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Павло Мовчан

УКРАЇНСЬКИЙ ЕЛЛАДОЦЕНТРИЗМ

У Північній Припонтиді, на наших землях вищий корінь, корінь Русі, який увібрав у себе "соки" більш давніх цивілізацій, що вибухали вулканічною енергією творення і переходили у спадок поколінь. Саме звідси піднявся вгору "стовбур", що обростає густою "кроною" багатьох слов'янських народів" (Канигін Ю. Віхи священної історії Руси - України. - К., 2001. - С. 244) - ці висновки Ю. Канигіна перегукуються з думками відомого історика та етнографа В. Щербаківського, який у глибоко аргументованих своїх дослідженнях, таких як "Етнографічний тип українця" або "Українська праісторія", зазначив: "Наші трипільці ... створили тут, на Україні, першу тривалу хліборобську осілість, громадянство МАЛОАЗІЙСЬКО-ЕЛАМСЬКОГО типу, матріархального устрою і магічного (може, тотемічного) світогляду. Вони побудували ще в ІІІ тисячолітті городи-держави і оточили їх могутніми валами; деякі з тих городів безперервно процвітали аж до князівської доби і обороняли їх доброю зброєю. Вони, власне, склали весь фольклор, який маємо, всі народні обряди, вірування тощо, і майже всю усну словесність". 

Як тут не згадати видатного українського поета Євгена Маланюка, який у своїй розвідці "Геокультура України", що наскрізь пройнята елладоцентризмом, зазначав, що наша земля протягом століть належала до АНТИЧНО-ГРЕЦЬКОГО кругу, до кругу античної культури Еллади - родовища пізнішої культури і Риму і Європейського Заходу. "У цей факт, - наголошував він, - варто вдумуватися частіше і глибше. Наша земля, отже, перебуває в крузі великої, у своїм універсалізмові неперевершеної, властивої, єдиної культури, до якої належав старовинний світ і з якого частини, варіанту, витворилася геть пізніше західна культура, вся західна культура, вся західна цивілізація сучасна у все те, що нині називаємо європейською культурою". Євген Маланюк робить ще категоричніший висновок, аніж будь-хто до нього, що є безперечно нашою гарантованістю на довічне існування, на продовження нашої історії, на перебутність тих архетипів, що діють на генному рівні, на незнищенність наших духовних первнів і витоків. Факт приналежності землі нашої Батьківщини до цього кругу, факт довговікового перебування наших пращурів у нім дав, мусив дати величезні наслідки, які жили, живуть і житимуть у нас, у нашій підсвідомості, в нашому організмові, крові, жилах, навіть в "іннервації", тобто у властивостях нервових волокон ...

Павел Тулаев

ГЕНЕАЛОГИЯ АФИНЫ
 Павло ТУЛАЄВ, історіософ, публіцист, головний редактор журналу "Спадщина предків" ("Наследие предков") та Інтернет - ресурсу "Атеней". 

Меня часто спрашивают, почему мы избрали для русского журнала "нерусское" название АТЕНЕЙ, мол, Афина была греческой богиней, а не славянской. Обычно для краткости я отвечаю, что храм богини мудрости - универсальный образ, и для названия журнала с международными связями это как раз то, что нужно. В действительности все гораздо сложнее и интереснее. 

Многолетние исследования привели меня к выводу, что Афина (Минерва) изначально была не "греческой", в современном смысле этого слова, а пелазгийской, то есть протославянской. Некоторые доказательства моей гипотезы я привожу ниже, чтобы дать возможность другим исследователям присоединиться к ее изучению. 

Семья гиперборейских богов 

Современная наука рассматривает любое божество в системе взаимодействующих координат: метафизических, генеалогических, географических, исторических и т. д. Если выделить лишь один какой-то аспект изучаемого предмета, мы получим частичную, а в конечном счете, неверную картину. 

В метафизическом смысле Афина Паллада - богиня мудрости. Она олицетворяет небесные, интеллектуальные и творческие силы. Пик культа Афины совпадает с расцветом Эллады в классическую эпоху древности и ее столицы, получившей имя своей богини-покровительницы. А кто была богиня мудрости по происхождению? Откуда и когда пришел ее культ? 

Согласно преданию, Афина родилась непосредственно из головы Зевса, проглотившего свою жену Метиду (греч. Metis - мысль, мудрость). Этот факт имеет прежде всего метафизическое значение, ведь глава олимпийского пантеона был отцом богов и людей, всецарем и владыкой владык, олицетворявшим абстрактный принцип божественной власти. Но вместе с тем, имя Зевс (др. инд. - Diyaus, греч. - Zeus, лат. - Deus, слав.-рус. - Дий) имеет вполне конкретные этнические корни. Оно читается с помощью индоевропейских языков и означает "светлое [дневное, ясное] небо" 

Более того, семья олимпийских богов находит точные соответствия в славянской мифологии и по сути выражает общую конструктивную идею творения Вселенной. Бог неба имеет вертикальную структуру, которая символизируется осью (фаллосом, древом). Зевс оплодотворяет богиню-мать Лето (она же Лада и Латона). Она олицетворяет собой звездный зодиак, круглый по форме и вращающийся по функции, а ее символом является кольцо. Зевс и Лето порождают детей-близнецов: полярную богиню-медведицу Артемиду (Лелю, одну из Рожаниц) и стреловержца Аполлона (Купалу, Даждьбога), связанного с созвездием Тельца. Оба близнеца рождены под Полярной звездой, в точке мировой оси, на Абсолютном Севере, почему их и называют гиперборейскими. Наиболее распространенным символом гиперборейской знаковой системы стало мировое древо, известное и в других религиозных традициях. Древо делило мир на три условные части: верхнюю (небесную), среднюю (земную), нижнюю (подземную). Можно предполагать, что славянский бог Триглав простирал свой взгляд на все три царства, а слово три (англ. three, нем. drei) не случайно созвучно понятию древо (англ. tree). 

