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Вместо вступления

 
Время есть жидкая среда, в которой подрастает культура метафор

                 Вл. Набоков
 

Каждая эпоха творит свою систему представлений; может, когда-ни​будь в каком-то средиземноморском затишье подводящей себе итоги ци​вилизации соберется несколько умов, свободных от влияний «школ» и «пар​тий»,  чтобы создать полную классификацию – бывших и возможных – «со​вершенных образов»
. В этой символогии, основанной на безупречных сис​темных принципах, отметинам времени будет отведено немаловажное ме​сто; не исключено,  они-то и явятся питательной культуральной средой самой Игры. «Круг земной» человечества открывает свою историю и завер​шает этой идеей: мистерия цикла есть сам  Homo ludens ( от первого слова «Да будет!» до последнего «Ей, гряду скоро!». Сказать «Я» ( значит сосчи​тать уже «все буквы Имени».

Этим задан сольный ключ и гармоническая тема метаморфоза психеи:  перефразируя высказывание Лао-Цзы, жизнь возвращается к музыке, музыка – к числу, число же – к себе. И как бы ни были отвлечённы темы, с ними связанные – не станем упускать из виду принципа игры:  ритуал может   варьировать в деталях и сложности, суть же в том, что нам известен  один ход – а следующего мы пока не знаем. 

Исходное предположение отнюдь не ново – в том, что у времени, числа и сознания один корень. Точная наука имеет дело с процессами, которые все могут рассматриваться как циклы; если мысль об абсолютных вре​менных границах мира кажется абсурдной, то неизбежен вывод‚ что циклы могут вкладываться друг в друга наподобие матрёшек. Космология древних с её понятием единого бытия, связующего все концы, умела  увязывать циклы в Цикл и предпочитала говорить о времени как о  подвижной модели или подобии  не-времени (  вечности  Платона
. Чисто «пифагорейские» и  числовые  намеки, разбросанные в Государстве и Тимее,  показывают  спо​соб, каковым эта привязка мыслилась возможной.

Все упомянутые моменты слагаются в нечто «близко-близкое», по вы​ражению А.Ф. Лосева, что, однако же, трудно выразить отчётливей:

 «Если глаза открывают мне кое-что о Пространстве, то уши сообщают нечто о Времени»,

 ( говорит  Вл. Набоков
.

Мы ведём речь о музыке ( «этом вернейшем образе времени»
‚ сказать точнее, о духе музыки, для которой даже не звуки, но самые числовые отно​шения, по Шопенгауэру, суть только знаки:

 «Она касается глубочайшей сущности мира и нашего Я»,

и далее:

«Доказать свое предположение я считаю по существу невозможным, ибо оно принимает и требует … чтобы в му​зыке видели воспроизведение первообраза, который нико​гда не может быть доступен представлению»
. 

Прозрение в  дух  музыки Артура Шопенгауэра согласуется и с её ролью как наиболее популярного вида искусства ( о том, что она «под​ражает душевным состояниям», знали  уже Платон и Аристотель. По образу музыки устроена вся природа:

 «Между её творениями и миром, т.е. природой, существует если не сходство, то несомненный параллелизм»
,

обнаруживаемый  характером тех интегральных движений, что связывают отдельные действия и силы природы в единую эстетиче​скую реальность тела Космоса:  на языке древних греков κό(μος  означает ( «ук​рашение».

Сказать яснее, в познании частных проявлений и «законов природы» учёные никогда не найдут разрешения загадки жизни:  это как если бы из калейдоскопа достали осколки, но забыли про зеркала. Роль зеркал, ожив​ляющих кусочки стекла и претворяющих их россыпь в прихотливый узор‚ выполняют такие виды «дальнодействия», для выражения которых  наука‚ претерпевшая в недавнее время небывалую революцию мышления‚ только нащупывает подходы.

Но человеческому познанию многие тысячи лет, и оно далеко не всегда  связывалось правилами «научной игры». В иные времена свои ответы на животрепещущие вопросы давали учения  религии  и мистиков. 

Возможно‚ Сфинга‚ загадавшая загадку Муз фиванскому царю Эдипу‚ имела в виду не только её первый‚ человечески-близкий‚ но и иной‚ доступный  лишь посвящённым смысл: 





«Утром на четырёх‚ днём на двух‚ вечером на трёх».

Умная, говорящая  реальность, содержащая ответы на все загадки и по природе своей приближающаяся больше к слуху и числу, чем к зрению и образу, из​древле носила наименование «божественной речи» или Логоса (греч.(  слова). О ней речение Гераклита (VII век до н.э.):


  «Эту-вот Речь [Логос] сущую вечно люди не понимают 

и не слышав вовсе, и даже  выслушав однажды»
,

 
«Те же, кто слышали, но не поняли, глухим подобны: 

 «присутст​вуя, отсутствуют [курс. наш]» ( говорит о них пословица»
. 

Герметические философы  Речь (Логос) отождествляли с Гермесом ( «отцом» всякого знания и смысла;  евангелист Иоанн и христианские богословы – с Христом. Оккультные мыслители средневековья усматривали присутствия Речи в каждом явлении природы и называли их «начертаниями» ( signatura rerum; так трактуют Агриппа, Парацельс и Якоб Бёме. По​следний прямо указывает на числовую природу Слова, сотканного из «семи лучей ( духов Божиих»
. Парацельс даёт феномену таинственное «звуча​щее» наименование ( «трарамес»,  оставив в недоумении комментаторов
. 
В древнеиндийской философии Слово отвечало «шестому прин​ципу» ( буддхи (или третьей по счету таттве системы санкхья)‚ (  термин, не вполне корректно переводимый на русский язык как «понимание»
. Буддисты предпочитали говорить о праджня («мудрости»), противопоставляя её «вы​сказанному смыслу» – виджняне:







«Мысль изречённая  есть ложь»

    




( Ф.М. Тютчев).

К обсуждению природы Речи обратились вновь в XX веке: 

«Мысль не средство познания. Собственный жест мысли ( не вопрошание», (
утверждает с определённостью Мартин Хайдеггер
.

Теософами и Георгием Гурджиевым проявление «понимания» отнесено к деятельности высшего ( внетелесного органа («высший ментальный центр»)‚  первичного  по отношению к  индивидуальному  челове​ческому  сознанию.

«Видение ( это когда тебе одновременно объясняют в уши  то‚ что ты видишь», (
сообщает дон  Хуан Карлосу
.

Очевидно,  что где-то здесь пролёг водораздел между «знанием адептов» и «знанием учеников», «науками логики» и «мировой волей», «оязыченной реальностью» и изначальным Путем (Дао) ( различение, не упускать из виду которое  советовал  Людвиг  Витгенштейн:






«7.   О чем невозможно говорить,

     


  
  о том следует молчать»
.

 

Когда-то разделившись и став антиподами‚  наука, искусство и ре​лигия сейчас вновь демонстрируют намерение сближаться. «Постмодернизм» мышления‚ родившийся в переломные для Запада  60-е годы‚  всё увереннее пробивает туннель‚ за которым маячит архаический свет золотого века. Учё​ные  заговорили о мире-как-«автопоэзной сети»,  в которой лин​гвистические, биологические, физические и социальные феномены «ис​полняют утонченный и синхронизированный танец»
. Граница между материей и сознанием «истёрлась до дыр» – каждая  перемена создаёт  ак​т  познания в универсальной «когнитивной сети».

Согласно теории Сантьяго Матураны и Варелы, «первичные акты познания» основаны на корреляции и синхронизации колебаний,  что напоминает явление  резонанса:

      «Ключевая идея состоит в том, что переходные эмпирические состояния порождаются резонансным феноменом, известным как фазо​вая синхронизация быстрых осцилляций [нейронов мозга] в гамма-  и бета-  диапазонах; такие осцилляции обычно очень быстро возникают и затухают».

По Вареле, 

«первичное сознательное переживание не сосредоточено в кон​кретном отделе мозга и не может быть определено в рамках специфиче​ских нейронных структур. Это не что иное, как преходящая, кратковре​менная синхронизация разнообразных ритмично осциллирующих ней​ронных цепей» 
.

Известно, что всё в мире периодично и может быть описано как проявление волновой природы. На примере мозга синхронизация указывает способ, каким интеграция осуществ​ляется на уровне сообществ, биосферы и  Космоса.

«Я нарисовал линию с несколькими штрихами на ней. Число штрихов здесь несущественно; важно то, что они расположены друг от друга на неравном расстоянии.
Я внезапно увидел все эти пересекающиеся жизни в виде простых знаков, а именно: в виде линий со штрихами. Количество штрихов уменьшалось или возрастало; они приближались друг к другу или удалялись; в их внешнем виде, приближении или отдалённости, а также в сочетании разных линий с различными штрихами выражались идеи и законы, управляющие жизнью людей»‚ (
говорит П.Д.Успенский о наблюдении того‚ что он называет «движущимися иероглифами», ( также напоминающие «сигнатуры» Парацельса и Бёме
.

Представление близкое теории Сантьяго может быть почерпнуто и из визионерского отчёта, опубликованного в 1975 году двумя молодыми американскими ис​следователями, возвратившимися из колумбийской сельвы и предложившими собственную модель волны времени
. Упомянутый вид резонанс​ных связей не укладывается в классическую модель причинно-следст​венных отношений: согласно классической квантовой теории (теорема Бэлла, 1966)‚ корреляция  зависимо-возникших частиц Вселенной сохра​няется при их бесконечном удалении‚ – они как бы «чувствуют друг друга»  за пределами  дей​ствия  сигналов‚ распространяющихся со скоростью света.

     Совпадение разнородных и «независимых» явлений  хорошо известно из биологии и психологических исследований. Мутация‚    недавно возникший признак или модель поведения могут так быстро распространяться между особями, принадле​жащими одному виду или  сообществу, что невозможно объяснить последовательной передачей или контак​том
. Подобно этому в эволюционных процессах наблюдается одновремен​ное включение множества однонаправленных изменений, для реализации которых механизмом «случайная мутация ( отбор» потребовались бы про​межутки времени, на порядки  превышающие реальную скорость эволюцион​ных процессов
.  Вся живая поверхность – био​сфера ( планеты ведёт себя как единый организм,  при этом словно «зная» и о том, что происходит  в недрах каждого отдельного  вида
. 

В качестве психологического факта похожее явление было описано Кар​лом-Густавом Юнгом  в  феномене  синхронии‚ когда внешние собы​тия складываются как «значимые параллели» «чисто-субъективным» состояниям внутренней жизни. 

Как отмечает  Ст. Гроф‚

«Чувства, установки и поведение людей, в которых индивид под действием ЛСД увидел лиц своих «прошлых воплощений», имеют тенденцию изменяться в специфическом направлении, совпадающем с курсом событий психеделических сеансов. Причастные к ним лица могут находиться  за сотни и тысячи миль во время психеделического сеанса... и всё же специфические изменения у них‚ очевидно‚ следуют общему паттерну и происходят в одно и то же время‚ с разницей в несколько минут»
.

 Надо ли говорить, что подобный метод издавна применялся магическими практиками‚ в целительстве‚ гадании‚ предсказании  и  прочих.

       Итак, «названа третья буква имени». Парками ( пряхами судеб ( ткань мира плетётся сочетаниями «встреч» и «невстреч», совпадением  или расхождением, синхронизацией по фазе либо «несинхроном». В этих точках время и число соприкасаются, поскольку мерами колебательных или периодических процессов выступает не неисчислимое время Плотина (принцип времени), но лишь знаки времени, которыми служат числа. «Время» в этом качестве представляется всеобъемлющим организующим принципом индивидуации ( душой Природы. И самую глубокую аналогию  изысканным узорам его танцев в нашей «лакримавелли» являет искусство музыки. «Фазовая синхронизация» отвечает её основному гармоническому принципу, называемому обертоновым рядом:


«Отношение [музыки] к воспроизводимому ею миру должно быть очень глубоким, бесконечно истинным и верным, так как её мгновенно понимает каждый, и она свидетельствует о своей безошибочности тем, что её форма может быть сведена к совершенно определённым, выраженным в числах правилам, уклониться от которых она не может, не перестав быть музыкой»
. 

Способность музыки «воспроизводить движения души» есть свойство «сближать отдалённое», что может быть определено понятием гармонизации:


 «В самых низких тонах гармонии, в басу, который служит осно​вой, я узнаю неорганическую природу, массу планеты. Все высо​кие тона, легко приходящие в движение и быстро отмирающие, действительно, сами звучат одновременно с ней, вследствие её  побочных колебаний. Это аналогично тому, что все тела и орга​низмы природы следует рассматривать как возникшие в последо​вательном развитии из планетной массы: она их носитель, она же их источник – так же высокие тона относятся к основному басу»,

( пишет А. Шопенгауэр‚ 


«Отклонение от арифметической правильности интервалов по​средством темперации [курсив мой – Б.С.] или нарушения тональности аналогично отклонению индивида от видового типа; диссонансы, не обра​зующие [правильных] интервалов‚ можно уподобить чудовищным выродкам, монстрам, от скрещивания двух видов животных или человека и животного».

Отношение уровней, в котором любая ступень относится к про​чим как часть к целому‚ определяет системный, иерархический, «верти​кальный» или синхронический характер связи; наряду с тем 



«В ведущем мелодию, высоком, поющем главном голосе, который ведёт за собой все и в ничем не стесняемом произволе с начала до конца движется в беспрерывной, полной значения связи единой мысли и даёт изображение целого, я узнаю высшую ступень объ​ективации воли, осмысленную жизнь и стремление человека» 
.

Движение мелодии, возможное только в высоком голосе и носящее пре​ходящий, «мгновенный» и временнόй характер, и воспроизводящее при этом все моменты, на другой шкале и в ином ритме, низких голосов, отвечает за​даче и функции жизни, роли «уравновешивающего элемента», исполняе​мой ею в мировом организме.

«Жизнь формируется на планетах, находящихся внизу ми​ровой октавы, для балансирования этих неустойчивых косми​че​ских образований с центром Галактики», –

  утверждал Г.И. Гурджиев
. 

В значении этой «живой поверхности» и наиболее утончённого её компо​нента – человеческого сообщества – для космического целого заключается ответ на вопрос, почему о «поддержании баланса» так заботи​лись древние‚ и почему астрология ( в настоящее время невинная забава на последних страницах популярных газет и в конце новостей местных радио​станций ( была важным и секретным искусством  древних.

В этом есть и разгадка слов, что были сказаны Богом Аврааму:


 

 «Если Я найду в городе Содоме пятьдесят праведников,  то Я ради них пощажу всё место сие» 

                                                            




  (Бытие 18:26).

                                      




  (                                  

Интересные циклы, порой, описывает человеческий ум на путях «обре​тения самоидентичности»: каждые семьсот лет, по словам Павича, женские имена сменяются на мужские и обратно; метод Декарта нуждается в пере​открытии, видимо, не реже в христианнейшей Европе, культура которой была основана на методе молитвы, т.е. «сердечного самоуглубления в Боге». Самодостоверная очевидность «Я существую» в естественном свете – чего? разума, рассудка  или «места, в котором находится человек»? – в первой половине семнадцатого века стала будоражащей новостью для великих мыс​лителей Нового времени
. Параллель, казалось бы, с «зарождением рациона​лизма» не связываемую, мы находим  двадцать два века ранее (и астрономы безошибочно определят этот срок продолжительностью зодиакального ме​сяца) в словах Просвётленного (Будды):

     «Будь сам себе светильником, о Ананда, и не полагайся ни на какое иное основание:  естественный свет,  который ты в себе открыл, есть единственное прочное основание»; (
и это также в стране, жрецам которой предписано ежедневно, троекратно погружаясь в воду, повторять формулу Гаятри-мантры об этом самом свете.

