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ОТ АВТОРА

Христов Принцип заключается в соединении человека с Богом. Его итог выражен словами Иисуса: «Я и Отец – одно». В данном сборнике, включающем несколько отдельных по теме, но связанных между собой нитью жизни эзотерических исследований, рассматриваются с нескольких сторон аспекты формулы Христа «Я есмь путь и истина и жизнь».

В Евангелии от Матфея (гл. 17) рассказывается о встрече Иисуса с Моисеем и Илией. Этот эпизод указывает на имеющуюся связь, на особые отношения между ними троими. Поэтому предлагаемый вниманию читателя сборник состоит из трех исследований, относящихся к трем аспектам проявления Христова Принципа. Первая – «Знамения Времен» - отражает соединяющий и синтезирующий аспект Жизни, или Сына Бога, который проявляется в нашем мире через Любовь-Мудрость, и который в полной мере был открыт человечеству Иисусом Христом. Вторая – «Ведические корни Ветхого Завета» - отражает волевой аспект Бога, который привнес в человечество Моисей. Третья – «Тайная Вечеря» - отражает аспект Святого Духа, ранее открытый человечеству Илией, и связываемый с его воплощением под именем Иоанна Крестителя (Иоанна Предтечи). Таким образом, эти три исследования, собранные в одном сборнике, некоторым образом отражают отношения между Моисеем, Иисусом и Илией, которые впервые обнаружили три ученика Христа. Это не будет формально очевидным, то есть не будет очевидным для конкретного ума, однако, мистическую и отчасти оккультную связь читатель может распознать. В следующем сборнике, «Огненные Врата», который, предположительно, выйдет в конце 2005 года, эта же связь будет рассмотрена в терминах энергий и сил, то есть оккультными методами, и многое мистическое и невидимое станет доступным или видимым уму. 

ЗНАМЕНИЯ

ВРЕМЕН
Читатель может спросить: «Откуда все это взято?» – «Из Книги Жизни» будет ответ («Древо Жизни» в варианте Библии). Или: «Кем Вы себя считаете? Не тем ли или другим?..». Однажды Иисус Христос предсказал, что  когда пророки смолкнут, «камни возопиют». Ныне именно такое время, и вот – здесь глас одного из «Вопиющих Камней». 

«И приступили фарисеи и саддукеи и, искушая Его, просили показать им знамение с неба. Он же сказал им в ответ: вечером вы говорите: будет ведро, потому что небо красно; и поутру: сегодня ненастье, потому что небо багрово. Лицемеры! Различать лице неба вы умеете, а знамений времен не можете» (Евангелие от Матфея, гл. 16, стих 1).

«… для всякой вещи есть свое время и устав; а человеку великое зло от того, что он не знает, что будет; и как это будет – кто скажет ему?» (Екклизиаст 8, 17).

 НАУКА СМЫСЛА
(необязательная глава)

Прежде, чем перейти к рассмотрению главной темы наших исследований, которые затрагивают причинность всякой эволюции в нашей вселенной, видится уместным оговорить метод исследований. 

Современная наука, независимо от предмета поиска ума, невозможна без прикладного использования математики, будь то простейшие ее подразделения или самые сложные и абстрактные. Но ведь так было не всегда. Сама математика имеет возраст менее 3000 лет (от Пифагора до наших дней) и в основе своей является откровением прошедшей эпохи Рыб. 

Геометрия имеет своим началом эзотерическую систему символов, которая стала достоянием масс через обучение в Школе Пифагора. Он же пытался показать миру и людям, что как символы вообще, так и геометрические фигуры – живые сущности и имеют друг с другом отношения, которые нами называются математическими (геометрическими) Законами. Простейшая математика рассматривает отношения чисел (простых и сложных, рациональных и иррациональных и т.д.). Высшая математика (достижение последних столетий эпохи Рыб) – изначально отношения числовых множеств, а в последнее время абстрагирование достигло своего высшего уровня, и рассматриваться стали просто отношения символов чисел, множеств, различных операторов чисел и прочее. Математика стала рассматривать не сами отношения, а отношения между математическими Законами внутри числового мира.

То, что для математика абстрактный Закон, для физика – Закон Взаимодействий (но все же отношений, если быть последовательными!) внутри материального мира: взаимодействий-отношений энергий и их форм, времени и пространства. Так в сознании современного человека мир абстрактных символов соединяется с миром проявленным и в целом дает картину Жизни.

Сказанное выше имеет собственную ценность, так как ставит вопрос: а что такое, собственно, Закон? Почему и в каком случае те или иные формы ему (им) подчиняются? Если Законы определяют отношения,  то речь идет о взаимодействии или частей, или части и Целого. Высшая математика пришла к этому естественно, поскольку полностью абстрагировалась от ограничивающих конкретных форм (конкретных чисел). Более труден путь к тому же выводу у физиков, у представителей других естественных наук, но они неизбежно приближаются к такому же видению законов мироздания. И все же не может быть частей вне Целого, иначе какая же это часть, часть чего?

Достижением высшей математики в общефилософском смысле можно считать тот напрашивающийся вывод, что с изменением форм множеств законы, ими управляющие, претерпевают изменения. Можно даже сказать, что каждой форме соответствует свой закон. Именно это отражаЕт бесчисленное множество уравнений. Среди них есть как подобные, отражающие количественное различие, так и разного вида, отражающие различия качественные. Иногда удается найти Закон, по которому одно качество выражается через ряд других, сумма форм переходит в качественно иную. Ум всегда настроен на познание Целого через сравнение его частей, потому есть математика преобразований самых разных видов, когда сложный (более общий) закон представляют как гармоничную(!) совокупность более простых (частных) законов.

Затронутая тема, а это «законы или уравнения Смысла», требует своего отдельного и более подробного исследования, итогом которого будет вывод, что каждый Закон отражает вполне конкретное Сознание. Или что электрон потому и подчиняется законам (предмет квантовой физики, ставящий в тупик физику Ньютона), что под их влиянием устанавливаются его отношения с себе подобными или с другими, отличными от него формами микромира. Таков уровень его сознания.
В свое время Пифагор показал миру основные символы и их отношения: точку и окружность как изначальные, линию (отрезок), соединяющую точку и окружность и переводящие изначальные две в плоскую фигуру - круг; треугольник, названный первой фигурой; квадрат, правильные пятиугольник и шестиугольник. Подобное было продемонстрировано и по отношению к объемным формам. 

Однако Школа Пифагора была тайной, лишь ограниченный круг знаний вышел за ее пределы. В то же время огромная область абстрактного Знания все еще остается малоисследованной и недоступной уму человека. Со времен Пифагора  геометрия рассмотрела все мыслимые отношения изначальных и последующих фигур (символов), выяснила и описала законы, ими порождаемые. Все же такого рода исследования ограничивались формальной природой и не рассматривали более высокие отношения, которые можно назвать Законами эволюции Законов или «уравнениями Смысла». Это Законы, по которым Круг становится Треугольником, а тот - другой фигурой. Это Законы, выражающие трансформацию Смысла Жизни. Как математика (наука чисел) пользуется своей символикой, а физика (наука пространства и времени) – собственной, так наука Законов (или, что то же самое, Смысла или Сознания) – своей. Это все те же точка, круг, линия, треугольник и другие, но как жизни определенных Законов (Смысла, Сознания). Речь, таким образом, идет о Высшей Науке Жизни, абстрагирующейся от  пространства как такового в тот или иной символ и имеющей дело лишь со временем как оператором рассматриваемых отношений.
ЗАКОН 
ЦИКЛИЧНОСТИ

Читающий эти строки, в сравнении с человеком времен рождения Христа, стал ныне отчасти и магом, и пророком. С помощью обычного календаря, который можно купить в газетном киоске, каждый образованный человек может назвать точное время восхода и захода солнца на любой загаданный день, и даже день и час его затмения луной! И многое подобное, на что раньше были способны лишь особо мудрые. За последние 2000 лет человечество постигло закон цикличности жизни в его общем смысле. Более того, с учетом закона цикличности человек ежедневно и даже ежечасно осознанно строит свою жизнь, ведет практическую деятельность и это приносит свои благодатные плоды. Подумайте только, что было бы, если бы вопреки смене времен года человек зимой возделывал пашню и сеял семена. Вы скажете, что это противоречит здравому смыслу, и это так. Однако на чем основывается здравый смысл? На опыте. На знании цикличности жизненных проявлений. Однако такое постижение ограничено местом своего рождения и средой обитания, максимум жизнью планеты (планетарного круга), редко – солнечной системы. Внедрение в нашу жизнь уже ближайших наших соседей – комет, - часто вызывает ажиотаж, а то и переполох. Внимание ученых по-прежнему сконцентрировано на цикличностях менее 50-ти лет: такова средняя продолжительность творческого периода, когда ученый обретает и анализирует свой собственный физический опыт. Явления, имеющие цикличность в 100 лет (к таким относятся, например, затмение солнца Венерой, и нам повезло, что 8 июня 2004 года стали свидетелями очередного такого векового события), даже самый ортодоксальный исследователь вынужден принимать на веру! (Вот так верить ученым, что они ничего не берут на веру!) Что же говорить о циклах, составляющих тысячелетия? Они вовсе вне человеческого внимания. И, тем не менее, они есть, как есть и еще большие. Каждый цикл какой-нибудь активности – это проявление Жизни определенной части планетарной или солнечной системы, галактики или Вселенной. И каждая такая Жизнь своей нарастающей активностью вносит изменения в законы бытия, обусловливая все те перемены, которые мы привыкли называть спонтанными, случайными, загадочными, стихийными, необъяснимыми, поскольку наш жизненный опыт их не объемлет или не вмещает…

Наиболее изученная космическая Жизнь, частью которой является человек, - это Жизнь планетарной системы Земля-Луна. Среди выявленных человечеством цикличностей некоторые наиболее известные: смена дня и ночи - это суточная цикличность; смена температурного режима в течение года – это месячная цикличность; повторяемость времен года – годовая цикличность и т.д. При этом человек принимает указанные выше явления как данность и подстраивает свою жизнь под жизнь планеты. Понимаем мы это или нет, хотим или нет, но таким образом человечество живет жизнью планеты, является ее составной органической частью. Человечество живет так, как живет планета. И когда вдруг в этой жизни происходят изменения, проявляющие какую-то нераспознанную цикличность, например, землетрясения, наводнения, все, кто не вписался в этот ритм, оказываются выброшенными из жизни вообще. Человеку свойственно в эгоистическом тумане представлять себя независимым от этой большей жизни, которой мы «живем и движемся и существуем», однако первый же натиск стихии осаждает этот туман и указывает на полную зависимость человека от энергетической неуравновешенности на планете и внутри нее. Обратите также внимание, что каждый месяц (да и каждый день!) пробуждаются одни и угасают другие формы. Цветок на поле расцветает, но через некоторое время осыпается. Взамен рядом распускаются другие цветы, чтобы позже также увянуть. Жизнь планеты вибрирует и эта вибрация видна и слышна через то множество жизней, что сменяют друг друга, подчиняясь циклическому току планетарной жизни. Человек вышел из абсолютной власти формальной природы, уже не так сильно откликается на сезонные ритмы, но остальная часть жизней (не самосознательных, как человек) по-прежнему в их полной власти.

Кроме планетарных человечество становится все более осведомленным о солнечных циклах, наиболее значимыми среди которых считаются 4х и 11ти-летние цикличности геомагнитной активности. Учеными предполагаются и большие циклы, но их жизни недостаточно, чтобы их проследить и проанализировать. Здесь выход только в применении группового мышления, что проявляется в создании «школ» мысли, коллективов единомышленников. Но такой путь отражает лишь промежуточный этап в развитии группового сознания, так как по-прежнему базируется на сознании личностей. 

Солнечная активность влияет не непосредственно на человеческую, но на жизнь планеты в целом, частью которой человек является. Это обстоятельство стало главной причиной, почему многие страны тратят большие средства на изучение подобных явлений: следствия от их влияния – планетарного масштаба. Их изучение привело к выводу, что как на Солнце «аукнется», так на Земле «откликнется». На собственные циклы планетарной активности накладываются мощные воздействия большей Жизни – Солнца. Более того, сейчас стало банальным знание того, что без Солнца и его жизненной активности Земля была бы просто мертва. Менее известны выводы, что Солнце, Земля и другие планеты представляют собой единый живой организм, все части которого оказывают друг на друга (посредством своей собственной активности) большее или меньшее влияние.

Возникает законный вопрос: нет ли еще больших циклов, которые оказывают столь же или еще более масштабные влияния на планету или даже солнечную систему в целом. Иными словами: нет ли еще большей Жизни, больше планетарной или солнечной системы, кем мы «живем и движемся и существуем», от которой зависим, но о которой пока не имеем представления. Куда обратить свой взор, чтобы найти ответ на этот вопрос? 

Первое, что напрашивается, это Жизнь такой большой системы как наша галактика Млечный Путь. И эта же мысль как бы отвергает подобное предположение: разве могут на таких гигантских расстояниях столь слабые физические взаимодействия оказать сколь ни будь существенное влияние на жизнь человека, не говоря уже о солнечной системе в целом? Можно ли сравнивать свет многих или всех далеких звезд с воздействием одного лишь солнца? Не затмевает ли оно собой всю остальную Вселенную, когда мы видим днем лишь его свет? Если подходить к вопросу с формальной позиции, рассматривать влияние лишь материальных аспектов, то такой подход будет иметь некоторый смысл. Рациональный ум этим удовлетворяется, но если бы все во Вселенной строилось лишь по этим меркам, если бы близкое во всем преобладало над далеким, существовал бы только ХАОС.  Однако, такой подход имеет смысл лишь отчасти. Например, можно заметить, что силы, воздействующие на Землю со стороны Солнца, соответствуют массе планеты. Силы же, воздействующие на солнечную систему со стороны Галактики – массе всей солнечной системы. Это так, потому что Земля удерживается Солнцем в зоне своей активности, а Солнечная система – Галактикой Млечный Путь в зоне своей, еще большей циклической активности. Оказывается, что ощущения нас обманывают, что Жизнь, Сознание, Воля не вписываются в догмы рационального ума. Но человек – это более чем материальная форма, это в первую очередь сознание и воля, а для взаимодействий на этом уровне расстояния вовсе не помеха. И даже физическая сила воздействия оказывается третьестепенной: смог же человек преодолеть земное тяготение не силой своих мышц, а силой ума и воли, именно они, нематериальные по определению, оказались определяющим фактором. Может быть именно благодаря тому, что материя галактики оказывает слабое, с нашей точки зрения, воздействие, ее тонкие, не воспринимаемые нашими приборами, излучения более весомы? Тогда, рассмотрев эту сторону эволюции человечества, эволюцию сознания или эволюцию отношений между единицами человечества, станет возможно увидеть ту Великую Жизнь, атомами которой мы являемся, Кем мы «живем и движемся и существуем» вместе с Солнечной системой и нашей маленькой планетой Земля?

Исходя из поставленных выше вопросов, главной темой этой главы стала тема правильных (духовных) человеческих отношений и их эволюция за истекшие 10 000 лет и прогноз на ближайшие 2000 лет эпохи Водолея. То есть мы охватим период в 12 тысяч лет (половину астрономического года) или практически всю историю современной человеческой цивилизации вместе с ее «корнями»,  вплотную соотнесем с нынешней непростой ситуацией переходного периода начала Века Водолея, затронем его перспективы. Все, приведенное ниже, взятое по отдельности, во многом (но не во всем и под другим углом зрения) уже давно известно, опубликовано в разных книгах. Мы будем опираться на известный опыт и здравый смысл. Однако в предложенном виде, эти материалы (известные и не известные) представляют собственный интерес. Опыт бесед автора на данную тему с разной аудиторией показал, что целесообразно начать рассмотрение вопроса с Века Рака, который окунет нас в давно прошедшую эпоху, отстоящую от сегодняшнего дня на 10 000 лет. Итак, начнем  «листать Звездный Календарь», выявляя загадочные пока «ЗНАМЕНИЯ ВРЕМЕН».

Пояснение:
 Эзотерически (или на тайном языке всех древних религий, в том числе Библии) некоторые термины имеют свой собственный смысл, например:

«Век» – это продолжительность равная 2000-2150 земным годам (современное название такого периода – эпоха); сейчас уже остался в прошлом «Век Рыб» и начался «Век Водолея»;

«Год» – продолжительность равная 12-ти эзотерическим Векам и составляет около 25900 земных лет (время обращения солнечной системы вокруг некоторого центра на периферии нашей галактики Млечный Путь); астрономам этот цикл хорошо известен.

…………………….

«День» – продолжительность в несколько сот миллионов земных лет; об этом цикле мы лишь упомянули, но рассматривать его не будем. 

 Из сказанного становится очевидным, что соотношения между этими понятиями совершенно противоположны их бытовому (экзотерическому) пониманию. Это странно лишь для рационального ума: время для многих ассоциируется с Вечностью, но все как раз наоборот - это противоположные категории. Вечность – это как одно непреходящее «мгновение-сейчас», и оно принадлежит Богу. Для людей же даны части и крохи Вечности, выливающиеся во многие дни и годы. Потому чем дальше от Вечности, тем протяженнее, или медленнее, время. Здесь мы будем взирать на историю не с позиции жизни одного человека, нации или государства, но с позиции жизненного опыта человечества как единого целого. Соответственно время будем мерить не днями и даже не годами, а столетиями и тысячелетиями – именно в таких временных категориях выражается сама идея эволюции активности человечества как познающей и самопознающей субстанции планеты Земля.

В Библии часто в одном месте встречаются бытовое и эзотерическое значения: так искусственно создавался хаос, в котором лучше всего замаскировать тайное знание. Законы Века Водолея, о которых будет немного сказано в конце исследования, более не запрещают раскрытие смысла Писаний массам людей, так как в предстоящие 2000 лет Новой Эпохи большинство должны стать Знающими.


Автору представилось, что будет целесообразно в самом начале дать информацию о тех качествах, цикличность проявления которых мы выявим в результате анализа истории человечества. Их четыре в соответствии с четырьмя стихиями – вода, воздух, земля и огонь. Они являются четырьмя аспектами выражения, которые, с одной стороны, в таком дифференцированном виде  обусловливают все человеческое царство природы, с другой стороны, являются четырьмя энергетическими потоками (четырьмя линиями активности) единой планетарной жизни, скрывающими синтетический пятый поток. В «Диалектике Вечности», первой книге данной серии исследований, также говорится о «пяти потоках». Есть ли между ними связь? Есть и самая непосредственная. Как и пять потоков, рассмотренных в «Диалектике Вечности», четыре распознанных и пятый скрытый аспекты выражения планетарной жизни двойственны, характеризуются своими полярными проявлениями. Вот эти четыре аспекта: «масса» - «личность»; «родство кармическое» (оно же «кармическая зависимость») – «духовная свобода»; «посредничество форм» - «прямая связь» или «отождествление»; «изолированность» - «интеграция». Для пятого аспекта (пятой не проявленной природной стихии) пока нет термина, но некоторый намек на него можно обнаружить, если сравнить «потоки» обусловливающей солнечную систему космической энергии с приведенными аспектами (таблица 1).

Таблица 1

	ИСТИНА -
«пребывание»
или

«отождеств-ление»

безымянная 
стихия 
	АБСОЛЮТНАЯ 

«личность»,

стихия «земля»
	ЕДИНАЯ –

«интеграция»,

стихия «огонь»
	ВЕЧНАЯ -

«прямая связь»,
стихия «вода»
	ГЛАГОЛЯЩАЯ  «духовная свобода»,
стихия 

«воздух»

	через
высвобождение,
нарастание
противоречий
	через
переход
качества 
в
количество
	
через
разрушение,
дробление
	через
уменьшение
определённости,
переход времени в пространство
	через
противодействие, возрастающую
непроявляе-мость

	ХАОТИЧНОЕ
ИНФОРМА-
ЦИОННОЕ
ПОЛЕ – 

«отношения»
	МНОЖЕСТВО
НИЧТОЖНОСТЕЙ,
БЕЗМЕРНО МАЛОЕ В
БЕЗМЕРНО
БОЛЬШОМ 
«масса»
	ЧАСТИ
(ЦЫ) –

«изолирован-ность»
	ПРОСТРАНСТВО
«посредничество форм»
	ИНЕРТНОСТЬ 
«кармическое родство»

	через упорядочивание,
разрешение
противоречий
	через
переход
количества
в качество,
самоутверждение
	через
объединение, 
всё большее
слияние
	через рост
определённости,
переход пространства во
время
	через 
нарастающую
инициацию,
движение,
содействие

	ИСТИНА -
«пребывание»
или

«отождеств-ление»

безымянная 
стихия 
	АБСОЛЮТНАЯ 

«личность»,

стихия «земля»
	ЕДИНАЯ –

«интеграция»,

стихия «огонь»
	ВЕЧНАЯ -

«прямая связь»,
стихия «вода»
	ГЛАГОЛЯЩАЯ  «духовная свобода»,

стихия 

«воздух»


Название безымянной стихии человечество распознает, когда будет жить в ней, но сейчас можно сказать, что она связана с «телом Христа» (в «Тайной Вечере» данная тема будет рассмотрена подробно), с построением обще-планетарной антахкараны и массовым нисхождением Святого Духа. В результате огонь станет «не огнем», вода – «не водой», воздух – «не воздухом», земля – «не землей» в нынешнем понимании. То есть будет «все новое». В качестве примера напомню о «неопаляющем огне», в котором, по Моисею, все горит, но не сгорает. Человечество сейчас соприкасается с таким огнем во время церковных мистерий, когда он возникает в виде сполохов. 

Закон Цикличности связан с кругом и временем, то есть его проявление во времени и пространстве описывается математическим «синусоидальным законом». На графике 1 показана цикличность активности всех четырех аспектов.  
Обозначения: 

- активность стихии «земля»;

- активность стихии «огонь»; 
- активность стихии «вода»;

- активность стихии «воздух».

Здесь необходимо пояснить, что последовательность феноменального проявления активности «земля-огонь-вода-воздух» есть зеркальное (обратное) отражение последовательности ноуменального (божественного) Творения: «дух-вода-небо-земля» (например, Библия, «Бытие,1»). Таким образом, начало астрономического и эзотерического годов совпадает раз в ~ 100 000 лет – это продолжительность иного, более высокого Цикла, о котором скажем еще несколько слов. На рис. 1 показаны три эзотерических цикла: Год Матери или Владык Формы (А); Год Божественного Сыновства или Год Христа (Б); Год Божественного Отцовства (В). Понимание этих циклов настолько сложно для сознания современного человека, что мы  ограничимся только упоминанием о них.

Дальше будем рассматривать только астрономический Год и иногда сравнивать его с эзотерическим. На графике 1 отмечены также две части: нижняя есть «оккультная ночь», верхняя – «оккультный день». Нижняя - негативна, верхняя – позитивна. Каждая эпоха (оккультный Век), таким образом, выражает сочетания активности четырех аспектов энергий в проявленном мире. Исследованием этих сочетаний, переходя от Века к Веку, мы теперь и займемся.
ВЕК РАКА

Век Рака (или Краба, астрологический символ - () охватывает примерно VIII – VI века до н.э., т.е. обращает  взгляд читателя на 8 -10 тысяч лет назад. Чтобы представить себе человечество этого времени, понадобится развитое воображение. Еще не было цивилизации в нынешнем понимании этого термина, не было самосознания личности (осознания собственного «я» как отдельной жизни!). Как же люди воспринимали самих себя и других людей? 

Представьте себе мыльные пузыри, выпускаемые из трубочки ребенком. Представьте множество таких пузырьков, заполняющих все окружающее пространство. Так можно охарактеризовать степень самосознания человечества той эпохи: инстинкт массы, стада. Но в те времена ни дети, ни взрослые не игрались с мыльными пузырьками, потому ассоциировали себя с другими массовыми объектами, имевшимися в природе. Например: с песком, с травяным лугом, с лесом из деревьев, с каплями воды в водоеме и т.п. Но наивысшим из всех естественных образов-символов было звездное небо: человечество представляло себя (и это имеет реальные основания) отражением звезд на небе. Именно здесь корень древнего поверия в то, что падающая звезда указывает на смерть конкретного человека. С тех времен началось также устройство мест обитания человека и отношений между человеческими единицами по «образу звезд». В это же время были даны откровения, которые выродились ныне во множество легенд и мифов, были получены символы и названия звездных скоплений (созвездий), небосвод был разделен на двенадцать частей. Из всего сказанного должно быть ясно, что полный символ, который отражал бы отношения Века Рака, дать здесь затруднительно. И все же должна быть понятна идея, скрытая за упрощенным экзотерическим символом: два малых круга (символы множества воплощенных душ), которые во множестве вихрей мечутся внутри единого человечества (символизируемого большим кругом, остающимся невидимым, но обозначенным двумя искривленными «хвостами»).  Давайте рассмотрим график 2 на предмет выяснения тех божественных Сил, что нашли свое выражение в человечестве Века Рака. 

Отметим, во-первых, что все Силы негативны, а это означает, что они представляют формальную природу, или различные аспекты материи. Это: «масса», «изолированность», «посредничество форм», «кармическое родство». Все вместе характеризует некое «броуновское движение», основой которого были инстинктивные реакции человеческих единиц. Через развитие и утончение инстинкта происходило накопление опыта стадных отношений. 

	В эпоху Рака духовными были

инстинктивные стадные отношения


         (
Это означает, что сама Солнечная система и планета Земля со всеми видами активности (жизни) на ней по закону цикличности выражали аспекты, которые на уровне человечества (в других царствах природы было иначе) раскрывались как инстинкт и стадность. Все остальные виды активности были приглушены или отвергнуты. Именно здесь воображение дает сбой, поскольку практический разум основывается на формальном опыте, на установившихся стереотипах. Может оказаться затруднительным представить себе, что воздействие солнечной и планетарной активности имело такое специфическое, отличное от нынешнего качество, когда инстинктивные стадные отношения имели преимущество перед другими. Например, такими как сейчас. Но преимущество заключалось в том, что это был путь наименьшего сопротивления. То есть планетарная активность, инициированная солнечной активностью, поддерживала именно такое направление эволюции в человечестве и противодействовала иным. Потому здесь и говорится, что такие отношения в данную эпоху  - Рака – были правильными, способствующими развитию человечества, духовными. 

Справедливости ради надо отметить, что подобный подход к пониманию духовности сформулирован уже довольно давно. Например, у А. А. Бейли в книге «Лучи и посвящения» (стр. 364) читаем: «… слово «духовный» относится не к религиозным делам (так называемым), не к Пути Ученичества или пути главных или высших посвящений, но к взаимодействиям на каждом уровне космического физического плана, на любом уровне, от высшего до низшего… Любая активность, ведущая человеческое существо вперед к какой-либо форме развития (физической, эмоциональной, интуитивной и т.д.), сущностно духовна по своей природе и свидетельствует о жизненности внутренней божественной сущности».

Символ Рака имеет и другое значение, которое раскрыл предыдущий Век Льва: это укорененное в лоне Матери-материи Семя Отца. Потому отношения между единицами человеческого сообщества в эту эпоху отражают инертность материи, в которой пробуждается, а точнее прорастает зерно Духа. Это засеянное поле, темное и спящее в начале и покрытое буйными всходами в конце эпохи. 

Вихри, символизируемые «хвостиками» семян, становятся центрами (семенем) новой активности, которая в Век Рака скрыта и с очевидностью проявится лишь в следующей эпохе. Как известно, активность в массе (материи) приводит к трению между ее частями, вызывая «огонь трения». Это тот Огонь, что был принесен человечеству в дар от богов, и известен по легендам как Огонь Прометея. Потому Век Рака – это эпоха Огня Трения, который проявился пока в своем низшем качестве - через инстинктивные отношения. Через это трение разрешалась карма человечества. Ритуалы, соответствующие этому виду активности, - массовые по своему проявлению танец, пение, шествие и другие.
ВЕК БЛИЗНЕЦОВ

 Век Близнецов (астрологический символ - (, охватывает период от 8000 до 6000 лет назад) характеризовался развитием человечества на основе семейного (кланового) родства. То есть в отношениях этого периода между человеческими единицами всегда зримо или незримо присутствовали в качестве связующих посредников кровные родственники. Человек по преимуществу не был личностью даже в примитивном смысле, то есть как отдельная единица, но лишь частью массы, правда теперь обретающей форму отдельного клана или рода. Это способствовало выявлению и осознанию своих, родовых божеств (идолов, тотемов и тому подобное), которым поклонялись и от которых получали реальную помощь. Что здесь имеется в виду? Отделение семьи от общей человеческой массы происходило не по произволу, а под влиянием специфической планетарной активности, определенных Сил, которыми характеризовался рассматриваемый период - Век Близнецов.

График 3 проясняет нам тенденции, характерные для этого Века. Влияние негативного аспекта стихии «земли» резко уменьшается, приходя в конце эпохи к нулю. Это означает  ослабление стадных проявлений. К началу Века Близнецов кармические связи (линия крупных точек) достигают своего наибольшего негативного значения, и, соединяясь с еще мощным негативным воздействием стихии огня (изолированность – линия мелких точек), порождают разделение на роды, кланы. Это разделение массы на объекты по принципу курирующих и защищающих, но одновременно и ограничивающих, Сил позволило интенсифицировать процессы урегулирования кармических (или негативных) связей. То, что не смогло найти своего урегулирования в Раке посредством Трения Форм, теперь надлежало урегулировать с более высокого уровня – эфирного. Жизненное выражение планетарной системы активизировало образование групп внутри целого по принципу кармического сродства, и оказалось, что путь наименьшего сопротивления лежит через кровное родство. Кармическое единство – вот источник традиции «кровной мести». Как ни дико это звучит сегодня, но таким путем изживалась общая, родовая карма. И через «кровную месть» один род помогал другому. В Век Близнецов такой путь был правильным, духовным. 

Роды, эти новые образования, все более дробились, отделялись и изолировались от общей массы, создавая для себя защитный кармический же барьер. Все, чем один род отличался от другого – это кармой, это теми негативными аспектами, или Силами, которые необходимо было полностью выразить и отбросить. 

Для возникновения новой формы – клана или рода – необходимо было привлечь энергетику иного, чем в Раке, типа. Именно такую энергетику в Близнецах стала проявлять планетарная система. Энергия, замкнутая в новой форме - семье, клане, - породила новую Силу, или Сущность. По мере насыщения энергией новоявленных форм все более проявлялась изолированность кланов друг от друга, все более существенным становилось влияние новообразований – родовых, или племенных, божеств. Это та энергетика, эгрегоры, как иногда обозначают подобные сущности, что отделяет и защищает каждый конкретный род. Таким образом, природа племенных богов (Природных Духов, именуемых идолами, тотемами и прочее) – эфирная. Потому и религии рассматриваемого периода акцентируют физическую сторону жизни. Большего Природные Духи дать не могли, но большего не могли вместить, или принять, за исключением единиц, и люди того времени. Поскольку эфир своим плотным соответствием имеет воздух, в ритуалах стали активно использоваться разнообразные газообразные среды, в том числе дымление и окуривание.

На рис. 2 показан более полный (эзотерический или до сего времени тайный) символ Века Близнецов. В прямоугольнике, обозначенном пунктирной линией, выделена та его часть, что стала экзотерическим (или открытым, доступным, но и запутывающим) астрологическим символом соответствующего Зодиака ((). Иначе говоря,  эволюция человечества в эту далекую эпоху выражала или отражала эволюцию Жизни Солнечной системы, которая проходила под влиянием возросшей активности той части Галактики, которая соотносится в нашем восприятии со знаком Зодиака «Близнецы». Отметим, что в рассматриваемый период отношения, основанные на совместной отработке кармы, выражавшейся через преданность роду, на культе идолов были духовными, т.е. правильными, поскольку соответствовали большей Жизни, частью которой является Солнечная система, Земля и человечество как еще меньшая Ее частица. 

	В эпоху Близнецов духовными были родственные отношения


                        (   
Этот Век дал человечеству Законы Родства и связи (кармической, переходящей «из рода в род», от воплощения к воплощению!) с Природными Духами, а через них – с природой в общепринятом сейчас смысле. Именно отсюда берут начало легенды и мифы о существах, связанных с четырьмя стихиями, поскольку роды их распознавали, привлекали и питали, прося взамен их покровительства и помощи в отработке кармы (то есть в выражении и проявлении этих Сил до полного исчерпания). Постигая законы своей эпохи, человечество проникалось пониманием формальных аспектов окружающих жизней, Сил, или Сущностей, их насыщающих. Здесь, в эту эпоху человечество должно было исчерпать этот путь, отделиться от идолов и кармы, с ними связанной. Здесь человечеству впервые стало доступно понимание полярности или противоположности. Отдельные единицы достигали такого понимания и в прошлые эпохи, но теперь пришло время для человечества в целом. Как известно, в это время многие наставники человечества открывали тайны добра и зла, позитивного и негативного. Наиболее существенный вклад в этот процесс внес Гаутама Будда. Однако, планетарная жизнь еще не вышла из «ночи жизни», негативные аспекты были не только могущественными, но просто единственными. Это и обусловило будущее «зло» и его возрастающую активность.

ВЕК ТЕЛЬЦА


Как мы отметили выше, аспект массовости стихии «земли» к рассматриваемому моменту исчерпал себя, потому итогом Века Близнецов стала актуализация личностных отношений между человеческими единицами.  Однако такие отношения по-прежнему требовали посредника (стихия «воды»), в качестве которого теперь выступил материальный принцип (экзотерический астрологический  символ Века Тельца - (, охватываемый период - от 6000 до 4000 лет назад, или в привычной датировке – IV-III тысячелетия до н.э.). Ситуация здесь та же: Солнечная система вошла в пространство иного жизненного проявления Вселенной, здесь иные энергии, обусловившие изменения отношений через развитие и акцентирование взаимодействия между более мелкими ее частями – человеческими единицами.

Вновь обращаю внимание на особенность Века Тельца: один из аспектов активности – «земля» - меняет свою полярность! Это означает, что энергии, обуславливавшие жизненность безликость массы,  сменились энергиями, обуславливающими выделенность, акцент и появление эго. Это те энергии, что способствовали развитию и утверждению в среде человечества личностей, как примитивных, так и самосознательных.

Однако следует заметить, что характер жизненности остальных аспектов все еще оставался негативным: личность начинает формироваться под водительством аспектов «изолированности», «кармического родства» или связи с Природными Духами, «посредничества форм» в межчеловеческих связях.
Если обратить свой взор на хорошо известные исторические факты, то можно обнаружить, что именно в этот период (IV-III тысячелетия до н.э.) возникло и широко распространилось товарное производство и связанная с ним торговля. Развитие человечества шло именно через привлечение и включение  в межродовые отношения материального посредника (аспект «посредничества форм» - пунктирная линия – еще очень мощный и негативный): товаров, денег, собственности. По сути, процесс шел через «вбивание клина», разделяющего род на более мелкие образования (аспект «изолированность» - линия мелких точек – хотя и ослабляется, но все еще оказывает сильное воздействие, сходя к нулю лишь в конце Века). Люди стали оценивать друг друга по наличию этой привлеченной компоненты – материального посредника - величина которой двигала сначала отдельными людьми, обнаруживающими в себе новое качество – личность, осознание своего «я», а позже и массами таких личностей, способствовала расширению и углублению личностных отношений. Становление личности, ее выделение из рода, происходило через привлечение инородной субстанции: в составе рода человек был частью массы, но через привлечение сил иной природы (собственность – именно сила иной природы, чем человек) он отделялся, становился отдельной примитивной личностью.

Здесь следует дать пояснение природы собственности как таковой: ее природа – Желание. Более того, это собственно частица Тела Желаний человечества, иначе еще называемое астральным, эмоциональным, витальным. Потому все, что создано человечеством и поделено как собственность – есть накопленное Желание. В тот день, когда человечество освободится от своей одержимости Желанием, как по мановению ока исчезнет этот Иллюзорный Мир Собственности. 

Желание – субстанция астральной, или эмоциональной материи. Стало быть, от активизации эфирных Сил, проявленной в Век Рака, планетарная активность Века Близнецов продемонстрировала перенос акцента и связанные с этим насыщение энергией и доминирование на более высокий уровень.  Восприняв зодиакальное влияние, или изменение в проявлении неведомой Жизни галактического масштаба, трансформированное Солнечной и планетарной Жизнями, человечество выразило его именно через демонстрацию Желания как такового, через связанные с ним Страсть и Привязанность. Субстанцией, выступившей в качестве посредника в этом процессе, стала формальная, или материальная природа - личность. Если в Век Рака эфирная материя акцентировалась с уровня планетарного астрального плана, с уровня этой проявленной активности, то в Век Близнецов по Закону Циклов наступило время  активизации в планетарном масштабе активности ментальной. Это соответственно обусловило перенесение (возвышение) акцента в человеческом царстве природы: теперь не эфирная, а астральная субстанция мотивировала активность и отношения как между родами, так и внутри рода. То, что в Раке нашло свое выражение в Единой Планетарной Жизни,  теперь, в Близнецах в качестве наследия достается человечеству. Те Силы (Природные Духи), которые в Раке управляли родами, теперь в Близнецах ими используются в эгоистических целях, сначала в родовых, а затем – в личностных. 

Большинство современных ученых самой древней цивилизацией на Земле считают Шумерскую, возникшую в Междуречье (между реками Тигр и Евфрат). Именно в IV тысячелетии до н.э. в южной части Междуречья поселились племена шумеров. Они основали здесь города и создали свою государственную систему. Все это было отражением (следствием) вышеприведенных  зодиакальных влияний. Именно в это время божества, бывшие ранее (в Век Близнецов) родовыми, и распознаваемые тогда как эфирные, обретают статус национальных. Боги, как и люди-собственники, «выстраиваются» по рангу (по являемой ими Силе), повсеместно появляются «пантеоны богов». Человечество начинает поклоняться более сильным богам, чтобы использовать (в личностных, эгоистических целях, в соответствии с развивающимся аспектом Желания) менее могущественные Силы. Надо отметить, что теперь природа этих богов-идолов распознается как астральная, как Силы, управляющие эфирными духами. Именно с одной из таких Сил, обозначенной как «Некто» (Сила Бога Единого), боролся Иаков, когда получил имя Израиль (см. гл. 32 Книги «Бытие»). 

Выше отмечалось, что активность Планетарной Жизни сместилась на ментальный план, именно здесь было проявлено единство этой Жизни, которое могло быть чувствовано человечеством. Силы, как выражение астральной активности, управлялись именно этой насыщающей Жизнью. Эти малые боги, которые есть Силы Бога Единого, есть никто иные как Владыки Форм, сейчас еще называются «стихийными» (от слова «стихия»). Именно к ним до сих пор обращаются (с подчинением и поклонением – вот в чем их беда!) гадалки, ворожеи, колдуны и прочие представители инволюционной волны.

 В качестве примера того, что  образование Шумерского государства не было исключительным явлением в Век Тельца, вспомним, что в тот же период -  на рубеже IV-III тысячелетий до н.э. – образовалось Египетское государство. Причинность здесь была та же, потому здесь также очень быстро формируется «пантеон богов» из числа бывших ранее родовых божеств (тотемов). В обоих приведенных примерах, как и в других, менее ярких, которых мы здесь не касаемся, в качестве «массы собственности» выступал также и человек-раб. Именно энергии Тельца (сочетание негативной активности «огненной», «водной» и «воздушной» стихий и позитивной «земной») были скрытым смыслом и двигателем работорговли! И это явление было прогрессивным, духовным! Обратите внимание на разницу: в Век Близнецов плененные иноплеменники, если их не убивали, становились членами рода, сливались с массой, становясь ее частью, поддерживая и укрепляя родовые отношения. В Век Тельца этот же человеческий элемент выступает в качестве разделяющей субстанции, тот же самый род не укрепляет, а разрывает на части, так как создает и укрепляет отношения собственников, отношения противопоставленных желаний! Рабовладение потому повсеместно процветало, что стало важной и неизбежной вехой в истории развития человеческой цивилизации. Это – элемент, разыгранный на арене человечества, выражения Великой Жизни Века Тельца, в которую солнечная система была погружена на 2000 лет.
Символически отношения данной эпохи показаны на рис. 3: круг – это Солнечный Ангел, или Душа, заточенная в физическое тело (форму-окружность); Луна – это материальный (лунный, отраженный) принцип, выступающий в качестве посредника в общении личностей. В приведенном примере Луна присоединена лишь к одному из Солнечных Ангелов, к тому, кто является его носителем, кто привлек к себе этот посредничающий принцип. Рисунок отражает лишь принципиальный вариант подобных отношений (отношения типа «личность – собственность»). В реальности были и развивались отношения, когда взаимодействие проходило через двух «посредников»: это отношения типа «собственность-собственность» или как сказали бы сейчас – «товар-товар» или «деньги-деньги». Как видно   из   рисунка,    эпоха   полностью отражала символизм своего знака Зодиака – «ТЕЛЬЦА» (или «солнцеликую» священную корову с полумесяцем на голове в древнеегипетских и арийских верованиях). Подчеркну еще раз, что это придавало подобным отношениям особый импульс, соответствовавший  эволюционной дуге в развитии сознания человека, его прогрессу.

	В Век Тельца материальные отношения,

как и рабовладение,

были исключительно правильными (духовными!)


           (
Отношения, построенные на родовых связях, теперь, с началом Века Тельца и далее во все возрастающей степени в будущем, стали нарастающим препятствием, так как перешли на инволюционную дугу. Прошлые связи остались лишь как опыт, древние привычки, как память, тянущая назад и удаляющая от настоящего, нагромождающая преграды в будущих воплощениях (так называемые кармические проблемы). 

Давайте уточним, что означает перейти на инволюционную дугу жизни. Человек даже из своего краткого материального опыта познал, что всякая жизнь – это развитие (эволюция) одного и угасание (инволюция, распад) другого. Процессы смены одного на другое обусловливаются достижением наивысшего из возможного самовыражения. Именно для демонстрации (манифестации) этой высшей  способности, этого высшего качества существуют все формы проявленного (материального) мира.  А когда такое качество явлено, развитие (эволюция) прекращается, форма «застывает» (для этого момента есть специальный термин – кристаллизация) и начинает угасать (разлагаться). Переход из одного зодиакального влияния в другое отмечает именно такую точку достижения специфической формы жизни солнечной системы, а вместе с ней – планеты Земля и человечества. В той же мере, в какой неизбежна смена дня и ночи, происходит смена зодиакальных влияний, вследствие чего все формы выражения планетарной активности, все царства природы переходят на новый, более высокий уровень.  Будут ли энергии предыдущего зодиака воздействовать на человечество? Конечно, и человек будет отзываться на них более охотно, так как им это постигнуто, прожито, составляет неотъемлемую часть его сознания. Однако это все равно, что современному человеку обращаться к таблице умножения как к исчерпывающей истине. Что вы скажете, если взрослый человек будет всячески подчеркивать такое свое знание? Вы, вероятнее всего, скажете, что он остался ребенком, отстал в развитии и … выпал из жизни человечества! Такие реакции сознания, как обращение к прошлому с тем, чтобы восстановить прежнее его состояние, есть тормоз, препятствие, отражают деградацию, отвлекают от новых, нарастающих, ведущих к выражению иного, более высокого качества сознания и межчеловеческих отношений. Новая Жизнь пробивает себе дорогу, а прежний опыт сомневается и тормозит: как это все знакомо современному человеку! 

Повторю, что рассматриваемая эпоха полностью отражала символизм своего знака Зодиака – «ТЕЛЬЦА» и энергетику проявленной активности стихий. Однако, если на «арене человечества» это проявлялось через астральный план и привлеченные желанием материальные формы (эфирная субстанция в эзотерике считается истинной материей), то на планетарном уровне тот же символ, который есть архетипический или Небесный Образ, реализовывал себя на ментальном плане. Вследствие этого на планетарном уровне раскрывались другие стороны проявленной космической активности, и символ «Тельца» нес в себе Образ, связанный не с астральным, а с ментальным планом: раскрытие и активирование высшего ментального восприятия, «третьего Глаза». Именно такая трактовка этого символа наиболее известна сейчас. Но она относится не к самому человечеству, а к планетарной Жизни, его обусловливающей и питающей. Когда в молитве или медитации развитый человек той эпохи вырывался за ограничения, налагаемые окружением, олицетворяющим астральный план, он видел и распознавал именно такое значение символа «Тельца». Однако надо заметить, что для человечества в целом оно станет актуальным лишь через… 22 000 лет! Именно тогда, под влиянием того же «Тельца» и по Закону Циклов, человечеству станет доступно такое состояние сознания, которое 4 000 лет назад было достигнуто Великой Жизнью, телом проявления которой является планета Земля, и одним из видов проявленной активности которой является человечество. 
Как один цикл сменяется другим, так и восходящая ветвь сменяется нисходящей. Это – следствие закона цикличности. Оно справедливо для любых жизненных проявлений, и являет то зло, что повсеместно наполнило жизнь людей. Попытка следовать прежнему пути при смене полярности внутри цикла – вот то реальное зло, корни которого в инертности, в привязанности к уже достигнутому. Если следовать лишь эволюционному направлению, то следует переходить с одного «Колеса Жизни» на другое. Человечество обречено на прогресс, на эволюцию, потому что выражает не то, что хочет или мыслит, но Того, Кто есть сама Жизнь. Человечество – проводник и выразитель более высокой и обусловливающей Жизни. Потому и с началом Века Тельца, и ныне все, построенное на родственных или клановых отношениях, удаляет от Христа, с которым человечество будет связано, начиная с  Века Рыб, 33 000 лет!  Кровные отношения есть НЕправильные отношения внутри человечества. И именно это обстоятельство стало причиной появления слов в Новом Завете: «… Я пришел разделить человека с отцом его, и дочь с матерью ее, и невестку со свекровью ее. И враги человеку – домашние его. Кто любит отца или мать более, нежели Меня, не достоин Меня; и кто любит сына или дочь более, нежели Меня, не достоин Меня…» (Мф.10, 35–37). Суть этих слов раскрывается в следующем диалоге: «Еще другой сказал: я пойду за Тобою, но прежде позволь мне проститься с домашними моими. Но Иисус сказал ему: никто, возложивший свою руку на плуг и озирающийся назад, не благонадежен для Царствия Божия» (Лк 9, 62). «Озираться назад», как вы понимаете, это обращаться к прошлому, отвергая тем самым настоящее и будущее, есть противостояние и препятствие питающей человечество Великой Планетарной Жизни.

