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Введение



После войны с талибами мы склонны считать Афганистан дикой страной, населенной варварами, неспособными хоть чем-нибудь удивить Запад. Практически никому не известно, что эта страна была (и является до сих пор) колыбелью значительной части эзотерических учений Востока и Запада и что именно здесь впервые увидели свет многие религии.

Эрнест Скотт[1] приводит весьма интересное наблюдение об этой части земного шара: «С незапамятных времен в Афганистане была сосредоточена загадочная сила, которая периодически прорывается на поверхность в наиболее критические моменты истории, каждый раз приводя к непредвиденному, но ошеломительному эффекту». Скотт, несомненно, имеет в виду нечто непосредственно связанное с традициями, религиями и учениями, которые существуют на территории Афганистана уже более тысячи лет и сегодня представляют собой удивительную смесь хазарейских, пуштунских, талибских, суфийских, буддистских и других традиций.

Афганистан — центр тысячелетних религий. Именно отсюда буддизм проникает в Индию; в его истории можно обнаружить четкие следы пропавших колен Израиля; в Балхе рождается основатель зороастризма; в этой стране находит прибежище несторианство; и именно здесь бьется сердце суфизма — эзотерического течения ислама. Также, помимо ислама, в Афганистане в разное время были распространены: манихейство, индуизм и тибетский буддизм.

Упомянутый ранее Балх считается самым древним городом мира, «Матерью городов», но также его можно отождествить с мифической Шамбалой, поскольку он известен и под именем «Шамс-и Бала», что переводится как «Поднятая свеча». Этот факт без сомнения указывает на связь этого города с историей Агартхи и Шамбалы.

В Балхе родились Заратустра и многие известные суфии, среди прочих Авиценна и Джелал ад-дин Руми, там процветали различные религии. Кроме того, история Балха связана с историей загадочных бактрийцев. Этот город упоминается в сочинениях Блаватской и неустрашимой путешественницы Александры Давид-Нель.

В XIX и XX веках Афганистан вызывал огромный интерес множества искателей, привлеченных персами-огнепоклонниками; вертящимися дервишами; факирами и заклинателями змей; тибетцами, вращающими барабаны своих молитвенных мельниц; таинственными йогами, застывшими в невообразимых позах; медитирующими суфиями и буддистами.

В это время неокатары и арийцы ворошили прах своих предков, а гиперборейцы усердно разыскивали Атлантиду, Александра Давид-Нель поднималась в Тибет, а нацисты шли по следу Туле.

Георгий Иванович Гурджиев, Мэзерс или Блаватская, столь несходные во взглядах, говорят о Высших Неизвестных, которые обитают в Афганистане и которых настойчиво искали эзотерические отделы Третьего Рейха, поскольку Гитлер в своем бреду утверждал, что вступил с ними в контакт. Кроме того, Гурджиев принес из Афганистана энеаграмму (народную психологическую технику, использованную затем Оскаром Ичасо и Клаудио Наранхо). Он познакомил европейцев с вертящимися дервишами и множеством новых понятий, среди которых Братство Сарман, Учителя Мудрости, Внутренний Круг и сверхъестественная сила Сиддхи. Также необходимо подчеркнуть, что два современных суфийских учителя — выходцы из Афганистана. Это покойный Идрис-шах и его брат Омар Али-шах, который все еще руководит из Лондона крупным суфийским орденом, имеющим большое влияние в Европе и Испании.

В горах Гиндукуша, которые афганцы называют крышей мира, сохранились свидетельства присутствия буддистов: пещеры, строившиеся более 600 лет, и сложная сеть галерей, соединяющая около двенадцати тысяч келий. Но также в этих горах произрастают мощные энтеогены: Lagochilus (зайцегуб опьяняющий), Chungari (трава просветления) и Amanita Muscaria (мухомор), тысячелетиями служившая сырьем для получения благовоний. В недрах этой разветвленной горной цепи жили члены секты «просветленных», насчитывавшей восемь степеней посвящения, а также сайиды, хранившие и передававшие духовную энергию, которую суфии называют баракой.

В этой стране, где есть и другие древние города, существующие более тысячи лет, например, Герат, обладающий полной загадок историей и известный в древности как самый культурный и прекрасный город на земле, также имеются суфийские ордены, самые известные из которых Киджбрави, Накшбанди и Кадири. В этой стране живы многочисленные легенды, среди которых предание йезидов о Семи Башнях Сатаны, или предания о секте Павлина, которая превратилась во влиятельную масонскую ложу в Лондоне. Также можно упомянуть легенду (возможно, отражающую исторические факты), согласно которой через Афганистан прошел Иисус Христос, отыскал здесь пропавшие колена Израиля, а затем умер в Шринагаре и был там похоронен под именем Юс Асафа. Не меньший интерес вызывают особые отношения магов Востока с исповедуемым в Афганистане зороастризмом или легенда о том, что Ной вышел из ковчега в афганском Хорасане.

Эта засушливая бесплодная степная страна, расчерченная горными цепями, была завоевана Александром Великим и Чингисханом. Усама Бен Ладен основал скрывающуюся в подземельях лагеря Хост организацию Аль Каида, которая явилась виновницей трагических событий 11 сентября в Нью-Йорке и Вашингтоне.

Как же может быть, что в стране, где зарождались и процветали самые разные духовные традиции мира, замышлялись террористические акты такого масштаба? Как традиции, веками совершенствовавшие техники, способствующие духовному развитию и росту человека, допускают столь негативные явления на своей территории? Как возникло объединение Талибан в стране, причастной столь высоким духовным традициям? Не будем забывать, что барака — это мощнейшая энергия, которая передается через суфийскую традицию и стремится к более совершенному развитию человека, и что следы учения о бараке приводят нас в Афганистан. Соседство духовности и насилия — это не новый факт в истории человечества, поскольку мы имеем очевидные доказательства существования высокодуховных мест, в которых разворачивались самые безжалостные битвы. Примером подобного соседства может служить вся история Иерусалима, о котором сегодня израильский писатель А. Б. Йегошу говорит: «Только в дьявольском мозгу могла зародиться столь запутанная ситуация, при которой две наивысшие святыни двух противоборствующих народов окажутся спаянными одна с другой».

Следует ли думать, что определенные эзотерические учения, выработанные суфийской традицией, могут, попав не в те руки, дать отрицательный результат? Суфии всегда утверждали, что «учение» может быть использовано лишь тем, кто подготовлен к его получению и находится на высшей ступени духовного развития. Может ли развитие духа служить злу в высших состояниях сознания? Все это подводит нас к мысли, что барака может иметь «утечки», используемые «темной» стороной человечества, и что такие «утечки» могут происходить в стране, где Заратустра создал религию, основным положением которой была борьба добра и зла, позже нашедшая отражение в учении катаров.

Террористические акты 11 сентября, совершенные пилотами-самоубийцами, заставляют нас вернуться в далекое прошлое и возрождают в памяти преступления секты ассассинов. Сегодня мы можем утверждать, что Бен Ладен — воплощение нового «Горного старца», повелителя Аламута, и что его пилоты-смертники — современные ассассины. Мотивы Горного старца и Бен Ладена очень сходны, они состоят в том, чтобы посеять ужас среди богачей, угнетающих себе подобных. Но существует и еще одно, менее явное совпадение: когда Аламут был захвачен, живущие в нем убийцы бежали в Афганистан, Гималаи и Синд.

Кажется, что все произошедшее 11 сентября и в последующее время было срежесированно, чтобы спровоцировать битву добра и зла, как остроумно и метко обозначил происходящее президент Джордж Буш, будто кто-то посвятил его в странность внутреннего устройства развивающихся событий. Действия, предпринятые Бен Ладеном в ответ на нарушение прав мусульманских народов — экспансию Запада, насаждение продажной западной идеологии, присутствие «неверных» в Саудовской Аравии, угнетение палестинского народа и т. д., — не решили проблемы, а усложнили их. Произошло охлаждение между исламскими странами и Западом, что послужило оправданием нападения Израиля на палестинский народ, привело к тревожащему возрождению фашистских партий в Европе, оправдало войну в Афганистане, увеличило страх перед терроризмом и также повлекло за собой скрытые политические и экономические последствия.

Мусульмане скажут по этому поводу, что это «уже было предначертано»; отдельные излишне подозрительные представители Запада видят во всем этом странные «силы», которые негласно правят миром. Но можно смотреть на эту борьбу добра и зла еще более циничным взглядом и думать, как свидетельствует Эдуардо Аро Текглен, что Усама Бен Ладен «мог бы получать неплохие деньги в ЦРУ во Флориде — с новым лицом и новым паспортом».

Вопрос, который повергает нас в глубокое шекспировское разумье, сводится к тому, кто олицетворяет добро и кто — зло? И этот вопрос приводит нас к такому размышлению: когда мы считаем, что знаем что-то, не происходит ли это потому, что кто-то хочет, чтобы мы знали именно это? Это особенно актуально ввиду событий, подобных терактам в Нью-Йорке и Вашингтоне и ответному удару в Афганистане, контекст которых заставляет нас спрашивать себя: «Кому это выгодно?»

И если мы снова займем циничную позицию, то увидим, что владение строящимися на территории Афганистана газо- и нефтепроводами может быть выгодно только крупным корпорациям, которые будут их эксплуатировать, и эти выгоды всегда будут больше в дружественной и стремящейся к сотрудничеству стране, чем среди интегристов, ненавидящих североамериканские интересы.

В этой книге мы рассмотрим все обозначенные вопросы, увидим, что в древности Афганистан считался «центром мира», как в этой стране возникли такие религии, как буддизм и зороастризм, и как в ее горах «пристал» Ной, как, согласно легенде, Иисус обошел Афганистан, обнаружив пропавшие колена Израиля, и, возможно, женился в этой стране. Также мы увидим, что мифический город Шамбала — не что иное, как легендарный Балх, страна бактрийцев, что суфии совершенствовали свои техники в секретных храмах, расположенных высоко в горах, что Гурджиев вступил в контакт с Братством Сарман и привез из Афганистана множество секретов, что нацисты из Третьего Рейха проявляли интерес к тайным знаниям, скрывающимся в этой стране. Мы узнаем, что в Афганистане берет свое начало барака, и, наконец, увидим, как Усама Бен Ладен возродил к жизни тайное общество, представляющее собой всего лишь копию ассассинов Аламута, которые столетия назад нашли убежище в Афганистане.

Также мы увидим, как подчас вымысел превосходит логику и как лжеучителя поддавались своим бредовым фантазиям, которые строились, в частности, на отдельных элементах из традиции и истории Афганистана. Но, с другой стороны, мы докажем, что все происходившее не было чистой случайностью и что, в соответствии со словами Эрнеста Скотта, приведенными в начале нашего вступления, в Афганистане существует загадочная субстанция, которая проявляется совершенно неожиданно, чтобы оказать свое влияние на мировую историю.



Глава I

АФГАНИСТАН: центр мира




— Доктор Уотсон, мистер Шерлок Холмс, — представил нас друг другу Стэмфорд.

— Здравствуйте! — приветливо сказал Холмс, пожимая мне руку с силой, которую я никак не мог в нем заподозрить. — Я вижу, вы жили в Афганистане.

— Как вы догадались? — изумился я.

— Ну, это пустяки, — бросил он, усмехнувшись.

А. К. Дойль. Этюд в багровых тонах



Легенда о сотворении Афганистана гласит, что, когда Аллах создал мир, он увидел, что осталась куча обрезков, обломков, кусков и отходов, которые никуда не подходили. Он собрал их вместе и швырнул на Землю, и в месте их падения сегодня находится Афганистан. С помощью этой легенды описывается страна, соединяющая Центральную и Южную Азию, орография которой представляет собой самое большое несоответствие между частями целого, которое только можно себе представить. Тут есть и огромные сухие и горячие равнины, и высокие горные цепи, достигающие высоты более 7000 метров, на вершинах которых температура падает до отметки в 15 градусов ниже нуля, и немного хвойных лесов, и обращенные к Ирану пустынные впадины, по которым протекают полноводные реки, умирающие в солончаковых лагунах этой соседней страны. Несомненно, наиболее значительное место в ее орографии занимает внушительный центральный массив, разделяющий страну на две части, — Гиндукуш, вершины которого на востоке достигают высоты 7000 метров и постепенно понижаются к Западу до 4000 метров. Название этого массива переводится как «убийца индуса», поскольку слово «куш» восходит к персидскому глаголу «коштан», что означает «убивать». Говорят, что это название напоминает о караванах рабов, которые возвращались из Индии и должны были пересекать его ледяные скалы, что приводило к гибели многих рабов и проводников. В какой-то момент «куш» в названии заменилось на «кух», что на фарси означает «гора». Эта внушительная горная цепь окаймлена с боков высокими горными отрогами: с запада — хребтом Пагман, достигающим высоты 4700 метров, а также горами Кух-и Баба высотой 5000 метров, Кух-и Гиссар высотой 4500 метров и частью Банд-е Туркестан высотой 4000 метров.
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Центр мира

Несмотря на сложность орографии, в Афганистан всегда стремились различные народы. Возможно, причина заключается в том, что, как говорит афганская пословица, «какой бы высокой ни была гора, найдется тропинка». В действительности благодаря своему географическому положению Афганистан превратился в центр многих магических и религиозных течений. Здесь они появились на свет, нашли приют или развивались.

Властители древнего мира верили, что район Афганистана был центром мира. Этому посвящена книга Рене Гено-на, в которой говорится о земной оси и о священной горе, в скалах которой суфии черпают божественное вдохновение.

В настоящее время, помимо суфийских орденов и сект, 90 процентов афганцев принадлежат к суннитской школе ханафитов, самой либеральной из четырех школ суннитской мысли. Эти школы были образованы IX веке и назывались ханафиты, маликиты, шафииты и ханбалиты. Школа ханафитов основывается на обычных практиках и наиболее проста для следования. Шиитское направление ислама, в свою очередь, преобладает среди хазарейцев Хазараджата, среди некоторых племен пуштунов, некоторых кланов таджиков и гератцев. У шиитов, так же как и у суфиев, разработаны определенные ритуалы и эзотерические упражнения. Наконец, имеются исмаилиты, последователи Ага Хана, которые составляют одну из ветвей шиизма и живут в горах на северо-востоке Памира (в Восточном Таджикистане и на севере Пакистана). Помимо того, нужно упомянуть отдельные группы, исповедующие буддизм и зороастризм. Хазарейцы из Центрального Афганистана были обращены в шиизм персами, в основном это были непривилегированные пуштуны. Это племена с монголоидными чертами, которые произошли от союзов воинов Чингисхана с коренным таджикским и тюркским населением. Хазарейцев насчитывается 3 или 4 миллиона человек, они образуют самую большую группу мусульман-шиитов в Афганистане. В последние годы они подвергались преследованию со стороны талибов, которые называли их «мунафакин», лицемерами, не имеющими отношения к исламу, не считали их мусульманами и требовали их уничтожения.

Целью этой главы не является изложение подробной истории Афганистана, поскольку многие исторические вопросы будут затронуты в соответствующих главах, когда речь пойдет о самых интересных и загадочных городах этой страны: Балхе и Герате, или ее стратегических пунктах, таких как Гиндукуш, или о Заратустре и других великих личностях, или о различных религиозных традициях. В настоящей главе мы сделаем лишь отдельные крупные мазки, которые призваны наметить общую картину, подвести нас к размышлению о мировых исторических связях. Возможно, первоначально Афганистан был заселен восточноазиатскими народами, исповедовавшими шаманизм, которые обитали здесь вплоть до того, как страна была подчинена персидской империей Ахеменидов. Как мы увидим в следующей главе, шаманизм оказал несомненное влияние на развитие суфизма и многочисленных сект Афганистана, что отразилось даже в доктринах учителей и псевдоучителей, известных в Европе.

Со IV по II век до н. э. Афганистан входил в состав Бактрии, эллинистического государства древних бактрийцев, речь о которых пойдет ниже. На это же время приходится правление Кушанской династии, в эпоху которой в Афганистан проникает буддизм.
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Религиозный и философский расцвет в IV веке до н. э.

В IV веке до н. э. появляется Заратустра, основоположник зародившегося в Балхе маздеизма, который мы рассмотрим в третьей главе. Но необходимо заметить, что именно в IV веке до н. э. происходит бурный расцвет мировой философии, всплеск интереса к тайным знаниям и внутренним духовным поискам, который можно считать первым после неандертальских захоронений Санидара[2] и наскальных рисунков в европейских пещерах и пещере Тассили.[3] В Индии создаются первые Упанишады. В то время индусские племена представляли собой земледельческую общину, населявшую сердце Азии, включая Афганистан. Также в Индии появляется философская школа Самхья, рождаются Будда и Махавира Вардхамана, основатель джайнизма. В Китае создают свои бессмертные произведения Лао-Цзы, автор Дао Дэ Цзин, и Конфуций. Некоторые историки отмечают, что дзен-буддизм зародился в Афганистане, поскольку некоторые священные статуэтки выполнены в бамианском стиле, свойственном этой стране. В еврейском мире это время пророков, и Исайя возвещает пришествие Спасителя.

В Греции наступает время досократиков: Анаксимандра, Пифагора, Гераклита и Парменида. Несомненно, это была эпоха религиозного и философского расцвета, и Афганистан не был исключением, более того, именно он стал колыбелью множества религий.

Значительно позже, уже в IX веке, страна была обращена в ислам различными феодальными династиями. В исламском учении говорится, что при жизни Пророк принимал делегации из Афганистана и дал им имя «Руля».

Значение этого слова является одним из доказательств того, что Мухаммед знал в Афганистане людей, которые должны были указывать путь всему миру, то есть быть рулевыми самой эзотеричной части его религии.

Как мы увидим далее, эта же идея присутствует в тайном знании, передаваемом на Запад различными учителями. Отметим, что багдадский халиф Харун ар-Рашид попытался создать эзотерический центр и что его помощником был Джафар Бармакид, род которого, Пармакиды, или Бармакиды, традиционно охранял буддистские святыни в Афганистане.

Нас может удивить, что Мухаммед выбрал племена Афганистана рулевыми мира, может показаться абсурдным, что рулевые должны были жить в одной из самых негостеприимных и бедных стран мира. Но мы должны помнить, что в те времена Афганистан не был столь бедным, как сейчас, а кроме того, его запутанные горные цепи, сложные подземелья и сети галерей представляли собой подходящие место для передачи таинств Традиции. Тибетский буддизм также удалился от суетного мира на период становления своей религии.

Необходимо отметить, что ислам впитал в себя древние эллинистические культы, особенно сабейской общины Харрана, которая считалась наследницей наиболее эзотерических черт греческой традиции. Кроме того, он тесно соприкасался с христианством и иудаизмом, с иранскими религиями, как с зороастризмом, так и с манихейством, с буддизмом Афганистана и Центральной Азии, с индуизмом на границе с Пакистаном, с монгольским и сибирским шаманизмом, который был распространен во многих деревнях.

Бурная история

В 1219 году Афганистан пережил нашествие Чингисхана. С 1451 по 1526 год восточные афганские племена периодически вторгались в Индию и даже завоевали Дели. В 1747 году Ахмад становится основателем династии Дуррани. В 1826 году ее сменяет у власти династия Баракзаев. В 1837 году в Афганистане появляются англичане. В 1879-м начинаются разногласия с Россией, и при поддержке англичан, стремившихся устранить русское влияние, к власти приходит Абд ар-Рахман. В 1919 году наследник Абд ар-Рахмана, его сын Авив Аллах, был убит, и ему унаследовал другой сын Аманулла, который провозгласил независимость и принял титул короля. В 1973-м, во время отсутствия короля Закир-шаха, генерал Мухаммед Дауд, двоюродный брат и шурин монарха, совершил государственный переворот и провозгласил себя президентом республики. В 1978-м в результате военного переворота Дауд был отстранен от должности, а власть переходит к Революционному Совету, возглавляемому просоветской партией. Однако мусульманское население подняло восстание, по причине чего на следующий год Советский Союз был вынужден ввести войска и назначить президентом Бабрака Кармаля. В 1987 году власть принял Мухаммед Наджибулла. В 1989-м русские войска ушли из страны. В 1992-м исламские партизанские силы вошли в Кабул. Развязалась гражданская война между таджикскими группировками, поддерживающими Бурхануддина Раббани, и пуштунами из Хесби ислами, возглавляемыми Гуль-бетдином Хекматияром. В этот момент в борьбу вмешались сунниты из Талибана и при поддержке Пакистана заняли Кабул в 1996 году. С этого времени начинается современная история Афганистана, ознаменовавшаяся интегристским режимом Талибана и событиями 11 сентября 2001 года, которые развязали военные действия Соединенных Штатов против Афганистана и Усамы Бен Ладена, начавшиеся 17 октября того же года. Вторжение в Афганистан покончило с режимом Талибана, и 20 апреля 2002 года в разделенную страну возвратился монарх Мухаммед Закир-шах. Он вернулся в зеленом плаще, как легендарный Хизр, «Зеленый старец» в суфийской традиции, посланник Аллаха, один из самых загадочных персонажей, который в том или ином образе присутствует во многих религиях. Однако великое собрание народов Афганистана, Лойя Джирга, выбрало временным президентом страны Хамида Карзая.




Глава II

ШАМАНИЗМ: формула без инструкции по применению




Сила эрсинарсинивдлуге

(Не бойся Вселенную).

Шаманское заклинание




Наш опыт смерти является пародией на подлинный шаманизм, именно потому, что, за редчайшим исключением, он лишен понятия имманентного божества.

Г. Блад. Предвестия Золотого века



Шаманизм оказал непревзойденное влияние на развитие всех традиций, распространенных в Афганистане; многие его черты послужили основой для развития религий и обычаев, сформировавшихся в этом регионе. Шаманизм — культ столь же древний, как и сам человек. При исследовании неандертальских захоронений в Ираке, сделанных более 40 000 лет назад, мы обнаруживаем недвусмысленные свидетельства присутствия шамана, совершавшего определенные ритуалы с использованием амулетов и специальных растений. Эти же черты отмечаются в европейских пещерах, например, в пещере Трех Братьев, где имеются следы проведения шаманских ритуалов в эпоху кроманьонцев. В конце концов, более 20 000 наскальных рисунков в алжирской Тассили, относящихся к периоду неолита, не только доказывают существование шаманов в ту эпоху, но и связывают их с галлюциногенными грибами, которые использовались не только в Африке, но и в Центральной Азии, в том числе и в Афганистане. Что касается происхождения шаманизма, Руперт Шелдрейк и большинство антропологов считают его корни столь же древними, как само человеческое сознание. Специалист по трансперсональной психологии Станислав Гроф утверждает: «Шаманизм — это религия и самое древнее в мире искусство врачевания. Универсальность явления вынуждает нас предположить, что шаманизм зародился в эпоху палеолита и в большинстве доиндустриальных культур сохранился до наших дней. Следовательно, он связан с основными и первичными свойствами человеческой психики».

На территории Афганистана шаманизм впервые появляется среди небуддистского монгольского населения, обитавшего в этой стране в древнейшие времена. Впоследствии он распространился в Европу и Америку: в Европу он попал с индоевропейцами, оказав там значительное влияние на формирование учения друидов, в Америку — с переселенцами, которые пересекли Берингов пролив.

Шаманизм, привезенный в Грецию, пришел с севера: из Фракии и варварской Скифии, в которую мигрировали обитатели Центральной Азии. В любом случае, мы говорим об одной из самых древних религий мира, характерными чертами которой можно назвать анимизм и пантеизм. Многие исследователи обнаруживают влияние шаманизма в формировании суфизма, поскольку эти религии обладают многими сходными чертами.

Самые древние техники достижения транса

В Азии шаманы были первопроходцами в техниках, позволявших достичь состояния транса. Шаман — это жрец и колдун, который через транс (этот же метод использовали суфии) вступает в контакт с добрыми и злыми духами, влияя на события в мире, в своем племени, исцеляя болезни и воздействуя другие стороны жизни того общества. По мнению Мирчи Элиаде, шаман — это «тот, кто умеет использовать архаичные техники транса». Факт встречи шамана с добрыми и злыми духами напоминает нам о зороастризме, где борьба между добром и злом играет важнейшую роль. Заратустра, рожденный в Афганистане, имел особое влияние на эту страну. Чтобы достичь транса или измененных состояний сознания, шаман использовал барабаны, особые техники дыхания или ел энтеогенные грибы или травы (содержащие психоактивные или галлюциногенные вещества). В суфизме также будут использоваться барабаны и дыхательные техники, в некоторых случаях — специальные упражнения, подобные тем, которые выполняют вертящиеся дервиши, и прежде многие суфийские ордены употребляли энтеогенные травы, чтобы достичь измененных состояний сознания.

Энтеогенные растения в изобилии произрастают в Афганистане. В неполном списке этой фармакопеи первое место безусловно принадлежит траве Cannabis (конопля), родиной которой является Центральная Азия и которая в изобилии произрастает на севере Афганистана. В Узбекистане и соседних с Афганистаном районах экстракт Cannabis втирается в кожу в форме массажного масла. Также следует упоминуть произрастающий в Иране и Афганистане Lagochilus (зайцегуб опьяняющий), из которого производится галлюциногенный чай.

Lagochilus — это невысокий кустарник из степей Туркестана, листья которого в течение веков считались токсичными. Его сбор производится в октябре, затем он смешивается с цветами и фруктами, а при употреблении в него добавляется мед, чтобы уменьшить сильную горечь. В умеренных количествах он используется для лечения заболеваний кожи, для остановки кровотечений и в качестве успокоительного при нервных расстройствах. Но, как мы отметили, также он обладает психоактивным эффектом. Неизвестно, какая часть этого растения и какая его разновидность воздействует на нервную систему подобным образом, особенно если принять во внимание, что существуют 34 вида Lagochilus, распространенные в Центральной Азии, Иране и Афганистане. Еще одно растение — это Peganum harmala (гармала обыкновенная), вдыхание дыма которой вызывает галлюцинации. Не будем забывать, что из мака (Papaver Somniferum) получают опий и героин и что талибы использовали его в качестве товара для покупки оружия. Наконец, существуют грибы, самый известный из которых — Amanita muscaria (мухомор), отождествленный Робертом Гордоном Уоссоном[4] со знаменитой сомой арийцев.

Но вернемся к шаману и его особым искусствам. Криппнер полагает, что шаман — это «туземный знахарь, который произвольно изменяет свое сознание, с целью получить знание и силу, происходящие из мира духов, чтобы помогать членам своего племени и лечить их». Гарнер, один из крупных специалистов по шаманизму, подчеркивает, что это «человек любого пола, который состоит в особом контакте с духами (некой силой, которая с трудом поддается обнаружению) и способен использовать свои способности, чтобы помогать тем, кто одержим этими самыми духами». Наконец, Р. Н. Уолш указывает, что шаман — это «проводник, целитель, связующее звено, хранитель мифов и представлений о мире данной социальной группы».

Итак, обозначим цели шамана. Он должен лечить, чистить, очищать, чинить, улучшать связи человека с его окружением, толковать происходящее в окружающем мире.

В любом случае, шаманизм был одной из первых религий, появившихся в Центральной Азии и оказавших большое влияние на Афганистан. Его воздействие ощущается в зороастризме, суфизме и исламе, так же как и в верованиях многочисленных сект. Генри Корбин подчеркивает, что «любое исламское религиозное исследование основано на примате эзотеричного над экзотеричным, неявленного над явленным».

Шаманские техники психологической работы, особенно в рамках трансперсональной психологии, нашли применение в многочисленных центрах психологических исследований, например в калифорнийском Есаленском институте. Сочетание барабанов, музыки и часто энтеогенов достигает наивысшей точки во время так называемого путешествия шамана, что иногда означает духовное раскрытие, иногда — встречу с потусторонним миром, измененное состояние сознания и перерождение адепта.