«Самоестественное основание» одно, но потребности, из него происте​кающие, скажут нам, разные. Отчего бы, и в самом деле, декартову Полиандру не совершить свой следующий шаг феноменологической редукции: уж по​скольку все извне воспринимаемые мнения не обладают достоверностью (уже!), но в себе самих, сомневающихся, сомневаться мы не можем (по​скольку нам тогда пришлось бы следовать мнениям других), то естествен​ный свет ( самодвижущийся перводвигатель рассудка ( единственно указывает нам прочное основание, из источника которого следуют акты сомнения или синтетического суждения «Я мыслю». Ведь язык подобной активности не открыт ещё нами заново, а был почерпнут у тех же наставников и учителей с ве​сомым багажом недостоверного опыта, от которого мы ищем избавиться…

Не «опровергнем» ли мы так и платонизм, постигнув дхармы, движу​щиеся «в минимумах чувственно воспринимаемого» и в «минимумах мысли​мого времени», а также претерпевающие клинамен в промежутки времени меньшие последнего
‚ (  или же, обратное тому,  откроем  «в источнике себя» строй сфер, которые  суть одна Сфера?  

Да, есть шкала, некое раскачивание, один из экстремумов коего, «нуле​вая точка», ( клинамен («momentarily lapse of conscious», если угодно), а  дру​гой – Вечность (эон); бесконечно малая флюксия Ньютона с одной стороны, монада Лейбница – с другой; Ад или Рай; крестный путь Сына поруганного и царский чертог Озириса восстановленного. Мистерия двойственности и единства, шахматная доска для одного игрока: 

             «Я царь ( я раб ( я червь ( я бог», 

словами поэта
.

Содержание человеческих представлений хотя и принимает форму противоположных воззрений (скажем, бытие = Нус Протагора или бытие = атомы Демокрита‚ претерпевающие отклонения; планета Земля ( богиня  Гея  или  окружающая среда‚ и т.д.) ( в действительности подобно координатной оси или шкале, отмечающей температуру или положение маятника. Атом, заморо​женный до абсолютного нуля, достигнет «сверхпроводимости» и вездесущей способности пребывать в любой точке Вселенной, а Нус Протагора, если «разогнать» его до достаточной скорости, предстанет роем хаотически  дви​жущихся атомов. Теории и мысли человека соответствуют месту, которое он занимает в глобальной системе.

«Декартов метод» платонизма своё  воплощение находил в эпоптейе или «восхождении (вспомним «коней» Платонова Федра): имеется в виду не восхождение к причине  в аристотелевом  умозаключении, а изменение точки положения наблюдателя от умо-заключения (cogito ergo…) к умо-зрению ( «видению очами ума» (((((((( = быть видимым).

Тем положением, которое наблюдатель принимает, обратившись к точке своей природы, он иконически (εικον), т.е. в совершенстве – именно, «то что есть» ( с самодостоверной очевидностью отражает форму того закона, который составляет его бытие или «существование». «Аристократизм» же или «антидемократическая направленность» платонова метода познания (гно​зиса) проявилась в том, что способность эта лишь факультативно, а не облигатно присуща роду человеческому
.

В науке для достижения определённого результата достаточно выпол​нить все необходимые материальные условия (эксперимента или техноло​гии), сколь бы ни были они трудоёмки или дорогостоящи; гнозис же при равенстве прочих обстоятельств зависит от того свойства «поверхности», что является  «лёгкостью» или освобождённостью  (качествами пневмы «субъекта»).

Мы знаем, как «волеизъявление камня» рисует форму траектории в данном поле тяготения, а также и то, что камень может  лежать, а не падать. Один вид энергии извлекается при трении, другой при горении, третий – при ядерном распаде.  Здесь имеет значение  тот факт, что устрой​ство человеческого организма ( не исключающее познания ( не содержит в себе также и никаких препятствия  к тому‚  чтобы  человеку  стать адекватным «изображением» или иконой абсолютных реальностей – по​верхностью или полем, в котором эти реальности самоестественно себя ото​бра​жают. Тем же  способом‚  каким они ( без сомнения (  рисуют себя на другой картине ( иконе Космоса.

 

Вакх, Шива или Озирис; алхимия пресуществления воды в вино или вина в кровь с целью вознесения бренной плоти к вечным звездам преследовала мистериальную цель с колыбели человечества. Ещё до смерти избранный  мог  родиться снова, дабы полу​чить прививку от нового мира – с изначала времён сущего, и идущего на смену тяжкому веку ( не менее трудному для богов, чем для лю​дей. В действительности, понятия времён и сроков замешаны тут как сим​волы (а время ( символ  независимо от того‚ что оно). Всё есть Всегда, а наше здесь-и-сейчас  (и там-и-завтра) составляют формат индивидуальной обусловленной жизни. Изначальная Слава не поблекнет нисколько –  подтверждением тому канон и эксперимент; но  проявлена она в таких средах (мы – в такой среде), что «не узнаём себя»:   свет = чистая действенность. 

Воля заключена в круг («свобода ( это круг», скажет Иммануил Кант):  акту​альная бесконечность, что единственно дана разуму в качестве основания, на котором возможно строить. Так и у Декарта «мыслю» и «существую» обращаются в круге‚  имея отношение к одному лишь Я: если б за философа мыслил иной или иное ( как иногда бывает ( ему затруднительно было бы утверждать чьё бы то ни было существование. И лишь поскольку рефлексия имеет верительную грамоту единства, она обладает качеством мира как факта столь же неопровержимого,  что мы ходим под небом и солнце светит.

Всё «кантианское барокко» открывается  парадоксальным декоративным элементом зеркальной поверхности
: самого зеркала нет, но мир зазеркалья – точное  подобие лежащего перед ним: вернее, это нам нужно оборотиться назад. Фуга являет трансцендентальный закон запредельного мира,  но – с поправкой на средства темперации.

Что оказалось умело сокрытым  зеркальной стеной – это таинственная область полной и самообоснованной активности: «в-себе» ли? В той мере, в какой зерно лежит «в-себе», пока оно не пустило росток в огромную реаль​ность «для-себя»:  в действительности, это задание неразрешимо ( показать, каким образом «истины разума» оказываются заранее согласованными с «истинами факта». Например, почему столь полезна математика, выводимая  совершенно умозрительно, «нравственность заложена в природе вещей», а сказки и мифы, возникшие на разных концах Земли,  в одних и тех же словах  говорят «о самом главном».

Может быть, случилось так, что наше  cogito оказалось расщеплено (пра​вое и левое мозговые полушария были разъединены) ( и то‚ что мы считаем за два‚  в действительности одно?

Однажды было проницательно замечено, что доля истины в философ​ском умозаключении прямо пропорциональна заключённой в нём истине математической. В одном лице гениальный математик и выдающийся философ‚  Лейбниц предложил в своё время теорию которая, вряд ли будучи достаточно понята, тем чаще многократно опровергалась – идею того, что никаким причинным способом (действием или передачей «информационных сигналов») не связанные суб​станции (изолированно взятые «самодостаточные существования») посредст​вом некоей гармонизации ( закона‚ который мы называем временн[image: image11.png]


м ( могут быть приведены в согласное действие образования единого целого‚  тела  Вселенной:

«естественные изменения монад происходят из внутреннего принципа‚ так как внешняя причина не может иметь влияния внутри монады»
‚

«Таким образом... всякая сотворённая монада представляет весь универсум»
. 
 Синхронистически (в смысле К.-Г. Юнга) Лейбницем была переоткрыта двоичная система счисления, на которой основан И цзин ( древнекитайский «Канон перемен»‚ содержащий принцип этой гармонической связи:   па​раллелизм различных уровней реальности (Неба, Земли и Человека), как  сказали бы сегодня, в рамках единого системного закона.

    Теория предустановленной гармонии давала‚ очевидно, more geomet​rico способ избежать логического кошмара индукции бесконечного ряда действующих причин,  вынужденных рано или поздно ухва​тить себя за хвост: какая-то из них неизбежно окажется «причиной самой себя» ( causa sui. И, без предубеждения смотря на положение дел, можно ска​зать определённо – распутывая детерминистский  клубок  причин и следствий‚ новоевропейская  наука по мере своего развития становилась всё более лейбницеанской и пифа​горейской, в то время как её философия всё глубже увязала в саморазоблачаю​щей диалектике.

Герман Вейль тоже заметил как-то, что нигде так тесно, как в геометрии, не пересекаются проблемы чистой математики, естественных наук и фило​софии.

Можно было сказать и более обще: в умозрительности математики (примером  классический квадривий – арифметика, геометрия, музыка и астрономия) ( только и залог её практической пригодности
. Эта мысль не  ориги​нальна со времён Пифагора и Евклида, хотя её древность и очевидность отнюдь не служат гарантией понятности. 

Не меньше удивления должно вызывать указание, что в некоторых  куда более отдалённых от нас культурах  теория числа служила  демонстрацией связующего звена между мирами абстрактного и реального. Древние цивилизации Месопота​мии, Юго-восточной Азии и Центральной Америки  предоставляют  яс​ные  свидетельства  на  сей  счёт.

«Пифагорейская традиция» ( это часть учения, что  было повсеместно  распространено в эпоху «бронзового века» (а возможно‚ и далеко за пределами  «бронзы»); и основные его принципы  благополучно перешли через все рубежи истории благодаря, главным образом, сочинениям Платона и его последова​телей ( неоплатоников. История убеждает нас в том‚ что сколь скорые плоды ни приносили бы опытные методы науки и основанные на ней технологии‚ некоторые виды знания могли быть приобретены лишь за весьма длительные сроки‚ неизбежно поэтому включая в себя условие традиционной передачи. 

Мировоззрение древних, о котором мы ведём речь,  характеризует осо​бая знаменательная черта, которую можно было бы назвать направленностью интереса – не на пространственный аспект явлений (что‚ в частности‚  было и нами заимствовано у греков (  народа мореплавателей и торговцев по преимуществу, по особому стечению об​стоятельств оплодотворивших последующую культуру Европы вкупе с иного рода прагматизмом – ближневосточным, составившими вместе особо прочный сплав
), но на аспект временнόй ( причуда странная и чаще поражавшая оседлые  земледельческие  цивилизации,  развивавшиеся в бассейнах крупных рек:

 «время разостлано плоско, как воловья шкура… карта времени, которую ты волен читать из конца в конец, понемногу заполняя отметками случайных совпадений»
.   

К слову сказать, пресловутой прямой зависимости между вкусом к ис​числению времени и астрономическим познаниям ( с одной стороны,   периодиче​скими паводками, развитием систем  ирригации ( и следствием этого, централизованных деспотий‚ взимающих регулярные подати‚  с другой ( скорее всего нет вовсе. Этот фактор‚ кажется‚ не имел значения для древних майя‚ полагавшихся на непременный ливень тропи​ков (и тем паче для коренных американцев, что остались на уровне охотничьего хозяйства каменного века),  и всё же использовавших наиболее изощрённую кален​дарно-числовую систему:   главной задачей исследователей до сей поры остаётся обнаруживать хоть какую-то  её  связь  с  реальными «природными  факторами».

Так и египтологи считают, что время разлива Нила определялось восхо​ждением Сириуса и не влекло практической необходимости «наблюдения дней и часов» в качестве специальной дисциплины е.с.,  а  вместе с тем трудно указать культуру, более озабоченную  «консервацией времени», чем древнеегипетская. Утверждается‚ что в Египте существовало три системы письменной передачи зна​ния: 1) иератическая, в  абстрактных символах, 2) иероглифи​ческая, применявшая условные изображения и 3) демотическая или «народная», использовавшая буквенные знаки.

Следующее важное отличие (вытекающее из первого) касается качественно​сти подхода, что лишь подчёркивает особую (невнятную пока и для  принятой в математике концепции) роль числа. В современной теории чисел, например,  имеют значение только выражения (теоремы), представ​ленные «в общем виде», то есть алгебраически, любой же «изолированный» числовой факт  рассматривается  как частный случай, «математическая безделушка» и не более.

Весомость этого заключения  не вызовет сомнения ни у одного здравомыслящего человека с маломальским университетским образованием; но тут мы спро​сим себя,  отослав снова к Герману Вейлю, которым открывался весь пас​саж: а разве форма пространства  (как его представляют геометрия и физика)  не демонстрирует ли  частного случая  нашего эмпирического мира ( случая‚ правда, весьма «мощного» по содержанию в нём всяких «общих фактов». Математика показала теоретическую возможность любых самых экзо​тических пространств, единственным критерием «истинности» для которых будет соблюдение  условий непротиворечивости,  заложенных в их устройство. 

Поэтому вполне допустимо предположение‚ что так же как частная форма геометрии обусловлена физическими свойствами  мира, в котором мы находимся, так и те особые роли, что были приписаны древней теорией арифметике (  числам, числовым циклам, прогрессиям и пропорциям‚ и установленная ими связь чисел с природными и психологическими фактами ( могут быть отражением природы той всеобъемлющей основы‚ что обычно  именуют проявлениями времени.
И  как на определённом уровне абстракции пространство сводимо к числу (свойства размерности, связности и т.д.),  исстари выделенные качества чисел «самих по себе» (  вне связи с количеством или мерой ( могли‚ вероятно, указывать на  некие  фундаментальные «кванты» архе​типических  реальностей,  в силу «дуального единства» общих для «истин разума» и для  «истин факта»:


«Нужно принимать во внимание происхождение чисел‚ которыми оперирует математика»
.

А сказать проще‚ не к ним ли в конечном итоге и сводятся  танцы нашего ума? 

Числа были знаками иных реальностей. Музыкаль​ная и другие числовые системы ( как китайский И цзин или Цолькин майя ( определяли симметрические свойства  про​цессов:  законы  повторения, возвращения, параллелизма и инверсии. Выразительным и точным описанием «музыкального характера» мировых  связей мы обязаны П.Д. Успенскому:


«Я припоминаю, что видел математические законы в действии и мир как результат действия этих законов. Так, процесс сотворения мира, когда я думал о нём, явился мне в виде дифференциации некоторых простейших принципов или количеств. Эта дифференциация протекала перед моими глазами в определённых формах; иногда, например, она принимала форму очень сложной схемы, развивающейся из довольно простого основного мотива, который многократно повторялся и входил в каждое сочетание во всей схеме. Таким образом, схема в целом состояла из сочетаний и повторений основного мотива, и её можно было, так сказать, разложить в любой точке на составные элементы. Иногда это была музыка, которая также начиналась с нескольких очень простых звуков и, постепенно усложняясь, переходила в гармонические сочетания, выражавшиеся в видимых формах, которые напоминали только что описанную мной схему или полностью растворялись в ней. Музыка и схема составляли одно целое, так что одна часть как бы выражала другую [курсив мой ( Б.С.]»
.