Непосредственно об эпохе Тельца говорится также в книге «Бытие» (Быт. главы 25-50), где своеобразно показана борьба внутри рода с набирающими силу новыми отношениями собственников. Иаков хочет уйти, забрав «свое» (жену, детей и собственность), но тесть всяческими уловками отодвигает это событие, втайне надеясь, что все само собой (и с помощью родовых богов) уладится. В конце концов, Иаков решается: «И встал Иаков, и посадил детей своих и жен своих на верблюдов, и взял с собою весь скот свой и все богатство свое, которое приобрел, скот собственный его, который он приобрел в Месопотамии, чтобы идти к Исааку, отцу своему, в землю Ханаанскую. И как Лаван пошел стричь скот свой, то Рахиль похитила идолов, которые были у отца ее. Иаков же похитил сердце у Лавана Арамеянина, потому что не известил его, что удаляется» (Быт. 31,19-20). Обратите внимание: Лаван Арамеянин тоже озабочен собственностью, что позволяет Рахиль, не являющейся еще примитивной личностью, так как у нее нет личной собственности, «похитить идолов», а это было равно лишению ее рода покровительства своих богов, разрушению единства кармы. В то же время «похищение сердца» Иаковом соответствовало разрыву или распаду самих родовых отношений: никакие силы уже не были способны сплотить этих людей по родовому признаку. Собственность стала причиной разрушения рода как системы отношений, а также ослабила кармическую зависимость людей от Владык Форм, называемых сейчас чаще идолами, что слишком грубо и примитивно, не отражает реальных отношений между человечеством и этими формами планетарной жизненной активности. Идолы – это застывшая форма, догма, а Владыки Форм, хотя и находятся на инволюционной дуге, - творцы.

Есть такие слова в Новом Завете: «… жатва есть кончина века, а жнецы суть Ангелы» (Мф.13,39). И хотя в контексте Евангелия речь идет непосредственно о Веке Рыб, эти слова справедливы для всех «Веков» по Зодиаку: каждый Век, подходя к своему концу, требует своей жатвы. Верно и другое: в начале, в первые годы своего цикла, он «высевает» на «человеческое поле» (и поля других активностей) свои особенные семена. 

 В Век Тельца началось разрушение родового дерева. Не того, что исчисляют по формальным признакам, по именам умерших родителей, дедов и прадедов, а того, что связывает души воплощенных людей, и которое остается чаще всего до сих пор невидимым человеческому уму. До Века Тельца реинкарнирующиеся (перевоплощающиеся) души воплощались исключительно в своем роду, поскольку были кармически связаны со своими родовыми божествами, или Силами, и потому в ту эпоху формальное родовое дерево (по телесным предкам) совпадало с истинным, составленным по воплощениям индивидуальной души. Именно это обстоятельство делало родовых богов самыми значительными в ту пору. И именно поэтому Карма Рода была в те времена определяющей и исключительно таковой в эволюции народов. Но, начиная с эпохи Тельца, как уже отмечалось, ситуация стала изменяться в корне. Нет, Карма Рода все еще была определяющей, но уже утратила исключительность по причине включения в нее отношений все более и более широких, межродовых и международных. В следующем, ныне прошедшем Веке Рыб, этот процесс развился настолько, что Родовая Карма уже не могла претендовать и на роль определяющей, но лишь соответствующей потребности реализации замысла перевоплощающейся души.

Весьма многозначительным в связи с вышесказанным выглядит «родовое дерево» Иисуса, приведенное в Евангелии. Оказывается, их два. Одно, приведенное Лукой, относится к формальному, кровному родству, с которым, «как думали», говорит Лука, был связан Иисус. Другое, приведенное Матфеем, относится к воплощающейся душе, которая, как в случае Иисуса, «переходит» из одного рода в другой не по закону общей кармы, а исходя из более высоких целей. Возможным это стало именно по завершению Века Тельца. И именно к периоду следующего Века – Овна - относятся «переходы», или разночтения, в двух «родовых деревьях» Иисуса.

Многие (увы!) полагают, что с тех давних пор ничего не изменилось, что Жизнь раз и навсегда зафиксировала свои Законы (интересно, почему именно то время, а не еще раньше?), что надо восстанавливать то ли «пантеоны богов», то ли древние «традиции», то ли древние религии. Однако это не безобидное заблуждение, поскольку приводит многих людей к наваждениям и связанным с ними ненужным страданиям. Точнее, это не только заблуждение – это пробуждение и ностальгическое (тамасическое, инертное) влияние прежнего опыта души и оживление Сил, относящихся к временам эпохи Близнецов и находящихся сейчас на инволюционной волне, в стадии распада. Ведь всегда легче восстановить то, что ранее было доведено до совершенства, поскольку это «накатанный путь». И все же это не путь совершенствования, а путь падения, деградации. Однако надо заметить, что все виды активности, и эволюционные, и инволюционные не только «законны» – все они отражают определенные аспекты активности Единой Жизни. Жизнь проходит через их всех, но тем видам активности, что имеют связь с прошлым, достаются «осадки».
ВЕК ОВНА


 Век Овна (период от 4000 до 2000 лет назад, символ - () мы рассмотрим в связи с рождением Моисея. На графике 4 видно, что с его началом стихия «огня» меняет полярность и от «изолированности» переходит к выражению противоположной своей активности – «интеграции». Стихия «земли» усиливает феноменальное проявление эго, личностного «я». «Посредничество форм», мощное в начале эпохи, сходит к нулю в ее конце – эта активность имеет тенденцию к быстрому ослаблению. Однако все еще велико влияние негативного аспекта «воздуха», поддерживающего кармическую зависимость. Тем не менее, сочетание негативного «воздуха» и мощной позитивной «земли» приводит к быстрому смещению акцента разрешения (изживания) кармы с родового принципа на личностный.  Практически это означает, что человеческая душа более не ограничена в выборе тела воплощения конкретным родом. Начиная с Века Овна «древо рода» и «древо души» все чаще не совпадают, все чаще переплетаются. Именно это представлено в «двух родословных» Иисуса. Разделившись в Близнецах в феноменальном мире по стихиям (кровному родству), человечество начинает в Овне объединяться на уровне душ. 

Обнаруживается полное внутреннего конфликта соединение позитивных «земли» и «огня» с негативной «водой»: интегрирующаяся личность вынуждена выражаться через разделяющие формы, одной из которых теперь, в дополнение к собственности и рабству, выступает (для личности) и родовая карма. Конфликт нарастает на протяжении всей рассматриваемой эпохи - от негативной доминанты в начале к позитивной в конце. Все это определило трудности и нестабильность переходных процессов.

Многобожие предыдущей эпохи, теперь развитое и поддерживаемое утвердившимися различными аспектами материального принципа, как и сам материальный принцип, стали нарастающими препятствиями дальнейшего развития человека и человечества в целом. Таким же препятствием стало и рабовладение! Вполне соответствовало правильным отношениям лишь кармическое родство, которое теперь, однако, есть не родство кровное, но родство душ, родство целей воплощения. Потому личности, оставляя свои семьи, объединяются на совершенно других принципах, скрытый смысл которых – интеграция душ. Однако, как в Близнецах оно обуславливалось эфирными сущностями, а в Тельце астральными, так в Овне узлы кармических проблем были завязаны на  ментальных уровнях. При этом, как уже отмечалось, стихия «огня» изменила полярность и активировала интеграционные процессы. Именно выход кармических проблем на ментальные уровни обнаружил их сущностную общность, обусловило соединение человечества через посредство стихии «огня» и начало перехода от многобожия к единобожию.

И вновь обратим внимание: то, что лишь недавно было духовным принципом и находилось на эволюционной ветви жизни Земли, оказалось теперь реакционным и инволюционным, не возвышало духовно, но стало грехопадением. Те же самые отношения в новых условиях стали преградой, ограничением, которые надлежало исключить из духовных отношений между людьми вместе с сопровождавшим его многобожием (идолопоклонством).  Еще раз подчеркну, что многобожие своими корнями уходит в родовые отношения, в Родовую Карму, а «пантеон богов» - отражение принципа Силы (собственности), Лунного принципа.   Именно потому  в Век Овна акцент в жизненной активности человечества ставился на ином качестве, что проявилось как борьба (протекавшая с переменным успехом) за новую линию духовности, за исключение поклонения родовым идолам (богам).

Символически это показано на рис. 4: духовный путь, теперь заключается в том, что из отношений между личностями исключается Лунный принцип, ТЕЛЕЦ, а формальная природа человека впервые обнаруживает свою сущностную общность.

 Однако указанный процесс не протекал сам по себе, но требовал внешнего воздействия, инструментом которого стала Личность, Авторитет. Потому полный (эзотерический) символ данной эпохи включает указанное воздействие налагаемой воли могущественной Личности, что и отражено на рис. 5. Правый вариант этого рисунка даже более сокровенен, так как налагаемая могущественная воля часто остается сокрытой, вынося на поверхность лишь «обломки» взаимодействующих форм-личностей. Как видно из сопоставления графика 4 и рис. 5, символизм Зодиака и циклическая активность звездных стихий отражают одни и те же процессы.

	В Век Овна духовным путем было

подчинение диктатуре 

могущественной интегрированной Личности (Учителю).

Это эпоха Вождей, 

непререкаемого Авторитета.


                         (
Век Овна, а это эпоха Моисея, Навуходоносора, Кира Великого, Римской империи и прочих Великих Властителей, отмечен в истории человечества именно таким силовым воздействием многих выдающихся Личностей, изменявших судьбы многих народов, сметавших все родовые и собственнические  препоны, приводивших ко все более тесным и с акцентированным волевым аспектом личностным отношениям  между человеческими единицами, несшим освобождение от рабства (мы отмечали, что рабство – это «родимое пятно» эпохи ТЕЛЬЦА). 

В Овне акцент сместился на ментальный план, проявляющий быстро растущую активность позитивной полярности. Это дало толчок интеграции не вокруг Идолов, а вокруг Идеалов.  Рассматриваемый Век породил догму, догматические учения, первоначально вышедшие из сформулированных в виде Идеалов божественных Идей. Авторитет Учителя был той силой, что  скрепляла людей вокруг новых, не родовых и не материальных, а ментальных отношений, имевших скрытое стремление душ к интеграции на собственном плане. Но эта же сила ослепляла и закрепощала их. В Век Овна такое выражение сознания соответствовало циклическому влиянию осеняющей и обусловливающей жизни. Именно такие процессы соответствовали  энергии зодиакального знака Овна, именно они вели в то время по эволюционной дуге, определяли духовность (правильность) отношений. Напротив, возврат к отношениям с материальным посредником (с той или иной собственностью, рабовладение) или родовым (клановым) теперь был регрессивным, соответствовал инволюционной дуге развития межчеловеческих отношений и самосознания человечества, был греховным путем, означал  падение духовности, деградацию нарождающейся самосознательной личности. 

Коль деньги как основа отношений были грехопадением в эпоху Моисея, то тем более такими они были позже, такими остаются и сейчас. Например, Христос (в следующем Веке – Рыб) акцентировал внимание на том, что деньги (более) не божественный инструмент, в следующем изречении: «… отдавайте кесарево кесарю, а Божие Богу» (Мф. 22, 21).  О том, что материальное богатство является препятствием, а не подспорьем в духовном росте: «… если хочешь быть совершенным, пойди, продай имение твое и раздай нищим; и будешь иметь сокровище на небесах; приходи и следуй за Мною. Услышав слово сие, юноша отошел с печалью, потому что у него было большое имение. Иисус же сказал ученикам Своим: истинно говорю вам, что трудно богатому войти в Царство Небесное; и еще говорю Я вам: удобнее верблюду пройти сквозь игольные уши, нежели богатому войти в Царство Божие» (Мф. 19, 21). Здесь можно пошутить: богатому трудно войти в Царство Небесное, потому что «рога» (Луна, материальный принцип) мешают. Кстати, и преступление Иуды имело своим этапом деньги как шаг на пути к еще более глубокому падению. 

Чтобы не быть понятым превратно, следует пояснить: не деньги как таковые есть зло, но такие отношения, когда деньги становятся между людьми, когда отношения между личностями строятся на деньгах, когда деньги вклиниваются в личные или групповые отношения и становятся их фундаментом. Смотрите: Иуда Искариот был «бухгалтером» в среде учеников Христа. Ни они сами, ни их Учитель не избегали денежных отношений. Однако они для них были лишь средством, условностью, какими являются одежда, пища и прочее. В этом смысле весьма поучительной и дающей много пищи для размышлений является история, случившаяся в Капернауме. «Когда же пришли они в Капернаум, то подошли к Петру собиратели дидрахм и сказали: Учитель ваш не даст ли дидрахмы? Он говорит: да. И когда вошел он в дом, то Иисус, предупредив его, сказал: как тебе кажется, Симон? Цари земные с кого берут пошлины или подати? С сынов ли своих, или с посторонних? Петр говорит Ему: с посторонних. Иисус сказал ему: итак сыны свободны; но, чтобы нам не соблазнить их, пойди на море, брось уду, и первую рыбу, которая попадется, возьми, и, открыв у ней рот, найдешь статир; возьми его и отдай им за Меня и за себя» (Мф.17, 24). Здесь главная мысль состоит в том, что «сыны свободны» (подразумевая Сынов Отца, тех, кто «не от мира сего») и не нуждаются в материальном посреднике в отношениях между собой. Те, кто «от мира сего», строят свои отношения по-прежнему через посредство материального принципа, потому они не свободны! И потому платят дань своему идолу – Тельцу. 

Эпоха Овна принесла зависимость от Личности, Авторитета, но этот аспект был освобождающим от материального посредника, от привязанности к собственности, от рабовладения. То есть наблюдается известный оккультный процесс: эфирные проблемы разрешаются с астрального плана, а астральные – с ментального. Личностный аспект тесно связан с конкретным умом, потому в эпоху Овна именно конкретный ум становится посредником между человеком и Богом. И, как было уже отмечено, это посредничество носило позитивный интеграционный характер. Однако в вышеприведенной цитате есть и вторая важная, часто ускользающая от внимания, мысль: чтобы не соблазнять «заблудших овец», тех, сознание которых еще на пути к освобождению, необходимо имитировать общепринятые отношения, не подчиняя им свою душу! Смотрите, что делает Иисус: имея деньги в общественной кассе, о чем знал и Петр, когда говорил, что Учитель даст пожертвование, он привлекает божественный промысел, делая его посредником, а не сами деньги. Довольствоваться тем, что дается, используя деньги не как собственность, которая закрепощает и привязывает к себе, но как стороннее средство, инструмент, оставаясь свободным. «Бог дал, бог взял» и никаких сожалений. Или «кесарево Кесарю», а «Сыны свободны». Или «не тот богат, у кого много денег, а тот богат, кому хватает имеющихся».

Непосвященных в суть предмета удивляет, например, как Христос легко видит духовным зрением человека, привязаного к собственности. Здесь уже говорилось о том, что собственность – это часть Тела Желаний (астрального тела который есть астральный элементал) человечества. Много собственности – большое Тело, и именно (как груз) «привязывает» человека к низшим уровням астрала, именно оно не пускает человека в «Рай», который есть тончайший и чистейший его уровень. 

Как только в отношения людей, организаций или народов вклиниваются деньги (обобщенный символ материального или Лунного принципа), так сразу в душевных отношениях возникает трещина и низшие стороны личности (эгоизм) выходят на передний план. Это уже первый шаг в сторону  инволюции, падения. В Библии теме борьбы с «Золотым Тельцом» посвящены и многие места книги «Исход». Особо в главе 32: «… Но Аарон сказал [Моисею]: да не возгорится гнев господина моего; ты знаешь этот народ, что он буйный. Они сказали мне: сделай нам бога, который шел бы перед нами; ибо с Моисеем, с этим человеком, который вывел нас из земли Египетской, не знаем, что сделалось. И я сказал им: у кого есть золото, снимите с себя. И отдали мне; я бросил его в огонь, и вышел этот телец» (Исх. 32, 22-24). И волевое решение Моисея изъять у людей предметы собственности, «освободить» их тем самым: «…Народ, услышав грозное слово сие, возрыдал, и никто не возложил на себя украшений своих… Сыны Израилевы сняли с себя украшения свои у горы Хоривы» (Исх. 33, 4-6).

Как видно из сказанного, Моисей, олицетворяющий Овна (Авторитет, Личность) и эпохально «пасущий» народы, подготовил «почву» (плацдарм) для осуществления следующего этапа развития человечества: формальная природа множества людей сблизилась и во многом достигла кристаллизации, стала готова к разлому и проявлению в отношениях между людьми аспекта Души. И, как подчеркивал великий мыслитель и йог Шри Ауробиндо, достижение, ставшее возможным хотя бы для одного человека, становится Путем для всего человечества. 

Эпохой Овна закончился годичный цикл Зодиака, который в целом прошел под знаком Владык Форм и достиг в Овне своей кульминации (смотри приведенный в начале рис.1-А). Этому свидетельство – чудеса, проявленные Моисеем. Завершением данного цикла стал мистический брак между человечеством и Владыками Форм: человечество в целом обрело статус коллективного Владыки Форм. Вся последующая 2000-летняя история очень наглядно продемонстрировала творческие потенции такого «брака на небесах»: облик планеты полностью изменился, наполнившись созданными человечеством совершенно новыми формами, по количеству сопоставимыми с творениями природных Владык. Иногда в наше время можно читать или слышать высказывания, что «чудеса» Моисея можно повторить, когда обладаешь определенными знаниями. Именно так! А стало это возможным благодаря вышеупомянутому Мистическому Браку, новому статусу человечества в целом и его выдающихся единиц в частности. Итак, с окончанием Века Овна закончился Зодиакальный год Владык Форм и начался Зодиакальный Год Христа.

ВЕК РЫБ

Век Рыб (экзотерический астрологический символ - () актуализирует в материи такие эволюционные процессы, которые связаны с душевным принципом. Именно здесь начинается принципиально новый этап развития в человечестве. Это выразилось, в первую очередь, через изменение полярности стихии «воды» (пунктирная линия): с началом Рыб ее активность стала проявляться не через посредничество форм, а через установление прямой связи между человеком и Единым Богом.  Стихии «земли» и «огня» в своем позитивном аспекте (как интегрированная личность) находятся на подъеме, а кармическая зависимость быстро изживается. Однако «процессы искупления», как еще называется отработка кармы, достигают здесь своей наиболее острой формы. Во-первых, на протяжении четырех Веков – от Рака до Рыб – «остатки» или «осадки» неискупленной кармы переносились на все более и более высокий план. В результате к началу Рыб человечество «задолжало» самую грубую, самую тяжелую карму, которая оказалась не по силам человечеству четырех эпох. В Овне процессы урегулирования шли на ментальном плане. На какой уровень предстояло им перейти в Рыбах? На каузальный, или план души. Именно здесь предстояло человечеству распутать самый трудный кармический узел. Потому выразителем наступившей новой эпохи стал Сын Бога – Христос, Мировая Душа. Именно в этом суть божественной Идеи, согласно которой Христос берет грехи мира на себя.
С рождением Иисуса процессы, порожденные эпохой Овна (и в целом владычество формальной природы) перешли на инволюционную дугу, личностные отношения перестали быть духовными, а эволюция теперь всецело зависела от принятия новых энергий, исходивших из зодиакальных Рыб. Рассматривая график 5, может возникнуть вопрос: почему личностные отношения перестали быть духовными, ведь энергии «земли», выражающие личностный аспект, на подъеме и еще не достигли своей кульминации? Ведь именно так, через активность личностного аспекта выражает себя энергия планетарной жизни. Однако при общем выводе надо учитывать не одну линию жизненного проявления, а все четыре. Так в Овне позитивными были только линии «земли» и «огня», что ставило акцент на личности и ее разносторонней интеграции. Век Рыб дал новый позитивный аспект: прямую связь  душ. Процессы интеграции смещаются с личностей на души людей, а тот факт, что проводник души – интегрированная личность – продолжает совершенствоваться, одновременно и способствует, и препятствует отработке кармы. Развитие личностного аспекта остается духовным, если личность подчиняется влиянию души. Напротив, этот же процесс становится огромным тормозом, если личность пытается использовать прямую связь с душой в эгоистических целях, то есть, не разрешая, а наращивая личностную карму.

Можно отметить еще одну особенность перехода от посредничества форм к прямой связи: субъективным появлением посредничества форм является посредничество Сущностей тех планов феноменального проявления – эфирного, астрального и низшего ментального. Это выражалось через феномен медиумизма  в разных его формах. Энергии Рыб связывают человечество с планом Буддхи, высшим аспектом низшей психической природы. В результате на смену медиумам все чаще приходят интуитивы.

Иисус открыл дорогу новым принципам духовности через перенос акцента с личностных отношений на душевные, через использование ума личности как агента души. Именно в этом сокровенный смысл слов Его: «… покайтесь, ибо приблизилось Царство Небесное» (Мф. 4, 17). Все предшествующее совершенствование человеческой формальной природы подвело к возможности совершенствования духовного, через природу Духа. 

	В эпоху Рыб духовный путь лежал исключительно через развитие душевных отношений (душевности)


         (
Рассмотрение символизма Века Рыб (рис. 6) позволяет взглянуть на взаимодействие энергий с другой стороны. При раскрытии эзотерического смысла известного астрологического знака видны качественные изменения и путь дальнейшего духовного роста человека рассматриваемой эпохи: через наложение и слияние душевных качеств контактирующих личностей; через постижение душевного единства; через «поедание» тела Христа. 

Двойственность знака Рыб отражает неустойчивость протекающего процесса и трудности духовного роста: это покаяние (восходящие энергии, приобщение к энергиям действующего зодиакального влияния) и последующее грехопадение (нисходящие энергии, возврат к отмирающим формам, неизжитые кармические проблемы). Это клятва Петра и его тройное отречение от ученичества во Христе в течение одной ночи. Одно сменяет другое, отражая и воспринимая новые аспекты проявления Жизни. А она, как уже отмечалось, с самого начала опирается на самую плотную материю, но устремляется в духовные сферы. Из-за этого «путь в дом Отца» оказывается тернистым и узким, пролегающим между двумя крайностями или интегрирующим два потока – восходящий и нисходящий - в одно целое на более высокой стадии. «Не всякий, говорящий Мне: «Господи! Господи!», войдет в Царство Небесное, но исполняющий волю Отца Моего Небесного» (Мф. 7, 21). Исполнение Воли Отца – это соответствие личного устремления, личных действий Законам явленной эпохи. Это «путь без оглядки», то есть без опоры на древние традиции и верования, на эпохи Близнецов, Тельца или Овна: «… никто, возложивший свою руку на плуг и озирающийся назад, не благонадежен для Царствия Божия» (Лк.  9, 62). 

Двойственность эпохи Рыб в ее начале была большой тайной, выдаваемой лишь посвященным. Об этом говорит Св. Павел: «… и будут двое одна плоть. Тайна сия велика, я говорю по отношению ко Христу и к Церкви» (Еф. 5, 31-32). Эту двойственность следует рассматривать в трех ключах: 

1. Рабство, или зависимость.

2. Отречение.

3. Жертва.

Мы уже обнаружили, что зависимость человечества связана с негативным проявлением аспекта «воздуха» - с кармой, которая в Рыбах поднялась до уровня ментального плана. Именно здесь – на плане конкретного или практического ума – человечество выражало и искупало свое рабство в материи. 

 Отречение связано с выражением аспекта «воды» и ее связи с аспектом «земли». Развивая личностное проявление, душа погружается во тьму формального аспекта, а устанавливая прямую связь между душами, просвещает свой эгоистический инструмент проявления. 

Проявление «огня» вносит во все процессы аспект жертвенности. Душа жертвует во имя обретения личностью духовной свободы в будущем, а личность  - во имя высвобождения души из ограничивающих уз формального аспекта, что происходит через становление интегрированной интуитивной личности.

Итак мы выяснили, что в Век Рыб продолжается развитие личностных проявлений, а также, что это порождает двойственность реализации прямой связи с душой. Но эти выводы получены в результате анализа линий четырех стихий. Теперь рассмотрим, как эту же проблему раскрывает символизм Зодиака. На рис. 7 показано соотношение вертикальных и горизонтальных связей в эпоху Рыб: духовные (вертикальные, прямая связь с душой) отношения составляют менее половины от всех, то есть, подавляемы личностными. Это порождает неустойчивость протекающих процессов. Как бы естественно напрашивается вывод, что, как и в Век Овна, для стабилизации и фиксации нужно наложение Авторитета, более сильной воли. Однако, как мы уже отмечали, в эпоху Рыб это ложный путь, не приближающий к Христу, а удаляющий от него. Начиная с апостола Павла, приложившего больше всего усилий для организации христианской Церкви, и самого ставшего для нее Авторитетом, этот инволюционный путь становится правилом. Павел не отрекался от Христа напрямую, как, например, Петр, но сделал это (неосознанно) через наложение своей воли, то есть косвенно. Именно это отмечают некоторые исследователи, указывая на влияние Марса в гороскопе Павла. Однако при этом они или слишком преувеличивают влияние личностного проводника Павла, или приуменьшают влияние Законов самой эпохи, которые и являются истинной Причиной, следствием чего стал выразитель и «проводник» Павел. Христос знал о его качествах, но, зная, избрал, предпочтя многим. Потому это не личная вина Павла, а выражение законов Века Рыб: прогресс идет через приближение и удаление, через покаяние и отречение. Это не «павлианская» церковь, как иногда выражаются, заменяя термин «христианская», а учет и отражение состояния сознания человечества. Сам Павел в нескольких последующих своих воплощениях в эпоху Рыб вынужден был бороться с созданным им же поклонением Авторитету. Он вновь и вновь, через опыт и совершенствование личностного проводника, постигал и более адекватно выражал замысловатые «рыбьи» законы.

Как становится ясным, начиная с эпохи Рыб, преданность ученика Учителю, основанная на Авторитете или более сильной воле, удаляет человека от истинного, эволюционного пути, от Христа. Еще большим препятствием данная установка становится в эпоху Водолея.

Более 2000 лет энергии Рыб налагали свое влияние на человечество. Следствием воздействия возросших энергий стихии «огня» стала потребность в мировом урегулировании, к образованию групп на принципах душевного сродства в каждой области человеческого существования. Интеграционные процессы выразились в появлении духа интернационализма, для которого расстояния и время уже не являются ограничительными барьерами. Это заложило основание для будущего синтеза в Водолее.
ВЕК ВОДОЛЕЯ

18.08.2003 года не формально, а фактически вступил в свои права Век Водолея: Христос воплотился в эфирном (жизненном) теле, и в результате оказывает прямое воздействие на человечество (через эфирное или жизненное тело). 

Век Водолея – это Век Евы
.

Читатель эту дату не найдет ни в одном астрологическом справочнике или календаре, так как она только начинает распознаваться и сложилась как результат соединения энергий Большого и малого Зодиаков: тех энергий, что мы рассматриваем как аспекты стихий, и тех энергий, что определяются активностью Духовного Солнца. Но и эта информация мало что скажет читателю. Однако безотносительно точной даты человечество вошло-таки в Век Водолея и безусловно станет выразителем новых притекающих космических энергий. Это произойдет столь же безусловно, как было во все рассмотренные нами эпохи Рака, Близнецов, Тельца, Овна и Рыб. Таким образом, анализируя проявляемую активность стихий и их взаимодействия, мы не просто «заглянем в будущее», а таким способом мы продолжим установление прямой связи человека с Богом, воспримем, хотя бы вскользь, новый аспект притекающей духовной свободы.

В отношении Рыб было дано три ключа двойственности. Век Водолея также двойственен, хотя по другой причине. Потому ключевые ноты изменились. Вот они:

1. Ответственность свободы.

2. Интеграция.

3. Выражение жизни.
Начнем с рассмотрения графика 6. С наступлением Века Водолея ситуация вновь меняется кардинально. Во-первых, энергии «земли», «огня» и «воды» уже набрали большую позитивную активность и продолжают ее наращивать. Во-вторых, на этом позитивном фоне стихия «воздуха» также изменяет свою негативную полярность (проявлявшуюся как кармическая зависимость) на позитивную (духовную свободу). Эти изменения порождают принципиально новые взаимодействия четырех аспектов активности (обозначенных нами как стихии). Даже только то, что человечество более не имеет кармической зависимости, а духовно свободно, создает новую ситуацию. Но, кроме этого, человечество более не обусловливается никакими негативными аспектами привходящей энергии. Интересно сравнить показания графика с другими оккультными источниками. Оказывается, что астрологический Звездный Год (~25 900 лет) в некоторых индийских вероучениях разделяется на четыре периода (или малые юги). Так вот, переход из Рыб в Водолей обозначен в них как окончание периода «кали» (черный) и начало «сатьи» (высшая истина). График 6 позволяет нам «расшифровать» те изменения, которые приводят к такому переходу от «тьмы» к «свету», от «ночи» к «дню». 

Негативная активность, или зло в восприятии человека, имеет различную формальную природу: есть планетарное, системное, космическое. Необходимо заметить, что эти виды зла с началом Века Водолея не имеют своей связи с планетой и солнечной системой в целом. Это означает, что человечество более не искушается с этих уровней, но это не означает, что человечество уже освободилось от зла. Оно осталось, но ровно в той мере, в какой само его инициирует. Под воздействием освобождающих позитивных энергий материя более грубой формы выносится на поверхность, разрушается и освобождается самая древняя и скрытая негативная суть человека. В начале Водолея человечество будет иметь дело со своим прошлым, которое восстанет и выставит свой счет. Но, получив по нему, или сделав человечеству «обрезание», с тем и отойдет до Века Девы (на 10-11 тысяч лет, см. график 1 в начале главы).

Рассмотрим подробнее тезис, что «кармическая зависимость» более не обусловливает человечество. Первый, возникающий в связи с этим вопрос, - куда девается карма, которую не удалось отработать до начала Века Водолея. Ответ понравится не всем, но здравый рассудок покажет, что дело обстоит именно так. Все результаты данного исследования указывают на то, что человечество выступает в качестве проводника более высокой Жизни. Она обусловливает проявление тех или иных аспектов активности, которые, соединяясь со свободной волей человечества? как единого целого, порождает тот феномен, который мы называем историей. Кармическая зависимость – один из таких инициировавшихся в прошлом аспектов активности. Теперь же, в Водолее, она не инициируется, но заменена на «духовную свободу». 

Многие воспринимают карму как некое наказание. Но это не так. Напротив, это – защита «младенчества». Это отложенное следствие в отношении сделанного выбора в пользу той или иной противоположности (будь она позитивной или негативной – все равно). Это как беспроцентный кредит в банке, когда инфляция очень высока (если вы знакомы с финансами). Это означает, что многие тысячи лет человечество было во младенческом возрасте, и его «придерживали» или «вели за руку». Но вот человечество повзрослело, ему дана свобода и, соответственно, полная и немедленная ответственность. 

Однако человечество неоднородно, сейчас оно частично по-прежнему состоит также и из «младенцев», которых надо «поддерживать» и «вести». Что происходит в отношении них? Их карму берут на себя те, кого люди зовут Учителями, Мастерами, Наставниками человечества. Но это с одной стороны, а с другой, таким человеческим единицам не оказывается места в жизненном выражении Того, Кем мы Живем и Движемся и Существуем. Они разными путями будут очень быстро выводиться из воплощения и вновь вернутся на планету лишь спустя много Веков, чтобы начать свой путь сначала. 

Рассмотрим виды взаимодействий аспектов активности и тенденции, ими инициируемые. Во-первых, надо обратить внимание на пары «земля» - «вода» и «огонь» - «воздух». Здесь мы имеем два пути наименьшего сопротивления, потому доминирующие в проявлении. Пара «земля» (личностный аспект) - «вода» (прямая связь с Богом) есть синтез двух аспектов, достигающих в Водолее очень высокого уровня выражения. Причем «земля» опережает «воду», потому акцент будет на личностных проявлениях. Синтез двух аспектов даст то, что можно назвать «осаждением духовных явлений». Контакт с духовной сферой в Водолее перестанет быть достоянием немногих, но станет столь массовым, как и ментальная активность. И духовная сфера, и установление контакта с ней станет объектом исследования ученых. 

Пара «огонь» (интеграция) – «воздух» (духовная свобода) характеризуется явным доминированием интеграционных процессов, которые в начале Века  лишь сопровождаются обретением духовной свободы. Однако очень скоро «воздух» духовной свободы сам станет «раздувать» процессы интеграции и задаст направление эволюции в Водолее.

Рассмотренные пары столь взаимосвязаны, что взаимодействия в других сочетаниях, например, «земля» - «огонь», не существенны и имеют значимость лишь как составляющие синтетического взаимодействия всех четырех стихий. В мистической терминологии результат этой синтетической активности – массовое нисхождение Огня Святого Духа.

Интеграционные процессы буквально пронизывают все формы проявления в Водолее. Поверхностная эгоистическая активность, использующая «открывшуюся дверь» духовной свободы, все более уступает такой же групповой активности. Интеграционные процессы на уровне душ –  более глубинные и вначале не столь очевидные. Однако к концу Водолея они становятся доминирующими. 

В Век Водолея человечество сместит акцент с формальной природы на природу души. Вся предыдущая история эволюции характеризовалась проявлением и развитием отношений между формами. Интеграционные процессы на уровне душ создают новую ситуацию: человечество начинает выражать не отношения пар противоположностей, а жизнь в ее единстве. Это также является проявлением и углублением духовной свободы, так как отношения всегда порождают кармическую зависимость.
Символика соответствующего знака Зодиака также отражает характерные процессы и тенденции в жизни человечества: экзотерически это два сосуда (или более абстрактно – два источника - (). Больший сосуд (тело Христа) – на левом плече у богини, а из меньшего, что у пояса с правой стороны (тела Апостолов или иных учеников Христа, всех Наставников человечества, «вкушающих тело Христа»), - изливается Жизнь. Между этими Сосудами есть редко видимая даже на тонком плане связь, потому вода жизни изливается без убыли. Через примерно 2000 лет, к концу Века Водолея, человечество (как целостный организм) достигнет стадии «пребывания» (термин из Библии, смотри Евангелие от Матфея 22, 30) в теле Христа. Это неотвратимо, ибо таков Закон (Замысел) Творца, такова Великая Жизнь, которую мы все совокупно выражаем.
На рис. 9 показан полный (эзотерический) символ Водолея. Это тот Образ Небесного, который должно и в конце Водолея будет выражать человечество. Целью же является интеграция многих в одно, что позволит реализовать более полно прямую связь человечества с Богом и духовную свободу.

	В эпоху Водолея духовный путь – это

быть источником жизни для других


                    (
Уточним также фразу, предваряющую эту тему: «Век Водолея – это Век, или эпоха, Евы». Речь идет о краеугольном камне, на котором в Водолее будет основана новая религия синтеза и построена новая Церковь Христа. Как в Рыбах «краеугольным камнем» новой религии было взятие Христом грехов мира на себя, так таким же «краеугольным камнем» в Водолее станет вознесение Евы. Начиная с изгнания Адама, Евы и змея из рая, Адам находился в позиции как бы невинно пострадавшего от козней змея и искушения, пришедшего через Еву.  Можно говорить о «комплексе Адама», поразившем весь мужской, или высший, принцип. Господом Богом змей и Ева были оккультно распяты: змей был обречен жить и ползать на чреве, то есть распят на земле; Ева была обречена жить и рожать в муках и страданиях, как телесных, так и душевных. Поэтому все современные религии отводят женщине роль виновницы и изгнанницы. В христианстве женщине запрещено быть с непокрытой головой в храме, и ей закрыт вход в его «святая святых». Например, при крещении младенцев в этот предел храма заносят только мальчиков. Обряду обрезания в других религиях подвергаются также только мальчики.

В эпоху Овна Моисей простил и вознес змея, положив начало новому отношению человека к первородному греху. Но человечество тогда даже не обратило на этот акт внимания. В Рыбах Иисус Христос простил блудницу и вознес ее до уровня Апостолов. Он же, как Второй Адам, признал соучастие в первородном грехе, что привело Его на распятие человечеством. Только эти два акта - прощение и вознесение женщины, и принятие, или признание в соучастии, ее греха на себя - открыли дорогу к последующему акту прощения Господом, Его вознесения и последующего воскресения. При этом термин «вознесение» не имеет отношения к «посвящению вознесения», а означает возвышение, искупление. Но человечество упорно не замечало принятие Им греха мира в этом значении. По-прежнему выражались ненависть к змею-искусителю и недоверие женщине как проводнице греха.

В эпоху Водолея человечество должно и сделает правильные выводы, и через прощение и вознесение змея (низшей природы человека) и Евы (как символа женщины) увидит-таки, что Второе Пришествие Христа свершилось, и что Он с нами. С этого начнется новая история человечества и Золотой Век, который принесет жизнь с избытком.

ВЕК КОЗЕРОГА
Задача человечества в ближайшие годы и десятилетия – воспринять энергии Водолея, потому что это - сама Жизнь новой эпохи. Потому о еще далеком для нас Веке Козерога скажем вкратце только для того, чтобы лучше видеть тенденции Водолея, поскольку то, что явит в нем человечество, в Водолее является обуславливающим принципом, воздействующей свыше Силой.

Приводя здесь график 7, хочется обратить внимание всего на один момент: в Век Козерога доминирующей стихией будет «огонь», или интегрирующий ментальный принцип, соединенный с духовной свободой и очень большой ответственностью. Надо заметить, что такими интегрирующими свойствами обладает абстрактный ум, тогда как конкретный – наоборот, разделяющими.   Поэтому и Водолей, и Козерог – эпохи торжества абстрактного ума. Личностные проявления, которые в этот период будут высоко-духовными,  уступают свои доминирующие позиции прямой связи между душами, а потому и прямой связи с Богом. При доминирующем ментальном принципе, выраженном через абстрактный аспект, прямая связь с Богом означает не только известное чувственное восприятие – видение, слышание, характерные для Водолея, но массовое интуитивное знание. То есть прямой контакт с Умом Бога. Таким образом, обуславливать, или направлять, Век Водолея будет непосредственное знание того, что Бог мыслит и выражает. Человечество, повторю, будет абстрактно мыслящим, то есть воспринимающим, а значит, знающим и понимающим Идею Бога. Поскольку негативная активность не инициируется, такое знание будет выражаться в сознательном сотрудничестве с распознанной божественной Идеей.

Ниже приведен Круг Зодиака, на котором читатель найдет символы одиннадцати знаков Зодиака, но на нем нет знака Козерога. На самом деле такого символа (и такого знака) нет. Козерог скрывает Единорога, и это не случайно. Знание этого символа лишает человека всех видов защиты, то есть делает его во всех отношениях самостоятельным и ответственным. В первую очередь – ответственным. Его захотят проверить на прочность и стойкость все силы природы. Без раскрытия же этой великой Идеи Бога, этого Образа Небесного, наш анализ Века Козерога не может быть достаточно полным. 


НЕКОТОРЫЕ ОСОБЕННОСТИ
ЭПОХИ ВОДОЛЕЯ 

«Итак, смотрите, поступайте осторожно, не как неразумные, но как мудрые, дорожа временем, потому что дни лукавы. Итак, не будьте нерассудительны, но познавайте, что есть воля Божия» (Еф. 5,15-17). 

Как бы ни было интересно заглядывать в прошлое, всегда важно использовать полученное знание для дня настоящего и, по возможности, будущего.
Ранее мы уже говорили о том, что все законы, проявленные во вселенной, не вечны в своем проявлении, изменчивы. Человек не ведает этого из-за краткости жизни в плотном теле, но об этом всегда осведомлена его душа. Именно от души идут слова, что «все не вечно на земле», что «нельзя войти в одну и ту же реку дважды», что каждый восход солнца – это начало нового (иного, чем-то отличного от всех предыдущих) дня. Однако от той же души пришли и слова, что «все повторяется», «все уже было».

Слова о том, что начало Водолея означает коренное изменение эволюции, не всеми будут восприняты с пониманием. Что сказать этой категории читателей? Может быть, стоит вспомнить, что солнце заходит на западе, а восходит в совершенно другом месте – на востоке? «Солнце» Рыб зашло тысячу лет назад, и теперь пришло время восходу «солнца» Водолея. Не уподобляетесь ли вы людям, кто, видя дымку рассвета, упорно смотрит на «запад», поскольку солнце последний раз видели именно там? Но по Закону Цикличности новый восход несет Новый День, совершенно отличающийся от предыдущего, и солнце придет с востока, с другой стороны! Раньше или позже вы это увидите, не умом, так физическим зрением. Если это так, то стоит задуматься, какую роль в вашей жизни играет ум, или так называемое знание, каким он заполнен, если вводит в столь глубокое заблуждение, упорно заставляя ждать «возвращения солнца» с запада?

Божественное выражение не ограничивается наблюдаемыми нами формами жизни. Такое ограничение накладывает лишь человеческое сознание. В моменты смены эпох, когда начинают звучать другие «ноты», такое ограниченное сознание выражает беспокойство и даже страх, возмущается: «Как же так! И вчера, и третьего дня я жил по известным и привычным мне божественным законам, почему теперь иначе? Не забыл ли о нас, своих детях, Бог?». Эту ситуацию можно пересказать в виде притчи. Представьте себе музыкальное произведение (например, песню), в котором периодически звучит нота «до». Она звучит и отдельно, и в аккорде. Вдруг Певец, желая придать новое качество песне, повышает тональность. Вместо ноты «до» теперь звучит «до#». Нота «до», оказавшись «вне игры», ужасается и негодует: «А как же я? Чем «до#» или другие ноты лучше меня? Почему меня «бросили»?» Однако, как понимает читатель, этот «плач» - от ограниченности сознания, от сознания, опирающегося на время. Придет момент, и Певец вновь сменит тональность или запоет иную песню и нота «до» вновь будет востребована. Она вновь станет содержанием и выражением Его жизни. Мы сейчас живем в момент смены «тональности» песни Бога. Законы и их выражение претерпевают изменения, являя новый Божественный Лик из неисчислимого множества таковых. Главное из таких изменений то, что 

	Христос сошел с Креста и

отбросил его от себя


Здесь – изменение Закона. Как чуть меньше 2000 лет назад Он принял  Крест на Голгофе, так теперь отбросил вниз. «… я от Самого Господа принял то, что и вам передал, что Господь Иисус в ту ночь, в которую предан был, взял хлеб и, возблагодарив, преломил и сказал: примите, ядите, сие есть Тело Мое, за вас ломимое; сие творите в Мое воспоминание. Также и чашу после вечери, и сказал: сия чаша есть новый завет в Моей Крови; сие творите, когда только будете пить, в Мое воспоминание. Ибо всякий раз, когда вы едите хлеб сей и пьете чашу сию, смерть Господню возвещаете, доколе Он придет» (1 Кор. 11, 23-26). Здесь подчеркну слова: «Доколе Он придет». Теперь настало это время, когда Он уже идет, и, продолжая возвещать смерть Господню, человек грешит против истины.  Пока это было по незнанию, но теперь вы знаете. Крест Распятия Христа падает с этой горы, распиная всех, кто оказывается у него на пути. Кто эти люди? Это все те, кто явно или не явно являются учителями или лжеучителями, кто учительствует. Чем больше в их учении неправды (или иллюзий), тем крепче он прибивается к Кресту Распятия. Кто чист – тот лишь отталкивает его, и Крест продолжает свое падение. Это все руководители, правители и проповедники. Это супруги. Это родители, поскольку они наставляют детей. Это тот, кто налагает свою волю на жизнь другого человека. Это те, кто вовлечен в ту или иную веру, религию, секту или «школу», так как «поедают» духовное тело своего учителя, становятся «рыбами» или «хлебами» их тел. То есть практически каждый человек в тот или иной момент оказывается на пути «Падающего Креста». Здесь мы имеем явление нового Закона, порожденного описанным явлением. Это -

	Закон 

оседания Кармы


В главе «Ведические корни Ветхого Завета» в теме «Жезл Моисея» рассматривается вопрос о распятии и вознесении змея-искусителя. Приводятся и слова Иисуса: «Никто не восходил на небо, как только сшедший с небес Сын Человеческий, сущий на небесах. И как Моисей вознес змию в пустыне, так должно вознесену быть Сыну Человеческому, дабы всякий верующий в Него, не погиб, но имел жизнь вечную» (Ин.3,13-15). Там же показано, что прощение и вознесение Моисеем змея - «врага Сына Человеческого» - открыло дорогу рождению младенца Христа и выполнению его искупительной миссии. Идея этой миссии заключалась в том, что после вознесения змея грех остался только на человеке, и Сын Человеческий брал его на себя, чтобы Господь Бог через прощение и вознесение Сына мог простить и вознести впоследствии человечество в целом. Весь Век Рыб прошел под знаменем взятия Христом греха на себя, и человечество в целом теперь прощено и вознесено. Но не так в отношении каждого или отдельного человека. Моисей от имени всего человечества простил и вознес змея, Господь простил и вознес Сына Человеческого, и человечество, «обернувшись», должно через каждого своего представителя простить и вознести своего самого «заклятого врага» - свою низшую телесную и ментальную природу. Поэтому карма, или  «воздаяние», ложится на плечи каждого человека: теперь он духовно свободен и индивидуально ответственен перед Христом и Господом Богом.

Если Моисей простил и вознес над пустыней змея, то Христос простил и вознес среди верующих жену, или женщину. Этим актом он, как Второй Адам, прощает Еву за принятый от змея соблазн и передачу его Адаму. Прощает и возносит. Речь идет об акте прощения блудницы Марии Магдалины, которая была затем вознесена им до уровня Апостолов. Однако ни сами Апостолы, ни церковь ими созданная еще не были готовы к тому, чтобы также простить и вознести женщину. Это проявилось в том, что женщина осталась в том же положении, что и после изгнания из рая – распятой, как и змей. Но ни сам змей, ни женщина человечеством еще не прощены и не вознесены. Это должно быть совершено, произойдет и уже начинает свершаться в начале Века Водолея. Если говорить языком церковных ритуалов, женщина должна быть допущена в храм без платка, что во многом уже происходит. Но это лишь начало: женщина должна быть допущена в «святая святых» и более того – это должен быть специальный регулярный ритуал «прощения и вознесения» женщины. Только после этого Врата в Царство Божье  - в пятое человеческое царство на земле – будут открыты и для мужчин, и для женщин.
Вот притча Христа, предвосхищающая события Века Водолея: «… Царство Небесное подобно царю, который захотел сосчитаться с рабами своими; когда начал считаться, приведен был к нему некто, который должен был ему десять тысяч талантов; а как он не имел, чем заплатить, то государь его приказал продать его, и жену его, и детей, и все, что он имел, и заплатить; тогда раб тот пал, и, кланяясь ему, говорил: государь! Потерпи на мне, и все тебе заплачу. Государь, умилосердившись над рабом тем, отпустил его и долг простил ему. Раб же тот, выйдя, нашел одного из товарищей своих, который должен был ему сто динариев, и, схватив его, душил, говоря: отдай мен, что должен. Тогда товарищ его пал к ногам его, умолял его и говорил: потерпи на мне, и все отдам тебе. Но тот не захотел, а пошел и посадил его в темницу, пока не отдаст долга. Товарищи его, видя происшедшее, очень огорчились и, придя, рассказали государю своему все бывшее. Тогда государь его призывает его и говорит: злой раб! Весь долг тот я простил тебе, потому что ты упросил меня; не надлежало ли и тебе помиловать товарища твоего, как и я помиловал тебя? И, разгневавшись, государь его отдал его истязателям, пока не отдаст ему всего его долга. Так и Отец Мой Небесный поступит с вами, если не простит каждый из вас от сердца своего брату своему согрешений его» (Мф. 18, 23-35).