Как мы увидим в следующих главах, многие техники, используемые западными учителями, которые, по их словам, они изучили в тайных центрах Афганистана, имеют ярко выраженные черты шаманизма, заимствованные суфизмом или эзотерическими сектами, возникшими в этой стране.





Глава III

ЗАРАТУСТРА: священное путешествие между добром и злом




Провозглашаю себя почитателем Мазды, учеником Заратустры, врагом Дэвов, последователем закона Ахуры и воспевателем Амеша Спента.

Вначале было два духа-близнеца, один из них был добрым, а другой — злым в помыслах, словах и делах. И из этих двух умный избирает добро, а глупец — наоборот.

Тексты маздеистской веры




Нет необходимости проводить глубокий анализ, чтобы угадать, что Бог и дьявол были первоначально идентичными, одной фигурой, разведенной позднее на два противоположных начала.

Зигмунд Фрейд



В 583 году до н. э. Заратустра с серпом в руках стоял напротив огня священного алтаря, окруженного золотыми сосудами с хаомой, священным напитком, сваренным из похожего на ревень растения, произраставшего в персидских и афганских горах. По углам — глиняные горшки с курящимся ладаном, рядом с ним те самые волхвы (или, как их еще называют, маги), которым легенда приписывает подношение даров младенцу Иисусу, распевают гимны, возвещенные Заратустре самим Ахура Маздой. Заратустра был убит одним из этих волхвов или несколькими заговорщиками.

Помимо произнесения заклинаний, маги вырывали зубы, лечили болезни и готовили лекарства. В Заратустре они увидели пророка, возвестившего существование единственного Творца, Бога новой дуалистической религии. Его неприязнь к магам стала очевидна с первой минуты, когда он заставил пересмотреть бактрийские ритуалы и обвинил их в проведении оргий под видом религиозных таинств. Кроме того, Заратустра произвел много решительных изменений в основной государственной религии, среди которых поклонение священному огню, запрет на сожжение трупов и решение выставлять их на высокие башни, чтобы их пожирали птицы, и новые обычаи поклонения животным, особенно собакам, причем те, кто с ними плохо обращался, подвергались наказанию.

Существует и другая версия смерти Заратустры, изложенная Фирдоуси, который полагает, что этот верховный жрец был убит внешним врагом и что это убийство было совершено перед священном огнем, как это утверждается и в первой гипотезе, но в городе Балхе, на территории Афганистана, а не в Иране, как полагают другие историки.

По мнению некоторых исследователей, зороастризм возник в Афганистане, поскольку Зороастр, или Заратустра, родился в Балхе и провел там значительную часть своей жизни, хотя потом он перебрался в соседний Иран, в древнюю Персию. Городу Балх мы посвятим отдельную главу, в которой раскроем природу его связи с мифической Шамбалой. Многие черты зороастризма сильно повлияли на формирование восточных и западных эзотерических учений. Это подтверждается даже христианской легендой о волхвах, согласно которой они происходили из Персии, а поэтому их связь с магами зороастризма очевидна.

Зороастризм был основан в соседней с Афганистаном стране Персии, расположенной на территории современного Ирана, около 630 года до н. э. Его основатель, Зороастр, или Заратустра, как мы уже объяснили, родился в Балхе, провел часть своей жизни в этом городе и погиб от руки жреца в возрасте 77 лет. Некоторые историки уверяют, что Заратустра принадлежал к племени магу, которое полностью завладело правом отправления религиозных таинств и ритуалов. Также существуют данные, согласно которым семья супруги Заратустры имела сильное влияние при шахском дворе.

Зороастризм основывается на дуализме: человечество должно выбрать между добром и злом, и от этого выбора зависит вечная жизнь человека. Несмотря на этот дуализм, существует лишь один Бог, Ахура Мазда, который породил два противоположных духа.

Дети Света против детей Тьмы

Зороастр, который жил с 660 по 583 год до н. э., получил божественное откровение от великого бога Ахура Мазды, который завещал ему бороться против тьмы на стороне света. Вечная тема борьбы тьмы против света повторяется на всем протяжении человеческой истории, эта тема поднимается во многих исламских сектах, в европейских масонских ложах и даже упоминается в рукописях Мертвого моря, в знаменитой «Речи о войне», описывающей последнее сражение между детьми света, или силами добра, и детьми тьмы, силами зла. В этой же рукописи используется термин «Учитель Мудрости», очень характерный для легенд Афганистана, как мы увидим в следующих главах. Даже Голливуд разрабатывал тему борьбы между светом и тьмой в эпопее о Звездных войнах. Мани, который также создал дуалистическую религию, тоже основывается на мифе о войне Отца Величия против Князя Тьмы. В его учении свет получает важную символическую нагрузку, поскольку его носителем, в частности, является человеческая сперма.

Три заповеди Заратустры суть: добрые мысли, добрые слова и добрые дела, поскольку все действия заносятся в горние архивы, нечто вроде аказических списков, которые вдохновляли искателей Туле. В зороастризме утверждается, что судьба людей решается в зависимости от баланса этой строгой бухгалтерии.

Солнце — это око Ахура Мазды, который живет в области света, а его одежда — это небо, где обитает его царская свита. Справа от него находится Благая мысль. Прекрасный порядок и Прочная власть, слева от него — Святое благочестие, Целостность и Бессмертие.

Вечная борьба добра со злом

В дуализме зороастризма добро и зло равны по силе. Бог и зло антагоничны. Это духовные силы, умопостигаемые сущности. Зло — это сила и реальная конкретная субстанция. Бог не может соприкасаться со злом, они взаимно уничтожают друг друга. Неким подобием этого процесса может служить встреча частицы с античастицей в квантовой физике: их совпадение в одной точке пространства обозначает уничтожение обеих.

С точки зрения зороастризма мир, история, все существующее под Солнцем — это поле боя двух антагонистических сил — добра и зла. Любопытно, что когда президент Соединенных Штатов начал «крестовый поход» против Усамы Бен Ладена, он обозначил его как борьбу со «злом», в которой он и его союзники воплощали «добро». Позиция талибов не сильно отличалась от североамериканского «крестового похода». Для них это был «джихад», развязанный Усамой Бен Ладеном против Соединенных Штатов и их союзников, воплощавших «зло», в котором талибы сражались на стороне «добра» против продажной и развратной западной морали. Но, как мы увидим в последних главах настоящей книги, Усама Бен Ладен не имел законного права объявить джихад, а кроме того, это слово не для всех магометан имеет одно и то же значение, поскольку в более традиционном толковании оно обозначает внутреннюю борьбу мусульманина, имеющую целью самосовершенствование, которое принесет пользу всему сообществу.

Зороастрийская тема борьбы добра со злом снова зазвучала после событий 11 сентября 2001 года, и неслучайно, что она вновь возникает в колыбели Заратустры, в стране, где он родился и где его религия делала первые шаги. Наиболее жестокие сражения произошли в окрестностях города Мазари-Шариф, рядом с легендарным Балхом, в котором, как мы уже говорили, родился Заратустра. Балх упоминается в «Авесте» — книге, которую Ахура Мазда вручил Заратустре вместе с законом во время его путешествия на небо и которую Анкетий-Дюперрон распространил в Европе в середине XVIII века, — когда рассказывается о том, как Ахура Мазда создал шестнадцать совершенных земель, в число которых входил Балх, авестийское название которого было Бахдхи (по-персидски Бахтри). Так, мы читаем, что «четвертая из добрых земель — это страна, которую Ахура Мазда создал в красивом Бахдхи, с высоко поднятой свечой». Этот образ высоко поднятой свечи чрезвычайно важен, поскольку, как мы увидим, когда будем говорить о Балхе, он имеет бесспорную связь с Шамбалой, таинственным потерянным городом, воображаемым или реально существующим царством, центром мира, который находится в Балхе.

Понятие борьбы добра и зла продолжает управлять современным миром, хотя эта двойственность отвергается в буддизме, признающем единственной реальностью единое сознание. Даосизм разделяет то же самое убеждение, и оно выражается в Дао Дэ Цзин таким образом: «Тот, кто говорит красивое, творит некрасивое. Тот, кто говорит добро, творит зло». Атеффен Ринк в своей книге «Пророчества» подчеркивает, что «буддизм, иудаизм, ислам и христианство позаимствовали многие черты из зороастризма: учение о небесном существовании Спасителя до его рождения, дуализм добра и зла или образы событий конца света…»

Борьба между добром и злом в моде в западном мире. Чтобы убедиться в этом, достаточно совершить короткую прогулку по индустрии Голливуда, и мы увидим непрерывное столкновение между «добром» и «злом», между представителями «добра» и «злодеями», намеренными нести в мир зло. Индустрия комиксов также находит множество тем среди вечной борьбы добрых героев и злодеев, жаждущих мирового господства. Вся христианская религия может быть выражена в терминах борьбы между добром и злом, в которой Сатана воплощает мировое зло и врага, с которым необходимо сражаться каждому, кто стремится к добру.

Афганистан: легенды и число семь

Многие понятия зороастризма послужили источником материала для различных эзотерических построений — например, идеологи Третьего Рейха нашли в тысячелетних зороастрийских символах идею вращающегося креста, анаграммы крылатого круга, или идеологию тысячелетних циклов, на которой основано гитлеровское понятие тысячелетнего Рейха. История завершится с последним циклом, именуемым Саошьянт, при котором человеческие существа достигнут бессмертия, окончательно победив и уничтожив зло в последнем решающем сражении. Эти слова мы много раз слышали из уст фанатиков и диктаторов; знакомы они нам и по Апокалипсису святого Иоанна.

Рене Генон нашел бы в понятиях этой религии ссылки на космическую гору, поскольку в зороастризме появляется мост Чинват, который простирается от великой космической горы, расположенной в центре Вселенной, до Рая. Вспомним, что, как верили многие древние правители, Афганистан был центром мира. По мосту Чинват души возносились на суд, проводившийся в соответствии с аказическим списком, в котором фиксируются все человеческие поступки.

Еще одним понятием, связанным с зороастризмом, которое, возможно, вдохновляло оккультистов XIX и XX веков, было представление об Амеша Спента, Бессмертных Святых: «Бог создал Семь Святых Бессмертных, которых затем осталось шестеро, поскольку один из них стал отождествляться с Ахура Маздой». Семь всегда было наивысшим магическим числом, которое часто повторяется в эзотерической литературе, особенно при упоминании Семи Башен Сатаны, о которых мы поговорим чуть ниже. В зороастрийской традиции они назывались Башнями Тишины, в которых маги-волхвы оставляли трупы, отданные на растерзание птицам и грифам. Их не следует путать со сторожевыми башнями, возводившимися для защиты и передачи сообщений с одной на другую, лишенными какой-либо мистической нагрузки, поскольку постройки такого типа возводились во всех странах и служили для предупреждения защитников города о появлении вражеских армий.

В Афганистане семь — это эзотерическое и мистическое число, которое несет особую символическую нагрузку в легенде о крепости Шар-и Голгола, повествующей о том, как святой Яхсус имел семерых учеников, а проклятый этим святым клан Лахаха сократился до семи семей. В той же легенде за взятием города последовала резня, длившаяся семь дней и семь ночей. Также известна легенда о Шар-бану, в которой описывается сокровище, состоящее из семи кувшинов полных золота. И можно привести еще много историй, связанных с числом семь, — например, до сих пор сохранился обычай освещать трапезу светом семи свечей.

В Афганистане легенды передаются от отцов к детям. Среди них — бесконечное множество историй об эпических героях, принимавших участие в великих битвах. Многие из них, сражавшиеся с драконами, по праву занимают достойное место в мировой мифологической традиции о сражениях с крылатыми животными, покрытыми чешуей, извергающими из пасти потоки пламени. Подобный подвиг совершили архангел Михаил; святой Георгий; японский бог Сусано-о; бог Грозы у индейцев Месоамерики; Кадм, посеявший зубы побежденного дракона, из которых родились воины, построившие Фивы; принцы-победители драконов, знавшие птичий язык; воин Рустем, защитник Ирана; монах из азиатской легенды — вот лишь некоторые из этих героев.

В провинции Бамиан популярна легенда о том, что, спустившись в один колодец, можно попасть к царю подземного мира. Этого царя, внешне напоминавшего героев иранского эпоса, окружали демоны, духи и джинны. Джиннами назывался невидимый народ, обитавший под землей, который владел искусством принимать вид любых людей и животных. Что касается царя подземного мира, он изображается в виде великана из восточной поговорки, которую напоминает нам Идрис-шах в «Суфиях». Она гласит: «Великаны происходят из Афганистана, и они повлияют на мир». Некоторые выемки в скалах и входы в горные пещеры также напоминают следы или отпечатки ног, которые приписываются великанам. Образы подземного мира неизменно присутствуют в афганских сказаниях. Таким образом нас не должно удивлять, что именно в этой стране рождаются легенды о Шамбале и Агартхе, которые мы рассмотрим, когда будем говорить о городе Балх.

Особое указание на число семь и на пещеры мы обнаруживаем в Коране, в суре XVIII, аяты 9–11, «семь спящих». Этот стих гласит: «Вот юноши спрятались в пещеру и сказали: „Господи наш, даруй нам от Тебя милосердие и устрой для нас в нашем деле прямоту“. И Мы закрыли их уши в пещере на многие годы. Потом Мы воскресили их (…)».

Там же в Бамиане находится могила аскета Мир Али Яхсуса, который, согласно молве, исцелял парализованных и знаменит тем, что однажды растопил снег в горах. В зиарате Али Сангур покоится его сын. Мир Хашин, который заточил в подземелье демона. Как мы видим, афганцы связывают все порождения ада с подземельями.

Будды Бамиана и появление Ноя

Не покидая область Бамиана, отвлечемся немного от зороастризма, и мы обнаружим, что эта местность была центром индийского буддизма, местом отдыха караванов и столицей буддизма всей Центральной Азии и Индии. Корейский монах Хуэй-чжао, посетивший этот город в 827 году, написал, что правитель города был буддистом. Это звучит правдоподобно, поскольку ислам был принесен в эти места Газневидами лишь в XI веке.

В 1222 году защитники Бамиана убили внука Чингисхана, который в отместку уничтожил все местное население. Немногие выжившие спаслись, укрывшись в пещерах в горах Гиндукуша, где возвышались две гигантские статуи Будды. Два колоссальных изваяния Будды, датируемые II веком, вырезаны на поверхности скалы из песчанника. Одна достигает в высоту 50 метров, другая — 34 метров. Они были одним из чудес древнего мира, им приезжали поклониться тысячи пилигримов из Китая и Индии. 10 марта 2000 года они были разрушены талибами.

Существует любопытная легенда о гигантских скульптурах Бамиана, которые якобы были созданы спутниками Ноя, высадившимися из Ковчега именно в этом месте. Но какой Ной имеется в виду? Библейский Ной, которому приписывается окультуривание виноградной лозы, или Ной, который упоминается на табличках сказания о Гильгамеше? Мы говорим о месопотамском мифе об Ут-Напишти, согласно которому боги решили наслать на людей великий потоп и сказали Ут-Напишти: «Разбери свой дом и построй корабль. Оставь свое имущество и отправляйся на поиски живых существ. Отвергни богатство и спасай жизни. Погрузи на корабль семя всех живых существ». В этом рассказе Ут-Напишти сначала выпускает из своего корабля голубку, чтобы убедиться, что потоп окончился, затем ласточку, и обе птицы возвращаются. Наконец он отправляет ворона, который не возвращается, и тогда Ут-Напишти понимает, что воды отступили. У аккадцев также существует миф о потопе, в котором Ной носит имя Атрахазис. Шумерский Ной известен под именем Зиусудра. Похоже, все указывает на то, что авторы Библии попросту копируют шумерские сказания, поскольку произведения шумеров значительно более древние, они записаны клинописью на табличках, датируемых третьим тысячелетием до н. э., и были обнаружены Джорджем Смитом в 1872 году. Не совсем ясно, которого Ноя имеют в виду афганцы, когда говорят о создании Будд Бамиана.

Манихейство: царство Света и царство Тьмы

Использовав некоторые принципы зороастризма. Мани, которого мы уже упоминали ранее, основал манихейство, одну из множества религий, распространенных в афганском Хорасане. Помимо Афганистана, Хорасан включает в себя часть территории Ирана, вокруг города Мешхед. Самыми важными городами Хорасана были Нишапур, Герат, Мерв и Балх. Здесь сосуществовали буддизм, несторианство, иудаизм и, конечно, зороастризм и манихейство. В VII–VIII веках к ним добавился ислам, который занял главенствующее положение. Кроме того, после вторжения монголов в XIII веке здесь активно практиковался шаманизм. Монголы склонялись к несторианству и буддизму и наконец обратились в ислам.

Манихейство появилось в промежутке между 217 и 277 годами и широко распространилось в Персии. Его основатель Мани создал синкретическую религию и считался последователем Будды, Заратустры и Иисуса. Обещанное им спасение основывалось на откровении эзотерических истин о борьбе царства Света и царства Тьмы. Его теории и его космология оказали большое влияние на многие христианские средневековые течения, в том числе на катаров, богомилов и альбигойцев. Последователи учения катаров, имевшего восточное происхождение и испытавшего сильное влияние со стороны зороастризма и других персидских религий, среди прочего проповедовали духовное совершенствование и отказ от материальных ценностей.

В манихействе также присутствует учение о существовании темных сил, выражавшееся в фантастическом и таинственном мифе: мир был создан в результате столкновения Отца Величия с Князем Тьмы, из-за которого на свет появились различные чудовища. Необходимо заметить, что среди манихейских ритуалов заметное место занимала медитация, способствующая внутреннему просветлению. Из Афганистана манихейство проникло в Индию и другие страны.

Наконец заметим, что в настоящее время зороастризм относится к числу малых религий. В Иране его исповедуют около 20 000 последователей. В Индии сейчас проживают около 100 000 ее сторонников, носящих имя парсов, по имени Персии, страны, откуда берет начало их религия — парсизм. Можно сказать, что столицей современного парсизма является Бомбей.



Глава IV

ПРОПАВШИЕ КОЛЕНА, ИИСУС И ВОЛХВЫ




Господь наш был сыном плотника и жил среди еще более голодных, чем он сам; всю свою жизнь носил он одно и то же платье, не имевшее швов, которые могли бы разойтись прежде, чем ему исполнится тридцать три, а ты говоришь мне, что он пил из золотой чаши, украшенной лазуритом. Хорошо, если у него была плошка вроде этой, которую отец вырезал ему из корня…

Умберто Эко. Баудолино



Несомненно, для многих читателей может стать откровением, что существует связь между Израилем, Иисусом Христом и волхвами с Востока. Волхвов мы уже упоминали в предыдущих главах, но в любом случае с их именем связаны тайны, затрагивающие и иудаизм, и христианство.

Одна из многих неразрешимых загадок Ветхого Завета относится к племенам, покинувшим древнюю Палестину. Согласно священным текстам, их было десять, и они известны как «пропавшие колена Израиля».

По мнению некоторых историков, эти племена смешались с ассирийцами, но имеются и другие различные свидетельства, обнаруживающие следы пропавших колен в самых разных частях земного шара. Возможно, именно отсюда берет свое начало легенда о Вечном Жиде, которого равно можно встретить на Огненной Земле и в северных ледниках. Так, пропавшие колена обнаруживаются среди татар, среди американских индейцев, в Сахаре, среди туарегов, в Китае, в Японии, или выясняется, что они сыграли важную роль в исчезновении Атлантиды.

Афганцы считают, что они происходят от пропавших колен Израиля, и те, кто верит в это, называют себя Бани Израиль (созвучно с Б’наи Израиль, сыны Израиля) и соблюдают еврейские обычаи. Эта традиция восходит к легенде об исходе иудеев из Вавилонии в Афганистан и зафиксирована в документе «Афганское сокровище» Нигматуллы, подлинность которого признается Эльфистоном, Бернсом и Раверти. В число афганских племен, которые считают себя потомками пропавших колен Израиля, входят дуррани, юссафзаи, африди и пуштуны, — все они возводят свой род к царю Саулу.

С XIII века европейские путешественники отмечали присутствие европейских черт в некоторых афганцах, равно как и иудейские свадебные обряды и обычай обрезания новорожденных на восьмой день. Но помимо обычаев и физического сходства, имеются некоторые документы. Дж. П. Ферьер указывает в своем сочинении «История афганцев» (1858) на то, что, когда Надир-шах отправился завоевывать Индию и достиг Пешавара, местный правитель показал ему Библию, написанную по-еврейски, и несколько предметов, используемых в еврейских ритуалах. Сопровождавшие войско иудеи признали эти предметы еврейскими. В «Иисусе в Индии» Хазрат-Мирзы Гулям-Ахмада из Кадиана читаем: «Прародителем афганцев был Малик Талут, библейский царь Саул из колена Вениаминова, которое не было одним из пропавших колен. Говорится, что Талут имел двух сыновей, которых звали Бархия (Берекия) и Армиха (Иеремия). Бархия родил Асафа, построившего храм Соломона, а Армиха родил Афгана, от которого ведут свой род афганцы. Потомки Афгана были пленниками привезены в Вавилон царем Навуходоносором, который позже переселил их в горы, на северо-восток от Герата в Афганистане». Относительно Асафа, предполагаемого строителя храма Соломона, мы можем сказать лишь, что существует огромное сходство между храмами Кашмира и планом иерусалимского Храма.

След пропавших колен

Существуют другие свидетельства о персидских иудеях, которые отринули ислам и бежали от мусульманского завоевания в VII и VIII веках, укрывшись в Афганистане. В 1080 году Ибн Эзра упоминает, что более 40 000 иудеев платили дань в Газне, большом городе на берегу реки Гозан. По свидетельству других авторов, сто лет спустя количество плативших дань иудеев еще увеличилось.

Некоторые каменные таблички с еврейскими надписями, датированные промежутком между 1115 и 1215 годами, подтверждают существование иудейской общины, расположенной между Гератом и Кабулом. Возможно, эта община просуществовала до вторжения Чингисхана в 1222 году, сровнявшего с землей все поселения и истребившего почти всех иудеев, за исключением немногих выживших. Уже в 1839 году тысячи иудеев снова бежали в Персию, где многие из них были обращены в ислам. Их было примерно 40 000, в основном они занимались торговлей мехами, коврами и другими памятниками искусства. В 1870 году афганские мусульманские власти начали гонения на евреев, вынудив их переселиться в Центральную Азию, Персию и Палестину. В 1933 году был убит царь Надир-шах, что вызвало новую кампанию против иудеев. Их место жительства ограничили Кабулом, Балхом и Гератом, и им было запрещено покидать эти города без особого разрешения, а кроме того, они обязаны были выплачивать специальный налог.

Когда в 1948 году было создано государство Израиль, в Афганистане все еще оставалось около 5000 евреев, которые не могли уехать законным путем. В 1951 году это ограничение было снято, и большинство афганских евреев переселились в Израиль. В 1969 году в Афганистане продолжали жить только 300 евреев. В настоящее время присутствия евреев в Афганистане не отмечается. Около 10 000 выходцев из этой страны проживают в Израиле, а около 200 еврейских семей афганского происхождения зарегистрированы в Нью-Йорке.

Очевидно, что присутствие иудеев в Афганистане — нечто большее, чем просто предположение, это исторический факт. Другое дело, что мы не можем с той же уверенностью утверждать, что эти иудеи происходят из десяти пропавших колен. Но если это не так, то откуда они взялись? Эта загадка остается неразрешимой; и самой убедительной версией выглядит та, что афганские евреи происходили из одной из диаспор пропавших колен, которые распространились по всему миру. Эта гипотеза заметно отличается от точки зрения, согласно которой все десять пропавших колен обосновались в Афганистане.

Члены секты Ахмадийя в Пакистане также считают себя потомками пропавших колен. Эта секта была основана Мирзой Гулямом Ахмадом, который провозгласил себя Махди, столь ожидаемым мусульманами мессией. Он уверял, что был распят, как Иисус, но сошел с креста живым. Когда к нему вернулись силы, он отправился в Афганистан и Кашмир, где, по его словам, им были обнаружены десять пропавших колен Израиля. Затем ему было видение, благодаря которому он узнал, что могила мусульманского пророка Юса Асафа в Шринагаре на самом деле была могилой Иисуса, поскольку Юс — это видоизмененное имя Иисус, а Асаф — это еврейский глагол, который обозначает «объединять», а это свидетельствует о том, что здесь Иисус объединил десять пропавших колен.

В книге «Загадка ессеев» X. Шонфилд излагает очень похожую версию: «Древние сказания Востока говорят о святом учителе Йо Асфе, или Юсе Асафе, которого некоторые, особенно последователи учения Ахмадийя, отождествляют с Иисусом. Они утверждают, что Иисус не умер на кресте, но отправился на Восток, чтобы передать учение десяти пропавшим коленам Израилевым, которых он обнаружил среди афганцев и кашмирцев. Необходимо заметить, что слово „афганский“, вероятно, имеет еврейские корни и восходит к слову со значением „отважный“. В Шринагаре (Кашмир) имеется могила этого Асафа, которую считают могилой Иисуса».

Кататоническая смерть Иисуса на кресте

Давайте рассмотрим древнюю традицию, согласно которой Иисус прошел через весь Афганистан и даже заключил брак с уроженкой этой страны. Но сначала необходимо изложить гипотезу о том, как он избежал смерти на кресте.

Некоторые исследователи полагают, что Иисус не умер на кресте, а был одурманен наркотическими веществами, чтобы реанимировать его после снятия с креста. Как мы знаем, гипнотическое и успокоительное действие мандрагоры было известно в Палестине и использовалось, чтобы погрузить распятых в глубокий наркотический транс. Это растение упоминается уже в Ветхом Завете, в Книге Бытия, 30:16, где действует как любовное зелье, в этом фрагменте мы читаем: «Иаков пришел с поля вечером, и Лия вышла ему навстречу и сказала: войди ко мне, ибо я купила тебя за мандрагоры сына моего. И лег он с нею в ту ночь». Ричард Радгли, автор «Справочника психоактивных веществ» указывает, что мандрагора именовалась «моррион» и что издавна существовало подозрение, будто губка, которую поднесли Иисусу на кресте, могла быть пропитана соком мандрагоры.

Некоторые фрагменты Нового Завета также вызывают вопросы исследователей. Так, Хазрат Гулям Ахмад из Кадима говорит, что раны Иисуса закрылись за несколько дней благодаря использованию мази, упомянутой во многих древних медицинских трактатах под названием Мархам-и Исас (бальзам Иисуса). Похоже, с этим снадобьем познакомили Иисуса ессеи.

Мартин Генхель в своей книге «Иудаизм и эллинизм» напоминает нам, что ессеи — это самые древние «иудейские маги», поскольку они исцеляли болезни посредством ангельской силы, как это затем делал Иисус. С другой стороны, известно, что древние евреи настаивали мак (Papaver somniferum) на уксусе для изготовления яда, который мог использоваться для приведения смертного приговора в исполнение. Но этот уксусный настой мака не приводил непосредственно к смерти. Согласно Томасу де Квинси, «если вино путает способности, то опиум, если принимать его надлежащим образом, вносит в них самый утонченный порядок, закон и гармонию». По мнению Эскохотадо, «стираются границы между сном и явью», увеличивается отстраненность от внешних вещей и событий, и человек погружается в глубокий сон.