В античном мире один из главных культовых центров верховного (небесного) бога находился в Додоне (на северо-западе Балкан), рядом со священным дубом пелазгов, которых Гомер называл "древнейшим из всех племен, властвовавших в Греции". В "Одиссее" (ок. VIII в. до н. э.) есть фрагмент, где автор призывает: "С дуба высокого кроной веления выслушать Зевса" (XIV, 328). Эта же мысль повторена в древнерусском "Слове о полку Игореве" (XII в.), где: "Див кличет вверху древа". Совершенно ясно, что в обоих случаях речь идет об одном и том же боге, с одним и тем же именем и одним и тем же культом. 

Пелазги 

Что это был за народ - пелазги, который жил на Балканах в доклассическую эпоху? 

По авторитетному свидетельству Гомера, Гесиода, Геродота, Эсхила и других античных авторов, пелазги (пеласги) были коренным и древнейшим этносом Эллады. Их имя происходило от легендарного гиперборейца Пелазга (лат. Pelasgus) - прародителя и первого человека. Его потомки имели обширное царство, включавшее Фессалию, Халкидику, Додону и Аргос. Во времена их расцвета сама Эллада называлась Пеласгией. 

После Троянской войны (ок. 1200 до н. э.), вторжения на Балканы дорийцев и крушения микенского мира пелазги колонизовали часть Апеннинского полуострова между рекой Арно и Тибром. Здесь они вступили во взаимодействие с тирренами, выходцами из Малой Азии, жившими некоторое время на острове Сардиния. На Апеннинах пелазги и тиррены основали новую цивилизацию, которую позже стали называть этрусской по одному из самоназваний древних племен-колонизаторов. 

Начиная с середины XIX века в отечественной науке сложилась теория, согласно которой пелазги, наряду с этрусками, венетами и фракийцами, были предками славяно-русов. Ее родоначальником был выдающийся археолог, президент "Общества истории и древностей российских" А. Д. Чертков (1789-1858). В своих трудах: "Очерк древнейшей истории протославян" (1851), "О переселении фракийских племен за Дунай" (1851), "О языке пелазгов" (1855) и др. он доказывал родственность упомянутых племен и читал этрусские (пелазгийские) надписи по-славянски. 

В наше время уже на основе новых научных данных эту линию развивает академик Ю. А. Шилов, автор фундаментального исследования "Прародина ариев" (1995) и популярных книг "Пути Ариев" (1996), "Праистория Руси" (1999), "Святыни" (2001) и других. Шилов особое место уделяет древнейшей индоевропейской цивилизации - Аратте (Оратте), откуда, по его мнению, вышли праславяне-пелазги, связанные с историей Трои и всей Троады. "Пелазгия - тождественна Гиперборее", легендарной стране, расположенной к северо-востоку от Балкан. В XVII-XI веках до нашей эры большая часть праславянских племен, которые известны как венеды, лелеги, брежане переселились из Троады в Этрурию, получив здесь имя этрусков. Венеты стали продвигаться далее на север, к Прибалтике и левобережью Дуная, а этруски фактически заложили основу римско-эллинистической цивилизации. По мнению Шилова, "и Греция, и Рим вырастали на плечах истинного патриарха не только европейской, но и всемирной цивилизации - Аратты [Пелазгии-Троады]" (с. 267). 

Одним из главных доказательств высокой культуры пелазгов было наличие у них собственной письменности, а точнее - линейного письма. Тема это весьма сложная, требующая специальных знаний, подробных ссылок и комментариев. Поэтому здесь мы ограничимся лишь общим утверждением о том, что классическому греческому языку на Балканах предшествовала значительно более ранняя устная и письменная языковая культура (так называемая пелазгийская, праиллирийская, палеобалканская), восходящая к древнейшим цивилизациям VII-VI тыс. до н. э. Восточной Европы и Малой Азии, таким как Аратта, Винча и легендарная Гиперборея. 

Паллада 

Непосредственное отношение к пелазгам имеет и сама Афина. Каллимах в своем описании главного праздника богини - Панафиней - недвусмысленно называет культовых жриц Паллады "белокурыми девами" и "дочерьми пелазгов", указывая на их расовую и родословную принадлежность. У Каллимаха были на то полные основания. 

Уже русский ученый А. Ф. Лосев, обобщивший литературные и научные данные о богине мудрости, с полной определенностью утверждал, что она имеет догреческое происхождение. По его мнению, само имя Athene (как и все имена на -ene, такие как Микена, Сирена, Приена) имеют более древние корни. 

Дополнительный свет на образ "изречимой и неизреченной" богини проливает ее второе имя - Паллада (греч. дева), которое мы часто встречаем в гимнографии. Из античных источников мы знаем, что Палладиумом (лат. Palladium) называлось изображение вооруженной богини со щитом и поднятым копьем, хранившееся в сокровищнице Акрополя. Оно было одной из святынь, напоминавших о древнейшем Палладиуме в Трое. Многие греческие города претендовали на то, что обладают копией именно троянского Палладиума, а по латинскому преданию, ее привез с собой в Италию основатель Рима - Эней. 