Притча приведена полностью, так как понимание Закона Оседания Кармы дается очень трудно и болезненно. Еще Моисей, готовя человечество к такому пониманию, ввел закон прощения долгов в каждый седьмой год – этот закон забыт и не выполняется. Христос на примере своего принятия предательств учеников и последующего распятия показал еще более высокий пример прощения и вознесения низшей природы. Еще одним примером было прощение и возвышение Савла Тарсянина, ставшего Святым Павлом: его, виновного в физической гибели десятков последователей Иисуса Христа, «гнавшего» и самого Христа, Он полюбил, простил и возвысил.
Действие этого Закона можно представить через «эффект пружины». Представьте себе пружину, которую закрепили внизу и растягивают вверх. Когда напряжение достигает критического значения, пружина обрывается в верхней точке и стремительно «сворачивается» вниз. За время накопления натяжения (2000 лет ежеминутного «распятия Христа») в зону ее «тела» попали многие и многие, потому теперь энергия «пружины» или отбрасывает их в сторону, или захватывает и тянет за собой вниз. Тем, кто ниже всех и кто не сумеет «отбросить Крест», достанется вся тяжесть человеческого греха, собранная Христом за почти 2000 лет. Эта группа душ будет притянута грехами человечества в «чрево Земли», где Христос провел «три дня и три ночи», но где они будут пребывать до появления возможности повторить уже пройденный круг. Это – по 

	Закону 

«испитой Чаши»


По такому закону карма человечества переводится в «чрево Земли», или в эволюцию самого материального, или низшего, принципа. По более известному Закону Эволюции самая грубая материя постоянно отбрасывается, а взамен привлекается более тонкая. В этом суть совершенствования или падения человека и за время краткой земной жизни. Не потому, что какая-то часть сотворенной материи не нужна Богу, не потому, что она Им позабыта, это не так. Сменяется «тональность», которая звездами обозначена и человеку известна как «знак Зодиака», и материя такого качества в «новой песне» не участвует. Творец «сосчитал» каждую песчинку своего творения и не пренебрегает ничем. Много позже или в другой работе будет задействованы и они.

В настоящее время мы живем в такой напряженный момент, когда становится чрезвычайно актуальным «правило фиксации». Оно было образно изложено Иисусом в отношении того, когда и как будет Его Пришествие: «Когда же увидите мерзость запустения, реченую пророком Даниилом, стоящую, где не должно, - читающий да рузумеет, - тогда находящиеся в Иудее да бегут в горы; а кто на кровле, тот не сходи в дом и не входи взять что-нибудь из дома своего; и кто на поле, не обращайся назад взять одежду свою» (Мк. 13, 14-16). Здесь надо иметь в виду, что аспект «Иудеи» - это аспект «Матери», выражающийся в низшей четверице человеческого устройства (аспект Израиля – это аспект Души). Потому для «приземленных» людей, тех, кто целиком погружен своим сознанием в мирскую жизнь, «бегство в горы» - это срочное обращение к своей духовности, к своей Душе.

«Те, кто на кровле» - это, по сути, те же «рыбы», вкусившие «тело Христа». Для них актуальным является фиксация своего достижения, так как у «рыб» чрезвычайная склонность к «отречению», к откату назад, к «возвращению в свой дом», к привязке к удовольствиям и материальным приобретениям. Все это надо хотя бы «фиксировать», то есть не колебаться, что весьма не просто, поскольку ум очень беспокойный и постоянно соблазняется. Лучше же  - лишить своего внимания и опеки все сомнения и страхи. И если человеку не достает тайного знания, то помочь может только вера.

«Те, кто на поле» - это сегодня довольно многочисленная группа людей, кто ведет борьбу на «поле Курукшетры» - на астральном поле битвы. Это поле борьбы Души с эмоциональным бесконтрольным проявлением, с болезненным разрастанием «тела Желаний» (иное и наиболее характерное в наше время название астрального тела), с раковыми образованиями на нем в виде собственности. «Взять одежду свою» -  это вернуться (фокусировать свое сознание) в «кожаные одежды» и в тело Желаний, отдавшись земным привычкам и страстям, чувственной жизни. Фиксация для этой группы означает не расслабляться, не пугаться неведомого будущего и всецело довериться водительству своей Души. Вы – не умирающая душа, и ничто не может вас, как душу, погубить! Лишь те из перечисленных Иисусом групп, кто встретит «падающий Крест» лицом к лицу, смогут его от себя отбросить. Если же человек будет в бегстве, крест «ляжет ему на спину», то есть распнет его и потянет еще дальше вниз. Это в прошедший Век Рыб Крест и распятие на нем было духовным событием, подражанием Христу, теперь же все иначе. Изменились энергии, и жизнь выражает себя иначе. Не уподобляйтесь глупцам, которые, увидев заход солнца на западе, упорно ожидают его восхода с той же стороны. Солнце восходит, и уже взошло, с востока. Солнце – это символ Света Мира, который есть Господь Христос.

Здесь, безусловно, многие обнаружат свой «камень преткновения». Но это же тот самый «камень», который должен лежать «во главе угла»! Иначе «тот, кто упадет на этот камень, разобьется, а на кого он упадет, того раздавит»; «это от Господа, и есть дивно в очах ваших?» (Мф. 21, 42-44)
Анализируя график 6, мы обращали внимание, что «кармическая связь» человечества канула в лету и ей на смену пришла «ответственность духовной свободы». Аналогичной была ситуация начала Века Рыб, когда на смену посредничеству форм, или божественных Сил, пришла прямая связь в лице Христа. Тогда тоже обращали свой взор назад, на традиции отцов, отчего не видели «Знамений Времен». И вот, в начале Водолея ситуация буквально повторяется, только теперь человечество должно отвести свой взгляд от традиций эпохи Рыб, чтобы Жизнь избрала его сынов и дочерей своими проводниками на Земле.

Однако, «правило фиксации» распространяется и на тех, кто смог достичь большего единения с Христом. Соблазны, а они идут от ума, будут испытывать всех без исключения. Даже Апостолов, которые в эти дни находятся все в земных телах (и ведут во многом незаметную или малозаметную общественную жизнь). «Ибо восстанут лжехристы и лжепророки и дадут знамения и чудеса, чтобы прельстить, если возможно, и избранных. Вы же берегитесь» (Мк. 13, 22-23). Слова: «Вы же берегитесь», - относятся непосредственно к Апостолам, которым они были сказаны на будущее. 

Несколько слов будет уместно сказать о том, «где искать Христа», коль он теперь в тонком эфирном теле. Иисус предупреждал: «Итак, если скажут вам: «вот, там в пустыне», не выходите; «вот, в потаенных комнатах», - не верьте; ибо как молния исходит от востока и видна бывает даже до запада, так будет пришествие Сына Человеческого…» (Мф. 24, 26-27). Дело в том, что многие верующие, но не те, кто знает, полагают Христа «во вне себя». Кроме того, что при этом они получают физическую немощь, болезни, они готовы обманываться теми лжепророками, кто говорит им, что тот или иной человек – Христос. В связи с вышесказанным можно продолжить цитату из «Первого послания к корифиянам Святого Апостола Павла»: «Посему, кто будет есть хлеб сей или пить чашу Господню недостойно, виновен будет против Тела и Крови Господней. Да испытывает же себя человек, и таким образом пусть ест от хлеба сего и пьет из чаши сей. Ибо кто ест и пьет недостойно, тот ест и пьет осуждение себе, не рассуждая о теле Господнем. Оттого многие из вас немощны и больны и немало умирает» (1 Кор. 11, 27-30). «И вы – тело Христово, а порознь – члены» (1 Кор. 12, 27).

 Христос – это «жизнь с избытком», потому, отводя ему место «во вне себя», человек отталкивает эту Жизнь, которая течет в таком случае действительно «во вне его», в стороне от человека. В дни Водолея такая позиция, кроме того, отделяет человека от Христа, обращает его спиной к Нему и падающему (отринутому Христом) Кресту. Потому Христос «не в пустыне» или «в потаенных комнатах», а в нас самих. Надо только обратить свой взор из вне во внутрь и увидеть это. Разглядите Его в себе и «по вашей вере дано вам будет».

Есть еще один момент, на который не было обращено внимание в вышеприведенном анализе. Дело в том, что в Век Водолея Христос возвратится не как Душа в теле, а как Дух в Душе. Закон этот был уже ранее здесь озвучен, а именно, что Великая Жизнь проявляется двояко: как манифестация и как осеняющая Сила. Так в Овне была нарастающая манифестация Личности, а осеняющей силой была Душа. В Рыбах человечество стало учиться выражать Душу, а осеняющей Силой был Дух. Теперь, в Водолее человечеству предстоит стать выразителем Духа, и осеняющей Силой будет сам Отец Небесный. Именно с необходимостью выразить Дух  связано Второе Пришествие Христа. Но Он не будет Духом в душе отдельного человека – так уже было в начале Рыб. За 2000 лет эпохи Рыб человечество стало выразителем Души, интегрированной, групповой Души. Потому Христос Второго Пришествия не связан с отдельной Личностью, какой бы высокоразвитой она ни была. Он связан с групповой Душой, и проявление его будет групповым. Именно это означает сравнение Его явления с молнией, «которая бывает видна и вблизи, и издалека».
О том же говорит и «Закон внутреннего светильника», который некоторым известен как закон «не спутай Меня». Образно он описан в евангелистской притче «О десяти девах» (Мф. 25), где Душа человеческая представлена светильником, освещающим и встречающим жениха-Христа. «Неразумные девицы» живут «во тьме», не заботясь о «масле в лампах», они же будут искать Христа «во внешней тьме» - «в пустыне», «в комнатах», в книгах, в чудесах или земных учителях. Разумные также живут обыденной жизнью рядом с первыми «во внешней тьме», но у них всегда есть «масло в лампах», они постоянно проверяют их светимость и вглядываются, не явился ли жених. Эти ищут Христа в «себе», в свете своей Души. Первые и Душу свою видят «во вне», не отождествляя себя с ней. Вторые – это сама Душа, временно обитающая в «кожаных одеждах». Но эти люди – «дважды рожденные», то есть те, в ком родился «младенец Христос», или достигшие уровня третьего посвящения по оккультной классификации, первого с точки зрения Христа.

Величайший из всех мистиков – Сам Божественный Логос. Его мечта должна регистрироваться в нашем сознании как «План Бога», а мистическое видение – как отражение этого мечтательного аспекта природы Бога.

	Мечта не может быть навязана, но лишь предложена


Через миссию Кришны человечество соприкоснулось с аспектом любви. Через миссию Христа – с более высоким космическим ее проявлением. Однако до сих пор немногие знают эту истинную любовь, которая для многих – это эгоистические искажения любви желанием: желанием любить и желанием быть любимым. Реализация этого желания создает чувство внутреннего комфорта и уюта. Рядом с этим желанием любви стоит желание бескорыстия, которое проявляет, на самом деле, не бескорыстие, а эгоизм, требующий общественной благодарности и общественного признания этого «деяния». Читатель может сказать, что любовь многогранна и многолика. Что у нее есть светлая и темная стороны. Это так, потому что, размышляя о любви, наш ум разделяет ее и может дойти до того, что измельчит в пыль, в ничто. Истинная же любовь – цельная и единая – исходит из сердца Господа и проходит через душу каждого человека. Именно там, в обнаруженной и познанной душе, человек впервые ее обнаруживает такой, какая она есть. Человека же, познавшего свою душу и ее любовь, разделяющий ум обольстить уже не может, но сам становится покорным слугой.

На истинной природе любви и законе, что мечта не может быть навязана, основана специальная техника самосовершенствования, имеющая название «Техника Белого Листа». Формально она очень проста, что не так в реализации.

Данная техника предназначена для выявления аспектов горизонтальных (формальных) отношений наших «тел Желаний» и целенаправленной (осознанной) трансмутации их в вертикальные (душевные). Поскольку горизонтальные отношения построены по принципу  разделения на «я» и «не я», это находит свое отражение в навязывании своей личной мечты, своего личного видения, своей личной воли, личной любви в конце концов. Но ни видение, ни мечта, ни любовь, да и воля не могут быть навязаны! Навязываемая воля создает «стесненные обстоятельства», но не передаются человеку, она не становится его собственной. Потому указанная техника предлагает следующее. Возьмите два листа белой бумаги. На обоих напишите заголовок: «мои требования (претензии) к такому-то». Это может быть личность, организация, государство и т. д. Один лист оставляете чистым, а на другом перечисляете все эти требования. По мере работы над собой вы можете вспомнить или обнаружить еще какие-либо требования, тогда допишите и их. Но вот «список требований» готов. Теперь вы перечеркиваете их все и откладываете в сторону (чтобы можно было дописывать неучтенные требования), а чистый лист кладете или вешаете на видном месте – он вам будет напоминать о проводимой вами работе: никаких требований, только предложения, которые не обязательны к принятию или выполнению.

Для многих подобный абсолютный подход окажется проблематичным, потому есть облегченный вариант «по шагу». Он состоит в следующем. Исписанный лист становится вашим временным «белеющим» рабочим листом: вы вычеркиваете один из перечисленных вами же пунктов и следите за тем, чтобы это требование было исключено из вашего общения с избранным объектом. Когда результат достигнут, вычеркиваете следующий пункт. И так далее до «чистого листа».

Есть еще много других законов, которые актуализируются привходящей энергией Водолея, и которые проявят себя в ближайшее время. Как Век Овна дал Моисея и через него свои законы, как Век Рыб дал через рождение и распятие Христа свои – Новый Завет, так через Второе Рождение и Отбрасывание Креста Век Водолея выразит свои. И по этим законам все мы изменимся. Именно эти законы будут тем «ситом», которое отделит «зерна от плевел», ибо пришло время сбора «урожая» прошедшего Века (Рыб) и время посева новых семян Века грядущего.

МЕТАМОРФОЗЫ БРАЧНЫХ ОТНОШЕНИЙ
  В теперь уже прошедшую эпоху Рыб символ, показанный на рис. 7, также означал отношения молодоженов, и, в более общем смысле, – отношения супругов. По сути, семья и супружеские отношения были главным полем человеческого опыта по преодолению разрушительных тенденций грубой человеческой природы. Не случайно семью называют то «ячейкой общества», то «моделью общественных отношений». Давайте проследим знакомые нам тенденции развития супружеских (семейных) отношений в веке Рыб. На рис. 11 показаны два варианта: а) рост духовной составляющей; б) возврат к личностным отношениям (теперь это деструктивные тенденции). 

Всем молодоженам желают «быть как одно» и «жить душа в душу» (вариант «А» на рис. 11). Это – духовная цель душ, находящихся в воплощении. Если у этих душ есть кроме стремления еще и богатый опыт прошлых воплощений, если материя, привлеченная душами для построения физических тел достаточно тонкая, получаем гармонию и единство, высокое качество жизни и прочность такого союза. Однако для многих это желанная, но несбывшаяся стезя. 

Гораздо типичнее вариант «Б», который имеет массу вариаций и стадий. Первое, что отмечаешь, сравнивая две тенденции, это то, что развитие вертикальных отношений варианта «А» придает устойчивость и прочность союзу, а возврат к горизонтальным отношениям, результатом которого является вариант «Б», приводит к дисбалансу и, в конечном итоге, разрушает все связи. Вот некоторые пояснения ко второй части рис. 11.

Базовый вариант – это душевное стремление «объять друг друга», это «поедание душевных тел». Здесь нет стремления к доминированию, нет диктата воли одного в отношении другого. Здесь нет материального посредника – отношения непосредственные, душевные и духовные, но не исключающие и личностных (горизонтальных) отношений, частью которых являются сексуальные. 

	


Первая разрушающая тенденция, которая проявляет себя спустя некоторое время, это «наложение воли». Личностный аспект супругов проявляется через активность в повседневной жизни (горизонтальные отношения). При этом довольно скоро выявляется, что один из них обладает большей волей, и, если душа лидера еще не контролирует личностный аспект, с его (или ее) стороны начинается диктат, навязывание своего мнения, решений (требований, условий и т.д.), то есть воли. Следует отметить, что диктат воли – это попытка лидера жить за подчиненного. То есть возвышающие отношения века Рыб, которые могли послужить хорошей основой для духовного прогресса, замещаются отношениями века Овна! С эволюционной ветви супруги «падают» на инволюционную, и это уже само по себе порождает новые разрушающие тенденции. Моисей, чтобы удержать свой, народ, который находился под прессом его воли, свою «паству», был вынужден увести всех в пустыню, то есть исключал саму возможность выбора. Так же поступали диктаторы в близких нам 19-20 столетиях века Рыб: закрывали границы, лишали свободы передвижения, а то и просто собирали в «трудовых» лагерях. Однако если таких стесненных обстоятельств создать не удается, то угнетенная личность стремится освободиться. В семейных отношениях это сначала приводит ко второй разрушающей тенденции: к вырождению отношений до чисто физического контакта, к отношениям «чести» и «долга»: супруги договариваются о правилах поведения и правилах совместной жизни, которые часто сводятся к «исполнению супружеского долга». Но, как мы видели из анализа таких отношений, без авторитета, без лидера и его наложенной воли данная ситуация все равно оказывается крайне неустойчивой и стремится к окончательному разрыву. Часто в качестве такой объединяющей воли выступает внешний лидер. Им может быть кто угодно, даже совместный ребенок, если он прилагает усилия против разрушения семьи! В таких случаях говорят, что в отношениях между супругами возникла «трещина». Как только подобное происходит, тут же появляется и внедряется в «трещину» посредник: материальный фактор. Лунный (материальный) принцип – это третья разрушающая тенденция, которая низводит отношения супругов еще ниже. Теперь каждый из них ищет в брачных отношениях не пути духовного роста, даже не физической близости или честных отношений, а выгоду, часто в ущерб партнеру. То, что было достижением и духовной стезей в век Тельца, вновь реанимируется, но теперь как духовная деградация, как грехопадение.

Четвертая разрушающая тенденция: прелюбодеяние. Оно всегда есть следствие разрыва духовных отношений с супругом или супругой. Оно может последовать после вмешательства материального посредника или непосредственно как реакция на волевой диктат: супруг или супруга ищет отдушину «на стороне» (воля партнера отбирает жизнь в семье и более слабый находит жизнь, или самовыражение, на стороне или «вычеркивает» себя пьянством, наркотиками и т.п.). И все же это не предел грехопадения. Есть еще более низкие стадии, но и сказанного достаточно. Именно прелюбодеяние было названо Христом стадией деградации семейных отношений, могущей стать основанием для развода. «Сказано также, что если кто разведется с женою своею, пусть даст ей разводную. А Я говорю вам: кто разводится с женою своею, кроме вины прелюбодеяния, тот подает ей повод прелюбодействовать; и кто женится на разведенной, тот прелюбодействует» (Мф. 5, 31-32). Все предыдущие рассмотренные стадии распада семьи – основание (в духовном смысле) только для раскаяния и самокоррекции.

Обращу еще раз внимание на выявленную тенденцию, которая постоянно обращается в факт жизни: со сменой эпох меняется стезя обретения духовности. То, что в предыдущую эпоху было достижением, было духовным, в следующую эпоху становится откатом назад, переходит в категорию грехопадения. Это важно отметить потому, что «перевернув листок календаря», составленного по звездам Зодиака, и оказавшись в начале Века Водолея, мы не просто оказываемся под влиянием новых сил, но переходим на совершенно иную восходящую дугу эволюции. Соответственно стезя только что завершившегося Века Рыб, достигнув своего апогея, сворачивает на инволюционный путь. То, что еще недавно приближало человека к Христу, теперь удаляет от Него! Церковь, поставленная на факте распятия Христа, и оказавшаяся неспособной воспринять Новое Время, в Новом Веке стала сама по себе греховным путем. Теперь и Христос вынужден будет бороться с ней, и разрушить ее. Новая религия будет не суммой ныне существующих, а новой по духу и форме, потому что в ней нет места хаосу и нестабильности отношений всех рассмотренных предыдущих эпох. Новая религия – это религия Единой Души и Единой Жизни, выразителем которых является Христос.

ЗОДИАКАЛЬНЫЙ КРУГ.

В заключении темы еще раз вернемся к Зодиакальному кругу, чтобы уточнить некоторые общие известные моменты, рассмотрим эволюцию и инволюцию в их единстве. На рис. 12  пунктирная линия разделяет 12 знаков Зодиака на две части: вверху духовная (Рыбы, Водолей, Козерог, Стрелец, Скорпион, Весы), внизу материальная (Дева, Лев, Рак, Близнецы, Телец, Овен). Эволюция включает их обе, но поочередно. 

Римскими цифрами от I  до IV обозначены четыре малых юги внутри Зодиакального Года: I – сатья (высшая истина, Золотой Век); II – трета; III – двапара; IV – кали (черный или железный век). Как видим, по отношению к двум половинам Круга юги сдвинуты на один знак. Мы ранее уже выяснили причину этого, когда рассматривали Век Водолея. Духовная половина Года включает Рыб, но сатья юга начинается с Водолея. Причина тому – двойственность Рыб: налицо могущество материального и слабость духовного начала. То же самое относится к Деве: дух еще могущественен, а материя (негативная активность жизни) только становится актуальной. Здесь имеем соответствие с четырьмя фазами луны: 1-ая четверть – «Рыбы – Водолей – Козерог»; 2-ая – «Стрелец – Скорпион – Весы»; 3-я – «Дева – Лев – Рак»; 4-ая – «Близнецы – Телец – Овен». Иисус, духовное начало Века Рыб и Года Христа, по  Новому Завету родится ночью, то есть в «темное время» - «кали». Новолуние  - начало высвобождения из самой плотной материи, это время, когда свет становится виден. В новолуние дух погружается в самую плотную материю, а в полнолуние Матерь (материя) зачинает во чреве новую, более высокую искру Духа. В группах знаков Рыбы – Водолей – Козерог и Стрелец – Скорпион – Весы имеем «полный возраст Христа» (группы «3» и «3» или «33», что также означает «достичь Весов», равновесия), о котором говорит Св. Павел: «Он поставил одних Апостолами, других пророками, иных Евангелистами, иных пастырями и учителями, к совершению святых, на дело служения, для создания Тела Христова, доколе все придем в единство веры и познания Сына Божия, в мужа совершенного, в меру полного возраста Христова; дабы мы не были более младенцами, колеблющимися и увлекающимися всяким ветром учения…» (Еф.  5, 11). 
В следующих группах знаков Дева – Лев – Рак и Близнецы – Телец – Овен имеем «три дня и три ночи», которые Сын Человеческий проведет «во чреве земли». Упомянутые интерпретации «полного возраста Христа» и «трех дней и ночей», конечно, относятся к космической сфере, к Космическому Христу и имеют соответствие с теми, что относятся к солнечной и планетарной, отраженных в евангелистских писаниях. Как отмечалось в этом исследовании, начавшийся две тысячи лет назад Зодиакальный Год Христа закончится через 33 000 лет вместе с окончанием эпохи Единорога (Козерога) мистическим браком человечества с космическим Христом, в результате чего родится коллективный Христос – человечество в целом станет Планетарным Христом.

Можно также отметить, что в целом актуализация энергий того или иного знака Зодиака смещает точку напряжения в сознании человечества, а отношения в паре Дух и Материя находят свое соответствие в отношениях шести созвездий верхней половины к шести нижним. Отношения эти, если смотреть в целом, есть отношения Отца – Сына – Матери, иначе называемые Мутабельным Крестом (Матери или Святого Духа), Фиксированным Крестом (Сына Божьего) и Кардинальным Крестом (Отца). В связи с этим можно рассматривать три группы знаков: «Рыбы – Водолей – Козерог – Стрелец» относятся к аспекту Сына; «Скорпион – Весы – Дева – Лев» - к аспекту Отца (Сын становится Отцом и Мать принимает Семя Отца); «Рак – Близнецы - Телец – Овен» - аспект Матери. 

Зодиакальный Круг – это прообраз «лестницы Иакова». Посмотрите на рис.13: здесь показаны два пути или два направления «лестницы». Стрелка «А» указывает направление восхождения на архетипические планы (высшие духовные), стрелка «Б» - нисхождение в сферу отработанного опыта, во все более низкие вибрации. Как бы эти пути сходятся в точке, указанной стрелкой «О». Действительно, еще год назад, когда человечество жило «Рыбами», «Дева» отчасти отражала инволюционную стадию. Пунктирная линия на рис.14 показывает смещение «точки напряжения» (перемещение вертикали по Кругу Зодиака как стрелки Вселенских Часов) во времени. Конкретно отражены ситуации: конца Века Рыб на рис.14 и начала Века Водолея (в настоящее время) на рис.13. Как видно, ранее в «Рыбах» человечество имело первое посвящение, а в «Деве» – седьмое.  Теперь же, уже в «Водолее», «Дева» полностью раскрыта и отражает сейчас лишь шестое посвящение, а  наивысшее из возможных в планетарной схеме достижение выражает «Лев», что соответствует седьмому планетарному (пятому космическому) посвящению сейчас и в будущем. Визуальная видимость соединения обоих путей – это психологический обман из-за плоскостности восприятия данного Круга. Хотя в верхней точке и возможен переход (точнее – прыжок) с инволюционной дуги на эволюционную, но лишь через откровение «блудного сына», также как верно и то, что наивысшее достижение приносит наивысшее испытание, и соблазнившийся оказывается в самой низшей точке падения. Причиной тому – резонансное соответствие энергий эволюционной и инволюционной дуг. Как не вспомнить здесь о «жатве Века»?  Ведь именно на тонкой грани («лезвии бритвы») определяется твердость занятой позиции, а резонансное соответствие является такой тонкой гранью.

Здесь же можно заметить, что аспект Отца, начинающийся со Скорпиона, стал доступен в качестве наивысшего посвящения лишь с наступлением Века Тельца, раскрывшись в Овне «со спины». Именно это позволило Моисею увидеть Его. То есть в Тельце (4 – 4,5 тысяч лет назад), стал пробуждаться волевой аспект Творца, нашедший свое соответствие в пробуждении личностного аспекта человека. Как было показано ранее, именно в это время возникла так называемая цивилизация, связанная с разделением людей на принципах собственности. С завершением Века Тельца и началом Века Овна волевой аспект стал главной движущей силой эволюции, сохраняя свои позиции с той или иной трансформацией в Рыбах. В Водолее человечество будет выражать наивысший, духовный аспект Духовной Воли. Почему так? Потому что мы – часть более высокой Жизни, но достигает нас лишь тот ее высший аспект, что отстоит не более, чем на семь ступеней, а остальное – непостижимо в этом мире.

Как уже говорилось, 12 Знаков Зодиака распределяются между тремя аспектами: Отца, Сына и Матери. Давайте еще раз вспомним «Треугольник Проводников», описанный Е. П. Блаватской: «Материя является Проводником для проявления Души на этом плане существования. Душа же есть проводник на высшем плане для проявления Духа, и эти трое есть Троица, синтезированная Жизнью, насыщающей их всех» («Тайная Доктрина», т. 1).   

В настоящем исследовании обнаруживаем те же процессы, но с пикантной особенностью. То есть, начиная от конкретного Знака Зодиака, двигаясь по кругу, мы доходим до нее же, но обнаруживаем разрыв, который отражает изменение качества (сознания) за время движения по спирали, то есть эволюцию. Аналогично, если пойти «вспять», по инволюционному пути, получим также разрыв в сознании, но это будет разницей «падения» того же сознания. Второй вариант мы имеем, в том числе, при очередном воплощении в плотной материи. Конечно, если рассматривать манифестацию не из времени, а из Вечности, то все едино, все сходится в Творце, но такое единение двух путей означает также, что дух и материя более не находятся в отношениях друг с другом, и их синтетическое выражение превышает самую высшую из сфер человеческого сознания.

Можно было бы многое еще сказать о Круге Зодиака, например, имея в виду символизм знаков, представленный ранее на рис. 10. Однако оставим это «поле» для самостоятельного исследования читателей. Уместным видится лишь оговорить, что, обращаясь к Зодиаку, его знакам, мы здесь не рассматривали астрологическую сторону вопроса. Наше исследование не имеет, тем более, отношения к ежегодно проявляющейся циклической активности внутри солнечной системы. Это сказано к тому, что для определенного уровня развития сознания влияния планет и созвездий внутри этого малого Зодиака (его цикл – солнечный или календарный год) могут не быть определяющими. Но при этом влияние Большого Зодиака (цикл - 25 000 лет) и его меньших циклических отражений становится еще большим, еще более обуславливающим. Чтобы выйти из его сферы влияния, сознание должно удалиться за пределы солнечной системы. Такое также возможно, но происходит крайне редко. Потому все, что здесь сказано, относится ко всем без исключения, даже если кто-то полагает иначе.



ПРЕДИСЛОВИЕ.

Целью данного исследования является попытка сорвать более плотные покровы с тайн, которыми насыщен Ветхий Завет. Из книг Е. П. Блаватской многие уже знают об использовании в этой части Библии некоторых символов и идей, которые можно найти и в более ранних религиях и философских школах востока. У читателей это могло породить впечатление, что Ветхий Завет – всего лишь некая адаптация, пересказ заимствованных идей для узких нужд одного народа – иудеев. Результаты предлагаемого исследования позволяют говорить о том, что в данном случае не было простого заимствования, подражания, но все рассказанное в Ветхом Завете отражает пережитое Моисеем. 

В предыдущей главе «Знамения Времен» было показано, что одни и те же формы проявления в разные эпохи выражают разные Силы и Энергии. Моисей предстал как выразитель архитипического образа Века Овна, и уже известные формы проявили себя по-новому. То же происходит и с символами: в одной эпохе они выражают одну идею, в другой – другую, а в третьей – третью. Так, например, известный символ «Звезда Вишну» отражает энергии «Тельца», а формально такой же - «Звезда Давида» - «Рыб». Кроме того, иные аспекты этого же символа обнаруживаются в «Козероге», «Скорпионе», «Деве» и «Раке». В свою очередь эти шесть образуют седьмой знак, синтетический. Ограниченный взгляд на подобные вещи приводит к противопоставлению одной части истины другой, и в результате получаем противоположности. Истина же – в единстве.

Библия изобилует местами, которые при буквальном прочтении противоречат друг другу. На это указано и словами Иисуса, когда он отвечает на вопросы фарисеев: «Если Давид называет Его {Христос} Господом, как же Он сын ему?» (Мф. 22, 41-46). Человеку, имеющему дело с шифрованным текстом, нужен ключ, чтобы его понять. Какой при этом критерий верности толкования, верности использованного ключа? Весь текст должен раскрываться, не должно быть мест, не поддавшихся ключу. Он должен быть связный, имеющий смысл. Конечно, можно предположить, что есть еще один или несколько иных ключей, которые также дадут связное, со смыслом, но иное содержание. Возможно, так обстоит дело с Библией, потому автор предлагает свой вариант без претензий на исчерпывающее решение вопроса.

Одним из наиболее древних из известных оккультных учений являются Веды, «дыхание абсолютной Истины», как ее характеризуют в Индии. Именно с этим учением сейчас мы будем сравнивать вторую книгу Ветхого Завета – «Исход» (ею пока и ограничимся). Частично будут использованы расшифровки Е.П. Блаватской, а некоторые авторские прозвучат, возможно, впервые. 

Справка. «Веды» (санскр. veda). «Откровение», священное писание индусов, от корня вед, «знать», или «божественное откровение». Они суть наиболее древние, так же как и наиболее священные из всех санскритских трудов. «Веды» сначала преподавались устно в течение тысячелетий и затем были собраны на берегах озера Манаса-Саровара в Тибете. Возраст «Вед» должен быть не менее 5100 лет. (Из «Теософского словаря» Е.П. Блаватской.)

ТАЙНА РОДА МОИСЕЯ

Вторая глава «Исхода» посвящена рождению Моисея и тем событиям, которые это рождение сопровождали. Однако здесь мы ничего не находим о том, кто были его родители, братья и сестры. О родителях говорится как о «некто». То есть это мог быть любой еврейский род. Как сказали бы сейчас – родился в среднестатистической еврейской семье. Но здесь можно усмотреть и некую тайну, разгадка которой была по замыслу автора отсрочена. Последнее покажется более правдоподобным, если заглянем в главу 6 «Исхода», где наконец-таки проливается некоторый свет на происхождение Моисея: «Амрам взял Иохаведу, тетку свою, себе в жену, и она родила ему Аарона и Моисея» (Исх. 6, 20). 

Чтобы понять, что скрывается за этими шифровками, надо проговорить имена родителей вслух. Кроме того, следует учесть, что при переводах буквы «х» и «г» часто трудно разделить, потому их можно считать взаимозаменяемыми. Звук «й» также часто заменяется на «и». Имена «Амрам» и «Иохаведа» уже по своему звучанию указывают на некие корни индийских Вед. Позволю себе предположить, что первоначально имя «жены» звучало «Йога-веда», а имя отца Моисея составлено из двух священных слов: «Аум» и «Рам». Поскольку мы выяснили в предыдущей главе, что Моисей олицетворяет новый Век Овна, то его родители выражают уходящий Век Тельца. Напомню, что человечество в эту историческую эпоху стало выразителем активности астрального типа. Священное слово, использовавшееся для активации этого типа чувствительности, – «Рам». Энергией, свыше обуславливавшей астральную активность человечества в Тельце, была низшая ментальная. Священное слово, использовавшееся для активизации чувствительности в ментальной материи, - «Аум». Таким образом, «отец» Моисея – две сферы чувствительной активности человечества: одна уже проявленная, другая – ищущая своего выражения в человечестве Века Овна. А теперь вновь заглянем в «Теософский словарь» Е.П. Блаватской.

 «Йога» (санскр. yoga). (1) Одна из шести… школ Индии; школа философии, основанная Патанджали. (2) Практика медитации, как средство, ведущее к духовному освобождению.

«Веды» (санскр. veda). «Откровение»… от корня вед, «знать», или «божественное знание».

Таким образом, «отец» Аарона и Моисея – два плана человеческой эволюции. Его «мать» (и его «бабушка» одновременно) – «божественное знание» и практика его получения и реализации. Уточнение, что «жена» одновременно является теткой, показывает и подтверждает причинность отношений: оба священных слова (отец) есть метод реализации практики медитации «йоги», есть слова из «Вед». Более того, можно трактовать и так, что мать – это Йога, а бабушка – Веда, что соответствует их причинной связи. Все это обретает ясный смысл, если предположить, что библейский Моисей – это, в одном из ключей шифрования Библии, символ духовного (интуитивного) сознания, т.е. души. Это соответствует «Знамениям Времен», так как человечество Века Овна обуславливалось энергиями ментального уровня, который с приходом Христа в Рыбах был осажден в человечество. 

Аарон, брат Моисея, - это просветленный конкретный ум личности (см. «Теософский словарь»). Далее говорится, что Аарон старше Моисея (на три года). Конкретный (практический или низший) ум в человеке действительно проявляется раньше, чем пробуждается сознание души и отделяет их «три ступеньки конкретного ума». То есть Аарон олицетворяет тот аспект активности, который ищет своего полного выражения в человечестве этой эпохи, и который направляется с каузального уровня Моисеем. Верности этого предположения в дальнейшем будем находить множество подтверждений.

ПРОЗРЕНИЕ МОИСЕЯ

Давайте теперь вернемся к тому моменту, когда жизнь уже взрослого Моисея неожиданно и резко изменилась, когда из-за «угрозы смерти» он бежал из Египта. Впрочем, почему он бежал «от смерти»? Может, он бежал «к жизни»? Не так ли поступают многие, обретая веру в Бога или прикасаясь к оккультным знаниям: и те, и другие ищут «жизнь вечную». Но в глазах иных, кто этого не понимает, с позиций рассудочного (Ааронова) сознания, с позиций тех, кто верит в вечную смерть, но не в вечную жизнь, все мы «бежим от смерти». Разница же есть, и принципиальная: к жизни человек стремится по своей вере  в Бога, и страха нет, от смерти же стремится бежать из-за веры в смерть и страха перед ней. 

Буквальное прочтение этого места в Библии дает уже известную трактовку, что Моисею угрожала физическая смерть. Однако позже мы найдем свидетельство самого Моисея, что он бежал от смерти духовной. Кроме того, как свидетельствует текст Библии или древний ее популяризатор Иосиф Флавий в «Иудейских древностях», он жил в семье фараона на правах приемного сына и вкушал все плоды такой жизни. Напомню, что Египет был одним из немногих государств, образовавшихся под непосредственным воздействием энергий Тельца. Это означает, что правители Египта в Век Тельца выражали не тот аспект энергий, что искал своего выражения в человечестве, а обуславливающий, исходящий свыше, от богов. В известном смысле они не только имели связь с богами, но сами были их физическими воплощениями. Ко времени Века Овна правители Египта уже утратили духовную связь с высшими силами, которой обладали со времен Озириса их предки. Формально они остались такими же, какими были первые фараоны, выражали те же энергии. Идея, которая двигала эволюцию в прежние века, теперь обросла формами, стала инертной и присущей самой материи человечества. Божественная же сила перешла на более высокий уровень – каузальный, теперь недостижимый для правителей Египта. Они стали только править, полагаясь на свою личную власть, на свои деньги и армию. 

Но вот «случилось, что он {Моисей} вышел к братьям своим и увидел тяжкие работы их» (Исх. 2, 11). Внешне, или буквально, ситуация очень напоминает ту, что случилась с Гаутамой Буддой. От того в детстве также скрывали темную сторону окружающей жизни, он не знал о существовании смерти, болезней, несправедливостей и нищеты. Но однажды слуги не успели «устроить» дорогу, по которой он двигался, и тогда ему впервые довелось увидеть смерть. Так случилось еще и еще раз, и Гаутаму Будду это настолько потрясло, что он резко порвал с прежней, праздной жизнью своей семьи, посвятив себя поиску избавления человечества от страданий и смерти. Такую аналогию можно усмотреть и во второй главе «Исхода»: однажды Моисей испытал шок и стал искать путь, который мог восстановить связь с высшими силами, чтобы, в конце концов, помочь людям.

Приведенная выше фраза из «Исхода» имеет и другой смысл, который открывается читателю после знакомства с первой главой этой книги «Знамения Времен». Вот сокровенное значение: душа человечества, сфера обитания которой каузальный план, в Овне «вышла к людям», то есть вступила в непосредственный контакт, правда пока как обуславливающая энергия. В Тельце между сферой проявления человечества (астральный план) и его душой (каузальный уровень) стоял еще ментальный план (он был той божественной силой, что обуславливала эволюцию человечества, что непосредственно примыкала к его сфере проявления). Теперь же человечество само переходит на ментальный план и впервые обретает возможность контакта со своей душой. И душа в своем встречном движении «вышла к людям». Здесь Моисей предстает именно как посланник Бога.

Очень загадочно и противоречиво выглядит ситуация с убийством Египтянина, если воспринимать текст буквально. Но многое проясняется, если и это место рассмотреть в эзотерическом ключе. Здесь хочу провести параллель с «Ведами», где говорится, что «Когда цветистый язык «Вед» больше не будет волновать твой ум, когда он будет постоянно пребывать в трансе самосознания, тогда ты достигнешь божественного сознания» (гл. 2, ст. 53). То есть когда читателю удастся «войти в ум писавшего» «Веды» или «Исход», не отвлекаясь на язык или приемы автора текстов, откроется их истинный смысл.

Итак, Моисей вдруг узнал о том, что жизнь не везде так прекрасна, как во дворцах фараона. Чтобы прекратить избиение соплеменников, если подходить к тексту Библии буквально, ему, приемному сыну фараона, достаточно было повелеть. У Иосифа Флавия в книге «Иудейские древности» мы находим, что, по его словам, Моисей был лучшим военачальником Египта, одним из претендентов на трон фараона. В армии фараона у него был непререкаемый авторитет непобежденного полководца. Однако он действительно «убил Египтянина», но «в себе»! Здесь под «Египтянином» скрыт термин «личность», «рассудочное сознание», тот Моисей, каким он был вскормлен и выпестован на легких хлебах фараона, на праздной эгоистичной жизни. Моисей отказывается жить ради себя, оккультно убивает в себе личность ради торжества души, которая зашифрована здесь противопоставляемым «Евреем», тем, кто, как и душа, из-за власти Египтянина-личности не свободен. Однако, продолжая жить в тех же условиях, что и раньше, создавался заколдованный круг, вследствие чего он должен был бы убить в себе также и свою душу-«Еврея»! Потому Моисей-душа задает этот вопрос Моисею-личности: «… не думаешь ли убить меня, как убил Египтянина?» (Исх. 2, 14), - а затем решает круто изменить свою жизнь. Все это не могло не взволновать семью фараона, ему стали всячески препятствовать на его духовном пути. Победи здесь семья, семейные узы, или точнее оковы, и Моисей стал бы духовно мертвым («убил» бы душу). 

В предыдущей главе было показано, что родовые, или семейные, связи - это кармическое родство. Развитие и выражение этих связей было духовным путем в Век Близнецов, но уже в Тельце стало тормозом, а в Овне – и вовсе приравнивается к «самоубийству» души. Однако мы также обнаружили, что энергии этого типа и в Тельце, и в Овне еще очень мощно проявлены, потому нужно немалое волевое усилие, чтобы им противостоять. Моисей оказывается перед необходимостью проявления нового типа энергии – личности, интегрированной с душой. И именно здесь мы видим то, что можно назвать рождением «иудейского Арджуны»,  «началом пути Ученика-оккультиста» через стремление к единению со своей душой. Именно с борьбы с семьей, с братьями и сестрами, отцом и матерью начинается в  «Бхагават-гите» повествование об ученике Кришны – Арджуне.

Давайте вкратце вспомним эту историю.

СЮЖЕТ «БХАГАВАТ-ГИТЫ»


Книга, которая включает в себя эпизод «Бхагават-гиты», называется «Bhishma Parvan» (книга Бхишмы), так как здесь повествуется о подвигах и мученической смерти индуского героя Бхишмы.  Она начинается с приходом мудреца Вьясы к слепому царю Дхритараштра, которому он предлагает вернуть зрение, чтобы царь мог следить за перипетиями готовящегося сражения на поле Курукшетра. Надо несколько слов сказать об этом царе и о том, как он им стал.

Дхритараштра и Панду были братьями, принадлежащими к династии Куру, начинающейся от царя Бхараты, предыдущего правителя мира. Эти братья олицетворяют собой Личность (Дхритараштра) и Душу (Панда). От предыдущего правителя, то есть от предыдущего воплощения, власть досталась Панду-Душе. Но при новом воплощении в физическое тело Панду-Душа оккультно умер. Властвовать стал Дхритараштра (Личность), который от рождения (духовно) слеп. Арджуна, наследник Панду (то есть «семя души»), по праву должен принять правление, но к этому времени ни сам Дхритараштра, ни его сыновья (символически все то, что образует инструмент и поле опыта Личности) не желают уступать. Кришна взял на себя роль посланца сыновей Панду и отправился во дворец Дхритараштры  взывать о мире. Когда его призывы были отвергнуты, война была решена. 

Царь Дхритараштра отказывается видеть братоубийственное столкновение своих детей и племянников. Тогда мудрец Вьяса дарует ясновидение приближенному царя Саньджае, который и рассказывает своему государю о ходе сражения, в котором участвуют все богатыри и герои Индии. Саньджая здесь олицетворяет регистрирующий аспект Ума человека («секретаря»), который силой Кришны становится различающим астральный и ментальный планы. Сам Кришна решает, что он будет участвовать в войне соответственно пожеланию противника Арджуны. Он предлагает сыновьям Дхритараштры сделать выбор: они могут получить либо силу Кришны, либо его самого в качестве советника и помощника. Противник (олицетворяющий качества Личности) выбрал силу (силы – это качество материального аспекта, поэтому личность естественно полагается на нее), и Кришна выезжает на поле сражения в качестве возничего у своего любимого ученика Арджуны (пробуждающееся сознание Души), принадлежащего к касте Кшатрия (воинов) и потому обязанного сражаться.


Следует с самого начала уяснить тот эзотерический факт, что битва, о которой идет речь в «Гите», начинается на астральном плане человека (человечества в общем смысле). Когда мы говорим о двойственности, о парах противоположностей, мы оперируем представлениями именно астрального мира! Сознание человека, концентрируясь здесь, в чувственном, эмоциональном теле ощущает все в виде двойственностей, учась со временем различать пары противоположностей: свет и тьма, удовольствие и боль, добро и зло, бедность и богатство и т.д. Эти пары представляют собой «игровую площадку Богов», где двойственности пытаются «свести счеты» между собой. Такими парами предстают друзья и родственники обоих сторон. Арджуна полагается на мудрость Вишну, а противник на силу как таковую. Если бы Арджуна попробовал победить этого противника силой, то у него ничего бы не вышло, так как бороться пришлось бы со всеми силами Бога. И все же Арджуна в конце находит путь к победе над материальной природой. Из чего же складывалась его победа? Во-первых, из победы над желаниями.


Желание состоит из трех элементов: привязанности, жажды (страсти) и предпочтения. В первую очередь надо избавиться от любых привязанностей. Когда в результате настойчивых усилий они становятся слабыми, желание теряет 9/10 своей силы. Именно эта проблема оказывается первой в повествовании «Бхагават-Гиты». Теперь отказ от желанной вещи не повлечет за собой неизменной скорби или постоянной жажды нового приобретения. Будет лишь временное нарушение покоя сердца. Однако еще может остаться предпочтение или симпатия (антипатия). «Арджуна» не будет просить или умолять о чем-то, ибо страсть ушла, но приход одних вещей ему не понравится, а приход других вызовет радость и ликование. Он должен научиться не увлекаться привлекательным и не отвращаться от отталкивающего, а видеть в том и другом проявление Единого, чтобы то и другое являлось ценным уроком, а не оковами, держащими его в плену. Избавление от этой стороны желания приводит к беспристрастности и полной свободе человека от эмоциональной зависимости.

Поскольку Арджуна поначалу отождествляет себя со своими эмоциями, интерпретирует жизнь сообразно своим настроениям и чувствам, реагирует на желания (которые систематизированы абзацем выше), ему присущи моменты отчаяния, тьмы, сомнения, жестокого страдания и депрессии. Все это определяется заблуждениями, чарами астрального плана, искажающими, переворачивающими реальность, лгущими. Арджуна знает, что ему необходимо освободиться от Великой Иллюзии, однако отдается отчаянию. Перед самым первым боем он видит в первых рядах вражеского войска своих близких и родных, учителей и друзей и его охватывает ужас и скорбь, он сталкивается с цепями своих привязанностей, роняет оружие и отказывается от сражения. Тогда Кришна взывает к его долгу, ободряет его и дает ответы на вопросы: «Кто я?» и «Что делать?». Вот простые правила, изложенные в «Гите»:

· знай, что ты – не умирающий Единый;

· контролируй свой ум, ибо через ум можно познать неумирающего Единого;

· знай, что форма всего лишь покров, скрывающий великолепие Божества;

· осознай, что Единая Жизнь пронизывает все формы, так что нет смерти, нет страдания, нет отделенности;

· поэтому отстранись от формальной стороны и приди ко Мне, обитающему в месте, где Свет и Жизнь.