Хью Шонфилд в книге «Пасхальный заговор» объясняет, что Иисус не умер на кресте, а пережил короткую кому, кататоническую или спровоцированную наркотиками, затем вышел из нее и, показавшись нескольким людям, бежал. В шаманизме такое воскресение — обычное дело, так в «Маске Бога» Дж. Кэмпбелла шаман Никитин восклицает: «Я сплю как мертвый три дня и должен быть расчленен. На третий день я снова встаю». В Новом Завете сообщается только, что гробница была пуста, хотя этот факт ничего не доказывает, поскольку тело могло быть изъято друзьями или недругами. Друзья могли похоронить его в другом месте, а враги могли опасаться, что Иисуса станут чтить как мученика и его тело станет объектом поклонения. Но также существует гипотеза, что Иисус находился в кататоническом состоянии и, проснувшись, бежал. Некоторые исследователи не исключают возможности, что Иосиф Аримафейский владел лекарством, которое нейтрализовало действие мандрагоры, погрузившей Иисуса в летаргическое состояние. Затем он реанимировал Иисуса и обеспечил его последующее укрытие. Не будем забывать, что Иосиф Аримафейский получил тело Иисуса у Пилата, и именно он обернул его в саван и обмыл его, прикатил большой камень, чтобы закрыть вход в гробницу, которая на самом деле была предназначена для него самого.

Эти факты кажутся весьма подозрительными. Как посторонний человек добился того, чтобы ему отдали тело Иисуса Христа? Почему последователи Христа не обеспокоились похоронами своего учителя? Почему Иосиф Аримафейский использовал свою собственную могилу, чтобы похоронить Иисуса Христа? Таинственная фигура Иосифа Аримафейского вызывает множество неразрешимых вопросов. Он появляется в тот момент, когда остальные уходят, и с благоговением заботится о теле Христа. Затем, необъяснимым образом, он уже не упоминается в Новом Завете.

Несомненно, весь этот рассказ не обладает ни научной, ни исторической строгостью, но существование Иисуса так же невозможно доказать исторически, как нельзя и категорически отрицать. Амон Бен Тор, один из самых уважаемых израильских археологов, заявляет: «Библия содержит сверхъестественные легенды и сказания, но наряду с ними и факты. И мы должны быть достаточно умны, чтобы отделить эти факты от вымысла. Никто не может ходить по воде, но это не означает, что Иисус не существовал. Есть огромная разница между тем, что ты знаешь, и тем, во что ты веришь». Джон Аллегро, участвовавший в дешифровке рукописей Мертвого моря, настроен более скептически. В 1970 году он опубликовал книгу «Крест и священный гриб», в которой утверждает, что Новый Завет представляет собой абсолютную мистификацию, текст, особым образом зашифрованный, чтобы служить прикрытием инструкции, предназначенной для членов некой секты, культ которой был основан на использовании галлюциногенов. Так, согласно Аллегро, Иисус и апостолы никогда не существовали, история с распятием была выдумана, чтобы сохранить тайну культа «священного гриба», который, возможно, был не чем иным, как знаменитым Amanita muscaria, произрастающим в Центральной Азии и Афганистане.

На самом деле все вышеизложенное призвано подкрепить гипотезу о том, что Иисус не умер на кресте и перебрался в Кашмир. Это предположение подтверждается свидетельствами множества авторов, которые реконструируют предполагаемый путь Иисуса, и некоторыми фактами, связывающими его с Афганистаном.

Итак, гипотетически Иисус первоначально добрался до Нисибиса, местности между Мосулом и Сирией, откуда направился в Персию, пересек эту страну в ее северной части и прошел через Тегеран. Из Персии он предположительно перешел в Афганистан и прибыл в мифический город Герат. Он был вынужден пройти через весь Афганистан, но, по-видимому, и сам стремился к этому, поскольку его целью было установление контакта с иудеями этой страны, потомками пропавших колен Израиля. В том же самом рассказе о пути Иисуса в Кашмир утверждается, что он провел некоторое время в Афганистане и даже, возможно, женился в этой стране, поскольку одно из афганских племен, Иза Хель, считает себя потомками Иисуса. Остальная история широко известна: Иисус умер и был похоронен в Кашмире, его могила находится в районе Ханьяр, в самом центре города Шринагар, столицы Кашмира. На уличном столбе висит синяя доска, на которой белым написано «Розабал». Это слово представляет собой слияние слов «Рауза Бал», причем слово «рауза» применяется для обозначения могилы пророка, а могилы святых именуются зиаратами.

В 1891 году Гулям Ахмад заявил, что он был хранителем души Христа и ожидаемым Махди. Доктрина Гулям Ахмада основывается на противостоянии Западу, он рассматривает колониальную систему как воплощение мусульманского антихриста, чье появление должно совпасть с пришествием Махди. Многие годы ученики Гулям Ахмада не призывали к священной войне, поскольку полагали, что еще не пришел час пробуждения исламского мира и нужно терпеливо ждать подходящего времени. Судя по последним событиям, сегодня эта позиция изменилась.

Ученики Гулям Ахмада образовали секту Ахмадийя, сильно отличающуюся от прочего мусульманского мира. Она существует и в настоящее время в форме двух конкурирующих организаций: лахоритов, или модернистов, и кадьянитов, которые по-прежнему обожествляют Гулям Ахмада. Кадьянская ветвь базируется в Пакистане, с момента ее основания в 1947 году ею руководит последователь прежнего лидера. Лахориты насчитывают в своих рядах менее тысячи человек, в то время как число кадьянитов превосходит четыре с половиной миллиона, два миллиона из которых проживают в Пакистане, а остальные рассеяны по Афганистану, Индии и Западной Африке. Исламская мировая лига и правительство Пакистана издали декрет, согласно которому члены Ахмадийя не считаются мусульманами.
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Зороастрийские маги и библейские волхвы

Еще одна нить, связывающая христианство с Афганистаном, — это история волхвов, которые прибыли с Востока в Вифлеем, чтобы поклониться младенцу Иисусу. Хотя существование волхвов подвергается сомнению, несомненно то, что создатели этой легенды были знакомы с существованием персидских магов или зороастрийских магов Афганистана. На самом деле нигде не говорится ни что они были царями, ни что их было трое, ни что один из них был черным, ни что их звали Мельхиор, Гаспар и Валтасар. В повествовании апостола Луки не говорится ни о приходе волхвов, ни о Вифлеемской звезде, ни о бегстве в Египет. Матфей действительно упоминает волхвов, звезду и бегство, однако легенда о трех царственных волхвах появляется лишь в VII веке: только начиная с этого времени упоминаются их имена и сообщается, что их было трое, поскольку они поднесли Иисусу золото, ладан и мирру.

Вся христианская иконография, описывающая рождество, представлена в текстах, датируемых тремя первыми веками. Эти тексты Римская церковь не признавала каноническими вплоть до V или VI века, относя их к апокрифам. Таким образом, ясли были придуманы святым Франциском Ассизским в XIII веке, а в 1223 году он впервые изобразил рождество, основываясь на Евангелии от Луки, в котором говорится: «Младенец был помещен в ясли». Поэтому в изображение рождества были добавлены домашние животные. Вол и осел — это аллегории, восходящие к пророчеству Исайи: «Вол узнал своего хозяина, а осел — стойло своего Господина». Святой Франциск подумал о волхвах и включил их в декорацию. Памятуя о торжественности события и о важности его роли в христианстве, он наделил их символами царской власти. Откуда они были? Конечно, оттуда, где жили самые знаменитые в мире маги и мудрецы, то есть из Персии и Афганистана, где исповедовали зороастризм. Ниниан Смарт в своей книги «Религии мира» говорит: «Маги чрезвычайно знамениты, в первую очередь тем, что пришли в Вифлеем поклониться младенцу Иисусу. Очень возможно, что эти восточные мудрецы принадлежали к клану или касте священнослужителей, зародившейся среди мидийцев на западе Персии».

Кто же такие маги? Потомки огнепоклонников и зороастрийцев. В их касте заключались браки между близкими родственниками, согласно обычаю, широко распространенному среди зороастрийцев. Маги отвечали за упокоение усопших, были жрецами, совершали ритуалы и играли роль, сходную с той, которую в Индии исполняли брахманы.

Френсис А. Йейтс в своей книге «Джордано Бруно и герметизм» напоминает нам, что Орфей и Зороастр также были магами и что благодаря им развитие магии перешло на новый виток. Сам Зороастр возглавлял халдейское ответвление магов.

В конечном счете не имеет значения, является ли предание о мудрецах с Востока истинным или нет, — все указывает на то, что это вымысел,[5] но суть в том, что эта выдумка основана на существовании в Персии и Афганистане магов, сохранивших традицию зороастризма. И для нашего дальнейшего повествования решающее значение имеет тот факт, что в Афганистане, благодаря зороастризму, суфизму и иудаизму, существовала идеальная питательная среда для магии и эзотерики, сделавшая возможным появление множества спекуляций, пущенных в обращение исследователями и путешественниками, посетившими Афганистан в XIX и XX веках.



Глава V

ШАМБАЛА: город-призрак




Много лет назад существовала далекая страна, населенная совершенным сообществом. Ее жители не знали страхов, подобных тем, от которых мы страдаем сегодня. Они не знали нерешительности и колебаний, четко представляли свои цели и имели ясную манеру выражаться. Они не знали насилия и напряжения, которые современное человечество полагает ключевыми для своего развития, но их жизнь была полна, поскольку черты нашей несовершенной жизни заменялись другими, более качественными. В целом их образ жизни сильно отличался от нашего. И мы могли бы даже утверждать, что наши современные представления о мире — не более чем далекий и грубый отблеск тех, которыми обладало данное сообщество.

Идрис-шах. Суфии



На северо-востоке Афганистана, на границе с Ираном, Туркменистаном и Узбекистаном, располагается несколько городов, породивших множество загадок и тайн. Речь идет об области Хорасан, на юге которой расположен Герат, а на севере, неподалеку от Мазари-Шарифа, — развалины легендарного Балха.

Считается, что 4000 лет назад в этом месте обосновалось несколько арийских племен, которые затем переселились ближе к Пенджабу. Другие племена основали Бактриану, или Бактрию, нынешний Балх,[6] самый древний город на Земле — прозванный Умм ал-биладом «матерью всех городов», — который населяли загадочные бактрийцы. Об этом народе известно очень немногое, не вызывает сомнений лишь тот факт, что они принадлежали к арийской расе и были завоеваны Киром в 540 году до н. э., с того времени образуя сатрапию Персидской империи, превратившуюся в важнейший центр культа и религии зендов. Термин «бактромантия» может дополнить наши представления об их магических практиках. Это слово происходит от «бактрон», «палка», и «мантея», «пророчество, прорицание», и обозначает технику гадания на веточках и палочках оливы, лавра и других деревьев. Магические свойства веток были известны персам и бактрийцам, а впоследствие татарам и римлянам. Согласно Геродоту, скифы использовали для этой цели прямые веточки ивы, а маги, если верить Страбону, — ветви мирта и лавра. С одного бока по всей длине ветки снималась кора, и затем ее подбрасывали в воздух: если при падении на землю она сперва падала вверх очищенной стороной, а затем корой — это было хорошим предзнаменованием, а если два раза приземлялась на один и тот же бок — это сулило неприятности. Несомненно, волшебная палочка берет свое начало в бактромантии, но бактрийцы могли унаследовать эту магическую практику от своих предшественников, возможно, от азиатских шаманов, поскольку в шаманизме этот обряд применялся довольно часто. Напомним, что позже эта практика перешла к кельтским жрецам — друидам, которые использовали палки во всех своих многочисленных ритуалах.
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Мать всех городов

В Балхе, «матери всех городов», более трех тысяч лет назад впервые проповедовал Заратустра. Иранская легенда приписывает основание города царю Лухраспу. Александр Великий разбил в его окрестностях лагерь и разрушил планы его обитателей, стремившихся провозгласить Бактриану независимым государством. После смерти Александра Великого она вошла в состав Селевкидского царства, затем в 251 году до н. э. Диодот основал Греко-Бактрийское царство. В первом веке н. э. им правил кушанский царь Кадфис Юдофер. Местная династия находилась у власти до 200 года н. э., а затем сюда пришли Сасаниды, разрушившие этот очаг эллинской цивилизации. В 642 году территория Бактрии перешла во владение арабских халифов и начиная с X века у власти сменяли друг друга различные тюркские и монгольские династии, пока наконец не установилось афганское правление. Между 1219 и 1220 годами город был разрушен Чингисханом и некоторое время пребывал в запустении.

Недавно была обнаружена сохранившаяся со времен Чингисхана мечеть, которую назвали мечеть Ахи Пиаде. Также сохранился мавзолей Ходжи Абу Насра Парса. Доказательством того, что в этом городе сосуществовали разные религии, служит история древнего буддистского монастыря Наубахара, в котором главный священник носил титул Бармак, давший имя клану Бармакидов. Среди других древних памятников присутствуют так называемые ступы, каменные постройки, напоминающие склепы в форме романских башен. Эти постройки, вероятно, были мавзолеями, и все указывает на то, что они были посвящены культу Будды. Как мы видим, Балх, помимо того что он является одним из самых древних городов мира, был важнейшим центром буддистского, персидского и тюркского искусства и архитектуры. И мы не должны забывать, что именно торговцы, путешествовавшие по Великому шелковому пути, принесли буддизм из Балха в Китай и Японию.

В настоящее время в 20 километрах от Балха находится крупный город Мазари-Шариф (название которого переводится как «благороднейшая гробница»), вокруг которого проходили ожесточенные бои во время войны с талибами. В этом городе возвышается крепость постройки XIX века, напоминающая европейский феодальный замок, фантазия из «Тысяча и одной ночи», окруженная защитным рвом и внушительными стенами из обожженной глины и увенчанная куполом небесного цвета. Через Мазари-Шариф проходили караваны, путешествовавшие по шелковому пути, по которому ежедневно шли тысячи пилигримов, чтобы преклонить колени перед гробницей, считающейся местом упокоения Али, двоюродного брата и шурина пророка Мухаммеда и четвертого халифа, почитаемого шиитами. Благодаря этому захоронению, Мазари-Шариф считается святой землей.

Балх также имеет богатейшую религиозно-магическую историю, возможно, как ни один другой из всех городов Афганистана. Как мы уже говорили, Заратустра провел значительную часть жизни в Балхе и именно там начал проповедовать свое учение. Но в этом городе, помимо зороастризма, процветали и другие религии, например: манихейство, буддизм и суфизм.

Несомненно, Балх — один из важнейших центров суфизма, подаривший человечеству многих всемирно известных суфиев, среди которых выделяется Джелал ад-дин Руми. Руми родился в 1207 году в Балхе, а учился впоследствии в Иконии (в Малой Азии).

Считается, что его род происходил от Абу Бакра, спутника Магомета, но правитель Балха подверг суфиев гонениям, и один из родственников Руми был утоплен в реке Оке по приказу шаха. Затем произошло монгольское вторжение, и предводитель суфиев Наджм ад-дин Кубра, основавший орден Кубрави, в котором состоял Руми, погиб на поле боя. Руми бежал в Нишапур, а Балх был разрушен и его жители истреблены. Также в Балхе учился Омар Хайям, а Абу Машар вел в Балхе научную работу, и его труды по астрономии были переведены Абеляром Батским. Но, вероятно, самым значительным суфием, рожденным в Балхе, был Авиценна (980–1037), выдающийся врач, математик и астроном.

Авиценна (Ибн Сина) затронул фундаментальные проблемы человеческого бытия, единства интеллекта и различия сущности и существования. Его мысли оказали значительное влияние на ас-Сухраварди, создателя книги «Хикмат ал-Ишрак» («Мудрость озарения») и основоположника ишракизма, учения об озарении, иррациональном постижении истины.

Суфизм был очень распространен в Балхе и Афганистане. Эту тему мы более внимательно рассмотрим в следующих главах, поскольку на его основе было сформировано большое число тайных эзотерических учений, которые были привезены на Запад путешественниками, называвшими себя учителями и представлявшими собой своеобразный связующий элемент между истинной традицией и западным мировоззрением. Эрнест Скотт обнаруживает весьма специфическую связь между буддизмом и суфизмом, замечая, что «между тибетской формой ламаизма и вертящимися дервишами обычно не усматривают сходных черт, поскольку не видят их общей связи с афганским городом Балхом, из которого Далай Лама по традиции сопровождается в свой дворец пятью дервишами».

Госпожа Блаватская, всю жизнь проведшая в окружении лжи и обмана, в которых ее не раз уличали (даже ее путешествия в Индию и Тибет были вымышлены), пишет о Балхе в IX главе своей книги «Разоблаченная Изида»: «И Валаам сказал Балаку, построй мне здесь семь алтарей и приготовь мне здесь семь волов и семь горных отрогов». Мы видим, что число семь играет важную роль в ее произведениях, хотя неизвестно, знала ли Елена Блаватская о магическом значении, которым обладало число семь в афганской традиции, или просто воспользовалась этой цифрой, которая несла магическую нагрузку и в Библии, и в каббалистике. Любопытно, что автор «Разоблаченной Изиды» избирает центром магического искусства Балх, который она именует Балаком.

«Шамс-и Бала»/Шамбала

Но, несомненно, самой главной эзотерической особенностью Балха является его связь с мифическим городом Шамбалой, что отсылает нас к оккультизму XIX века. Для некоторых Шамбала наравне с Агаргхой — это загадочный город, не найденный до сих пор, для других — вымышленная страна, подобная «Горе духов» Беккера, мирам Толкиена. Утопии Мора, Стране Оз, Атлантиде, Острову Туле или царству Фантазии Михаила Энде.

О Шамбале и Агартхе можно написать бессчетное число страниц, изложить самые фантастические теории. Им посвящены сотни статей в современных дешевых эзотерических журналах и книгах. По этой причине мы не будем касаться гипотез, которые связывают Шамбалу с фантастическими существами — пришельцами с других планет или выжившими обитателями Атлантиды, мы постараемся ограничиться историческими фактами.

Русский ученый Оссендовский в своей книге «Люди, боги, звери» впервые упоминает два мифических города — Шамбалу и Агаргху. Оссендовский объясняет, что после катастрофы дети Внеземного Разума обосновались в гималайских пещерах. Начало этого рассказа напоминает о таинственных героях книги Лобсанга Рампы «Пещера предков» — ее автор впоследствии оказался не тибетским ламой, а лондонским электриком. Также все это напоминает Коран, суру XVIII, 9–17, о семи спящих в пещере. В любом случае, у Оссендовского речь шла о существах, которые прибыли на нашу планету из других миров. Затем мы узнаем, что эти существа разделялись на две группы: одни выбирали правую дорогу, с центром в Агартхе, подземном городе, представляющим собой храм созерцания и отстраненности; другие — левую дорогу, ведущую к Шамбале, также подземному городу, воплощающему насилие и власть. Этот дуализм, напоминающий рожденный в Балхе зороастризм, тем более примечателен, что по сути обитатели Агартхи олицетворяют добро, а обитатели Шамбалы — зло.

Александра Давид-Нель, в достоверности трудов которой не может возникнуть ни малейшего сомнения, определила, что все упоминания о местонахождении Шамбалы указывают на Балх, и сделала соответствующее сообщение в Nouvelles litteraries, N 1390, опубликованное в 1954 году. Кроме того, в некоторых афганских народных традициях утверждается, что после мусульманского завоевания Балх получил прозвище «Высоко поднятая свеча», на местном наречии «Шамс-и Бала», что фонетически чрезвычайно напоминает название мифической Шамбалы.

Священная пустота Агартхи

Итак, Балх — это легендарная колыбель Шамбалы, средоточие власти и насилия, но где же искать Агартху? Всё, казалось бы, указывает на то, что она тоже должна находиться в Афганистане, поскольку именно афганский принц открыл Жозефу Александру Сент-Иву д'Алвейдру тайну и значение этого города.

Сент-Ив д’Алвейдр родился в 1842 году и прославился участием в создании теории синархии, в которой доказывается превосходство тринитарного правления. Сент-Ив д’Алвейдр был пылким почитателем Жозефа де Местра и Луи Габриеля де Бональда. Сент-Иву д’Алвейдру и его последователям принадлежит заслуга ознакомления Запада с оригинальной и уникальной традицией, согласно которой человечество в своем развитии проживает четыре цикла, или юги, и с каждой последующей югой постепенно деградирует. Современное общество переживает последний. Черный цикл — Калиюгу.

Эти же вопросы затронул Рене Генон. Сент-Ив д’Алвейдр изложил свою теорию в книге «Миссия Индии в Европе, миссия Европы в Азии», в которой он говорит о «главной тайне», таинственной Агартхе, где живет Брахатма, высший понтифик, носящий тиару из семи корон. Мы видим, что число семь неизменно встречается у всех авторов и во всех легендах. Считается, что Сент-Ив д’Алвейдр получил эти сведения в 1885 году от некого афганца, принца Харджиджа Шарифа, который открыл ему эту тайну в момент посвящения. Когда Сент-Ив д’Алвейдр увидел свою книгу напечатанной, он осознал, что предал тайну, в которую его посвятил принц. Раскаявшись в содеянном, он решил уничтожить опубликованное произведение, и из всего тиража уцелел лишь один экземпляр, который находился в распоряжении графа Александра Зеллера, с которого в 1910 году Жерар Анкос (Папюс) отпечатал посмертное издание, «Археометр», восстановленное по его архивам. В этом произведении Сент-Ив д’Алвейдр создает некую разновидность музыкального каркаса. Это применение музыкального правила к архитектуре, разновидность музыкально-языковой архитектуры. Любопытным образом он так же поступает со временем, деля его на октавы, напоминающие нам об армянском учителе Гурджиеве и, несомненно, о суфийской традиции, в которой восемь — число мистическое, а восьмиугольник является одной из ключевых фигур и лежит в основании башен и храмов.

В результате Агартха привлекла внимание исследователей, которые бросились на поиски документов Первоначальной Традиции, о чем Рене Генон с воодушевлением говорит в своей книге «Царь земной»: «Священные книги, наконец, позволили нам с другой стороны приоткрыть занавес, скрывающий далекие времена». Единственной загадкой оставалось местонахождение Агартхи, которую, как мы увидим ниже, искали также последователи эзотерического учения Третьего Рейха, поскольку Гитлер регулярно принимал некого тибетского монаха, вошедшего в историю под именем «Человек в зеленых перчатках», который обладал ключами, открывающими царство Агартхи.

Герат — Агартха?

Если какой-то из городов Афганистана имеет шанс оказаться Агартхой, то этим городом, несомненно, является Герат. (Примем как факт то предположение, что Агартха находится на территории Афганистана.)

Расположенный на юго-западе Афганистана, соединенный прямой дорогой с Ираном, Герат возвышается в голой и сухой равнине, которую местные жители именуют «регистан», то есть пустыня. В этой местности существует лишь один оазис: Герат, который был центром цивилизации уже 5000 лет назад. При этом Герат, занимающий триста квадратных километров орошаемой почвы, превратился в самую богатую землю Центральной Азии.

В 652 году Герат был захвачен арабскими войсками, а после восстания населения был снова завоеван в 661 году. Его главная мечеть была построена в VII веке и реконструирована во время правления династии Гуридов в 1200 году. Город пережил несколько катаклизмов; почти до основания он был разрушен монгольскими войсками в 1221 году. Легенда гласит, что, захватив город, Чингисхан оставил в живых лишь 400 из его 160 000 обитателей. По этим цифрам можно составить определенное представление о ужасной резне, последовавшей за взятием города. В 1381 году город был захвачен Тамерланом, а его сын в 1405 году перенес сюда столицу империи, тем самым познакомив персов с культурой центрально-азиатских кочевников-тюрков. Именно в 1405 году Герат оправился после монгольского кровопролития и достиг своего наивысшего расцвета. Таким образом, Герат превратился в самый культурный и утонченный город мира. Еще Геродот называл его дарницей Центральной Азии и сказал, что «во всем обитаемом мире нет города, равного Герату». В 1417 году Гохар Шад, жена шаха, построила ансамбль, включавший мечеть, медресе и ее мавзолей. Об этой мечети посетивший ее в 1937 году Роберт Байрон сказал: «Это самый прекрасный образец использования цвета в архитектуре, никогда прежде человек не прославлял так Господа и самого себя». На гробнице имеется примечательная надпись: «Билкис Времени». Имя Билкис в мусульманских преданиях обозначает царицу Савскую, что наводит на мысль об определенной связи с царем Соломоном и пропавшими коленами Израиля.

Несомненно, что все эти моменты делают Герат идеальным кандидатом на роль Агартхи, загадочного города правого пути, населенного разумными существами, пришедшими из других миров, которые практикуют созерцание, живут в храмах и исповедуют принципы отстраненности и ненасилия.

В Герате также сосуществовало множество религий, часть из которых носила весьма эзотерический характер.

В Средние века этот город попал под влияние несторианства и стал центром христианства. Несториане оказали сильное влияние на развитие исламского учения на Среднем Востоке. Их связь с эзотерическими течениями не случайна. Генри Корбин замечает, что отношения несторианского наставника Сергия Бахиры с халифатом отличались дружелюбием и веротерпимостью, возможно, потому, что между ними существовало глубинное согласие по эзотерическим вопросам.

Отдельные свидетельства указывают на возможную связь некоторых военно-религиозных рыцарских орденов с древними несторианами из Средней Азии. Например, восьмиугольный крест тамплиеров и госпитальеров, как и символы, распространенные в Лангедоке, представляют собой точное повторение несторианских крестов, обнаруженных на могильных камнях в Центральной Азии.

Помимо несторианства, в Герате была весьма сильна суфийская традиция, одно время в Герате даже располагалось главное медресе Афганистана. В этом городе можно было встретить последователей суфийских орденов Накшбанди и Чишти, главы которых стали соответственно премьер-министром и министром правительства города.

Святым покровителем Герата является Ходжа Абдаллах Ансари, суфийский философ, умерший в 1088 году. Также в этом городе похоронен персидский поэт Джами.

Сын Шахруха — правитель города, поэт и просветитель — Улугбек, построивший Самаркандскую обсерваторию, был одним из первых астрономов, изучавших движение звезд. Его календарь и астрономические таблицы были опубликованы Оксфордским университетом в 1665 году.

Итак, Герат был центром науки и культуры, однако, как это часто случается с городами, жители которых придают больше значения собственному духовному развитию, чем вопросам внешней безопасности и военной силы, Герат постоянно переживал вторжения вражеских армий, сопровождавшиеся неизменными разрушениями города.

Несомненно, наиболее ужасное разрушение произвели русские в 1979 году, превратив один из самых древних городов мира в лунный пейзаж. Восстановить историю Герата и найти утраченные документы кажется сейчас невыполнимой задачей. Был ли в действительности Герат Агартхой, или история двух мифических городов — всего лишь утопия, в любом случае эта легенда содержит достаточно указаний, чтобы искать оба города в Афганистане. И Балх, несомнено, первый претендент на роль Шамбалы, а Герат — Агартхи.



Глава VI

СУФИИ: молчаливые мыслители




Суфийская мудрость затрагивает почти все грани духовной жизни и представляет собой одну из наиболее полных и сохранившихся эзотерических и метафизических традиций, выживших в современном мире.

Сейид Хусейн Наср. Живой суфизм




И знай, что ты и все миры — всегда плод воображения, в воображении воображения.

Шейх Малом ан-Насир ал-Кабари



В этой главе мы коротко рассмотрим суфийскую традицию, очень важную для истории Афганистана и к тому же оказавшую значительное влияние на развитие эзотерических учений на Западе, поскольку в рамках этой традиции были разработаны интересные техники психологических упражнений, направленных на внутренний рост и развитие человека. Эта глава необходима, чтобы понять, откуда произошли многие идеи о братстве Сарман, Семи Башнях Сатаны, масонской секте Павлина, Высших Неизвестных и прочие темы, затронутые Гурджиевым и столь сильно интересовавшие руководителей Третьего Рейха.