Числа ( первые члены натурального ряда‚ ( как явствует из пифаго​ровой доктрины, ( менее всего были числами в обычном понимании математиков но, скорее, иероглифами символического языка, внятного  посвящённым: 




  «Душа имеет арифметическое начало так же, как тело имеет геометрическое»‚ (
учили  платоники
.

Знаменательно, что и в современной общей алгебре символы  0 и 1 входят в основные определения структур («единичные элементы» колец и групп)‚ на основании системы счисления 2 построены основные результаты теории чисел; набором неких основных симметрий и квантовых значений задан тот «бастион простоты», который ныне стремится завоевать фундаментальная физика. К фрактальным циклам ( аттракторам ( новая наука в лице синергетики свела «хаос» нелинейностей,  извечную «головную боль» классической математики. Решения же природы всегда конечны – по​скольку в них виртуальные бесконечности редуцированы к конкретным событиям.

Будучи‚ по выражению неоплатоников‚ изваянной смысловой фигурно​стью  число, в этом смысле, само есть воплощение симметрии. Параллели  явлены свойствами материи, изысканными микрофизикой и теорией поля. «Школьный» пример ( Периодическая система химических эле​ментов Д.И.Менделеева, служащая впечатляющей иллюстрацией числовой гармонии природы:

«Космос есть разная степень [выражения] ритмико-симметрической символичности»
.

Пифагорейское положение «(натуральные) числа правят миром» хорошо знакомо топологии  –  взять известную формулу Эйлера‚ определяющую связь между геометрическими элементами многогранни​ков‚ или пространственную группу Фёдорова-Шенфлиса, описывающую всё фор​мальное разнообразие кристаллов. 

Предприняты многочисленные попытки распространить «табличную форму» классификации ( а следовательно, общий системный подход ( на любые  естественные классы:   живые организмы
, геологи​ческие формации, сказки и мифы, обряды и общественные институты, и даже эпистемологические установки (неявные предположения) науки и философские доктрины. Последние упомянутые, таким образом, не являются  исключением, но отражают те же законы формы.

Подобные «исчерпывающие» классификации, по замыслу их авторов,  обладают свойством  интенсиональности – то есть должны включать в себя не только уже существующее, но также  могущее суще​ствовать «в принципе». Близкие  этому подходы  объединены общим назва​нием «теории систем» и «теории классификации»
, но способ формирова​ния «всех возможных общих умозаключений» исследовался и в европей​ском средневековье – взять, к примеру, «логическую машину» Рай​мундо Луллия.  В восемнадцатом веке  Иммануил Кант  пришёл к пониманию  интеллекта как системы категорий (  универсальной порождающей структуры  (мандалы):  визионер​ская интуиция, мало повлиявшая на ход европейской  мысли, линеаристской по преимуществу. Одной из последних попыток вы​явить архетипическую природу знания можно указать пример Артура Янга
‚ коего вполне оригинальные выводы  демонстрируют удивительный параллелизм  как с результатами Канта‚ так и с математической моделью Октавы (см. ниже).

С ускорением «клячи истории» интуитивное ощущение приближения    Всё и Вся стало отчётливее выражаться  учёными достижениями  и  исканиями  новаторского искусства:  живопись вдруг заинтересовалась  выразительными свойствами мазка  или  линии самих по себе‚  музыка ( возможно​стями  развития и спонтанности‚ а литература отправилась на  поиски неисчерпаемого кладезя слов и сюжетов
.

Но древние не меньше знали толк в исчерпывающих системах.  Египет​скими бордюрами и орнаментами, как считают математики, представлены все 17 видов симметрии, возможные на плоскости. В качестве языковой па​раллели можно привести  литературные памятники такой раз​витой культуры  как, например, индийская: в Махабхарате и шастрах мы находим исчерпывающие всесторонние рас​суждения на те или иные темы с последовательным применением всех возможных фигур и стилистических «украшений» санскрита. Гротескностью своих изображений прославлен собор Парижской Богоматери‚ но в скульптурных группах храмов Карнака и Кхаджурахо мы обнаруживаем все способы сопряжения человеческих  тел. 

 Востоком  ценима  весьма  каллиграфия‚ способная  скупым  росчерком пера выразить глубинную суть  Дао  или одной прихотливо извитой линией ( барака непостижимого Эль. Мистические свойства двух языков Передней Азии – арабского и иврита‚  которыми записаны известные священные тексты ( вполне воз​мещают аскетичность зримых форм, представленных изобразительным ис​кусством этих народов: строение корней  слов и самый порядок  букв в них,  по утверждению мастеров, таковы‚ что  уже содержат в  себе ключ ко всем загадкам мира
. 

История науки «Всё и Вся» на этом далеко не закончена. Намётки «док​трины грядущего» известны всем, кто читал роман Г. Гессе «Игра в бисер».

Первородный Хаос древних вовсе не был прост  ( он уже содержал в себе «зародыши всех вещей», хотя  «не имел отверстий», потребных для глаз, ушей и прочих  жизненных функций:

«Два брата – Поспешный и Внезапный ( любили встречаться на земле Хаоса‚ и тот им неизменно оказывал гостеприимство. Нако​нец‚ они  решили отблагодарить Хаос‚ стали проделывать ему каж​дый день по одному отверстию – и на седьмой день Хаос умер» 










  (Чжуан-цзы, 52).

Роль «отверстий» выполняли конечные циклы (как теперь – матема​тический аппарат науки). Эмпирические «числа времени» могли кристалли​зоваться и «выпасть в осадок» в виде годов, сезонов, лун и дней из всеохва​тывающих мировых периодов, как и конкретности чувственно воспринимаемых вещей – из континуума омнипотенциальности всех возможных вещей  и  событий. 

Именно в таком механизме космического творчества адепты доктрины могли  убеждаться  воочию, проходя ступени посвящения в таинство, назы​вавшееся эпоптейей
, отчасти отвечавшее ведическому ритуалу причастия Сомы. Мировые законы, ответственные за индивидуацию в единстве лица, времени и места, подобно жерновам волшебной мельницы, представали в форме «колёс» (циклов) – числовых колес гун, элементов, нидан буддийского колеса взаимозависимого порождения, многоочитых  зооморфов  видений Иезекииля и Иоанна Богослова,  мандалах многоруких божеств  индуизма и ваджраяны.

Речь идёт,  таким образом, о вовсе не тривиальной нумерологии, а ско​рее Органуме человеческого познания, открыть который  –  значило бы опи​сать всё многообразие явлений на единой основе, что было и  остаётся вожделенной задачей  науки от древнейших времён до наших дней. 

Но при той детализированной усложнённости, которую приняли сейчас конкретные дисциплины, не остаётся надежды на то, чтобы один человече​ский ум когда-нибудь смог ухватить всю их проблематику хотя бы в общих чер​тах (что было возможным во времена Аристотеля и даже Лейбница). Вместе с тем, современное познание всё более проникается сознанием всеобщей взаимосвязи явлений. Цивилизация, приняв глобальный характер и став «одним из природных факторов», по выражению Вернадского, неиз​бежно должна была ощутить себя частью биосферы – как любая часть, оказавшись в тонкой зависимости от (неведомых нам) функций регуляции целого. 

Видимо, по этой причине современное (или только возникающее) сознание как бы двинулось вспять от точки максимальной секуля​ризации и экстравертивности мысли,  достигнутой  им в  XVII-XVIII веках  на пике экспансии колониальных завоеваний,  и даже  – через голову «цивили​зованного варварства» ( вновь мысленным взором обращается к эпохе культа, что было бы лучше назвать космоцентризмом, безуслов​ное выражение которого мы находим  во всех  обществах  архаики.

Парадокс ли, что многими своими чертами современные ис​кания рисуют нам отчетливую аналогию (  далёкого ли? архаического –  и,  как знать, не перейдет ли  от нас в свою очередь в наследство поколениям гря​дущего ( как «учение посвященных» (  наука о системе гармонических чи​сел, положенных в основание мира?

Всё возрастающие усложнённость и глобализация ( вовсе не залог надёжности и устойчивости цивилизации‚ как бы ни старались механические сирены «пластмассового века»
 заглушить тревожные сигналы своим сладостным пением. Естественный ли ход вещей или внешнее вмешательство безошибочно поражают разросшийся сверхорганизм в той точке‚ что значительно менее чувствительна у «примитивных» ( не столь оснащённых‚ но приближенных к своим материнским корням ( форм. Примерами богата как биология‚ так и история:  человечеству угрожает сверхспециализация. 
Уже показали себя некие вирусы‚ столетиями хранившиеся под спудом в тайниках природы и вдруг делающиеся «чумой» ( то ли  ХХ-го‚ то ли ХХI-го века. Энерго- информационные системы  и  прочие инфраструктуры вкупе с ними (а мы хорошо знаем‚ как легко уязвимы наши компьютеры‚ «информационные носители» и связь) ( все жизненные центры нового Вавилона ( могут коллапсировать в одно мановение‚ стоит лишь расшевелиться змию‚ свившемуся в центре Земли‚ да приоткрыть её «ящики  Пандоры»‚  ну и поиграть со психикой существ‚ не мыслящих себе жизни без автомобиля и канализации
.  А за новыми гуннами и Аттилами‚ всегда готовыми на coup de grace агонизирующему Риму‚  долго ждать не станется:



        «пал‚ пал Вавилон‚ великая блудница‚ сделался жилищем бесов и пристанищем всякому нечистому духу»











        (Откр. 18:2).

 Чрезмерно затянувшаяся летаргия или искусственно вызванный сон  сами по себе могут приобрести характер летального исхода‚ ( а одним из главных признаков «последних времён» служит тот‚ что все «тайны» становятся открыты ( ибо не от кого их больше скрывать. И всё же залог веры в грядущее развитие мы усматриваем в том парадоксальном обстоятельстве‚ что таинства ( вопреки всем превратностям хода истории ( не утрачивали своей преемственности никогда.

Излишне брать на себя задачу провидеть форму, которую может принять – а может не принять – взыскуемая «постцивилизация»: восход (или закат?)  для каждой эпохи наступает впервые. Важно отдавать отчёт‚ что вопрос устойчивости мира и оправдания пути человека в мире ставился не только в эпоху нарастания кризиса  –  в не меньшей степени он занимал людей  во времена, когда железо было редко​стью, и  к которым относится большинство мегалитических со​оружений и артефактов, повергающих в недоумение археологов и вызываю​щих у всех, кто с ними впервые сталкивается, мысль о гигантах или пришельцах из космоса.

 Кем бы ни были эти строители, а равно создатели великолепных памятников интеллекта, подобных пифагорейской музыкальной системе или И цзину, можно утверждать с уверенность, что их мировоззрение было под стать их творениям‚ и оно преследовало  цели сотрудничества с той глобальной средой, которая носила имя Гея (Земля), и которой нами присвоено наз​вание «окружающей». Сейчас мы уже хорошо знаем, что биосфера обладает системной и иерархической организацией, любой из уровней которой не   «проще», чем остальные, и принцип её регуляции состоит в подчинении функций составных частей  целому.

Этот природный разум регулирует свой организм не только «внешними способами», но обла​дает средствами перестраивать свои части «изнутри» целенаправленным образом. Любопытно, что идея «жизни‚ распространяемой из Космоса», попу​ляризированная средствами информации, в настоящее время известна куда шире, чем имеющее значительные научные подтверждения представление о Земле  как о сверхорганизме, возможности самоорганизации которого далеко превосходят всё, что мы способны представить себе на нашем уровне развития знания и технологии.

Не претендуя одним махом «разгласить тайны древних святилищ»  или «открыть код межгалактической связи», а в равной мере и дать сколько-нибудь впечатляющий обзор всех удивительных находок в области чисел, попробуем всё же присмотреться к ним, а также ими поиграть ( как играли издревле в белые и чёрные бобы или стебли тысячелистника люди, понимавшие смысл слов «звучащие сферы» и «вещие знаки», находившие красоту в завораживающих взор геометрических плетениях и орнаментах, ожерельях словесных укра​шений поэтических и эпических произведений и звуке флейты, настроенной в унисон с «тоном Земли»…

Ограниченность предложенного способа изложения вполне осознаётся  переписчиком. За бортом, пожалуй, останется бóльшая часть из того, что мог бы  поведать  образованный конфуцианец эпохи Сун, тибетский астролог или строитель царской усыпальницы, ( но мы смеем надеяться, что и несколько обнаруженных нами примеров могут дать достаточно информа​ции,  чтобы послужить «дополнительным толчком» к размышлению тех (наверное, не очень многих), кого это затронет.    

Глава 1

Колесница   времени

Четырежды одиннадцать раз блажен твой дом,

О возлюбленная Шивы:

Сияющие углы, трижды опоясанные красотой

 Обнажают девять корней всего сущего, 

Распуская восемь и шестнадцать лепестков лотоса,

В котором Ты пребываешь








(«Саундарьялахари»)

Система «Калачакра» считается последней из высочайших тантр (Анут​тара-йога), являясь духовной собственностью и одной из основ учения школы гелуг – главного направления религии Алмазной колесницы – ваджраяны 
.


«Кала есть высший космический принцип или изначально сущее, а также система временных периодов», ( 

писал известный тибетолог Ю.Н. Рерих (1946) 
.

 Назвав эту систему  sancta sanctorum ( «святая святых» ( северного буддизма, основную задачу он сформулировал так: 


«В целом же вопрос системы Калачакра тесно связан с про​блемой происхождения тибетского шестидесятилетнего цикла, а также с проблемой Шамбхалы, загадочной страны, откуда эта система проникла в Индию во второй половине X века».

 Впрочем, указывал Ю.Р.‚


«Калавада еще в глубокой древности была поглощена индий​скими астрономическими школами, а ссылки на неё в буд​дийской литературе столь скудны, что не позволяют утверждать, будто бы эта система была широко распространена во времена Будды Шакьямуни или имела какую-то связь с ранним буддиз​мом» 
.

Им приводятся предположения о возможных предшественниках уче​ния Калачакра – в древнеиндийской системе калавада (буквально «учение о времени», санскр.)‚ и существовавшей в другой древнейшей стране ариев – Иране – религии зерванизма. Имя Зерван, так же как и Кала,  означает время.




«Время «выпекает» существа‚ время свёртывает мир‚




Время бодрствует‚ когда все спят‚ время трудноодолимо»‚ 

( говорится‚ например‚ в Махабхарате 
.

   «Учение о времени как причине мира относится к весьма древ​ним “неортодоксальным” течениям... Неоднократно изложение (принципа калавады) приводится в дидактических книгах Махабхараты‚ где оно приписывается демонам-асурам»‚ 

( отмечает исследователь санкхьи  В.К.Шохин 
. 

[image: image1]Предполагают‚ что корни «культа Времени» восходят к до-брахманическому прошлому Индии‚  древнейшей её дравидийской цивилизации‚ покорённой героем Рамой и оставившей нам такие загадочные артефакты‚ как  Мохенджо-даро и Железная колонна. Столь же отдалённым истокам могут принадлежать  имена богов Шивы и Кали.

Всё же именно Буддой Шакьямуни, согласно анналам Тибета, сис​тема Калачакра была проповедана царю Шамбхалы Сучандре, которому и принадлежит «коренной» текст (считающейся ныне утраченной)  Калачакра-мула-тантры. Эта тантра содержала герметическую доктрину о тождествен​ности устройства Вселенной и человека ( макрокосма и микрокосма, их влиянии друг на друга, а также теорию цикличности – повторяемости  собы​тий в определенные промежутки времени.