Так, получив мудрое наставление от Кришны, оканчивается иллюзия Арджуны. Но эта же самая иллюзия, собственно, открывает Арджуне пароль в царство Божие и приводит его к освобождению:

«О Партха, счастливы те кшатрии (воины), которым нежданно выпадает на долю возможность сражаться, открывающая перед ними райские ворота» (гл. 2, ст. 32).

Одержав важную победу на астральном плане над своими сомнениями, привязанностями, страстями, Арджуна наконец стоит в «срединной точке» поля Курукшетры, между двумя противостоящими силами, и убеждается, что в пылу сражения не способен ясно видеть. Теперь наступает черед успокоения своего ума. Приведя его в спокойствие, Арджуна торжествует в бою, но лишь после того, как отказался от противодействия Кришне, позволил ему принять бразды правления, наработал умственный контроль и стяжал откровение формы Божьей: он вдруг видит форму Бога в виде всех форм, образующих Единую Форму. И сражение прекращается, потому что он оказывается над битвой, над иллюзией разделенности, он един со всем творением. Арджуна (душа) обретает тотальный контроль, никакое чувство обособленности уже не возможно.

ГАЛОПОМ ПО «ВЕДАМ»

Из сопоставления двух сюжетов – «Вед» и «Исхода» Библии - можно заметить, что есть сходство между Фараоном и Дхритараштрой, Египтянами и армией Дхритараштры, Моисеем и Арджуной, Евреями и братьями пандавами. Найдем и много других. 

Надо сказать, что Моисей в «Исходе» с некоторого момента предстает в двух разных качествах: в вопросах самосовершенствования как Арджуна, которым руководит Бог; в вопросах наставления ведомого им народа – в качестве представителя Кришны-Бога (Души народа, центра групповой Души). При внимательном рассмотрении всех откровенных писаний можно заметить, что такая двойственность характерна для всех посланцев Бога. Такая же двойственность проявлена и Иисусом Христом. Это отражает очень важный оккультный факт, который не может быть объяснен вскользь. Однако читатель сможет вернуться к нему в следующей книге «Огненные Врата». Будем иметь в виду факт этой двойственности при анализе тех или иных сюжетных линий Библии. 

Моисей после рассмотренных нами событий отправляется в «пустыню», которая есть ни что иное, как противопоставление «воде». «Вода» - это или физическое  соответствие астральному (эмоциональному) плану сознания, или живительная влага души. Здесь, в начале повествования, речь идет об астральном плане. Ментальный план имеет свое физическое соответствие – «огонь». Но в Библии наравне с огнем часто используется и другое соответствие – «пустыня». Кроме того, в египетской мифологии, отражающей своеобразным образом эзотерические аспекты их религии, говорится, что однажды глаз Гора покинул свое место и скрывался в пустыне, где только и возможно, с тех пор, встретиться с «глазом Гора». 

Термин «пустыня» отражает процесс кармического освобождения, когда ни одно из тел Ученика (Арджуны), астральное и ментальное, не должно реагировать на воздействие внешних раздражителей, тем более вовлекаться в них. Огонь ума, разделяющий и иссушающий, привел человека к яркому солнцу, но при этом лишил его и влаги, с помощью которой он мог бы здесь вырастить сад. При этом Ученик очень часто чувствует себя одиноким, всеми забытым и покинутым. Именно во время такого процесса кармического освобождения, на этапе его завершения происходит некое знаменательное событие. «Уход в пустыню» (для встречи с «глазом Бога») был обязательной практикой всех библейских пророков, в том числе и Иисуса Христа. 

Пустыня, в которую направился Моисей, тоже не простая, а «мадиамская» (или мидийская). Хорошо известно, что в те времена Мидия была «страной Магов» (или, что то же самое, «страной Мудрецов»). Именно в этих «землях» (этими методами), на ментальном плане своего сознания Моисей начинает отработку кармы и поиск своего Пути к Жизни. 

Астральный план – это «вода желаний и страстей». Уйдя в пустыню, Моисей отстранился от воды этого типа и от всех тяжелых испарений астральной природы. Но мы читаем, что, как только он пришел, «сел у колодезя» (Исх. 2,15). Весьма примечательное указание. Дело в том, что в своем «Теософском словаре» Е.П.Б. поясняет: «колодец» есть «оккультное знание» (см. слово «Сепфора»). Моисей целенаправленно пришел к Магам за оккультным знанием, за теми методиками, которые позволяют человеку осознанно изменить свое сознание и свою жизнь, встретить «глаз Бога». Любопытный зигзаг: «спастись от воды» (смысл имени «Моисей» - «спасенный из воды»), чтобы прийти и сесть у «воды». Водная тема буквально пронизывает «Исход».

«У священника Мадиамского семь дочерей», - говорится далее. (Исх. 2, 16). С этими «дочерьми» тоже не все так просто. Взять хотя бы их число – «семь». Многие знают, что это не простое и, тем более, не случайное число. Коль скоро Моисей ищет оккультное знание, тем более в мидийской стране, то встреча с семью энергиями-сестрами для него была неизбежна. Чем же заняты эти сестры? Они берут воду для своих овец. Это очень интересное место в повествовании: энергии ментального плана берут «воду», которая, как уже отмечалось, есть энергии эмоционального плана. Из «Вед» мы знаем, что ментальный план обуславливает план эмоциональный, то есть для дальнейшего спускания (продвижения) по направлению к физическому плану привлекает материю астрального плана, который является чувствительным агентом, приемником и передатчиком семи ментальных энергий. И именно посредством этих привлеченных эмоциональных энергий сестры поят «овец отца своего {Иофора}» (Исх. 2, 16). То есть люди, паства, как сказали бы церковнослужители, мидийского «жреца Иофора» таким способом получают более высокие ментальные впечатления, которыми руководствуются в своей жизни. Сам же Иофор предстает «отцом» астрального плана, то есть это представитель оккультных сил ментального плана.

В «Ведах» Арджуна, любимый ученик Вишну, начинает свой Путь с битвы. Моисей в третьей главе «Исхода» – это Арджуна иудеев. Первый поединок он начинает с темными силами своей собственной человеческой (иудейской) природы, которые препятствуют правильному протеканию энергий-сестер. Это тот счастливый случай, о котором говорится в «Гите», что он может открыть ворота в рай. «И пришли пастухи и отогнали их» {сестер} (Исх. 2, 17). Действительно, каждый человек, кто сознательно, кто неосознанно, в своей жизни встречается с подобными «пастухами». Это – наши страхи, комплексы, наваждения и прочее, все, что блокирует свободное протекание энергий внутри нашего энергетического тела, не позволяя утолить насущную жажду жизни. Каждый с этим сталкивается, но так ли поступает каждый, чтобы использовать свой шанс, как поступил Моисей? «Тогда встал Моисей и защитил их {и начерпал им воды}, и напоил овец их» (Исх. 2, 17). Для пояснения этого места требуется небольшое отступление. С одной стороны, все, что мы анализируем, относится к природе самого Моисея-Арджуны. Как может он «встать», если все эти процессы и события – внутри него самого? То есть буквальное понимание этих слов ничего не проясняет. С другой стороны, чтобы бороться с кем или чем-либо, надо быть от него отделенным. Как может Моисей разделиться сам в себе? Обратите свой взор на самих себя: вот ваше физическое тело, вот ваши ощущения (тепла, света, биения сердца…). Вы – наблюдатель, рассматривающий сам себя. Вы разделились сами в себе. И это возможно лишь потому, что «дом» вашего обитания, то, что называется «телом», на самом деле несколько взаимосвязанных тел, по сути – разные жизни, используемые реальным человеком – его душой. Если бы было иначе, разделиться вы не смогли бы, наблюдать сами себя не смогли бы. Ваше сознание, как и подавляющего большинства современных людей, обитает на астральном или ментальном (низшем конкретном или высшем абстрактном) плане, чему в нашем теле есть свое соответствие – астральное и ментальное тела. Выше мы уже обнаружили, что Моисей жил ментальной жизнью, то есть домом его сознания было именно ментальное тело, ментальный план. Это означает, что Моисей был занят тем же, чем и Арджуна в «Ведах» – усмирением и подчинением своему Уму своей же эмоциональной природы, природы желания. Такого рода борьба всегда должна вестись в пространстве проявления укрощаемых сил. В «Ведах» таким полем боя была (по названию) Курукшетра: это родная стихия, родной дом эмоциональной природы. В «Исходе» первое сражение происходит «у воды», то есть тоже в эмоциональной стихии. Сознание Моисея должно было «опуститься» с ментального плана на эмоциональный, оставаясь при этом отделенным от него, и в его родной стихии продемонстрировать свое превосходство. Различие с «Ведами» лишь в том, что Арджуна поднимался над своей эмоциональной природой, а Моисей, обретя эмоциональный контроль раньше, для подтверждения своего высокого статуса спускался на этот план.

Кроме того, обратите внимание на позитивность действий: Моисей описанное действо проделал не в ожидании наград, не для того, чтобы утолить свою жажду, но выполнил акт служения-жертвы, проявил силу души  - «напоил овец их». Это перекликается с предыдущим событием, описанным другими словами, но являющимся тем же по своей сути: «вышел к братьям своим». Но прежде, выйдя к братьям, Моисей не обнаружил той воды, которая была бы пригодна для его целей. Теперь же он «вышел» (или «встал» по тексту), имея воду жизни.

Очевидно, что для Моисея подробности описания своего становления не были важны, потому что мы  читаем лишь как констатацию, что подобные события имели место. В «Ведах» такого рода сражения рассматриваются подробно, с нескольких сторон. Причина видится в том, что в «Ведах» даются подробные наставления ученикам всех времен и народов, начинающих свой путь с  астрального плана, в «Исходе» Моисей лишь отмечает вехи, опуская многие подробности. То есть в его намерение не входил пересказ «Вед». Надо так понимать, что задачу себе он поставил иную, и рассмотренное нами - это лишь предисловие, подтверждение своего иерархического статуса. Однако временами он все же заостряет внимание на некоторых деталях, особенностях, во-первых, собственного опыта, во-вторых, Века Овна. Первое относится к тем ситуациям, которые не были затронуты в «Бхагавт-Гите». В частности - к следующему эпизоду. 

«И пришли они {сестры-энергии} к Рагуилу,  отцу своему …» (Исх. 2, 18). Подсказка в отношении имени «Рагуил» пришла неожиданно, вот она: Ра-гуру-ил.  «Ра» – это египетский бог солнца, да и окончание «-ил» относит персонаж к божественному (ангельскому) принципу. Похоже, что Моисею удалось встретиться в мадиамской пустыне с «Глазом Гора». Это означает, что теперь наступает длительный период поднятия своих вибраций для отождествления с высокой духовной сущностью, представленной Моисею Рагуилом. Дальше мы узнаем, что действия Моисея поначалу для него самого не имели никаких последствий: ни дурных, ни благих. Эта, на первый взгляд малозначащая, деталь имеет глубокий смысл. В проводимом исследовании нет возможности это объяснить, но все действия, приводящие низшую природу в подчинение высшей, или демонстрирующие такое подчинение, немедленно вызывают отклик на высших планах (плане души человека). Однако всегда требуется время для ассимиляции этого человеческого опыта и нисхождения ответного импульса в сознание Ученика. Именно это «усвоение» события описано в завуалированной форме вдруг возникшим многословием о небольшом событии: «… и он сказал {Рагуил}: что так скоро пришли сегодня? Они сказали: какой-то Египтянин защитил нас от пастухов, и даже начерпал нам воды и напоил овец. Он сказал дочерям своим: где же он? зачем вы его оставили? позовите его, и пусть он ест хлеб» (Исх. 2, 18-20). 

Это оккультный факт, что после достижения (большого или малого) Ученик (Арджуна) испытывается терпением и непривязанностью к своему достижению. Могут пройти месяцы и даже годы, прежде чем он получит отклик с высших планов на свой успех. Нечто подобное – в рассматриваемом случае. Зато спустя некоторое время Моисей может «есть хлеб» непосредственно из «рук» Рагуила. (То, каково оккультное значение выражения «есть хлеб», очень подробно рассматривается в следующей, третьей главе данной книги «Тайная Вечеря».)

С одной стороны читаем в Библии: «Моисею понравилось жить у этого человека; и он {Иофор-Рагуил} выдал за Моисея свою дочь Сепфору» (Исх. 2, 21).  Кстати, Е.П.Б. поясняет, что имя «Сепфора» означает «духовный свет». Иудейский Арджуна радуется пришедшим переменам, «духовному свету», с которым он теперь «породнился». «Свет в голове» и «свет видения» - это признак раскрытия соответствующих центров. С энергией «света в голове» он теперь постоянно живет и радуется, но… с другой стороны «Она родила сына, и {Моисей} нарек ему имя: Гирсам, потому что, говорил он, я стал пришельцем в чужой земле» (Исх. 2, 22). Вот так: в этих словах чувствуется грусть и… недовольство своим положением! О чем это может говорить? Чем может быть Моисей недоволен на ментальном плане своего бытия? Многие, да и он сам еще недавно, об этом мечтают! У Арджуны «Вед» тоже возникала соответствующая проблема. Раньше или позже Ученик начинает понимать, что, вырвавшись из плена астральных иллюзий, он попадает в плен собственных мыслеформ, в плен ментальных иллюзий, из-за которых он не может ясно видеть. Они заключаются в том, что Ученик часто оказывается захваченным собственными мыслеобразами и принимает их за истину ментального мира. Относятся эти мыслеформы к конкретному ментальному плану, потому ограничивают и сковывают того, кто с ними отождествляется. И Моисей, в конце концов, понимает это, тогда и «рождается» его сын Гирсам: это его постижение и различение реального ментального мира, в котором он – Независимый Мыслитель, и отделение его от порождений своего собственного ума. А этого действительно нелегко достичь,  и действительно вызывает грусть. На ментальном плане собственные мысли проявляются почти мгновенно: только подумал, а они уже с вами взаимодействуют, подтверждая вашу «безусловную» правоту, привязывая вас к себе…  Моисей понимает и то, что есть более высокие планы бытия, что достигнутое – лишь ступенька, приближающая к еще более реальному миру, миру его настоящего бытия, к миру его души. Лишь там он может чувствовать себя «дома», а пока – только «пришельцем».

В греческом варианте «70 толковников» в этом месте есть добавление: «И зачав еще, родила другого сына, и он нарек ему имя: Елиезер, сказав: Бог отца моего был мне помощником и избавил меня от руки фараона». Это место тоже может иметь эзотерическое толкование. Моисей стремится к Жизни, чему фараон намеревался помешать (он хотел предать его Смерти). Оккультно руки всегда имеют соответствие с волей человека. «Избавить от руки» - это избавиться от подавления чьей-то волей. В приведенных словах Библии констатация того факта, что к этому времени Моисей полностью избавился от зависимости от чьего бы то ни было мнения, влияния, авторитета. Однако любое расширение сознания приводит к перестройке всех четырех тел человека, вплоть до физического. Это длительный процесс, сопровождающийся успехами и временными неудачами, и лишь по его завершении возможно следующее продвижение. 

Все «долгое время» (Исх. 2, 23) Моисей «пас овец у Иофора, тестя своего, священника Мадиамского» (Исх. 3, 1), то есть служил, обучался сам и учил других (паству, «овец») в том же храме. Надо вспомнить эпоху, когда происходили описываемые события. Это – эпоха или Век Овна, когда Единая Жизнь выражает себя через «овец» и их «пастухов». Если священник делает свое дело не по обязанности, а по велению сердца, он прокладывает свой Путь в Высшие Сферы. Моисей был из ищущих Истину и к описываемому моменту многого уже достиг. И вот «Однажды повел он стадо далеко в пустыню…». Работая с учениками, Моисей, добиваясь их кармического освобождения, поднял их на ментальные уровни, которые находятся как бы между низшим и высшим планами. Это то состояние, когда собственные мыслеформы уже не мешают, но высшие впечатления еще не «спускаются». Человек оказывается в «огненной пустыне». Пройдя после долгих усилий эту «пустыню», Моисей «пришел к горе Божией, Хориву» (Исх. 3. 2). В «Исходе» среди описания событий мы встречаем две горы: Хориву и Синай. Если «Гора Синай… место рождения почти всех солнечных богов древности…» (см. «Теософский словарь»), то гора Хорива – нечто ей предшествующее или следующее за ней. С учетом того, что буквы «х» и «г» при переводах часто переходят одна в другую, рискну предположить, что название это происходит от имени «Гор» или «Горн», (сравните: «мир горний») «последнего в ряду божественных Властителей Египта, считается сыном Озириса и Изиды» («Теософский словарь»). Однако, далее по тексту «Исхода» мы еще будем встречаться с этой горой, более полное понимание этого и последующих мест придет в совокупности сведений, изложенных в них. 

ОТКРОВЕНИЕ

«И явился ему Ангел Господень в пламени огня из среды тернового куста. И увидел он, что терновый куст горит огнем, но куст не сгорает» (Исх. 3, 2). Для понимания этого места очень важно выяснить, ассоциацией чего для Моисея был терновый куст. Почему для него было важным открытием, что тот горит, но не сгорает. По преданию, Ветхий Завет написал или продиктовал сам Моисей. И вот что говорится им же в книге «Бытие 3, 17-18»: «со скорбью будешь питаться от нее во все дни жизни твоей; терния и волчицы произрастит она тебе…». То есть тернии (терновый кустарник – один из этого вида) – это символ скорби. Скорби Моисея в трудах его горели, но не сгорали! Более того, Ангел явился не из радостей и успехов, а именно из среды скорбей. То есть человек приходит к единению с божественным через служение людям в боли и скорби.  С другой стороны, тернии - символ первобытного человечества. То есть корни скорбей идут оттуда, от наследования несовершенств, связанных с эмоциональной природой первобытного существа. «Моисей сказал: пойду и посмотрю на сие великое явление, отчего куст не сгорает» (Исх. 3, 4). Действительно, скорби мира можно назвать великим явлением. Давайте не будем забывать того, как в начале этого исследования мы пришли к выводу, что из-за знакомства с жестокостями и скорбями мира Моисей ушел из семьи фараона, оккультно «убив» в себе Египтянина (личность). Аналогично ранее поступил Гаутама Будда. В рассматриваемом событии, когда Моисею удалось проникнуть в мир душ, который называется также миром Смысла, он задался целью постичь, в чем смысл, сила и жизненность скорби.

Все же представляется важным рассмотреть еще некоторые, более тонкие аспекты  «горящего тернового куста». Речь идет о таких явлениях, которые определяются термином «отношения».

Отношения отражают взаимодействие противоположностей. Что они при этом выражают? Инерцию взаимодействующих частей или тамасическую энергию. Когда происходит разрешение противоречий, когда противоположности преодолеваются, устраняются следствия, называемые отношениями. Что отражает этот процесс? Движение, эволюцию, или раджасическую энергию. 

Можно привести замечательное наблюдение философа Браунинга: «Истина внутри, но истина и вовне; а между ними ложь, являющая собой изменение, как истина являет собой неизменность». Отношения всегда устанавливаются между двумя полярными проявлениями Истины. Отношения – это и есть «ложь, являющая собой изменение». Отношение и форма имеют одну и ту же природу, и оба аспекта связаны с Числом, с частями. Число же всегда скрывает единство и уводит ум в бесконечность дифференциации. Сами по себе отношения не могут выразить единство, хотя тот, кто распознает их бессмысленность, что это не жизнь или ее субстанция, действительно приходит к единству, ими скрываемому. Отношения – это следствие, а причина, или жизнь, – это обусловливающая энергия, излучение, стоящее над этими отношениями. Кому-то кажется, что это одно и то же, но это - проблемы различения. 

С проблемой отношений связан вопрос о бытийности Бога. Именно в терминах отношений описание Бога предстает через отрицание: не тот и не этот, не такой и не другой и так далее. На самом деле ум человека, входящего в соприкосновение с более высокими уровнями бытия, и которые являются жизненной субстанцией для всего феноменального мира, приходит к пониманию того, что эта жизненность отрицает сами отношения. 

Это отступление сделано не случайно. «Горящий терновый куст» - это мистический образ того состояния бытия, который характеризуется отношениями полярностей. Человек рождается в мире, сам вступая в отношения. Позже, отвергая или отбрасывая одни, он познает другие отношения. Если новые отношения более возвышенные, более утонченные, мы говорим о развитии человека, о его эволюции. Но при этом обнаруживается то, что увидел Моисей: отношения «горят» (отвергаются), но не сгорают, так как, выходя из тисков одних пар противоположностей, человек попадает в другие. На самом деле «горящий терновый куст» - Великая Иллюзия, созданная Ангелом, которого увидел среди огня Моисей. Это был Урок (или задача), преподанный Моисею Богом: размышляя над ним, он должен был увидеть причину страданий и путь, ведущий в сферу иного бытия.

Иллюзия, наваждение и майя вечности отношений – самый могучий Страж Порога, удерживающий человечество от прямого контакта с истинной жизненной субстанцией. Усвоил ли Моисей этот урок? Да, усвоил. После того, как народ отказался отречься от жизни, построенной на отношениях, все его последующие действия были направлены на замену грубых или даже диких отношений более высокими. Столкнулся с этой проблемой и Иисус Христос в начале Века Рыб. Это представлено в Новом Завете как беседа Иисуса с саддукеями, которые не верили в воскресение, так как не могли даже допустить иного бытия, кроме как через отношения. Потому разрушение физического тела, когда эти отношения прерывались, для них означало конец самой жизни. Напомню, что саддукеи спросили у Иисуса, чьей женой будет женщина после смерти, если при жизни она была последовательно замужем за тремя братьями. И вот, каков был ответ Иисуса: «заблуждаетесь, не зная Писаний, ни силы Божией, ибо в воскресении ни женятся, ни выходят замуж, но пребывают, как Ангелы Божии на небесах…» (Мф. 22, 29). То есть «воскресение» - это отвержение отношений как принципа жизни. Это отвержение «горящего тернового куста» как Великой Иллюзии. Анализируя в предыдущей главе циклическую активность стихий, мы констатировали, что в Веке Рыб человечество обрело-таки прямой контакт с этой сферой бытия, но пока лишь через посредника - Христа. Однако эта Иллюзия, этот Страж Порога не устранен до сих пор. В этом – задача человечества Века Водолея.

Выяснив природу Великого Явления, с которым столкнулся Моисей у подножия горы Хоривы, посмотрим, что было дальше. Итак, Моисей решил разобраться в этом явлении, для чего решил приблизиться, по сути – войти в огонь или отождествиться с ним. «И сказал Бог: не подходи сюда; сними обувь твою с ног твоих, ибо место, на котором ты стоишь, есть земля святая» (Исх. 3, 5). Вот так: только Моисей решил приблизиться к источнику скорбей, как обнаружил, что этот источник божественен, что приблизиться к нему можно, лишь освободившись от последних, самых мелких привязанностей и привычек, какими бы несущественными они ни казались, от отношений, но не смог!  «Моисей закрыл лице свое, потому что боялся воззреть на Бога» (Исх. 3, 6). Подойдя вплотную к разгадке Тайны Страданий, Моисей в последний момент отпрянул, древний инстинкт, распознаваемый как страх, вновь воспрепятствовал познанию истины, сохранив между ним и Богом отношения («закрыл лице свое»). Так что же все-таки уяснил Моисей из этого контакта? Души человеческие, заточенные в телах и оторванные от своего настоящего божественного мира, находятся в постоянной скорби и тоске. Именно этот вынужденный разрыв, распознаваемый как всевозможные отношения между Единым и частью, между частями этого Целого, Сына (Души, еще заточенной в теле) с Отцом (Духом), порождает человеческие проблемы. Потому, сколько бы человек не боролся с ними, без единения с Отцом преодолеть их невозможно: скорби-тернии будут, сменяя друг друга, «гореть, но не сгорать». Моисей это все же увидел, как увидел и Свет Отца. Этот свет бывает виден так ярко, что человеку оказывается невозможно на него смотреть. 

Однако можно ли выяснить, из какого материала, в свою очередь, состоят эти скорби (тернии)? Из желаний. «Как же так, - может задать вопрос читатель, - ведь Моисей преодолел плен астрального плана, плена своего «тела желаний», надежно обосновавшись в «пустыне» ментального плана. Этот вопрос мог мелькнуть и в уме Моисея, отчего у него вырвалось: «пойду и посмотрю на сие великое явление, отчего куст горит, но не сгорает». Например, отчего рождение Гирсама вызвало печаль. 

Моисею, на рассматриваемый момент, уже удалось победить в себе низшие желания и привязанности, но он с удивлением обнаруживает, что «сгорели» они не все. Он обнаружил, что его устремление к Богу, в «дом своей души» - это желание и привязанность, пусть и высшие, божественные, произрастающие из «святой земли». Его поразил тот открытый им факт, что даже такие возвышенные духовные чувства – тоже «питание от терний и волчиц», приносящее скорби и печали.
Затруднительно в современных понятиях объяснить, почему это место названо святым. В следующей книге «Огненные Врата» будет дано объяснение с позиций энергии. О чем же там идет речь? О том, что есть два мира – проявленный и Ангельский – которые периодически, или импульсами, соединяются, и результат такого соединения дает неопаляющий огонь. Когда эти два мира соединяются в человеке, имеем Святого: в нем плотный мир соединился с Ангельским, и его плоть стала «святым местом». 

Кроме того, в оккультных науках «святое место» есть Душа, так же как личность – это «внешний двор», а «святая святых» - монада, или Бог Отец. Такое толкование принято и в христианстве, более того, с учетом этих определений строятся христианские храмы, в котором внутреннее пространство, где прихожанин обращается к Христу, или Мировой Душе – «святое место», а отдельно есть небольшое помещение для особых ритуалов, вход куда строго ограничен. Например, женщинам вход туда закрыт совсем – это «святая святых». Соответственно, территория вокруг храма – «внешний двор». 

Моисей стал свидетелем встречи двух миров. Если объективно этим местом стало его собственное тело проявления, то субъективно – его сознание. Это означает, что Моисей получил третье посвящение (первое солнечное посвящение в другом исчислении), потому что лишь это достижение позволяет видеть «святое место» как Наблюдатель - со стороны.
Рассматриваемое место имеет еще одну особенность. Обратите внимание: практически в одной главе (2-ой) «Исхода» в сжатом виде отмечены этапы борьбы, соответствующие борьбе Арджуны из ведической «Гиты» и занимающей там много глав. Здесь же нет столь подробных описаний проблем, возникавших в течение долгого времени, но есть некие новые детали, обнаруженные Моисеем через свой духовный опыт. Причина видится в том, что Моисей отсылает к «Ведам» тех, кому он непосредственно передал сокровенный смысл «Исхода» (левитам), и как бы говоря, что он этот путь прошел, но прошел не подражая, а творчески, в соответствии с требованиями нового Века. Ведическая история Арджуны-Моисея в основном на этом и заканчивается, а потому далее, с 3-ей главы, Моисей ведет очень подробный рассказ. Теперь мы находим много диалогов, даже возражений Богу со стороны Моисея (подобное встречаем и в «Бхават-Гите», когда Арджуна спрашивает или возражает Кришне). Подробно объясняются мотивы и техника тех или иных действий, размышления и сомнения, их сопровождавшие. 

НОВОЕ НАЧИНАНИЕ

Начиная с 3-ей главы, мы окунаемся в эксперимент, проводимый в эпоху Овна Иерархией (Воинством Господа) через Моисея, но не только с участием самого Моисея, а целого народа. Поэтому далее мы встречаем подробные описания, затрагивающие многие стороны возникающих проблем. 

Вот несколько соображений по поводу отдельных мест 3-ей главы «Исхода». «Я знаю скорби его {народа} и иду избавить его от руки Египтян и вывести его из земли сей в землю хорошую и пространственную…» - так передаются слова Господа (Исх. 3, 7-8). Как в свое время сам Моисей бежал от «руки Египтян», которая есть подчинение сознания своей животной и эмоциональной природе, так теперь это же намечается осуществить всем еврейским  народом. Как Моисей бежал в пустыню (именно она для него была «землей хорошей и пространственной»), так теперь намечено для всего народа.

«Я пошлю тебя к фараону» (Исх. 3, 10). Во-первых, Моисей уже не тот, что был раньше. Он много достиг и стал свободен от «руки Египтян», от рабства телесного и эмоционального. Но Бог наметил послать его в эту среду, на этот план бытия. Теперь Фараон другой (прежний «умер»!), который олицетворяет личностный аспект народа (или человечества), а Моисей выступает в качестве пробуждающейся групповой Души этого народа. Здесь мы имеем указание, с одной стороны, на те испытания, все время возрастающие в трудности, которыми Ученик подтверждает свой статус, с другой - на задачу служения человечеству. Но Моисей сейчас также олицетворяет и Ученика, сознание которого закрепилось на ментальном плане, которое контролирует (во всяком случае, в основном) процессы эмоционального и физического планов. «Прийти к фараону» - это сознательно спуститься на более низкий план бытия, чтобы, используя превосходство ментального плана, подчинить своей воле процессы, протекающие в астральном и эфирном телах, но проявляющиеся во много большем масштабе. Как бы подтверждая это наше толкование, читаем дальше: «Я буду с тобой…» (Исх. 3, 12). Давайте еще раз отметим этот этап: Моисей освободился от «руки Египтян» и теперь под водительством Бога (как в «Ведах» Арджуна передал правление Кришне) намерен помочь в этом целому народу.

Обратимся вновь к материалам «Знамений Времен». В Овне водительство Бога проявлялось через: 

1) кармическое родство; 

2) посредничество форм; 

3) смену изолированности на интеграционные процессы; 

4) возрастающий в своей активности аспект личности. 

Первое акцентирует связи по принципу общности проблем. Родовые, а точнее национальные, связи выступают не как движущие, а как препятствующие обстоятельства. Иудеи были взяты в данном случае как связная форма, поскольку представляла собой коллективное рабство. Именно рабство в Тельце было одной из тех форм, что выступила в качестве разрушителя наследия Близнецов - родовых отношений. Однако в Овне посредствующий принцип переходит к личности, и в «исходе народа-раба» проявляется форма осознающей себя групповой личности. Термин «групповой» употреблен не случайно, а в связи с третьим (в нашем перечне) проявлением божественной активности.

Следующая фраза может привести в недоумение: «… и вот тебе знамение, что Я послал тебя: когда ты выведешь народ из Египта, вы совершите служение Богу на этой горе» (Исх. 3, 12).  Представьте себе эту ситуацию на физическом плане: вы  приходите к некоей горе, проводите там некое религиозное служение. В чем же здесь знамение? Сегодня десятки и сотни тысяч туристов восходят в горы, обращают свои взоры к небу, любуясь величием Мироздания, но никто не видит в этом знамения. Почему в то далекое время должно было быть иначе? Ключ в словах «на этой горе». С чего начинается глава? С того, что Моисей со своими учениками зашел в «пустыню» (безмолвный ментальный план, где он ожидает «глас безмолвия») «и пришел к горе Божией, Хориву» (Исх. 3, 2). Тогда мы отсрочили расшифровку этого места, то же сделаем еще на некоторое время. Но сейчас можно сказать, что то, прошлое событие в жизни Моисея и некое, предстоящее в будущем, связаны между собой и знаменательны по сути, а не по форме. Давайте дождемся этих событий.

При всей видимости отношения событий, связанных с борьбой Моисея с Фараоном, к физическому плану, что вполне может иметь также место, свое соответствие, главное заключается все же в другом. Сейчас, оглядываясь на прошедшие эпохи, мы не различаем многих миллионов и миллиардов событий, которые слагали историю человечества. Все, относящееся к отношениям, к тем или иным формальным событиям, мелькнуло и исчезло, показывая свою мимолетность и незначительность. Что же осталось? То, что за всем этим стояло и стало видимо лишь при взгляде через века и тысячелетия. Это «нечто» - осеняющая и оживляющая Сила, которая в случае с Моисеем представлена Голосом Господа. 

Фараон, напротив, олицетворяет здесь те силы в человеке, которые всячески препятствуют обращению его взора во внутрь, к Богу в себе, к своей душе – грубые формы отношений, личную эгоистическую волю. То есть наследие прошлого Века Тельца. Как Дхритараштра в «Ведах», так и Фараон в «Исходе» олицетворяют личностное сознание, впавшее во множество пороков. Фараон не называется здесь слепым, но по его действиям слепота духовная становится очевидной.  

Моисею трудности полученного поручения известны по собственному опыту, но в отношении целого народа дело видится еще сложнее, что подтверждает и Бог: «Я знаю, что царь Египетский не позволит вам идти, если не принудить его рукою крепкою; и простру руку Мою и поражу Египет всеми чудесами Моими, которые сделаю среди его; и после того он отпустит вас» (Исх. 3, 19-20). 

Вернемся еще раз к событию, предварившему эти слова. Явив перед глазами Моисея Великое Явление, которое здесь названо Великой Иллюзией вечности отношений, и не позволив ему самому разобраться с природой увиденного, Господь становится его «возничим». И не личная (эгоистическая) воля Моисея при этом вершит судьбы народов, а божественная, проявленная через отмеченные четыре активности.

Вряд ли кто из читателей станет возражать, что здесь речь идет о воздействиях более тонких, чем физические. Сам Господь является лишь в тонких пространствах, и его воздействия начинаются оттуда. Однако любое тонкое действие имеет свое соответствие на эмоциональном и физическом планах. Каждый человек на своем собственном опыте знает, как Идея может преобразить настроение человека, его волю, а затем и физический мир. Рука Бога действует на более тонких уровнях, но результат получается еще более очевидным и масштабным. Однако, проводником энергий, которые могут изменить ситуацию, должен быть человек. Им и становится Моисей, который как проверенный и испытанный воин должен пойти к фараону (здесь в Моисее имеем высокое вооруженное сознание, спускающееся на эмоциональный план). Через него это воздействие и осуществляется. Та посвятительная энергия, что направляется через Моисея в сюжете беседы с Господом, захватывает в круг своего действия и других, кто с ними соприкасается, в частности Фараона. Через весь еврейский народ, который соглашается на посвящение, - на египетский народ (проявления, качества  групповой Личности), в среде (теле) которого он обитает, и который этому противится. В этом  «чудеса Бога», которые он обещает излить. Здесь видна взаимосвязь всех людей и всех рас: энергия идет не в избранный еврейский народ, а через всех. Одни ее принимают, другие отвергают и в этом причина разного результата одного и того же воздействия.
УКРОЩЕНИЕ СТРОПТИВОЙ ЛИЧНОСТИ.

ОККУЛЬТНОЕ «ОБРЕЗАНИЕ»

Следующий стих в буквальном прочтении выглядит не менее парадоксальным, если иметь в виду закон Моисея «не укради»: «каждая женщина выпросит у соседки своей и у живущей в доме ее вещей серебряных и вещей золотых, и одежд, и вы нарядите ими и сыновей ваших и дочерей ваших, и оберете Египтян» (Исх. 3, 22). С одной стороны, все становится на свои места, если под египтянами понимать, как мы сделали это в начале исследования, материальную природу человека, а под евреями – пробуждаемую душевную. Сознание в своей эволюции, переходя с плана на план, не отказывается от всего того реального богатства, которым овладело в результате своего долгого опыта. Отбрасывается лишь все худшее, все, что является оковами ума, его тюрьмой. Отбрасывается также то, что уже послужило своей цели. Это относится к тем аспектам активности, что характеризовало Век Тельца – разделяющая собственность, рабовладение. 

 С другой стороны, Век Овна едва начался, и человечество еще не освободилось от специфических черт эпохи посредничества материального принципа. Потому берет с собой в будущее также и «надежду и славу прошлого». Рабами (каковыми были евреи) действительно были выпрошены у их хозяев и затем похищены золотые и серебряные украшения. Но как можно объяснить, что рабовладельцы в массовом порядке дают своим рабам золото и серебро? Объяснение этому должно быть в традициях, в укладе жизни египтян. Помощь может оказать и поиск подобного в других библейских сюжетах. И действительно, такие аналогии есть.

В книге «Бытие» (Быт. главы 25-50) показана борьба внутри рода с набирающими силу новыми отношениями собственников Века Тельца. Иаков отделяется от рода его жены на принципах собственности, при этом примечательно поведение его жены Рахиль: «И встал Иаков, и посадил детей своих и жен своих на верблюдов, и взял с собою весь скот свой и все богатство свое, которое приобрел, скот собственный его, который он приобрел в Месопотамии, чтобы идти к Исааку, отцу своему, в землю Ханаанскую. И как Лаван пошел стричь скот свой, то Рахиль похитила идолов, которые были у отца ее. Иаков же похитил сердце у Лавана Арамеянина, потому что не известил его, что удаляется» (Быт. 31, 19-20). 
Напомню, что в Тельце Духи Стихий, называемые идолами,  связывали род в единый организм посредством общей, или родовой, кармы. Иаков, покидая род Арамеянина, «похищал его сердце», то есть разрушал сам род, его единство и жизненность, а инструмент этого разрушения – личная собственность. И братья, и сам глава рода Лаван Арамеянин также имели собственность, но Рахиль еще не достигла уровня примитивной личности, потому еще привязана к покровителям рода, к общей родовой карме. Потому она похищает идолов, то есть остается единственной хранительницей традиций ушедшей эпохи! В Овне подобное происходит перед исходом иудеев из Египта. Моисей в совокупности со всей мужской частью «похищают сердце» фараона, то есть разрушают его систему власти и лишают могущества, построенного на собственности и рабовладении, уносят все свои знания и опыт. Иначе поступают женщины – они похищают традиции, идолов. Не надо забывать, что Век Овна только начался, что «традиции веков» еще почитались и выполнялись, а они были построены на связи с Духами Стихий (многобожии) и поклонении идолам. Мужчины и женщины носили амулеты и обереги, дававшие связь с их божествами, сделанные из серебра и золота, поскольку эти два металла сами по себе были идолами Века Тельца. Женщины-еврейки обещали своим хозяйкам принести жертвы их богам, для чего и выпросили украшения, амулеты, обереги и прочее. И обещания их были искренними, что неоднократно демонстрировалось позже на протяжении  всех сорока лет скитаний по пустыне. Таким образом, и ранее, в связи с Иаковом, и сейчас, в связи с Моисеем, показывается связь и конфликт пошедшей эпохи с только что наступившей. Связь – через «похищение» традиций, конфликт – через «похищение сердца». Примечательно, что в связи с Иисусом Христом также обнаруживаем эти два момента, но уже не на уровне личностей, а на духовной стезе. Это грех и покаяние, это отречение от Христа и последующее раскаяние. Именно здесь, в Век Рыб раскрылся глубокий смысл двух типов «похищений».

В Тельце человечество нашло свое выражение на эмоциональном (астральном) плане. Теперь же, переходя на ментальный, человечество берет с собой весь свой опыт, который есть оккультное золото ума. Берет и весь тот чувственный подчиненный уму аппарат, который есть его серебро. Это то богатство, которым следует награждать своих детей, это их реальное, не тленное золото и серебро. И все это вместе взятое - тот общий Божественный План, который увидел Моисей на горе Хориве. Стоит ли удивляться, что многие из народа, который взялся вести Моисей, понял его указание буквально, точнее – в духе традиций Тельца? Для них, скорее всего, не было разницы между золотом ума и золотом-металлом. И это объяснимо, так как такое различение соответствовало сознанию человечества конца Века Рыб.

В новой трактовке видится следующий сюжет, в котором Моисей говорит о том, что он «не речист» и просит: «Господи! Пошли другого, кого можешь послать. И возгорелся гнев Господень на Моисея, и Он сказал: разве нет у тебя Аарона брата, Левитянина? Я знаю, что он может говорить, и вот, он выйдет навстречу тебе, и, увидев тебя, возрадуется в сердце своем: ты будешь ему говорить и влагать слова в уста его, а Я буду при устах твоих и при устах его и буду учить вас, что вам делать; и будет говорить он вместо тебя к народу; итак он будет твоими устами, а ты будешь ему вместо Бога…» (Исх. 4, 13-16). 
Е.П.Блаватская в «Теософском словаре» дает такое толкование имени Аарон: «озаренный» или «просвещенный». В самом начале мы стали исходить из гипотезы, по которой  все, что относится к «Моисею» - это «духовное сознание» человека, это абстрактный Ум. «Брат духовного сознания», или абстрактного Ума – это низший, или конкретный Ум, получивший просвещение от своего брата Моисея (Аарон - «просвещенный»), инструмент духовного сознания, то, посредством чего становится возможной связь человека с Богом. Причем особо отмечено, что это ум посвященного–«Левитянина». Левитяне – единственный род, который был допущен к «Ковчегу Завета». Это значит, что их общая карма была столь чиста, что позволяла выполнять данную службу.
Человек часто отождествляет себя с инструментом познания (умом). В Век Водолея это заблуждение, которое основывается на том, что, на данном этапе развития, человек получает большую часть знаний через свой ум. Даже когда сознание получает интуитивные подсказки свыше, ум немедленно включается в анализ этого знания (как контролер), и может создаться впечатление, что это результат именно его, ума, деятельности. Интуиция – это проявленное знание самого Бога, именно поэтому Он стоит «при устах твоих и при устах его». В полной мере этим знанием владеет сознание нашей души. И больше того, ум «будет твоими устами, а ты {как сознание души} будешь ему вместо Бога».
Моисей ропщет, и это вызывает «гнев» Бога. Какие процессы за всем этим скрываются? Так ли просты взаимоотношения сознания и ума? Если иметь в виду, что сознание души – это сознание синтеза, а ум – это разделение и сравнение, то выясняется проблема: как передать Божественную Истину посредством столь непригодного для этой цели инструмента? «Пошли другого, кого можешь послать», - в надежде просит «сознание души» Моисея. Но другого способа нет… Ум, как конкретный, так и абстрактный, - единственное связующее звено!

«И взял Моисей жену свою и сыновей своих, посадил на осла и отправился в землю Египетскую» (Исх. 4, 20). То, что Моисей в любой дальнейший путь берет все свои высшие обретения (духовный свет), высший опыт - вполне понятно и естественно. Хочу обратить внимание на «осла»: представьте себе трех взрослых человек на осле (прошло много времени и дети должны вырасти, стать взрослыми – см. 4, 23)! Это при условии, что сам Моисей на него не сел, иначе на осле должны ехать четыре взрослых человека! И здесь, и в Новом Завете, когда Иисус Христос въезжает в Иерусалим, осел олицетворяет основательность и неспешность, которые являются залогом и гарантом успеха на стезе испытаний и служения. Кстати, Христос, что следует из Его слов, просто исполнил оккультные требования, потому что пророки говорили, что мессия въедет в Иерусалим на молодом белом осле. Это – основательность и неспешность – оптимальный способ достичь высшего результата и знание неизбежности такового.

И еще одно примечательное место есть в «главе 4»: «… так говорит Господь Бог: Израиль сын Мой, первенец Мой…» (Исх. 4, 22). Вряд ли кто будет оспаривать, что в этом мире нет ничего вечного. Не вечен и народ израильский, государство Израиль уже на нашей памяти то исчезало, то опять есть…  Конечно, желающие могут по-прежнему персонифицировать и привязывать (и сами привязываться к своим предпочтениям) данные слова к еврейской нации, к конкретной географии, но в русле данного исследования речь идет о Боге Отце и Его Сыне – Душе, о двух ипостасях Троицы. Речь идет о борьбе личности-Египтянина и души-Еврея (Израиля), но теперь групповой личности и групповой души. Сына-первенца индивидуальной души Моисея мы уже знаем – это «Гирсан». Сын-первенец Бога – Израиль. Не применимы ли слова Моисея и к данной фразе Господа: «Сын Мой, Израиль, который стал пришельцем в чужой земле»?
Есть «сын-первенец» и у личностного аспекта – Египтянина. Что же за сын у групповой личности (сын-первенец фараона), который может умереть, если не освободит из плена душу? Ответ может дать только знание оккультных законов. Эти законы говорят, что  препятствие божественной воле всегда приводит к болезням, к потере жизненности. В Тельце жизненность проявлялась через развитие аспекта собственности и его частного выражения – рабовладения. Это давало и силу, и могущество, и стойкость в борьбе с другими проявлениями Стихий. Именно жизненная сила – первенец личности. Эмоциональное тело проявляется лишь спустя некоторое время, а ментальное – еще позже. И не жестокость Бога здесь описывается, а неумолимое следствие в случае сопротивления освобождению души. Хотя, как уже отмечалось выше, многие так сжились с «терниями», которые суть всевозможные отношения, что всякое их изменение, всякое освобождение от наиболее грубых отношений воспринимают как жестокость Бога и тех, кто проводит его Волю. 
На 6-ой Волгоградской конференции центра «Преображение» (2002 год) докладчик Олег Докучаев довел до слушателей следующую информацию: аспект «Израиль» относится к душе, а аспект «Иудея» - к материальной природе. Это очень важное замечание, хотя вызывает у многих недоумение: ведь по трактовке всех концессий, исповедующих Новый Завет, Христос – «Царь Иудейский»! Кстати, для тех, кто станет утверждать, что это одно и то же, напомню, что, например, царь Соломон Мудрый именовался «царь Израиля и Иудеи». То есть различие есть, и Соломон был царем, как на земле, так и для душ. Но давайте вслушаемся в те строки, где звучит такое определение в Библии. Во-первых, «царем иудейским» Иисуса Христа первоначально прозвали волхвы. Это была ошибка, в результате которой они пошли к царю Ироду – где же еще им было искать царя иудейского? Но они все же поняли свое заблуждение, что подтвердил и Ангел, предупредивший их не возвращаться к Ироду.

Сказанное подтверждается также и другим местом в Библии: «и ты, Вифлием, земля Иудина, ничем не меньше воеводств Иудиных, ибо из тебя произойдет Вождь, Который упасет народ Мой, Израиля» (Мф. 2, 6). Потому Иисус – Царь Израиля. Потому его и не принял народ иудейский как своего царя – у них был уже земной царь. То есть Вождь народа Бога – Души-Израиля – по пророчеству должен был произойти из земли Иудиной, являющей соответствие личностному аспекту.
Далее мы встречаем в диалогах Пилата и Иисуса Христа. «И спросил Его правитель: Ты Царь Иудейский? Иисус сказал ему: ты говоришь» (МФ. 27, 11). Если бы на вопрос: «Ты украл?» - обвиняемый  ответил бы: «Ты так говоришь», - это было бы подтверждением или отрицанием? Отрицанием. Почему же церкви считают, что Иисус согласился с Пилатом, а не с пророками (Мф. 2, 4-6)? Напротив, он не стал, как сам учил, «метать бисер перед свиньями», а возразил, что это его, Пилата, невежественное мнение и он может с ним оставаться. В действительности же Иисус – Вождь и Царь Израильский, то есть Воинства Душ, а не тленных тел, как, например, Пилат или Цезарь.