Сначала необходимо задать вопрос, что представляет собой суфизм. Возможно, суфий ограничится словами, что суфизм — это следование традиции и что традиция — это воспоминание, которое теряется во времени. Несомненно, суфизм возник как внутреннее течение ислама, не лишенное пантеистских и анимистских корней, связывающих его с шаманами Азии. Суфизм дает человеку эзотерическое знание, которого не может ему дать уже установившаяся религия, и превращается в традицию, которая не является ни культом, ни религией: это практическая философия, основанная и на испытанных, и на лишь намеченных техниках. Несомненно, суфизм нельзя назвать сектой или системой догм. Суфизм не является сектой в том смысле, в котором мы привыкли понимать это слово, то есть чем-то деструктивным, связанным с манипулированием человеческим разумом. Если признать его сектой в религиозном смысле, особенно с точки зрения ислама, поскольку суфизм вышел именно из этой религии, то здесь мы столкнемся с не меньшей трудностью, поскольку сунниты и шииты также взаимно обвиняют друг друга в сектантстве, а для католиков-интегристов сектантами являются протестанты.

Суфийский учитель Идрис-шах (1924–1996), автор большого числа книг, так определяет суфизм: «Суфизм — это идеология, которая стремится лепить людей, направляя их мысли и действия в определенном русле, считающимся правильным. Это наука, искусство, или, точнее, метод человеческого развития, метод, обучающий видеть мир, не распыляя внимание, и адекватно реагировать на требования жизни. Суфийский опыт дает возможность осознать, как и почему мы загоняем себя в определенные рамки и почему наши верования оказываются столь упрощенными и стереотипными».

Если пристальней взглянуть на суфизм, мы обнаружим, что его учение, назовем его так, включает метафизику, разъясняющую начало и природу вещей, космологию, описывающую устройство Вселенной и ее многочисленные состояния, традиционную психологию, изучающую природу человеческой души, психологию глубинного порядка и эсхатологию конечной цели человека и Вселенной. Учебники суфизма для начинающих подчеркивают, что суфизм означает самодисциплину, свободу от материи, стремление и желание изучать самого себя, способность прекратить подавлять и ограничивать себя, умение замечать собственные несовершенства и управлять способностями, которыми мы владеем бессознательно.

Относительно этого последнего пункта Газзали, еще один персидский суфий, который жил во времена, когда суфизм противопоставлялся ортодоксальному исламу, пишет в своем сочинении «Кимия ал-Саадат» («Алхимия счастья»): «Три способности сопровождают суфийское знание: первая — умение выходить за пределы сознания. Вторая — способность двигать предметы, превосходящие по массе собственный вес суфия. Третья — способность усилием воли приобретать знания, которые другим путем приобретаются только ценой тяжелого труда».

Сбрасывая скорлупу

Суфийские течения образовались в рамках ислама, который поглотил древние эллинистические культы и считался наследником наиболее эзотерических черт греческой традиции. Конечно, кроме того, ислам имел контакты с христианством и иудаизмом, с зороастризмом и манихейством, с буддизмом Афганистана и Центральной Азии, а также с индуизмом Синда, с монгольским и сибирским шаманизмом и с китайской традицией через синцзянских мусульман. Другие историки прослеживали шаманские корни суфизма в Турции, где существовали вертящиеся дервиши, однако суфизм здесь был запрещен и тарики закрыты. Примечательно, что суфии вступали в существовавшие там масонские ложи, перенимая их ритуалы и символы, но практиковали техники медитации и духовного совершенствования, которые редко можно наблюдать в масонских ложах на Западе, больше сосредоточенных на персонализме и чуждых мистическому поиску. Станислас де Гаита сообщает, что масонство того времени было «выродившимся побегом, плохо привитым на старый ствол, не знающим ни одной, даже самой ничтожной его тайны, где почитаемые символы превращаются в рутину, в пустой звук, в язык, алфавит которого утрачен, так что сами масоны уже не знают ни его происхождения, ни целей».

Что касается происхождения суфизма, мы абсолютно убеждены в том, что его корни следует искать в древнем азиатском шаманизме. Если же говорить о более непосредственных предшественниках, следует упомянуть иракских аскетов, которые распространились по Хорасану, включая Балх и Герат, в VIII веке.

В Афганистане суфизм пользовался неимоверной популярностью, поскольку он явился средневековой реакцией против власти, интелектуализма и законов мулл. Суфии искали свою веру в молитве, в повторении слов, в созерцании, в медитации, в управлении дыханием, в танце, в музыке и в барабанном бое, во внутреннем поиске и развитии своих умственных способностей. Двумя главными орденами Афганистана были Накшбанди и Кадири; их члены в недавнем прошлом оказали самое стойкое сопротивление советским войскам. Прежде существовал орден Кубрави, который распространил свое влияние по Хорасану и представителями которого был обращен в ислам монгол Берке. Основатель ордена Наджм ад-дин Кубра был похоронен в собственном монастыре, в мавзолее, в руинах легендарного Ургенча, центра паломничества пилигримов. Орден Кубрави уступил свое влияние в Центральной Азии ордену Накшбанди начиная с XV века.

Что касается современных орденов, то род Муджадедди возглавлял орден Накшбанди и многие века участвовал в выборе султанов Кабула. В январе 1979 года коммунисты зверски убили 79 членов этой семьи. Выжил только Сибхатулла Муджадедди, который основал собственную партию и превратился в принципиального противника радикальных исламистских партий. В 1989 году он был избран президентом временного правительства Афганистана, а в 1992 году — первым моджахедским президентом Афганистана. Пир (суфийский наставник) Саид Ахмад Гайлани, глава ордена Кадири, породнившийся через брак с бывшим монархом Закир-шахом, основал свою собственную партию.

«Учителя мудрости» и поминание Бога

В следующей главе мы рассмотрим слова Гурджиева о Ходжаганах, которых он называет «Учителями мудрости» и говорит о них в таких выражениях, как будто они высшие существа, управляющие миром. Несомненно, речь идет об ошибке Гурджиева, которую мы обязаны разоблачить, поскольку это просто суфии из ордена Накшбанди. Их братство известно под именем Ходжаган, а Хатм-ул-Ходжаган — это просто традиционное собрание или встреча братства с шейхом. Такое собрание проводится каждый четверг перед ужином и длится два часа. В некоторых орденах оно происходит по пятницам. Суфийская группа, которая существует в Испании — под руководством Омара Али-шаха, брата Идрис-шаха, — также традиционно проводит еженедельную встречу. Хатм-ул-Ходжаган имеет две категории: долгий Хатм и короткий Хатм, в обоих случаях речь идет о ритуале, во время которого производится повторение зикра, вроде слова зерк, представляющего собой «поминание Бога», что превращается в духовное упражнение, позволяющее достичь присутствия Бога, сложив усилия всех участников. Гурджиев спутал эти встречи с собраниями-таинствами, на которых «Учителя мудрости» решали судьбы мира. Что-то об этих собраниях было ему известно, поскольку он предложил своим ученикам повторять слова, чтобы сконцентрироваться на медитации и не позволить отвлечь себя умственным пустословием.

Энеаграмма братства Сарман

Еще один аспект, связанный с суфизмом и Гурджиевым, — это энеаграмма, фигура, с помощью которой суфии определяют психологический или характерологический тип, к которому относится каждый человек, поскольку тем самым становятся известны его пристрастия и появляется возможность работать с ними с целью достичь окончательной свободы, исцеления и близости к Аллаху. Таким образом, мы имеем дело с практикой или техникой, которую прежде можно было счесть эзотерической.

Корни энеаграммы ведут в Афганистан, и все заставляет думать, что она была известна уже более 2000 лет назад, возможно, в первые годы христианского влияния в Персии, и затем проникла к мусульманам и суфиям, после того как они появились в Центральной Азии. Некоторые исследователи утверждают, что упоминания энеаграммы встречаются в зорострийской Авесте. Ранее техника энеаграммы передавалась в устной форме от учителя к ученику в абсолютном секрете, поскольку учителя использовали ее, чтобы определить тип личности своих учеников и узнать, как нужно работать с ними, чтобы способствовать их развитию. Согласно Клаудио Наранхо, энеаграмма возникает в ситуации духовного ученичества, в течении эзотерического христианства, которое существовало в Афганистане.

До XIX века энеаграмма оставалась исключительно устной тайной традицией, к которой дозволялось приобщиться лишь адептам суфизма. На Запад ее привез Гурджиев, узнавший ее, как он рассказывает в своей книге «Встречи со знаменитыми людьми», через эзотерическое христианство, которое все еще существовало в Афганистане и наследниками которого явились современные суфии. Гурджиев сообщал, что получил это знание в братстве Сарман, о котором мы будем говорить в следующей главе. В любом случае, афганское происхождение энеаграммы очевидно: даже в одной статье, появившейся в 1965 году в английском журнале, говорилось о городе на севере Афганистана, возможно, о Балхе, в котором были обнаружены символы энеаграммы и пчелиных сот.

Несомненно, Гурджиев не сумел полностью применить психологический потенциал энеаграммы и связал его со своей космической картой в качестве геометрического символа универсальных законов. Кроме того, он считал энеаграмму картой эволюционного пути человека.

Последователи Гурджиева, особенно чилийский гуру Оскар Ичасо, сторонник традиции «Четвертого пути», также суфийского происхождения, популяризовали энеаграмму как технику психологического анализа, поскольку рассматривали рисунок как психологическую карту личности. Потом она стала применяться и другими психологами, например, Клаудио Наранхо, который был знаком с Ичасо, но меньше чем через год совместной работы отдалился от него. Клаудио Наранхо заметил, что «прежде чем психология занялась изучением психических различий, религия различала людей в зависимости от того, какой из грехов преобладает в их поведении».

С другой стороны, Ичасо открыл ему, что техника энеаграммы была заимствована из суфийской традиции и была разъяснена ему человеком, имя которого он предпочел бы не называть. Этим человеком мог быть только Гурджиев.

Техника энеаграммы привлекла внимание психологов из Есаленского института (Калифорния), в числе которых, помимо Клаудио Наранхо, который привез в центр эту технику и сформировал рабочие группы, следуя приемам суфия Идрис-шаха, находились О’Лири, Хэлен Палмер и другие авторитетные психиатры, которые сейчас продолжают разрабатывать данное направление.

Очень коротко скажем, что энеаграмма применяется, чтобы очертить космологические процессы и развитие человеческого сознания. Речь идет о диаграмме, представляющей собой девятиконечную звезду, которая может использоваться для обозначения течения любого события, фиксируя как его начало, так и все этапы развития данного события в материальном мире, хотя изначально энеаграмма применялась для изучения человеческого характера.

Главной целью энеаграммы является определение типа, к которому относится личность, что позволяет узнать ее влечения и пристрастия и научиться с ними работать, поскольку типичное пристрастие личности, особенно когда оно не осознается человеком, представляет собой скрытую силу, закрепляющую определенную манеру поведения. Вывод этого пристрастия в область сознательного предполагает снятие защитной стратегии, выработанной человеком в целях сохранения безопасности и осмысленности собственного существования. Когда эта сила или пристрастие не осознается человеком, она оказывает огромное влияние на принятие решений и отношения с другими людьми. Наконец, вся эта психологическая процедура очень типична для учения суфиев. Не будем забывать, что суфии очень глубоко разрабатывали проблемы психологии, и даже юнгианская теория архетипов была предвосхищена суфийским учителем Ибн ал-Араби.

Прежде чем мы поговорим о двух великих суфиях современности, мы снова затронем тему Агартхи и Шамбалы, поскольку в суфийском учении мы сможем обнаружить несколько моментов, проливающих некоторый свет на эти таинственные города.
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Мир ангелов и Восьмое небо

Слово «Хуркалья» используется в суфизме для обозначения мира ангелов. Хуркалья может считаться миром или городом, а иногда она также именуется «Небесной Землей». В Хуркалье одновременно сосуществуют рай и ад, в этом чудесном городе-стране нет прошлого, и все еще может измениться, здесь сливаются друг с другом настоящее и будущее, так что воскресение уже произошло и еще не свершилось. Здесь сбываются все пророчества.

В IX веке исламский историк Табари писал о «Земле Изумрудных Городов», городах Джабарсе и Джабалке, и также Хуркалье как объединяющей их области. Суфии считали их абсолютно реальными городами. Табари описывает их так: «Джабарса и Джабалка — изумрудные города, которые находятся прямо за горой Каф, в плане они являют собой квадрат, что является символом совершенства и полноты. Каждая сторона такого квадрата насчитывает двенадцать тысяч парансангов. Их обитатели не знают о существовании ни Адама, ни его противника Иблиса, они питаются исключительно зеленью, они не нуждаются в одежде, поскольку их вера в Бога делает их похожими на ангелов, хотя они ими и не являются. Поскольку не существует разницы полов, они не испытывают потребности в потомстве. Наконец, весь свет приходит с гор Каф, и камни, из которых сложены городские стены и мостовые, излучают собственный свет».

Суфии называют Хуркалью «Восьмым небом»: о ней также писал Ибн ал-Араби, главный суфийский теософ. Для зороастрийцев, равно как и для их персидских потомков, суфиев-шиитов, или для гностиков, воображаемый мир Хуркалья, или «Земля Воскресения», — это место, где происходит воскресение. Согласно Г. Корбину, это «свет севера, преддверие загробного мира». Эта местность не отмечена на наших картах: рай Йимы, Земля Света, Terra lucida, небесная земля Хуркалья, предел духовного восхождения, который подобно магниту притягивает создания, чья сущность бесконечна, к пылающему дворцу из нематериальной материи. Может быть, подобным образом описывается гностический ритуал инициации, или душа человека в ее мистическом качестве. Корбин утверждает, что образы Хуркальи предшествуют творчеству Ибн ал-Араби, описавшего «Землю Истинной Реальности». По мнению X. Блума, Хуркалья — это промежуточный мир, переходная область, как для просветленных, которые восходят на небеса, так и для ангелов, которые спускаются оттуда. Корбин подводит итог: «Хуркалья — страна души, поскольку это фантазия души». Согласно Блуму, это обозначает, что мы можем взойти в Хуркалью, просто открыв наши души иллюзии, здесь, на нашей обычной земле. В заключение Корбин уточняет, что для того, чтобы войти в Хуркалью, необходим проводник, которого он называет «человек Света» и «Платье из Света». По Блуму, речь идет о прозревшей душе, которая является не свидетелем происходящих событий, но средой, в которой они происходят.

Возможно, Блум, Корбин и суфии был правы, и Хуркалья существует лишь в воображении, в душе, символизируя внутреннее развитие и достижение столь желаемого суфием внутреннего единства. Нам бы хотелось отождествить Хуркалью с Хорасаном в Афганистане, города Джабарсу и Джа-балка с Балхом и Гератом, и эти же два города с Шамбалой и Агартхой, но эта гипотеза выглядит слишком умозрительной.

Учение о Хуркалье, мистическом городе в душе человека, подводит нас к размышлениям о множестве поспешных выводов, которые были опрометчиво сделаны о вымышленных землях, подземных городах, которые, возможно, были только мистическими понятиями, выраженными на тайном языке, которые относились к внутренним, подземным областям человеческой души, а не к географическому положению легендарных городов. Исследователь, Индиана Джонс, жаждет обнаружить города в глубине обширных пещер, набитые храмами и священными книгами. Искатель стремится лишь найти внутри собственной души то, о чем говорилось в этих священных книгах.

В конце этой главы я хотел бы упомянуть о двух современных суфийских учителях, Идрис-шахе, многочисленные книги которого я изучил самым внимательным образом, и Омаре Али-шахе, в тарике которого я имел возможность состоять в течение двух лет, уже получив опыт учения в буддистских группах, школах «Четвертого Пути», центрах трансперсональной психологии и еще в одном духовном училище, где я проводил время взаперти в темной комнате наедине с черепом. Все эти школы, как и их наставники, служат лишь ориентирами, поскольку истинное откровение заключается лишь в собственном опыте, в нашем существовании, маршрут которого, уже заложенный в нашем мозгу, мы должны уметь наметить.

Идрис-шах, посланник «Хранителей традиции»

Идрис-шах и Омар Али-шах непосредственно связаны с Афганистаном. Первый из них значительно шире известен, благодаря своим многочисленным книгам, которые по праву могут считаться лучшими из того, что было написано в Европе о суфизме. Начало его пути оказалось сложным, поскольку он появляется после смерти Гурджиева, оставившей пустое пространство в псевдосуфийском учении, которое тот распространял. Согласно Беннету, который провел часть жизни подле Гурджиева, Регги Хоаре сообщил ему в 1962 году, что познакомился с человеком, который говорил, что послан на Запад одной эзотерической школой Афганистана. Этим человеком был Идрис-шах, который вначале представился как посланник «Хранителей традиции», изучивший суфизм в заброшенных школах Центральной Азии, среди которых — монастыри братства Сарман. Беннет, который всю жизнь искал настоящего духовного наставника, признается, что принял его за эмисара Тайного Братства, описанного Гурджиевым. Если верить Идрис-шаху, он состоял в родстве с царями-Сасанидами, Авраамом, Мухаммедом и герцогом Гамильтоном. Идрис-шах назвал себя сайидом. Традиция сайидов, считающихся потомками Пророка Мухаммеда, включает два компонента: передачу духовной силы (бараки) от учителя к ученику и технику развития дремлющих способностей человечества. Эта традиция до сих пор сохранилась среди сайидов Гиндукуша, потомков Хусейна, внука пророка, которые осели в Пагмане, в Афганистане, в XII веке.

В 80-е годы говорилось, что номинальный глава суфиев всего мира — это хашемит и сайид, живущий в Гиндукуше. Это сообщала даже английская газета «Таймс» в статье об афганских монастырях.

Мы видим, что Идрис-шах назвался сайидом, поскольку его семья принадлежала к афганскому клану Пагман, обитавшему в 50 километрах к западу от Кабула, затем она переселилась в Сардхану, неподалеку от Дели, все это время сохраняя верность ордену Накшбанди. П. Вашингтон, описывая Идрис-шаха в своей книге «Мандрил Блаватской», рисует его не образцом духовности, а скорее карьеристом, обманувшим Беннета. Он даже предположил, что Рафаэль Лефор, автор книги «Учителя Гурджиева», и Идрис-шах — это одно лицо.

Идрис-шах родился в Симле в 1924 году и умер в 1996-м. Остается неизвестным, был ли он учителем, посланным суфийскими мудрецами, или только превосходным знатоком суфизма, поскольку никто не может отрицать, что его многочисленные книги фактически открыли суфизм для мира.

Что касается его брата, менее плодовитого автора, так же, впрочем, составившего огромное количество записей о суфийском учении, которое разделяется всеми тариками, следующими учению его ордена Накшбанди, то Омар Али-шах принес суфизм в Испанию, организовав крупную тарику в Аркос-де-ла-Фронтера в Андалузии и построив влиятельные дочерние тарики в Мадриде и Барселоне, насчитывающие большое число последователей, среди которых присутствуют представители самых разных слоев общества, в том числе учителя и архитекторы. Об Омаре Али-шахе можно сообщить немногое, только то, что он живет в Лондоне и имеет обычай раз в году совершать поездку по Испании, Италии, Франции, Греции и Америке, с непременным заездом в Мексику, где действует влиятельная и могущественная суфийская колония. Омар Али-шах всегда выступал против советской оккупации Афганистана и рассказывал в различных публикациях о варварствах, совершаемых русскими на земле его предков, начиная с минирования обширных территорий и заканчивая разрушением храмов. В отношении талибов он также не выказывал особой симпатии. Его отношение к практикуемому теми интегризму можно понять из следуещего текста: «Во-первых, подозревайте автоматически людей, которые относят себя к фундаменталистам, это факт. В Иране, в Ливане и в меньшем количестве в Судане и Пакистане существуют исламские фундаменталисты. <…> Фундаментализм — это заблуждение, очень далеко отстоящее от ортодоксального ислама».



Глава VII

ГУРДЖИЕВ: ГУРУ БЕЗ БАРАКИ




Обычно говорится, что когда кто-то ищет сокровище, которое по какой-то причине ему не предназначено, золото и драгоценные камни на его глазах превратятся в уголь и булыжники.

Рене Генон. Царство колигества и знаки времен




Любой, кто называет себя духовным наставником, вне связи с определенной традицией, или не подчиняется правилам, которые она диктует, не может на самом деле обладать приписываемым себе свойством, он может быть либо обманщиком, либо фантазером, который незнаком с настоящими таинствами. Если он фантазер, то следует серьезно опасаться, что, в конечном итоге, он окажется инструментом в руках чего-то, о чем сам он не подозревает.

Рене Генон. Инициация и духовная реализация



Я знаю, что эта глава вызовет раздражение последователей Гурджиева, поэтому хочу предупредить, что буду отзываться о нем с уважением, что не помешает мне сказать с полной откровенностью, откуда вышло его учение, какие его измышления были ошибочны, и вообще прояснить все моменты, связанные с этим спорным персонажем. Мы уже рассказали в предыдущей главе, как этот армянский учитель принял Ходжаган, обычное суфийское братство, за заговор «Учителей мудрости». Мы увидим и другие подобные спекуляции.

Вначале необходимо предупредить, что мы не собираемся вдаваться в подробности жизни Георгия Ивановича Гурджиева.[7] Существует обширная библиография, посвященная его жизни, к которой может обратиться читатель, чтобы узнать все его положительные и отрицательные черты. Луис Расьонеро сказал о Гурджиеве, что «он одновременно позер, ловкач, мудрец, безумец, маг, миссионер, францисканец и суфий, чрезвычайно озабоченный вопросом, где разжиться деньгами». Его можно определить в любую из этих категорий, но самое важное — это то, что он гораздо больше стремился использовать свою технику и опробовать ее на людях, чем передать в литературной форме все, чему он научился. Откровенно говоря, если бы не Успенский и Беннет, учение Гурджиева давно бы кануло в небытие. Именно Успенскому Гурджиев поведал: «Мой путь — это развитие скрытых способностей человека. Этот путь противен природе и противен Богу». Эту мысль, конечно, не поддержала бы ни одна традиция.

Гурджиев вызывал неприятие у многих своих современников. Рене Генон сказал, что следует «бежать от него, как от чумы», а Успенский полагает, что он «решил явиться в маске, придав своему предприятию карикатурный вид». Но помимо внешних черт, необходимо оценить сущность учения, с которыми он познакомил многие страны западной цивилизации.

Гурджиев принес на Запад фрагменты учения, которое восходит к различным традициям, в основном к суфизму, но также к тибетскому буддизму и индуизму. Возможно, некоторые из этих знаний он приобрел во время своих кратковременных пребываний в монастырях, принадлежащих этим традициям, где он смог сделать записи, чтобы затем использовать их в своих школах. Не вызывает сомнения, что он не проводил годы, заточенный в монастыре, медитируя или получая особые наставления, которые, как кажется логичным, «Учителя» должны были бы передать тому, кого посылали с миссией распространения учения. И поскольку его торговая жилка была широко известна, он вряд ли мог быть избран в качестве хранителя священного знания. Скорее он смог увидеть в суфийских, буддистских и индуистских практиках технику, из которой он сможет извлечь прибыль, и превратил их в основу своего предприятия. Он поступил так с вертящимися дервишами, которые интересовали его только с точки зрения зрелища, в отрыве от величия их традиции и мистических состояний, которых они достигали в танце, когда они одновременно находятся здесь и не здесь, в состоянии транса, среди толпы, но вне суетного мира. О дервишах известно, что во время танца их знание выходит за пределы доступного человеку восприятия, и они испытывают мгновения прозрения, которые можно пережить, но нельзя передать. Несомненно, Гурджиева это мало занимало, но он сумел использовать зрелище. Он интересовался лишь поверхностными явлениями: так, когда он узнал, что слово «дервиш» обозначает «находящийся в преддверии» или «ищущий истину», он образовал танцевальный коллектив, назвав его «Ищущие истину».

Все это заставляет предположить, что для Гурджиева представляло интерес лишь то, что могло доставить ему определенную власть. То же самое предположил доктор Юнг в 1927 году, когда написал, что «подлинная мотивация Гурджиева — это темный и дьявольский поиск сил (сиддхи), подобных тем, которые открывают в некоторых монгольских монастырях, где он, возможно, прошел инициацию. Обладать этими силами жаждут те, кто стремится к мировому господству».

Согласно некоторым авторам, первые дервиши, привезенные Гурджиевым, вышли из монастырей Мазари-Шарифа в Афганистане, Кизилгана в Туркестане и Янги Изар в Кашгаре. Известно, что Гурджиев владел техникой гипноза. По мнению Витала Н. Пери, он получил это знание в одном из перечисленных дервишских монастырей, в которых он провел какое-то время, как считает Перри — два года, но эта цифра кажется нам невероятной. Несомненно, в этих монастырях он обучился упражнению «стоп», традиционной суфийской технике, при которой во время танца кричали «стоп» и все должны были замереть и оставаться в той позе, в которой их застала команда, размышляя о позе, о себе самих, о месте, в котором они находились, о том, что они чувстовали и т. д., до тех пор, пока Гурджиев не крикнет снова «дарай» («продолжайте»). В своей книге «Встречи с замечательными людьми» Гурджиев приводит следующее предостережение, которое, по его словам, он получил от одного дервиша: «Пусть Бог убьет того, кто, не обладая знанием, тем не менее самонадеянно указывает остальным путь, ведущий к вратам его царства».

Когда Гурджиев потерял бараку

Витал Н. Перри в своей книге «Гурджиев в свете традиции» задается вопросом, какова была цель Гурджиева или братства Сарман, которое предположительно возложило на него миссию, и приходит к выводу, что ответ на этот вопрос прост и ошеломителен — «полное разрушение мирового порядка». Согласно Гурджиеву, он стремился «с корнем выдрать из мыслей и чувств читателя — во всем и вся — без жалости и малейших уступок, взгляды и верования относительно всего сущего, укоренившиеся в течение веков в психике человека».

Некоторые исследователи жизни Гурджиева были убеждены, что он был послан на Запад, чтобы донести тайное учение, и для достижения этой цели ему передавалась энергия, дававшая ему специальные возможности: барака. Затем, после того как он злоупотребил учением и своими возможностями, предавшись деспотизму, невоздержанности в алкоголе, беспорядочной половой жизни, погоне за материальными благами и т. д., — он потерял бараку. Другие исследователи полагают, что он ею никогда и не владел, о чем мы поговорим в предпоследней главе этой книги.

Согласно Гурджиеву, учение было передано ему князем Любоведским, который был послушником в одном афганском монастыре. Как мы уже объясняли в предыдущей главе, он привез на Запад энеаграмму, из который не смог извлечь весь содержащийся в ней психологический потенциал.

Также он говорил о секте йезидов и о братстве Сарман или Сармун. Но прежде чем перейти к рассмотрению этих вопросов, теснейшим образом связанных с Афганистаном, мы завершим наш краткий обзор других несообразностей жизни Гурджиева.

Гурджиев утверждал, что войну разжигают тайные силы и люди не властны ничего изменить. Возможно, поэтому он не ввязывался ни в какую борьбу. Его подозревали в том, что он был послан в Тибет в качестве шпиона, поставляющего информацию в Третий Рейх, поскольку он не пострадал во время фашистской оккупации Парижа. Питер Вашингтон так пишет об этом в своей книге «Мандрил Блаватской»: «До сих пор остается загадкой, почему он не был поставлен на учет как иностранец или задержан за торговлю на черном рынке, особенно учитывая отвращение нацистов к славянам и азиатам. Также он был подозрительно хорошо обеспечен продуктами питания. Когда окончилась война, поползли слухи о его сотрудничестве с оккупационными властями».

Братство Сарман

Гурджиев познакомился с маздеизмом в Шейх-Ади и Мосуле благодаря своим контактам с йезидами, у которых он также позаимствовал некоторые элементы их традиций, восходящих к митраизму и манихейству. Как мы уже говорили, Гурджиев ошибочно полагал, что суфийскими организациями втайне руководили Ходжаганы, которых он называл «Учителями мудрости», а те, в свою очередь, были делегированы «внутренним кругом» Сарман, «собранием всех святых, живущих на Земле».