В истории троянской Паллады есть много любопытных деталей. Во-первых, согласно преданию, она явилась как знамение с неба самому основателю Илиона (Трои) - Илу, генетически связанному с протославянской Иллирией. Во-вторых, ее изображение значительно отличалось от классической Афины и включало, согласно Аполлодору (III, 12; 3), помимо копья - веретено и прялку. Мы знаем, что эти знаки, символизирующие вращение небесного круга и судьбу, были атрибутами славянской Лады (греч. Лето) и древнерусской Макоши и даже сохранились на некоторых православных иконах Богородицы. В-третьих, в имени Пал-Лады просматривается русский корень лад, выражающий ту же самую идею коловращения мира и жизненных циклов. И, наконец, в-четвертых, не исключено, что ее культ связан с племенем палов. Их земля до падения Трои как раз находилась в Анатолии, откуда вышли венеты во главе с легендарным Палеменом [Пилеменом]. 

Речь тут не идет о том, чтобы абсолютизировать какие-либо отдельные факты из истории троянской Паллады, тем более, что не менее интересные детали мы находим в других местах региона (например, в крито-микенской культуре), но их следует учитывать при дальнейшем исследовании. Минерва 

Еще один дополнительный ракурс догреческой Афины мы обнаруживаем при анализе римской Минервы. Принято считать, что римляне, подражавшие эллинам, переняли образ богини мудрости из классической Греции, но это не совсем точно. Жрецы Рима, разумеется, знали о существовании афинского Акрополя, однако, культ Минервы не был заимствован оттуда в готовом виде. 

Гораздо более глубоко генеалогия римской Минервы связана с этрусской Менрвой. Она была более древним божеством эгейско-анатолийского ареала, которая покровительствовала материнству, ремеслу и воинам. Как и Афина, Менрва этрусков изображалась в доспехах и с копьем в руке. Вместе с Тином (богом Неба) и Уни (покровительницей царской власти) она входила в верховную триаду, согласно следующей аналогии 

Тин - Менрва - Уни

Юпитер - Минерва - Юнона

Зевс - Афина - Гера 

Есть данные о том, что Менрва попала к этрускам через пелазгов задолго до возвышения Рима. Она обычно изображалась на зеркалах в обществе родных богов: Тина, Мариса, Турана, Геркли. Позже ее стали сопоставлять с греческой Афиной. В музее города Болонья хранится этрусское зеркало (IV в. до н. э.) с образом Менрвы, рождающейся из головы Тина. 

Новые открытия в изучении протославянских корней пелазгов-этрусков наверняка принесут исследования древних надписей, которые не читаются с помощью латыни, греческого, финикийского и современных западноевропейских языков. Тотемы и атрибуты 

Наконец, при изучении генеалогии Афины Паллады нельзя игнорировать ее тотемы и атрибуты, тем более, что они наиболее древние рудименты культа. Самыми знаменитыми тотемами богини мудрости были змея и сова. 

Змея испокон веков олицетворяла хтонические силы земли и подземного (потустороннего) мира. Она была атрибутом женских божеств эпохи матриархата, связанных с магией весталок, и позже стала восприниматься как символ мудрости. 

На острове Крит и в Микенах, где находился древний храм Афины, змеи и совы почитались как ее тотемы. В наиболее архаичных гимнах богиня мудрости называется пестровидной змеей, а в Акрополе одна из самых крупных змей считалась посвященной Афине. 

Змеиный образ был чрезвычайно распространен в античной мифологии. Мы находим его на изображениях индийской богини Кали, средиземноморской Горгоны-Медузы, скифской Змеедевы (Ехидны, Оры). В эпоху средневековья потомки знатных родов на Руси поверх крестов носили так называемые "змеевики" с изображением Оры, по легенде считавшейся дочерью Борисфена и мифологической прародительницы царских скифов. 

Не менее древним было изображение сов, ночных хищных птиц, символизировавших звездное небо. Архаичные рисунки ушастой птицы с глазами в виде ночных светил, клювом в форме мирового древа (древа жизни), быкоголовых и антропоморфных женских фигур, птиц со сложенными и распростертыми крыльями археологи находят в различных регионах Евразии: в северной Индии, в Причерноморье, на Балканах, на островах Средиземноморья, на Пиренеях и т. д. Они изображались на лицевых урнах, амфорах, монетах и скульптурах и, безусловно, имели культовый характер. 

Афина восприняла атрибуты этого древнейшего тотема, указывающего на небесную обитель богов. В гимнах ее называют "соволикой" или "совоокой", и редкое изображение богини мудрости обходится без ночной птицы. 

Кстати, до канонизации небесными спутницами Паллады считались и некоторые другие пернатые: ястреб, морской орел, ворон, ласточка и петух, о чем свидетельствуют сохранившиеся скульптуры. 

Поскольку культ Афины уходит в глубины матриархата, когда жреческие функции исполняли женщины (весталки, ведьмы), интересно было бы проследить взаимосвязь богини мудрости с женскими культовыми фигурами бронзового века, найденными на Балканах. Они имеют птицеобразный лик и связаны с комплексом гиперборейской (полярной) мифологии. (Илл.) 

По-видимому, на этот же круг космогонических идей указывает перьевое украшение на шлеме Афины Паллады. Перья символизировали верхний, небесный мир и были одним из важных атрибутов гиперборейских богов. Например, у мифологического Купавона, сына Кикна (Лебедя) и прародителя этрусков, головной убор был украшен лебедиными перьями. Знаменитые женские головные уборы славян - кокошники (кики, кички), изображающие небесный свод, также восходят к античной космогонии. 

Итак, с какой стороны ни посмотришь на Афину Палладу, она никак не укладывается в рамки "греческой" культуры. С метафизической точки зрения она универсальна, является символом мудрости и справедливой войны. Своими этническими корнями она уходит в архаику пелазгов, этрусков, скифов и венетов, которых ученые считают предками славяно-русов. Все атрибуты Афины: копье, щит, воинский шлем с перьями, змея и сова, - пережили века и вошли в классическую иконографию. Этого вполне достаточно для того, чтобы относиться к античной богине, как минимум, с почтением. А для нас, служителей Паллады, ее имя священно.