Сделав это важное уточнение, вернемся к книге «Исход», где рассмотрим следующий загадочный эпизод: «Дорогою на ночлеге случилось, что встретил его Господь и хотел умертвить его. Тогда Сепфора, взяв каменный нож, обрезала крайнюю плоть сына своего и, бросив к ногам его, сказала: ты жених крови у меня. И отошел от него Господь. Тогда сказала она: жених крови - по обрезанию» (Исх. 4, 24-26). На первый взгляд, или на взгляд практического ума, налицо нелогичность в действиях Бога, пославшего Моисея с миссией, на которую более никого не нашлось. На самом деле здесь идет речь о столь важном оккультном законе, что «обрезание» было принято как ритуал не только иудеями, но, позже, и мусульманами. Этот эпизод имеет скрытую связь с такими событиями, как «искушение Иисуса сатаной» в Новом Завете и искушение Авраама через принесение в жертву своего сына. Но тема обрезания поднимается еще раньше: «да будет у вас обрезан весь мужской пол; обрезывайте крайнюю плоть вашу: и сие будет знамением завета между Мною и вами… Необрезанный же мужского пола, который не обрежет крайней плоти своей, истребится душа та из народа своего, он нарушил завет Мой» (Бытие, 17, 11-14).
Как данное место выглядит в ведическом ключе? Мы выяснили ранее, что «Сепфора» означает «духовный свет». Что это одна из семи энергий. Что Моисей породнился с этой энергией, то есть обрел «духовный свет». Что сын Гирсам – это постижение и различение Моисеем реального ментального мира и отделение его от своих собственных порождений. Во всем этом мы найдем разгадку. Уже было показано ранее, что Ученик на пути своего продвижения к Духу-Отцу все время должен отделять, или обрезать, все, что связывает, ограничивает. 

Один момент, который на первых порах постоянно появляется в диалогах Моисея с Господом – это привязанность к результатам своих действий. Моисей соглашается идти в Египет, но при этом все время спрашивает: «А как это получится? Что из этого получится?». Из-за подобной привязанности к результатам своих действий уже «возгорался гнев Божий».  Теперь же, когда Моисей согласился на миссию и на него сошла Сила Бога, эта энергия не просто выявила препятствие, каковым является привязанность к результатам деятельности, но поставила «вопрос ребром»: отвергни свои привязанности, потому что теперь это для Моисея вопрос жизни и смерти духовной!
Здесь можно говорить также о других уровнях и аспектах, но мы рассмотрим общее положение, которое касается борьбы с Силами Бога. Это относится и к ведическому Арджуне, которому предстояло сразиться с Силой Кришны. Это относится к Иакову, который боролся с Некто (а это и была одна из Сил Бога – см. Бытие, гл. 32, 24). Это относится и к Иисусу, когда он подвергался искушению. Иаков из-за того, что долгого не «отпускал» от себя противодействующую Силу, повреждил бедро. Но, отпустив, или оккультно «обрезав» эту связь, он обнаружил себя духовно свободным. Все человечество выражало кармическую зависимость, а Иаков достиг такого уровня  близости с Господом, что обрел духовную свободу, опередив время более чем на 2000 лет. Арджуна также освободился от привязанностей к родовой карме, после чего битва просто завершилась. Иисус, пройдя испытания и отвергнув еще большие соблазны, также обрел духовную свободу: «Тогда оставляет Его Диавол, и се, Ангелы приступили и служили Ему» (Мф. 4, 11).

У оккультного обрезания есть некоторый технический, или ритуальный, аспект. Возможно вопрос еще более прояснится, если рассмотреть эту сторону вопроса, тем более, что сейчас сохранилась только ритуальная сторона обрезания, да и то в формальном выражении, а смысл этого действа утерян. 

Ранее в этой книге уже говорилось, что карма – это не наказание, а защита человека от многочисленных Сил, к встрече с которыми он еще не готов. Но человечество не однородно, в его среде всегда были и есть такие, кто по тем или иным причинам прорывает защитный барьер и встречается с тем или иным оккультным испытанием. То есть к нему приступает некая Сила и обнаруживает в человеке его слабое место. Хотя правильнее будет сказать, что Сила потому и приступает, что в человеке есть некое качество, которое эту Силу привлекло. Это качество и привлеченная Сила – родственные, имеют одну природу. И человеку надо сделать выбор: либо он этой Силе всецело подчиняется, и она его поглощает, либо бороться с ней до полного своего истощения (а это может длиться дни, месяцы и годы – в зависимости от оккультного опыта человека), которое закончится также победой Силы, либо… сделать оккультное «обрезание». Вот это последнее – самое правильное решение.

Ритуальное действие – это завершение, или осаждение в форму, ментальных, астральных или эфирных процессов и событий. Во всех рассмотренных случаях Арджуна, Иаков и Иисус к моменту «обрезания» были подготовлены ментально. То есть они были готовы отказаться от всего: от традиций отцов до самой физической жизни, когда они распознаются как препятствие на духовном пути.  Это – ментальная установка, воля, выраженная как непреклонное намерение. Далее испытуемый должен быть готов эмоционально, что означает обретение полного бесстрашия. Достигается такое состояние опять же через осознание, что он – неумирающая душа, и что никакая Сила ему, душе, повредить не может. Но и это не все. «Воин-Арджуна» должен обладать тем, что называется «непрерывность сознания»: он всегда, при всех обстоятельствах, в теле ли, вне тела ли, должен быть в сознании и сохранять память. Только соединение этих трех процессов придают смысл следующему этапу - ритуалу оккультного «обрезания». И выглядит он теперь, после такой основательной подготовки, очень просто. Например, когда Сила приступает и вступает в контакт, человек в своем сознании произносит: «Возьми все свое и уходи». Или так: «Возьми, что сможешь». Или как говорил Иисус: «…идет князь мира сего, и во Мне не имеет ничего» (Ин. 14, 30). После этого Сила, забрав, или отторгнув, то, что ей родственно, отступает, а человек остается очищенным и более недоступен этой Силе.

В приложении к библейскому сюжету можно сказать следующее. «Крайняя плоть сына Гирсама» – это те тонкие, но крайне опасные формы негативных проявлений, которые таятся в человеке до некоторых пор. Духовный свет помог Моисею отделить истинное от ложного, его очищенное сознание само теперь стало частью этого духовного света – они с Сепфорой стали супругами «одной крови», т.е. по духу. Сепфора помогла Моисею преодолеть привязанность к выявленным негативным аспектам и полностью довериться Богу в предпринятом начинании. Перед выполнением своей миссии Моисей прошел очень важное испытание, выиграл еще одно сражение, в результате которого над ним более не были властны человеческие слабости, характерные для этой эпохи. «О Партха, счастливы те кшатрии (воины), которым нежданно выпадает на долю возможность сражаться, открывающая перед ними райские ворота».
Далее рассказывается (Исх. 4, 27), что Моисей (интуиция духовного сознания) и Аарон (просвещенный ум) соединились в пустыне (на ментальном плане), установив прочный контакт (зазвучал «голос безмолвия»). Сознание души посредством интуиции (Моисея) спускало божественное знание на ментальный план, где просвещенный Ум (Аарон) все это воспринимал, интерпретировал и излагал в словах. Поэтому именно у Аарона, а не у Моисея (хотя они братья), была сестра-пророчица Мариам (см. Исх. 15, 20). Только просвещенный ум может правильно интерпретировать интуитивные озарения, поэтому роль Аарона в Библии столь подчеркнута и многозначительна. 
Важность связки Аарон-Моисей, или ум-интуиция, подчеркивается в Первом Послании Корифиянам Святого Апостола Павла. Этому посвящены три главы – 12, 13 и 14. Он говорит о Дарах Духовных: «Дары различны, но Дух один и тот же; и служения различны, а Господь один и тот же; и действия различны, а Бог один и тот же, производящий все во всех. И каждому дается проявление Духа на пользу. Одному дается Духом слово Мудрости, другому слово знания, тем же Духом; иному вера, тем же Духом; иному дары исцеления, тем же Духом; иному чудотворения, иному пророчество, иному различения духов, иному разные языки, иному истолкование языков» (1 Кор.12, 4-10). Обратите внимание на последние слова: «иному разные языки, иному истолкование языков». Трактовка церковной догматики, по которой речь идет о разговорных языках разных народов, совершенно лишена оснований и идет от ума, утерявшего связь с Идеей христианства, как Аарон утерял ее с Моисеем, создав идола Золотого Тельца. Разве есть необходимость в толковании разговорных языков? А вот толковать божественные языки – образы, символы, астральные видения и прочее, на которых ангелы и другие обитатели небесных сфер пытаются обратиться к людям, давая им наставления, всегда была необходимость. 

Что речь идет о языках ангелов, видно из следующих слов Св. Павла: «Если я говорю языками человеческими и ангельскими…» (1 Кор. 13, 1). «Достигайте любви; ревнуйте о дарах духовных, особенно же о том, чтобы пророчествовать. Ибо кто говорит на языке, тот говорит не людям, а Богу; потому что никто не понимает, он тайны говорит духом; а кто пророчествует, тот говорит людям в назидание, увещание и утешение. Кто говорит на языке, тот назидает себя; а кто пророчествует, тот назидает церковь» (1 Кор. 14, 1-4). «А потому, говорящий на языке, молись о даре истолкования. Ибо когда я молюсь на языке, то хотя дух мой и молится, но ум мой остается без плода» (1 Кор. 14, 13-14). И много еще в том же роде. В контексте «второй книги Моисея» Аарон был тем толкователем, который мог понять Моисея и принести «плод» народу Израиля. И все равно слова (Ум) не могут вместить всего того смысла, который вмещает интуиция, природа которой – динамическая энергия, поэтому часто сыны Израилевы понимают сказанное Аароном не верно: «И сказал Моисей пред Господом, говоря: вот, сыны Израилевы не слушают меня; как же послушает меня фараон?» (Исх. 6, 12).
«Но Господь сказал Моисею: смотри, Я поставил тебя Богом фараону, а Аарон, брат твой, будет твоим пророком…» (Исх. 7, 1). Здесь подтверждается наш предыдущий вывод, что Фараон олицетворяет «личность» Ученика, Богом для которой изначально является его Душа, тогда как Ум его – это «пророк» Души. Почему всячески подчеркивается, что Фараон непременно не послушается своего Бога («Личность» не послушается Души)? По той причине, что это факт, подтвержденный опытом всех Учеников. «Личность» (материальный аспект) ставит акцент на своем собственном излучении, что приводит к  противодействию усилиям Души получить свободу своего выражения. Кроме того, выступая теперь как групповая Душа, Моисей олицетворяет пробуждающуюся, еще слабую и потому воздействующую лишь импульсами, а не постоянно проявленную Душу. Между такими воздействиями личность вновь забирает контроль и предает забвению опыт взаимодействия с Душей.
Фараон фактически так же слеп духовно, как и ведический царь Дхритараштра, и также не хочет прозревать. Знаменательны в связи с этим слова Фараона: «Кто такой Господь, чтобы я слушался голоса Его и отпустил Израиля? Я не знаю Господа и Израиля не отпущу». «Множество знамений и чудес», которые при этом проявляются, - это те процессы в телах (физическом, эфирном, астральном и низшем ментальном), которые сопровождают борьбу Личности и Души. Описание некоторых из этих процессов мы найдем  дальше по тексту Библии.

Жезл Моисея представляет собой определенную тройственную эфирно-астрально-ментальную Силу, которая служит ему. По этому поводу вразумительно можно сказать только то, что Господь всех людей наделяет теми или иными способностями. В Моисее эти способности нашли свое концентрированное выражение. Действуя с его помощью на эфирном или астральном плане, он воздействовал непосредственно на Силы, их составляющие. Такая работа предполагает развитое ясновидение. 

Больше вопросов порождают соревнования мудрецов. Читателю уже ясно, что Аарон (просвещенный Ум) с подсказки Моисея (интуитивной Души) оказывается более могущественным, чем просто рассудочный, или практический, ум Личности. В условной схеме, приведенной ниже, показано, почему так происходит. Когда, при контакте ума с душой, разница проявляется, личностное сознание человека поражается открывшемуся феномену, но тут же успокаивается, присваивает результат, подобно вору или браконьеру, убеждая и оправдывая себя, что все это – тоже ее собственные достижения, а божественная душа здесь не при чем. При этом более активно задействуется не просветленный ум (Аарон), а низший, или конкретный, олицетворяемый волхвами – мудрецами прошлого Века Тельца. Как волхвы были наемниками у фараона, так и низший ум обслуживает природу желания личности, угождая ей во всем. Именно поэтому сознание такого типа называется кама-манасическим, что означает сплав низшего ума и желания.
СОРЕВНОВАНИЕ С ВОЛХВАМИ

Рассмотрим еще один из парадоксов «Исхода». Через Моисея и Аарона Господь стал являть чудеса Фараону и слугам его. Это: воду в реке превратил в кровь, из-за чего вымерла рыба и вода «воссмердела»; нашествие жаб; нашествие мошек; нашествие песьих мух; моровая язва на скот; воспаление с нарывами на людях и на скоте; град, побивший урожай; нашествие саранчи, уничтожившей всю растительность; тьма на три дня; смерть первенцев египетских. Что здесь наталкивает на размышления? То, что «то же сделали и волхвы {Египетские} чарами своими…» (Исх. 7, 22; 8, 7). Представьте себе это в буквальном смысле: Моисей лишает египтян вод в реке, а волхвы (слуги Фараона, материального аспекта) не только не препятствуют этому, но усугубляют своими действиями, делая то же самое! Моисей насылает жаб, а волхвы добавляют еще и своих. Моисей насылает мошек, а волхвы готовы добавить еще и от себя (с этого момента у них не достает умения соперничать с Моисеем, и они говорят, что «это перст Божий» - Исх. 8, 19). Прямо самоистязание какое-то со стороны Фараона: бей своих, чтобы чужие боялись! Нет здесь смысла, если воспринимать буквально. Но в ведическом ключе все становится на свои места. Моисей, действуя с  духовного плана, и Аарон, интерпретирующий аспект, являются представителями Белого Братства, их действия имеют своим источником божественную Силу. Волхвы, проявляя в творимых ими чудесах свою личную волю и волю Фараона, представляют инволюционные силы, выражают формальный (материальный) аспект, угодливое кама-манасическое сознание. Между этими двумя силами все время идет соперничество. То, что творится по божественной воле, действуя с тонких планов, всегда пытаются повторить волхвы, используя формальный подход, воздействуя непосредственно на материю эфирного или астрального планов. И часто это дает даже более быстрый, хотя и временный, результат. При этом часто говорят: мы (или я) такие же, даже лучше, потому что удовлетворим любое ваше желание, только платите нам… Однако когда дело касается более тонких процессов, волхвы оказываются бессильными. И вода, и жабы, связанные с водой, - указывают на процессы, протекающие на астральном плане (в эмоциональном, чувственном теле человека). Именно на этом уровне и работают волхвы. Когда же Моисей стал работать на ментальном уровне (все дальнейшие чудеса), волхвы оказались бессильными. 

В нижеприведенной схеме показана разница в работе волхвов и Моисея. Из неё видно, что волхвы через использование своей личной (эгоистической) воли привлекают на ментальном плане имеющиеся там мыслеформы. То, чего там нет в готовом виде, они привлечь не могут! В этом суть запрета разглашать эзотерические знания без необходимости и без того, чтобы их можно было применить. Не использованные знающим мыслеформы могут быть привлечены инволюционными силами и использованы во вред человечеству. Вред же в том, что задерживается эволюция.


Моисей с помощью интерпретирующей способности Аарона через привлечение духовной воли создает мыслеформы, которые затем автоматически «обрастают» более плотной материей. Поэтому волхвы в своих действиях ограничены практически двумя планами: эфирным и астральным. Именно здесь их поле деятельности, именно здесь в описываемый период (эпоха Овна) идет борьба за человеческую душу. Начиная с ментального плана, волхвы все время опаздывают, так как способны лишь пользоваться тем, что там потеряно другими душами. Поэтому в сюжете Библии волхвы все время повторяют действия Моисея, потому восклицают: «Это от Бога», - когда творить начинает энергия не эгоистической воли, но духовной, и Моисей ничего не теряет.
С чем конкретно соотносятся кровь, жабы, мошки, мухи и прочее здесь разбирать не будем. Это не так просто в объяснении, да и не столь принципиально при рассмотрении избранной темы. Можно отметить общую картину: те энергии, что через Моисея нисходили на Египет, вызвали в организмах людей и в природе мощные процессы трансформации. Но, поскольку кама-манасическая личность всячески препятствует этим процессам (через противопоставленные желания, привязки, о которых говорилось в начале исследования), возникают те или иные болезни. Нарастание тока энергий приводит к усилению и утончению этих недугов. Можно сказать, что даже поведение животных, земноводных и насекомых изменяется, так как все на земле взаимосвязано, есть единая жизнь. То, что Моисей был единственным каналом этой энергии, не имеет большого значения: тонкая божественная энергия притекает, становится фактом, и производит безусловный результат.
В связи со сказанным можно уточнить, что когда личность на время прекращает свое сопротивление, энергия протекает беспрепятственно, и недуги проходят. Это так же отмечено в Библии: «И увидел фараон, что сделалось облегчение, и ожесточил сердце свое…» (Исх. 8, 15). Почему Фараон (личностный аспект) ожесточает свое сердце, даже видя то, что уступка божественной воле приносит облегчение? Из-за страха. Сознанием Личности завладевает иллюзия, что оно исчезнет, если бразды правления возьмет Душа, являющаяся посредником между личностью и Богом. Корни этой иллюзии в другом заблуждении, согласно которому отношения между личностями – это и есть жизнь. Личность крепко привязана к своим пристрастиям и также страшится их потерять! И чем более явно преимущество Души, тем больше страх и ожесточеннее сопротивление притекающим энергиям, божественной воле. Страх во всех его проявлениях – вот что ожесточает Фараона.
«Ожесточение сердца» - фактор, сопутствующий в жизни многих людей и в наше время. Человек кается или исповедуется в своих грехах, но затем ожесточается и вновь борется со своей Душой. По словам Библии, это Душа ожесточает сердце грешника. Почему? Потому что она все более и более настойчиво требует: «Отпусти Меня»! Но прошлое, привычка личностного сознания оглядываться назад, привязанность к этому прошлому побуждает сопротивляться велениям Души: «Я не знаю Господа и Душу не отпущу». 

Часто «ожесточение сердца» проявляется как самооправдание и поиск виноватого в своем окружении. Например, раскаялся человек, попросил прощения, и стало ему легче. Но позже приходит сомнение и эгоистическое начало нашептывает: «Но ведь я ни в чем таком на самом деле не виноват! Меня обманом заставили раскаяться в том, в чем виноват другой!». И за раскаянием следует действие еще более грубое, чем то, в котором ранее раскаивался. Смысл данного процесса – а он происходит по замыслу Творца! – в том, что душа выносит на поверхность все самое дикое и грубое, что есть в человеке, чтобы все тайное стало явным. Чтобы со временем человек увидел это грубое в себе и отрекся от него. Так душа погружается в «чрево земли», просветляя и вознося материальную природу человека, чтобы стало возможно его единение с Богом.

Весьма значима фраза, сказанная фараону: «Я сделаю разделение между народом Моим и народом твоим» (Исх. 8, 23). Речь идет о том явлении, что человек, который взял под контроль свою эмоциональную природу, не восприимчив (защищен) к негативным процессам, протекающим на астральном плане. Так происходит разделение между «народом Моим и народом твоим», между Израилем и Египтянином в Ветхом Завете, или Израилем и Иудеем в Новом Завете. Не кто-то производит это разделение, но каждый человек в себе самом (посредством оккультного обрезания) под благотворным воздействием своей души, которую олицетворяет Моисей, или под действием страхов и эгоистической воли, олицетворяемых Фараоном. 

ПРОБУЖДЕНИЕ

 «Вышло все ополчение Господне из земли Египетской ночью. Это – ночь бдения Господу за изведение их из земли Египетской» (Исх. 12, 41).  Вот цитата из «Гиты», которая даст нам ключ к пониманию данного места: «То, что для всех существ – ночь, для владеющего собой – время пробуждения. Когда же все живые существа пробуждаются, для мудреца, обладающего внутренним видением, наступает ночь» (Гл. 2, ст. 69). Здесь выделены слова «время пробуждения», так как именно они являются искомым ключом. Именно ночью, когда личность впадает в состояние комы, когда нить сознания удаляется из физического мозга, наступает время пробуждения божественных сил, «ополчения Господня». Именно ночью наступает кризис или кульминация борьбы между формальной и божественной природой. В данном месте Библии отмечен момент, когда произошел решающий перелом, и групповая Душа «Израиль» стала забирать контроль над групповой личностью «Египет».

Далее хочу остановиться на некоторых моментах, отличающих «Исход» конкретностью некоторых техник, связанных с групповым посвящением. То есть того события, которое предстоит теперь уже всему человечеству в недалеком будущем. «Господь же шел перед ними днем в столпе облачном, показывая им путь, а ночью в столпе огненном, светя им, дабы идти им и днем и ночью. Не отлучался столп облачный днем и столп огненный ночью от лица народа» (Исх. 13, 21-22). До сих пор мы находили те или иные параллели с содержанием «Бхагават-Гиты». Приведенный рассказ – иного рода. Здесь идет речь о некоем феномене, сыгравшем до постройки «скинии собрания» огромную роль. Должен заметить, что все ранние «художественные» изображения этого «столпа» были очень неточными. Вот его символический вид в двух проекциях (рис.1).

Точное устройство его не может быть сообщено, поскольку это мощный инструмент разрушения неправильных (эгоистичных) мыслеформ, это инструмент из кладовой Смерти. Можно лишь сказать, что в его строительстве и поддержании постоянно участвуют три ангела. Ранее мы рассмотрели оккультное обрезание, и может возникнуть вопрос, нет ли связи между обрезанием и этим «столпом». Ответ будет отрицательный: столп служит лишь вспомогательной цели и дает временный результат. Обрезание – это процесс пошагового освобождения души, и его результат окончательный. 

Моисею был дан столп для пользования еще до начала исхода из Египта. Поскольку народ Израиля был выведен на ментальный план (в пустыню-безмолвие), этот «инструмент» двигался впереди и очищал путь, чтобы ополчение не сбилось с дороги. Поскольку результат был временным, буквально у них за спиной все возвращалось в исходное состояние. 

Здесь же можно отметить, что к началу исхода Моисей был наделен двумя инструментами Силы: Жезлом и «столпом». Моисей использует высокоэнергетические приемы для очищения пространства, для создания более благоприятных начальных условий трансформации человеческих тел, для поддержания безмолвия в «пустыне» ментального плана, чтобы способствовать процессам группового посвящения. Правда, история засвидетельствовала верность древнего правила, что жизнь в проявленном мире основана на временности отношений, и что «временное» очень быстро превращается в «постоянное». Инертность человеческого сознания оказалась столь высокой, что столп стал составной частью жизни израильтян.

С одной стороны «Бог не повел по дороге земли Филистимской, потому что она близка» (Исх. 13, 17). То есть быстрый путь очень труден и опасен, так как вызывает очень мощные кризисы трансформации в телах человека. Мы уже отмечали (Исх. 4, 20) в сюжете с ослом, что продвижение Ученика должно быть по возможности неспешным и основательным. 
Дорога к Отцу через ментальный план длинна, сложна и таит в себе много опасностей, но ее нельзя избежать. Уйдя от иллюзий астрального (чувственного) плана, человек (группа учеников) на ментальном плане оказывается в окружении ментальных иллюзий, миражей, наваждений. Оказавшись в новой ситуации, личностное сознание человека всегда ищет оправдания своим страхам, своему нежеланию терять эгоистическую власть над телами человека. Фараон (олицетворение личности) надеется, что рано или поздно усилия Души иссякнут или увязнут в болоте личностных отношений, поэтому не случайно будущее ему видится таким: «И скажет фараон о сынах Израилевых: они заблудились в земле сей, заперла их пустыня» (Исх. 14, 3). Оказаться «запертым в пустыне» – это означает оказаться пленниками иллюзий. Или от нетерпения предаться мечтаниям, выдавая их за «голос безмолвия». Все  Ученики должны въехать в «город покоя» (значение слова «Иерусалим») «на белом осле», через обретение беспредельного терпения. 
Читателю может быть будет более понятна некая аналогия с проблемой Одиссея, когда тот попал в плен к сладкоголосым сиренам. Он забавлялся в своих мечтах, иллюзиях, потеряв всякую связь с реальностью, со временем и своей целью. Именно для помощи в борьбе с такими наваждениями Моисею был дан «столп»: чтобы не заблудиться, чтобы пресечь запоздалые попытки материального аспекта воспрепятствовать возвращению власти Душе – истинному правителю человека. «А я ожесточу сердце фараона, и он погонится за ними, и покажу славу Мою на фараоне и на всем войске его» (Исх. 14, 4). Волхвы, более опытные, чем Фараон, еще раньше поняли, что им не угнаться, что это уже мир Бога, но Личность начинает преследование, соревнование с Душей, ускоряя, тем самым, свое поражение. Не зря говорится, что наши враги нам помогают, подгоняя нас. Или, что враги, ослепленные погоней за нами, двигаются к той же цели – Богу. Так хаос порождает Гармонию.
Далее мы вновь сталкиваемся с работой «столпа»: он разделяет формальный и душевный аспекты. «И двинулся Ангел Божий, шедший перед станом {сынов} Израилевых, и пошел сзади их; двинулся и столп облачный от лица их и стал позади их; и вошел в середину между станом Египетским и между станом Израилевых, и был облаком и мраком для одних и освещал ночь для других, и не сблизились одни с другими во всю ночь» (Исх. 14, 19-20).  «Столп» рассеивает и разрушает иллюзорное, временное, но не способен повредить душе. Потому для всех, кто взирает на мир с позиции души, он есть свет, освещает ночь, а всем, кто взирает с позиции личности, формального аспекта – мрак и смерть. 

Так Израиль (Душа) прошел через воды, а Египет (материальный, личностный аспект) лишь вошел, но не вышел из вод (астральный план): действие «столпа» временное и разделяющее. Применение Жезла, с помощью которого как бы раздвинул Моисей воды, лишь направляющее, а работу произвел непосредственно «столп». Что означает «ночь», выше уже было показано. Но за ночью следует утро, за причиной – следствие.  Энергии, обрушившиеся на астральном плане, «отняли колеса у колесниц», так что групповая Душа «Израиль» быстро забрала еще больше власти над своими плотными проводниками, выражавшимися через отдельных людей. 
Здесь так много внимания было уделено некоему магическому средству, названному «столпом», что резонным будет вопрос: зачем? Для того чтобы исчерпать интерес к нему. Да, такие средства существуют и сегодня. Ими можно воспользоваться, если получить несколько наставлений от Ангела Смерти, и многие истинные целители, сознательно или бессознательно, это делают. Но в Век Водолея это уже не является стезей эволюции. Результаты с каждым днем становятся все призрачнее и недолговечнее, хотя и дают практически мгновенный результат. Сегодня без освобождения души истинного исцеления не добиться.

После краткого ликования в стане израильтян по поводу столь эффектного избавления, наступили новые испытания, «они вступили в пустыню Сур» (Исх. 15, 22). «Суры (санскр. suras). Общее название богов…» («Теософский словарь»). То есть ополчение вступает на ментальный план, где нет места  обманчивым, или перевернутым, двойственным чувствам астрального плана. Там есть и чувства, и эмоции, но они не делятся на противоположности, являя себя в цельном, синтетическом виде. Более того, здесь чувства более острые, так как план Души придает им точные и чистые черты. Однако этап, который описывается в «Исходе», еще характеризуется колебаниями между противоположностями. Уже говорилось, что «столп» разделяет все, с чем он соприкасается. Неделима лишь душа, потому она неподвластна Ангелу Смерти. «Столп» стал постоянным фактором жизни у израильтян, и в результате проявила себя разнородность в «ополчении» Моисея. (В групповом посвящении чрезвычайно важна однородность.) Из-за этого начались трения: «Пришли в Мерру – и не могли пить воды в Мерре, ибо она была горька… И возроптал народ на Моисея, говоря: что нам пить?..  Господь показал  ему {Моисею} дерево, и он бросил его в воду, и вода сделалась сладкою. Там дал устав и закон и там испытывал его» (Исх. 15, 23-25). «Мерра»  на иврите – «горечь». Но здесь, скорее всего, присутствует игра слов: «мерра» – «Меру». Надо бы писать «Пришли в Меру». «Меру (санскр. meru). Название горы, якобы находящейся в центре (или «пупе») земли… По преданию, Меру была «Страной Блаженства» самых ранних ведических времен. Ее называют также… «гора богов»…» («Теософский словарь»). Коль «ополчение» пришло на гору Сур (богов) или Меру (блаженство), оно там испытало высшие эмоциональные переживания, блаженство. Такое положение требовало от людей жертвы, причем постоянной. Жертвы своими привычками, привязанностями, своим прежним укладом жизни и т.д. На какое-то время устремления у них хватило, но затем опять стал разгораться «огонь трения» (результат отношений между личностями): «спящие» эмоциональные наклонности стали пробуждаться, раздуваться и напоминать о себе. Возникло сильное желание «расслабиться», ну совсем чуть-чуть, вернуться немного, хотя бы на короткое время, к прежней, привычной страстной жизни (синоним оккультной «жажде»), но вместе с этим возвращается и двойственность: добро и зло, свет и тьма… Моисей мог бросить в воды в Меру что угодно, результат был бы тот же: загрязнение чистых вод долины Меру. Но эта грязь показалась людям сладкой, т.е. желанной. Однако, можно ли напиться в пустыне сладкой водой? Она лишь разжигает жажду. 
Все же давайте разберемся, что за «дерево» бросил в воду Моисей. Место, на которое привел Моисей – святое. Текущая там вода – святая. В ней нет нечистоты, но люди сказали – горькая. Моисей горечи не заметил, но народ, им ведомый, возроптал. В чем дело? Напомню, что события происходят в начале Века Овна, характеризующегося развитием личностного аспекта, началом интеграционных процессов на принципах личностных отношений, еще могучим посредничеством форм и очень мощной кармической зависимостью. В отношении последнего аспекта было показано, что существует два дерева родства: кармическое и душевное. Душевное родство предстояло еще обрести, а от кармического Моисей пытался освободить. Но испив чистой Воды Жизни, народ сказал: «Горькая», - то есть не принял, не был готов принять. Эта горечь была не в воде, которую они пили, а в них самих, и Вода Жизни это выявила, вынесла на поверхность эту нечистоту, после чего была обнаружена. 

Моисей «возопил к Господу, и Господь показал ему дерево…» (Исх. 15, 25). Век Овна по циклическому закону выражает  вполне определенный аспект Божественной Жизни. Именно на это было «указано» Моисею. Не пришло еще время духовной свободы (и осознанной духовной ответственности), не пришло время и «дереву душевного родства». Потому Вода Жизни, прежде, чем быть испитой, должна пройти через «дерево кармического родства». Горечь, которая есть нечистота, должна еще долго и тщательно, по крупинкам, удаляться, и только после этого человеческий материал будет готов принять Жизнь в ее чистом виде.

Такие и подобные суровые испытания имели своей целью подготовить Израиля к новой, во всем иной жизни. Цена успеху или неудачи была высока: «…если будешь слушаться гласа Господа, Бога твоего, и делать угодное пред очами Его, и внимать заповедям Его, и соблюдать все уставы Его, то не наведу на тебя ни одной из болезней… ибо Я Господь, целитель твой» (Исх. 15, 26). Для Ученика, в том числе и группового Ученика Израиля, открывшего себя духовным энергиям (дочерям Рагуила), безопасным является только все большее и большее возвышение, но отступление, возврат к прежней жизни блокирует уже востребованные и нисходящие энергии, которые, прорываясь, разрушают барьеры на своем пути. Почему эти энергии не могут оборваться по нашему желанию? Потому, что нисходящая энергия – это отклик на некий успех или призыв, и всегда есть разрыв во времени между жертвой и наградой. В начале этого исследования мы уже встречались с таким моментом, когда Моисей сидел у «колодца» в ожидании следствий. Энергия уже в пути, когда «обернувшийся» человек вдруг ставит ей заслон. Все пророки говорили: никогда не «оборачивайся», если идет Божественная Энергия. Только вперед!

ЗНАМЯ БОГА

По мере продвижения ополчения в глубь пустыни все больше и больше возникает проблем из-за того, что желания по-прежнему имеют власть над Израилем, причем обнаружилось, что самый главный из его элементов – привязанность (в начале исследования особенности трех элементов желания описаны подробно) - оказался не изжитым до конца. В 17 главе вновь идет речь о пробуждении (или подъеме древних «отложений») нереализованных чувственных желаний: ополчение не удерживается на ментальном плане, то и дело «сваливается» на астральный, требует «воды», т.е. чувственной жизни. Многие ли из читателей могут представить себе жизнь без эмоций, без чувственных отношений? Многие из моих знакомых по этому поводу восклицают: «Да разве это жизнь?» Или: «Кому она такая нужна?» Именно с подобным пониманием жизни столкнулся Моисей: человечество Века Овна выражает себя через астрально-ментальную активность. Причем астральный аспект имеет негативную полярность, проявляющуюся через использование посредников – астральных сущностей. 

Вот ополчение вновь оказывается на горе Хориве. Вспомним те места, которые остались у нас не раскрытыми: «…и пришел к горе Божией, Хориву» (Исх. 3, 2), «… и вот тебе знамение, что Я послал тебя: когда ты выведешь народ из Египта, вы совершите служение Богу на этой горе» (Исх. 3, 12). Теперь мы имеем еще одно событие: «… Я стану пред тобой там на скале Хориве, и ты ударишь в скалу, и пойдет из нее вода, и будет пить народ. И сделал так Моисей в глазах старейшин Израилевых и потому, что они искушали Господа, говоря: есть ли Господь среди нас, или нет?» («Исх. 17, 6-7). Это место было названо «искушение и укорение». Хотя здесь также говорится о воде, речь идет о чистой и живительной влаге ментального плана, то есть – о жизненной энергии, свете Души, потому что там перед Моисеем стоит Господь. И чувство, вызываемое этим светом, - блаженство, высшее синтетическое чувство, имеющее своей основой Любовь, не знающее двойственностей астрального плана. Как укорение за сомнение и искушение было дано, лишь слегка и на короткое время прикоснувшись, познать «ополчению» это высшее чувство. Но это еще не знамение, это только укорение за сомнение, привязанность к «жажде».


В свое время Моисей, после индивидуального достижения горы Хоривы (Горивы), стал воином и был вынужден сражаться с Фараоном, олицетворявшем ведического слепого и вероломного царя Дхритараштру. Теперь горы Хоривы достигло все «ополчение» Израиля. И что же мы видим? «И пришли Амаликитяне и воевали с Израильтянами в Рефидиме. Моисей сказал Иисусу: выбери нам мужей и пойди, сразись с Амаликитянами; завтра я стану на вершине холма, и жезл будет в руке моей» (Исх. 8-9). Народ попросил «сладкой» воды, ему было возвращено кармическое родство и кармическая ответственность, значит, раньше или позже наступит время «воевать» или искупать карму. Здесь Амаликитяне олицетворяют новую армию ведических сыновей царя Дхритараштра. Как мы помним, на стороне этой армии была «сила Кришны» или в терминах Библии – «сила самого Бога». Это та самая сила Бога, с которой боролся еще предок Моисея Иаков (Быт. 32, 24-28). Именно тогда появилось имя «Израиль», что означает «ибо ты боролся с Богом, и человеков одолевать будешь» (Быт. 32, 28). Бог представлен нам как троичность: Дух, Душа и Сила. То, что «борется» с Силой, формальным или материальным аспектом, - это Душа. Именно поэтому аспект Израиля относится к аспекту Души. 

В «Ведах» на стороне Арджуны и его братьев пандав был сам Кришна со своей мудростью. Что мы видим в «Исходе»? У Амаликитян явно в наличии сила, ее они пришли демонстрировать. Что противопоставляет Моисей? «…жезл будет в руке моей», - говорит он. Этот жезл был им получен еще до возвращения в Египет, то есть на той же горе Хориве, и в нем не сила, но Мудрость Бога, поскольку это Жезл Кадуцея. Теперь  он противопоставляется Силе Творца. Вот как это описывается: «Моисей, Аарон и Ор взошли на вершину холма. И когда Моисей поднимал руки свои, одолевал Израиль, а когда опускал руки свои, одолевал Амалик; но руки Моисеевы отяжелели, и тогда взяли камень и подложили под него, и он сел на нем, Аарон же и Ор поддерживали руки его, один с одной, другой с другой стороны. И были руки его подняты до захождения солнца. И низложил Иисус Амалика и народ его острием меча… И устроил Моисей жертвенник и нарек ему имя: Иегова Нисси. Ибо, сказал он, рука на престоле Господа: брань у Господа против Амалика из рода в род» (Исх. 17, 10-16). По многим признакам, которые сейчас будут показаны, это одно из самых важных мест во второй книге Моисея. Однако начнем с того, что с помощью воображения представим себе событие, произошедшее на «холме». На рисунке 2 показан символ того, что описано в 17-ой главе.

Вот как это раскрывается: пока групповая антахкарана еще формировалась (до событий 17 главы), результаты борьбы между личностью (материальный аспект, символизируемый Египтянином и Амаликом) и душей (символизируемой Израилем) были переменными
. 

Когда Моисею удавалось преодолеть барьеры личности  и на время стать излучающим свыше, он одерживал победу за победой. Но время от времени одолевала инерция тел и проявлялась еще недостаточная чистота антахкараны, тогда временно побеждала личность: преобладало излучение материи, или памяти прошлого. Когда же формирование антахкараны завершилось, она стала тем «камнем», что дал Моисею надежную и постоянную опору, а его «брат» Аарон (просвещенность, озаренность – см. «Теософский словарь») и Ор (духовность) стали той поддержкой, что сделали Моисея постоянно излучающим Жизнь и дали победу над Смертью. Это то самое Знамение на горе Хориве, о котором говорилось в самом начале книги «Исход». Именно поэтому Моисей устроил здесь Жертвенник, так как «И сказал Господь Моисею: напиши сие для памяти в книгу…» (Исх. 17, 14). Это высший из возможных жертвенников, так как человек здесь жертвует своей формальной природой ради жизни, излучает саму Жизнь и является ее неисчерпаемым источником. Христос, говоря «Я есмь путь и истина и жизнь», имел в виду тот же самый процесс, тот же самый Жертвенник, учрежденный Моисеем на горе Хориве. Этот Жертвенник называется Антахкараной. Не случайно будущие евангелисты видят Иисуса, советующимся именно с Моисеем и Илией. Жертвенность – это то, что в качестве своего Знамени избрал Иисус Христос, и это Знамя – Нисси Иегова, это «рука на престоле Господа» (Исх. 17, 16). (Рука – символ воли, а «рука Господа» - духовной Воли.) И последние слова данной главы Библии говорят нам, что описанная битва между материальным и духовным аспектами человека предстоит всем без исключения: «брань у Господа против Амалика из рода в род» (Исх. 17, 16). 
Рассказ об этом Жертвеннике на этом можно было бы закончить, но, связывая «Христов Принцип» с «Огненными Вратами», предваряя будущий более глубокий разговор на оккультные темы, предлагаю вниманию читателя следующее.

Вот фрагменты из рассмотренного нами библейского сюжета: 1) «И когда Моисей поднимал руки свои, одолевал Израиль»; 2) «а когда опускал руки свои, одолевал Амалик». На рисунке 3 показаны описанные в пунктах «1» и «2» символы. Вариант «1» – это нисходящая энергия, которая в «Знамениях Времен» обозначена как проявляющаяся активность божественных аспектов, названных «стихиями». Эта активность исходит из столь глубинного источника, что о нем говорят лишь как о Том, «Кем мы Живем и Движемся и Существуем» (Деян. 17, 28). И более почти ничего сказать невозможно. И когда человек или группа строит свою жизнь на этом, горнем излучении, душа забирает под контроль личность и оккультно побеждает нечистоту. Вариант «2» - это восходящая активность материи, проявляющаяся через личностный аспект человека. Это та же божественная энергия, но давно себя реализовавшая и ставшая теперь частью материи, проявляющая, или выносящая на поверхность и акцентирующая ее негативные аспекты. То есть излучения материи – это та же нисходящая энергия духа, которая усвоена материей в прошлом и сейчас проявляет себя как восходящая. Это одна и та же энергия, разделенная временем на два полюса, а вне времени она – Неизреченное Слово Господа.

Находясь на «холме» горы Хорива, Моисей строил антахкарану, и что он «связал на земле», то было «связано на небесах» (Мф.16,18-19). На рисунке 4 показано, что именно «связал» Моисей на земле и на небесах: это и есть антахкарана мужского типа, или «типа I». Она – результат четвертого посвящения, о котором мы упоминали, когда вели речь о «горящем терновнике». Есть еще женский тип, или «тип II», но об этом будет сказано чуть позже, в разделе «Каменные Скрижали». Рисунок 4 дает более полное представление о «камне», на который «сел Моисей»: это было излучение самой материи, или прошлое человечества, или реализованная Слава Господа. 

Сравните два места из главы 17 (ст. 6 и 9): «Я стану перед тобою на скале в Хориве, и ты ударишь в скалу, и пойдет из нее вода, и будет пит народ» и «я стану на вершине холма, и жезл Божий будет в руке моей». Господь стоит на скале, на вершине, Моисей – на холме. Из Подножия Господа истекает «вода», когда Моисей бьет Жезлом в скалу (и которую пьет народ). Но тот же Жезл находится в поднятой руке Моисея, когда он принимает жизненную силу свыше. Как Моисей стал выражением, или подобием Господа на земле, так «вода» из подножия Господа  - противостоящей инерцией материи, выразителями которой стали Амаликитяне. 

В главе 17 можно также обратить внимание на то, что антахкарана была создана как реакция на разрыв между Моисеем и народом, душей и личностью. На то, что к Подножию Господа были допущены не все, а «из старейшин Израильских», «в глазах которых» и был открыт источник.
В связи с рассмотренным сюжетом видится уместным провести параллель со словами в Новом Завете: «… блажен ты, Симон, сын Ионин, потому что не плоть и кровь открыли тебе это, но Отец Мой, Сущий на небесах; и Я говорю тебе: ты – Петр {камень}, и на сем камне Я создам Церковь Мою, и врата ада не одолеют ее; и я дам тебе ключи Царства Небесного…» (Мф. 16, 17-19). Здесь также речь идет об антахкаране, которая стоит «при дверях» Царства Небесного. Именно на взаимодействии двух источников – прошлом (Мать) и будущем (Отец) - стоит Церковь Христа.
В рассмотренной 17 главе впервые появляется упоминание о новом действующем персонаже – это Ор.  На представленной схеме отмечено, что это аспект проявленной духовности.

Очень интересный момент находим в следующей, 18 главе. В начале повествования мы анализировали обручение Моисея с Сепфорой («духовный свет»), рождение его сынов и то, как он всех их взял с собой в Египет. Но в 18 главе узнаем, что перед событиями на горе Хориве они все были возвращены тестю Моисея. В буквальном прочтении это невероятная история: всех евреев Моисей ведет в пустыню, они насмерть сражаются, а своих сынов он отправляет в «тыл», на хлеба своего тестя. В те времена так не бывало! Здесь смысл восстанавливается лишь с ведической позиции. Моисей, который добился обручения с духовным светом в своем единоличном стремлении, в уединении от мирских забот, встав во главе «ополчения», повторяющего его путь, вынужден начинать как бы все сначала: постоянные сомнения и искушения со стороны соплеменников приводят к тому, что и он сам иногда ропщет, взывая к Богу. У него также как и у всех, поднимаются «со дна» древние проблемы, которые на время «закрывают свет». Вместе со всеми он ведет борьбу за полное освобождение души из рабства материального аспекта. Победа на горе Хориве, которую мы только что рассмотрели, вернула ему духовный свет (Сепфору), но уже на новом, качественно более высоком уровне. Здесь мы вновь имеем дело с двумя типами антахкараны. И, поскольку Моисей теперь с полным правом «есть жизнь», жертвенная и с избытком, этот свет изливается на весь Израиль. Поэтому не к нему одному, но в стан ко всему ополчению является и его тесть Иофор-Рагуил, который наставляет Моисея, как, в соответствии с энергиями Века Овна, устроить общество нового типа. 
Представляет интерес также место в повествовании, где Моисей надолго восходит к Богу и народ начинает теряться в догадках, что с ним случилось. В том же ведическом ключе ситуация выглядит следующим образом. Взаимодействие Души (Моисея) и Ума (Аарона) периодично во времени. Это и короткие периоды, когда Душа передает впечатления, а Ум регистрирует, затем долго анализирует, претворяя в те или иные мыслеформы. Это и более длительные перерывы, вызванные цикличностью всех процессов во Вселенной. Из ведической литературы известно, что Душа периодически удаляется для собственной работы на своем собственном плане, и тогда Ум теряется в догадках, почему прервался контакт. Это знают все, кто в той или иной мере знаком с описываемыми процессами. Те, кто знает также, что «разрыв» имеет временный характер, спокойно дожидаются возобновления контактов («въезжают на осле»). Кто не знает, могут впасть в отчаяние, так как ощущают внутреннюю (душевную) пустоту. Особенно болезненным может быть период между третьим (Преображения) и четвертым (Отречения) посвящениями. Но даже среди тех, кто знает, все проходит не совсем гладко. Не получая обусловливающих впечатлений для своей работы, Просветленный Ум начинает проявлять собственную активность, вновь становится беспокойным. Почему такое возможно? Вот что говорит «Гита»: «… посвяти себя получению знаний. Однако лучше знания – медитация, а лучше медитации – отречение от плодов своего труда, ибо через такое отречение можно достичь спокойствия ума» (Гл. 12, ст. 12). 

ЗАКОНЫ МОИСЕЯ

Есть люди, которые считают, что, игнорируя тот или иной факт, можно избежать проблем, противоречий. О них говорят, что они, подобно страусам, «прячут голову в песок». Имеются религиозные группы, которые игнорируют Ветхий Завет, утверждая, что Иисус Христос, дав свои законы, отменил Моисеевы. Или говорят, что между Ветхим и Новым Заветами есть противоречия. Однако как быть со словами самого Христа: «Не думайте, что Я пришел нарушить закон и пророков: не нарушить пришел Я, но исполнить» (Мф. 5, 17). Все проясняется, проповеди И. Христа уже не выглядят противоречащими, если и Законы, данные Моисеем рассмотреть в ведическом ключе. 
Вот заповедь «не убий». Здесь речь идет  не столько о теле, сколько о душе, ради спасения которой был предпринят сам исход, оккультное убийство «египтянина» (личности). Именно о спасении души многие притчи Иисуса. Именно о душе идет речь в словах: «А Я говорю вам, что всякий гневающийся на брата своего напрасно, подлежит суду» (Мф. 5, 22). Почему сопоставляются убийство и гнев? Потому, что гнев – это медленный яд для души, шаг за шагом ее убивающий.
Вот заповедь «не кради». Век Тельца делал акцент на собственности, Век Овна – на личностном аспекте, личностной собственности. Но заповедь Моисея гораздо шире: все, что человек имеет, дано ему свыше и на хранение. Если же человек считает это своим, им созданным, а тем более если он это присвоил по эгоистическому мотиву, то это - кража. На схеме 1, приведенной ранее, показан источник любой собственности – Золотой Поток. Человек в течение жизни подвергается колоссальному испытанию, исходящему из прошлого, имя которому – «собственность». Он сживается с вещами, прирастает к ним, считает уже частью себя и … становится вором. Именно об этом – слова И. Христа. «Не собирайте себе сокровищ на земле, где моль и ржа истребляют и где воры подкапывают и крадут… ибо где сокровище ваше, там будет и сердце ваше» (Мф. 6, 19-21). Или его притча о Хозяине, винограднике и виноградарях, которые решили завладеть урожаем (Мф. 21, 33): хозяин «виноградник отдаст другим виноградарям, которые будут отдавать ему плоды во времена свои». Моисей делает акцент на личностном аспекте, потому что таково выражение божественности в Овне. Иисус на душе, потому что Рыбы открыли этот тип выражения. В своей же сути и то и другое – Едино.
Или вот заповедь: «Почитай отца твоего и мать твою, чтобы продлились дни твои на земле, которую Господь, Бог твой, дает тебе» (Исх. 20, 12-15). В ведическом ключе речь идет о Боге-Отце и Матери-материи, сын которых – Сын-Душа. Тем, кто почитает Отца и Мать, не будет мечтать о скорейшем прекращении земной жизни, но будет желать продлить дни свои на земле, чтобы в возможно большей мере осуществить План своего воплощения, в возможно большей мере проявить природу и качество Сына-Души. Стоит вспомнить и о том, что Знамя Бога – Нисси Иегова – опирается на материю, восходя к Отцу. В этом единстве Жертвенника Моисея – единство Ветхого и Нового Заветов.