 Я овладел йогами двух тантрических стадий

  

 Блистательной Калачакры‚ царицы тантр‚



 А также ( ответвлениями Калачакры‚



 Такими как астрономические знания о небе‚



 Которые облегчают высшее духовное познание‚ (
сказано  в  поэме  Второго Далай-ламы 
.
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Безотносительно к факту, был ли Будда Гаутама посвящён в систему Калавада, весь характер его проповеди убеждает в следовании «временнόй мандале» ( принципу, который мы пытаемся изложить в этой книге. Про​поведь Малой Колесницы 


«главными темами имела [двойное проявление, тройное средство — Б.С.], четыре благородные истины, благо​родный восьмеричный путь, двенадцать звеньев (нидан) взаимосвязанного происхождения и три высших навыка дисцип​лины, медитативной сосредоточенности и мудрости» 
.

Дхарма (основной закон)  была пред​ставлена в виде колеса
  (Фиг. 1.1.) – единства, все элементы кото​рого связаны друг с другом и проистекают один из другого:  так спицы колеса связывают вместе обод  и  ступицу. На взаимозависимой связи  тонких элементов ума, выраженной мандалой высших тан​трических божеств, основываются наиболее действенные методы вад​жраяны в практике ануттара-йоги.

Всё это даёт основания утверждать, что проповедь Будды как результат его «полного и совершенного просветления» ( anuttara samyak sambodhi ( по своему характеру была с самого начала  «конгени​альна» тантрическому по сути  представлению о принципе Кала – поле всеобъемлющей энергии, поддерживающему «элементы существования» (дхармы). Лишь главным образом интерпретации эпи​гонами Малой колесницы могли иметь следствием  последующую квалификацию индуистами этого учения как настика (буквально ( «нигилизм»).

Кала это также Кали (санскр. «черная», «непости​жимая») – имя «супруги» (шакти) Шивы – одного из ликов Тримурти, индийской божественной Троицы. Шива есть Калрагья («пожиратель времени»‚ разру​шающий мир огнём в конце цикла
)‚ и неотделим от творческой энергии космоса, или Кали:



«Шакти Шивы создала всю Вселенную»







(Шива-пурана).

Будем иметь в виду, что дуализм Шивы и Кали является трансценден​тальным, ибо лежит сразу в основании как  материи ( moola pracriti («materia prima» Аристотеля), так и сознания (Адибудда ваджраяны). Не в этом ли парадоксальном единстве источник заблуждения, дававшего повод некото​рым критикам  для обвинения в «материализме» основателя буддизма? 

Шива и Кали есть одно существо (ардханаришвара); а персид​ский Зерван‚ выступая «заместителем» Единого Бога‚ порождает двух «братьев» ( Бога Света и Бога Тьмы (Ахурамазду и Ари​мана)  религии парсов. Диониса греческие гимны тоже называют двуприродным ( «муже-женским».  Иисус двуедин в качестве бого-человека, а посвящение в двуединство составляло суть всех таинств.
Высочайший принцип  в равной мере преодолевает как ограничение ин​дивидуального сознания (адживика), так и души (анатман), преодолевая самое «бытие» (сансара) во всех формах, в каких мы его знаем ( будучи, таким образом, ис​точником «прекращения» (нирвана):

«Мир ( это стрела Мары‚ попавшая прямо в цель.



Я обучаю,  как  извлечь  стрелу 
.

  «Кали – освободительница. Кали защищает тех, кто знает её. Кали – Ужасная Разрушительница Времени. Кали – это Тёмная Шакти Шивы»

                           



 (Калика-пурана) 
.

И вместе с этим Кали удовлетворяет все желания, поскольку является  сутью жизни (прана), а равно и смерти‚ – всеединым основанием живого Космоса:


«Кали удовлетворяет все фи​зические желания Шивы. Она владеет шестьюдесятью че​тырьмя искусствами и дарит радость Господу Творцу»






(Калика-пу​рана).


«Всё, что нужно Шиве – это Шакти. Шива – это чистое сознание, которое нуждается в твор​ческой энергии Шакти»






(Камакала-виласа) 
.

Дуализм  Шивы и Шакти (Кали) в самом деле – вторичен, это нераздель​ность пассивного и активного принципов того же типа, что выражен древне​китайской диаграммой Тайцзи («Инь и Ян»). Когда Господь прекращает свой космический танец и погружается в медитацию, Шакти входит в него («Шива – пожиратель времени»), а видимая Вселенная исчезает в пралайе. 

В том, что этот закон дуального единства архетипичен (и мог бы быть внесён в таблицу «категорий чистого разума a priori») убеждает присутствие его во всех концептуальных системах. «Прекращение времени» (а значит, отсутствие движения  и «абсолютный ноль») есть сингулярность во всех  смыслах – физическом, философском и религиозном. Единица (το ἑν Пла​тона) вне дискурса, а чтобы последний возник, она должна «ограничить себя» (μὴ ὀν) посредством разделения, т.е. породить все другие числа. Прин​цип времени (обобщённо – принцип индивидуации) абсолютно необходим для сознания, поскольку последнее имеет составную природу (скандха), и если есть бытие вне времени (Адибудда, У-цзи или Эн Соф), рассуждать о нём – значит обладать дурным вкусом, как точно заметил Людвиг Витгенштейн.

Можно показать, что природа сознания («основная проблема психофи​зики») коренится в связи  уровней и обозначена тем, что Гурджиев называл «отношением космосов» (монад). За аналогичное прозрение пришлось по​страдать гениальному неоплатонику Джордано Бруно, несчастливо попав​шему в XV век.

Из источника Чёрной (Кали) проистекают светы (тиб. од сал – «ясный свет»):


«Чёрный цвет заключает в себе белый, жёлтый и все осталь​ные цвета. Кали заключает в себе все существа»

(Маханирвана-тантра). 


«В пеплосе чёрном Летό‚ породившая двойню богиня» 
.

Отчётливую аналогию «порождающим светам» тибетского и индийского тантризма можно увидеть в учении отца Восточного христианства св. Григо​рия Паламы, говорившего о «фаворском свете» и «нетварных божественных энергиях», и в традиции византийского исихазма – «ануттара-йоги» христи​анства. 
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Эзотерический символизм ваджры (дордже) тот же, что и символизм креста (соединение вертикали и горизонтали в одной общей точке): единство активного и пассивного начал в возникновении множества 
; а проповедь Иисуса Христа ( мы смеем здесь заметить  (  является тантри​ческой  по своей внутренней сути. 

Иисус par excellence тот, кто владеет ключом к источнику неисся​каемых «вод жизни» (прана). Он превращает воду в вино‚ а мертвых возвра​щает к жизни‚ закоренелого преступника (Вараввана) может в мгновение ока возвести на престол Отца; Иисус омывает ученикам  ноги  и жертвует свои плоть и кровь‚ имея в числе ближайших сподвижников гетер (Мария Магдалина) и мытарей‚ ( а также совершает поступки‚ весьма экстравагантные для законоучителя-равви в понятии чопорных и кастовых иудеев I-го века. Иисус готовит царствие для детей и простодушных и прези​рает богословов-учёных:

 
«И показал мне чистую реку воды жизни, светлую, как кристалл, исходящую от престола Бога и Агнца.


И Дух и невеста говорят: прииди!


И слышавший да скажет: прииди!


Жаждущий пусть приходит, и желающий пусть берёт воду жизни даром»

                                    


 (Откр. 22:1,17).

Для позднеантичного мира Христос стал отчётливым выразителем всех прежних ипостасей богочеловечества ( Геракла и Диониса‚ Асклепия и Сераписа 
,  ( «чрезмерно» содействовавших смертным  и за это тяжко пострадавших «от ревности Неба». Дионис тоже превращал воду в вино, ходил по морю «яко по суху» и владел тайной воскрешения мёрт​вых, как и [image: image6.emf] 

его более ранний растерзанный предшественник – Озирис-Ра, верховный бог позднеегипетской религии. Духовный темперамент Иисуса вполне подстать махасиддхам ( «великим адептам» тантры, хотя и включает в себя ( подчёркнутый именно в духе средиземноморской цивилизации ( мотив крестного страдания  и смерти 
.  

 Разница в шесть веков по отношению к проповеди Будды привнесла новый элемент в религиозное чувство:  эпоха возникновения христиан​ства совпала по времени с созданием литературы тантр. Этим же обстоятельством можно объяснить отличие, которое приобрела махаяна (Великая колесница буддизма) в сравнении с первоначальной его формой, находимой нами в («экзотерической») хинаяне ( Малой колеснице.

Первые буддийские тантры записаны в V-VI веках н.э. и, видимо, трудно будет прийти к окончательному выводу, явились ли они раньше или позд​нее индуистских тантр. Всё же мистические тексты «высших тантр» ваджраяны содержат множество индуистских коннотаций, что даёт право рассматривать учение шакти в качестве более широкого потока, вобравшего в свое русло огромное число подводных течений неортодоксальной, народной религии Индии, а также  многие из древнейших «утраченных» тра​диций. 

Индусский Гермес – риши Нарада ( любимец богов, вхожий во все миры и учитель небесных музыкантов-гандхарвов, которому приписываются  некоторые гимны Ригведы‚ является‚ как сказывают‚ не только первым теоретиком музыки, но и основателем школ тантры и шакты 
. 

Атрибуты Шивы и Кали: дамара (часомерный стакан), череп, колоколь​чик, трезубец и тигровая шкура перешли к разнообразным богам и богиням – олицетворениям аспектов учения Махаяны.    

Элементы доктрины о творческой энергии как всеедином принципе можно проследить уже в ранних системах индийской философии – санкхье («Санкхья-карика» Ишваракришны)  и  йоге («Йога-сутра» Патанджали).  

   В начальной шлоке  Йога-сутры  говорится‚  как известно, следующее:

«Йога есть подавление волн (вритти)

в материи мысли (читта)»,

а философская система санкхья (основанная, по легенде, риши Капилой) утверждает активную роль деятельности пракрити  (первоначальной суб​станции, аналогичной  materia prima) в достижении освобождения (мокша), при этом сознательный принцип (пуруша) выступает  зависимым от пракрити:


«Нет ничего деликатнее‚ по моему мнению‚ Пракрити‚ которая [с мыслью] «Меня увидели!» больше Пуруше не показы​вается»
.


Мировоззрение Капилы‚ Будды и Лао-цзы даёт нам поучительный пример того‚ как «материалистические» основания могут служить опорой для радикально мистических практик ( в противоположность духу европейского теизма‚ являющему диаметрально противоположные результаты: 



  «Видя петуха‚  помнить о курице (


  вот вещь глубочайшая‚ способная вместить весь мир»










(Дао дэ цзин‚  28).

 «Перечисление элементов» в системе санкхья (а санкхья означает «перечисление») строится по октавному принципу (Гл. 3). 5 космических «атомов» (танматр), повторяясь на пяти уровнях, порождают элементы действия, восприятия и т.д., дополняясь лишь единственным «нематериальным» ( «парадоксальным переходящим элементом»  (пуруша). Санкхья считается самой древней «системой философии» из дошедших до нас и‚ по-видимому‚ представляет литературный реликт таинственного учения гухьявидья (та же калавада)‚ упоминаемого Е.П.Блаватской 
. Метод санкхьи аналогичен применённой в классическом буддизме теории дхарм – взаимоза​висимых элементов существования.
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Ранняя буддийская традиция первым учителем  Гаутамы называет мудреца-санкхьяика – Араду Калама.

Стих устной традиции санкхьи гласит следующее:

«Знаток 25-ти начал – на какой бы стадии жизни ни находился – 

С заплетёнными  волосами, с чубом или бритый‚ – 

Освободится, в том нет сомнения» 
.

Метод санкхьи и теория дхарм подходят очень близко к гипотетиче​скому «учению о высшем едином принципе и его разделении на зависимые существования» калавады. Полностью диалектический узел антиномической связи Единого и многих  был рассечен мечом Махаяны, провозгласившей (устами Нагарджуны) тождество нирваны (последней основы и окончательного освобождения) и сансары (страдательного обусловленного существования). В индуизме последней его систематической философией ( адвайтой  Шанкара-ачарьи ( это же положение было закреплено  учением об  иллюзорности  страдания (Майи).

Так круг времени осуществил свой полный оборот‚ и история духовной мысли пришла снова к  извечной формуле, что некогда была пропета в долине Кулу:



Ахам парамá Брахман (
 « Я есмь изначальный верховный Творец Вселенной».

(((
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 В древнегреческой религии тоже существует персонаж с именем‚ по​добным  Кале  и  Зервану – речь идет  о Кроне (Κρόνος ( Χρόνος = «время») или Сатурне. Согласно изложению Аполлодора 
‚ первым миром правил Уран, породивший гекатонхейров и киклопов, заключив их в чрево Земли (Тартар), а также небесных богов-титанов, из них последним ( Крона. По наущению Геи (изначальной «неду​альной пары» Урана 
) титаны восстали против отца под предводительством Крона. Победив, Крон «отре​зал детородный орган Урана и бросил его в море». 

С переменой власти титаны, дети Урана, вывели из Тартара заключённых там братьев и поднялись на Небо, вручив власть Крону. Можно  изменить положение вещей, но не «паттерн», поэтому «Крон же снова заковал их (гекатонхейров и киклопов) и заключил в Тартар». 

По Проклу (и А.Ф.Лосеву), Кронос есть Ум и начало разделения, тогда как Уран – единство. Крон ( второй Отец после Урана ( «жил тем‚ что пожирал собственных детей»:  обратно поглощая свои эманации, он пребывал в  процессе‚ который йоги называют дхьяной. По истечении отведённого ему срока он проглотил вместо шестого по счёту чада завёрнутый в пелёнки камень ( став жертвой непроизвольной «синкопы» и предусмотрительности  со стороны жены-сестры своей‚ Реи. Итак‚ положение Крона стало представляться довольно шатким. 

В результате Зевс ( новорождённое Небо ( был благополучно перенесён в пещеру на Крите‚ где куреты производили бешеные пляски в полном вооружении‚ со страшным шумом ударяя копьями о щиты‚ дабы отец не услышал крики младенца.

«Став взрослым‚ Зевс призвал на помощь Метиду 
‚ дочь Океана‚ и она дала Крону выпить зелье‚ которое заставило его изрыгнуть вначале камень‚ а затем и детей‚ которых он проглотил. В союзе с ними Зевс начал войну с Кроном и титанами». 

С возмужанием Зевса  вспыхнула снова война на земле и на небе, причем 

«после того, как они сражались десять лет, Гея предсказала Зевсу победу, если он привлечет в качестве союзников тех, кто были низ​вергнуты в Тартар». 

Из этих последних 

«Киклопы дали Зевсу гром, молнию и перун (ср. с мифологиче​ским оружием индоариев – «брахмастрой» или  «ваджрой»), Плутону шлем, а Посейдону ( трезубец» 
.