Владимир Микушевич

ИДЕЯ НАЦИИ И СРЕДИЗЕМНОМОРСКАЯ ИДЕЯ

В своем эссе "Искусство и Третий Рейх" немецкий поэт Готфрид Бенн рассказывает, как в 1932 году была предпринята попытка создать СРЕДИЗЕМНОМОРСКУЮ АКАДЕМИЮ. Среди учредителей он упоминает Д'Аннунцио, Пиранделло, Дариуса Мийо. С Академией выразили готовность сотрудничать Королевская Итальянская Академия, мусульманский университет Аль-Азхар в Каире и парижская Сорбонна. Готфрид Бенн так формулировал задачу Средиземноморской Академии: "Все, что выработано сперва языческими, а потом монотеистическими поколениями, должно было обрести здесь новое истолкование, чтобы обогащать и воспитывать сегодняшнюю землю".  По свидетельству Готфрида Бенна, главным препятствием в работе Академии оказалась обструкционистская позиция гитлеровской Германии. все приглашения, посылаемые в Германию, перехватывала тайная полиция.

Противодействие национал-социализма СРЕДИЗЕМНОМОРСКОЙ ИДЕЕ - не просто курьезная причуда деспотического произвола. Оно имеет свои глубокие исторические корни. Оно определенным образом характеризуется как тоталитаризм, так и средиземноморскую идею. В наше время, когда глобальное крушение тоталитарных режимов становиться неприложной очевидностью, средиземноморская идея, их традиционная противница, обнаруживает свою непреходящую актуальность, и возобновление Средиземноморской Академии на всемирном уровне могло бы оказать спасительное влияние на судьбы человеческого рода.

Для Средиземноморья вынужденное сосуществование разных культур - не просто modus vivendi, а мироощущение. Пророческая уникальность этой парадоксальной сферы исключает унификацию. Уже Александр Македонский умел оттдать должное верованиям различнейших народов, населявших его империю. Наполеон Бонапарт с меньшим успехом попытался подражать этому первому великому экуменисту в истории человечества. Александр Македонский оставил след не только на завоеванных территориях, но и в духовной жизни народов, о чем свидетельствует хотя бы образ искандера Двурогого в мусульманской традиции. Кстати, романско-готическая культура европейского Запада восприняла античную философию именно в арабско-исламской интерпретации. Недаром в "Божественной комедии" Данте с неподдельным пиететом упоминается "Averrois che 'l gran comento feo".

В сущности именно в творчестве Данте Средиземноморье являет свою привлекательнейшую особенность, которая демонстративно игнорировалась надменным западничеством. Средиземноморский опыт Данте опроверг евроцентрические теории до того, как они сформировались. Данте видел величие Рима в том, что Рим сочетал азиатскую, африканскую и европейскую кровь. Предшественником и проводником Данте и в этом остается Вергилий, чья Четвертая эклога - многосмысленное исповедание средиземноморского миротворчества, со времени Лактанция не исчерпанное комментариями.  Латинский эпос Петрарки тоже назывался "Африка". Лучшие умы античности и высокого Средневековья еще достаточно сознавали весомость африканского вклада в свою духовную культуру. Средиземноморская культура Древнего Египта никогда не крывала своих африканских истоков, и лишь близорукое высокомерие колонизаторов не замечало их. Наряду с египетской берберская культура волнует исследователя своими допотопными глубинами. Неожиданное подтверждение получают сумбурные, но гениальные интуиции Оскара Милоша, истолковывавшего Книгу Бытия и Апокалипсис через иберийско-пиренейские параллели. Иберийские видения Оскара Милоша вели через Пиренеи в Африку и на Кавказ.Русский читатель не может не вспомнить в этой связи Пушкина. Пушкин воспевал Испанию и Кавказ; он называл Африку "моей", имея при этом в виду отнюдь не только свое африканское происхождение.

В этом пункте мы затрагиваем животрепещущую и, следовательно, болезненную проблему. На протяжении тысячелетий идея рима, Первого, Второго и Третьего, ассоциировалась в культурном сознании с империалистическими притязаниями той или иной державы. Владимир Соловьев развенчивал подобный "Рим" в своем стихотворении "Панмонголизм". Между тем, пора задаться вопросом, почему именно к Риму обращались вселенские чаяния разных народов и был ли Рим лишь историческим прецедентом мировой державы, сверхдержавы, как сказали бы сейчас.

Сокровенные данные духовной жизни убедительно свидетельствуют: именем и символом "Рим" традиционно обозначался "средиземноморский комплекс", неразрывно связанный в народной душе с воспоминанием и мечтой о "золотом веке". Таинственная картина Пуссена "Аркадские пастухи", по количеству интерпретаций, вызванных ею, соперничающая с романами Кафки, являет нам трагическое преломление этой мечты. А в поэзии Вергилия мы находим доримские контуры средиземноморского комплекса, и в эти контуры вписывается Троянская война, первое кровопролитное недоразумение среди других известных нам попыток силой присвоить себе то, что было и остается достоянием Духа. Точно так же Россия некогда претендовала на Босфор, Дарданеллы и Константинополь, военно-политическими средствами отстаивая свое средиземноморское превосходство, за которое куда неопровержимее ручались митрополит Илларион, Чаадаев и Пушкин. Нынешний ближневосточный конфликт - также отголосок извращенных средиземноморских притязаний и вожделений. Кровь льется за исторические миражи. Соглашение неизбежно на истинной, неотчуждаемой почве, которую можно обрести, но нельзя завоевать.