НЕНАДЕЖНАЯ ОПОРА

Несмотря на все усилия Моисея, Израиль еще не отрекся от плодов своего труда, ум не обрел спокойствия, потому «Когда народ увидел, что Моисей долго не сходит с горы, то собрался к Аарону и сказал ему: встань и сделай нам бога, который бы шел перед нами, ибо с этим человеком, с Моисеем, который вывел нас из земли Египетской, не знаем, что сделалось» (Исх. 32, 1). Народ обратился к Аарону (своему ожидающему Уму): встань, то есть примись за активную работу. И Ум Народа, обратившись к плодам своего прошлого труда, истоки которого в Веке Тельца, принялся за восстановление своих древних привычек – за безудержное мыслестроительство. К результатам работы Ума народ (личностный аспект) крепко привязывается, и мысли, в соединении с желаниями, начинают им  (умом) управлять. Действительно, у Ума всегда есть соблазн сказать, что все, чего человек достиг, это он изначально придумал, все создал, что ни Душа, ни Бог здесь не при чем. 
Перед исходом Моисей предложил взять с собой все золото и серебро. Ранее было уже сказано, что украшения в Век Тельца, предшествовавшего Овну, имели оккультную «нагрузку»: изображали тех или иных божеств, символы тех или иных стихийных сил и тому подобное. Само золото было одним из символов Века Тельца. И вот, когда Моисей удалился на длительное время, эти стихийные силы вновь вышли на первый план. Кто же их реанимировал? Аарон, просветленный Ум! Вот момент, зафиксированный в словах Аарона: «И сказал им: у кого есть золото, снимите с себя. И отдали мне; я бросил его в огонь, и вышел этот телец» (Исх. 32, 24). Огонь – это символ ума, или ментальной энергии. Именно из огня, или умственной природы, вышел Телец.

Есть еще один аспект, связывающий золото с ментальным планом, но в данном исследовании затруднительно его рассматривать, можно лишь упомянуть: когда человек все свои помыслы направляет на богатство, все, к чему он прикасается превращается в золото. Истинная причина происшедшего – привязанность, все та же привязанность, которая есть 9/10 силы желания. В кризисный период, воспользовавшись отсутствием истинного отречения от результатов своего труда, оставаясь в привязанности к ним, в зависимости от них, у Израиля произошел откат с завоеванных позиций. Оказывается, армия Амалика (сынов Дхритараштра) все еще не разбита, а возрождается как трехглавый дракон, и «битва из рода в род» не отменена. И вновь идет эта битва, но уже на ментальном плане, в «собственной» среде, при много больших энергиях: «И сказал он {Моисей} им… убивайте каждый брата своего, каждый друга своего» (Исх. 32, 27). Здесь, как и в «Бхагават-Гите», речь идет об оккультном «убийстве» своих привязанностей. И в прямом смысле – к братьям и сестрам, - и в эзотерическом: отстраниться от всех дорогих и приятных мыслей и идей, отсечь их от себя. Моисей назвал народ (мысли) «необузданным». В «Гите» Арджуна высказывается по поводу Ума столь же категорично. Более того, он отказался (!) бороться со своим умом, так как в Кали-Югу предложенная Кришной очень строгая система йоги чаще всего оказывается невозможной! «Ум беспокоен, неистов, упрям и очень силен, о Кришна, и подчинить его, я думаю, труднее, чем управлять ветром» (гл. 6, ст. 34). Если обратиться к тем выводам, которые были получены в «Знамениях Времен», то можно вспомнить: в Тельце (время Арджуны) стихия огня (ментальная субстанция) выражала негативный аспект, потому вела себя как порывистый и неуправляемый «ветер». В Овне ситуация меняется: стихия огня меняет полярность, управляемость ею медленно возрастает. И, тем не менее, опыт и Арджуны, и Моисея полезен и актуален как вчера, так и сегодня, будет актуален и в Веке Водолея в целом.

В отсутствие Моисея как носителя Божественной Идеи, ради которой и был предпринят исход из Египта, внимание ополчения вновь обратилось к Золотому Тельцу: «…вот бог твой, Израиль, который вывел тебя из земли Египетской. Увидев, Аарон поставил перед ним жертвенник, и провозгласил Аарон, говоря: завтра праздник Господу» (Исх. 32, 4-5). Собственно, именно из этого опыта вытекает один из законов Моисея: «Не делай себе кумира и никакого изображения того, что на небе вверху, и что на земле внизу, и что в воде ниже земли; не поклоняйся им и не служи им…» (Исх. 20, 4-5). Причина – поклонение тому, что сотворил пусть и просветленный, но, тем не менее, ограничивающий Ум. Именно в ограниченности Ума, в склонности из идей творить идолов - вся данная проблема. Первоначально фундаментом христианства было Живое Слово Иисуса Христа, оформленное им в виде идеалов (Нагорная Проповедь, притчи и пояснения к ним). Но позже, когда Иисус покинул земной мир, ситуация времен исхода Израиля повторилась. Новые христиане, кто не знал Иисуса, как бы повторяли слова из Ветхого Завета: «Когда народ увидел, что Иисус Христос долго не сходит с горы, то собрался к «Уму Народа» и сказал ему: встань и сделай нам бога, который бы шел перед нами, ибо с этим человеком, с Иисусом, который вывел нас из земли «Египетской», не знаем, что сделалось». В огонь Ума было брошено «Живое Слово Иисуса» и из него (огня Ума) вышел новый (как бы серебряный) Телец – догма.  Догма и идол – как две стороны одной медали. Поклоняясь догме, верующий вновь обращается к идолам. Христианство, уходя от идолов, через догмы вновь вернулось к ним. Я повторю вопрос: кто их, догмы-идолов, реанимировал? Просветленный Ум, который стал искать Господа не в откровениях свыше, а в себе самом! Но почему такое Им, Господом, было допущено? Ответ в 17 главе: человечество во времени, в циклической активности сейчас находится на горе Хориве, в месте, которое зовется «Мерива», или «искушение и укорение», «и потому, что они искушали Господа, говоря: есть ли Господь среди нас, или нет?» (Исх. 17, 7). 

Что происходит, когда после подобного периодического кризиса вновь возобновляется непосредственный контакт Ума и Души, дающий Откровение? (А ведь это произойдет и уже происходит в Веке Водолея!) Ум теперь беспокоен и во власти наваждений, потому все впечатления, передаваемые Душой, или сильно искажаются, или просто «разбиваются» о нагромождения Ума. Именно последнее описано в словах: «Когда же приблизился к стану и увидел тельца и пляски, тогда он воспламенился гневом и бросил из рук своих скрижали и разбил их под горою…» (Исх. 32, 19). 

СКРИЖАЛИ МОИСЕЯ

Тема скрижалей никогда еще не была освещена правильно и тем более с оккультной стороны. Это тем более странно, что тема эта очень важная, касается построения антахкараны, о которой, в свою очередь, сказано и написано очень много. 

Тема скрижалей следует сразу за обращением ополчения под надзором Аарона к поклонению Золотому Тельцу. Более того, она косвенно с ней связана.

Возникает ряд вопросов:

а) почему они каменные?

б) почему их две?

в) почему они должны быть вытесаны до контакта с Богом? 
г) почему первая, разбитая впоследствии пара, написана Богом, а вторая – Моисеем?
В связи с первым вопросом всплывает сюжет о «Нисси Иегова», где Моисей находит опору в антахкаране, названной «камнем». К этому также относится продолжение цитаты в отношении Петра-антахкараны: «и дам тебе ключи от Царствия Небесного: и что свяжешь на земле, то будет связано на небесах; и что разрешишь на земле, то будет разрешено на небесах» (Мф.16,19). Это действительно «камень преткновения» для всех, кто занимается творчеством на ментальном плане. 
Антахкарана всегда строится в два этапа («что свяжешь на земле, то будет связано на небесах»). На первом этапе идет строительство снизу вверх: низший, или конкретный ум, через познание противоположностей и «подвешивание» в срединной точке, вступает в контакт с высшим абстрактным планом, это первая половина антахкараны. На втором этапе строительство идет сверху вниз, а строителем является душа человека на её собственном плане. Конкретный ум становится негативным полюсом, а высший ум – позитивным. Сознание человека начинает колебаться между абстрактным и конкретным, общим и частным, универсальным и эгоистическим.  
Душа – это сплав высшего аспекта Ума и Любви. Именно это обстоятельство позволяет найти точки контакта с Личностью, а при строительстве антахкараны построить мост между плотной и тонкой материей. Местом встречи становится высший или абстрактный ум. «Две скрижали» - это две половинки единого «тела» антахкараны - таков ответ на второй вопрос. Строительство «моста» предваряет контакт с Богом, или получение Откровения – это ответ на третий вопрос.

Ответ на четвертый вопрос требует, по сути, ответа еще на один вопрос: нет ли различия в самих «скрижалях», так что на одних мог писать только Господь, а на других – только Моисей? Ответ на него неявно здесь уже звучал, но теперь расставим все акценты. 

Уже говорилось, что есть два типа антахкараны: мужской, или тип I, и женский, или тип II. Первый тип – оккультный, второй – мистический (см. рис. 6). Основой обоих являются два типа энергий, показанных на рис. 3: восходящая, излучаемая материей, и нисходящая, исходящая свыше и оживляющая все формы жизни. Эти два излучения образуют два принципиальные типа соединений, «тип I» и «тип II». Они в символической форме показаны на рис. 5. На рис. 2, приведенном в начале главы, можно видеть, что есть и другие типы соединений, символизирующие соединение энергий и сил (несколько подробнее об этом сказано во второй части «Диалектики Вечности», и эта тема станет главной в «Огненных Вратах»). Этот вид взаимодействий также основан на соединении энергий, но в двух разных состояниях: энергий излучаемых с энергиями заточенными, или скрытыми формой. Если «вскрыть» форму, то обнаружим скрытую суть «Знамени Бога», или «Нисси Иегова», - «Звезду Христа», что и показано на рис. 6. Как Знамя Бога скрывает до поры Звезду Христа, так скрижали-2 скрывают скрижали-1, а обрезание физическое – обрезание страстей. В терминологии Нового Завета «скрижали–2» - это «рыба», преломленная Христом, а «скрижали-1» - хлеб, также преломленный Христом.
Теперь можно ответить на четвертый вопрос. Вот рассказ о скрижалях мужского типа, или типа I: «дам тебе скрижали каменные, и закон и заповеди, которые Я написал для научения их» (Исх. 24, 12). «И когда перестал говорить с Моисеем на горе Синае, дал ему две скрижали откровения, скрижали каменные, на которых написано было перстом Божиим» (Исх. 31, 18). Однако то, что Господь написал своим собственным перстом, осталось известным лишь Моисею. Это откровение не было принято Израилем, так как к этому моменту они вновь возвратились к поклонению Золотому Тельцу. 

Эти «скрижали были дело Божие, и письмена, начертанные на скрижалях, были письмена Божии» (Исх. 32, 16). В главе «Знамения Времен», говоря о еще далеком Веке Козерога, было сказано, что символ этого зодиакального знака, скрывающего Единорога, называется «Подпись Бога». То есть между влиянием Козерога и первой парой скрижалей есть прямая связь. Более того, откровение, данное в них – это откровение Козерога, очень важное с оккультной точки зрения. Но рассматриваемые события происходят в Овне, далеко отстоящем от Козерога, потому человечество как единый организм еще не готово к их принятию.

Первый тип антахкараны позволяет лицезреть Господа. Мы отмечали, что при своей первой встрече, у «горящего тернового куста», Моисей закрыл лицо, поскольку не был способен встретиться лицом к лицу с Господом. Теперь же, получив антахкарану, которая была «делом Божиим», он мог глядеть на Господа «глаза в глаза» (то есть видеть Глаз). Позже, когда Господь прошел перед ним, показав всю Свою Славу и провозгласив или открыв тайну Своего Имени, Моисей видел лишь спину. Надо сказать, что эта стадия приближения к Богу, когда построена  антахкарана по типу I, и человек в состоянии выдержать взгляд Господа, оккультно считается четвертым посвящением, или посвящением Отречения. При этом строиться она начинает после достижения третьего посвящения «рождения младенца Христа», что произошло при встрече с «горящим терновником», или видении «святого места». Следующее, пятое, - посвящение Откровения. Из этого читатель может составить представление о значении данного события в эволюции человечества и статусе Моисея в окружении Господа. И именно в момент четвертого посвящения Иисуса ученики видели Его беседующим с Моисеем и Илией.

Мистическая антахкарана - женского типа, или типа II, - это результат достижения второго посвящения, которое есть посвящение порога (перед «рождением младенца Христа»). Именно к этому уровню приближался народ Израиля, в то время как остальное человечество – только к первому посвящению, и именно с этим связано появление второй пары скрижалей. «И сказал Господь Моисею: вытеши себе две скрижали каменные, подобные прежним, и Я напишу на сих скрижалях слова, какие были на прежних скрижалях, которые ты разбил» (Исх. 34, 1). «И пробыл там {Моисей} у Господа сорок дней и сорок ночей, хлеба не ел и воды не пил; и написал {Моисей} на скрижалях слова завета, десятословие» (Исх. 34, 28). Таким образом, вторые скрижали «вытесаны» и «написаны» уже Моисеем. Здесь проявляется связь между вторым и четвертым посвящениями, или между антахкаранами двух типов: тип I обусловливает строительство и проявление типа II. Такое соотношение – с разницей в два посвящения – всегда сохраняется между ведущим и ведомым учениками, посвящающим и посвящаемым, как, например, между осеняющим Христом и осеняемым им Иисусом (при получении Иисусом четвертого посвящения, осеняющий Его Христос получил шестое). Этот закон можно также продемонстрировать посредством языка Ангелов – символически. На рис. 7 показано то невидимое, что связывает первую и вторую пары скрижалей: второй тип связан с формой, материей, поэтому и носит название «женский». Первый тип «написан рукой Господа», то есть чистым Духом, или огненной энергией, потому назван «мужским». Второй тип, женский, рождает Христа при третьем посвящении (посвящении «Рождения Младенца Христа»), мужской воскрешает Христа при пятом посвящении (ранее называвшимся «посвящением Откровения»). Таким образом, два события, две пары скрижалей, полученные в Овне, подготовили фундамент для последующих событий Века Рыб: Рождения и Воскресения Христа как Сына Человеческого, поскольку Христос был и есть всегда.

Когда мы рассматривали тему «горящий терновник», отметили, что это результат соединения двух энергий, или плотного и Ангельского миров. Это показано в приведенных символах рисунка 7. 
«Десятословие», записанное на скрижалях второго типа, - это те Законы, которые известны как «десять заповедей Моисея». То, что было записано самим Господом на скрижалях первого типа, - это Нагорная проповедь Иисуса Христа. И когда, в ответ на упреки фарисеев, что он нарушает законы Моисея, Иисус говорит, что пришел не нарушить, а исполнить их, он имеет в виду первый тип скрижалей с «подписью Бога», не исполненных Израилем из-за неготовности сознания.
Сегодня многие серьезные  ученые пытаются рассуждать о Боге с материалистических позиций, обращаются к эзотерической символике, но при этом определяют божественный аспект символом «треугольник» вершиной вниз, а материальный – вершиной вверх. Откуда это? Оказывается, из теории «торсионных полей». Как это выглядит с их точки зрения, показано на рис. 8 слева. Тщательное рассмотрение показывает, что их просветленный ум, погружаясь во все более тонкое проявление феноменального мира, обнаруживает нечто, что, с материалистических позиций, уже не является материей в полном смысле. Хотя все-таки проявляет некоторые черты материи. Эти ученые были так потрясены полученным открытием, что приняли обнаруженную структуру за периферию самого Бога. На самом деле они выявили феноменальную, или женского типа, часть антахкараны. 

Между высшим и низшим принципами (Душей и интегрированной Личностью) выстраивается двухсоставная антахкарана. Она является высшим отражением двух принципов, и проявляет себя как «торсионные поля». То есть то, с чем имеют физики, - это не сама материя, и не сам божественный принцип, а их высшие отражения, две «скрижали», написанные Моисеем «собственноручно». Но используют они ее варварски: разрывают и деформируют. Причем применяют для этого методы волхвов: формальные, с помощью мыслеформ, каковыми являются их технологии, аппараты и устройства.

Ученым еще предстоит обнаружить, что антахкарана, или ее феноменальное проявление в виде торсионных полей, уникальный трансформатор: через точку «Петр» качество трансформируется в количество и наоборот. Причем это тот вариант, что имеет место сейчас: проявляемое материей качество – безмерно мало. Являясь трансмутатором нисходящей Божественной энергии, антахкарана многократно увеличивает радиоактивность всей формальной природы, что приводит к концентрированному проявлению качества всеми, на кого эта энергия проливается: живой и так называемой неживой природой.
На рисунке 9 показаны два типа «города четвероугольником», о котором Иоанн Богослов упоминает в «Откровении» («Апокалипсис»). Правый вариант – это собственно антахкарана мистического типа. Это та идея, или символ «Города четвероугольником», которую видят мистики в своих откровенных видениях, но которая осаждается в физическую субстанцию лишь в виде одного из семи вариантов «шестиконечных Звезд», например, Вишну или Давида. В субъективном проявлении это редкое озарение. Левый вариант – это вариант осаждения в физическую субстанцию оккультной антахкараны, или типа II. Это именно тот «город четвероугольником», который будет распознан на физическом плане в Век Водолея. Поэтому есть смысл осветить некоторые качества данного объективного и субъективного феномена.

В варианте, показанном на рис. 8, качество и количество находятся в обратной зависимости: увеличивая качество, мы теряем в количестве. Наращивая количество – теряем в качестве. Это самая начальная стадия осаждения оккультной антахкараны. На рисунке 9 показана более поздняя стадия: в «четвероугольнике» указанная зависимость (то есть закон) как бы нарушается. Внутри него количество и качество не конфликтуют, а дополняют друг друга. Эта зона – известный из мифологии Рог Изобилия. Поскольку он связан с абстрактным ментальным планом, феномен изобилия проявится, в первую очередь, как извержение идей. Это благо для человечества, но его достижение – за рубежом Великого Кризиса,  следствием которого будет разрушение свободного рынка стоимостей. Его результатом будет отвержение самой идеи этого общественного феномена, как основы современной цивилизации. Сегодня человечество работает с идеями ради собственности. Божественные идеи направляются в эгоистических целях, и, по сути, не реализуют себя в истинном виде и назначении. Многие важные идеи не востребованы, потому что энергия человечества обращена в прошлое и конфликтует с будущим. Только после устранения этого перекоса, наступит Золотой Век.
Читателя часто интересует тема имени Бога, данного в Ветхом Завете. Несколько раз можно встретить фразу, что перед Своим явлением, или явлением Своей Славы Моисею, Господь поизносит Свое Имя. Кроме того, по легенде это имя было записано и на второй паре скрижалей. О Имени Господа сказано и написано много, но все это относится к тому, что написал, или захотел открыть, Моисей. Здесь уже была показана разница между двумя парами скрижалей. Обращено было внимание на то, что первая написана Богом, а вторая, с Его вдохновения, Моисеем. Если заповеди Моисея формально отличаются от заповедей Иисуса, верно ли человечество воспринимает Имя Бога? 

Сегодня существует много исследований, обращающих внимание на то, что Имя Бога – это последовательность четырех чисел, записанных на иврите, то есть буквенным способом. В частности, об этом много писала Е. П. Блаватская. Менее известно, что эти числа выражают некий Циклический Закон, влияние которого мы подобно рассматривали в главе «Знамения Времен». Иногда в древних источниках можно встретить указания, что истинное Имя Моисей сообщил лишь Левитам, служителям при Ковчеге Завета. И все это верно. Моисей так открыл Святое Имя, что правильно его прочитать может лишь тот, кто знает секрет. Все остальные читают анаграмму с этого Имени. 

Поскольку Имя отражает Циклический Закон, оно периодически изменяется. В Год Владык Форм он был один. Моисею был дан новый, открывающий и звучащий весь Год Христа. В Год Отца Небесного мы услышим иное Имя. И все три Имени – суть одно.

ПОСЛЕСЛОВИЕ

Мы рассмотрели основные моменты второй книги Моисея «Исход». Законы этой эпохи, как отмечалось и в этом исследовании, сменились иными, Века Рыб, а теперь и законами Века Водолея. В чем смысл возвращения к былому?

Дело в том, что три эпохи – Овна, Рыб и Водолея – связаны  более тесно, чем об этом многим известно. Они призваны осуществить то, что выражено в словах Ветхого Завета: «После сего Моисей и Аарон пришли к фараону и сказали: так говорит Господь, Бог Израилев: отпусти народ Мой, чтоб он совершил Мне праздник в пустыне» (Исх. 5, 1). «Праздник в пустыне» - это процесс заселения еще пустынной Новой Земли (проявленного Царства Божьего) Его Сынами. «Устройте Мне праздник в пустыне» говорил Господь и Моисею, и Иисусу. Этот Глас звучит и в Водолее, и услышать Его должно коллективное сознание человечества. Мы уже много сказали в этом исследовании об оккультной пустыне, где слышен этот Глас. Но где она сегодня? Куда обратить свой внутренний взор? Где надо устроить Праздник Господу? Эта тема большая и очень серьезная, требующая новой трактовки уже известных терминов. Например, так, как это прозвучало здесь в отношении антахкараны. Все это будет сделано и читатель найдет ответы на эти и другие вопросы в следующем цикле исследований  под названием «Огненные Врата». Многие моменты мы проясним и в следующей главе этой книги.
ТАЙНАЯ

ВЕЧЕРЯ

ПРЕДИСЛОВИЕ
В Евангелии Нового Завета не только говорится о некоторых неизбежных событиях для всего человечества, но и через притчи Христа человечество готовится к ним. Сегодня существуют сотни, если не тысячи, вариантов толкований текстов Евангелий, что может к этому добавить еще один? Как сказано Апостолом Иоанном «но, если бы писать о том подробно, то, думаю, и самому миру не вместить бы написанных книг» (Ин. 21, 25). И все же жизнь показывает, что человечество не удовлетворено и продолжает поиск более полного и глубокого понимания Священных Писаний. Не вместо веры, но как развитие ее, как требование Нового Века. Ведь и сам Иисус вопрошал: «… как же не разумеете?» (например, Мк. 8, 21). То есть вера должна дополняться пониманием. Именно это обстоятельство побуждало автора исследовать Евангелие, акцентируя внимание на очевидном, а еще больше - на скрытом смысле, и результаты этой работы предлагаются заинтересованному читателю.

По необходимости непосредственно к исследованию Писания мы приступим после того, как разберемся в процессе, который называется «трансмутацией». Читатель волен пропустить эту главу и перейти к следующей, однако вскоре убедится в законности такого предварения непосредственных исследований по оговоренной теме. 

ТРАНСМУТАЦИЯ

В науке применяется термин «трансформация», в специальной (эзотерической) литературе дополнительно и более широко используется термин «трансмутация». Эти термины отражают два различных процесса. 

«Трансформация», наряду с «рекомбинацией», охватывает спектр изменений форм, но лишь «по горизонтали», то есть затрагивает только аспект пространства. Это изменение одной формы в другую на одном уровне определенности (сознания – в эзотерике), выражение некоего качества с акцентом на форме (формальной, материальной стороне жизни). 

«Трансмутация» отражает процесс, который (в таком противопоставленном «трансформации» виде) не известен официальной науке, и который последняя не распознает, не осознает и, потому, не признает. Однако, и это следует признать, в среде нетрадиционных исследователей в данном вопросе также больше тумана, чем ясности. При всяком диалоге следует договориться об употребляемых терминах. В данной главе будет дано определение процесса трансмутации, показан его механизм, чем приглашу к столь специфическим исследованиям многих честных ученых, которые обнаружат, что эти процессы во многом им известны и ими исследованы (но не осознаны в своей специфике), а многим нынешним эзотеристам представится возможность снять пелену со своих астрально-ментальных впечатлений. 

Нам предстоит свести многое уже известное в одно целое, показать не только формальную сторону трансмутации, но и ее Смысл (Закон) и еще немного больше. При рассмотрении дифференциации Единого на множество обнаруживается два ее типа, составившие основу мироздания, - горизонтальную и вертикальную. Горизонтальная - это дифференциация посредством форм, или пространственная. Вертикальная – это дифференциация посредством квантования времени, или циклическая.

ХАОС – это вышеприведенная схема (рис.1) дифференциации с доминирующим акцентом на горизонтальных связях по линии «С». Горизонтальная линия – символ исключительно горизонтальных отношений форм, абсолютного ХАОСА. Более хаотичного состояния, чем выраженное этим символом, не может быть даже теоретически. 

Первые процессы по упорядочиванию ХАОСА любого уровня более соответствуют трансформации и рекомбинации. Все формы в первую очередь обнаруживают и упорядочивают пространственные отношения. Этот процесс завершается, когда достигается полная интеграция в свое окружение. При этом происходит укорачивание связей, что повышает и определенность, и сознание, но – в пределах одного и того же уровня «С». Эти процессы не просто способствуют более гармоничному протеканию последующего перевода отношений в вертикальные, они становятся его основой и гарантией. Этот этап развития горизонтальных отношений обозначен в Первой Книге Моисея как «И сказал Бог: да будет свет. И стал свет…» (Быт. 1, 3). Главная работа по преобразованию ХАОСА в Гармонию начинается на многоступенчатом этапе эволюции в уже подготовленной среде проявленных форм, то есть в первичной материи (во «тьме»). Это тот этап, о котором говорится как о «дне втором»: «И сказал Бог: да будет твердь посреди воды, и да отделяет она воду от воды…» (Быт. 1, 6).

	


Давайте посмотрим, что собой представляют горизонтальные отношения форм. На рис. 2 изображены такие символические отдельные формы – круги, взятые с горизонтали «С», которые символически же показывают горизонтальные отношения: каждого с каждым, с группами и со всеми в целом. Это - формальный мир, или информационное поле форм (личностей на более высоком этапе эволюции). Это – осознаваемое человеком пространство/время, тот мир, в котором сознательно живет подавляющая часть человечества. Мир, с которым человек себя отождествляет и из которого со страхом, надеждой или сомнением взирает вокруг. Идеал этого мира и самосознания, с ним отождествленного, – экспансия, разделение, расширение через присвоение пространства. Более полно данные отношения выражаются термином «горизонтальная иерархия форм», характеризующаяся взаимодействием и отношением Сил, демонстрируемых ими. Когда иерархия выстроена, то достигается полная интеграция в окружение, которая, тем не менее, хаотична по своему выражению.

Следует иметь в виду, что термины «форма» и «пространство» - синонимы: всякое пространство – это та или иная форма; всякая форма – то или иное пространство. Именно горизонтальные связи обуславливают известное человеческому уму трехмерное пространство как таковое. 

	Горизонтальные отношения – 

это хаотическое взаимодействие Сил.


Здесь следует пояснить, что «силы» – это «замурованные» в формы, или атомы материи, энергии. То, что материя – это энергия, сейчас знают многие, это стало банальностью.  Но немногие понимают природу физического феномена «Сила». Оказывается, что это выхваченный и замкнутый сам на себя «кусочек», или «искра», единой энергии. Оказавшись в таком изолированном состоянии, энергии-Силы ведут себя как Лебедь, Рак и Щука в известной басне Крылова. Потому Силы сами по себе способны создать лишь ХАОС. Когда человек пытается что-либо «упорядочить силой» (вот действительно бессмысленное выражение!), получает лишь углубление и расширение ХАОСА, часто временного, но ХАОСА.

Иной читатель, опираясь на свой опыт, может возразить, что взаимодействие Сил может быть и упорядоченным. Это так, однако, во-первых, это будут уже частично вертикальные взаимодействия, а во вторых, эти силы будут объединены более высокой энергией, что и создает иллюзию гармонии среди Сил. Примером может быть солнечная система, в которой планеты занимают строго определенные позиции относительно солнца. При этом обнаруживается, что наблюдаемый порядок обеспечивается не самим пространством, а циклическим движением, основой которого является время. Если рассматривать положения планет относительно солнца без учета цикличности, или если бы циклического движения не было, вновь образовался бы хаос.  

На рисунке 3 дана интегральная форма, как бы вобравшая в себя все круги рис. 2, символически показывающая вертикальные отношения форм. Это иначе называется «вертикальной Иерархией качеств», характеризующейся соотношением не Сил, но непосредственно энергий (импульсов энергии) или определенности (сознаний, законов). Качества (законы), поскольку они все же индивидуализированы, несут на себе зародыш формы, который и есть индивидуальность. В более тонких процессах, о которых здесь не идет речь, разрушается и это вырожденное наследие горизонтальных отношений – теряется и индивидуальность.

	Вертикальные отношения – 

это гармоничное взаимодействие энергий.


При таких отношениях мы можем и будем, хотя и в другом смысле, рассматривать его элементы тоже как тонкие формы, поскольку внутри реально целого сохраняются индивидуальности составных частей. Обращаясь вновь к примеру солнечной системы, можно сказать, что орбита каждой планеты – это ее индивидуальная, или тонкая, форма. 

Индивидуальность еще имеет двойственность: это «Божественный Циркуль» на этапе воплощения в форму, но это и «Птица Мира» на этапе разлома форм и явления сокровенного качества. Вертикальные отношения – это градация степеней осведомленности, сознательности (через определенность) как таковых. Поэтому пространство в Раю,  которое различают и описывают святые мистики, – это тонкое пространство, это градация качества, а не Сил.

	Горизонтальные связи – это пространство,

вертикальные – определенность (сознание).


Почему такое возможно? Потому что все дифференциации есть соответствия Числа. Каждому числу соответствует своя форма, свое звено на горизонтали «С» (рис.1), что (весьма условно) показано порядковыми номерами от «1» до «14». Это означает, что в таком порядке происходила дифференциация, что звену «1» соответствует более ранний этап дифференциации, меньшее Число, а потому и несколько более высокое качество. Формально круг «№1» больше круга «№2» (дифференциация идет по внутренней кривизне, внутри круга №1) и тем более – круга «№14». Итог трансмутации этой совокупности – концентрические круги (образ - «матрешка»), где в центре располагается «№14», а внешнюю границу определяет круг «№1». Если рассматривать группу на рис. 3 как уровни сознания (есть и такое соответствие), то для всего, что заключено между «№1» и «№14», «№14» будет представляться имманентным началом, а «№1» - трансцендентным.

Что еще означают вертикальные отношения форм? На более позднем этапе эволюции они означают отождествление. Сохраняя свою индивидуальность (как двойственность, зародыш формального аспекта), каждый «круг» в пределах вертикальных отношений есть, в то же время, рассматриваемое целое. Большее Качество вбирает в себя меньшее. Меньшее Качество отражает в себе, в заниженной степени, большее Качество. При этом отражать это целое он будет соответственно своей близости к наибольшему Качеству. Это то явление, что названо в библии преображением, соответствующим в оккультной терминологии третьему посвящению. 

Часто вертикальную соотнесенность (не обязательно полную) называют «нахождением в потоке», и это верно, так как потоки высших энергий (духовных) сходят именно по вертикалям, а низших – двигаются по горизонталям. Более того, все святые, принимая духовную энергию, преображают ее в себе и отдают в мир по горизонталям – в соответствии с восприимчивостью тех или иных сознаний людей. То есть «по вмещению».

В книге «Диалектика Вечности» уже рассказывалось о «треугольнике проводников», преображающемся в вертикальную линию. Напомню эти схемы (см. рис. 4). Данный процесс проходит многомерно, отражением его являются соответствующие процессы на всех планах, в том числе и в материальном мире (в мире информационных форм). Такой процесс имеет своим символом КРЕСТ: горизонтальные связи (дифференциация) переходят в вертикальные (синтез) посредством трансмутации. Как символически можно показать этот промежуточный этап, собственно «состояние трансмутации»? Посмотрите на рис. 5: на нем показано все то, что изложено ранее. Примечательно, что показанный рисунок принципиально совпадает со схемой, приведенной С.О. Прокофьевым в книге «Двенадцать священных ночей и духовные иерархии» (отражающей концепцию Розенкрейцеров). Первую стадию он называет «стадия времени», вторую – «переход из стадии времени в стадию пребывания», третью – «стадия пребывания». Именно вторая стадия (трансмутации) есть явление Креста: из первой (горизонтальной линии) он рождается, в третьей - «переворачивается», становясь вертикалью. 

	Стадия трансмутации есть 

явление Креста


Известно выражение, что человек, идущий духовным путем, «распинается на кресте». Трансмутация – это и есть «распятие» Личности, доведение ее до исчерпания себя и, как итог, высвобождение сокровенного Качества – Души, Индивидуальности, пребывающей (то есть сущей) вне времени и пространства. 

Явление трансмутации наблюдается и во взаимоотношениях четырех тел человека: физического, эфирного, астрального и ментального. Само собой разумеется, что каждое из этих тел проходит свою собственную стадию трансмутации, выстраивая свои части по вертикали отношений. Но кроме этого происходит такое же выстраивание и тел относительно друг друга. Всякое нарушение такого процесса между этими телами и внутри личности приводит к разбалансировке и хаосу в конечном проявлении человека. Психологические реабилитации, психотренинг, молитвы, медитации и прочее – все это имеет своей явной или неявной целью настройку вертикальных отношений. Тело проявления человека должно быть прямым и чистым каналом между имманентным и трансцендентным началами в нем.


Говоря о символике «креста», следует отметить, что есть две его основные разновидности: трехсторонний («тау») и четырехсторонний. Иногда указывают на третий – «Y»-образный. Об этом символе уже было немного сказано в конце предыдущей главы, более подробно о нем говорится в книгах «Диалектика Вечности» и «Огненные Врата». Здесь же стоит заметить, что он связан с процессами трансмутации, но выражает другой процесс – излияния качества в мир форм. Связь двух символов, но и их различие можно увидеть в символе «распятие Христа». Распинается Он на «Т»-образном или «четырехконечном кресте», а явленное Качество символизируют четыре раны, соединив которые получим «Y»-символ. (Имеются в виду следующие раны: соединенные ступни, пробитые гвоздем, - нижняя; пробитое копьем сердце – срединная; пробитые гвоздями две руки – две верхние. Соединение их дает упомянутый знак, который сочетается с Крестом Распятия.) Символика «Распятие Христа» имеет древние корни. Можно встретить, например, такое описание символа: «Розовый Крест с Золотой Птицей».

   Тау-образный крест отражает раннюю стадию равнозначности вертикальных и горизонтальных отношений, когда процессы эволюции в человечестве были ограничены лишь плотным миром, Этот вариант указывает на отсутствие прочной и прямой связи с духовным миром, но уже установившуюся вертикаль отношений в низших четырех.  Трансмутация – это динамический процесс, следствием которого является привлечение новых и отбрасывание отработавших (явивших свое Качество) форм, потому четырехсторонний Крест постоянно претерпевает изменения, отражающие уменьшение (а иногда и увеличение!) значимости горизонтальных отношений и возрастание вертикальных. В этом смысле весьма примечателен «перевернутый» крест Петра. Обратное толкование относится к добавочным перекладинам: они отражают дополнительные «привязки»-ограничения религий, концессий, личностей и т.д. 

Широко известен также «Андреевский Крест» (в виде буквы «Х» - см. рис. 6). Кстати, где «Андрей» (символ – крест), там всегда его брат «Петр» (точка, узел, камень преткновения). Это символически «переворачивающийся» четырехсторонний крест, потому имеет прямое отношение к процессу трансмутации. Символически потому, что формально «переворот» происходит дважды: сначала вокруг «горизонтали», проявляя из потенциальности (вечного зародыша) вертикальную связь, затем вокруг вертикали, сворачивая горизонталь в потенцию зародыша. В реальности, конечно, эти процессы протекают одновременно, что более точно отражает именно «Андреевский Крест».

Круги на концах креста – отражение страха, ограничивающего трансмутацию или даже препятствующего ей; отражение внутреннего (подсознательного) желания его обладателя сохранить нынешнюю форму, или догму. Иначе обстоит дело с символом, на котором Крест как бы ограничен четырьмя прямыми Крестами. На самом деле здесь эффект обратный, так как означает открытие процесса трансмутации по всем четырем уровням (в четырех телах проявления) человека. Это – Печать Победы над формальной природой человека. Хотя с более высокого уровня также можно различить известное ограничение.

Тайная Вечеря

В данной главе будет показано, что тема «Тайной Вечери» - главная в Новом Завете, а «Жертва Христа» – ее кульминация. Кроме того, оказывается, что само такое название есть ключ к пониманию того таинства, которое мы обозначили как «трансмутация». 

На рис. 5 указаны управители стадий. Видится важным дать некоторые пояснения. Так процессы трансмутации выполняют работу по развязыванию кармических узлов (или напротив, еще большему наращиванию, если вмешалась эгоистическая воля человека). Чтобы иного читателя не смущал термин «карма», о котором можно услышать как о «языческом», приведу место из Евангелия: «И, проходя, увидел человека, слепого от рождения. Ученики Его спросили у Него: Равви! Кто согрешил, он или родители его, что родился слепым? Иисус отвечал: не согрешил ни он, ни родители его, но чтобы на нем явились дела Божии» (Ин. 9, 1-3). Часто повторяемый церковнослужителями тезис об изначальной греховности человека (греховности от рождения) – также указывает на привнесение греха, но откуда он у младенца? Здесь все говорит о само собой разумеющемся, – о карме. В главе «Знамения Времен», рассматривая стихию «воздуха», мы отмечали, что изначально карма была только родовая. Начиная с Века Тельца, она постепенно утрачивала свое значение, передавая эстафету карме индивидуальной. Именно об этой «гремучей смеси» родовой и индивидуальной кармы спрашивали ученики Иисуса. Как можно говорить о грехе слепого до его рождения, или, что Иоанн Креститель – это Илия, если отрицать множественность воплощений души, истинного человека в противоположность его «кожаным одеждам»? Есть и другие подобные свидетельства, которые указывают на то, что понятие кармы изначально (в устах Иисуса) не было чуждо Его учению.

В Новом Завете на Тайной Вечере Иисус говорил о своем теле и своей крови. Давайте вспомним это место дословно: «И когда они ели, Иисус взял хлеб и, благословив, преломил и, раздавая ученикам, сказал: примите, ядите: сие есть Тело Мое. И, взяв чашу и благословив, подал им и сказал: пейте из нее все, ибо сие есть Кровь Моя Нового Завета, за многих изливаемая во оставление грехов. Сказываю же вам, что отныне не буду пить от плода сего виноградного до того дня, когда буду пить с вами новое в Царстве Отца Моего» (Мф. 26, 26-29). Или еще: «Я есмь хлеб жизни» (Ин. 6, 35); «Я есмь хлеб, сошедший с небес» (Ин. 6, 41); «Хлеб же, который Я дам, есть Плоть Моя, которую Я отдам за жизнь мира» (Ин. 6, 51).

Место рождения младенца Иисуса – Вифлеем. Это было предсказано еще древними пророками, и суть этого предсказания в том, что смысловой перевод слова «вифлеем» - это «дом хлеба». Младенец Иисус рождается в «доме хлеба», и «хлеб» здесь выступает символом интеграции со временем, установления вертикальных отношений, символом процесса трансмутации. 
В состоянии «пребывания» (см. рис. 5) человек становится частью «тела Христова» или «во Христе», потому в стадии трансмутации он «поядает тело Христа», то есть отождествляется с Ним, обретает одно из Его Качеств, становится этим воплощенным и явленным Качеством. Это символический Путь к Отцу, который, по словам Христа, лежит только через него. Причем этот путь тайный, известный лишь «ядущему» и Христу, потому и дано этой библейской притче (это притча!) название «Тайная Вечеря». Ломти хлеба, раздаваемые Иисусом, символизируют обретение индивидуальности в «теле Христа», как меньшее качество в большем, более объемлющем. Кровь – это жизненная энергия, притекающая в человечество через Его Тело. Это те качества, что находят свое проявление через самые разные формы жизни. И, поскольку апостолы составляют тело Христа, кровь Его также протекает через них. Вся кровь Христа («пейте из нее все») может быть испита лишь при условии, что не будет ограничения желанием или предпочтением. Поскольку грех (хаос, отделенность, противопоставление, эгоизм и прочее) связан с горизонтальными взаимодействиями, энергия отношений в Теле Христа (энергия Любви) изливается во имя трансмутации их в вертикальные, правильные (без греха) отношения. «Итак, возлюбленные мои, убегайте идолослужения. Я говорю как рассудительным; сами рассудите о том, что говорю. Чаша благословения, которую благословляем, не есть ли приобщение Крови Христовой? Хлеб, который преломляем, не есть ли приобщение Тела Христова? Один хлеб, и мы многие одно тело; ибо все причащаемся от одного хлеба», - это слова Св. Апостола Павла (1 Кор. 10, 14-17).

Выразим последнюю мысль в виде символа. Имеется в виду то, что Апостолы составляют тело Христа. На рис. 5 показаны вертикальные отношения «круг в круге» как два концентрических круга. На рис. 3 - как большее множество концентрических кругов. Все это правильно. Однако многомерный мир имеет 12 проекций на мир плотный, потому рассмотренный символ – лишь один из 12-ти возможных. Какую еще можно получить проекцию? Ту, что описывается словами Христа «пейте из нее все». Божественное начало описывается двумя символами: точка и окружность вокруг нее. Это имманентное и трансцендентное ее начала. Индивидуальность – это радиус (Божественный Циркуль) окружности. Сам круг, за исключением точки и окружности, - тело Христа. Как в таком «теле» расположить 12 тел Апостолов, чтобы «пить» максимально полно энергию Христа? На рис. 7 показан такой вариант. Тот, кто читал книги Друнвало Мельхиседека, узнает в рисунке один из вариантов описанного им «Цветка Жизни». Теперь читателю будет понятно и то, почему этот «цветок» так назван: тело Христа есть Жизнь с избытком, а приходит она по 12-ти каналам – через 12 Апостолов Христа. 

Тот же смысл, но и более широкий, содержится в библейской «раздаче хлебов», после их преломления Христом, всем, слушающим (вкушающим!) его Проповеди. Причем здесь  говорится также и о рыбах: или о двух, или о «нескольких».

Есть в этом библейском повествовании важная дополнительная деталь: сколько бы человек (индивидуальностей) не «ело» тело Христа, для всех будет полная их доля. И еще останется тем, кто придет позже (набрали несколько корзин оставшегося хлеба). Для горизонтальных отношений такое невозможно, поэтому все попытки материалистического ума понять это место в Библии обречены на неудачу. Наоборот, для вертикальных отношений – отношений Качеств, в противоположность отношениям форм и количеств при горизонтальных отношениях, – это естественное состояние вещей, так как основывается на единстве внутри Целого. Рис. 7 показывает, как это возможно для 12 Апостолов, а если в каждый «апостольский» круг вписать еще по 12 кругов, получится 144 (…) – см. рис. 8. И так далее. Для каждого есть место, Это Жизнь с избытком (корзины оставшегося хлеба). Такова особенность процесса трансмутации в тело Христа. 

В свете сказанного рассмотрим текст Евангелия от Матфея подробнее. Сначала в качестве предисловия: «И когда окончил Иисус наставления двенадцати ученикам Своим, перешел оттуда в города их» (Мф. 11, 1). То есть сначала в тело Христа трансмутировались путем «поедания тела Христа» 12 Его учеников (одни более полно, другие лишь частично, так как это только первые наставления Христа). Далее идет речь о «поедании тел» учеников Христа – о трансмутации в их тела («в города их»). «…Иисус удалился оттуда на лодке в пустынное место один; а народ, услышав о том, пошел за Ним из городов пешком» (Мф. 14, 13). Здесь речь идет о том, что после инициации, проведенной Христом, согласно предыдущей цитате, далее «народ» должен проявлять инициативу и стремиться в тело «во Христе» самостоятельно. Говоря об антахкаране, или «скрижалях Моисея», мы отмечали, что она строится с двух сторон: снизу и сверху. Потому народ должен «выйти» навстречу Христу. Именно для таких стремящихся говорится далее: «И, выйдя, Иисус увидел множество людей и сжалился над ними, и исцелил больных их. Когда же настал вечер, приступили к Нему ученики Его и сказали: место здесь пустынное и время уже позднее; отпусти народ, чтобы они пошли в селения и купили себе пищи» (Мф. 14, 14-15). То есть истинное исцеление начинается с исцеления души и приходит лишь ко всем тем, кто «во Христовом теле», кто поедает это тело, кто внимает его проповедям. Не ко всем просящим, но «остающимся в домах своих», как принято считать многими, но лишь к «выходящим» навстречу и обращающимся к Христу по его Заповедям, «вкушающим» его наставления. 

Опять видим указание на «вечер», на пустынное и тайное место, на «Тайную Вечерю», которая еще так не названа. Далее идет описание процесса иерархического «вкушения тела Христа»: «Но Иисус сказал им: не нужно им идти, вы дайте им есть» (Мф.14,16). Здесь выделено в цитате то место, на которое хочу обратить внимание в связи с рассматриваемым процессом трансмутации и «поедания тела Христа». Формально стремящийся верующий (ведь есть и пассивные, и «себе на уме») ест тело одного из апостолов Христа или одного из святых («поедает» их тело, являющееся частью тела одного из Апостолов). Но это лишь формально, так как «взяв пять хлебов и две рыбы, воззрев на небо, благословил и, преломив, дал хлебы ученикам, а ученики народу» (Мф.14,19). Здесь я также выделил место, являющееся ключом к пониманию «Тайной Вечери», к видению иерархического принципа отношений по вертикали, внутри тела Христа. Опять же, действие «преломления» указывает на первичность «пищи» - все от Христова тела, все есть только Оно. 