С такими-то средствами трое братьев ( сыновей Крона‚ разделивших между собой три стихии ( небо‚ море  и землю ( одержали победу над  титаническими порождениями Урана: последние снова были сброшены в Тартар, где одни должны сторожить других. Творческая же мощь Крона (о судьбе последнего у Аполлодора ничего не сказано) ( очевидно, перешла к Зевсу таким же спосо​бом, как ранее сила Урана – к Крону.

 Впрочем‚ многие в античности  полагали‚ что Уран‚ Крон и Зевс в самом деле царствовали на Крите. Критяне показывали пещеру‚ в которой младенец-Зевс был вскормлен молоком козы Амалфеи и мёдом диких пчёл‚ а также  фундамент города‚ основанного Зевсом близ Дикты. С царствованием Крона связывали время «серебряного века»‚ когда люди не старели‚ и «их волосы всегда оставались чёрными».

      Так излагается первая глава священной истории, и нетрудно по​нять, что повествование это о циклах времени. 

«Многие тысячи владык над богами прошли

В течение мировых периодов: время превзойти трудно» 
.

В куда более отвлечённых терминах говорит о них Елена Петровна Блаватская в «Тайной доктрине» ( коммента​риях к таинственному тексту «Станцы Дзиан» (учёными до сей поры, увы, так и не обнаруженному). 

Из этих соответствий можно заключить, что на представлении о смене   циклов  ( но не в профаническом, «обыденном» понимании времени ( как на наиболее общем принципе основывалось космологическое учение древнейшей религиозной доктрины, закреплявшейся в народном сознании в форме мифов. 

Существует достаточно свидетельств о том, что жрецы, владевшие клю​чами к «науке» и «технологии» архаической эпохи, принимали активное участие в формировании «народной религии» и верований. Так, культ Афины возводят к египетской Неит (Небесной Изиде)‚ святилище которой находилось в Саисе, Египет 
. Оттуда была взята её святыня ( статуя (ксоанон)‚ вырезанная из дерева оливы‚ сохранявшаяся в афинском Акрополе вплоть до персидских войн. Культ Диониса‚ согласно мифу‚ по внушению этого бога ввёл в Аргосе Мелампод‚ сын Амитаона‚  дабы исцелить  женщин от безумия‚ за что получил в награду царство 
. Мелампод славился лучшим тайноведом своего времени‚ а имя или прозвание его ( «черноногий» ( означает то же самое‚ что  «египтянин».  Эвмолп ( основатель общеэллинских таинств ( прибыл в Элевсин из Фракии‚ а до того побывал в Эфиопии 
. Жрецы Египта по праву «отцов» опекали греков в религии и тайных знаниях.  Позднейший «популярный» цикл двенадцати подвигов легендарного героя Геракла несёт явственный отпечаток таинств религии Митры-Варуны 
‚ в то время как исторический Геракл ( Алкид ( больше известен как беспощадный воин‚ предводитель дорийцев‚ вторгшихся на исходе второго тысячелетия до Р.Х. в Пелопоннес 
. Стихи гомеровых песней в качестве «общегреческого эпоса» компилировались и обрабатывались жреческой коллегией в Дельфах точно так‚ как спустя полтора тысячелетия  новозаветные сочинения ( «отцами церкви»‚  и т.п.

Изначальных Урана-Гею («Небо и Земля») можно сопоставить с  состоянием мира до расчленения, когда элементы выходили и сразу же поглощались друг в друге подобно тому, как физики  представляют себе сей​час «физический вакуум» или «горячую Вселенную» в первые пикосе​кунды рождения. Этим объясняются чудовищные характеристики гекатонхейров – первых сыновей Урана, «которые превзошли всех ростом и силой, имея по сто рук и по пятидесяти голов каждый» 
. 

Восстание Крона отчасти мотивировано тем же, чем и (в семитической традиции) восстание Сатаны против Бога:

«Гея, негодуя по поводу гибели детей, сброшенных в Тартар, убедила титанов восстать против отца и дала стальной меч Крону» 
.

Как известно из ближневосточных сказаний (получивших отражение в Библии, а также в Коране)‚ поводом раздора между Богом и Сатаной стало несогласие последнего с участью‚  которую  Бог уготовил человеку. Сходный проступок навлек гнев Зевса и на Прометея‚ бога-Промыслителя (Прометий = «дальновидный»), вылепившего из глины первого человека Девкалиона и укравшего для  него с неба огонь ( божественную сущность, принеся его в полом стебле трост​ника 
 (ср. с авандуди – «центральным каналом» позвоночника):




«И сказал змей жене: нет, не умрете,



но откроются глаза ваши, и вы будете как боги,



знающие добро и зло»





(Б. 3:4‚5).

 Зевс даже и не подозревал‚ что у него появился соперник, а когда проведал‚ то страшно разгневался. И корчиться бы Прометею до сей поры на вершине Кавказа‚ если бы человеко-бог Геракл не отблагодарил его за  некогда совершённый подвиг и не обрубил сковывавшие Прометея цепи. Но и мытарства младшего творца Гераклу неизбежно пришлось принять на себя 
. 

 Прометеем же орфический гимн называет и Крона ( что вряд ли  может быть объяснено только фигурой эпической речи:

Меньших родитель богов‚ Прометей священный‚ муж Реи 
.

Вместе с тем потомком титана Иапета были оказаны и Зевсу немаловажные услуги:  ведь именно Прометей открыл ему тайну‚ как  сохранить власть над богами 
. Боги и герои в своих делах не могут обойтись без помощи скромной нереиды Фетиды‚ коротающей свои дни в потаённом гроте на дне океана и появляющейся на Олимпе плотно закутавшись в дымку тумана, чтобы быть сокрытой от взора Геры, супруги Зевса: ведь из всех богов она одна владеет ключом к могуществу первозданных Сторуких 
. 

Время  представлялось «змеящимся» ( имя Реи означает течение  (ср. παντα ρει)‚ ( и даже наша общая прародительница Хева‚ припоминают‚  была той самой змеёй. Вся вселенная есть как бы свив​шийся Мировой змей (Шеша древних индусов) ( реализация принципа энергии-майи‚ а для того, чтобы добыть бессмертие (амриту) боги‚ согласно мифу‚ использовали этого змея в качестве верёвки‚ вспахтав горой Меру (мировой осью) как мутов​кой  океан первозданных вод. 

Змеи и драконы суть также «хтонические боги» ( уже обжившиеся на планетах, потому Тартар (Ад) является «нижним миром»‚ и все «ангелы, отпав​шие от Бога», автоматически отправляются служить подальше от центра, т.е. на Землю 
:


«Хвост его увлёк с неба третью часть звёзд и поверг их на землю»

(Откр. 12:4).
Змей-Дракон ( персонаж весьма древний ( не всегда имел то специфически-отрицательное значение, каковое он получил у составителей книги Бытия. Таковое он приобретает впервые у Заратуштры (ок. ХVIII? века до н.э.), основателя первой известной нам «пророческой религии», радикально ревизовавшей религию Вед. Достаточно знаменателен  факт‚ что прежде чем стать на стезю пророка‚ Зороастр долгое время служил жрецом в храме Хаомы (Сомы)‚ ( когда вместо ставшей вдруг катастрофически исчезать первоначальной сомы впервые вошли в употребление её заменители 
.

Утверждают и то‚ что драконы  первыми  пришли на незаселён​ную Землю‚ а позднее сделались наставниками юного и неопыт​ного ещё человечества во всяких полезных искусствах. Греки их так и называли – автохтоны: «рождённые от земли»; таковыми драконами были первые аттические цари-законодатели  Кекропс и Кранай‚ а также Эрихтоний, введший поклонение Афине: 

 
 «Глубинная мудрость Земли воплощалась в змее (русские «земля» и «змея» ( одного корня)...

  
 Мир‚ или по-гречески «космос»‚ получает свой привычный вид благодаря жизненной силе Земли» 
.

Этим ещё раз подчёркнута роль Земли-Геи как изначальной всеобщей Матери (Хтон) 
 ( входящей‚ по Гесиоду‚ в число первых четырёх первопринципов космоса.

По свидетельству орфической космогонии‚ донесённой до нас Аполлонием Родосским‚ раньше Крона на снежном Олимпе царствовал Офион (греч. ( «Змей»). Исследователями по мифологии засвидетельствовано‚ что практически нет божества или обожествлённого героя‚ которому в античности не придавались бы те или иные «змеи​ные атрибуты». Зевс‚ Аполлон и Афина когда-то имели змеиный облик‚ и в память об этом священные змеи содержались в их святилищах 
; змеи обвивают кадуцей Гермеса 
‚ а тирс Диониса подобно тому змеевидно увит плющем. Змеи же находимы в младенческих колыбелях  Диониса  и  Геракла‚ и с ними были связаны проявления пророческого дара Тиресия и Мелампода 
. В Индии  и  Китае змей-наг 
 и дракон до настоящего времени символизируют творческую энергию: короны  королевских кобр украшают главы как Вишну, так и Шивы – двух «деятельных» богов верховной триады индуизма. И даже Моисей‚ сказывают‚ когда-то водил свой народ по пустыне, опираясь на жезл‚ украшенный свившимся бронзовым змием.

В греческом мифе «отпадению» придан несколько иной смысл‚ чем в составленных  в Вавилоне  моисеевых книгах. Оскопив Урана,  Крон унаследовал Небо‚ приобретя творческую силу последнего. Впоследст​вии Зевс (то же «Небо»  
) тем же способом отбирает себе силу Крона. 

Совершив семидневный цикл творения, Бог «почил в день седьмый от всех дел Своих, которые делал»‚ согласно  Бытию (2:2), ( но, как хорошо известно далее, отнюдь не «почил»


«великий дракон, древний змий, называемый дьяво​лом и сатаною, обольщающий всю вселенную» 










(Откр. 12:9) 
.

Аналогичное представление выражено следующей народной, не вполне почтительной поговоркой: «Чего только чёрт ни творит, пока Бог спит». «Хтонические» змееподобные боги суть первые земные бессмертные ( как это слово понималось из древности в противоположность смерти:  про абсолютные начала не говорят «бессмертные»‚ но ( «вечные». Единственно обладавшие секретом возрождения, они были хранителями «молодильных яблок» и «бессмертной травы».

Грехопадение  Адама и Евы вместе с утратой невинности стало также обладанием фаллосом,  на что указывают значения змея и наготы:

 «Кто сказал тебе, что ты наг? Не ел ли ты от дерева, с которого Я запретил тебе есть?» 
 















(Б. 3:11) 

( переходящей «эстафетной палочкой» творческой потенции Неба. Последовавшее за этим изгнание

 «дабы воз​делывать землю, из которой он взят» 









(Б. 3:23) 

открывает эон времени последую​щей земной истории – вплоть до воскресения Иисуса Христа, Сына человеческого, который «восстановит первого Адама» и «воссядет на небе судить живых и мёртвых»:



«Первый человек Адам стал душею живущею»‚  а последний Адам есть дух животворящий»

              




(1 Кор. 15:45). 

Небо Апокалипсиса уже всецело принадлежит Агнцу:

«Побеждающий наследует всё»









(Откр. 21:7)

 ( вспомним известный иконический образ: «Иисус Христос – Царь Вселенной». Об этом говорит апостол Павел, которому были внятны тайные смыслы  ново​заветного учения ( 

«Разве не знаете, что мы будем судить ангелов?»



   (1 Кор.  6:3)‚ 

о том и слова самого Иисуса:

«Не написано ли в законе вашем: «Я сказал:  вы боги»?»

(Иоан. 10:34).

Древние теологи были убеждены в том, что небесные боги – это бывшие герои и смертные, по-двигом (тапасом ( силою аскетизма и безупречности) достигшие своего положения:


«Этой деятельностью Шакра (Индра) достиг превосходства (стал царем богов)».


«Оставив удовольствия и обуздав свои чувства, он (Брихас​пати) достиг положения наставника богов».

(Махабхарата V. 29, 8-14).

Сравните слова Евангелия:


«Царство Небесное силою берётся, и употребляющие уси​лие восхищают его».

(Матф. 11:12)

Этому полностью отвечает и учение Алмазной Колесницы – современной ваджраяны: достигшие иллюзорного тела «бриллиантовые существа» ( «превыше богов» 
.

 Так проходит свой цикл и замыкается Колесо Времени. Его «эстафетной палочкой» является творческая потенция нерасчленённого времени ( лингам 
 или детородный орган Урана‚ «безначальная природа» Будды. Сингулярное состояние присутствует непрерывно в каждом моменте и в каждой точке Вселенной, поддерживая её в качестве «алмазной» основы (кун джи),  которая  есть пустота (ср. дао). Эта монадическая сингуляр​ность ( «entity» (  самая «кровь богов» (греч. ίxώρ ( ихор), ( вместе с тем образует сущность того, что называют «выбором», «свободной волей» или «направленностью внимания». Жиль Делёз, выдающийся представитель философского постмодерна, назвал последнюю парадоксальным пере​ходящим элементом 
.

«Переходящий элемент» ( а в компьютере аналогичной функцией явля​ется положение курсора, ( как мы видим, проявлен и в микро- и в макрокосмосе, о чём свидетельствует греческий миф, демонстрируя тем самым безотносительность основного паттерна. Независи​мым образом в физике XX века возникли понятия положение наблюда​теля (Эйнштейн) и «редукция волновой функции» (сокращение множества равновозможных значений до единственного в процессе физического экспе​римента) Шредингера.

Существует достаточно причин полагать, что человеческое сознание есть редук​ция (сокращение). Принцип этот с достаточной ясностью был сформулирован Олдосом Хаксли («Двери воспри​ятия», 1954):


«Чтобы сделать возможным биологическое выживание, Мировой Разум приходится пропускать через редукционный клапан мозга и нервной системы. На выходе же имеет место жалкая струйка своего рода сознания, которая помогает нам выжить на поверх​ности данной конкретной планеты. Чтобы сформулировать и вы​разить содержание этого редуцированного знания, человек изо​брёл и бесконечно развивал те символические системы и те не высказанные прямо философии, которые мы называем языком. Каждый является одновременно иждивенцем и жертвой лингвис​тической традиции, в которой он рождён» 
.  

Этот клапан можно называть по-разному – второй сигнальной системой, двуполушарной психикой, сознанием и подсознанием или культурным сте​реотипом. Специфическим назначением человека как вида и творения Вели​кой природы является не просто «выжить» ( в этом его много превосходят амебы или мокрицы, выживающие на планете уже миллиард лет безо всяких изменений. На горе или на счастье человеку суждено было заново интегрировать частные формы жизни и редуцированные формы знания к их порождающей первооснове‚ – современная научная концепция говорит о ней как о синергии диссипативных структур, связывающей мир и его части еди​ным фрактально-голографическим способом:


«Мы должны подвергнуть сомнению нашу уверенность в том, что мир предопределён и что познание – это отображение. В кон​тексте когнитивной науки это означает, что мы должны пере​смотреть идею о том, что в мире существует готовая информация и её извлекает познающая система» 
.

Синергетическая парадигма расширила диапазон понятия «знание» ( согласно концепции Сантьяго, диссипативные системы природы заключают в себе познающую функцию, которая есть не отображение, но самосозидание – автопоэз
.

Даже нервная система насекомого перерабатывает информацию быстрее, чем это может объяснить кибернетическая модель последовательной обработки сигналов; более того, каждая из миллиардов клеток нашего тела является такой познающей системой  ( элементом автопоэзной сети.