Около двух тысячелетий назад в сфере Средиземноморья свершилось невозможное и неизбежное. Героический пантеизм античности соединился с жертвенным персоналом Ветхого и Нового заветов. Из этого соединения возникли мировые религии, христианство и ислам. Речь, очевидно, шла не о конфессиональных тонкостях и хитросплетениях. Мировые религии определили сам способ человеческого существования на земле и в космосе. Они нашли уникальное соотношение между личным и общим в бытии. Даже секуляризированное безрелигиозное сознание числит новую эру с этого момента. Человек в мировых религиях обрел новый статус. Метафизическое и чисто житейские перепетии этого статуса нами далеко еще не осмыслены.

Мировые религии санкционировали ПРАВО, на котором до них основывались человеческие сообщества с тех пор, как они существуют. Если человек - образ и подобие Бога, - а именно в этом смысл мировых религий - неотьемлемым достоянием человека по определению являются жизнь, свобода. личная неприкосновенность, и посягательство на человека не только предосудительно, но кощунственно, как посягательство на Самого Бога. Средиземноморье никогда не забывало этого постулата. Оно осуществило его в своем искусстве и юридически закрепило в своей  истории.  Отсюда средиземноморский принцип суверенитета, вытекающий из обеих мировых религий и тенденциозно трактуемый впоследствии как феодальная раздробленность. Не случайно Георгий Федотов не представлял себе свободы без возвращения в более совершенных правовых демократических нормах к феодальным началам.

Средиземноморье впервые в истории установило, что без суверенитета не бывает федерации. Оно образовало первое в мире международное сообщество "от Кордовы до Киева", по слову Готфрида Бенна. Уже тогда четко обозначилось противостояние средиземноморского федерализма и нордического принципа "или - или". Фаустовский Север так и не нашел почвы для гармонического синтеза, сохранив непримиримую оппозицию между персонализмом и пантеизмом, причем персонализм опустился до стандартного индивидуализма, а пантеизм привел к мертвящему тоталитаризму.

Князь Кропоткин уже в девятнадцатом веке заметил резкое расхождение между федералистскими и централистскими тенденциями в рабочем движении: "Федералисты в силу своей истории и враждебные к мысли о централизованном государстве, обладая притом революционными традициями, рабочие латинских стран не могли последовать  за эволюцией. происходившей у немцев". Дальнейшее развитие событий подтведило: в условиях тоталитаризма, отвергающего общечеловеческое право, отдельная человеческая эизнь обесценивается бессмысленной агрессивностью вплоть до тяги к массовому самоубийству.

Однако право при всей своей ценности слишком формально для того, чтобы насытить смыслом человеческую жизнь. Средиземноморская традиция всегда знала, что этот голод утоляется не хлебом единым. Изумрудная скрижаль Гермеса Трисмегиста включала право в космическую иерархию простой, но неопровержимой формулой: "Внизу, как на верху". В этом квинтэссенция средиземноморского синтеза, перед которым не мог устоять и аналитический германский Север. Само понятие средиземноморской культуры сформулировано германским Севером. Гёте, Гёльдерлин и Ницше заразили современное человечество своей тоской по средиземноморскому небу. Это небо неотделимо от моря и земли. Никому еще не удавалось разделить небо, и потому средиземноморское наследие неделимо. Оно все принадлежит каждому, кто к нему причастен, и потому его хватало и хватит на всех.

Средиземноморская Академия в нынещних условиях могла бы исследовать спасительный феномен этой неделимости. Соотношение суверенитета и федерализма - проблема, в которой будущее человечества. Экологические проблемы тоже могут решаться лишь по принципу "внизу, как на верху"; окружающую среду очищает не разрушительное ожесточение. а созидательная любовь. l'amorche move il sole e l'atre stelle (Данте). Средиземноморская Академия сама должна подать пример суверенного федерализма. В нее должны входить не институты, а отдельные независимые исследователи. Академия будет простым свидетельством их сотрудничества. Местоприбывание Средиземноморской Академии видится мне на восточном берегу Крыма, в древней Сугдее, то есть в Суроже, по соседству с легендарным Коктебелем, где жил и работал гений русского Средиземноморья максимилиан Волошин.

Шариф Шукуров

АЛЕКСАНДР МАКЕДОНСКИЙ И НАЧАЛА СОВРЕМЕННОГО МИРА

Ожидание - чувство историческое. История часто томительно ждет появления личностей, которые буквально захватывают исторический процесс и ведут его по намеченному ими курсу. История предвидит свое будущее. Немного, однако, появляется таких личностей, которые величием своих свершений превосходят историю и вторгаются в пределы метаистории. К их немногочисленному кругу принадлежит и Александр Македонский. Об Александре написано так много, что, казалось бы, добавить ко всему известному о нем нечего. Однако большинство исследований проведены в принципиально историческом ключе: источники рассматриваются по мере поступления, диахронически. Это таит в себе угрозу недооценки столь значимой фигуры, как Александр Македонский. Я предлагаю альтернативный подход: исследование проблемы с точки зрения взаимодополнительности разнообразных источников, комплексное и синхронное обсуждение материалов античных (греческих и римских), христианских, персидских и мусульманских источников. 

Любое историческое осмысление личности Александра Македонского неизбежно осложняется оптическим обманом, вызванным громадным корпусом текстов о нем, большинство которых, что особенно важно, были написаны после его смерти. А потому работа преимущественно с пятью классическими источниками (Арриан, Плутарх, Диодор, Юстин, Квинт Курций Руф) - единственное, что остается добросовестному историку для воссоздания исторического портрета Александра. Мы никогда не узнаем, каким был Александр Македонский на самом деле, мы можем лишь вывести некий образ его, составленный из данных древних историков, легенд, эпоса. Полнота этого образа во многом зависит от характера данного нам описания. 