В связи с появлением в приведенной цитате упоминания о «рыбах», рассмотрим описанный процесс подробнее и в символах. Во-первых, первоначально имеем не все 12 «хлебов» (тел Апостолов), а лишь пять. И «две рыбы…». Где отмеченное в цитате можно найти в «Цветке Жизни»? Посмотрите на рис. 9: на нем символами показано то, о чем мы прочитали в Писании. Пять полностью или почти полностью вписанных малых круга – это пять хлебов. Те Апостолы, кто на цитируемый момент еще не стал столь единым с Христом, но находятся в процессе «поедания», изображены пятью малыми кругами слева. Степень их трансмутации в тело Христа условно показана заштрихованной зоной, она меньше половины малого круга и напоминает «рыбку». Для наглядности на рис. 10 пририсован «рыбий хвост», которого, конечно, на самом деле в приведенном символе нет.

В Евангелии есть и другое важное дополнение: «Тогда повелел им рассадить всех отделениями на зеленой траве. И сели рядами…» (Мк. 6, 39-40). То есть каждый вкушает тело Христа через свой канал (отделение), свой вертикальный иерархический «ряд». «И ели все и насытились; и набрали оставшихся кусков двенадцать коробов полных» (Мф. 14, 20). Где же на «Цветке Жизни» эти не съеденные «куски»? На рис. 9 стоят две стрелки. Они указывают на некоторые искомые «куски». То есть на то, что осталось в рассматриваемый момент невостребованным или не принятым. Это - один из указанных «коробов». Подобную картину мы бы наблюдали в теле каждого Апостола.  И в телах тех посвящаемых в таинство Тайной Вечери, кто составляют (поедают) тела Апостолов. И так далее. Хлеба, который есть тело Христа, всегда хватит на любое количество «вкушающих» на любой ступеньке Иерархии. И всегда имеются в остатке «куски», сколько бы ученики и стремящиеся ни «поедали» тело Учителя (наглядно это указывает правая стрелка на рис. 9). В случае отношений «Христос – Его ученики» в идеале имеем один короб с двенадцатью «не съеденными» кусками (см. рис. 7 – сумма 12 тел Апостолов всегда меньше Тела Христа). В случае отношений «Его ученики – стремящиеся» (также в идеале) имеем 12 коробов (по одному на ученика), в которых найдем по 12 кусков, дополняющих «съеденное тело ученика» до полного, потому и говорится о «полных коробах». И так далее по иерархической цепочке. Именно этого разумения добивался Христос от своих учеников, а Апостолы, впоследствии - от всех приобщающихся к таинству Тайной Вечери. И именно это понимание теперь – в Век Водолея - требуется от всех изучающих Евангелие.

Как вы полагаете, уважаемый читатель, сколько раз в Евангелии от Матфея рассматривается тема «Тайная Вечеря»? Четыре раза! Еще раз о раздаче уже «семи хлебов и нескольких рыбок» говорится в Мф.15, 32-38. Например, «Говорит им Иисус: сколько у вас хлебов? Они же сказали: семь, и немного рыбок. Тогда велел народу возлечь на землю. И, взяв семь хлебов и рыбы, воздал благодарение, преломил и дал ученикам Своим, а ученики народу. И все ели и насытились; а евших было четыре тысячи человек, кроме женщин и детей» (Мф. 15, 34-38).

Здесь, как видим, уже семь учеников полностью (или почти полностью) трансмутировались в Тело Христа, потому «рыбок» было не больше пяти («12-7=5»; ранее, на рис.9 – «12-5=7»). Состояние или отношение по типу «рыбок» - это все то же состояние «распятия» на Кресте трансмутации. Если «хлеб» указывает на завершение (или близость завершения) отождествления с телом Христа, что достигается при третьем посвящении, посвящении рождения младенца Христа в теле ученика, на преимущественно вертикальные отношения (в Духе, во Христе), то состояние «рыб» говорит о сложном сочетании вертикальных (духовных) и горизонтальных (мирских) отношений, что и составляет суть «распятия на Кресте». Как же в этом смысле понимать распятие самого Иисуса? Давайте вернемся к этому вопросу позже отдельно.

Четвертый раз к теме «Тайной Вечери», не называя ее таковой, Евангелие от Матфея возвращает нас в главе 22. Здесь рассказывается притча о брачном пире для сына царя. Вот это место: «Иисус, продолжая говорить им притчами, сказал: Царство небесное подобно человеку царю, который сделал брачный пир для сына своего и послал рабов своих звать званых на брачный пир; и не хотели придти. Опять послал других рабов, сказав: вот, я приготовил обед мой, тельцы мои и что откормлено, заколото, и все готово; приходите на брачный пир. Но они, принебрегши то, пошли, кто на поле свое, а кто на  торговлю свою; прочие же, схватив рабов его, оскорбили и убили их. Услышав о сем, царь разгневался, и, послав войска свои, истребил убийц оных и сжег город их. Тогда говорит он рабам своим: брачный пир готов, а званые не были достойны; итак пойдите на распутия и всех, кого найдете, зовите на брачный пир. И рабы те, выйдя на дороги, собрали всех, кого только нашли, и злых и добрых; и брачный пир наполнился возлежащими. Царь, войдя посмотреть возлежащих, увидел там человека, одетого не в брачную одежду, и говорит ему: друг! Как ты вошел сюда не в брачной одежде? Он же молчал. Тогда сказал царь слугам: связав ему руки и ноги, возьмите его и бросьте во тьму внешнюю; там будет плач и скрежет зубов; ибо много званых, а мало избранных» (Мф. 22, 1-14). Обращу внимание на ключевые для нашего анализа места: когда «брачный пир готов», для всех званых, но пренебрегших им он становится гибельным; на званый пир человек попадает с «распутия»; того, кто оказывается не в брачных одеждах, изгоняют (да и вообще, «как ты вошел сюда?»); для тех, кто возвращается во «тьму внешнюю», то есть в мир нашего обыденного существования, наступает состояние «плача и зубовного скрежета».

Разберем все отмеченное по порядку. 

«Готовность к пиру» со стороны царя – это подошедшие сроки некоторых событий, о чем мы подробно говорили в главе «Знамения Времен», или посвящений, сопровождающихся расширением сознания человечества в целом. Те, кто был «званым», - это подготовленные многими жизнями (инкарнациями) души, давшие в свое время обет выполнения данной работы. Сила Творца (именно он подразумевается под царем) проходит через «званых», но, поскольку они ею пренебрегли, она становится для них же гибельной.

В любом случае на званый пир человек попадает с «распутия», то есть в состоянии стояния «между небом и землей», или трансмутации, или «распятия» (Креста). В итоге всегда используются наиболее готовые к поставленной задаче на данный момент. 

«Брачные одежды» означают понимание привлеченным к работе человеком ее цели и задачи, практическое согласие с ними. Напротив, игнорирование или непонимание цели и задачи выдают человека случайного и неподготовленного. Таковые иногда попадают в Царство Бога, но тут же себя выдают своим «внешним одеянием» - привязками к земной жизни, эгоистическими желаниями, страстями. Часто их появление «на пиру» не обходится без содействия негативной силы. Однако, такие быстро распознаются и немедленно возвращаются в мир страстей. Точнее, эти страсти и привязки – гири, тянущие в свой собственный мир. В чем же здесь «плач и скрежет зубов»? Да не хочет этот случайный возвращаться «во внешнюю тьму», так как уже успел вкусить блаженства нового состояния. Он может сравнить два состояния бытия, и это сравнение оказывается не в пользу суетной жизни «для себя».  Этот урок становится ему не просто укором, но мукой потери и позорного изгнания.

Как бы подытоживая свое учение о «Тайной Вечере», Иисус задает «контрольную задачку»: «Еще ли не понимаете и не разумеете? Еще ли окаменено у вас сердце? Имея очи, не видите? имея уши, не слышите? и не помните? Когда Я пять хлебов преломил для пяти тысяч, сколько полных коробов набрали кусков? Говорят Ему: двенадцать. А когда семь для четырех тысяч, сколько корзин набрали вы оставшихся кусков? Сказали: семь. И сказал им: как же не разумеете?» (Мк. 8, 17-21). Эти вопросы задал Он после предупреждения о «закваске фарисейской». О чем это? О том, что «не имея глаз, чтобы видеть и ушей, чтобы слышать» фарисеи и саддукеи рассуждают и спорят о буквальном значении Писаний. Что видят глаза любого человека? Буквы, слова. Это было доступно и фарисеям. Что остается утаенным? Смысл. Также, как и за красивым слогом притч Иисуса. То есть их рассуждения – от обыденного, обывательского ума. От внешнего. От тьмы незнания, от непонимания истоков жизни. Для фарисеев жизнь – это отношения во всей их бесконечности проявлений. Беречься именно от этой закваски предупреждает Иисус. Как пример можно привести следующий диалог из Нового Завета. Фарисеи спрашивают Иисуса, чьей женой будет женщина после смерти, если при жизни была последовательно женой трех братьев. То есть они не могут представить себе иных состояний жизни, как только через отношения форм. И когда речь заходит о других состояниях бытия, они впадают либо в затруднение, либо в отрицание: не вмешают. Иисус дал такой ответ: «Заблуждаетесь, не зная Писаний, ни силы Божией, ибо в воскресении ни женятся, ни выходят замуж, но пребывают, как Ангелы Божии на небесах» (Мф. 22, 30). Здесь подчеркнуто состояние пребывания, которого человек достигает посредством трансмутации, или интеграции со временем.

Тему поедания хлебов, или тансмутации, находим и в более ранних ветхозаветных Книгах. Например: «Пришел некто из Ваал-Шалиши, и принес человеку Божию хлебный начаток – двадцать ячменных хлебцев и сырые зерна в шелухе. И сказал слуга его: что тут я дам ста человекам? И сказал он: отдай людям, пусть едят, ибо так говорит Господь: «насытятся, и останется». Он подал им, и они насытились, и еще осталось, по слову Господню» (Цар. 4, 42-44). Здесь же есть интересное место, приоткрывающее «завесу» над словами «имеющий глаза да видит, имеющий уши да слышит»: «Поутру служитель человека Божия встал и вышел; и вот, войско вокруг города, и кони и колесницы. И сказал ему слуга его: увы! Господин мой, что нам делать? И сказал он: не бойся, потому что тех, которые с нами, больше, нежели тех, которые с ними. И молился Елисей, и говорил: Господи! Открой ему глаза, чтоб он увидел, и вот, вся гора наполнена конями и колесницами огненными кругом Елисея» (4 Цар. 6, 16-18). То есть то, что видимо обычным зрением, - на самом деле слепота. Духовное зрение («третий глаз»), зрение сердца дает полную картину. Не случайны потому слова Иисуса, процитированные ранее: «Еще ли окаменено у вас сердце?». Напротив, упомянутый ветхозаветный пророк Елисей (в продолжении приведенной истории) для своих врагов просит слепоту, но опять же духовную: «Когда шли к нему Сирияне, Елисей помолился Господу и сказал: порази их слепотою. И Он поразил их слепотою по слову Елисея. И сказал им Елисей: это не та дорога и не тот город; идите за мною, и я провожу вас к тому человеку, которого вы ищете…» (4 Цар. 6, 18-19).

Фарисейская закваска

Чтобы «решить задачу», заданную Иисусом, как и глубже понять многое другое, сказанное Им, нужно обратиться к духовным сферам, рассматривать с позиции «вертикальных отношений», качества, остерегаясь «закваски фарисейской», то есть упрощения до «горизонтальных отношений», до формальной стороны мирского видения. Давайте рассмотрим некоторые моменты, когда Иисус Христос сталкивается с такими упрощенными подходами, проанализируем его действия и реакции.

Очень многозначителен, но и столь же загадочен эпизод, когда Иисуса просят дать знамение с неба: «И приступили фарисеи и саддукеи и, искушая Его, просили показать им знамение с неба. Он же сказал им в ответ: вечером вы говорите: будет ведро, потому что небо красно; и поутру: сегодня ненастье, потому что небо багрово. Лицемеры! Различать лице неба вы умеете, а знамений времен не можете» (Мф. 16, 1). Иисус не выступает здесь против желания видеть знамение, против самого принципа знамений. Это не случайно. Так в Ветхом Завете мы находим, что после Всемирного Потопа между Богом и человеком в лице праведного Ноя был заключен союз, и как знамение этого события была дана радуга на небе. «И сказал Бог: вот знамение завета, который Я поставлю между Мною и между вами и между всякою душею живою, которая с вами, в роды навсегда: Я полагаю радугу Мою в облаке, чтобы она была знамением завета между Мною и между землею…» (Быт. 9, 12).

Здесь обыденный ум также связывает сказанное с той радугой, что иногда видна после летнего дождя. Современный образованный человек знает с очевидностью, что данный природный феномен вполне можно создать с помощью человеческого разума, например, распыляя в воздухе воду. В чем же здесь знамение и Завет? Этого не понять, если не иметь в виду, что и знамение, и сам Завет – не относятся к внешней природе, они не между формальной природой планеты и Богом, но лишь между человеком и Богом. Природная же радуга – для всех: камней, воздуха, растений, животных и человека в том числе. Но есть еще одна Радуга, которая может быть известна лишь человеку. Не каждому человеку, но тому, кто обращен к Богу. Эта Радуга имеет научное название антахкарана и является мостиком между сознанием человека и умом Бога. С помощью этого мостика, для ясновидящего имеющего вид переливающейся радуги (наподобие Северного Сияния), человек может общаться с Богом. Именно здесь, вне сферы физического опыта, – связь и Завет с Богом. Но эта связь фарисеям была неведома, потому они обращали свой взор на внешнее, на небо над головой.

В Библии описываются и другие Знамения, например: «столп облачный и огненный» (Быт. 13, 21); «Нисси Иегова», или Знамя Бога; Каменные Скрижали Завета (Быт. 31, 17); нисхождение Духа Святого - «И явились им разделяющиеся языки, как бы огненные, и почили по одному на каждом из них» (Деян. 2, 3). О каждом из этих Знамений можно сказать, что они природные, так как любое внефизическое явление имеет свое соответствие на физическом плане, но это тоже будет внешнее, поверхностное восприятие, скрывающее нечто более великое и реальное. Ранее уже говорилось, что Скрижали Моисея – это также соответствие антахкаране. О «разделяющихся языках» как о психическом, а не физическом феномене довольно подробно рассказал Св. Апостол Павел (1 Кор. Гл.13 и 14). Наиболее важные, эпохальные события всегда сопровождались знамениями. Потому можно заключить, что данная тема – свидетельствования и знамений – важная, постоянно акцентируемая. Чем же, в таком случае, возмутила Иисуса Христа просьба фарисеев «дать знамение с неба»?

В Евангелии от Матфея и Луки говорится, что при рождении младенца было знамение, которое видели волхвы, но оно осталось незамеченным всеми остальными иудеями и израильтянами. В Евангелии от Марка говорится, что знамением прихода Спасителя было водное крещение Иоанном: «вот, Я посылаю Ангела Моего пред лицеем Твоим, который приготовит путь Твой пред Тобою» (Мк. 1, 2). Это знамение видели многие, но не распознали его реальную суть. Но в Ветхом Завете говорится еще об одном знамении. У Исаии сказано: «И продолжал Господь говорить Ахазу, и сказал: проси себе знамения у Господа Бога твоего: проси или в глубине или на высоте. И сказал Ахаз: не буду просить и не буду искушать Господа. Тогда сказал Исаия: слушайте же, дом Давидов! Разве мало для вас затруднять людей, что вы хотите затруднять и Бога моего? Итак Сам Господь даст вам знамение: се, Дева во чреве примет и родит Сына, и нарекут имя Ему: Еммануил» (Ис. 7, 11-14). То есть рождение Младенца Христа – это и есть главное знамение. В Славянской Библии при перечислении Его Имен среди прочих дано: «Отец будущего века». По другим источникам знаком (символом) ожидаемого Спасителя была «Рыба», что связывает его пришествие с Веком Рыб, «будущим» Веком по отношению к Веку Овна во времена пророка Исаии. Мы с вами уже обращали внимание, что «Нисси Иегова», одно из знамений, скрывает знамение будущего Века – Звезду Христа. Вот и получается, что Иисус Христос, стоящий перед любопытствующими фарисеями, Самим Собою являл Знамение. Просить Его дать знамение с неба, это все равно, что просить у Радуги дать знамение, что она есть та самая Радуга. Но не только эта тьма незнания и непонимания фарисеев, «слепых поводырей» вынудила Иисуса Христа «возмутиться духом». Он напомнил им о знамении Ионы пророка и о тех, кто живет в духовном разврате, ожидая знамений: вот, думают они, увидим знамение и лишь тогда полностью очистимся и раскаемся. До тех же пор зачем, полагают они, излишне утруждать себя? Именно об этом было знамение Ионы и Христос напоминает: «Род лукавый и прелюбодейный знамений ищет, и знамение не дастся ему, кроме знамения Ионы пророка» (Мф. 16, 4).  

Что поражает сегодня, так это то, что человечество ничему не научилось за истекшие 2000 лет! Вновь и вновь можно слышать или читать, что люди ждут тех или иных «знамений с неба»! При этом ссылаются на те или иные места из Нового Завета. Однако все пророчества Христа или Апостолов относятся к «знамениям времен», а не к физическим, или феноменальным явлениям: «Лицемеры! Различать лице неба вы умеете, а знамений времен не можете» (Мф. 16, 3). Сам же Христос указал на очередное «знамение времен»: если первое Его явление было под «знаком Рыбы», то второе – под «знаком Водолея»: «и говорят Ему ученики Его: где хочешь есть пасху? Мы пойдем и приготовим. И посылает двух из учеников Своих и говорит: пойдите в город; и встретится вам человек, несущий кувшин воды; последуйте за ним…» (Мк. 14, 12). 

Пасха – это само по себе переходящее из Века в Век знамение. Напомню, что о Пасхе говорится в «Исходе»: «Господь, Бог Евреев, призвал нас; итак отпусти нас в пустыню, на три дня пути, чтобы принести жертву Господу, Богу нашему» (Исх. 3, 18) и «Отпусти народ Мой, чтобы он совершил Мне праздник в пустыне» (Исх. 5, 1). Многое можно было бы рассказать и о «пустыне», и о «тех днях пути», которые имеют соответствие с «тремя днями и ночами» Ионы в чреве кита или Христа в чреве Земли. Здесь же обращу ваше внимание, что Пасха – это «праздник Богу», «праздник в пустыне», которая должна стать землею обетованною, цветущей и кормящей. «Устройте Мне праздник в пустыне» - так можно передать идею Пасхи, которую выражал Моисей в Век Овна, Иисус Христос в Веке Рыб и которая будет иметь свое завершение в нынешнем Веке: человек, несущий кувшин – это символ Века Водолея. Ученики-Апостолы приготовили этот праздник, а двоим из них дано особое поручение.

Отдельно следует упомянуть события, произошедшие после Воскресения Христа, когда Он приходит к ученикам, дает им откровение Духа Святого, вновь преломляет им хлеб и рыбу: «Иисус приходит, берет хлеб и дает им, также и рыбу. Это уже в третий раз явился Иисус ученикам Своим по воскресении из мертвых» (Ин. 21, 13-14). «Тайная Вечеря» продолжается? Да, но теперь от Апостолов, которые могут сказать, что они и Христос – одно: «Иисус же сказал им вторично: мир вам! как послал Меня Отец, и Я посылаю вас» (Ин. 20, 21).

 ТРИ ЭПОХИ – ТРИ СВОДА ЗАКОНОВ

В данной главе мы коснемся одного пикантного вопроса. Иногда можно слышать или читать, что Христос своим Новым Заветом отменил законы Моисея. Или что между Ветхим Заветом и Новым есть противоречия, а потому один из них, тот или другой, не отражает Истину, не является боговдохновенным писанием. Такие взгляды порождены формальным (фарисейским) подходом и непониманием сути этих Книг, данных в них откровений. Затронутая тема видится тем более важной, что мы живем накануне появления третьего свода законов, того, о котором писал Петр: «… по обетованию Его, ожидаем нового неба и новой земли, на которых обитает правда» (2 Пет. 3, 13).

Мы уже выяснили ранее, что Моисей и его Законы отражали эпоху Овна. В связи с этим в «Исходе» много раз говорится, что Моисей пас овец. Сам он, подобно вожаку-Овну, пробивал бреши в язычестве (наследие уходящей эпохи Тельца), проторял путь к цельному пониманию Бога и созданного Им мира. Это время соответствует переходу от горизонтальных отношений, управителями-божествами которых являются Владыки Форм, а их великое множество, к периоду трансмутации. Эпоха Овна была лишь облагораживанием эгоистических отношений «я один и ты один». Или иначе: «я и не-я». Если использовать символический язык, то этот этап можно изобразить как сближение отдельных «я», условно «кругов»-личностей на рис. 11. Здесь еще сохраняются не только все признаки горизонтальных отношений, но они по-прежнему властвуют, и Законы Моисея были призваны их ограничить, возвысить и подготовить человека к следующей эпохе – Рыб. Да, несмотря на то, что возводится в закон «око за око» и другие обособляющие принципы, Законы Моисея ограничивают и возвышают царившие тогда эгоистические отношения между людьми. Ту же кровную месть стало возможным заменить откупом. Человек, убивший неумышленно, мог укрыться в одном из специально выделенных для этого городов. И прочее. 

Моисей учредил Жертвенник, символизировавший освобождение Души из плена тела (формы, которая есть тюрьма души). Символ или Знамя этой эпохи, имеющий название «Нисси Иегова», что означает «Знамя Бога», показан на рис. 12 (смотри Исх. 17, 16: «И устроил Моисей жертвенник и нарек ему имя: Иегова Нисси»). Он означает освобождение от власти Владык Форм, которыми являются языческие божества, и излияние света Души в мир формальной природы. Душа есть Магнит Мира, потому такое излияние способствует притяжению многих «я», возвышение их отношений, остающихся все же еще эгоистическими.

То, что мы символически показали на рис.11, это только принципиальное положение дел. Множество людей за этот период так и не укротили свою эгоистическую природу, но многие же пошли дальше, так что ко времени прихода Христа было достаточно подготовленного человеческого материала для его работы. Именно этих членов человеческого семейства Он называл «не от мира сего» и «своими». На рис. 13 показан символ процесса, происходящий в эпоху Рыб: это сама «рыба». Чтобы сказанное стало более наглядным и понятным, на рис.14 показан «художественный» вариант того же символа. Так получается астрологический знак «Рыб»: восходящие энергии «ученика» и нисходящие Учителя в высшем интервале, устремление и отступничество на низшем интервале. Как можно видеть, две рыбы, которые формально выглядят одинаковыми, на самом деле отличаются. В «восходящей» рыбе акцентируется спина (позвоночник) и голова, в «падающей» – «чрево» и секс.

 «Рыба» - это та часть, что является общей для двух кругов (человеческих личностей), это степень осознанного ими единства, степень трансмутации, то есть перевода с горизонтальных (эгоистических) к вертикальным (душевным) отношениям. В терминологии Евангелия - это степень успешности «поедания тела Христа». Как уже говорилось ранее, «рыба» - это критическая отметка проникновения в тело Христа: ее предел - 50%. Однако, или именно поэтому, это наиболее трудный и острый период развития человечества: сознание человека не только «разрывается» между горизонтальным и вертикальным призывом, между властью формы (плотного тела) и призывом Души, но, по сути, интенсивно подавляется эгоистическими проявлениями. Это отражает и астрологический символ созвездия Рыб – две рыбы, плывущие в противоположных направлениях.

Законы, которые принес Христос,  в своей формулировке также отражают этот аспект двойственности. Он приводит пример из эгоистических отношений, которые являются фактом и традицией того времени, но не ограничивает его, как это делал Моисей, а отрицает таковой, объявляя должные отношения между людьми как божественными душами. Как Знамя Бога – это ограниченный вариант Звезды Христа, что было показано в предыдущей главе, так и Законы Моисея – ограниченный, или адаптированный к условиям Века Овна, вариант Законов Христа.

Мы отмечали, что символом трансмутации является Крест (наложение и борьба горизонтальных и вертикальных отношений). С другой стороны символ эпохи Моисея, как и его законы, в Век Рыб также все еще имеет место и силу. Это происходит потому, что жизнь души проявляет себя среди форм, в их собственном мире. Поэтому у эпохи Рыб есть еще один (синтетический) символ, отражающий сказанное, он показан на рис.15: Розовый Крест и «сидящая на его плече» Золотая Птица. Обратите внимание, что Христос вместе с Крестом, на котором он изображен распятым, составляют этот самый синтетический символ: его руки и тело – это «Птица Мира», Единая Душа, которые наложены на Крест, правда, в несколько заниженном положении (см. рис.16).

Данные символы, относящиеся к эпохе Рыб, в Новом Веке – эпохе Водолея – быстро теряют свою силу. Не потому, что они слабы или становятся слабее, нет. Потому что вступают в силу Новые Законы эпохи Водолея, потому что «больший свет» затмевает «меньший». Если Рыбы призывали «вкушать тело Христа», то Водолей обращается к тем, кто достиг в этом достаточно весомых результатов. Если Новый Завет указывал на ответные душевные действия в случае эгоистического нападения, то следующий свод Законов будет относиться к взаимодействию душ в теле Христа, то есть к групповому сознанию. И опять: прежние законы не отменены, в своей среде (среди начинающих вкушать «Хлеб Жизни») они по-прежнему действенны. Пока человек рождается в бессознательности, он будет проходить в своем развитии (младенчество, отрочество и юность) еще более низкие этапы, на которых проявляют себя законы эпох Овна, Рыб и более ранние – Тельца, Близнецов, Рака и Льва. Молодые государства и организации также последовательно проходят эти этапы. Но для человечества в целом звучит уже новый призыв: групповое служение. Это значит, что надо быть «хлебом» для тех, кто еще «застрял» в Рыбах или даже в Овне. Точнее Хлебом будет лишь Христос, а многие готовые к этому будут «преломленными хлебами», проводниками его Славы: Пути, и Истины, и Жизни. Таковые были и в эпоху Рыб, но в нынешнюю эпоху данное явление станет массовым, а действия и сознание - групповым. Ошибочно считается, что групповое служение или групповое сознание связано с образованием групп, обществ, партий и тому подобное. Эти формы – отражение интеграции человека в пространство, или окружение. Они выражали эволюционное направление в предыдущие Века: Близнецах, Тельце, Овне и частично в Рыбах. В Рыбах же передовая часть человечества стала во все большей мере выражать интеграцию не на основе личностей, а на основе душевного родства. То есть на основе «поедания тела Христа».

 «Эпоха Водолея» несет с собой качественные изменения: меняется соотношение сил, задействованных в процессах трансмутации, вертикальные отношения становятся доминирующими, а потому резко ускоряющими процессы трансмутации. Символ эпохи Водолея (он показан на рис.17), а это другая, более высокая  сторона все того же «Знамени Бога» – Христово Служение, то есть излияние Света, который есть Жизнь, в мир форм, в среду горизонтальных (эгоистических) отношений. Если предыдущее «Знамя» (рис.12) отражало личную «лучистость», то «Знамя» эпохи Водолея отражает согласованную групповую.      Если Жертвенник  Моисея строился на разломе отношений с божествами форм (идолами), то Жертвенник Христа – это соединение божественности трансцендентной (круг) и имманентной (точка в центре круга). Излучение Души (внутренней божественной природы) изливается вовне и, охватывая все в целом, достигает пределов (точнее беспредельности) сотворенного мира (внешней божественной природы). Иными словами, это соединение имманетного и трансцендентного божественных начал  через пробужденную тройственность индивидуальности. Однако, как и Жетвенник Моисея, символ «Христово Служение» также скрывает, хотя и более тонко, Звезду Христа.

Известный астрологический символ Водолея – девушка с двумя кувшинами – экзотерический вариант символа, показанного на рис. 3 (или крайний правый фрагмент рис. 5). Из одного кувшина (меньший круг) вода (жизнь) течет беспрерывно - это символ «хлеба преломленного» (ученика Христа). Второй кувшин (больший круг) -  символ избытка этой жизни (воды). В экзотерическом символе кувшины также показаны одинаковыми, однако, в более точном варианте они разные. Вода течет из меньшего, а на плече – больший кувшин. Описанное относится к высшему значению символа. 

Как уже говорилось, будет иметь место наложение процессов трех эпох (Овна, Рыб и Водолея). И это также имеет своим отражением соответствующий синтетический символ. Он показан на рис.18: это так называемая «антахкарана», «мост» между низшей и духовной природой человека, каким он становится после Второго Рождения, или Второго Пришествия Христа. Таким «мостом» во Вселенной является сам Христос, потому символом Христа (он давно известен и опубликован) является тот, что приведен на рис.19 (смотри также  «иллюстрации Дионисия Андреаса Фрейера принципов Бёме», относящиеся к началу XVII века, приведенные в «Герметической космогонии» изд. «Азбука», С-П, 2001 г). Здесь буквы «I» и «C» представляют заглавные буквы имени Иисус Христос в латинском написании.

Нет ли ошибки в том, что символ Христа и символ антахкараны столь похожи? В исследовании «Ведические корни ветхого Завета»  антахкарана была названа «камнем», на котором «сидел Моисей» на горе Хориве. Христос -  «камень»? Да, но «духовный»: «…все крестились в Моисея в облаке и в море; и все ели одну и ту же духовную пищу; и все пили одно и то же духовное питие: ибо пили из духовного последующего камня; камень же был Христос» (1 Кор.10, 2-4). По сути антахкарана – это само Тело Христово, частицу которого каждый, кто во Христе, в себе созидает. 

Эта глава посвящена трем эпохам и трем соответствующим сводам законов. В данном исследовании обнаруживается, что три эпохи – Овна, Рыб и Водолея – являют нам некое внутреннее единство. Можно ли это единство выделить, акцентировать? Напомню цитату из Ветхого Завета: «После сего Моисей и Аарон пришли к фараону и сказали: так говорит Господь, Бог Израилев: отпусти народ Мой, чтоб он совершил Мне праздник в пустыне» (Исх. 5, 1). В данной цитате говорится, что Моисей слышал Глас Божий, излагается значение услышанного. Все последующие события – исполнения данного «Слова». Как можно кратко охарактеризовать или раскрыть суть сказанного Богом?  Суть или Ключ - во фразе: «Соверши Мне праздник в пустыне» (Исх. 5, 1). Для этого, поясняется далее, надо «отпустить» народ на три дня пути. Здесь завуалировано говорится о трехсоставном теле человека, трех мирах его обыденного проявления: материальном, чувственном (астральном) и низшем ментальном (кама-манасическом). Как известно из Книг Моисея, в полной мере в то время этого сделать не удалось. Так что, «Слово» Бога может быть не исполнено? Во времени и пространстве трех миров человеческого выражения может сложиться такое понимание. Но это не так. Глас Бога «Соверши Мне праздник в пустыне» проявляется в троичной форме (в «трех днях пути»): через Моисея, через Христа, который открыл человечеству аспект Души (Сына), в Водолее то же Слово предстанет в аспекте Духа. 

Иисус Христос собирал «свой народ» - на это есть много указаний в книгах Нового Завета.  Для чего? Для того, чтобы провести их в Царство Божие. Об этом также много  говорится, но наиболее ярко – в притче о «блудном сыне». И все же Христос вынужден был сказать: «… сколько раз хотел Я собрать чад твоих, как птица птенцов своих под крылья, и вы не захотели! Се, оставляется вам дом ваш пуст…» (Лк. 13, 34-35). Обратите внимание: еще не было предательств и распятия, но Царство Божье уже отнимается у Иерусалима. Все дело в том, что древние пророчества о мессии – это пророчества на эпоху Рыб (символ мессии – рыба). Израиль во главе с Иерусалимом не принял именно саму эпоху Рыб, те законы, что принес Христос, ту божественную активность, что характеризовало само время, или «второй день пути». «Чада» оказались порабощенными своим прошлым и остались в нем, в прошлом. Именно это обстоятельство стало причиной, по которой народ Израиля оказался «отлученным» от Царствия Божия. На самом деле Христос никого не отлучал, он лишь с горечью это констатировал.

Что для Бога-Отца будет настоящим праздником? Это возвращение Его детей в дом Отца. Именно это – «праздник в пустыне» в трактовке Христа. Обещание же «восстановить храм Соломона в три дня» - это соответствие «трем дням пути» во время исхода под предводительством Моисея. «Соверши Мне праздник в пустыне» - все тот же Глас звучал и всю эпоху Рыб. «Соверши Мне праздник в пустыне» - тот же Глас вновь звучит и в начавшуюся эпоху Водолея. Только теперь и человечество другое, и мир изменился. Иными являются и Законы вступившей в силу эпохи. Единое Слово прозвучало триединым образом – это означает, что ныне, в Водолее, человечество увидит Его исполненным в полной мере. 
РАСПЯТИЕ  ХРИСТА

Пророки предсказывали, что, когда Христос придет, никто не будет знать, откуда он. Иудеи, потерявшие к тому времени «ключ понимания» Библии (то есть духовное зрение для чтения Писания), воспринимали это предсказание буквально: он должен как бы «свалиться с неба». Иисуса же знали многие, говоря, не он ли плотник из Назарета? Евангелист Лука делает «странную» оговорку, когда перечисляет родословную Иисуса: «как думали». То есть в приведенной им линии рода идет речь не о том, как было, но как полагали, что было. А полагали (видели внешнюю, или формальную сторону), что Он – плотник из Назарета. Вот эта родословная (выделения автора): «Иисус, начиная, был лет тридцати, и был, как думали, Сын Иосифов, Илиев, Матфатов, Левиин, Мелхиев, Ианнаев, Иосифов, Маттафиев, Амосов, Наумов, Еслимов, Наггеев, Маафов, Маттафиев, Семеиев, Иосифов, Иудин, Иоаннанов, Рисаев, Зоровавелев, Салафиилев, Нириев, Мелхиев, Аддиев, Косамов, Елмодамов, Иров, Иосиев, Елиезеров, Иоримов, Матфатов, Левиин, Симеонов, Иудин, Иосифов, Ионавов, Елиакимов, Мелеве, Маинанов, Маттафаев, Нафанов, Иесеев, Овидов, Воозов, Салмонов, Наасонов, Аминадавов, Арамов, Есромов, Фаресов, Иудин, Иаковлев, Исааков, Авраамов, Фаррин, Нахоров, Серухов, Рагавов, Фалеков, Еверов, Салин, Камнанов, Арфаксадов, Симов, Ноев, Ламехов, Мафусалов, Енохов, Иаредов, Малелеилов, Каинанов, Еносов, Сифов, Адамов, Божий» (Лк. 3, 23-35). В Евангелии от Матфея родословная дается в обратном порядке и от Авраама: «Родословная Иисуса Христа, Сына Давидова, Сына Авраамова. 
Авраам родил Иисака…» и т.д. Первое, на что обращаешь внимание, это категорическое утверждение, как бы противопоставленное «как думали» Марка. Во-вторых, подчеркнутое соотнесение Иисуса с Мессией (Христом).  В третьих, указаны родословные разных людей! В полностью приведенной цитате из Евангелия от Марка подчеркнуты предки, совпадающие по обеим родословным. Однако далее (снизу вверх в приведенной цитате «от Марка») все отличается. Так по Марку («как думали») Иисус происходит от сына Иесея по имени Нафан, а по Матфею (истинная родословная) – от его же сына Давида (который был царем). История рода Нафана не нашла своего отражения в Писании, за исключением Евангелия Марка. Примечательно, и это парадокс, что родословные  вновь «соединяются» на царях Салафииль и Зоровавель, что относится ко времени персидского плена, но далее вновь расходятся. Такое «пересечение» невозможно, если подходить к факту формально. Это возможно, и именно так следует понимать, если подходить к вопросу с учетом «Знамений Времен». 

Некоторые исследователи на основании вышеприведенного анализа приходят к выводу, что исторически было два Иисуса, один из которых пожертвовал собой ради другого. Мой анализ приводит к иным выводам. Один уже озвучен: как и предсказывали пророки, когда пришел Христос, никто не знал, откуда Он. 

Аспект двойственности, присущий всем воплощенным душам, присутствовал и в Иисусе (исторически одном). Именно необходимость искупления этого аспекта двойственности привела Его в пустыню, где Он был подвергнут тройному искушению. Вот как об этом говорит Св. Павел: «Ибо Он есть мир наш, соделавший из обоих одно и разрушивший стоявшую посреди преграду, упразднив вражду Плотию Своею, а закон заповедей учением, дабы из двух создать в Себе Самом одного нового человека, устрояя мир, и в одном теле примирить обоих с Богом посредством креста, убив вражду на нем» (Еф. 2, 14-16). Эзотерически эта двойственность – личность и душа - представлена в схеме трансмутации, где горизонтальные, или личностные отношения переводятся в вертикальные, или душевные и проявляется истинный человек-душа, который «не от мира сего». Интеграционные процессы Века Рыб сводили вместе эти два проявления человека – личностные, или эгоистические, и душевные, которые суть группового сознания. В Водолее эта работа будет завершена. 

Приведенные две родословные Иисуса отражают два подхода: формальный, по принципу физического рода человека, и оккультный, раскрывающий феноменальный путь души. Первый исходит из общности кармы рода, второй – из единства природы жизни. Пересечение приведенных родословных отражает любопытный факт: душа Иисуса, после ее индивидуального освобождения во времена Давида, на короткий период  вновь возвращалась к отработке кармы рода. То есть на короткое время Его душа была пленена формальной природой. Это примечательным образом совпало с пленением и рабством Израиля царем-завоевателем Навуходоносором. То есть Иисус выражал в ту пору нераспознанную душу народа. Приняв распятие на Голгофе, он освободился также и от этого последнего ограничения, став Душой всего человечества.
ПОЦЕЛУЙ ИУДЫ
Рассматривая процесс трансмутации, или «поедания тела Христа», мы имели в виду определенную направленность процесса, а именно: переход от горизонтальных отношений к вертикальным. Тогда возникает вопрос, что собой представляет обратное направление, когда вертикальные отношения вновь сменяются горизонтальными? Это важно понять, так как процессы перевода (трансмутации) на практике сопровождаются процессами отката (дифференциации, отделения). На рисунке 1 мы рассматривали только процессы перевода отношений с линии «С» на линию «В». Однако чтобы произвести перевод с линии «В» на линию «А» надо, оказывается, временно все разрушить! Временный возврат к горизонтальным отношениям позволяет произвести перегруппировку отношений, что дает импульс более глубокому процессу трансмутации. То есть откат - это объективный, предсказуемый и даже планируемый процесс. Наиболее мощный откат – это физическая смерть и новое физическое рождение, когда процесс восхождения и перевода начинается заново, как бы с нуля. 

Поскольку процесс перевода связан с «поеданием тела Христа», постольку процесс отката – это «предательство Христа». Не обязательно в такой крайней форме, что представлена предательством Иуды, но также и в форме, которая ярко показана на примере отречения Петра. Иуда, как полагают многие толкователи, соблазнился грубым материальным (символ – деньги), потому его поступок – прямое предательство. Петр действовал из страха, древней врожденной реакции низшего человека перед большей силой (или силой как таковой – перед Владыками Форм), потому его отречение сопровождается быстрым раскаянием. Но в обоих описанных, а еще больше в других случаях, оставшихся за пределами текстов Евангелий, каждый раз происходит распятие Христа. 
Пройдя процесс трансмутации, человек становится «во Христе», снимает Его с креста и находит воскресшего. Откатываясь назад, в горизонтальные отношения, человек вновь переживает возведение Христа на Голгофу, где вновь Его распинает. Потому распятие Христа – это и сам процесс Его воплощения в материальном теле, это и процесс воплощения любой человеческой души, погружения ее в плотную материю, в грубые (горизонтальные) отношения, это и длительная борьба Сына Бога-Отца с владычеством Владык Форм. Не жестокосердие внешнего мира людей ввергало Христа в глубины страданий во время пребывания на земле, а колебания Его собственных учеников, которые олицетворяли общее страдание масс человечества. Несмотря на то, что именно массы кричали «распни Его», это было лишь следствием того распятия, что случилось прежде от Его учеников: от предательства Иуды и отречения остальных. 

У глубоко мыслящего исследователя Нового Завета часто возникает вопрос: в чем, собственно суть предательства Иуды? В традиционном толковании акцент делается на деньгах, на том, что Иуда якобы все сделал из-за денег. Основывается эта позиция, в основном, на Евангелии от Иоанна, где Иуда прямо назван вором. Однако нигде в Новом Завете не приводится фактов, которые указывали бы, что Иуда украл или присвоил чужие вещи, деньги, вообще какую-либо собственность. Напротив, многое свидетельствует об обратном. Так ему были доверены на хранение и учет все пожертвования общины и это доверие ни разу не было  поколеблено.
Давайте вспомним то, с чего, по мнению евангелистов, началось предательство Иуды: «За шесть дней до Пасхи пришел Иисус в Вифанию… Мария же, взяв фунт нардового чистого драгоценного мира, помазала ноги Иисуса и отерла волосами своими ноги Его; и дом наполнился благоуханием от мира. Тогда один из учеников Его, Иуда Симонов Искариот, который хотел предать Его, сказал: Для чего бы не продать это миро за триста динариев и не раздать нищим? Сказал же он это не потому, что заботился о нищих, но потому что был вор. Он имел ящик и носил, что туда опускали. Иисус же сказал: оставьте ее; она сберегла это на день погребения Моего. Ибо нищих всегда имеете с собою, а Меня не всегда» (Ин. 12, 1-8). Обратите внимание, что описанные события произошли за шесть дней до Пасхи. Однако два других евангелиста (Матфей  в 26 главе и Марк в 14 главе) свидетельствуют, что случай имел место за два дня до Пасхи. Есть еще одно разногласие: по Иоанну женщина помазала ноги, причем он описывает виденное им детально, что усиливает его свидетельство. По Матфею и Марку  возлияние было на голову. По Иоанну возмутился один Иуда, а по Матфею и Марку – несколько учеников. Во всяком случае, из их рассказа получается, что они сами, Матфей и Марк, тоже возмутились. Возможно, их возмущение было не так ярко проявлено, как у Иуды и многим запомнился именно его протест? Но, обращаю внимание, Матфей и Марк свидетельствуют о себе: они тоже были возмущены. Значит, все не так просто, как это представляется на первый взгляд.

Что означает расхождение во времени: за шесть или за два дня до Пасхи было помазание? Что означает расхождение в том, на что именно было возлияние миро? Почему Иоанн указывает на Марию, а другие – просто на «женщину»? Ведь Марию-то все апостолы хорошо знали! 

Все дело в том, что речь идет о двух разных последовательных событиях, о двух помазаниях! То, что в обоих случаях Иисус говорит одно и то же вполне характерно: это обычный прием, используемый и в наши дни, которым учитель заостряет и усиливает сказанное. Те, кто не обратил внимания на его слова в первый раз, например Марк и Матфей, запоминают сказанное в другое время. Иногда одни и те же слова, сказанные при разных обстоятельствах, побуждают увидеть то общее, что скрыто за формальной стороной событий. С учетом всех приведенных замечаний, в целом выстраивается следующая картина.

За шесть дней до Пасхи Христос был в доме сестер Марфы и Марии (Лк. 10, 38-42). Хозяйка дома Марфа как всегда служила им. Во время беседы Иисуса с учениками Мария подошла к нему с сосудом, наполненным фунтом драгоценного миро. Она помазала Ему ноги, отерла их своими волосами. В этом был символ священной  связи Иисуса с человечеством, с землей, по которой Он ступал своими ногами. Тело человеческое выходит из праха и в прах возвращается. При этом Лазарь, брат Марфы и Марии, возлежащий рядом, был живым свидетельством того, что не сама земля, но Бог дает жизнь телу человека.

Все были поглощены беседой с Иисусом и сначала не придали значения тому, что сделала Мария. Иуда Искариот был ответственным за общинные деньги, которые разные люди по своему душевному порыву во время их странствий жертвовали. Это была его  общественная обязанность, хотя, возможно, и с желанием принятая Иудой. Иногда пожертвований было больше, чем им требовалось для скромной жизни, которую они вели, тогда лишнее раздавали нищим и беднякам
. Такие моменты особенно нравились Иуде, так как он, раздавая деньги, получал от людей благодарности и восхваления в свой адрес, ощущал свою значимость и отличие в среде учеников. Так разрасталась и усиливалась его страсть к почету, восхвалениям, к наградам внешним. Это было против закона Иисуса «не ищите себе наград при жизни» и «жертвуйте в тайне, не ожидая похвал»: «Смотрите, не творите милостыни вашей пред людьми с тем, чтобы они видели вас: иначе не будет вам награды от Отца вашего Небесного» (Мф. 6, 1). «Не собирайте себе сокровищ на земле, где моль и ржа истребляют и где воры подкапывают и крадут… ибо где сокровище ваше, там будет и сердце ваше» (Мф. 6, 19). 
Наверно можно понять Иоанна, когда он называет Иуду вором: раздавая нищим лишние общественные деньги, он собирал для себя то, что не должен был – благодарность, награду земную. Известна древняя притча о двух монахах. В ней говорится, что у брода через реку они встретили женщину и старый монах, взяв ее на руки, перенес на другой берег. Молодой монах смолчал, но всем своим видом выказал возмущение. Уже подходя к монастырю, он не выдержал и высказался вслух: «Как ты мог прикоснуться к женщине и даже нести ее? Ведь ты дал обет!». Старый монах ответил: «Я к ней прикоснулся и оставил на том берегу, а ты ее нес всю дорогу и еще продолжаешь нести». Выражение «носить при себе» в вышеприведенной цитате (Ин 12, 6) имеет скрытый смысл: носить в сердце своем, и сердце Иуды стало «ящиком», в котором он хранил все, что туда попадало из внешнего мира, усиливая привязанность к желаниям. «Как вы можете веровать, когда друг от друга принимаете славу, а славы, которая от Единого Бога, не ищете?» (Ин. 5, 44) - так говорил Иисус о первосвященниках, но эти же слова адресовались и слушавшим его ученикам.

Однако вернемся к событиям вечера у Марфы и Марии за шесть дней до Пасхи. Не распознав глубокий смысл того, что произошло, Иуда дал свою «житейскую» оценку увиденному: при их скромном образе жизни такая трата выглядела вызывающей роскошью. Вот чему учил Иисус: «И призвав двенадцать, начал посылать их по два, и дал им власть над нечистыми духами. И заповедал им ничего не брать в дорогу, кроме одного посоха: ни сумы, ни хлеба, ни меди в поясе, но обуваться в простую обувь и не носить двух одежд» (Мк 6,7-8). Поскольку Иуда был поставлен следить за всеми тратами, а в целом и за таким скромным образом жизни, то посчитал своим долгом обратить внимание и Марии, и всех остальных на нарушение ими же установленных норм жизни, сказав, что лучше было бы продать лишнее (миро) за триста динариев и раздать деньги нищим. Раздача лишних денег нищим всегда поручалась Иуде. В своем же уме, в тайне своего сердца, он огорчился, что многих благодарений от бедных в утеху своей гордыни он теперь лишился. Иисус попытался объяснить ученикам скрытый смысл произошедшего: «…оставьте ее; она сберегла это на день погребения Моего. Ибо нищих всегда имеете с собою, а Меня не всегда» (Ин 12,7-8). Однако Его слово восприняли лишь немногие, в том числе Иоанн, другие же смолчали, в сердце своем поддержав Иуду.