Братство Сарман (собрание просветленных), вероятно, уходит корнями в Вавилонию. Слово «Сарман», «Сармун» или «Сармунг» присутствует в пехлевийских текстах и обозначает хранителей учения Заратустры. Но слово Сарман также обозначает пчелу, которая всегда была символом тех, кто собирает драгоценный мед традиционной мудрости и сохраняет его для новых поколений. Таким образом, пчелы несут в себе таинственную энергию, дошедшую до нас со времен Заратустры. По-персидски «Сар» означает главу, руководителя. Это значение могло учитываться некоторыми исследователями: «Руководитель, владеющей традицией, которую он должен передать». Другое значение слова «Сарман» — «очистившие сознание».

Согласно армянской книге «Меркхават», четыре или пять тысяч лет назад в Вавилонии был основан так называемый внутренний круг человечества, который, вероятно, находился под управлением «Учителей мудрости». Скорее всего, речь идет об известной в тайной Традиции эзотерической школе. Питер Кинг в своей книге «Штаб-квартира в горной Азии», говоря о сообществе Сарман, название которого он переводит как «пчелы», помещает его в Афганистан, рядом с вершинами Гиндукуша. Это сообщество состоит из 900 монахов или посвященных, а главой общины, вероятно, был «господин времени», или Суркаур, «руководитель работ», проживавший в Абусаре, где выращивается растение Chungari, «трава просветления», которая в афганском фольклоре дарует адепту мистическое откровение.

Как свидетельствует стамбульский суфий пир Дауд, члены этой общины, живущие в особых центрах, вершат судьбы мира. Пир утверждает, что это не обычные люди и даже не монахи, но особые существа, испытавшие состояние бытия и небытия. Одним из них, вероятно, был князь Любоведский, наставник Гурджиева. Также Гурджиев говорит о раскопках, произведенных им в 1886 году в Армении, в процессе которых он обнаружил подземный ход, который вел в древний монастырь, где находилось несколько пергаментов, в которых упоминалось братство Сарман. Следы подтолкнули Гурджиева к выяснению места пребывания братства, которое оказалось расположенным на севере Афганистана, в древнем городе, в настоящее время разрушенном, то есть в Балхе, как повествует нам Джеймс Мур в своей книге «Анатомия Гурджиева, анатомия мифа».

Гурджиев также говорил о «Высших Неизвестных», отождествляя их с учителями братства Сарман. В девятой главе мы увидим, что они сыграли определенную роль в развитии нацистской идеологии. Похоже, что этот термин был введен в широкое обращение С. Л. Мазерсом, основавшим в конце XIX века общество «Золотой Рассвет» (Golden Dawn). Считалось, что этим обществом управляют «Высшие Неизвестные», а сам Мазере писал: «я узнаю их только по нескольким тайным знакам… встреча была назначена ими в астрале… я верю, что они люди, что они живут на нашей Земле, но наделены ужасными сверхчеловеческими способностями… я чувствовал прикосновение ужасной силы, ощущение от которого я могу сравнить с чувством, которое испытывает человек, когда во время грозы рядом с ним ударяет молния…». Еще одну ссылку на «Высших Неизвестных» можно найти у Густава Майринка, который вошел в контакт с Анни Безанс и Рамакришной. Майринк написал роман «Голем» и другие произведения, посвятив их идее «духовного центра Земли», управляемого «Высшими Неизвестными», находящимися в Агартхе.

Некоторые указания имеются и в рукописях Жозефа де Местра. Речь идет о записке, написанной в 1782 году и адресованной герцогу Брунсвику, Великому Магистру Шотландского Масонского Устава. Герцог интересовался у него сведениями о «Высших Неизвестных», и Местр отвечал ему неофициально от имени своей ложи «Совершенная Откровенность». Жозеф де Местр не признавал тамплиерских корней масонства, также он не обладал в то время глубоким знанием истории, по причине того, что история сама по себе была довольно темной и многие ее грани были неизвестны. Эти обстоятельства послужили причиной того что Жозеф де Местр не знал, каковы были пути, по которым передавались тайные учения, и кто был истинным представителем их духовного руководства.

Во времена де Местра эзотеризм пребывал в упадке, и все масонские ордена пытались причаститься к тайне, природа которой не была им точно известна; все рьяно искали традицию, корни, которые связали бы их с могущественным сокровенным знанием, поскольку в реальности все было совсем иначе: масонские ложи утратили свой истинный характер сообщества посвященных, исказили его или превратили в хаотический набор ритуалов и символов, которые уже не имели ничего общего с истоками. По мнению де Местра, современное ему франкмасонство было «отломленной и разлагающейся ветвью древнего и уважаемого ствола».

Неразрешимой задачей, занимавшей умы в то время, но актуальной и сегодня, был поиск ответа на вопрос: каков же был ствол? Относительно «Высших Неизвестных» де Местр писал: «Есть ли у нас Учителя? Нет, у нас их нет. Простое, но исчерпывающее доказательство состоит в том, что они нам неизвестны. <…> Как бы мы могли принести безмолвный обет Высшим Неизвестным, ведь даже если бы они явились нам, возможно, они бы нас разочаровали, и поэтому мы бы от них отреклись». Все свидетельствует в пользу того, что, даже если бы «Высшие Неизвестные» существовали, масоны не были готовы вступить в контакт с ними, поскольку сильно отклонились от изначальной традиции.

Читатель-франкмасон может возразить с иронией: «Гурджиев, конечно, был лучше подготовлен!» С моей точки зрения, на это нельзя ответить ни да, ни нет, единственным верным ответом будет: «Гурджиев никогда не приобщался к традиции, Гурджиев только болтал о традиции».

Секта ангела Павлина

Как мы уже говорили, Гурджиев утверждал, что он общался с йезидами. Гурджиев упоминает их в своей книге «Встречи с замечательными людьми», где он в завуалированной форме говорит о верховном тайном центре, а также упоминает о монастырях вертящихся дервишей и о тайных центрах братства Сарман, владевшего ключами от царства Агартхи.

Вначале мы очень коротко расскажем, кто такие йезиды. Они представляли собой еретическую секту, одним из знаков которой был павлин, магический символ, уходящий корнями в религию Персии и Месопотамии. Павлин имеет самые уродливые лапы и самое прекрасное оперение, для арабских и персидских суфиев павлин символизирует человека, способного к самосовершенствованию, который борется со своей земной природой. Это была самая любимая преинкарнация Пифагора и Будды. Павлин появляется в суфийской поэзии и иконографии: «Когда свет воплотился и впервые узнал собственное отражение в зеркале, он увидел себя в виде павлина с распущенным хвостом».

Прежде чем поговорить о скрытом значении символа павлина, приведем некоторые сведения об этой секте или политико-религиозном движении в защиту Омейядов. Йезиды были последователями суфия, жившего в XII веке, Ади ибн Мусафара ал-Хаккари, по прозвищу Шейх, который родился в Баальбеке. Он умер в 1162 году. Ему наследовали Абд ал-Кадир ал-Джилама, основавший орден Адавийя, и Шейх Хасан, который разделил общество на несколько наследных каст.

Йезиды исповедовали сложное синкретическое учение, восходящее к зороастризму, но имеющее некоторые христианские, иудейские, гностические, манихейские и курдские черты, настоящую смесь доктрин, существовавших на территории Афганистана. Они обладали циклической космологией и верили в единого Бога,[8] окруженного семью ангелами, самый главный из которых — Тавус ал-Малайка — Сатана, восстановленный в правах и почитаемый в образе павлина. Основание этой секты приписывается Шейху Ади ибн Мусафару, который пользовался поддержкой ангела Малака Тавуса или «ангела Павлина», то есть Сатаны. Члены секты йезидов признают две священные книги: Китаб ал-Джилва, или Книгу откровения, и Машаф Раш, или Черную книгу. Интересно, что они переняли обычай крещения у христиан и обрезания — у евреев.

Аркон Даураль в своей книге «Тайные общества» описывает секту, появившуюся в пригородах Лондона в 1913 году, члены которой поклоняются павлину. Это была секта ангела Павлина, которая насчитывала шестнадцать лож, в каждой из которых состояло не менее шести братьев. Эта секта использовала арабскую нумерологию, а ритуалы напоминали принятые у франкмасонов. Похоже, их культ был связан с йезидами, или почитателями дьявола, которые происходили с северо-запада Ирака, из Курдистана, и возможно, Афганистана.

Некоторые символы йезидов были многократно использованы и приобрели фантастические черты. Так, Уильям Сибрук объясняет, что члены этой секты никогда не упоминают одного имени. Он говорит, что это имя — Мелк Таос, что в его трактовке обозначало «ангел Павлина», а на самом деле — было именем «духа власти и главы Мира».

Идрис-шах помогает нам разгадать некоторые из этих загадок. С одной стороны, он признает, что иракские йезиды поклонялись дьяволу и их символом, помимо павлина, является черная змея; также он указывает, что слово «Малак тавус» (не «Мелк Таос», ангел Павлин) обозначает «царь», но этим же словом традиционно называют суфия.

Идрис-шах также утверждает, что йезиды используют в качестве символа фигуру змеи, которую они зачерняют сажей, и что змея отнюдь не символизирует зло и не имеет отношения к древней символике регенерации через сбрасывание кожи, как многие полагают, а была избрана по тем же причинам, что и павлин, и что изучение слов, их перевода и их скрытого значения показывает, что черная змея символизирует мудрость жизни. Идрис-шах подчеркивал наконец, что братство йезидов пыталось распространить свое учение и в некоторых местах (здесь обнаруживается явный намек на лондонские ложи) превратилось в чистую пантомиму.

Идрис-шах утверждает буквально: «Эта профанация символов отражается во многих странных объединениях Запада. Подлинное стремление к внутреннему росту уступило место форме, которая в свою очередь используется для достижения совместного возбуждения, которое заменяет внутренний опыт».

Не вызывает сомнений, что многие псевдоучители паразитировали на древних обычаях и традициях, на их символах и ритуалах, которые им не удалось понять, но они использовали их в качестве декораций для организации собственных сект и инсценировки ритуалов. Они слышали звон колоколов, но оказались неспособны понять музыку. То же самое можно сказать о появившихся на Западе псевдошаманах, которые посвящали в таинства, совершали ритуалы, устанавливали театральные контакты с потусторонним миром, обещали исцеления и варили поддельные лекарственные отвары, не зная, что настоящему шаману ведомо нечто большее — то, что Гарольд Блум метко определил следующим образом: «Чтобы считаться шаманом, нужно пройти сон инициации и почти одновременно быть одержимым духами, начиная с этого момента он сможет достигать статического транса, который вызывает божественное вдохновение. Молодой шаман может учиться у старого, но результат зависит от выбора духа, а не от наставника или претендента». Несомненно, в том, что делает псевдошаман, отсутствует именно этот дух, поскольку псевдошамана интересует лишь экономическая выгода его искусства. К сожалению, многие из них так вживаются в образ, что начинают сами верить в свою силу, подобно актеру, исполнившему роль Тарзана, который лазал по занавескам во время торжественного приема. Фрэнсис Воэн в своей книге «Тени священного» говорит в связи с этим: «…шарлатаны обычно очень похожи на настоящих духовных наставников, и даже сами начинают верить в подлинность своего учения. Случается даже, что подлинное учение передается индивидумами, эго которых все еще обременено жаждой денег, секса и власти».

Семь Башен Сатаны

Число семь — это магическое число Афганистана, которое, как мы уже говорили, встречается в бесчисленных легендах. Не возникает сомнения, что это число обладает наивысшими магическими свойствами: именно оно чаще всего встречается в Библии, как в Ветхом, так и в Новом Завете. Алхимики также считали его особым числом, поскольку в Великом Деянии используются семь металлов. В астрологии, которая появилась в Афганистане во времена Заратустры, выделяют семь планет и семь богов, а также семь звезд, входящих в состав Большой Медведицы, семь Плеяд, семь крупных планет и семь лучей солнца. Число семь присутствует в семи шагах Будды, выходящего за границы пространства и времени. Китайцы связывают семь звезд Большой Медведицы с семью отверстиями человеческого тела и семью сосудами человеческого сердца.

Напомним, что у вавилонян были известны семь «несчастий». В магии используется волшебная веревка с семью узлами и заклинания повторяются семикратно. Невозможно перечислить все случаи употребления числа семь в мифах различных народов: семивратные Фивы, семь сыновей Гелиоса, семеро сыновей и семеро дочерей Ниобы, семь мудрецов Греции. В иудаизме встречаются семь городов, семь книг запечатанных, семь небес, населенных различными ангелами, семь лет, которые Соломон затратил на постройку храма, семь голов зверя из Апокалипсиса, семь чаш гнева Господня и семисвечник.

Целью этого краткого обзора символических значений числа семь является стремление показать, что это число присутствует во всех традициях, возникших во всех частях земного шара. Таким образом, не стоит удивляться, что существует важная связь этого числа с Афганистаном, два примера проявления которой мы рассмотрим: это Семь Башен Сатаны и суфийское понятие «семи типов людей» и его характерное сходство с семью типами людей, которые выделяет Гурджиев.

Первые упоминания «Семи Башен Сатаны» мы обнаруживаем в книге Уильяма Сибрука «Путешествие в арабские страны», опубликованной в 1933 году. Позже ее прокомментировал Рене Генон; эту тему также поднимает Питер Кинг, пересказывая легенду о семи башнях Шайтана или доме власти, а также писатель Джон Бьюкен, отождествивший их с рядом тайных монастырей в Афганистане.

Уильям Сибрук утверждает, что видел одну из этих башен в стране йезидов, в отрогах скал Курдистана. Сибрук описывает ее следующим образом: «Позади, увенчанная еще одним высоким шпилем, виднелась белая заостренная башня, похожая на точку, оставленную острым карандашом, из которой исходили лучи света настолько ослепительного, что от него болели глаза. Ее вид вызвал у меня дрожь восторженного любопытства, поскольку, какова бы ни была ее цель, я не имел и тени сомнения в том, что я вижу одну из „башень Шайтана“, один из этих сказочных маяков, о которых говорится в персидских, арабских и курдских сказках и легендах». В той же книге Сибрук пишет, что семь башен формировали цепь, которая пересекала Азию с севера Маньчжурии до Курдистана, проходя через Тибет, Афганистан и Персию. И в каждой из них постоянно обитал Сатана, который с помощью тайных вибраций руководил действием зла в мире.

Сибрук связывает эти башни со злом, поскольку, если в них обитает Сатана, он не может практиковать никакой положительной магии, а неизбежно творит зло.

Такая трактовка может показаться читателю несколько наивной, но напомним, что в те времена жизнь проходила в окружении мифов, в которых присутствие дьявола расценивалось как нечто ужасное. В настоящее время существование дьявола уже не внушает ужаса и мало связывается с мирскими событиями, хотя несколько лет назад кардинал Ратцингер стер пыль с его образа и напомнил миру, что он существует, несмотря на протесты многих теологов, использовавших его имя лишь в качестве символа, чтобы пугать необразованный народ и детей.

По мнению Рене Генона, тот факт, что одна из башен расположена на территории йезидов, еще не доказывает того, что они «сатанисты», и скорее всего, как это часто бывает с еретическими сектами, они могут быть использованы неизвестными им силами. Что это за силы? Имел ли Генон в виду силы зла? К этому вопросу мы вернемся в конце книги, но сперва необходимо продолжить рассмотрение эзотерических черт Афганистана.

В то время как Рене Генон оставляет загадку неразрешенной, не осмеливаясь высказать гипотезу о йезидах и «ангеле Павлине», которому они поклонялись, Эрнест Скотт уверяет, что эти башни подобны «домам власти», которые образуют цепь, пересекающую Центральную Азию. Его понятие «домов власти» совпадает с принятым в Афганистане: так называются некоторые монастыри этой страны. Кроме того, Генон заметил, что эти башни могли использоваться для содействия неизвестным нам силам не только йезидами, но и многими другими еретическими течениями. Блуждающие маги проводили в каждой башне по несколько дней, поскольку, если верить Генону, в башнях не было постоянных обитателей, они были «осязаемой вещественной поддержкой одного из центров контр-инициации, в ходе которой святые (Авлие) превращались в Шайтанов, и судя по положению этих семи центров, они стремились противостоять влиянию семи Актабов или земных „полюсов“, подчиненных высшему „полюсу“, хотя это противостояние могло быть лишь иллюзорным, поскольку духовная область по необходимости недоступна контр-инициации».

Семь Башен Сатаны продолжают оставаться загадкой и сегодня. На самом деле не удается даже установить их точное расположение на территории Азии, особенно в Афганистане, где после войны практически не осталось уцелевших построек. Но все эти вещи — братство Сарман, Высшие Неизвестные, йезиды и Башни Сатаны — превращают Афганистан в кипящий котел колдовского зелья, где берет начало зороастрийская борьба добра и зла, которая продолжается здесь сотни лет и склонилась в сторону одного из полюсов, конечно, самого неблагоприятного.

Сиддхи

Гурджиев также говорил еще об одном понятии, которое мы не можем обойти молчанием. Это сиддхи. Слово сиддхи имеет очень сложное значение, его прочтение меняется в зависимости от внутреннего состояния читающего, подобно тому как это происходит с некоторыми понятиями ислама. Например, термин «джихад» может иметь целый ряд значений в диапазоне от «борьбы за дело Бога» до «справедливой священной войны». Магометане использовали это слово, обозначая войну против неверных, но оно также может относиться к внутреннему миру человека, его борьбе с низменными инстинктами или стремлению к развитию и самосовершенствованию.

Сиддхи, которую следует отличать от бараки, связана с обладанием магической или духовной энергией. Эти два слова изначально противоречат друг другу, поскольку магия может быть «черной», то есть направленной на зло, в то время как духовность движется лишь в одном направлении. Сиддхи также подразумевает владение собой, окружающими и силами природы. Таким образом, речь идет об определенной силе, которая может быть использована как правильно, так и неправильно, чтобы совершать добрые или злые поступки.

Мы можем верить или не верить в физические и психические способности, которые порождает сиддхи, этой темы мы сейчас не будем касаться, но это принятая практика, и существуют тысячи людей, которые утверждают, что обладают этими способностями, и миллионы, которые в них верят. Это подобно христианским чудесам: мы можем верить в них или нет, но миллионы людей в них верят безоговорочно. В любом случае важна не научная достоверность, а социальные последствия, которые вызывают эти явления, и именно этот момент нас интересует больше всего, поскольку эти последствия способны изменить мир, как мы видели 11 сентября, когда пилоты-смертники врезались в нью-йоркские башни-близнецы с твердым убеждением, что после смерти попадут в рай, поскольку они исполнили свой долг священной войны. К этой теме мы еще вернемся в конце настоящей книги.

Применение сиддхи практикуется в буддизме и в некоторых направлениях тантризма, например: в кашмирском шиваизме, в тибетской ваджраяне и в японском течении миккио. Этими же физическими и психическими способностями владеют йоги. Для достижения подобных умений необходимо пробудить их путем повторения определенных упражнений, в том числе медитации. Некоторые из этих способностей проявляются спонтанно, другие приходят в определенные часы дня, которые наиболее благоприятны для накопления сиддхи. Сиддхи дает своим обладателям непобедимую силу, проникающее зрение, которое позволяет им видеть тончайшую ральность, возможность билокации — умения находиться в двух местах одновременно, умение левитировать, целительные способности, возможность контролировать психические процессы и способность избегать старения. Но также следует помнить, что сиддхи вызывают случаи безумия и психозов.

О сиддхи существует обширная специальная литература в тибетском и индуистском тантризме, поскольку они непосредственно связаны с чакрами человеческого тела. Существует масса способов усилить их, но также существует убеждение, что это усиление самопроизвольно происходит в ключевые моменты истории, в которые, согласно Калачакра-тантре, мир «чистых земель», то есть Шамбала, о которой мы столько говорили, вступает в контакт с земными зонами.

Гурджиев утверждал, что он владеет сиддхи, не уточняя, приобрел ли он эту способность в Афганистане или где-то еще. Скорее он намекал, что этот тип знаний получен им через братство Сарман. Владел ли Гурджиев сиддхи на самом деле или это было его обычной инсценировкой? В многочисленных книгах, посвященных Гурджиеву, мы обнаруживаем множество историй демонстрации его способности передавать энергию. Рассказывают о его проникающем зрении, способном доставлять женщине оргазм, о его способности делиться энергией, восстанавливая силы другого уставшего человека, или исцелять себя самого после несчастных случаев; также он умел контролировать психическое состояние другого человека. Он никогда не проявлял способности ни к билокации, ни к левитации, ни к невидимости и несомненно старел, как и все остальные, и умер, как обычный человек, хотя при его погребении имели место некоторые странные факты.

Снова число семь

Затронем еще раз тему числа семь и его связи с Гурджиевым. Мы хотим поговорить об одном моменте, который лишний раз подтверждает важность, придававшуюся этому числу в различных традициях. Дело в том, что армянский учитель также использовал его, когда создал свою теорию семи различных типов людей, или уровней эволюции человека.

Это разделение на уровни не было изобретено непосредственно Гурджиевым, скорее он позаимствовал его из суфийского учения, как мы увидим чуть ниже. Но также подобные уровни имеются в буддизме и индуизме.

В индуизме самый нижний из семи уровней — это аунамайякоша, уровень материи неактивной энергии. Следующий уровень — пранамайякоша. В буддистской традиции эти два уровня объединяются в понятии виджнана. Третий уровень в индуизме — маномайякоша, известный в буддизме как мановиджнана. Четвертый уровень — виджнанамайякоша, соответствующий буддистскому уровню манас, это уровень человеческой интуиции. За этим уровнем следует анандамайякоша, который в буддизме называется алайявиджнана, это причинный уровень, уровень трансцендентности. За этими уровнями следует сознание как таковое, источник и природа всех прочих уровней.

Гурджиев ограничился их перечислением с первого по седьмой. Так, человек номер один подчиняется инстинктам; номер два — это человек, в котором преобладают эмоции и чувства; номер три — человек, подчиняющийся интеллекту, который доминирует над чувствами и эмоциями; номер четыре — человек, который начинает познавать себя; номер пять — это человек, достигший единства, его знание полно и неделимо; номер шесть воплощает совокупность всех знаний, которых может достичь человек: и номер семь соответствует человеку, который достиг максимально возможного уровня развития.

В суфийской трактовке в развитии выделяются семь фаз, или уровней, которые, как мы увидим, чрезвычайно схожи с различными людьми, описанными Гурджиевым. Эти фазы, иногда называемые «люди», представляют собой ступени развития сознания, их техническое назание — нафс, что означает «питание». Их насчитывается семь:

— первый из них — нафс ал-амарат — это повелевающий и развращенный нафс;

— второй — нафс ал-лавамат — это обвиняющий нафс;

— третий — нафс ал-мулхамат — одухотворенный нафс;

— четвертый — нафс ал-мутмаинат — безмятежный нафс;

— пятый — нафс ар-радия — осуществленный нафс;

— шестой — нафс ал-мардийя — осуществляющийся нафс;

— седьмой — нафс ал-камилат — очищающий и полный нафс.

Эти уровни, существующие с глубокой древности, нельзя недооценивать. Современная трансперсональная психология стала учитывать их, используя при формировании того, что Кен Уилбер назвал «великой цепью бытия». Согласно Уилберу, первый уровень — это первое состояние нашего сознания, первое представление о собственном «я». На этом уровне нет контекста, речь идет о незаполненной форме сознания, не существует ни желаний, ни выбора, она вневременна. Ауробиндо охарактеризовал этот уровень как «подсознательный». Второй уровень осуществляет сенсогиперцептивное управление телом: это область ощущений и восприятия, составляющих единое царство, здесь существует простая сенсомоторная познавательная способность, «тифоническое телесное я». Ауробиндо называет его «физико-жизненно-эмоциональный уровень». Третий уровень, магический, включает простые образы, символы и первые рудиментарные понятия, «магические», то есть самые низшие ментальные произведения. Это первичный умственный процесс по Фрейду, палеологический по Арети, предоперационный по Пиаже. Ауробиндо называет его «воля-разум». Четвертый уровень — уровень, принадлежащий мифологии, на нем появляется структуризация времени, начинают осознаваться прошлое и будущее. Приобретает вес «я» вербальное. Речь становится крайне важной. Пятый уровень — «я» ментальное. На нем появляются диалогическая речь, вербальная мысль; сила воли, самоконтроль, осознанные цели и желания, потребности и оценка. Время рассматривается как прямая: прошлое, настоящее и будущее. Осознается разделение эго и состояния эго, сверхличности. Эго и сознание проживают свою собственную реальность, отделяя себя от тела. (Уровень активной формы по Пиаже.) Ауробиндо называет его «рассудок».

Шестой уровень — кентавр или тело-разум. Это уровень «я» реального, подлинного «я», существующего «я». Личность разделяется на разум и тело, разумное и эмоциональное устраняются. Появляются способность к творчеству, искренность, полностью подконтрольные эмоции, открытие сердца. Это наивысший уровень царства сущего. Состояния крайнего счастья могут быть квалифицированы как кульминации опыта. Способность выйти за рамки «я» и принять собственную смерть. Ауробиндо именует этот уровень «высший разум». По Маслоу, мы достигаем самореализации. Роджерс обозначает его «человек, отлично функционирующий». Седьмой уровень, психический, называется «открытие третьего глаза». Результаты на этом уровне — следствие духовного развития, а не случая. Это уровень «духовных выходов за пределы», упоминаемых Грофом. Могут появиться другие переломные моменты, среди которых экстракорпоральный опыт, способность видеть ауры, ясновидение, исцеления и т. д. Речь идет о переходе за грань чувства жизни, избавлении от независимости собственного «я». На этом уровне также присутствуют интуиция, проникновение в суть вещей, ясность и т. д. На этом уровне «я» не заключено в капсулу, как на других уровнях. Ауробиндо называет его «просветленный мозг». Восьмой уровень проницаем, это уровень архетипов, где мы обнаруживаем высшие силы или проводников, ангелов, «я» высшее, «я» межличностное, внутреннего учителя. Здесь божество имеет много имен, поскольку это область Великой Богини. На этом уровне человек в процессе медитации может достичь транса и экстаза. Здесь присутствует высшее религиозное вдохновение. В видениях может появиться голубой, белый или золотой свет. Развивается сочувствие с большим эмоциональным напряжением. Ауробиндо называет эту ступень «интуитивным разумом».

Девятый уровень — причинный или духовный. Достигнув его, можно испытать совершенное освобождение и просветление. «Я» конечного бога растворяется в его собственных основах. Выделяются такие понятия, как глубина, пропасть, основание Бога и души, единство «я» и Отца. Мое «я» — Бог. Ауробиндо называет его также «сверхразум».

Десятый уровень не бинарен. Можно говорить лишь о единстве-пустоте. Мир не имеет на этой ступени отличительных черт. Этот уровень безграничен, но включает все явленное. Идентичность совокупности «универсального процесса» и «пустоты». Совершенная и абсолютная трансценденция сознания. Ауробиндо описывает его как «абсолютный Брахман-Атман». Эта ступень не является одной из прочих, это реальность, условие полноты всех уровней.

Уровни Уилбера могут быть поняты как две линии: сюжетная линия отдельной личности через ее собственный рост и развитие и антропологическая линия эволюции всего человечества в истории.

В следующей главе мы рассмотрим термин «традиция», которым мы непрерывно пользовались, не пытаясь определить всю глубину его значения.




Глава VIII

ВЕЧНОЕ ВОЗВРАЩЕНИЕ




Современная цивилизация с исторической точки зрения выглядит как настоящая аномалия. Из всех известных цивилизаций она единственная развивалась только в материальном смысле, единственная не опирается на какое-нибудь высшее начало.