Начнем с одного из самых интригующих вопросов - какова была цель (telos) похода Александра в Персию, Египет и далее на восток - в Индию. Для этого необходимо понять, что же представляет собой пространство, в котором оказался Александр, перешагнув пределы Греции. 

Александрово пространство и время 

Наша гипотеза состоит в том, что Александр в результате вторжения в пределы варварских земель организовал принципиально новое для мировой истории пространство. Назвать этот мир только эллинистическим вряд ли справедливо, поскольку значение сложившегося образа Александра Македонского простирается далеко за пределы Средиземноморья. Географическое удаление многих мест, овеянных пусть даже легендарным присутствием там Александра, позволяет говорить о много более широком понимании средиземноморского мира. Волга не впадает в Средиземное море. Однако согласно легендарным представлениям древняя Булгария была основана именно Александром. Следовательно, концептуальное пространство Средиземноморья чрезвычайно расширяется, в данном случае - до пределов Булгарии и, соответственно, Руси. 

В нашем разумении понятие средиземноморский мир значительно превосходит границы Средиземноморского бассейна. Поэтому говорить о хорошо известном для древних греков талассоцентризме (морецентризме), а тем более талассократии, при обращении к образу Александра явно недостаточно. Ибо речь в первую очередь следует вести о приоритете личности самого Александра в единстве созданного им макропространства. Согласно известным описаниям походов Александра и мусульманской реконструкции его жизнеописания (см., например, описание похода в Китай и в пределы Руси) в границы средиземноморского мира включается вся "обитаемая часть земли" (руб'и маскун)1. Можно было бы думать, что оценки мусульманских авторов являются патетически-романтизированным преувеличением культуры, избравшей Александра одним из своих пророков. Но послушаем, что говорит Квинт Курций Руф, передавая призыв Александра к воинам в Индии: "Мы подойдем скоро к восходу солнца и океану. Только не поддаваться малодушию! Оттуда, завоевав край света, мы вернемся на родину победителями" (IХ, 26). Это, заметим, только один из ответов на вопрос о цели восточного похода Александра. Он шел к краю света. 

На всем протяжении формирования образа Александра Македонского его миссия виделась не просто и не только в овладении всем миром, но по преимуществу в стягивании и семантической упорядоченности этого мира, центром которого всегда оставался Средиземноморский бассейн (внутреннее море). Одно то, что во всех без исключения биографиях и в позднейших разъяснениях исламской традиции Александр Македонский выступает как демиург, строитель множества городов от Египта до крайних пределов Персии и Индии, говорит о его мироустроительной роли, о факте семантического стягивания всего окультуренного пространства земли в единую, унифицирующую все и вся Александрию (или множество Александрий). Эта мысль звучит и у Арриана. Жители Нисы обращаются к Александру: "Ты основал одну Александрию у горы Кавказа и другую в земле египетской; много и других уже основано тобой и еще будет основано со временем, так как ты совершишь дела большие, чем Дионис" (V, 1,5). О той же мироустроительной роли Александра говорит Плутарх: "Он потребовал, чтобы родиной все считали вселенную, а его лагерь - акрополем или крепостью, добрых людей - соплеменниками, а злых - чужестранцами, чтобы эллины и варвары не различались между собой ни по плащам, ни по щитам, ни по кандиям, ни по акинакам, но чтобы всякого доблестного мужа считали эллином, а порочного - варваром, и приказал, чтобы все носили одинаковую одежду, питались одной пищей, имели общие брачные установления и обычаи, смешанные благодаря совместным бракам и рожденным от них детям" (Об удаче, 1, 6). Помимо множества Александрий, Александр основал немало других городов, названных разными именами, и все они еще долго сохраняли память о нем. См., например, рассказ Павсания об основании Александром Смирны возле храма, источника и платана (VII, 5, 1-3). 

Нельзя упускать из виду и другое: само имя Александр при вступлении в азиатские пределы было для греков парольным. Оказавшись в Азии, Александр Македонский направился в Египет по следам другого Александра - Париса, некогда приплывшего с похищенной Еленой во владения египетского царя Протея. О Парисе и Елене рассказывает Геродот (II, 112-120), о них же повествуется и в гомеровской "Илиаде". Согласно Плутарху, Александр Великий постоянно держал поэму при себе и даже ночью прятал ее вместе с кинжалом под подушкой. Кинжал под головой был необходим воину, а "Илиада" - мечтателю, визионеру, человеку свершений. 

Для понимания миссии Александра по семантическому стягиванию "вселенной" в единое целое весьма значительна и фигура Диониса. Начиная с Геродота в античной историографии утверждаются представления об особых, пространственно-собирательных функциях Диониса, олицетворявшего собой "критерии грецизации" осваиваемых греками чужих земель2. Дионис, как легендарный предок и покровитель Александра, размыкая границы, семантически упорядочивает представления о географическом и сакральном пространствах. Представления греков о пространстве географическом совпадали с представлениями о царской/божественной власти. Александру удалось переступить границы, установленные "Гераклом и Отцом Либером3" (Юст., 4, 21), и тем самым преодолеть границы мифологической картины мира и вступить в пределы собственно истории. Божественная вечность отступала под натиском богочеловеческого времени Александра. Вездесущему страннику Дионису надлежало стать символом перехода к освоению новых ценностей. Позднее этот сюжет повторился в мусульманской версии, где место Диониса рядом с Александром/Искандаром занял Хизр - покровитель путников в исламе. Сближение, как мы видим, совсем не случайное, логически и типологически выверенное. 