Спустя некоторое время, точнее за два дня до Пасхи, собрались Иисус с учениками «в доме Симона прокаженного» (Мф. 26, 6). Одна из женщин подошла к Иисусу и излила целый сосуд миро Ему на голову. Еще было свежо в памяти учеников подобное событие в доме сестер Марфы и Марии, прошло всего четыре дня, а тут вновь такое роскошество! То, что озвучил ранее один лишь Иуда, теперь проявилось во многих других учениках. Они вознегодовали, говоря: «К чему такая трата? Ибо можно было бы продать это миро за большую цену и дать нищим» (Мф. 26, 8-9). И Иисус повторяет слова, сказанные ученикам ранее, что женщина приготовила его к погребению. Обратите внимание: Мария помазала Иисусу ноги, а другая женщина через четыре дня излила миро на голову, завершив тем полное помазание: «с ног до головы». Не от себя делала это Мария, но была научена Духом Святым. «Марфа! ты заботишься и суетишься о многом, а одно только нужно; Мария же избрала благую часть, которая не отнимется от неё» (Лк. 10, 41-42). Не от себя делала это и неизвестная женщина.

Иуда остался неудовлетворенным и обделенным в своих ожиданиях являться среди бедняков как благодетель, поколеблен был и его самозваный «статус» блюстителя норм и морали. К тому же, с одной стороны, Иисус все время говорил, что скоро покинет своих учеников. С другой стороны, первосвященники вели свою тайную игру. Что здесь имеется в виду? По свидетельству евангелистов, первосвященники – фарисеи и саддукеи – с самого начала искали повода обвинить Иисуса и убить его. И не могли этого сделать. Что же им мешало? Ведь Иисус все время ходил и проповедовал открыто, жил, не таясь ни от кого. В чем дело? В учениках Иисуса. Учитель «жив», пока у него есть ученики. «Убить учителя» – это отвратить или рассеять его учеников. В «Деяниях» нам дан пример рассуждений первосвященников: «Незадолго перед сим являлся Февда, выдавая себя за кого-то великого, и к нему пристало около четырехсот человек; но он был убит, и все, которые слушались его, рассеялись и исчезли. После него во время переписи являлся Иуда Галилеянин и увлек за собою довольно народа; но он погиб, и все, которые слушались его, рассыпались…» (Деян. 5, 36). 

Первосвященники стали действовать хитростью. В их среде были такие, кто с симпатией относился к Иисусу, и они считали возможным привлечь Иисуса к такому сотрудничеству с ними, при котором он был бы в их полном подчинении. К сотрудничеству с церковью, которую он отверг за разврат и отступничество от заповедей Моисея. Эта ситуация перекликается с той, что была с Моисеем, когда он убил египтянина (свою личность) и стало очевидным, что продолжение сотрудничества с семьей фараона означает «убить еврея», то есть свою душу. Что такое добровольное сотрудничество значило бы для Иисуса? Оно означало бы его духовное самоубийство, и для него было неприемлемым. К этому надо добавить и то, что простые люди видели в нем своего возможного земного (иудейского, что то же самое) царя: «Тогда люди, видевшие чудо, сотворенное Иисусом, сказали: это истинно Тот Пророк, Которому должно придти в мир. Иисус же, узнав, что хотят придти, нечаянно взять Его и сделать царем, опять удалился» (Ин. 6, 14-15). 
Поскольку сам Иисус за сладкими речами фарисеев видел их тайный злой умысел, первосвященники стали действовать через его учеников и родственников. Есть свидетельство, что такие попытки предпринимались через его братьев по плотскому рождению: «Приближался праздник Иудейский – поставление кущей. Тогда братья Его сказали Ему: выйди отсюда и пойди в Иудею, чтобы и ученики Твои видели дела, которые Ты делаешь. Ибо никто не делает чего-либо втайне, и ищет сам быть известным… Ибо и братья Его не веровали в Него» (Ин. 7, 2-5). В словах, что каждый «ищет сам быть известным» - истоки приближающейся трагедии. Это та «наживка», с помощью которой первосвященники искали предателя в среде учеников. Евангелисты не приводят нам подробности таких контактов с учениками, ограничиваясь словами, что «искали взять» Иисуса. Любым способом. Иоанн сообщает нам любопытную деталь: двое из двенадцати учеников были «вхожи» к первосвященникам, то есть в их круг, их хорошо знали: «За Иисусом следовали Симон Петр и другой ученик; ученик же сей был знаком первосвященнику и вошел вместе с Иисусом во двор первосвященнический… Потом другой ученик, который был знаком первосвященнику, вышел, и сказал придвернице, и ввел Петра.» (Ин. 18, 15-16). Одним мог быть Иуда, но кто другой? Чтобы быть известным первосвященнику, надо было в недалеком прошлом иметь некую власть, а таким был только Матфей (в прошлом сборщик налогов). Матфей в прошлом, а Иуда теперь имели отношения с властью, и пришли в качестве наблюдателей: будет ли достигнуто соглашение сторон о сотрудничестве или нет. «… и отвели Его сперва к Анне» (Ин. 18, 13). Однако когда старейшины увидели, что «все ученики, оставив Его, бежали» (Мф. 26, 56), Иисуса повели к Каиафе, «который подал совет Иудеям, что лучше одному человеку умереть за народ» (Ин. 18, 14). 

Во всем этом противостоянии есть нечто, что остается сокрытым за формальным аспектом внешних проявлений. Для читателя, надеюсь, не секрет, что Иисус Христос – это Душа Мира. Первосвященники, соответственно, - аспект формы, личности. Эгоистическая личность, обретая контакт с душой с помощью формальных приемов, пытается использовать возможности и способности души в своих корыстных целях или сделать из души «слугу на посылках». Напрямую это невозможно, но возможно привлечь «ученика души» – ум, если он еще недостаточно просветленный или недостаточно устойчив к соблазнам, «буйный как ветер». Читатель сам может вспомнить множество примеров из своей жизни, из которых очевидно, что когда приходит соблазн, то соблазняется ум. Через грех ума распинается душа человека, потому и говорил Иисус, что каковы мысли человека, таков и он сам.  Потому воровство Иуды – это воровство или соблазн ума.

Центральная тема нашего исследования – Тайная Вечеря. Мы обнаружили, что она рассматривается в Новом Завете много раз, но особый, наиболее сильный акцент получает в связи с предательством Иуды и «бегством» других учеников. Многозначителен тот факт, что происходит это на Пасху и в «Доме Водолея». То есть рассматриваемая нами тема по закону подобия, по которому был сотворен внешний мир, вновь становится наиболее актуальной именно в переживаемое нами время, когда солнечная система  входит в область, именуемую «Домом Водолея» (отсюда и название начавшейся эпохи)! Именно сейчас и в ближайшем будущем! В преддверии Пасхи
 и некоторое время после нее происходит ежегодное циклическое усиление взаимодействия небесных сфер с материальной сферой, «земли и Неба». Потому заострим тему «Поцелуя Иуды» еще больше.

Специалисты в области традиций древней Иудеи утверждают, что эпизод поцелуя учеником учителя – немыслимый. Во всяком случае, это парадокс, за которым скрывается нечто важное. Поясню: поцелуй учителем ученика – редкое, но все же в рамках традиций событие. Это означало особое расположение или благословение. Что же означает поцелуй Иудой (его инициатива) Иисуса? Это означает, что Иуда поставил себя выше Иисуса. Он поступил так, как если бы был учителем Иисусу. И именно в этом – ключ к загадке. 

Итак, исходя из материалов, рассмотренных выше, следует, что Иудой овладел соблазн почестей, он стал собирать «земные дары» и его сердце стало копилкой сомнительных достижений. У него была должность казначея, и он всячески подчеркивал свою значимость среди учеников, выступая в роли «блюстителя нравов» и судьи.  Но вот Иисус заговорил о том, что скоро его не будет среди них, что они останутся сами и не смогут к нему прийти. Это беспокоило всех, а Иуда увидел угрозу для себя и остальных. Высказывания Иисуса становились все непонятнее (абстрактнее, символичнее), а требования к ученикам все жестче. Все чаще ученики недоумевали, почему их учитель говорит столь странно и непонятно? Здесь-то и дошел до Иуды слух (либо он вспомнил о некоторых предложениях с их стороны), что первосвященники хотят привлечь Иисуса для сотрудничества. «Как не воспользоваться случаем и не продемонстрировать свое предвидение, свое лидерство, «преимущество» практического ума над «философствованием» Иисуса?» - примерно такие мысли соблазняли Иуду. Ведь не Иисус, а ученики крестили людей, и исцеленных от учеников было больше, чем исцеленных самим Иисусом. Именно они, ученики, в том числе Иуда, делали конкретное дело, работали в массах! Он уже видел себя в качестве лидера нового учения, практического, а не философского, когда Иисус, как обещал, покинет их. Придя к первосвященникам, он предложил свое посредничество в том, чтобы привести Иисуса к ним на переговоры. Себе же он просит привилегий или особого статуса, но получает только деньги. 

Современный читатель хорошо знаком с этим приемом по книгам и фильмам, то есть с тем, как разведка враждебного государства вербует будущего предателя: ему рассказывают, что он очень талантлив, но никто не ценит его. Только они, мол, понимают, что он, по сути, бесценен, только они могут ему помочь раскрыться полностью. Вербовщики сулят громадные перспективы до тех пор, пока не добьются своей цели. После этого новоявленный предатель узнает, что вся его «бесценность» ограничивается вполне конкретной суммой в рублях, долларах или сребрениках. 

Так, или примерно так, было и в случае с Иудой. В конце концов, решает он, деньги - это тоже могущество, конкретное и реальное, дающее человеку и власть, и уважение, и почет, если ими разумно, а не как в последнее время позволял Иисус, распорядиться. В это время Иуда еще не знает, как и когда у него получится задуманное, потому условливается, что будет держать связь с первосвященниками: «Они предложили ему тридцать сребреников; и с того времени он искал удобного случая предать Его» (Мф. 26, 15-16).

Происходящее с Иудой не скрылось от Иисуса. Его падение произошло не вдруг и не случайно. То, что все закончится предательством с его стороны, было известно еще до того, как  из многих учеников, окружавших его, были избраны двенадцать. Вот как это описано: «…Слова, которые говорю Я вам, суть дух и жизнь. Но есть из вас некоторые неверующие. Ибо Иисус от начала знал, кто суть неверующие и кто предаст Его. И сказал: для того-то и говорил Я вам, что никто не может придти ко Мне, если только не дано будет ему от Отца Моего. 66С этого времени многие из учеников Его отошли от Него и уже не ходили с Ним» (Ин. 6, 65-66). Обратите внимание на «число» последнего стиха: «6.66», так как это 66 стих 6-ой главы. Именно на это место указывает Иоанн в «Апокалипсисе», предупреждая тех, «кто имеет ум», о «числе зверя» (Откр. 13, 18). Это именно предупреждение, так как «вычислять» «загадочное» число нет необходимости: Иоанн его дает буквально сразу же
. Предупреждение имеет тройной смысл: а) о коварстве ума; б) об охоте сатаны на тех, «кто имеет ум»; в) о том, что тот же ум поможет найти путь к спасению. Здесь выделен второй пункт, так как в начале Века Водолея именно он наиболее актуален. 

Несмотря на вышеуказанное предвидение, Иуда остался «причтенным» к двенадцати, причем, как подчеркивал Иисус, равным одиннадцати другим! Что же за силу олицетворяет Иуда, которую столь высоко ценил Иисус? Здесь уже говорилось об этой силе – это конкретный (практический) ум. Его разновидностью является обывательский или житейский ум. Это тот самый ум, который, будучи просветленным, наставляет и пасет народы. Но это тот же ум, который по своей природной склонности «необуздан» как дикие кони, «буен как ветер». Во времена Моисея, когда Христос еще не был рожден в физическом теле, предательство такого ума привело к тому, что были разбиты «скрижали по типу I» (разрушена антахкарана оккультного типа, мост между душей и умом). Этот же ум все время творит «идолов» из всего, с чем соприкасается! Но с рождением Христа прямой контакт данного аспекта - конкретного ума - с Христом стал не только возможен, но и необходим, чтобы воплощение «Христова принципа» (связь человека с Богом) стало возможным на всех планах бытия без исключения.

Можно вышесказанное выразить через сравнение. Предположим, что у человека на руке появился фурункул. Он большой и глубокий, вся рука распухла так, что болеет все тело. Неужели из-за этого фурункула надо отрезать всю руку? И резать сам фурункул опасно: можно получить заражение и тогда умрет все тело. Потому человек вытерпит, выждет, пока нарыв созреет, а его оболочка утончится и тогда легко и безопасно для здоровья удалит весь гной. 

Скрытый смысл того, что сделал Иисус в отношении Иуды – это «обрезание крайней плоти»
. Те проблемы эгоистического мышления, с которыми столкнулся Иуда, были и у других учеников. Сатана, который искушал Иисуса в пустыне, отошел «лишь до времени». Теперь же объектом его искушений стали ученики, а центром внимания, как наиболее слабое звено – Иуда. «И сказал Господь: Симон! Симон! Се, сатана просил, чтобы сеять вас как пшеницу…» (Лк. 22, 31). Сказанное становится понятным, если вспомнить притчу Иисуса о сеятеле и его посевах (например, Мф. 13). Сатана просил уже оставить учеников один на один с ним, чтобы испытать их «корни». Но Иисус, прежде чем оставить учеников, сделал «обрезание». Для внешнего уха было слышно: «Иисус отвечал: тот, кому Я, обмакнув кусок хлеба, подам. И, обмакнув кусок, подал Иуде Симонову Искариоту. И после сего куска вошел в него сатана. Тогда Иисус сказал ему: что делаешь, делай скорее. Но никто из возлежащих не понял, к чему Он это сказал ему…» (Ин. 13, 26-28). Никто не понял, даже сам Иуда, так как сказанное слово было обращено к сатане. Через соблазны сатана крепко вцепился в тело Христово, а членами этого тела были все двенадцать учеников. «И вы - тело Христово, а порознь – члены» (1 Кор. 12, 27). Чтобы гангрена не погубила все тело, Иисус выждал созревания «фурункула» и только тогда сказал сатане: «Что делаешь, делай скорее». Это означало: «Забирай все свое! Забирай, что сможешь!» Подтверждением этому являются слова Иисуса: «… идет князь мира сего, и во Мне не имеет ничего» (Ин. 14, 30). Все последующие события принесли остальным ученикам оздоровление, так как сатана забрал и от них «все свое», но Иуда был «обрезан» как крайняя плоть, которая могла погубить все тело. Загляните во вторую книгу Моисея «Исход» (Исх. 4, 24) и увидите скрытую аналогию рассматриваемым событиям. 
Однако через Иуду обрезание от Моисея было заменено другим, более высоким. Как кровавая жертва через распятие Сына Бога была заменена на бескровную, так обрезание физическое через самоповешение Иуды было заменено сознательным обрезанием страстей. Иначе это есть «обрезание эгоистического ума». Издревле мудрецы знали и говорили, что «ум – это убийца реального», имея при этом в виду именно эгоистический, подверженный страстям ум (в индийских книгах называется «кама-манасическим»). Каким же был результат? А вот каким: «У многих же уверовавших было одно сердце и одна душа; и никто ничего из имения своего не называл своим, но все у них было общее» (Деян. 4, 32).

Последняя «Тайная Вечеря» состоялась ночью: это была «ночь души». «Мне должно делать дела Пославшего Меня, доколе есть день; приходит ночь, когда никто не может делать» (Ин. 9, 4). «Вам расти», - говорит Иисус, «а мне умаляться», потому что, «если пшеничное зерно, пав в землю, не умрет, то останется одно; а если умрет, то принесет много плода» (Ин. 12, 24). Иисус «умаляет» себя, теперь его ученики самостоятельно должны будут понести его учение. Но сначала все негативное, что имелось в учениках, но было «задавлено» его авторитетом, под воздействием «ночи», под соблазнами сатаны проявило себя в полной мере. И тогда приходит «суд Христов»: «Суд же состоит в том, что свет пришел в мир» (Ин. 3, 19). Говорят, что на свету тень исчезает. Да, в райской обители есть только свет, а тени нет. Ничто там не отбрасывает тень, потому что все там пребывающее свет излучает. Дает ли светящая лампа тень? Или горящий огонь? Нет, так как они сами – свет. В земном мире каждая форма, каждое тело закрывает, ограничивает свет, и это есть тень. Здесь, среди «тел тени», под действием света негативное полностью не исчезает, но становится «подвешенным» между «небом и землей». С «самоповешением» Иуды исчезает лишь его формальная сторона, но сам негативный аспект – все время на виду, становится, по словам Св. Павла, «жалом, в плоть, ангелом сатаны», призванным «удручать меня, чтобы я не превозносился» («2 Кор. 12, 7).

Чем закончилось «обрезание» для самого Иуды? «Тогда Иуда, предавший Его, увидев, что Он осужден, и, раскаявшись, возвратил тридцать сребреников первосвященникам и старейшинам, говоря: согрешил я, предав кровь невинную. Они же сказали ему: что нам до того? Смотри сам. И, бросив сребреники в храме, он вышел, пошел и удавился» (Мф. 27, 3-5). А ведь он, Иуда, «хотел как лучше»! Не получился из него ни пророк, ни учитель, и не благодарность, а осуждение получил он. Собранные им и так высоко ценимые «награды внешние» более не привлекают его: отбросил в сторону не только сребреники, но и все, что связывало его с миром. И от Царства Божьего он стал отрезанным.

О том, что здесь означает повешение, можно написать отдельную книгу. Дело в том, что любой символ, каковым является и собственноручное повешение Иуды, имеет семь ключей, которые надо «повернуть» семь раз. Мы же здесь лишь обозначим некоторые из семи ключей. Исходим также из того, что Иуда представляет конкретный ум, который очень склонен к сращиванию с желаниями (страстью), становясь эгоистическим умом. Вот некоторые Ключи к символизму «повешения Иуды»:

- Наложение дисциплины. Ум подчиняется душе, становясь невосприимчивым к импульсам желаний. Ум, под длительным воздействием дисциплины, становится бесстрастным служителем души.

-  Очищение ума. Все, что привлекало и тем ограничивало ум, отвергнуто. Связь с земными дарами разорвана. Ум готов к принятию даров свыше, идущих от Превышней Души.

-  Один из двенадцати – Матфей - символизирует «Дом Овна», который отвергает плоды «Дома Тельца»
, разрывает связь со своим прошлым - «Золотым Тельцом». Иуда и Павел, его сменивший, представляют следующий - «Дом Рыб» и выражают двойственность, характерную для этого знака.  Повешение Иуды символизирует оставление, хотя и болезненное, в прошлом опыта Века Овна, характеризующегося авторитаризмом, правлением грубой силы. Павел, призванный Христом взамен Иуды, олицетворяет будущее. Повешение – это символическая линия, разделяющая прошлое и будущее, это то, что мы называем настоящим. Это наглядно видно в символе, показанном на рис. 21. Как Иуда подвешен между Небом и землей, так и все человечество «подвешено» между Прошлым и Будущим. Настоящее – это конфликт между ними, между Прошлым, или совокупным опытом человечества, и Будущим, или привходящими духовными влияниями, божественными откровениями.

Однако Иуду все же предали земле
 спустя некоторое время, а значит, в полном соответствии с «характером» Рыб, разрыв с землей не был полным и окончательным. Потому вновь и вновь человек должен обрезать «крайнюю плоть» (страсти) и «подвешивать» свой ум. Потому кремация умерших, особенно повешенных, с оккультной точки зрения является предпочтительнее «традиций старины», то есть привязке к земле.

Суммируя вышеприведенное, отметим: 

- Иуда олицетворяет практический ум, которому претит «философствование» Иисуса. «Это все «философствование», - и ныне твердят его последователи, - а мы делаем конкретное дело!». И добавляют иногда: «Здесь и Сейчас!» - что ставит акцент на их стремлении получить именно земные награды и немедленно.

- Этот ум из наставлений учителя, суть которых не понимает, создает идолов, которым и поклоняется. Это преданные и подобострастные слепые исполнители своей или чужой воли, блюстители морали, судящие и назидающие других, но не себя.

- Идолы замешаны на «фарисейской закваске», то есть на поклонении не сути, или Идее, а букве закона, правила, наставления. Поклонение идолам – это поклонение форме, внешнему. Так Библия стала книгой, которую может купить и читать каждый желающий. Это создало иллюзию ее доступности. Как печатное издание она действительна доступна. Буквы и слова, в ней напечатанные, также читаемы. Однако суть не во всем этом, а за ними. Не в самих словах, а за тем, что за ними. Не в самих притчах Иисуса, а в их понимании. Иисус говорит «исследуйте Писания» (Ин. 5, 39), коль вы полагаетесь на них, а не просто «читайте Писания». 

- Идолы «перерастают» учителя и пытаются его принудить служить им, чтобы собрать больше земных даров. Часто это перерастает в намерение подменить или «убить» первоисточник учения, чтобы остаться единственными. Вместо Живого Учения возникают догмы, догматы, идолы…
- Иуда, или аспект конкретного ума, ищет связи с «небом», но крепко держится «за землю», или низшее в себе. 

- «Поцелуй Иуды» - это достижение контакта с «небом», или душой, в эгоистических целях. Ум, без всяких на то объективных оснований, выставляет себя выше своего учителя – души.

- «Самоповешение» Иуды – это кризис конкретного ума, когда пришедшее вдруг осознание и просветление «отрывает» его от опоры на «землю», на эгоистический мотив и «подвешивает между Небом и землей». Часто, однако, в последнее мгновение перед «повешением» ум все же находит «зацепку» в оправдании: «Я ведь хотел как лучше! Меня не смогли понять!»,  - и остается «на земле».

Оказывается, вся рассматриваемая тема «Поцелуя Иуды» очень тесно связана со Святым Павлом. Потому вернемся немного назад.
ИУДА И СВЯТОЙ ПАВЕЛ –

ДВЕ СТОРОНЫ ОДНОЙ МЕДАЛИ
Линии жизни Иуды и Павла пересеклись лишь однажды, но это была весьма символическая встреча. Читатель не найдет в свидетельствах евангелистов много из того, о чем сейчас будет рассказано. Впрочем, принять это или отвергнуть – решать самим читателям. Единственным арбитром здесь может быть лишь здравый смысл и отклик души. Впрочем, некоторые свидетельства все же будут даны. Начнем несколько издалека. 

Савл – «обрезанный в восьмой день, из рода Израилева, колена Вениаминова, Еврей от Евреев, по учению фарисей» (Флп. 3, 5), «Иудеянин, родившийся в Тарсе Киликийском, воспитанный в сем городе при ногах Гамалиила, тщательно наставленный в отеческом законе, ревнитель по Боге…» (Деян. 22, 3). Он «преуспевал в Иудействе более многих сверстников…» (Галл. 1, 14). Он гордился своими успехами, своими достижениями, тем, что выделялся среди сверстников, своей «неумеренной ревностью отеческих преданий» (Галл. 1, 14). Но когда Иисус, идя в Иерусалим, пришел в пределы Иудейские, Савла, как и многих иудеев, заинтересовало учение, о котором говорили повсюду и много. Он ходил за ним, слушал притчи и наставления, видел исцеления людей. Видел он также, что разные люди подходили к Иисусу и просили совета. Так однажды подошел один знатный человек, из начальствующих (Лк. 18, 18-27). Он спросил,  как ему, многого уже достигшему, умудренному жизнью человеку наследовать жизнь вечную. «Иисус сказал ему: еще одного недостает тебе: все, что имеешь, продай и раздай нищим, и будешь иметь сокровище на небесах, и приходи, следуй за Мною. Он же, услышав сие, опечалился, потому что был очень богат. Иисус, видя, что он опечалился, сказал: как трудно имеющим богатство войти в Царствие Божие! Ибо удобнее верблюду пройти сквозь игольные уши, нежели богатому войти в Царство Божие. Слышавшие сие сказали: кто же может спастись? Он же сказал: невозможное человекам возможно Богу» (Лк. 18, 22-27). Ученики сначала тоже недоумевали, но такие встречи повторялись в разных местах, и понимание медленно приходило к ним. Обратите внимание, что об этом человеке сказано как об «имеющем» богатство.

В другой раз юноша, сверстник Савла, подойдя к нему, спросил: «Что сделать мне доброго, чтобы иметь жизнь вечную?» (Мф. 19, 16). Иисус перечислил ему те заповеди, которым учил всех. Но это не удовлетворило юношу, так как он полагал, что все это исправно исполняет. Иисус знал это и согласился с юношей. Спрашивал же он для того, чтобы ученики все то услышали от самого юноши, а не от него. Затем он сказал главное: предложил юноше также отказаться от своих богатств, а затем следовать за ним. Но и юноша, как перед тем знатный начальник, отошел опечаленный. О нем Иисус сказал как о «богатом». 

Савл долго присматривался и колебался, ему все больше нравился Иисус, и его мучила ревность к ученикам. Вспомним, что он из «колена Вениаминова». Вот характеристика-завещание всего колена, данная в Ветхом Завете его отцом Иаковом (Израилем): «Вениамин, хищный волк, утром будет есть ловитву и вечером будет делить добычу» (Быт. 49, 27). Все двенадцать колен Израилева связаны, или олицетворяют двенадцать знаков зодиака. Вениамин олицетворяет двойственный знак Рыб, который «утром» ловит сам, а вечером «делит» добытое другими. Так и Савл: в моменты просветления он получал откровения свыше, но затем наступал «вечер», когда в нем распалялась ревность, и он стремился отхватить и от чужого «пирога». Собственно, данная характеристика полностью соответствует характеристике конкретного ума, который также «утром» ловит индивидуальное откровение, а «вечером» устремляется к «общему костру».

«Утро» встреч с Иисусом прошло, наступил «вечер», и, когда Иисус стал уходить из города, чтобы отправиться в дальнейший путь, Савл неожиданно для себя самого в сердечном порыве подбежал, пал перед Ним на колени и спросил: «Учитель! Что мне делать, чтобы наследовать жизнь вечную?». И продолжил: «Жизнь мою от юности моей, которую сначала проводил я среди народа моего в Иерусалиме, знают все Иудеи; они издавна знают обо мне, если захотят засвидетельствовать, что я жил фарисеем по строжайшему в нашем вероисповедании учению» (Деян. 26, 4-5). Савл особо подчеркнул: «Нет у меня имений, лишь только дары и награды от Бога за усердие мое в вере. Вот я стою перед тобой в надежде на обетование, данное нам от Бога нашим отцам
». 

«Иисус, взглянув на него, полюбил его и сказал» (Мк. 10, 21), обратившись к ученикам: «Вот тоже богатый юноша. Но богатство его иного рода – это богатство, нажитое в трудах по вере его». Обратясь же к Савлу, продолжал: «Одного тебе недостает: оставь все, что имеешь, все свои дары и награды за усердие в вере и следуй за мной, взяв крест». Услышанное было шоком для всех: и для Савла, и для учеников, следовавших за Иисусом. Савл, решив, что Иисус его не понял, стал взволнованно оправдываться и пояснять, что лишь духовные знания и понимание сокровенных писаний являются его имуществом, что ему более нечего отдавать или оставлять. Иисус, выдержав небольшую паузу, четко повторил: «Оставь все, что имеешь, и следуй за мной, взяв свой крест». 
Все в изумлении слушали разговор, установилась мертвая тишина. Иисус иносказательно говорил о необходимости оккультного обрезания, но оставался не услышанным. Савл, в уме своем не находя для себя выхода, сдавленным от нарастающей обиды голосом, вновь стал оправдываться: «Все, что я приобрел, это не для себя, это для Бога нашего. Это ему дары от меня. С чем же приду к Богу, если не с этим? Ведь это богатство – моя надежда». И в третий раз сказал Иисус: «Оставь все, что имеешь, и следуй за мной, взяв свой крест».   Тогда Савл встал и отошел.

Видя это, Иисус говорит: «Как трудно имеющим богатство войти в Царствие Божие! Ученики ужаснулись от слов Его. Но Иисус опять говорит им в ответ: дети! как трудно надеящимся на богатство войти в Царствие Божие! Удобнее верблюду пройти сквозь игольные уши, нежели богатому войти в Царствие Божие. Они же чрезвычайно изумлялись и говорили между собою: кто же может спастись?» (Мк. 10, 17-27). Все перепуталось в умах учеников! Отречься от богатства земного, от имущества и денег, не иметь двух пар обуви или второй одежды – это они понимали, потому что так жили сами. Но отречься от того, чего достиг своим умом, своим стремлением к Богу, от наград, которые снискал на духовном поприще? Ведь и они надеялись на свои достижения. Их ум здесь терял почву под ногами, вызывая неприятные эмоции и растерянность. Об этом человеке Иисус сказал как о «надеющемся» на свое богатство.

Савл не просто растерялся. Он был готов и ожидал услышать многое, нечто важное и мудрое, но то, что услышал, казалось невероятным! Он отказывался видеть в этом мудрость! Ведь то, что он приобрел и от чего требовал отказаться Иисус – это он сам! Если он откажется от себя, что же останется? Кто он тогда будет? Меньше самого малого в этом городе? Вспомнил изумление на лицах учеников, и гордыня вскипела в Савле: да Иисус просто насмеялся над ним прилюдно! Обида и стыд жгли его сердце, ноги подкашивались… И Савл возненавидел и Иисуса, и его Учение, и учеников. Все свои силы и умение будет направлять теперь на то, чтобы противодействовать Иисусу, его последователям! И он стал «по ревности – гонитель Церкви Божией» (Флп. 3, 6). 
Именно здесь, на пути к Иерусалиму, за несколько дней до Пасхи пересеклись пути Иуды и Савла и на некоторое время стали одним путем: гордыни и ревности. Но если Иуда с каждым часом все более и более раскрывал эту свою скрытую суть, о чем рассказывалось чуть раньше, то Савл самооправданиями, активными действиями против Иисуса как бы укутывался в кокон. «Нет, это не обида, не гордыня, - убеждал он себя.  - Ведь он только отстаивает свою веру, правду и традиции отцов. Отстаивает то, что Иисус предложил оставить, отбросить как препятствующее входу в Царство Божье!» Такие мысли вихрями разжигали его ум и эмоции… Могло ли быть иначе, ведь Савл был воспитан и «жил фарисеем по строжайшему в нашем вероисповедании учению»! Его богатством, на которое он надеялся, была «фарисейская закваска»!

Мы не станем здесь анализировать тот разговор, что состоялся после описанных событий между Иисусом и его учениками. Читатель, если данная тема заинтересует его, может сам это сделать
. Настоящая же наша цель – высветить самую затемненную сторону последней «Тайной Вечери» - то, что: 

1. Апостолов всегда было двенадцать и только двенадцать, и отпадение Иуды этого не изменило.

2. Иуда «отошел» от апостольства еще до «Тайной Вечери», когда стал жить по принципу «себе на уме», то есть впал в ересь обособленности, и неявно, но во Христе, его приемником стал Савл Тарсянин. Произошло это именно в тот момент, когда Савл пал перед Иисусом на колени и «Иисус полюбил его». Иисус никого из учеников не изгонял, каждый из отошедших сделал это по своему выбору, по своей воле. Так было и с Иудой: хотя во внешней жизни он и держался Иисуса и учеников, он уже был не с ними. В его сердце уже не было Иисуса. И случилось это на той же встрече Иисуса с Савлом Тарсяниным.

Поразительно, но Савл был полным зеркальным отражением Иуды: внешне он не был с Иисусом, стал даже его врагом, но глубоко в душе, за многими «коконами» своих обид и разочарований «носил Его в своем сердце»! Савл любил Иисуса, но из-за гордыни выражал это через ненависть! В народе верно говорят, что от любви до ненависти  - один шаг, и Савл этот шаг сделал, став на путь «блудного сына». После описанной встречи Савла с Иисусом, им, Иисусом, было рассказано об отношениях между Иудой и Савлом, но, как всегда в виде притчи. «У одного человека было два сына; и он, подойдя к первому, сказал: сын! Пойди сегодня работай в винограднике моем. Но он сказал в ответ: не хочу; а после, раскаявшись, пошел. И подойдя к другому, он сказал то же. Этот сказал в ответ: иду, государь, и не пошел. Который из двух исполнил волю отца?» (Мф. 21, 28-31). Ответ Иисуса: тот, который, раскаявшись, сделал работу. Это был Савл Тарсянин, позже получивший новое апостольское имя Павел.

Читатель может перечитать «Деяния», чтобы более подробно узнать, как Савл, до раскаяния, постепенно становился все более и более активным гонителем христиан. И чем больше он в этом усердствовал, тем меньше находил в своих действиях удовлетворения. И вот «Савл… дыша угрозами и убийством на учеников Господа, пришел к первосвященнику и выпросил у него письма в Дамаск к синагогам, чтобы кого найдет последующих сему учению, и мужчин и женщин, связав, приводить в Иерусалим» (Деян. 9, 1-2). Савл снискал дурную славу о себе. Молва о нем разошлась по всему Иерусалиму, и «все боялись его» (Деян. 9, 26). Такая его активность удивляла и пугала не только последователей Иисуса, но и знавших его фарисеев. Что же подталкивало Савла проявлять столь неукротимую ненависть? Гремучая смесь из любви к Иисусу и затаенной обиды! Но может ли так продолжаться долго? 

Путь к Дамаску, предпринятый им для поимки учеников Иисуса, был не близким. Ему вспомнился отчий дом, братья, друзья и сердце на мгновение отозвалось любовью к ним. И вдруг как будто небо разверзлось над головой! «Внезапно осиял его свет с неба. Он упал на землю и услышал голос, говорящий ему: Савл, Савл! Что ты гонишь Меня? Он сказал: кто Ты, Господи? Господь же сказал: Я Иисус, которого ты гонишь. Трудно тебе идти против рожна» (Деян. 9, 4-5).

Все, что сделал Савл, чтобы заглушить свою любовь к Иисусу, рассыпалось в мгновение: слезы раскаяния, слезы невысказанной любви к Иисусу лились из его глаз, сопровождаемые безутешным рыданием взрослого юноши. Что же произошло? Любовь, которая прорвалась сквозь каменные затворы его сердца, разрушила «гроб», в котором была похоронена любовь к Иисусу. Потому что «Бог есть любовь» и Иисус открыл людям это. И «что невозможно человеку, то возможно Богу», то есть любви. Савл полно и ясно осознал, какое зло он сотворил, и «… в трепете и ужасе сказал: Господи! Что повелишь мне делать? и Господь ему: встань и иди в город; и сказано будет тебе, что тебе надобно делать» (Деян. 9, 6). 
Что же сделал Савл, ставший теперь Святым Павлом? Он исполнил условие ученичества, полученное от Иисуса: «Но что для меня было преимуществом, то ради Христа я почел тщетою. 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 и найтись в Нем не со своей праведностью, которая от закона, но с тою, которая через веру во Христа, с праведностью от Бога по вере; чтобы познать Его, и силу воскресения Его, и участие в страданиях Его, сообразуясь смерти Его, чтобы достигнуть воскресения мертвых» (Флп. 3, 7-9).
Завершая сопоставление Иуды и Савла, рассмотрим символизм их отношений с Христом, и друг с другом.


Символы, варианты «А», «Б» и «В», -  символы Иуды («Звезда Иуды»), Савла («Звезда Савла») и Христа («Звезда Христа») соответственно. Три луча в «Звезде Христа» показаны условно пунктирной линией, чтобы их суть стала более наглядной. Святой Павел – это Откровение, данное всем ученикам Христа. Это проявилось, в частности, в противопоставлении «жребия» и воли Господа. Напомню, что накануне дня Пятидесятницы из среды учеников Иисуса разумением одиннадцати апостолов были выбраны двое: «Иосифа, называемого Варсавою, который прозван Иустом, и Матфия» (Деян. 1, 23). Поставив Господа перед фактом своей воли,  Апостолы просили Его показать того, кого он «избрал». «И бросили о них жребий, и выпал жребий Матфию, и он сопричислен к одиннадцати Апостолам» (Деян. 1, 26). Но была ли этим выражена воля Бога или воля Апостолов? Ответ пришел позже, когда двенадцатым Апостолом был поставлен Павел, и стал Откровением. Надо заметить, что человечество в Век Рыб множество раз повторяло этот опыт, выдавая своевольный «жребий» за волю Бога. И столько же раз было опровергнуто. «Жребию», или формальному подходу, многие до сих пор отдают предпочтение, так как доверяют этим знамениям и ищут их.

Вот некоторые другие значения символов:

А) Треугольник вершиной вниз символизирует низшую, эгоистическую природу. Три луча по типу «
» – это «негативная радиоактивность», то, что осталось от внешней формы (от треугольника вершиной вверх), которой было ученичество Иуды. Вместе треугольник и три луча (радиоактивность, лучистость низшей природы) есть символ «дел» Иуды, а они, как выяснили, были эгоистичными, низменными. Христос – это живая вода, сама жизнь и она стоит за всем, в том числе за делами Иуды. Но Звезда Христа «погашена» эгоистическими делами, эгоистическим умом, так что ее света почти не видно.

Б) Треугольник вершиной вверх – это духовное начало. Три луча – «позитивная радиоактивность» (символ – пифагорейская буква «Y»), след от отброшенной низшей природы, символизировавшейся треугольником вершиной вниз. Треугольник и радиоактивность по типу «Y» вместе есть Жертвенник Моисея, учрежденный им на горе Хорива, это есть «Знамя Бога» или «Нисси Иегова» (Исх. 17, 10-16). Это не удивительно, так как внешнее одеяние Савла, ставшее позднее «подножием» Св. Апостола Павла – это Ветхий Завет. «Знамя Бога», как видно из символа, затеняет восходящую «Звезду Христа». Именно о необходимости отбросить именно это затенение, эту «надежду» говорил Иисус при встрече с Савлом
. И именно эту восходящую (из-за Ветхого Завета, из-за «Знамени Бога», из-за связанного с кровью Жертвенника Моисея, из-за «Звезды Давида» Ветхого Завета) Новую Звезду видели три волхва накануне рождения Иисуса. Это «Вифлеемская Звезда», которая показана на рис. 22.

В) Данный символ состоит из четырех частей: 

1) окружности (трансцендентное или внешнее божественное начало), точка в центре (имманентное или внутреннее божественное начало; это также символ «сросшихся» стволов трех деревьев: древа «познания добра и зла», древа «мудрости» и древа «жизни»);

2) символа «Y» или проявления нисходящего божественного начала;

3) символа «
» или проявления восходящего божественного начала, называемого также «Божественным Циркулем»;

4) все вместе есть соединение (качество, сознание) внешнего (явления) и внутреннего (жизнь), Отца и Матери, Духа и его Проявления. То есть, имеем совокупный символ, выражающий Жизнь - Качество – Явление.
Представляет интерес рассмотреть полученные переходные символы, которые отражают путь эволюции, то есть историю человечества. Эти символы показаны на рис. 21. Вариант «А» - это и «повешение» Иуды, или аспекта конкретного (рационального) ума
, и воскрешение Христа. Символ связывает эти два события в одну Божественную Идею. Однако это не означает, что воскрешение не состоялось бы, если бы Иуда не повесился. Все как раз наоборот. Восходящая Звезда Христа низводит конкретный ум, отводя ему место в своем подножии, предопределяя Воскрешение. Частным, но закономерным следствием этого процесса является «повешение конкретного ума», а в историческом аспекте – Иуды, персонифицированном его выразителе. 
Аналогия видна в одном из двенадцати подвигов Геракла: в «Победе над ларнейской Гидрой». Из девяти голов Гидры  три относятся к эфирному, три к астральному и три – к ментальному плану. В Век Рыб человечество было приведено к необходимости победить этого Стража Порога. Он возник из прошлого, Триумфом которого, по сути, и является. Это, должно быть, стало уже оккультной банальностью, что наши достижения становятся нашими ограничениями, нашими Стражами Порога. Таким достижением, точнее Триумфом Века Овна, широко в человеческом семействе продемонстрированным затем в Век Рыб, является конкретный, или критический, или низший ум. Но он же стал той Гидрой, которая, в результате своей жизнедеятельности, превращает три хрустально чистых нисходящих потока живительной энергии в гнилое болото. Почему? Потому, что сейчас низший ум связан с прошлым, с памятью материи, прежде всего проявляя ее инертность. Единственный способ одолеть этого Стража Порога – оторвать его от земли, от прошлого, оккультно «подвесить» между «Небом и Землей». Именно так поступил Геракл: он оторвал Гидру от земли и держал ее в воздухе – между Небом и Землей – до тех пор, пока она совсем не обессилела.
Вариант «А» - это также символ грубого конфликта между прошлым (совокупным опытом человечества) и заявляющим о себе будущим. По сути, он – символ того состояния сознания, что доминирует повсюду, которое можно называть «осведомленностью настоящего». Именно неприятие привходящего будущего порождает все большие и малые конфликты на планете. «Здесь и Сейчас» - это не настоящее, а всегда уже прошлое. В чем же проблема? Человек через смесь конкретного ума и желания (часто в его крайней форме – страсти) зациклены на прошлом, прикованы к нему цепями низшего разума. Каждое мгновение мир меняется, а сознание человека эти изменения не принимает. Сам по себе конфликт между прошлым и будущим – естественный, потому может и должен быть разрешен в сознании человека так же мгновенно, как происходит смена одного мгновения времени на другое.  Однако конкретный человек и человечество в целом усугубляют положение тем, что всецело обращены в свое прошлое. Непринятие будущего для многих стало жизненным правилом, потому кризис вырос до чрезвычайных размеров, затрагивая не только план сознания, но и все сферы человеческого проявления. В конфликт вовлекается все, к чему человек прикасается! В это вовлечено все формы человеческого проявления: от рас до отдельного индивидуума! 

Человек может и должен урегулировать свои отношения со временем. Для этого, образно выражаясь, надо не «прижимать» прошлое «к своей груди», а «попирать» его «своими ногами». Это не значит, что прошлое надо игнорировать, презирать или умалять. В таком подходе также нет правды, это другая крайность. Правильное отношение к прошлому образно можно представить как отношение к каменным ступеням, на которые надо становиться во весь рост, устремляя взгляд в будущее, в высь, а не сгорбившись или распластавшись на этой ступени, как на надгробии, причитая в рыданиях или истерике: «Мое дорогое и любимое Прошлое, как я по тебе тоскую».

Многие мечтают, а многие задумываются о «Царстве Божьем», но дорога к нему лежит через урегулирование своих отношений со временем: с прошлым и будущим. Прошлое должно быть «под ногами», а сердце – принадлежать будущему. А для этого будущее надо видеть и понимать. Только так истинное настоящее пройдет не мимо, а через вас. Только устремленный в будущее живет настоящим.
Лукавый ум, возможно, найдет такое самооправдание: «Я не живу прошлым, но свое будущее я вижу в том, чтобы восстановить (продлить, вернуть и тому подобное) прошлое». Но человек, сознание которого во власти такого ума, не знает не только будущего, ему неведомо и настоящее. 

Вариант «А» есть также состояние молитвы и медитации. Есть много  и других соответствий, и все они – элементы нашей повседневной жизни.

Нисхождение Святого Духа (вариант «Б») «открывает» Христа как он есть для Павла, или аспекта абстрактного ума. В обоих случаях два символа – «Y» и «
» - образуют то, что известно как «Чаша Грааля» (рис. 22). Третьим на рис. 22 показан символ, который отражает конец Века Козерога. Как он получается, что происходит в процессе трансформации символов рис. 21 в «сдвоенную Звезду Христа» здесь не будет раскрыто, потому что это тайна Единорога (которого скрывает Козерог).


Примечание. Следует иметь в виду, что, несмотря на внешнее сходство с часто рассматриваемыми во многих книгах символами, приведенные здесь (рис. 21-22) - принципиально иные. Ранее акцент ставился на формальном аспекте: например, треугольник, окружность, многоугольник. Все они вуалируют некое качество, которое надо раскрыть, увидеть за символом. Язык, использованный здесь, например, на рис. 21-22, - акцентирует качество! То есть это символизм сознания, имеющего иной фокус, иную позицию Мыслителя. Здесь уже «вскрыта» форма и проявлена внутренняя суть, душа. 
ПОСЛЕСЛОВИЕ
Каждая глава этой книги заканчивается символизмом Веков Рыб и Водолея. К Рыбам и Водолею относится также символ, показанный на рис. 21-Б, который открывает суть многих таинственных мест Нового Завета. Например, встречи Христа с Моисеем и Илией. В Век Водолея человечество должно свободно жить и творить на Поле Идей взамен Поля Мыслеформ. Но это уже тема следующей книги – «Огненные Врата», которая не просто познакомит читателя с одной - двумя идеями, но введет в совершенно неизвестный мир, где идеи предстанут как субстанция, какой является, например, глина для скульптора. Приглашаю вас в этот Новый Мир. И независимо от того, приняли вы прочитанное здесь или отвергли, благодарю за проявленный интерес и желаю успехов в постижении Истины. 
�











� Здесь игра значений. Одно значение: Ева – это символ Женщины. Другое значение: Ева – это Жизнь в истинном смысле и значении этого слова.


� Справка: антахкарана – это «мост», соединяющий низший и высший ментальный планы, интегрированную личность и Душу. 





� Например, это подтверждается следующим: «…некоторые думали, что Иисус говорит ему: купи, что нам нужно к празднику, или чтобы дал что-нибудь нищим» (Ин.13,29).


� В предыдущей главе отмечалось, что Пасха – это «Праздник Господу», по Его словам, сказанным Моисею: «устройте Мне праздник в пустыне».


� «Здесь мудрость. Кто имеет ум, тот сочти число зверя, ибо это число человеческое; число его шестьсот шестьдесят шесть» (Откр.13,18).


� Смысл и техника оккультного «обрезания» подробно рассмотрены в главе «Ведические Корни Ветхого Завета», в теме «Укрощение строптивой личности, оккультное обрезание».


� Подробно символизм знаков зодиака рассмотрен в главе «Знамения Времен».


� «Первосвященники, взяв серебряники… купили на них землю горшечника, для погребения странников; посему и называется земля та «землею крови» до сего дня» (Мф. 27, 6-7).


� «И ныне я стою перед судом за надежду на обетование, данное от Бога нашим отцам, которого исполнение надеются увидеть наши двенадцать колен, усердно служа день и ночь» (Деян. 26, 6).


� Матфея, гл.19, стих 27-30.


� Выше уже давалась цитата из послания Св. Павла Филиппийцам, где он признал правоту Иисуса.


� «И чтобы я не превозносился чрезвычайностью откровений, дано мне жало в плоть, ангел сатаны, удручать меня, чтобы я не превозносился. Трижды молил я Господа о том, чтобы удалил его от меня. Но сказал мне: «довольно для тебя благодати Моей, ибо сила Моя совершается в немощи»» (2 Кор. 12, 7-8).