Рене Генон. Преобразование современной ментальности



В этой главе мы попытаемся понять, что же скрывается за словом «традиция», поскольку мы неоднократно использовали этот термин на страницах этой книги и читатель, не сведущий в эзотерических и духовных вопросах, может затрудниться с интерпретацией его значения.

Прежде всего, подчеркнем, что «традиция» в кавычках не имеет отношения ни к местным обычаям, ни к фольклору, «традиция» — значительно более глубокое понятие, связанное с происхождением вещей.

«Традиция» — это передача совокупности средств, которые способствуют осознанию некоторых имманентных начал универсального происхождения. Мы говорим о знании, которое в той или иной форме постоянно было известно человечеству на протяжении веков. Это, пожалуй, то, что передается от учителя к ученику в процессе образования.

Каждая страна, — каждая религия, каждая философия имеют свою собственную «традицию», которая в некоторых случаях подвергалась давлению истории, но всегда основана на принципах, имеющих один и тот же корень. Если мы рассмотрим различные религии мира или различные философии, мы увидим, что они имеют общие глубинные корни и что все они заняты поиском смысла жизни человека на Земле.

Если бы мы поднялись к началам «традиций», мы бы пришли к шаманизму и анимизму. Этим фактом объясняется большой успех, достигнутый шаманскими теориями среди мыслителей Нью-Эйджа.

Таким образом, «традиция» — это нечто пробуждающее наше внутреннее знание, поскольку передается в форме инициации или с помощью символов, предшествующих появлению человека. «Традиция» имеет своей целью развитие человека, каким бы ни был путь, избранный для ее передачи, хотя случается, — что некоторые пути уводят в сторону от главной дороги или возбуждают фанатизм.

Иногда послания доходят через «традицию» искаженными, в других случаях они темны, и тогда необходима связь внешнего с внутренним. Важно, что они пробуждают внутри человека осознание того, что существует знание, дошедшее до нас от истоков Вселенной.

«Традиция» является частью всего существующего, так же как каждый человек является частью Вселенной. Мы храним в нашем теле атомы первичного взрыва, в момент которого была создана наша Вселенная, мы часть этой Вселенной, наши цепочки ДНК несут информацию обо всем долгом пути развития жизни на Земле, начиная с первых одноклеточных существ и до современного человека, пройдя по пути рыб, амфибий, рептилий и млекопитающих.

Согласно некоторым духовным учителям — и в первую очередь мы имеем в виду суфиев, поскольку несомненна их теснейшая связь с Афганистаном, — «традиция» — это братство мужчин и женщин, объединенных общим стремлением передать знание тем, кто готов получить его. — эзотерическое знание, несущее значительную гуманистическую и философскую нагрузку, включающее ряд техник для развития внутренних способностей человека. На самом деле все учения объединены общей целью, будь то суфизм, буддизм, индуизм, иудаизм или определенные практики христианских эзотерических течений.

«Традиция», как в обозначенных выше контекстах, так и в других, имеет целью создание лучшего человека, более человечного, более уважительно относящегося к окружающим, полного желания развиваться физически и духовно, предрасположенного к самопознанию и исследованию Вселенной. И все это без манипуляций человеческим мозгом, без поучений, без сектантства.

Священная основа

Современная философия и трансперсональная психология использовала древние философские и религиозные традиции как неиссякаемый источник духовного богатства и личностного роста. Так, последователь «традиции», какой-либо одной или всех, — это тот, кто пользуется богатствами ее знания и приобщился к великой энергии, которую несет этот поток из глубины веков, поскольку все указывает на существование изначальной истины и все традиции заключают в себе эту вечную истину, хотя каждая выражает ее своим особенным способом. Нужно различать внутреннюю истину традиций, каждая из которых, обладая своей особой истиной, просветленными пророками и учителями, предлагает нам свое видение «сути», которая, в действительности, мало чем отличается от «сути» прочих традиций.

Какая разница, используют ли они в качестве символа цветок лотоса с тысячей лепестков, святой Грааль или крест, как христиане, зеркало, как буддисты, звезду Давида или инь-ян. По словам Кена Уилбера, «история может быть переосмыслена, и вместе с ней — накопленный трансцендентальный опыт, который не является плодом какой-то особой идеологии, но разделяется многими идеологиями». Олдос Хаксли сказал, что мир и все его создания суть выражения божественной реальности, на которой они зиждятся. Тем самым, выполняя необходимые упражнения, которые предлагают некоторые традиции, люди не только могут познать эту реальность, но, что еще важнее, могут испытать единение с божественной основой. Несомненно, именно древние традиции передают нам знание о божественной основе, являющейся нашей истинной природой. Однако в большинстве случаев приходится погружаться в самую глубину этого знания, теоретически и практически применяя техники, которые позволяют нам выйти за границы собственного сознания.

Омар Али-шах, о котором мы уже говорили ранее, глава крупного объединения тариков на Западе (среди прочих — в испанском городе Аркос-де-ла-Фронтера), пишет: «В течение по меньшей мере одиннадцати веков профессионалы „традиции“ работали в Европе. Они сформировали методы и формы обучения и правила поведения, позволяющие избежать девальвации тайны». Этот учитель, живущий в Лондоне, говорит о многих людях, занимавших высокие должности в европейских институтах, например во Всемирном Банке, и бывших последователями суфизма, пытавшихся передать «традицию» и разумно применявших ее в повседневной жизни. Как полагает Омар Али-шах, чем прочнее контакт с «традицией», тем больше энергии будет перетекать между человеком и «традицией», и тем больше энергии может накопить человек. Это не означает, что мы немедленно должны примкнуть к суфийской тарике или буддистской общине, чтобы вступить в контакт с «традицией». Просто надо помнить, что «традиция» постоянно присутствует здесь, вокруг и внутри нас, и ее энергия постоянно течет, передаваясь человеку, как только он вступает с ней в духовный контакт.

Лично я полностью согласен с тем, что Умберто Эко говорит в своей книге «Маятник Фуко»: «Не ходите туда, где берут деньги за вход. Настоящее кандомбле — то, где вас ни о чем не просят, не просят даже верить».





Глава IX

ТРЕТИЙ РЕЙХ: НОЧЬ НЕВЕЖЕСТВА




Когда в первый раз пошел я к людям, совершил я глупость отшельника, великую глупость: я явился на базарную площадь. <…>

Вы, высшие люди, этому научитесь у меня: на базаре не верит никто в высших людей. И если хотите вы там говорить, ну что ж! Но толпа моргает: «Мы все равны».

Ф. Ницше. Так говорил Заратустра




Я слышу голос, который вы не слышите, и он говорит мне, чтобы я не оставался здесь. Я вижу руку, которую вы не видите, и она подает мне знаки, чтобы я уходил.

Тиккелл




Дайте мне четырех людей, упорствующих в самом абсурдном убеждении, и я уверен, что смогу с их помощью убедить в том же еще две тысячи человек.

Фонтанель




Вы никогда не думали, что существуют вещи, которые невозможно понять, и, несмотря на это, они существуют. Что некоторые люди видят вещи, а другие нет?

Брем Стокер. Дракула



В эпоху Третьего Рейха интерес к афганскому эзотеризму, вне всякого сомнения, достигает своего наивысшего подъема, возможно, потому, что Гитлер верил, будто отчасти в этой стране находятся корни арийского народа. В то время уже многие историки уверяли, что арии происходили от индоевропейских народностей, населявших степи Центральной Азии, возможно, Украины или расположенные на той же широте предгорья на севере Кавказа. С точки зрения историков Третьего Рейха, в иранцах и в некоторых афганцах текла арийская кровь, поскольку арийцы проходили по территории этих двух стран между 1500 и 1400 годами до н. э.

Эта «арийская» мания была столь сильной, что, ведя военные действия в России во время Второй мировой войны, нацисты подняли знамя с черной свастикой на вершине Эльбруса, легендарном для арийцев месте, окруженном преданиями, отсылающих нас к обширной литературе о Центре мира. Этот жест не был только демонстрацией военной победы, он имел очень глубокое символическое значение, которое привело фюрера в восторг.

Гитлер первым заявил о своем союзе с «девятью Высшими Неизвестными» и уверял, что он поддерживает контакт с обладателем ключей, открывавших царство Агартхи. Но прежде чем говорить о Гитлере, посмотрим, как он пришел к таким взглядам и откуда взялась столь плодородная эзотерическая почва в недрах самой мощной военной машины середины XX века.

Тайный хозяин общества Туле

Одним из ключевых персонажей этой главы и эзотеризма Третьего Рейха является Карл Хаусхоффер, который провел много времени в Индии, на Дальнем Востоке и в Японии. По мнению Льюиса Пауэлса и Жака Бержье, авторов книги «Возвращение колдунов», Хаусхоффер был одним из тех, кого Гурджиев называл «искателями правды», и одним из тех, кто сопровождал его в поездках по Азии и Афганистану. По признанию самого Хаусхоффера, он был посвящен в одно тайное общество в Японии. Он действительно знал несколько восточных языков, владел санскритом и был переводчиком буддистских и индуистских текстов. Он считал себя восточным мистиком и учеником Шопенгауэра. Можно сказать, что он породил арийскую и экспансионистскую политику Третьего Рейха.

По мнению многих исследователей истории Третьего Рейха, именно Хаусхоффер посвятил Гитлера в начала «тайного учения», хранимого посвященными монахами древнего Тибета. Эта доктрина включала в себя теории, связанные с «третьим глазом» и аказическими списками. Также в ней говорилось об Атлантиде и семи населявших ее расах, которые Хаусхоффер называл рмоахалами, тлаватлями, тольтеками, туранцами, ариями, аккадцами и монголами.

С 1920 по 1940 год в Третьем Рейхе очень важную роль играли теории о Туле, Гиперборейский миф и «семь неизвестных» (или девять, в другой трактовке). Именно Хаусхоффер создал идеологию общества Туле, члены которой верили в существование исчезнувшего острова, возможно находившегося на севере Европы, наподалеку от Гренландии. Этот остров был магическим центром исчезнувшей цивилизации, наподобие Атлантиды. По мнению Дитриха Экардта, духовного наставника Гитлера, после затопления Туле выжили некоторые обитатели острова, частично сохранившие тайны своей цивилизации и своей магии. Среди этих выживших были инопланетяне и существа-посредники, которые наделяли посвященных безграничной силой, предназначенной для реализации подлинной высокодуховной цели человечества, но парадоксальным образом эта же сила стремилась разрушить все, что вставало на ее пути. Для использования этой силы были необходимы люди, наделенные способностями медиумов, Гитлер был одним из них — или его заставили поверить в то, что он был одним из них, так же как и в то, что арийская раса была избрана для исполнения предназначения человеческого рода. Вывод: гитлеровская Германия, под руководством группы Туле, должна управлять миром.

Хаусхоффер придает группе Туле характер тайного общества посвященных, вступивших в контакт с невидимым миром. Философские идеи этого ордена, или тайного общества, были заимствованы из тибетской рукописи Дзян. Согласно Рудольфу Гессу, который был помощником Хаусхоффера, когда тот был заведующим кафедрой Мюнхенского университета, Хаусхоффер занимал в обществе Туле пост «мага, тайного хозяина».

В 1914 году Хаусхоффер был генералом и предсказывал развитие военных событий: предупреждал о вражеских атаках, знал о времени предстоящих бомбардировок, предчувствовал передвижения войск и другие военные действия. Все это удавалось ему благодаря способностям, которые он приобрел в Обществе Зеленого Дракона в Японии. По-видимому, именно тогда он выбрал эмблемой вращающийся крест, поскольку видел в нем важный магический символ, который вырезался на костях уже в XIV веке до н. э. в Трое, и в Индии в IV веке до н. э. Существует версия, что эмблему обратной свастики как символа нацизма предложил Хаусхофферу Гурджиев.

Общество Туле превращается в эзотерический центр, в котором практикуются обычаи и традиции, принятые в японских тайных обществах. Так, члены Туле давали клятву покончить с собой, если допустят какую-нибудь ошибку. Это обычная практика некоторых тайных обществ в Японии, где потеря чести обозначала для адепта необходимость харакири. Сведения о том, что многие члены Туле дошли до этого, отсутствуют, но сам Хаусхоффер 14 марта 1946 года убил свою жену и покончил с собой в соответствии с японским обычаем.

Существование группы Туле и Аненэрбе доказывает, что в истории нацизма невозможно ограничиться только историческими, политическими и экономическими объяснениями, что помимо философии партии существовал тайный субстрат, пропитанный оккультизмом и эзотеризмом, в который верили многие члены Третьего Рейха.

Тайна внутри тайны

Хаусхоффер также был центральной фигурой общества Вриль или Сверкающей Ложи. Члены Сверкающей Ложи верили в то, что Вриль — это мощнейшая энергия и в повседневной жизни люди пользуются лишь незначительной ее частью. Хаусхоффер уверял, что тот, кто управляет Вриль, тем самым управляет собой, другими и всем миром. Вероятно, идея Вриль впервые была высказана на Западе неким Жаколье, консулом Франции в Калькутте во время Второй империи.

Хаусхоффер также верил в существование «просветленных» или высших существ, которые пережили катастрофы Туле и Атлантиды. По этой причине в Третьем Рейхе существовал огромный интерес к сектам, которые были известны под этим именем. Несомненно, одной из самых интересных была секта «Просветленных суфиев», которые образуют одну из самых тайных школ мира. Персидские, турецкие и афганские мистики были последователями этих иллюминатов. Автор книги «История тайных обществ» Аркон До-рол доказал, что иллюминизм напоминает убежище тайны внутри тайны, которая и в настоящее время все еще сохраняется в некоторых суфийских орденах.

Не следует путать Просветленных с сектами вроде «авиньонских иллюминатов», существовавшей в XVIII веке, или «баварских иллюминатов» (1776–1785).

Иллюминаты появились в XVI веке в горах Афганистана. Их первым руководителем был Баязет Ансари, основавший тайную школу в Пешаваре. Члены Ордена Просветленных верили в существование высшего существа, который был суммой всех индивидуальных сил. У Просветленных выделялось восемь ступеней посвящения, направленных на достижение определенных способностей. Первые три вели к самосовершенствованию и заключались в повторении определенных слов, наделенных магической силой. Адепты верили и продолжают верить до сих пор, что, если повторять эти слова, верующий обретет необычайные силы. Просветленный четвертой ступени уже совершал магические действия, поскольку достиг единства с физической силой и знает сокровенные тайны. Несомненно, последователи Третьего Рейха интересовались только ритуалами инициации этого ордена, не придавая значения их религиозным верованиям.

Учение о Вель

Еще один персонаж, больше анекдотический, чем влиятельный или интересный, — Ганс Хорбигер, которого мы упоминаем здесь из-за странного интереса Гитлера к его абсурдным теориям. К его портрету мы сделаем лишь несколько штрихов, чтобы показать, насколько нелепые идеи находили последователей в те годы.

Хорбигер родился в Австрии в 1860 году, и к 1925 году стал яростным белобородым пророком, который проповедовал фантасмагорическое учение, известное под названием Вель, или доктрину вечного льда, основанную на древних мифах, не имеющих под собой каких-либо научных оснований, но послуживших базой для безумных теоретических построений. Она заключалась в том, что наша Земля — полая и ее внутреннее пространство населено некими существами. По мнению Хорбигера, в мире происходит вечная борьба льда и огня. Все это явно перекликалось с темной стороной и светлой стороной, добром и злом Заратустры и мифическими подземными городами Шамбалой и Агартхой. Также он разрабатывал псевдонаучную теорию о существовании других лун, которые упали на Землю. Сегодня доказано, с привлечением данных, полученных при изучении приливов и ископаемых кораллов, что вокруг Земли существовала лишь одна лунная орбита, по которой благополучно продолжает совершать свои обороты единственная луна. На нашу планету из космоса падали лишь гигантские метеориты, унесшие множество жизней, и это произошло в те времена, когда, как свидетельствуют ископаемые останки, человек еще не существовал.

Ганс Хорбигер, возможно, самый выдающийся псевдонаучный демагог и тиран XX века. Он не только стремился навязать свои абсурдные идеи, но и вступал в войну с каждым, кто их не принимал, с настоящими учеными, которым он угрожал расправой. Так, Хорбигер собирал митинги, на которых пропагандировал свои нелепые, непоследовательные и чудовищные идеи под овации своих последователей, кричавших: «Все за Хорбигером! Долой ортодоксальных ученых!»

Помимо этих довольно безнравственных действий он рассылал ученым письма с угрозами, содержащими тексты, подобные следующему: «Когда мы победим, вы и ваши коллеги будете побираться на улицах». Именно это произошло, когда Третий Рейх пришел к власти, и сотни преподавателей и профессоров вынуждены были оставить свои кафедры, уступив место другим, более преданным новому режиму и его идеям, — настоящая трагедия немецкой науки, литературы и искусства, история которой все еще рассказана не до конца.

Помимо всех этих безнравственных поступков Хорбигер издавал журнал «Ключ к мировым событиям», через который вербовал сторонников. Почему Гитлер восхищался Хорбигером и поддерживал его? Не похоже, чтобы человек, стоявший в шаге от мирового господства, был столь невежественен, чтобы позволить убедить себя глупостям Хорбигера.

Все указывает на то, что Хорбигер сумел затронуть самую чувствительную струну души Гитлера, подтвердив, что арийская раса спустилась с высочайших пиков Земли, которые были населены сверхлюдьми, и что арийцы, к которым принадлежал и Гитлер, были избраны, чтобы править миром. Вся эта чушь была украшена и другими идеями про выживание после потопа, про гигантов и богов, а заодно был воскрешен конфликт вечного огня и льда, воспетый в «Эдде».

Гитлер уже бывал под влиянием других сумасбродов: в молодости он преклонялся перед Гвидо фон Листом, основателем Венской Тайной ложи, который несколько лет спустя был обвинен в руководстве кровавым братством, заменившим крест свастикой в ритуалах, сопровождавшихся актами сексуального извращения и упражнениями в средневековой черной магии. Это напоминает Алистера Кроули, который, по слухам, пытался материализовать «демона» в церемонии, направленной на создание «лунного мальчика».

Реинкарнация Бернарда Септиманского

Еще одним выдающимся деятелем, столь же безрассудным, как Хорбиргер, но чуть более ортодоксальным в своих идеях, был Дитрих Экардт, который вместе с Альфредом Розенбергом свел знакомство с Гитлером в 1920 году, в одном из его излюбленных уголков, в пивной «Бреннэссель». Экардт внешне напоминал Гурджиева: практически лишенный волос, с большими ушами, черными усами и пронзительным взглядом черных глаз. Прямой нос и ямка на подбородке были единственными чертами, оживлявшими его образ. Именно после знакомства с Экардтом начинаются разговоры о контактах Третьего Рейха с «Высшими Неизвестными».

Некоторые историки утверждают, что именно Экардт занимался «духовным» развитием Гитлера, посвятил его в «тайное учение» и «учение пропаганды».

Экардт — один из основателей национал-социалистической партии. Примечательно, что всего основателей было семь: мы снова имеем дело со священным числом, — и каждый из них верил, что обладает «темными силами».

Экардт был увлеченным сатанистом, адептом черной магии. Он руководил газетой «Volkischer Beobachter», антисемитским и антибольшевистским изданием, которое затем купил Гитлер. В Берлине Экардт участвовал в собраниях, на которых употребляли пейотль, что было очень популярно в конце прошлого века в США и Европе. Возможно, в одном из «путешествий» под этим энтеогеном он получил доступ к видениям из своего прошлого, из своих предположительных предыдущих реинкарнаций, которые привели его к убеждению, что в предыдущей жизни он был Бернардом Сеп-тиманским, жил в IX веке и был одним из главных действующих лиц в средневековых стычках между мусульманами и христианами.

Возможно, что самым удивительным в этом человеке были сделанные им перед смертью в 1923 году заявления: «Следуйте за Гитлером! Он будет плясать, но я сочинил эту мелодию! Я посвятил его в тайное учение, я открыл его зрительные центры и предоставил ему средства для контакта с высшими силами. Мы дали ему средства, чтобы он мог общаться с ними». Кто такие «они»? Говорит ли Экардт о «Высших Неизвестных», о которых также писал Гурджиев и прочие? Каким бы ни был ответ, Третий Рейх, несомненно, проявлял особенный интерес к тем же местам, что и другие эзотерики, и это снова возвращает нас на землю Афганистана.

Гитлер и ключи от царства Агартхи

В Третьем Рейхе была создана специальная канцелярия, задачей которой являлись поиски в эзотерическом мире, канцелярия, известная под названием Аненэрбе, главным управляющим которой был полковник СС Вольфрам Зифер, коллекционер скелетов и черепов евреев, приговоренный к смертной казни на Нюрнбергском процессе.

Аненэрбе, отвечавшая за исследование наследства предков, была основана Фредериком Хильше, еще одним трогательным персонажем, создавшем некое подобие «церкви» с религиозными гимнами и циклами праздников, главным из которых было освящение света 2 февраля, в день «языческого Нового года», как объяснил Юнгер в 1943 году.

В 1935 году Генрих Гиммлер превратил Аненэрбе в официальную организацию, связанную с Черным Орденом. В 1939 году она вошла в СС и перешла под руководство профессора Вурста, специалиста по священным текстам.

Деятели Аненэрбе развили активную деятельность, в том числе отправляли экспедиции на поиски святого Грааля. Тщательным образом был обследован замок Монсегюр во Франции и одноименное озеро у подножия горы Табор, неподалеку от гротов Орналак. В этом озере не водится рыба, и легенда объясняет это тем, что в его водах обитает зло. Гиммлер создал специальный отдел, занимавшийся изучением сверхъестественных явлений. Через доктора Шеффера этот отдел установил контакт с тибетскими ламами.

Начиная с 1928 года и до падения гитлеровского режима периодически отправлялись миссии в Тибет. Впрочем, в Аненэрбе существовал интерес и к другим местам; так, Гитлер хотел убедиться в существовании Шамбалы, которую нацисты искали в Гималаях и не догадались соотнести с афганским городом Балх.

Шефферу удалось проникнуть в запретный город Лхаса в 1939 году, чтобы узнать, какие техники используют тибетские монахи для развития сверхчеловеческих способностей.

Экспедиция Шеффера на Тибет состояла из пяти исследователей и двадцати членов СС. Шеффер вернулся за несколько дней до начала Второй мировой войны с массой информации и загадочным камнем, покрытым неизвестными знаками. Этот камень до сих пор присутствует среди трофеев, захваченных после войны и хранящихся сегодня в Москве. В середине января 1943 года издаваемая немцами на французском языке газета «Pariser Zeitung» опубликовала статью, подписанную Вальтером Шреем, который сообщал об экспедициях Шеффера, его загадочных находках, его знаниях о гороскопах и тайнах Лхасы.

Шеффер провел в Париже конференцию, на которой говорил о подземном городе Шамбале. Также известно, что в Берлин были доставлены несколько тибетцев, которые должны были втайне передать свое учение избранным приверженцам Третьего Рейха. Одного из находившихся в Берлине тибетских монахов называли «Человек в зеленых перчатках», его регулярно принимал Гитлер. Этот монах владел ключами, открывавшими царство Агархи.

Примечательно, что, когда русские вошли в Берлин, они обнаружили тела более тысячи людей, принадлежавших к тибетской расе. Так и не удалось выяснить, погибли ли они во время бомбардировок, или покончили с собой, или были убиты членами СС.

Об универсальном братстве хозяев и господ

Несомненно, самым трогательным и неоднозначным представителем всего этого сообщества был Адольф Гитлер. Гитлер родился в Бранау-ам-Инн 20 апреля 1889 года в 17.30 в доме 219 по Зальцбургер-Форштадль. Эту информацию мы приводим для любителей составлять гороскопы. В эпоху, когда родился Гитлер, Бранау-ам-Инн был рассадником медиумов и оставался им в 60-е годы, когда я впервые посетил его. Естественно, этот факт ничего не говорит ни о самом Гитлере, ни о прочих окружавших его обстоятельствах.

Несомненно, Гитлер страстно интересовался всем эзотерическим, эта страсть проявлялась в нем на протяжении всего его правления по самым разным поводам. Вступив в Австрию, первым делом он завладел предполагаемым копьем Лонгина, находившимся в венском Музее истории искусств, поскольку обладание этим оружием, согласно легенде, делало его владельца непобедимым и сулило мировое господство. Этим копьем когда-то владели царь Ирод и Карл Великий. Копье было обнаружено американской армией в 1945 году в Нюрнбергской крепости за тайным проходом Обен-Шид-Гассе в кожаном футляре на трехметровом алтаре, украденном из польской церкви Святой Марии Краковской.

В 1943 году Гитлер вновь демонстрирует веру в свои убеждения, собрав в окрестностях Берлина шестерых самых известных оккультистов Германии с целью выяснить, где содержится плененный дуче, чтобы послать ему на выручку войска. Этот факт кажется менее странным, если учитывать, что Гитлер часто прибегал к услугам астролога. В Берлине он консультировался у знаменитого прорицателя Яна Эрика Хануссена, жившего в роскошной квартире с баром, аквариумами и террариумами, в которых содержались экзотические рыбы и амфибии, придававшие обстановке таинственный антураж.

Хануссен считался в Берлине пророком Третьего Рейха, но, по-видимому, этот пророк слишком много знал о партийной верхушке, и 8 апреля 1933 года его тело было найдено в лесу неподалеку от Зоссена. В его голове обнаружили шесть пуль. Кто оборвал жизнь знаменитого австрийца? Все говорит о том, что это было политическое преступление, заказанное Геббельсом, мотив которого нам, вероятно, никогда не станет известен, хотя, возможно, оно было как-то связано с тем, что убитому было много известно о совершенных нацистами зверствах, и главное, он знал, кто поджег Рейхстаг, поскольку 24 февраля 1933 года, во время одного из проводимых им сеансов, он произнес: «Вижу, как горит что-то большое». Конечно, он не пророчествовал, а просто говорил об одной из многих секретных операций СС. Существует история, что убийцы Хануссена везли его в машине, и во время поездки прорицатель дразнил своих похитителей, говоря им, что может прочесть их мысли. Они предложили ему доказать это. В первый и последний раз маг абсолютно отчетливо увидел будущее — свое будущее — и произнес: «Вы ищете место, чтобы убить меня».

Однако познания Гитлера в эзотерических науках были существенно обширнее, возможно, благодаря наставлениям Экардта и Хорбигера. По мнению некоторых исследователей жизни диктатора, его склонность к астрологии и тайным наукам появилась у него еще в детстве и объяснялась влиянием старого монаха-цистерцианца Ланса фон Либенфельса. С точки зрения доктора Ахилла Делмаса, целью Гитлера было «создание героев, полубогов, обожествленных людей», поскольку он верил в то, что нашел «девять Высших Неизвестных» и вступил с ними в контакт.

Гитлер сказал Германну Раушингу: «Сверхчеловек живет сейчас среди нас! Он здесь! Разве этого недостаточно? Я видел его. Он бесстрашен и жесток. Я испугался его». О ком говорил Гитлер? Был ли он одержим идеей о «Высших Неизвестных» или о людях из Агартхи и Шамбалы? В реальности это наваждение оборачивалось ночными кошмарами, после которых Гитлер весь в поту просыпался крича: «Это он! Это он! Он пришел сюда!»

Гитлер, переживший мистическое прозрение, полагал, что пришел в этот мир, чтобы исполнить священное предназначение. Он мечтал превратить мир во «всеобщее братство хозяев и господ». Поэтому он признался Раушингу, что занимается организацией ордена, из которого выйдет богочеловек, великолепное существо, достойное быть объектом поклонения.