«Я более не могу проводить четкое разграничение между мозгом и телом», 

( говорит нейробиолог Кэндейс Перт 
.
Современный человеческий вид – Homo sapiens («Человек мудрый») решает для себя задачу самопознания уж никак не менее 30 000 лет 
‚ и поиски эти проистекали весьма интенсивно. В 1994г.  в пещере Шове на юге Франции было обнаружено более трёхсот великолепно выполненных рисун​ков,  примерно так датируемых радиоуглеродным методом:


«Специалисты по искусству каменного века были пора​жены утонченной техникой (тени, динамика фигур, точные углы и др.), которой пользовались пещерные художники для передачи движения и перспективы. Помимо росписей, в пещере находи​лось множество каменных орудий и ритуальных объектов, в том числе напоминающая алтарь каменная плита, увенчанная чере​пом медведя. Возможно, самой интригующей находкой оказалось угольное изображение шаманического существа, наполовину че​ловека, наполовину бизона – в самой дальней и темной части пе​щеры» 
.

Как свидетельствует Леви-Стросс 
‚ для людей, живущих‚ по нашим меркам‚ в каменном веке‚ интеллектуальная жизнь протекает нисколько не менее напряжённо‚ чем у современного человека‚ проводящего большую часть дня в офисе. Социальная организация индейцев бороро центральной Бразилии‚ например‚ отражает план строения Космоса ( который мы проиллюстрируем  ниже структурой Октавы.  Деревня индейцев имеет форму круга или концен​трических кругов вокруг большого «мужского дома»‚ который расположен в центре. В периферийных домах живут женщины, и их посещают женатые мужчины‚ а также родственники; число этих домов обычно кратно трина​дцати. Продольный диаметр‚ проведённый через окружность деревни‚ делит её на две основные группы людей «верхней» и «нижней половины»‚ насле​дование «половин» происходит по женской линии‚ и браки могут заключаться только между ними. Поперечный диаметр‚ перпендикулярный первому‚ опре​деляет  людей «верхнего течения реки» и «нижнего течения реки» ( разгра​ничение‚  играющее немаловажную роль в ритуалах. Помимо этого четве​ричного деления‚ отражённого в плане деревни‚ семьи бывают ещё «чёрные» и «красные»‚ относясь при этом к одному из двенадцати родов‚ содержащих по три эндогамные (заключающие браки только внутри себя) ступени ( высшую‚ среднюю и нижнюю.  Все перечисленные градации до тонкостей регулируют каждодневную жизнь ( типы раскраски и рисунки татуировки‚ а также виды украшений‚  строго регламентированные каждому члену племени для каждого случая. Существуют «богатые» роды‚ которые могут позволить себе много украше​ний‚ и «бедные» роды‚ которые не пользуются такими привилегиями. 

 Мужчины‚ не занятые на охоте‚ целый день проводят в мужском доме‚ изготовляя «знаки отличия» ( полируя‚ нанизывая и раскрашивая‚  изготов​ляя «костюмы» (если так можно сказать, поскольку индейцы не знают  ткацкого производства и ходят на​гими) и украшения из определённых перьев‚ костей и ракушечного бисера в зависимости от функций в очередном  обрядовом действе‚ прово​димом  по случаю любого важного события в жизни племени. Время от наступления сумерек и до утра проходит обычно в ритуальных пении и танцах. В погребальных обрядах мужчины изображают духов усоп​ших‚ тогда как женщины ( души живых. Для особых надобно​стей существуют два шамана ( «чёрный» и «белый»‚ первый для предсказа​ний и колдовства‚ второй ( для целительства и общения с «добрыми» покровителями.

 Бороро (  название рыбы‚ именем которой называют себя индейцы,  веря‚ что форма эта переходна: родившись рыбой‚ после смерти они могут превра​титься в попугая арара. Именно диадемами из радужных перьев арара ук​рашают себя мужчины в наиболее торжественных случаях.

Мы знаем, как многие племена индейцев в течение столетий оказывали упорное сопротивление «натиску цивилизации»‚ приносимой сперва на бандерильях завоевателей‚ а затем ( получившими специальную научную и языковую подготовку миссионерами. Загнанные в труднодоступные бес​плодные районы‚ они зачастую предпочитали стремительное вымирание от межплеменных распрей‚ голода и болезней‚ принесённых  белыми людьми 
.

Задачи и концепции,  формулируемые сейчас утончённым языком науки, аксиологически были определены мистиками и поэтами – основателями ре​лигиозных доктрин ( и запечатлены ритуальными практиками задолго до вступления «зари просвещения». Теренс Маккенна высказал, в частности, догадку, что поклонение тельцу, повсеместно распространённое в Старом и Новом свете и дошедшее до настоящего времени (в современной Индии), а равно и сим​волизм луны, напоминающей коровьи рога, (  указывают на  грибы  Stropharia cubensis, произрастающие на помёте крупного рогатого скота и использо​вавшиеся в качестве психеделического средства древнейшей религией.  Эта любопытная гипотеза тесно связана с загадкой ведического культа Сомы, а также Элевзинских мистерий в древней Греции – посвятительного ритуала, позднейшее напо​минание о котором сохранилось  в христианском причастии – таинстве евхари​стии‚ преображающем простейший стимулятор (вино) и насущную пищу  (хлеб)  в субстанции Логоса – кровь  и  плоть  Христовы.

В греческом мифе о скитаниях «гонимой слепнём Геры» Ио‚ обращённой в белую корову‚ «по огромным пространствам Европы и Азии»‚ ( и пришедшей,  наконец  в Египет‚ где она на берегах Нила родила предка египтян и греков, ( сказанием запечатлена память о древнейшем расселении  народов:



   «Она воздвигла статую Деметры‚ которую египтяне назвали Изидой:  точно  так  же  они  назвали  Изидой  Ио» 
.










(((
Каждому, кто удосужится ознакомиться с научной базой синергетики‚ станет ясным, что нетривиальные её концепции своим возникновением и развитием обязаны соответствующим уровнем, достигнутым в  абст​рактных разделах математики (функциональный анализ и фрактальная геометрия), а также в вычислительной технологии (компьютерная техника).

В этой связи не вполне оправданным представляется определение самооргани​зации как порядка из хаоса‚ данное создателем теории диссипативных струк​тур Ильей Пригожиным и закреплённое в качестве такового популяризато​рами. Оно не вызывало бы возражения, если бы понятие хаоса и в наше время воспринималось так же, как древними его создателями: как «соединение всего». По учению Эмпедокла, «хаос содержит в себе зародыши всех вещей», и в этой роли он выдерживает сравнение с плеромой («полнотой») пла​тоников и гностиков, и  Дао («Путём») древнего Китая. Для Герак​лита он – «живой Огонь, вечно возгорающий и вечно угасающий», но в современном словоупотреблении понятие хаоса лишено положительного содержания. Не забудем‚ что научная и технологическая база‚ сделавшая возможной формулировку синергетической концепции‚ ( есть в высшей степени организованная умная материя!

 Математика‚ в самом деле‚ не имеет способа предсказать, какое направление выберет процесс в точках разветвления (бифуркаций)‚ и какая из возможных траекторий аттракторов вступит‚ по выражению Уайтхэда‚ в «формальность осуществления». С этой точки зрения мы имеет статистический рой, характеризующийся коллективными свойствами, а не значения индивидуальных событий:  полевое проявление («волну вероятности»)‚ если угодно‚ а не «твёрдую частицу». 

Квантово-релятивистской физике знаком и «дополнительный» подход – рассматривать всю Вселенную в целом как связную цепь событий. Возникая из «точки сингулярности», Вселенная развивается как симультанно-сопряжён​ное единство, между частями которого проявлены не причин​ные, а скорее синхронистические (в терминологии К.-Г.Юнга) связи. «Шнуровоч​ная теория» (bootstrap) была выдвинута в начале семидесятых годов: в роли «кирпичиков»‚ из которых слагается мир‚ по Джефри Чу‚ выступают непричинные отношения дальнодействия 
. Квантовая психология Р. Антона Уилсона более не отделяет предмета объективной науки от «работы мозга». Атомизм физиков пришёл к отправной точке‚ от которой он начинался: Гаутама Будда‚ а вслед за ним Демок​рит и Эпикур видели атомы («дхармы») не просто «кирпичиками материи»‚ но причи​нами  ощущения и мысли 
.

Прямое непричинное действие может быть прослежено как в живой‚ так  и в не​живой природе. Согласно Р. Шелдрейку‚



«Если у достаточного числа представителей вида развились какие-то организменные свойства или особые формы поведения, они автоматически передаются другим особям, даже если между ними нет обычных форм контакта. Явление «морфического резонанса» относится не только к живым организмам, его можно увидеть в та​ких элементарных явлениях, как рост кристаллов» 
.

С не меньшей очевидностью явление резонанса выражает себя в такой чувствительной среде, какой является человеческое сообщество.

Если, как явствует из теории самоорганизации Пригожина и сотрудни​ков‚ стохастические, т.е. непредсказуемые процессы могут быть представ​лены  в виде тончайшего фрактального узора («паутины»), то отдельные нити этой паутины отнюдь не случайно сплетаются между собою в «живую реальность тела Космоса». Так хаос предстаёт тканью Времени,  открываемой мистиками «материей смысла»,  неотделимой от природы числа и гармонии. Реальность обнаруживает фрактально-числовую природу‚ и основание её положено простейшими принципами. 

«Нечёткие закономерности»‚ открываемые при изучении фрактальных форм‚ содержат многочисленные отклонения‚  в свою очередь приводимые в действие тем же самым нелинейным законом. В определении «священного легоминизма» Г.И. Гурджиевым утверждалось‚ что «исключения из правила» могли бы рассматриваться как проявления закона более высокого порядка.

В самоорганизующемся мире отсутствует детерминизм в смысле Лап​ласа (классической механики) ( и‚ вполне вероятно, что сами «универсальные константы» и основные физические законы заново возникают в игре первона​чал  на каждом этапе развития  нашей вечно юной  Вселенной. Очевидно‚ для игры должна быть основа – хотя бы те же чёрные и белые бобы, которыми Гераклит играл с детьми в песейю. 

Итак, мы неизбежно снова приходим к «вечному вопросу» о характере абсолютной основы, общей для функционирования ума человека и эволюции материи. Трудно оспаривать утверждение, что первым претен​дентом на эту роль, всего вернее, окажется время – та непонятная и самоочевидная субстанция, что Миру даёт возможность – быть‚ а нам  –  осознавать его.

 Постараемся пояснить доводы, по которым время вовсе не является некоей текучей  субстанцией, заполняющей три измерения пространства, но есть принцип представления высшего порядка абстракции.

Разъяснение мы находим у Плотина, римского неоп​латоника III века – дотошный анализ, к сути которого позже ( как отметил А.Ф.Лосев (  никто ничего не добавил‚  в том числе и Кант 
.

В Третьей  Эннеаде, кн. 7,  Плотином обосновываются следующие положения: 

Во-первых, 1) невозможно, чтобы время было движением, поскольку всякий вид движения уже предполагает  время.

Во-вторых, 2) время не является также мерой движения или количеством его, поскольку для измерения этих количеств мы должны пользоваться частью (мерой) времени: эта мера опять предполагает либо движение (например, скорость света в вакууме, используемую современной физикой как константа), либо же некое «иное время», с которым можно  сравнивать  первое.

А в-третьих, 3) время не есть и число, хотя бы «непрерывное», поскольку  ко  времени опять должна  быть приложена  мера‚ или часть времени. Но что есть часть времени ( то же самое время или не время? Часть ( это число, но время не зависит от числа, тогда как счёт, используемый в измерении, уже предполагает время, ( говорит Плотин. Время, стало быть, неделимо, хотя оно содержит «раньше» и «позже».



«Быть может единственное, в чём мреет намёк на ощущение вре​мени, это ритм; не повторение биений, но зазор между двумя та​кими биениями, пепельный прогал в угольной мгле ударов: нежная пауза. Размеренность самих ударов лишь возвращает нас к мизер​ной идее меры, но в промежутках маячит нечто подобное Времени подлинному», 

( так говорит  Владимир  Набоков, и далее:


«Необратимость времени (которое прежде всего никуда не обра​щено) есть следствие узости кругозора: не будь наши органы и орган-роды так вопиюще асимметричны, Время представлялось бы нам амфитеатром, и весьма величавым, похожим на рваную ночь и зубристые горы, обступившие маленькую, мерцающую, мирную деревушку» 
.

И какое  же заключение делает Плотин?

А именно, что время, число и движение суть разные виды отношения к Вечности,  различные способы отображения его:


«Время возникло вместе с Небом по образцу вечности  и есть её подвижная икона 
;


«Время охватывает непрерывно каждую мельчайшую часть кос​моса  и человека, будучи таковым именно в силу своей связанности с вечностью» 
.

Веч​ность Плотина и платоников (греч. (ἰών  ( Эон) суть единая (τό έν) основа и неразложимая (ваджра) субстанция равно как «ума», так и «материи». В нашей интерпрета​ции Калачакры мы относим её к I уровню иерархически взятого Времени ( его «сингулярности». Три основные категории времени, движения и числа взаимосвязаны: любая из них непременно влечёт две других.

Время ( это узор узоров, благодаря которому единое представляется (можно сказать и «становится») множеством. 

Время –  способ организации (вне-временнόй) основы в симультанные (со-рождённые) иерархиче​ски вложенные паттерны живой реальности тела Космоса. 

Время иерархически организовано, отвечая иерархии космических уров​ней, но при этом остаётся неделимым‚ в соответствии с известной  нам гологра​фической аналогией: в каждой малой части Космоса все уровни времени представ​лены так же, как и в его целом. Этот фрактальный принцип отвечает герметическому учению о  микро- и макрокосмосах.

Но, хотя часть отражает целое, как «жемчужина в ожерелье Индры», целое не выводимо из части, как и голографическая кар​тинка, даже самая совершенная,  не суть породивший её объект.

 Лейбниц в Монадологии иллюстрирует положение следующим образом: каждая монада «отражает» Космос (поскольку имеет «субъект или основание самой себя в Боге»), но она «лишена окон», позволяющих ей заглянуть за пределы самой себя 
.

Позволяющее  нам «знать» ( это начало времени, позволяющее  рассуждать об этом знании –  начало числа. Нити мирового ковра связаны принципом движения, соединяющим концы и начала в нераздели​мое единство природы.

Ум напоминает мережку‚ то есть вырванные из ткани нити‚ ( и тщетна попытка рассуждать о тройственном  едином  (санск. трийуга) в категориях нашего «превращенного» ума. Тем не менее‚ это не означает «непости​жимости»:  «вещей-в-себе» не существует, что хорошо понимали древ​ние;  никак себя не проявляющее (не актуальное) ( не-есть, небытия же также нет (Парменид). Ум ( это колесо с двенадцатью спицами (нидана), и никакая математическая логика, ни теория логических типов ничего не добавят к этому способу рассуждения. 

«Вещь-в-себе» раскрывается прямым методом познания ( гнозисом: запрягай коней, и пусть они несут тебя в небеса Аполлона, на третье и на седьмое небо, как говорит Платон в Федре 
: там причастишься ты жизни богов, и «тонкие, вла​стительные связи» станут внятны тебе:

«Там‚ где вольная жизнь, в третьем небе небес, где сияют миры и лучатся, там бессмертным ты сделай меня…».