О роли Диониса в восточном походе Александра Македонского известно хорошо. Царь и его воины не только и не просто шли по стопам Диониса (и Геракла) на Восток. Страбон рассказывает, что Александр, подражая Дионису и Гераклу, воздвигал столбы-алтари, служившие вехами его индийского похода (III, V, 5). Функции таких столбов-межей были различными: прежде всего они обозначали пространственные границы тех или иных владений, а потому их могли и передвигать, во-вторых, они, как в случаях с Дионисом, Гераклом и Александром, отмечали пространственные границы мира и, в-третьих, выполняли религиозные функции. Согласно Диодору Александр воздвиг 12 подобных столбов в честь 12 богов. 

Какие же выводы можно сделать исходя из сказанного? 

Рожденный Александром урбанизированный мир Средиземноморья обладает рядом отчетливых черт. Он антропоцентричен, точнее - александроцентричен. Антропоцентричность Александрова мира может быть осмыслена настолько широко в пространстве и во времени, насколько это позволяет делать количество основанных царем городов (современные исследователи насчитывают 34). Необходимо учитывать и множество разноязыких и разновременных легенд, сказаний и романов, закрепляющих образ Александра в истории рожденного им макропространства средиземноморского мира. 

Осваивая покоренный мир, Александр буквально заново творил его, дополняя чужое пространство либо своим именем, либо иными, но непременно ему дорогими. Так произошло с именами коня и собаки Александра - в Индии появились города Букефалия и Парата (Ар., V, 19, 6; Пл., Алекс., 61). 

После Александра утвердился его собственный отсчет времени, его временная шкала. Народы и религии были вовлечены в Александров поток времени, жили в нем и соотносили его с сакральным временем христианского и мусульманского летоисчисления. Александрово время, не будучи сакральным, носило скорее оперативный, сугубо практический и корректирующий характер. Мы можем говорить и о возникновении Александрова хронотопа, т.е. ясно читаемого и значимого как для самого Александра, так и для его потомков пространственно-временного единства обжитого сначала им, а позднее и ими мира. 

Горизонтальная модель мира античной ойкумены была существенно пересмотрена Александром. По убеждению греков, Нил был продолжением Инда. Вот как об этом рассказывается в известной книге Ф. Шахермайра: "Так как на юге Инд выходит за пределы обитаемого мира и умеренной климатической зоны, нет ничего удивительного, что в пустыне он теряет свое название. Затем, сделав дугу, он поворачивает к северу, чтобы, уже называясь Нилом, стать благословенным источником жизни в Египте"4. Александром Македонским была предпринята небывалая научная экспедиция с целью обойти границы обитаемого мира и, пройдя по Инду, выйти к истокам Нила. Но, достигнув Индийского океана, царь обнаружил, что Инд не впадает в Нил. Это было настоящее научное открытие. 

Поначалу Александр воспринимал азиатское пространство как "островное" (инсуларное). Об этом говорится у Квинта Курция Руфа: "Хотя Азия и соединена с континентом, но большей частью окружена водой и схожа с островом" (111, 13). Начало этих представлений восходит еще к экспедиции в Индию Скилава из Кориандры (VI в.), решившего, что Европу отделяет от Азии река Инд; они отчетливо сохраняются даже в просвещенное время Юстиниана, об этом см. у Прокопия Кесайрийского: "Река Нил из пределов Индии стекает в Египет и делит здешнюю землю вплоть до моря на две части" (О постройках, 6, 1, 6). К подобным представлениям следует относиться не как к научным или квазинаучным, а как к мифологическим, передающим традиционную картину мира. 

Тончайший французский исследователь Ф. Артог на основании глубокого изучения Геродота предполагает существование "островной (инсуларной) метафорики" не только в его тексте, но и в сознании греков. Подтверждение этому можно найти у Фукидида. Перикл обращается к афинянам со следующими словами: "Подумайте: если бы мы жили на острове, кто тогда мог бы одолеть нас?" (I, 43, 5). И хотя позднее Александр убедился в отсутствии речного пути из Индии в Египет, это никак не отразилось на существовании островной теории в греческом и христианском мирах. Ислам, в свою очередь, остался в пределах очерченного Александром "островного мира" Средиземноморья, закрепив в Коране действенность очерченных им границ с востока (или восхода солнца) и до запада (или заката солнца). 

В сущности, мир Александра есть рукотворное воплощение его философии жизни. Философская оснастка восточного похода и особое отношение к проблемам реурбанизации, судя по одному из писем Аристотеля к Александру, входила в первоочередные задачи царственного ученика. Воитель и царь был истинным Философом. 

Тысячу лет спустя культура ислама укрепила и развила уже сложившиеся представления греческого мира, придав образу Александра метафизические и эсхатологические черты пророка и Совершенного Человека, идеального повелителя всей земли, установившего границы культурнообитаемого мира. Создаваемая историческим Александром реальность оказалась реальностью виртуальной, реальностью возможного, образная завершенность которой состоялась лишь в мусульманское время. Ибо именно мусульмане завершили начатое Александром, покорив Грецию, Индию, войдя в пределы Руси. Таким образом, гибель старого, до-Александрова мира была началом рождения нового макропространства Средиземноморья. "Мы бы погибли, о дети, если бы мы не погибли", - восклицает один из персонажей Плутарха. Сам же автор поясняет эти знаменательные слова так: "К тем, кто был подчинен Александром, применить это изречение будет даже разумнее: ведь они бы никогда не расцвели до такой степени, если бы не были им покорены. У Египта не было бы Александрии, у Месопотамии - Селевкии, у Согдианы - Профтаены, у Индии - Букефалии, а у Кавказа - греческого города, благодаря основанию которых исчезла дикость и худшие установления постепенно были заменены лучшими. Поэтому если философы считают важнейшим среди своих занятий то, что смягчают и улучшают жестокие и грубые нравы, то Александр, переделавший дикую природу не у одной тысячи племен, достоин того, чтобы по заслугам называться величайшим философом" (Об удаче, 5). 