Его мечты не сбылись, и война окончилась разгромом его армии. Гитлер сопротивлялся до конца, поскольку ожидал, что произойдет обещанный хорбигерианцами потоп, как сказал Шпеер: «Он хотел, чтобы вместе с ним погибло все!» Это патетическое откровение Шпеера повергает нас в размышление о деструктивном безумии, которое Ницше описал в своей книге «Так говорил Заратустра»: «Мы должны отведать истины. И если истина должна уничтожить человечество, ну что ж, пусть будет так!» Только в случае Гитлера это не было истиной, возможно, это была его истина, но она абсолютно точно была безумием.

В итоге Гитлер остался в берлинском бункере, наедине с обреченной на такой же конец Евой Браун и своей собакой Блонди, которой ничего не было известно ни о просветлениях, ни о сверхчеловеке, ни о всемирных братствах.

Сумели ли члены Третьего Рейха обрести какие-то особые способности? Обладали ли они ими поначалу и затем утратили? Если он не имели даже минимального проблеска таких способностей, как они могли до последней минуты верить в их существование?

Что это были за высшие силы, о которых они говорили, например, Вриль? Несомненно, все это снова подводит нас к теме «чего-то» обладающего огромной силой, неправильное использование которой превращает ее в силу зла. Нити вечной борьбы добра и зла, возвещенной Заратустрой в Афганистане, по-прежнему пронизывают историю человечества.




Глава X

БАРАКА




Проведенные исследования подтверждают идею о том, что ритуалы могут способствовать активизации определенных трансформирующих реальностей, а также привести в действие силу трансперсональной энергии, посредством того, что мы можем назвать «энергетическим» действием, происходящим от других людей.

Фрэнк Лоулис. Трансперсональная медицина



В предыдущих главах мы уже говорили, что традиция сайидов Гиндукуша, потомков Пророка Мухаммеда, владеет двумя секретами. Это передача по наследству духовной силы (бараки) и техники, способствующей развитию непробужденных способностей человечества.

В XXI веке разговоры об энергии, порождаемой людьми, которую можно передавать и использовать, могут напомнить сказки знаменитого детского писателя Михаэля Энде или произведения о Гарри Поттере. Однако и квантовая физика, и трансперсональная медицина, и даже Руперт Шелдрейк допускают возможность связи между всеми людьми, существование неких нитей, которыми мы все связаны, и уже никто не может усомниться в том, что от группы людей, погруженных в глубокую медитацию, расходятся определенные энергетические волны.

Стоит заметить, что квантовая механика рассматривает внутриатомные частицы как «тенденцию существовать» или «тенденцию случаться». Если приложить принципы квантовой механики к философии, то получится, что все существующее в нашей Вселенной (включая нас самих) на самом деле составляют единую органическую систему. Если кто-то порождает дурные колебания, они оказывают негативное воздействие на все, что его окружает, поскольку мир состоит не из вещей, а из взаимодействий. Широко известная общепринятая гипотеза Белла (реальность должна быть нелокальной) имеет очевидное приложение, которое состоит на глубинном и основном уровне в том факте, что «отдельные части» Вселенной связаны между собой непосредственно и самым тесным образом, а это означает, что все в этом мире подвержено взаимному влиянию, передающемуся через энергию, которая свободно течет и действует на всех нас.

Для западного мышления факт существования энергии, которая может быть использована человеческим разумом, относится к области чистой научной фантастики, фантазий, достойных саги о Звездных войнах. Но задолго до того, как Джордж Лукас написал сценарии своих фильмов, задолго до того, как писатели-фантасты заговорили о силе разума, и задолго до того, как квантовая физика доказала существование чисто энергетического мира, человек уже работал с энергией так, как это делали шаманы, буддистские ламы, индуисты и суфии.

Понятие бараки

Омар Али-шах, брат Идрис-шаха, о котором мы уже говорили, утверждает, что суфиям доступны различные виды энергии, и что внутренняя человеческая сущность использует различные энергетические потенциалы. По мнению Омара Али-шаха, «этот процесс не имеет ничего магического или мистического. Человек или группа людей способны сконцентрироваться и производить чистую энергию… внутренняя сущность человека может научиться накапливать энергию и использовать ее в определенных обстоятельствах». Энергия в трактовке суфиев измеряется не количественными, а качественными критериями. Может ли эта энергия использоваться во зло? Омар Али-шах так отвечает на этот вопрос: «…закон традиции гласит, что энергия не доступна человеку или группе людей, если они не могут использовать ее во благо».

Является ли барака этой энергией, о которой говорят суфии? По-видимому, да, хотя значение термина «барака» значительно шире и плохо формализуется. По мнению Мартина Лингса, автора книги «Что такое суфизм?», барака — это духовное влияние, и пространственная символика не способна адекватно выразить ее действие. С точки зрения Титуса Буркхарда, барака — это благословение, духовное воздействие. Роберт Грейвс, говоря о бараке, выделял в людях и предметах определенные качества, например добродетель, исходившую от Иисуса и других великих спасителей. Арабский корень слова барака имеет множество значений: оставаться стойким, поздравлять (в сирийском языке), благословение, восторгаться, предсказывать добро, изобилие, духовное влияние. Говорится о «сайдж ал-барака» — учителе, который способен принять духовное влияние Пророка, или об осуществившем то духовное бытие, которое у большинства посвященных лишь потенциально.

Об удачливом человеке говорят, что он обладает баракой. Даже французский генерал Шарль де Голль, ныне покойный, говорил: «у меня есть барака», счастливо избежав несколько покушений. Де Голль использовал это выражение в смысле личной неуязвимости, или силы, необходимой, чтобы выполнить до конца миссию президента Французской Республики. О понятии бараки говорили многие трансперсональные психологи, например Чарльз Тарт или Голман.

Челход определяет бараку как оккультное невидимое свойство, влияние которого отражается на живых существах и предметах и которое действует преимущественно контактно, то есть оно в большей степени затрагивает нас, если мы приближаемся к сущности, которая ее содержит. Таким образом, бараку можно определить как мощное тонизирующее средство, имеющее духовную природу, которое положительно отражается на всех жизненных измерениях. Барака исходит от людей, предметов, мест. Ее может испарять какое-либо священное место, камень, дерево, река, озеро, гроты, леса, горы, некоторые животные и т. д.

Мы видим, таким образом, что бараку характеризует высокая проницаемость, поскольку она может быть сознательно передана в форме особой силы и также может быть отобрана у того, кому она была дана, если он ее плохо использовал.

Источником излучения бараки были сайиды Гиндукуша в Афганистане. Однако все благодеяния бараки, похоже, не оказали благотворного действия на афганский народ, который потрясали непрерывные войны: он пережил войну с русскими, затем диктатуру Талибана, и, наконец, на него обрушились бомбы североамериканских военно-воздушных сил. Хочется думать, что барака описала странный круг и когда-нибудь все-таки даст этой стране достойную жизнь. Или, возможно, барака попала в руки людей, которые использовали ее во вред. По еще одной гипотезе, цель бараки состояла в том, чтобы через войну в Афганистане и события 11 сентября мир увидел, что существуют народы, живущие в нищете, что на земле есть бедные и богатые. Имеется и другая возможность, она заключается в том, что мир вновь оказался вовлечен в борьбу добра и зла, борьбу, которая много лет назад была возвещена Заратустрой на севере Афганистана. Однако, как мы увидим в следующей главе, понятие «добро» может быть очень относительным.





Глава XI

ЗЛО ПРОТИВ ЗЛА




Один человек встретился с другим, весьма обаятельным, умным и элегантным. Он спросил его, кто он такой. Тот ответил:

— Я Дьявол.

— Этого не может быть, — сказал первый, — дьявол порочен и безобразен.

— Друг мой, — сказал Сатана, — ты слушал моих клеветников.

Идрис-шах. Размышления




За декорациями ведутся тайные работы, которые мы не осознаем, но они вызывают у нас удивление и страх, когда появляется новая декорация.

Эли Фор




Читая газеты, слушая радио, смотря телевизор, мы часто испытываем чувство, что от нас скрывают самое главное.

Жак Бержье



11 сентября 2001 года Афганистан предстал перед миром как страна, где правит зло, поскольку девятнадцать террористов-смертников, захвативших четыре самолета и врезавшихся в башни-близнецы Нью-Йорка и Пентагон, состояли в организации Аль Каида, основанной в Афганистане Усамой Бен Ладеном, который в то время пользовался поддержкой талибов. Афганистан превратился в прибежище для групп фундаменталистов, происходивших из более чем двенадцати различных арабских стран.

Террористы Аль Каиды, по крайней мере те, которые управляли самолетами и врезались в здания, испытывали фанатичную ненависть к Соединенным Штатам и, пожалуй, ко всему западному миру. Возможно, лишь пилоты-самоубийцы знали конечную цель своей миссии, а остальные террористы полагали, что их задача сводится к обычному захвату самолетов, не требующему коллективного самоубийства.

Атака была направлена против символов североамериканской гегемонии, против торговой и финансовой власти (башни-близнецы), с одной стороны, и против военной (Пентагон) и политической власти — с другой. Четвертый самолет, взорвавшийся в поле, имел своей целью Белый дом, или Капитолий, или даже штаб-квартиру ЦРУ в Лэнгли.

Талибан: зеркальное отражение христианских религиозных орденов

Талибы позволили выходцу из Саудовской Аравии фундаменталисту-ваххабиту Усаме Бен Ладену обосноваться в их стране и организовывать теракты, направленные против США. Кем на самом деле были талибы? Талибы происходили из мажоритарной этнической группы пуштунов, которые составляют 40 процентов населения Афганистана. Талибы придерживались радикальной трактовки шариата, или исламского закона, и приняли программу исламского радикализма, который привел их к крайнему фанатизму, нелогичному и иррациональному. Этот фундаменталистский фанатизм выразился в разрушении тысячелетних памятников искусства — всемирно известных Будд Бамиана, в закрытии больниц, вследствие чего тысячи людей, особенно женщин, остались без медицинской помощи, в отказе от сотрудничества с программами детской вакцинации ООН, в запрете на обучение и трудоустройство женщин, в правилах, предписывающих мужчинам носить бороду, а индуистам — желтые знаки отличия на одежде, в запрете на кино, спорт, музыку, телевидение и использование Интернета, так же как и в постоянном преследовании гуманитарных организаций, избиении камнями, отрубании рук, публичных порках и казнях. Причем в совокупности этих черт невозможно увидеть проявление другой культуры, скорее они представляют собой полную противоположность культуры, равенства, свободы и человеческого достоинства.

Талибы превратились в разжигателей войны, выдавая себя за святых и философов, которые приступили к разрушению более древних религий, чтобы укрепить свою. На самом деле они умели только воевать, не были готовы больше ни к чему и охотно объединились в исключительно мужское братство. Муллы научили их, что женщины лишь искушают и отвлекают от дела, поэтому они заперли их дома под предлогом выполнения изначальных заповедей ислама.

По мнению Ахмеда Рашида, автора книги «Талибан», «по иронии судьбы талибы представляли собой отражение военно-религиозных орденов, которые возникли в рамках христианства во время крестовых походов для борьбы с исламом», таких как тамплиеры, госпитальеры и тевтонские рыцари, основавшие свой ордена в XII веке.

Талибы говорили, что объявили джихад неправедным и неверным мусульманам, в то время как представители этнических меньшинств утверждали, что они использовали ислам в качестве прикрытия для уничтожения этнических групп, отличных от пуштунов. Пуштуны образовали в XVIII веке современное государство Афганистан, их генеалогия восходит к Каису, спутнику пророка Магомета, они относятся к семитской расе, хотя некоторые антропологи считают их индоевропейцами.

Аль Каида: тайное общество XX и XXI веков

На самом деле талибы не были ни радикальными исламистами, вдохновленными организацией «Братья-мусульмане», ни суфийскими мистиками, ни традиционалистами. Они не попадали ни под одну категорию. Они не представляли никого, кроме самих себя, и не признавали никакого ислама, кроме своего. Приведем еще такое высказывание Ахмеда Рашида: «В последние годы талибы создали тайное общество, имеющее строгую иерархию, руководят которым главным образом кандагарцы». В сущности, они родились в стране, где тайные общества водились в изобилии, что мы пытались показать на протяжении всей этой книги. Теперь было создано еще одно тайное общество, возможно самое радикальное из всех, а во главе его стоял Усама Бен Ладен — человек с манией «спасителя», считавший себя призванным разрушить прогнившую западную цивилизацию. Бен Ладен создал внутри тайного общества талибов еще одно тайное общество: Аль Каиду, которое вернулось к традициям аламутских «ассассинов».

Какую цель преследовала Аль Каида своими нападениями? Запугать противника, посеять панику и неуверенность. Они хотели не победить, а вызвать ответную реакцию, также они не ждали солидарности и объединения всех исламских стран против североамериканского врага. Возможно, они стремились продемонстрировать, что начали справедливую и священную войну, но никогда не рассчитывали, что к джихаду, объявленному Бен Ладеном, примкнут все мусульманские страны.

Результатом явилась сокрушительная атака на Афганистан, которая принесла не только смерть террористам и талибам, но и страдания и ужас мирному населению. Однако результаты терактов 11 сентября оказались катастрофическими и для Запада, потерявшего большую часть своих свобод. Следствием этих атак стало увеличение во всех странах власти полиции, сокращение свободы прессы и некоторых гражданских свобод, появились черные списки, новости стали подвергаться цензуре, возросло недоверие между соседями, появились страхи и фобии, связанные с полетами на самолете и поездками в страны Востока, ужесточились законы иммиграции. Наконец, возникла угроза создания «Большого брата», который будет следить за всеми, оруэлловская картина мира с неизбежным контролем над каждым членом общества. Это не будет казаться нам преувеличением, если мы примем во внимание, что генеральный прокурор Соединенных Штатов Джон Эшкрофт добился своими апокалиптическими угрозами того, что жители США живут в постоянной тревоге, в атмосфере непрерывных разговоров о «внедренных агентах», «радиоактивных бомбах» и «притаившихся в тени вражеских армиях». Все эти угрозы, конечно, могут оказаться реальностью, но также они служат для оправдания антиконституционных репрессивных мер.

Вследствие этого Европейский Союз ужесточил законы об иммиграции, и левые партии, более толерантные в этом вопросе, оказались в сложившейся ситуации связанными по рукам и ногам, поскольку свобода иммиграции может повлечь за собой рост влияния ультраправых партий, как это уже произошло в Австрии, Голландии и Франции.

Возвращение аламутских «ассассинов»

В действительности Аль Каида, использовав для осуществления своих замыслов террористов-смертников, действовала в точности как секта святых воинов ислама, известная под именем «ассассинов», а Усама Бен Ладен исполнил роль «Горного старца», который в XI веке в течение тридцати лет держал в страхе всю Персию, поскольку угроза «ассассинов» была своего рода дамокловым мечом, нависшим над всеми богачами, угнетавшими простых людей. Усама Бен Ладен применил методы тех времен, случайно или умышленно. Нам кажется уместным коротко напомнить исторические факты. Сирийцы всегда утверждали, что, хотя персы называли своего аламутского героя «Горным старцем», истинный «шейх ал-джабал» был сирийцем, который не только заставлял дрожать всех угнетателей бедняков в своей стране, но даже совершал нападения на крестоносцев.

Синан ибн Салман также был шиитом-седьмеричником, следовательно, он был исмаилитом, рожденным в Месопотамии. Салман считается главой Джабал-Ансарийя, для вербовки своих «ассассинов» он использовал гашиш, показывая своим воинам райские видения, и в состоянии транса, вооруженные простым кинжалом, они отважно нападали на любого, кого им укажут, без страха расстаться с жизнью. Они были согласны даже умереть при покушении, зная, что потом они вернутся в рай, где уже побывали под действием наркотика. На самом деле это устраивали так: какого-нибудь несчастного в состоянии наркотического опьянения привозили в замок, где был разбит райский сад с фонтанами, ручейками, фруктовыми деревьями и женщинами. Там ему внушали, что он попал в рай. Через некоторое время, после нового приема наркотиков, он «возвращался на землю», затем ему поручалось убийство какого-нибудь влиятельного человека. Несчастный, вернувшийся в реальность и считавший, что побывал в раю, верил, что Бог возложил на него эту миссию, которую он выполнял без страха, поскольку знал, что, если умрет, снова вернется в рай.

Исторические факты указывают на то, что «ассассины» зарезали каирского фатимидского халифа Амира и багдадского аббасидского халифа Мустаршида, двух представителей Аллаха на земле. Эти убийства можно связать с убийством президента Садата, погибшего, когда в Сирии действовала секта алавитов, последователей Синана ибн Салмана. Кроме того, «ассассины» убили короля Иерусалимского Конрада и князя Антиохии Раймунда. Были и те, кто счастливо избежал смерти, например султан Саладин, повелитель Сирии и Египта, которого едва не убил один из сектантов. Саладин был так напуган, что все ночи с тех пор проводил в переносной деревянной башне, которую неусыпно охраняли его самые верные слуги.

Секта «ассассинов» следовала настоящей эзотерической традиции, в которой огромное значение имели числа, особенно семерка, поскольку их космогония, выдержанная в гностической традиции, состояла из семи шагов, кроме того, имелось семь имамов и семь ступеней посвящения. Эти ступени делились на четыре группы:

— группа А, потомки Али и Низара: номер один, Имам;

— группа Б, полностью посвященные: номер два, Да’и д-Дуат (глава Да’и), номер три Да’и’л-Кабир (Высший Да'и), номер четыре, Да’и (рядовой Да'и);

— группа В, частично посвященные: номер пять, Рафик (товарищ):

— группа Д, непосвященные: номер шесть, Ласик (приверженец), номер семь, Фида’и (готовый к самопожертвованию).

Заметим, что убийства совершали фида’и, готовые к самопожертвованию. Сегодня смертники бросаются на таран в грузовике или самолете или взрывают в автобусе спрятанную на теле взрывчатку. Эдвард Берман в своей книге «Ассассины» говорит, что слово фида’и снова возникло в новое время, когда группы османских заговорщиков XIX века использовали его в своих клятвах. Берман пишет: «Также ясно, что существуют стимулы, вроде загробной жизни, обещанной аятоллой Хомейни своим фида'и, когда они направлялись на войну с Ираком, и та же самая вера движет арабскими самоубийцами-террористами из Ливана, где подобные идеи имеют глубокие корни». Когда Берман писал это, мир еще не был захлестнут лавиной фида’и. Лавиной, спровоцированной Аль Каидой 11 сентября, которая обрушилась на Палестину и Израиль.

Политика «ассассинов» с их многочисленными преступлениями не пошла на пользу арабскому миру в ту эпоху; напротив, больше всего выиграли на этом христианские государства. 9 июля 1273 года «ассассины» потеряли крепость Кафу, свой последний оплот, и начиная с XIV века мы не встречаем упоминаний о действиях «ассассинов» в Сирии и Персии. Одной из самых больших их ошибок было убийство Раймунда Триполитанского в 1152 году, поскольку оно дало возможность рыцарям-тамплиерам обложить их данью. Начиная с 1256 года, члены секты исмаилитов-низаритов бежали в Афганистан, Гималаи и Синд, поэтому теоретически их потомки должны жить в этих странах. Известно, что Великий Магистр «ассассинов» спрятал в надежном убежище своего семилетнего сына Шамс ад-дина Мухаммеда. Персидский низаритский поэт Кухистани утверждает, что этот наследник «ассассинов» жил в Азербайджане под ложным именем Мухаммед Зардос и работал вышивальщиком. Именно в Азербайджане жил еще один известный выходец из Аламута, некий Шамс-и Табриз, который был духовным учителем персидского поэта Джалал ад-дина Руми.

Суфии полагают, что резиденция «тайных имамов» оставалась в Азербайджане до 1400 года, после чего они перебрались в город Исфахан. В течение трех веков о них ничего не было слышно, затем «тайные имамы» снова объявились в области Ком в 1722 году, переселившись впоследствии к Керману, а в конце XVIII века они являлись имамами исмаилитов-низаритов, влиятельными представителями персидской знати. Это положение сохранялось до тех пор, пока последний Ага Хан, сторонник радикальной шиитской доктрины, не был изгнан айятоллой Хомейни. Оттуда имамы перебрались в соседний Афганистан и обосновались в горах Гиндукуша, в каком-то отдаленном неизвестном храме. Очень возможно, что потомки «ассассинов» входили в состав афганских племен и что сегодня возродилось некое эзотерическое знание или легенда, дошедшая до нас через века.

Война Бен Ладена против Запада — своего рода современная версия движения «ассассинов», сменивших кинжалы на новейшие виды вооружения. Необходимо наказать самых богатых за эксплуатацию беднейших стран, и одновременно всех, кто не разделяет этих убеждений и имеет другие ценности. Для этого разработана система подготовки фанатиков, теперь уже основанная не на гашише, но по-прежнему на убеждении, что наградой за их действия будет рай, поскольку они сражаются за правое дело и ведут священную войну. Смертники-фундаменталисты были соответствующим образом «обучены», их сознание было обработано так, чтобы они слепо верили в свою миссию и в загробную жизнь. Ничто, абсолютно ничто не может остановить смертника, решившего направить пилотируемый им самолет в здание или покончить с собой среди толпы, взорвав спрятанные на теле гранаты. Это современная версия «ассассинов». Аль Каида лишь следует традиции своей страны, члены этой организации поступают так же, как когда-то действовали их предки. В связи с этим Эдвард Берман указывает, что идеи и учение основателя «ассассинов» оказали огромное влияние на политическую и религиозную жизнь Среднего Востока, и особенно на потомков «ассассинов» в Афганистане, возможно, через Усаму Бен Ладена, возродившего этот метод борьбы.

Мы имеем дело с атавистическим поведением группы людей, которые продолжают действовать так же, как действовали их предки. А разве Джордж Буш не отреагировал тем же способом на насилие со стороны Аль Каиды? Вспомним, что президент Соединенных Штатов повел себя как ковбой с Дикого Запада, заявив, что ответственные за 11 сентября «будут найдены, живыми или мертвыми, и их будут судить». Его реакция свелась к угрозе, он не вытащил свой кольт 45-го калибра, а применил свои ракеты, и отправил на войну не Седьмой кавалерийский полк, а свои военно-воздушные силы и морскую пехоту.

Мы не можем промолчать о многочисленных сомнениях, которые существуют по поводу событий 11 сентября, поскольку по мере того, как проходит время, постепенно выясняется, что все знали о будущем теракте. Это было известно ЦРУ, это было известно ФБР, это было известно прочим спецслужбам, это было известно спецслужбам других стран, которые предупреждали об этом Соединенные Штаты… наконец, очень сложно поверить, что сам президент Буш был не в курсе. Было даже известно, что этот теракт будет совершен террористической организацией, базирующейся в Афганистане, и поэтому на столе президента США уже лежал подготовленный «план нападения» на эту страну. Все заставляет подозревать, что администрации Буша этот теракт был выгоден, чтобы, с одной стороны, иметь причину для нападения на Афганистан, а с другой — провести изменения в законах, относящихся к гражданским свободам, приблизив их к пожеланиям «ястребов» из Пентагона и ЦРУ. Почему им было выгодно нападение на Афганистан? Ответ состоит в том, что помимо центров подготовки боевиков-фундаменталистов Аль Каиды там были талибы, превратившиеся в помеху для интересов Соединенных Штатов в этой части мира, особенно для корпораций, занимающихся переработкой нефти, которые сталкивались со все новыми сложностями при постройке нефте- и газопроводов. Никто не сомневается в том, что администрация Буша знала о неизбежном теракте, мы все подозреваем, что правительство Соединенных Штатов по уже изложенным причинам закрыло глаза на многочисленные признаки этого и ожидало нападения. Возможно — по крайней мере, мы хотим так думать, поскольку другой вариант был бы столь извращенный и жестокий, что мы не осмелимся обвинить в нем администрацию Буша, — что никто, ни ЦРУ, ни ФБР, ни сам Буш, не ожидали, что нападение будет столь массированным. Возможно, они предполагали угон самолетов, взрывы, но не ожидали, что столь многочисленная группа террористов-смертников воспользуется примером, поданным «ассассинами Горного старца».

Усама Бен Ладен: новый Горный старец

Усама Бен Ладен решил нанести удар по однополярному миру, который сложился в результате холодной войны, атаковать нервный центр глобализации, воспрепятствовать усилиям сделать Землю лучше и безопаснее, и он достиг своей цели терактом 11 сентября.

Давайте узнаем побольше о человеке, изменившем мир. Усама Бен Ладен родился в 1957 году, в международный год геофизики, эту дату мы запомнили благодаря запуску первого спутника. Этот человек, рожденный в космическую эру, был семнадцатым из сыновей своего отца-йеменца. Его мать, одна из многих жен его отца, была уроженкой Саудовской Аравии. Его отец поддерживал и финансировал войну в Афганистане.

В 1980 году Бен Ладен впервые побывал в Пешаваре, а в 1982 году переехал туда. В 1986 году он принял участие в постройке комплекса тоннеля Хост, расположенного глубоко в горах, рядом с пакистанской границей, и представлявшего собой огромный склад вооружения, ряд военных сооружений и медицинских центров для моджахидинов. По этой причине неудивительно будет, если выяснится, что он скрывается еще в каком-нибудь подземном сооружении, тайно возведенном в любой точке Афганистана.

Подземный мир превратился в убежище Усамы Бен Ладена, самого разыскиваемого человека в мире. Во время войны Соединенных Штатов с талибами североамериканская армия стремилась применить самое мощное разрушительное оружие, чтобы добраться до существующих в афганских горах тоннелей и подземных комплексов. Усама Бен Ладен использует в качестве убежища подземные города, подобные легендарным Шамбале и Агартхе, или укрепления, подобные крепости Аламут, где жил неуязвимый «Горный старец».

Перечислим основные события жизни Усамы Бен Ладена, который, поселившись в Хосте, посвятил себя распространению ваххабизма среди афганцев и начал создавать свои собственные тренировочные лагеря. В 1989 году он организовал Аль Каиду, или «Военную Базу», заключив союз с пуштунами-моджахидинами и примкнув к наиболее экстремистскому течению ваххабизма. В 1990 году он вернулся в Саудовскую Аравию, но после вторжения в Кувейт поссорился с королем Фахдом и уехал в Судан, чтобы принять участие в исламской революции, однако давление на Судан, оказанное Соединенными Штатами, обвинявшими эту страну в организации некоторых терактов, вынудило его вернуться в Афганистан.

В 1997 году он переехал в Кандагар и жил под защитой Талибана. В то время он оказывал финансовую поддержку террористическим лагерям в Сомали, Египте, Судане, Йемене и Афганистане. В Кандагаре он был окружен интегристами — выходцами из Чечни. Бангладеша, Филиппин, Алжира, Кении, Пакистана и чернокожими мусульманами американского происхождения. Это было сообщество людей, ненавидевших западные ценности, наблюдавших притеснение своих народов и нищету, порожденную деятельностью крупных западных корпораций и финансовых объединений. Усама Бен Ладен финансировал все лагеря Афганистана и большую часть террористов всего мира. В 1997 году талибам удалось укрыть его в Кандагаре. Начиная с этого момента Усама Бен Ладен продолжал жить скрытно, возможно, в подземных комплексах на территории Афганистана или соседних стран. В реальности он может находиться в любой точке мира, и, возможно, Соединенные Штаты не слишком заинтересованы в том, чтобы его захватили живым, поскольку ЦРУ помогло ему несколько лет назад и его заявления могут пролить новый свет на многие события тайной войны и даже теракты 11 сентября.

Ахмед Рашид говорит о нем, что он не является ни исламским ученым, ни учителем, поэтому не имеет законных оснований, чтобы выносить фетвы, хотя и делает это. На Западе его призывы «Смерть Америке» были восприняты как фетва, хотя они не имеют никакого веса в мусульманском мире.