 «Психофизическая основа» едина, а поэтому откровения и восторги гно​зиса – не более иллюзия, чем следы в толстом слое фотоэмульсии  редчайших микрочастиц – залётных бабочек из мира умонепостижимого.

«Единство субъекта и объекта» ( терапия Гегеля и «классической немецкой философии» ( на короткое время реанимировала философскую жизнь Европы после кантианского «коллапса», подвергнувшись сразу же резкой критике со стороны Шопенгауэра. Это была всё та же утончённая игра в понятия, лишённые жизненного сока, что и диалектика позднейших неоплатоников, утративших  способность восхождения ( эпоптейи. Элевзин закрылся, и секрет «напитка бессмертия» последние бессмертные унесли с собой…

 «Сумерки богов» линеарного мышления и ньютоновой науки на​ступили синхронно с «закатом Запада», как и было предсказано. Новые пан​диты и гуру квантовой механики, спаливши для начала  несколько островов в Ти​хом океане, увидели вдруг, что законы внутриатомного уровня могут служить объяснением загадки жизни и сознания. Эрвин Шредингер еще в 1944 году писал, предваряя открытие ДНК:


«Для физиков – и только для них – я постараюсь прояснить свою точку зрения таким образом: живые организмы, как представля​ется, являют собой макроскопические системы, свойства поведе​ния которых приближаются к тем физическим системам, которые заморожены до абсолютного нуля и беспорядочные молекуляр​ные колебания которых прекращены» 
.

Фритьоф Капра остроумно подметил, что революционные открытия в области ге​нетического кода, фрактальной геометрии и индоловых галлюциногенов про​изошли синхронистически ( т.е. по видимости, никак между собой не связанно‚ ( в биологии, чистой математике и психофармакологии практически одновременно. К внушительному списку достижений головокружительных десятилетий века надо добавить и успехи‚ достигнутые в глубинной психологии ( отчёты о трансперсональных содержаниях человеческой психики. Описание К.-Г. Юнгом организации психики как мандалы для науки о человеке  значило то же самое, что для физики – открытие квантов энергии Максом Планком. 

Любуясь красотами множества Мандельбро, Фритьоф Капра говорит следующее:


«Рассматривая эти изумительно красивые изображения закру​ченных спиралей, водоворотов, морских коньков, органических форм, расцветающих и превращающихся в пыль, нельзя не заме​тить сходства этих картин с психеделическим искусством 1960-х годов. Это было искусство, инспирированное схожими путеше​ствиями, но содействовали им не компьютеры и новая матема​тика, а ЛСД и другие психеделические наркотики».


«Можно предположить, что фрактальные паттерны, столь пора​зительно проявляющиеся в ЛСД-опыте, каким-то образом встроены в человеческий мозг»,  (
 заключает он 
.

В основе множества Мандельбро лежит отображение, которое записыва​ется очень просто:

                     z
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z2 + c‚ –

итеративный процесс на плоскости комплексных чисел.


«Звук, который под конец начинает видеться как топология, ди​намически свёртывается в форму, голосом которой и становится этот звук, и которая вслед за этим начинает разворачивать иде​альные комплексы, представляемые со специальной целью нау​чить чему-либо».


«В некотором абсолютно точном смысле ( это место, откуда при​ходят идеи. В этом другом измерении излучаемые в несравни​мых масштабах идеальные конструкции проходят перед взором странствующего‚ и могут быть постигнуты в одно мгновение» 
.

Какие ещё нужны были доказательства, что существует то место, где счастливо встречаются метафизика и математика и идут далее в обнимку друг с другом – «интерфейс между духом и материей»
‚ лежащий  в самом центре парадокса времени?

Наблюдения исследователей глубинной психологии отчётливо засвидетельствовали, что возникающие в «измененных состояниях сознания» феномены невозможно вывести из конкретных физиологических или био​химических причин: проявления этих функций превосходят возможности языка‚ да и вообще ведут далеко за рамки психического.

 «Концептуальное мышление»‚ в самом деле‚ может отсутствовать все несколько часов действия психеделика‚ «и связно сказать о чём-либо человек не в силах». Переход от этих ландшафтов к «нормальной» мыслительной деятельности и языку понятий можно сравнить с возвращением от участия в прихотливом танце легких чешуек ( изысканных отпечатков редчайших мировых загадок‚ или от управления источниками внутризвёздной энергии ( и спуском в подземную каменоломню, дабы ворочать и отёсывать гранитные глыбы. «Экстраординарное усиление интегративных и творческих возможностей» ( считавшееся редким достоянием гениальных индиви​дуумов или боговдохновенных мистиков ( под влиянием изменения содержа​ния моноаминов в ткани головного мозга могло найти объяснение лишь в предположении того, что мозг может «работать как антенна», способная непосредственно воспринимать информацию не только данного (человеческого) биологического вида, но и от других видов, от биосферы, клеточного и субатомного уровней и Космоса. Более того, «галлюциногены» производят и подлинный «макрофизический квантовый эффект», направляя реально происходящие события, ( и вся реальность может быть постигнута как одна «разросшаяся синхрония».

К человеку равно как к электрону‚ ( считает Ст. Гроф‚ ( применим принцип дополнительности  Бора:

«мы должны принять парадоксальный факт‚ что человек есть одновременно и материальный объект‚ т.е. биологическая машина‚ и обширное поле сознания 
.

Нейрофизиологи пришли к выводу, что нейронные сети мозга скорее ответственны за деятельные функции тела, его физические акты, в то время как высшие спо​собности памяти и обучения, предвидения и творчества в большей мере связаны с ядром клетки, молекулами ДНК.

Шредингер был прав в своей гипотезе, что основа клеточного ядра, отвечающая за феномен жизни, является макроскопическим квантовым объектом:  нити  ДНК  можно увидеть в мощный микроскоп, и в то же время это жидкие кристаллы, способ​ные излучать когерентные электромагнитные волны в световом и сверхвы​сокочастотном радиодиапазонах, т.е. работать как квантовый генератор. Излуча​телем и приемником здесь выступают неспаренные электроны нуклеиновых оснований ДНК и РНК, рабочих центров ферментов и проводящих каналов мембран. Активность этих электронов, которые также присутствуют в гетероцик​лах моноаминов и других модулирующих деятельность нейронов соединениях, может регистрироваться методом электронного парамагнитного резонанса (ЭПР) 
. К этому добавилась идеальная способность этих молекул быть элементами квантового компьютера.

Что говорить, для окончательного слова в этих теориях потребовалась бы куда более развитая экспериментальная технология, но становится всё больше оснований полагать, что «запутанная» на квантовом уровне биологическая машина легко может «искривлять пространство» и «плести время» ― а ведь именно так  создаются биологические формы. «Паутина событий» Мира как Сверхорганизма строится всего лишь на числовых законах итерации чисел-октав.

В пользу сказанного говорит и тот многозначительный факт, что различные типы жизни, разошедшиеся в своей эволюции миллиарды лет назад и с тех пор развивавшиеся независимо друг от друга, сохранили единый генетический код, несмотря на столь существенные различия своих функций. Данные исследователей указывают на согласованную эволю​цию жизни, «как бы направляемую» (номогенез) в рамках всей планеты. Джеймс Лавлок показал на примере атмосферы Земли, что ее состав и температура оставались на регулируемом, приемлемом для жизни уровне неизменно в течение четырех миллиардов лет несмотря на значительные периодические колебания теплового излучения Солнца и других параметров 
. 

Кроме того, как знает физика, квантовыми излучателями (мазерами) являются космические объекты, «чёрные дыры», некоторые звёздные системы и ядра Галактик. Нет ничего удивительного, если земная биосфера и её организмы включены в единый «тактовый ритм», задаваемый Космосом 
. Свет имеет энергию (действие), но лишен «массы покоя»‚ ( что указывает на природу света как на простейший объект, осуществляющий связь между «физической» (т.е. частичной) и «супрафизической» (вневременной)  Вселенной.

Вся эта метанаучная проблематика, вскользь лишь затронутая нами, развилась в течение жизни одного поколения. Нетрудно  представить, что «научный гнозис» в самом скором времени мог бы привести к коренной перемене в характере человеческого сообщества. И как знать, не окажутся ли некоторые памятники древнего мира, ( а в их числе загадочные математические «курьёзы» вроде И цзина, циклического календаря и священного летоисчисления майя рудиментом ( или «непосредственно воспринятым посланием» ( о существовавших  прежде числовых знаниях цивилизаций? 

В пользу таких гипотез может служить  указание, что Мезоамерика, наиболее богатая поразительными артефактами, является в то же время экосистемой, содержащей максимально известное число психоактивных индоликов и амфетаминов 
. Антропологам эти культуры являют вящее доказательство того‚ что производство металлов и пластмасс и машин, сжигающих нефть, не есть главный критерий определения цивилизации. Известное изображение на саркофаге Пакаль Вотана, открытом в 1952 году (как раз в начале западной «атомной и космической эры»), ( в равной мере выдерживает интерпретации и как пилотирование космического аппарата, и как отчет о психеделическом путешествии (Фиг 1.7).  Некоторые неолитические рисунки «шаманов» из Северной Африки возраста не менее трёх десятков тысячелетий‚ украшенные галлюциногенными атрибутами ( грибоподобными и насекомоподобными формами ( поразительно напоминают нам фигуры современных астронавтов в скафандрах и шлемах.[image: image9.png]



Каковы бы ни были источники происхождения эзотерического учения о времени, явственно ощущается его родство с реальностью не «мира сего», а мира супрафизического и квантового, названного в ваджраяне  дхармакайей – «алмазным телом» Будды.

Способы исследования мира посредством  психологических техник есть методы медитации, наиболее детальную разработку получившие в учениях йоги и тантры. Несколько отличные от этих, но приводящие к сходным результатам повсеместно и с самых древних времен  применялись шаманами. Действие психеделиков-энтеогенов (греч. ἔνϑεος ( «бог внутри 
) выявляет существенные различия в природе людей: для большинства этот опыт может показаться пугающим и крайне нежелательным‚ демонстрируя  такие  неожиданные аспекты внутренней реальности‚ встретиться с которыми их сознание вовсе не готово‚ ( а также открывая‚ сколь шатки основания так называемого «здравого смысла»‚  устанавливаемые языком и обществом: 


«Я понял, что могу определять, какие идеи являются живыми и какие ( мёртвыми: мёртвые идеи не выражались иероглифами, а оставались словами. Я обнаружил, что в обычном человеческом мышлении имеется огромное количество таких мёртвых идей» 
. 

Главная «особенность» связана с тем‚ что человек здесь впервые начинает приближаться к тому‚ что является полным осознанием. Проникая в эти глубины, «наблюдающий свидетель» становится беспристрастным очевидцем  работы мозга ( клише памяти и скрыто действующих его функций вплоть до клеточного уровня; он также способен покинуть своё физическое тело‚ и изменять работу «программ»,  действуя на любом из  мировых уровней 
.

Им обнаруживается‚ что движение эмоций и мыслей управляется прихотливой игрой‚ а воспринимаемый обычно целостным психический процесс («сращение» ( англ. concrescence ( Уайтхэда) ( есть театр в хорошо срежиссированной постановке. Может быть открыто несколько «этажей» психики с различающимися шкалами времеми, причём более «медленный» ряд мыслеобразов на каждом этапе определяется путём выбора элементов из более «быстрого» ряда, что  происходит одновременно на четырёх уровнях‚ и т.п. Тело становится единым контуром спирально циркулирующих энергий, достигая вселенских масштабов, при этом различные виды психических сил проявляются в форме «божеств», возникающих на различных планах («лотосах») тонкого тела. Это тело имеет строгую математическую структуру, к которой лучше всего подходит определение кристалл.

Как отмечает большинство исследователей, первым ощущением в изменённых состояниях сознания является изменение хода времени, а интеграция психических элементов приобретает исключительно абстрактный характер 
. Иное дело, что далеко не все практикующие  обладают достаточной подготовкой в области  математики, чтобы адекватным языком описывать увиденное.

Весьма знаменательно, что такое, казалось бы, радикальное нарушение (с точки зрения «нормальной психологии») функций работы мозга нисколько не сказывается на субъекте «психонавта»:  напротив, его способность понимать увиденное возрастает на порядки, вплоть до достижения им области, где всё теряется в едином потоке сознания ( умного света (тиб. од сал, санскр. брахмаджоти). Из этого непостижимого истока, как из нитей ковёр, сплетается вновь и вновь кружево профанного мира, стирая разли​чие между «сансарой» и «нирваной»: подвижник может пребывать в последней, не оставляя обычной реальности. Глубина океана и волны на его поверхности ( суть та же вода.

 Такое отношение «субъекта» и «объекта» зафиксировано в древнеиндий​ском эпосе терминами «кшетра» и «кшетраджня» ( поле и познающий поле (санск.). Древние учения сходятся на том, что природа «познающего поле» ( т.е. субъекта познания и действия ( является супрафизической («сингулярностью») ( будучи, в конечном итоге, основой самого света. 

Он есть тот «активный элемент», которым «вспахано время» ( по слову О. Мандельштама, ( «элемент пассивный», извлекая пульсации бытия из его недр, дабы из ничто возникла Роза‚ ( возвращая нас к исходной мифологеме  о  Шиве  и  Шакти.       
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Фиг.1.1. Восьмеричное  Колесо закона в буддизме





Фиг. 1.2. Монограмма 


   Калачакры





Фиг. 1.3. Тибетский символ  дордже  (ваджры) (  основные первоначала Космоса





Фиг. 1.4. Тот ( учитель     мудрости





Фиг. 1.5. Тибетская защитная  диаграмма‚ содержащая цвета пяти элементов





Фиг. 1.6.  Двойная секира





Фиг. 1.8.


Шива-Дионис, корибанты и Смерть





Фиг 1.7.  Изображение на крышке саркофага


 Пакаль Вотана.
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� McKenna T., McKenna D. The Invisible Landscape: Mind, Hallucino�gens, and the I. Ching. ( San Francisco: Harper ed., 1992; Маккенна, Теренс. Истые галлюцинации или быль о необыкновен�ных приключениях автора в дьявольском раю. / Пер. с англ. Т. Науменко. ( М.: Изд. Трансперсонального Института, 1996.





� Так называемая мода или «эффект сотой обезьяны». Это и многочисленные факты  конвергенции (параллелизма)‚ стиля‚ а также мимикрии (подражания) в биологии.


� Процессы макроэволюции и теория «направленной эволюции» ( номогенеза.


� См. напр. Lovelock, James, and Linn Margulis: “Biological modulation of Earth(s atmos�phere”, Icarus, Vol. 21, 1974‚ и другие работы этих авторов.


� Гроф Станислав. За пределами мозга./ Пер. с англ. под общей ред. А. Дегтярёва. 3-е издание. ( М., 2000; стр. 65;  см. также фон Франц, Мария-Луиза. Прорицание и синхрония. Психология зна�чимого случая. / Пер. с англ. З.А. Кривулиной. – С.-Пб., 1998.


� Мир как воля и представление l.c.


� Ibid.


� Гурджиев Г.И. Рассказы Вельзевула своему внуку. / Пер. с англ. Ф.Н. Коршакова. ( М., 2000.