Западные ценности

Является ли ненависть, которую Усама Бен Ладен и члены Аль Каиды испытывают к Соединенным Штатам, безосновательным наваждением? Если быть искренним, то следует признать, что в мусульманском мире существует обида на американский народ, но не будем себя обманывать: это чувство в равной степени распространяется на весь западный мир.

Возможно, причиной этого является ощущение бессилия, фатального отсутствия равновесия сил из-за поддержки, которую США оказывают Израилю. Мы считали Восток более примитивной цивилизацией, причем политики вроде Берлускони даже осмеливались заявлять, что наша цивилизация подарила миру великих гениев вроде Моцарта и Микеланджело, а их цивилизация — нет, чем демонстрировали свое полное незнание великой восточной культуры.

Мы нанесли восточным странам непростительные оскорбления, например провели заседания Конференции по борьбе с голодом в странах Третьего Мира одновременно с матчами первенства мира по футболу.

Буш считал все произошедшее борьбой добра против зла. С точки зрения Запада, мы представляем добро, а «они» олицетворяют зло. Примечательно, что «они» считают себя представителями добра, а западная цивилизация является для них воплощением зла.

Разве мы не виновны в смерти множества людей в Руанде или в убийствах на чилийских и аргентинских стадионах, разве мы не сожгли растительный и животный мир Вьетнама, разве мы не развязали войну против иракцев за то, что ими правил диктатор, которого они никогда не выбирали? Разве нельзя принять за зло тот факт, что Буш отказывается ратифицировать договор о запрещении смертоносных противопехотных мин, которые сделали инвалидами столько людей, или Киотские протоколы, или договор о запрете смертной казни? Разве не является злом апартеид в Газе и Иордании или поддержка Саудовской Аравии, где положение женщины было не лучше, чем при режиме талибов, и где коррупция в государственных структурах достигает плачевного уровня? Разве не зло наше безразличие и пассивность в борьбе с голодом? Что может думать тот, кто видит, как его дети умирают от голода, а люди, призванные решить эту проблему, больше озабочены тем, как составить расписание, чтобы не пропустить чемпионат мира по футболу, чем проблемами, которые действительно волнуют мир? Разве не позор, что иммигранты приезжают на Запад, потому что умирают от голода, и думают, что будут жить лучше там, где люди умирают от ожирения?

Все вышесказанное не является демагогией, мы лишь пытаемся показать реальность такой, какая она есть. Возможно, все эти факты: нищета в мире, военное превосходство, колониализм, эксплуатация людей, нужда и обогащение на почве бедности остальных — и служат причиной того, что молодой человек выбирает путь террориста-камикадзе.

Возрождение фундаментализма

Ко всем вышеозначенным проблемам надо добавить религиозное непонимание, поскольку, если восточные люди религиозны в каждом совершаемом действии, западные люди лишены религиозного чувства даже в тех актах, которые они называют религиозными. На Востоке, особенно в самых бедных и притесняемых странах, фундаменталистские религии переживают резкий подъем. Когда ты ничего не имеешь, когда ты голоден и обездолен, остается уповать лишь на Бога, и эти упования сумели использовать фундаменталисты и религиозные радикалы. Религиозный фундаментализм рождается там, где низок уровень культуры. Если человек образован и открыт знанию, рождается не фундаментализм, а духовность. Однако если человек видит, как его родные умирают от голода, чувствует себя униженным и оскорбленным, его позиция меняется коренным образом. Поэтому главной проблемой XXI века снова станут столкновения на почве религиозных различий.

Не будем себя обманывать: все войны мира имели религиозный подтекст. С тех пор, как мир стал миром, религия всегда являлось основной подоплекой всех столкновений, как на Западе, так и на Востоке. Как говорит Хосе Сарамаго: «Один из способов умереть, самый преступный, самый абсурдный, больше всего противоречащий здравому смыслу, — тот, который с сотворения мира, с возникновения цивилизации, приказывает убивать во имя Бога. <…> На протяжении веков Инквизиция представляла собой террористическую организацию, подобную нынешнему Талибану, и извращавшую священные тексты, которые должны бы были вызывать уважение тех, кто утверждал, что им верит». По мнению Умберто Эко, «все религиозные войны, раздиравшие мир в течение веков, выросли из пылкой религиозности и упрощенных противопоставлений „наших“ и „иных“, хороших и плохих, белых и черных».

На всем протяжении человеческой истории на свет появлялись сотни людей, которые стремились к мировому господству, сотни людей, которые использовали свой редкий дар убеждения, чтобы управлять другими людьми, надеясь с их помощью добиться власти над всем миром. Голливудские фильмы представили нам целую галерею подобных типов, нашедших ярчайшее воплощение в злодеях из эпопеи о Бонде: доктор Но с искусственной рукой, Голдфингер, использовавший золото в качестве смертоносного оружия, Блофельд со своим вездесущим белым котом, Скараманга с разборным пистолетом или, один из последних, медиамагнат, использующий информацию, чтобы манипулировать миром. Злодеи из фильмов про Бонда сегодня носят имя Усама Бен Ладен, а «Спектр» превратился в Аль Каиду.

Мир предоставляет самые разные возможности для манипуляции людьми. Начиная с телевидения, забитого лживой рекламой, и заканчивая новостями, подающимися так, чтобы заставить нас смотреть на события с определенной точки зрения, выгодной для тех или иных лиц. Неудивительно, что возникает большая опасность, когда кто-то добивается того, чтобы верящие им люди причиняли вред другим или заставляли их страдать. Опасность возрастает, когда удается настолько подавить волю человека, что он становится способен отдать свою жизнь за жизнь другого. Этого добился Усама Бен Ладен, подчинив своей воле пилотов-самоубийц, напоминающих нам японских камикадзе, таранивших корабли вражеского флота, жертвуя собой во имя своего императора, который в конечном итоге не последовал примеру своих подданных. Такие же примеры, несколько другого масштаба, вызывают в памяти имена Жозефа ди Мамбо и Люка Журе, покончивших с собой вместе со своими последователями из Ордена Солнечного Храма, или Джима Джонса, отравившего тысячу своих последователей в Гайане, или Дэвида Кореша, совершившего самосожжение вместе с 80 членами секты Колена Давидова в Уэйко.

Иногда демократии, названные Черчиллем «меньшим злом», также не могут дать гарантии, что их лидеры будут действовать честно и не прибегать к насилию, чтобы «обезопасить» свою систему. Вахтенный журнал североамериканского ЦРУ — так же как и КГБ, МИ5, Масада или французских спецслужб, убивших членов Гринписа, — полон отчетов о кровавых операциях по всему миру, потребовавших множество «нейтрализаций» — если воспользоваться эвфемизмом, которым эти ведомства обозначают убийство людей.

Однако подлинные демократии, обладающие независимой судебной властью, позволяют судить тех, кто использует недемократические методы для достижения своих целей.

«Просветленные», идолопоклонники, не допускающие, что кто-то может иметь другие убеждения, другие обычаи, другие ценности, превращаются в фундаменталистов, интегристов и сектантов. Эти люди не понимают, что мир многообразен и каждый народ должен уважать свободу и религиозное чувство других народов. Это основополагающий принцип нашей планеты, и никто не имеет права убивать за отличия в убеждениях. Строго говоря, никто не имеет права убивать кого бы то ни было. Мы можем считать, что «другой» имеет ошибочные убеждения, но мы должны уважать их, поскольку мы не можем быть уверены, что наши убеждения абсолютно истинны.

Борьба добра со злом или зла со злом

Запад подавлял Восток, мы считали многие общества дикими, примитивными, не имеющими истории. Мы превращали их в колонии, пытались обратить в христианство, не вникая в их ритуалы и верования, мы их эксплуатировали и порабощали, презирали и притесняли, поскольку не хотели принять тот факт, что они ничем не отличаются от нас. Мы полагали, что наши ценности — истинны, что важно приобретать, потреблять, развивать технологии, увеличивать продолжительность жизни, расширять рынок, и не замечали, что другие народы больше ценили гармонию, нетронутую природу, озоновый слой, время для медитации, образования, искусства и т. д.

Теперь Усама Бен Ладен — убийца и террорист, как и Саддам Хуссейн, Арафат для евреев и прочие исламские лидеры. Таким образом, зло идет с Востока, как будто у нас не было еще худших примеров, вроде Гитлера, Сталина или тех, кто истребил индейцев в американских прериях.

А сегодня? Кто виновен в том, что миллионы африканцев умерли от СПИДа, или в том, что мы едим зараженные продукты?

Разве не зло «терроризм» межнациональных корпораций, загрязняющих окружающую среду, виновных в губчатой энцефалопатии крупного рогатого скота, выпускающих масла, содержащие канцерогенные вещества, поврежденные искусственные почки, сомнительные лекарственные препараты или допускающих смерть детей от голода в странах Третьего Мира.

Кто на стороне добра? На самом деле мы уже сами не знаем, на чьей стороне мы находимся, и мир превратился в арену, где происходит битва зла против зла.

Существует ли борьба между добром и злом? Борьба добра и зла на всех уровнях своего существования — это неиссякаемый источник вдохновения для историй, романов и фильмов. Очевидно, что с точки зрения большинства религий существуют добро и зло, высшей силой добра является Бог, Аллах, Иегова и т. д., высшей силой зла — Сатана, Люцифер и другие порождения ада. Зло превращается в ключевой элемент универсальной драмы, во врага, которого необходимо разгромить и победить. С другой стороны, происходит так, что подчас ценности одних цивилизаций вынуждают своих носителей видеть в представителях иных цивилизаций воплощение зла. Мы, носители западной морали, с нашими демократическими системами и нашей свободой мысли и вероисповедания, полагаем, что находимся на стороне добра. Однако наша свобода нравов, наше потребление алкоголя, наше питание, наше телевидение или кинематограф и другие ценности расцениваются людьми Востока как проявление зла.

Если бы не существовало зло, не процветала бы философия наших религий, ведь в случае отсутствия зла решительно уменьшилась бы потребность в религии, поскольку Бог, не имея могущественного противника, несомненно, утратил бы часть своего величия и большинству вероисповеданий не хватило бы силы, чтобы привлечь к себе паству.

Уже первобытный человек в глубине пещер рисовал животных, которых он собирался поймать, чтобы отпугнуть от них злые силы. Все великие цивилизации исповедовали религии, которые боролись против зла, хотя во имя добра, которое они защищали, совершались самые жестокие и страшные преступления в истории человечества.

Тысячелетия назад в Афганистане родилась религия, основанная на борьбе добра и зла. В этой стране, как мы уже видели, родились великие суфии, сотворившие одну из самых духовных философий мира. Из этой страны вышел буддизм, и, по мнению многих историков, здесь были написаны первые Упанишады. Здесь обрели популярность буддизм и несторианство. Легенды сообщают нам о фантастических подземных городах; здесь находятся следы одного из потерянных колен Израиля. Ко всему этому надо добавить таинственные секты, потомков «ассассинов», тайные братства, силу бараки, а когда мир, казалось, начал забывать об этой стране с великими горными цепями и потерянными храмами, появляется Талибан и Аль Каида. Повторим здесь слова Эрнеста Скотта, которые мы уже приводили в предисловии к этой книге: «С незапамятных времен в Афганистане была сосредоточена загадочная сила, которая периодически прорывается на поверхность в наиболее критические моменты истории, каждый раз приводя к непредвиденному, но ошеломительному эффекту».

Все произошедшее в Афганистане и последствия событий 11 сентября доказывают, что мир, в котором мы живем, представляет собой чрезвычайно сложное образование и что все сомнения, которые нас подстерегают, рождаются в тот день, когда мы открываем, что старые убеждения, системы верований или идеологии были всего лишь обманом и иллюзией.




Эпилог



Ураган религиозного фундаментализма, возникший в Иране в 1978 году, потряс весь мир. Общество XXI века столкнулось с неслыханным террором, взявшим за образец секту «ассассинов», террором, выбирающим мишенью неверных и иностранцев.

Иранская буря распространилась на Алжир, Египет, Саудовскую Аравию, Палестину и Афганистан, где талибы прибегли к древним методам «Горного старца» Аламута. Как говорит Андре Глюксманн, талибы «вновь вытащили на свет Божий свои лозунги о приверженности Корану и своих духовных отцов из знаменитой секты убийц».

Религиозный террорист, вспоминает он о секте ассассинов или нет, в любом случае полагает себя над законом, поскольку он выполняет волю своего Бога. Его святая миссия должна принять форму зла, но чтобы сражаться со злом. Таким образом, террорист взорвет себя на куски, неся смерть неверным и злодеям, всем, кто заслуживает смерти, поскольку он уверен, что наградой ему будет вечный рай. Он поклялся очистить общество, а страдания — его собственные и его жертв — искупят грех.

Фундаменталистский терроризм возродил религиозную войну. Как говорит Ж. Ривьер в своей книге «По следам бога», «всякая война — война религиозная. Они отличаются лишь степенью важности догмы». По мнению Глюксманна, «XX век был абсолютно религиозен. Если следующий будет похож на него, радоваться не придется; скорее мы должны дрожать от страха».

Новый фундаменталистский терроризм, пожалуй, самый страшный из всех, поскольку религиозный фанатик способен на все, чтобы достичь своих целей, он не видит разницы между виновными и невинными, между женщинами и мужчинами, между детьми и взрослыми. У террориста всегда есть особое оправдание своих действий, точно выраженное П. Форестье в книге «Откровения эмира из ЦРУ»: «Если народ бежит от Бога, он породит язычников… поэтому надо убить их всех. Тем хуже, если среди них есть невиновные». Именно эта судьба постигла пассажиров самолетов, угнанных 11 сентября, или арендаторов Торгового центра в Нью-Йорке, или чиновников из Пентагона. Именно это заставляет террориста взрывать себя на остановке школьного автобуса или в универмаге. Отличие от секты ассассинов прежних времен заключается в том, что фида’и старой секты совершали свои преступления в избирательной манере, сегодня важно лишь совершить убийство в доме врага, и чем больше будет жертв, тем лучше, неважно, что это не высокопоставленные чиновники, не высшие военные чины — они граждане страны язычников, неверных, иностранцев… они верят в другого Бога, или, по крайней мере, их светская власть слишком свободно обращается с религиозными догмами.

Новые ассассины из афганской секты Аль Каида готовы умереть, как их древние предки-ассассины. Эти люди опустились на дно отчаяния и не вернулись, а погрузились еще глубже.

Новый терроризм несет смерть, которая бродит по всему миру, и уже нет безопасных мест, нет непроходимых границ, существует лишь тоскливое ожидание следующего удара. Теперь это лишь вопрос времени, ассассины могут подождать; они не торопятся, чем больше пройдет времени, тем больше расслабится враг, поскольку жертва не может все время быть начеку.

Пока мы находимся под угрозой, правительства наших государств скатываются во все больший радикализм, забивают себе голову все новыми мерами безопасности. И если количество нападений возрастет, возрастет и опасность, что их будут замалчивать, заставляя нас поверить в то, что их никогда не было. Все меньше информации о терактах появляется в информационном пространстве, постепенно они превращаются в факты, не заслуживающие внимания. Разве это не то же самое, что произошло с резней в Сомали или голодом в Третьем Мире? Разве они не уменьшились лишь по видимости?

Дошло до заявлений, что не стоит показывать трупы или истощенных детей Третьего Мира в теленовостях во время ужина, чтобы не испортить аппетит телезрителям. Точно так же они урежут информацию о терактах, чтобы не тревожить мир, чтобы не выказывать неуверенности, чтобы не признаваться в слабости правительств. Так уже происходило раньше при режиме советской, гитлеровской или франкистской диктатуры, и даже де Голль ничего не сообщал о попытках покушения на него. Сегодня нужно только сменить название в сетке телевещания, и дестабилизирующую правду заменит очередная мыльная опера.

Новые террористы знают, что их действия должны служить пропагандой, поэтому каждое новое нападение планируется все более чудовищным. Терроризм новых «ассассинов» из Аль Каиды перешел от нацеленных убийств к массовым уничтожениям. Им не жаль расстаться с жизнью, если вместе с собой им удастся унести много «врагов». Они говорят: «Пусть мы не победим, но мы разрушим этот лживый, греховный, безбожный мир». Фундаменталисты готовы погибнуть, но не сдаться. И это несильно отличается от угроз государства Израиль: «Если моя территория будет захвачена и народ порабощен, я взорву атомные бомбы, похороненные в Земле обетованной…» — таковы угрозы нового Масада.

События 11 сентября оставили слишком много вопросов, слишком много загадок, много подозрений, что существует тайные нити, подпольные организации, негласно управляющие судьбами людей, народов и всего мира. Каким образом столько подозрительных фактов, предупреждающих о теракте чудовищного масштаба, остались в ящиках ФБР, ЦРУ и Комитета по безопасности? Как удалось так быстро установить личности 19 террористов? Почему никто не объяснил колебаний, которые произошли на бирже за несколько дней до терактов и которые затронули курсы акций авиакомпаний и тех предприятий, которые тем или иным образом были связаны с родственниками Буша и руководителями ЦРУ? Почему не было сообщений о том, какой ущерб был нанесен Пентагону, почему не было упомянуто третье здание на Манхэттене, рухнувшее вместе с башнями, которое предположительно было оперативной базой ЦРУ по экономическим вопросам?

Не возникает сомнений, что современный мир, только что оправившийся от последствий холодной войны, оказался втянутым в новую схватку. С точки зрения Запада он ведет борьбу с терроризмом и «корнем зла», с точки зрения восточных экстремистов, исламистов — они борются с «Империей зла», Сатаной, разложением, золотым тельцом, представленным башнями-близнецами, которые воплощали Содом и Гоморру западного мира. Однако в этом столкновении цивилизаций присутствуют и скрытые интересы экономического характера, связанные с борьбой за власть. Существует ли какая-то группа, управляющая нитями событий? Должны ли мы снова говорить об обществах, подобных «Тройственному союзу» или еще каком-нибудь международном тайном обществе?

Сегодня, когда я заканчиваю эту книгу, уже прошел год после событий 11 сентября, и до сих пор нет ответов на многие вопросы. Афганистан пережил страшную войну, Бен Ладен так и не найден. Угроза терроризма по-прежнему нависает над миром, и ее тень распространилась уже и на другие страны, виновные или потенциально виновные, каким оказался Ирак. Сегодня уже нет необходимости укрывать террористов, чтобы превратиться в «корень зла», сегодня, как показал пример Ирака, достаточно подозрения, что ты можешь замышлять теракт или создавать оружие, угрожающее Западу, чтобы стать полноправным членом клуба злодеев.

Мы живем как будто в обществе будущего, описанном в фантастическом романе Филипа К. Дика «Бег по лезвию бритвы», который получил в кинопрокате название «Доклад меньшинства», где преступника задерживают прежде, чем он совершил преступление, благодаря видениям специалистов, именуемых precogs, которые предсказывают будущее, а отряд предотвращения преступлений пользуется их отрывочными подсказками, чтобы задержать подозреваемых. Так, 21 сентября 2001 года, президент Буш объявил, что превентивная атака становится стратегической доктриной США, провозгласив основным принципом ликвидацию угрозы, прежде чем она осуществится. В рамках этой новой стратегии Вашингтон предупреждает, что не допустит, чтобы другая страна сравнялась с США в военной силе, то есть, как подчеркивают многие политические эксперты, США превращается — или жаждет превратиться — в «Империю». Империю, которая будет устанавливать мировые порядки, даже помимо ООН, Империю, которая навязывает свою культуру и стиль жизни остальным государствам на Земле.

Сейчас в мире разворачивается великая борьба, в которой зло присутствует по обе стороны баррикад. Не имеет значения, кто победит, в любом случае победит зло, поскольку представители обеих противоборствующих сторон никогда не представляли добро. Не будем себя обманывать западная цивилизация и ее ценности не воплощают добро. Не может воплощать добро система, позволяющая, чтобы миллионы людей умирали от голода, навязывающая другим культурам свои лживые ценности, свою отвратительную еду, свой растущий нигилизм, свой принцип «все имеет цену». Но также не может быть на стороне добра цивилизация, не терпимая ни к каким верованиям, кроме собственных, которая дискриминирует женщин, которая прибегает к террористическим методам, чтобы навязать свою религию.

До каких пор мы будем жить под угрозой террора? Трудно представить, что терроризм, борьба зла против зла, может быть искоренена в мире с помощью силы и карательных органов. Когда произошли события «Черного сентября», я присутствовал на конгрессе специалистов по борьбе с терроризмом, на котором один из докладчиков сказал: «Террористы напоминают загнанных волков, способных на все. Возможно, терроризм исчезнет в тот день, когда в мире не останется ни одного человека, который чувствует себя ущемленным, обделенным, обездоленным или угнетенным». А пока напомним короткое стихотворение Мунди:



Загнанный волк огляделся по сторонам.

Со светом, дьявольским блеском в глазах,

вспомнив свой долг, он сказал:

— Я должен еще кого-то убить, прежде чем придет мой час!









Глоссарий



Агартха. Мифический подземный город.

Бактрийцы. Народ, населявший древний Балх.

Бактрия. Легендарный Балх.

Балх. Город на севере Афганистана, один из самых древних городов мира. Возможно, именно он являлся мифической Шамбалой.

Барака. Духовная энергия, получаемая и передаваемая через определенные упражнения, например через танцы, практикуемые дервишами. Этой же энергией обладали святые суфии.

Ваххабиты. Религиозно-политическое движение, основанное в XVIII веке королем Саудом I, военачальником, и Абдал-Ваххабом, религиозным лидером. Ваххабиты представляют церковную власть в Саудовской Аравии и находятся в плохих отношениях со светской властью.

Герат. Город на северо-западе Афганистана.

Гиндукуш. Крупная горная цепь в Афганистане.

Дервиш. Член суфийского ордена Мевлеви в Турции, практикующий знаменитый танец Сему. Были привезены на Запад Гурджиевым.

Джабалка (Джабарса). Мифический город в Земле Изумрудных Городов. В другой трактовке — особое состояние души.

Джинны. Демоны, духи из афганских легенд, живущие под землей.

Джихад. «Борьба во имя Бога», откуда «священная или справедливая война». Применяется для обозначения войны против неверных и также обозначает борьбу человека с собственными низменными инстинктами

Зерк. Слово, напоминающее мантру, которое повторяют суфии во время медитации.

Зикр. «Поминание Бога», то же, что зерк. Духовное упражнение, позволяющее достичь присутствия Бога.

Зороастр (Заратустра). Основатель маздеизма, родившийся в Балхе в 583 году до н. э.

Зороастризм. Религия, основанная Зороастром.

Имам. Глава сообщества, руководящий молитвой.

Йезиды. Еретическая секта, исповедующая сложную синкретическую религию, родственную зороастризму. Их символом является «ангел Павлин».

Кади. Судья, выносящий решения на основе шариата.

Кадири. Суфийский орден.

Кубрави. Суфийский орден в Афганистане.

Лойя Джирга. Великий Совет, традиционное собрание племенных вождей, улемов и других представителей власти, избирающее нового короля Афганистана. Также является главным законодательным органом страны.

Мани. Основатель манихейства.

Мевлеви. Орден вертящихся дервишей.

Медресе. Школа, где изучают теологию и право, грамматику и литературу. Также учащиеся приобщаются к тайным знаниям.

Мулла. Традиционный руководитель молитв в местной мечети.

Накшбанди. Суфийский орден.

Пир. Учитель суфийской тарики.

Пропавшие колена. Пропавшие колена Израиля, согласно одной из легенд, их следы ведут в Афганистан.

Рамадан. Обязательный пост, один из пяти столпов ислама, который длится весь девятый месяц мусульманского календаря, когда Пророку было ниспослано откровение.

Сарман, братство. Предполагаемое собрание Учителей мудрости или сообщество Просветленных.

Семь Башен Сатаны. Цепь мифических башен, пересекающая Центральную Азию и Афганистан.

Сунна. Традиция. Основана на житиях и откровениях пророков, истолкованных улемами.

Сунниты. Приверженцы ортодоксального направления ислама. Их учение основано на Коране.

Суфии. Члены одного из суфийских орденов.

Тарика. Суфийская школа.

Улемы. Мусульманские законоведы и богословы.

Фетва. Приговор, выносимый судьей на основе шариата.

Фидаи. Седьмая ступень посвящения у «ассассинов», на который адепт осуществлял исполнение «приговора».

Хиджаб. Покрывало, скрывающее тело, которое носили афганские женщины во время режима Талибана.

Хиджра. Буквально обозначает «изгнание»: исход Магомета из Мекки в 622 году, с которого начинается эпоха ислама.

Хизр. В суфийской традиции легендарный Зеленый старец.

Ходжаган. Еженедельное собрание суфийского ордена.

Хорасан. Область Афганистана, где расположены Герат, Балх и другие города.

Хранители традиции. Учителя из Афганистана, ответственные за передачу традиции. Одним из них был Идрис-шах.

Хуркалья. В суфийской традиции мир ангелов, земля неожидаемого, «Восьмое небо».

Шариат. Закон ислама, основанный на текстах Корана и Хадисов.

Шииты. Группа мусульман, противополагающих себя суннитам, которые признают законным наследником Магомета его зятя Али.

Шринагар. Столица Кашмира, где, согласно одной из легенд, находится могила Иисуса Христа.

Энеаграмма. Психологическая техника, привезенная Гурджиевым из Афганистана. Использовалась Оскаром Ича-со и Клаудио Наранхо.
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Примечания





1



Автор книги «Загадочный народ». Издательство «Сирио», Малага. 1983.





2



В Санидаре обнаружены первые захоронения человеческих существ, совершенные неандертальцами около 60 000 лет назад. Этот факт свидетельствует о возникновении культа смерти, поскольку до этого тела не хоронили. Захоронение Санидара было совершено в соответствии с определенным ритуалом, поскольку тело и могила были надлежащим образом подготовлены и ориентированы в пространстве.





3



В Тассили, в алжирской Сахаре, имеется более 20 000 наскальных рисунков, некоторые из них сделаны более 6000 лет назад. Это памятник эпохи неолита, созданный людьми, которые начинают изображать символы, уроборические и магические аспекты собственной жизни.





4



Wasson R. G. Persephone’s Quest: Entheogens and the Origins of Religion. — New Haven: Yale University Press, 1986.





5



В XII веке предполагаемые останки этих волхвов были перевезены из Милана в Кельн, и сегодня они покоятся в золотом ларце в соборе этого немецкого города. Однако известно, что саркофаг содержит только три детских скелета, как утверждает Цезаре Марчи в книге «Великие грешники, великие соборы». Кем были эти дети? Как они связаны с гипотетическими волхвами?
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В надписях Дария этот город появляется под названием Бактры, в Авесте — Багхди, а сегодня для его обозначения используются названия Балш, Балдж и Балх. В данной книге мы будем пользоваться названием Балх.
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Заинтересованный читатель найдет обширную библиографию по Гурджиеву в списке литературы, сопровождающем эту книгу. Я рекомендую книгу Льюиса Пауэлса, отличающуюся исключительной научной строгостью. Рафаэль Лефор, которого Питер Вашингтон считал псевдонимом Идрис-шаха, приводит интересный обзор мест и людей, у которых мог учиться Гурджиев. Книга самого П. Вашингтона интересна освещением личных качеств армянского учителя. Витал Н. Перри в своей книге также дает интересную оценку его учения. Наконец, имеется книга Дж. Блашке, который очерчивает контуры жизни учителя и основы его учения,
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Существование единого Бога доказывается следующей йезидской молитвой: «Солнце взошло надо мной, и ко мне подошли два палача. О несчастный, вставай и полагайся на твою веру, гласящую: Бог един, а Малекас Сей — Хаббид Аллах. Признай еще раз смерть времени и последний день. Аминь».
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