� Cogito ergo sum ( «Я мыслю, следовательно, я существую». Декарт Р: «Разыскание истины».


�  См. Жиль Делёз: 22, стр.359.


� Г.Р. Державин. Ода «Бог» (1784 г). Весь фрагмент звучит так:


							Частица целой я вселенной, 


							Поставлен, мнится мне, в почтенной 


							Средине естества я той, 


							Где кончил тварей Ты телесных, 


							Где начал Ты духов небесных


							И цепь существ связал всех мной.


 							Я связь миров повсюду сущих, 


							Я крайня степень вещества;


							Я средоточие живущих, 


							Черта начальна божества; 


							Я телом в прахе истлеваю‚ 


							Умом громам повелеваю -


							Я царь - я раб - я червь - я бог!


� Строгое разделение в древних культурах  людей по троичному принципу (  на сомати�ков (рабочих)‚ психиков (воинов) и пневматиков (жрецов) ( следовало объективным раз�личиям в развитии человеческой сущности. Если П.Д.Успенский  в  эксперименте с га�шишем наблюдал цепь мировых чисел («Новая модель вселенной»)‚ а Якоб Бёме (которого бы в наше время признали  шизофреником) ( вращение ангельских сфер («Aurora»)‚ не прибегая  к подобным средствам‚ то  большее‚ на что иные могут рассчитывать в своих «психеделических  трипах» ( это‚ скажем‚ «превратиться в стену»‚  или... «стать ножкой комода».


� О. Шпенглер.


� Монадология‚ 11.


� Ibid‚62.


� Так, с современной точки зрения математика многие фундаментальные законы и теоретические проблемы физики имеют, оказывается, математическую (т.е. мета-физическую, в смысле Аристотеля) природу — см.: М..Шредер. Фракталы, хаос, степенные законы. Ижевск, 2001.


� Полезно сравнить таинственное качество «избранности» эллинов (которое не в последнюю очередь есть способность служить идеальным проводником) с соседними им  финикийцами‚ у которых они позаимствовали многое ( письменность и богов‚ народом‚ основавшим многочисленные колонии‚ первым на своих кораблях обогнувшим побережье Африки и одно время угрожавшим даже существованию Рима  (походы Ганнибала)‚ ( но не оказавшим  никакого заметного последующего влияния на историю культуры.


� Л.Даррел: Александрийский квартет. Маунтолив; стр.150.


�  Милорад Павич: Внутренняя сторона ветра: Роман о Геро и Леан�дре. ( С-Пб.: Азбука-классика‚ 2001. Геро‚ стр.60.


� Успенский П.Д. Новая модель вселенной. / Пер. с англ. Н.В. фон Бока. ( С-Пб.: Издательство Чернышёва, 1993‚ гл.8. Успенский великолепен в диагностике и распознавании формы: он  банален‚ когда дело касается общих рассуждений‚ но неизменно проницателен‚ переходя к непо�средственным личным наблюдениям.


� Е.П.Блаватская. Тайная доктрина‚ т.3. Введение.


� Лосев А.Ф. Античный космос и современная наука. В: Бытие – Имя – Космос. / Сост. и ред. А.А. Тахо-Годи. ( М.: Мысль, 1993, стр. 233.
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� Идрис Шах. Суфизм. ( М.: Клышников, Комаров и Кº, 1994.
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� Что по-гречески означает «восхождение». «Я знаю многое о тайнствах‚ но предпочитаю обходить их молчанием»‚ ( часто встречается у Павсания (Описание Эллады).


� Как было замечено специалистами‚ материальные культуры нашего типа могут не оставлять никаких следов в археологических слоях: сталь‚ бетон и синтетические мате�риалы  через несколько столетий обратятся в пыль‚ а артефактов наподобие Стоунхеджа или Большого Сфинкса мы не оставим тоже‚ и до потомков от нашего времени дойдут лишь странные сказки…





� Замечателен в этой связи  миф‚ относимый к  древнейшей религии и вошедший в  празднуемые раз в три года эллинские таинства‚ любезно переданный нам раннехристиан�ским писателем: отрок Дионис-Либер‚ сын Зевса (он же Зен) ( царя Крита ( от Деметры‚  был заманен царицею Герой искусно сделанными игрушками:  «игральными костями‚ зер�калом‚ кубарями‚ удобовращаемыми колёсиками‚  гладкими мячиками и золотыми ябло�ками‚ заимствованными у Гесперид» ( во внутренние покои дворца‚ чтобы быть зверски убитым и рас�терзанным Титанами (Arnob.19; в: Лосев А.Ф. Мифология греков и римлян. Сост. и  ред. А.А.Тахо-Годи.( М.: Мысль, 1996; стр.193).


� Линии преемственности Калачакры сохраняются также в школах Кагью и Сакья.


� Муллин, Гленн. Практика Калачакры. /Пер. с англ. ( М.: Беловодье, 2002; стр. 26.


� L.c.


� Мбх. XI. 2. 24.


� Лунный свет санкхьи. Изд. и предислов. В.К. Шохина. ( М., 1995‚ стр.303.


� Муллин, Гленн. Практика Калачакры. /Пер. с англ. ( М.: Беловодье, 2002; стр. 169-170.


� Ibid‚ стр.72.


� В слове время присутствует тот же индоевропейский корень, что и в слове веретено. 


� По-гречески экпироз. Шива допускает танец энергии  Шакти‚  но он не есть энер�гия‚ а лишь семя её проявления. Шива трансцендентен времени‚ ибо он  цикл циклов  (санскр. Калакалайа).


� Дхаммапада.


� Энциклопедия тантры. / Сост. В. Нугатов. ( М.: Локид, Миф, 2001; стр. 72.


� Там же, стр. 206, 508. Ср. из Ф.М.Достоевского: «Le bon Dieu, создавая женщину, уж, конечно, знал, чему подвергался, но я уверен, что она сама помешала ему и сама заставила себя создать в таком виде и… с такими атрибутами; иначе кто бы захотел наживать себе такие хлопоты даром?» (Бесы, ч.1, гл. 3‚ X).





� Hymn. Orph. XXXV. Летό известна как мать Аполлона и Артемиды (см. ниже). Ср. древнеславянскую Ладό (Рыбаков  Б.А. Язычество древних славян.( М.: София‚ Гелиос‚ 2002; стр. 342(350). Одеяние чёрного цвета приписыва�ется орфическим гимном также Изиде (Hymn. Orph. XLII). Очевидно‚ что чёрный ( это цвет Ночи‚ относимой Гесиодом и орфиками к числу четырёх первых начал космоса  (Hymn. Orph. III).


� Форма ваджры (дордже) может восходить к известному с бронзового века изображе�нию   двойной секиры – «символу божества (молнии)‚ очень распространённому во всей Малой Азии и значительно шире» (Павсаний. Описание Эллады. В 2-х тт./ Перев. и вступ. статья С.П.Кондратьева. Репринт издания 1938 г. ( М.: НИЦ Ладомир‚ 1994; стр. 484): «двойной топор» мы встречаем на ме�галитах Крита‚ старинных греческих монетах‚ в искусстве скифов и т.д.


� Асклепий был убит Зевсом за то, что стал воскрешать мёртвых. «Агнит – это прозвище Асклепия‚ потому что деревянное изображение бога было из дерева «агнца» (непорочного(» (Павсаний‚ III. XIV‚ 6). Поклонение Спасителю-Серапису и Тоту-Гермесу (психопомпу ( «проводнику душ»), пришедшим на смену Озирису и предварившим в известной мере позднейшую иконографию Христа,  получало весьма широкое распространение в эллинистическом мире начала нашей эры.


� Переживание смерти и «мытарств» ( прохождения души через мир посмер�тия (тиб. бардо) ( было основой всех посвятительных таинств  в Египте‚  Месопотамии‚ Передней Азии и Греции (мистерии Деметры Элевсинской)‚ что обусловило форму их религий смерти( возрождения.


� В греческом мифе Гермесу приданы явные черты бога-трикстера («шутника»). Он рож�дается в пещере горы Киллены от смертной  женщины ( Майи‚ старшей дочери Атланта‚ ( и Зевса; тайно покинув младенческую колыбель‚ он угоняет коров Аполлона;  затем изготовляет из черепахи первую лиру‚ а также изобретает свирель. За первое Гермес по�лучает от Аполлона в дар украденных коров‚ а за второе ( золотой жезл (Аполлодор: III. Х‚ 2).


� Санкхья-карика‚ 61.


� Гухьявидья буквально означает «тайное знание» (санскр.): «Гухьявидья ( знание мистических сил, заключённых в Звуке (Эфире), следовательно ( в мантрах (распевные молитвы или заклинания),  зависящих от ритма и мелодии; другими словами ( магическое действо, основанное на знании Сил Природы и их взаимодействия» («Оккультизм против оккультных наук»).


� Санкхья-карика‚ 61.


� Аполлодор‚ «Мифологическая библиотека», I. I‚1, и далее. Древнейшего Урана специалисты по религиоведению не раз сопоставляли с Варуной ( верховным богом ариев‚ «владыкой Майи»‚ и Ахура-Маздой  (Элиаде, Мирча. Избранные сочинения. Очерки сравнительного рели�гиоведения. / Пер. с англ. ( М., 1999; стр. 83). Известны  также Уран айы тойон («Небесный Отец»)  якутов‚ и Уракан («Сердце Небес») ( высший абстрактный принцип народа киче Центральной  Аме�рики.


� Уран и Гея есть «Небо» и «Земля» ( первая пара всех «примитивных натурфилосо�фий».


� Метида ( от греч. μητιάω ( «замышлять».


� Аполлодор I. I‚2. Из потомоков Урана гекатонхейры (сторукие) олицетворяют собой творческие потенции Хаоса, а трое братьв-киклопов ( Арг, Стероп и Бронт ( соответствуют трёхгунному делению (Гл. 4).


� Лунный свет санкхьи, стр. 115.


� Ср. Тимей‚ 22е.    


� Аполлодор‚ I. IX, 11-12 и II. II,1: «Эти девушки впали в безумие‚ ( говорит Гесиод‚ ( в возмездие за то‚ что отказались участвовать в дионисийских таинствах... Мелампод обещал исцелить девушек‚ если ему уступят третью часть царства».


� Ibid. III. XV, 4.


� Изображения  подвигов Геракла  украшали трон верховного понтифика  Рима‚ а позд�нее ( также престол святого Петра (Блаватская Е.П. Разоблаченная Изида. Ключ к тайнам древней и со�временной науки и теософии. Т.2‚ гл.1).


� Павсаний‚ V, II-III. «Имя же Геракла он получил от Пифии». Говорят‚ что Гераклов было три: более ранний из них ( наперсник  Зевса Критского ( основал на Крите после смерти сво�его патрона  в его честь первые Олимпийские игры. Но первый Геракл ( как поведали Геродоту египетские жрецы ( был за 17 тысяч лет до фараона  Амазиса (VI в. до н.э.) ( и‚ полагают‚ он тождествен индийскому Балараме (Блаватская Е.П. Тайная доктрина. Синтез науки‚ религии и философии. Т. 3‚ отд. 28).


� Аполлодор I. I,1.


� Ibid. I. I,4.Стальной меч ( конечно‚ не простое упоминание: на исходе «бронзового века»  сталь буквально олицетворяла неизбежность победы «нового времени» над старым...


� Гесиод: Теогония‚ 565.


� «Геракла в его мифобиографии обвиняют в попытке похищения Дельфийского оракула. В «Сефер Толдос Иешу» раввины обвиняют Иисуса в похищении из их Храма Несказуемого Имени!»‚ ( говорит Е.П.Блаватская (Разоблачённая Изида‚ т.II‚ гл Х).


� Hymn. Orph.  XIII, 7. В: Античные гимны./ Составл. и общ. ред. А.А.Тахо-Годи. ( М.‚ Из-во МГУ‚ 1988.


� Благоприятный для богов исход титаномахии был  решён благодаря участию Прометея‚ как позже благодаря Гераклу  ( исход гигантомахии, отмечает А.Ф.Лосев (Лосев А.Ф. Мифология греков и римлян. Сост. и  ред. А.А.Тахо-Годи.( М.: Мысль, 1996; стр. 820).


� Тахо-Годи А.А. Греческая мифология.(М.: Искусство‚ 1989; стр. 137. Зевсу очень бы хотелось взять Фетиду в очередные жёны, но Прометей по секрету сообщил ему, что сын от Фетиды свергнет его власть. Всего же божественных браков Зевса известно семь (!), ( но из них «законных» лишь три, уж не считая многочисленных связей со смертными женщинами.


� Гурджиев Г.И. Рассказы Вельзевула своему внуку. / Пер. с англ. Ф.Н. Коршакова. ( М., 2000.





� Зороастризм и воззрения парсов, как считают исследователи, оказали определённое влияние на формирование иудаизма. Хаома произрастает на священном острове посреди мирового океана рядом с Древом всех семян, которое охраняет драконообразный пёс Сенмурв. Таким образом, Древо познания, плод с которого вкусили Адам и Ева, получает тонкие связи с Хаомой.


� А.А.Тахо-Годи, стр. 28-37.


� От греч. Хтон ( «Мать сыра-земля» или Гея: При-Рода.


� Лосев А.Ф. Мифология греков и римлян‚ стр. 51; см. также Орф. гимн XXXII. Змеем греки видели даже бога любви Эрота‚ ( ср. известное стихотворение Сапфо.


� Символ бога-проводника Гермеса ( жезл с обвившим  его змеем ( в наши времена столь часто попадается на глаза‚ что никто уже не задумывается о магическом его назначении: это знак всесильного доллара ($).


� «...змеиных детёнышей он подобрал и стал вскармливать. Когда змеи выросли‚ они однажды вползли ему во время сна на плечи и стали прочищать ему уши своими языками. Мелампод в страхе пробудился‚ но стал понимать язык летавших вокруг него птиц. Узнавая многое от них‚ он стал предсказывать людям будущее». ( Аполлодор I. IX‚11.


� «Имя нагов давали в древности Посвящённым», ( говорит Е.П.Блаватская. Гермес был нагом: известно древнейшее его изображение в качестве змея с головой барана, а также богатая фаллическая символика.


� Слово «Зевс» происходит от обще-индоевропейского корня, означающего «небо», ср. лат. deus.


� «Враг Бога»  ( в древнем Египте это Сэт‚  у греков Тифон‚ (  ставший впоследствии  значительной фигурой  в мировых религиях‚ как может быть установлено‚ неизменно яв�ляется  повсюду в регионах распространения природных триптаминов‚ одним из источ�ни�ков которых служат грибы рода Psilocybe. Проявле�ние Противобога соответствует незавершён�ному психеделическому опыту ( базовым перинатальным матрицам II и III (  транспер�сональной терапии  Ст. Грофа  (Гроф Станислав. За пределами мозга./ Пер. с англ. под общей ред. А. Дегтярёва. 3-е издание. ( М., 2000‚ стр. 126-138).


� «Нормальная девочка должна ненавидеть змей и червей». ( Вл. Набоков: «Ада», стр. 59.


� Муллин, Гленн. Практика Калачакры.‚ стр. 187.  «Тело иллюзии» не принадлежит ни одной из шести «населённых облас�тей» сансары.
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