Если отнестись к образу Александра, как это предлагает Плутарх, то вся серьезность вырабатываемой Александром философии жизни не может быть правильно оценена без упоминания имени Аристотеля. Интересно сопоставить философемы и конкретные методические указания Аристотеля с деяниями Александра. Возникшая антропоцентрическая и александроцентрическая модель мира полностью отвечает рассуждениям его учителя о значении имени и его тождественности сущности именуемых вещей: "Между тем что мешает тому, чтобы некоторые вещи сразу же были тождественны сути своего бытия, раз суть бытия вещи есть сущность? Но не только вещь и суть ее бытия одно, но и обозначение их одно и то же" (Метаф., VII, 6). Давая вещам новое имя, Александр хорошо понимал последствия этого шага: с новым именем вещь изменяла и свою внутреннюю сущность, а попросту - посредством направленного метода имянаречения чужое обращалось в свое. Как не вспомнить в этой связи царственному ученику величайшего философа убеждения пифагорейцев о том, что любые имена суть образы (eikonеs) вещей. А воздвигая во множестве варварских храмов свои статуи, Александр мог держать в памяти и умозаключение Демокрита в его знаменитом "Ономастиконе" о том, что имена богов равнозначны сакральным статуям, наделенным голосами. 

Процедура имянаречения была теснейшим образом сопряжена с языковой политикой Александра. Греческий язык, по его замыслу, должен был стать языком Александрова мира. Созданию единого языкового пространства соответствовало семантическое упорядочивание и ряда других надъязыковых уровней. Как известно, Александр первым сменил греческое платье на персидское, в сфере искусств не просто возник эллинский вкус (скажем, театральный или архитектурный), но и прочно привилась унаследованная от греков (и римлян) соответствующая стилевая программа и новые принципы изобразительного повествования. Изменилась сама направленность художественного мышления, Александром было выстроено новое пространство мысли и, соответственно, введены новые принципы овеществления смысла. Сказанное в равной мере относится как к эллинизированным областям внутреннего и внешнего Ирана (Греко-Бактрия, Парфия), так и к феномену гандхарского искусства. Установленное Александром новое средиземноморское пространство объединялось общими элементами материальной и духовной культур. Больше чем через тысячу лет после смерти царя его языковой политике будет придан дополнительный смысл. Согласно персидскому поэту Низами ангел Суруш (благовестник в зороастризме) наделяет царя даром понимания всех языков: 

Узнаешь ты язык всех царств, Не сможет скрыть от тебя речь ни один дом. 

Созданный и разработанный более чем двухтысячелетней традицией разножанровых памятников (от античной биографии до высокой поэзии), образ Александра наделяется в различных культурах общей и ярко выраженной чертой. Мы можем говорить о семантически упорядоченном выстраивании образа по линии царь/бог - философ - пророк. В поэтической традиции Востока и Запада образ Александра прочно связан с представлениями об идеальной личности (философе, мудреце, пророке, рыцаре). В эпическую традицию Западной Европы и Ирана Александр вошел в образе рыцаря, покоряющего вселенную не только силой меча, но и силой разума5. Образ Александра всегда несет отчетливые космологические черты героя, помещаемого в центре окружающей его пространственно-временной сферы средиземноморского мира. Утверждение о сферичности Александрова средиземноморского мира закономерно, ибо образ Александра отчетливо связан как с горизонтальной, так и с вертикальной структурой обживаемого им пространства. Более того: горизонтальная модель преобразованного средиземноморского мира по своему существу является трансформированным вариантом структуры вертикальной. Выше мы упоминали о принципиальном совпадении границ географических и царско-божественных в покоряемых варварских землях, что строго наследуется и закрепляется Александром. К примеру, Сисигамбис, плененную мать персидского царя Дария, Александр называет своей матерью, что свидетельствует не только об этических качествах триумфатора, но и о его далеко идущих претензиях на овладение сакральной и кровной властью ахеменидских царей. В свою очередь, Сисигамбис признает Александра своим сыном и добровольно уходит из жизни после его смерти (Диод., 118, 3). Все царство иранцев по праву переходит к нему. 

В описаниях задуманного Александром путешествия по всей границе обитаемого мира этот поход осознается как воплощение космологической модели мира. Исторически зафиксированные проникновения Александра на Кавказ и в Среднюю Азию, а затем и к предполагаемым истокам Нила и "восходу солнца" в последующей традиции (мусульманской, например) понимаются уже как символическое посещение греческим царем (он же - исламский пророк и/или иранский шах) различных сфер мироздания по оси низ (Запад) - верх (Восток). Представления о границах реального (географического) и ирреального (символического, метафорического) макропространства средиземноморского мира полностью совпадают. 

Мы уже упоминали выше о существовании Александрова хронотопа. Это весьма специфическое единство пространства и времени, которому свойственно постоянное стремление к расширению своих границ. Традиционная инсуларность мировосприятия греков несла в себе "вирус" нарастающей экстенсивности. Греки заразили этим вирусом историю. Мир Александра постоянно, вплоть до наших дней, расширяет свои пространственные и временные границы. Мы, люди рубежа XX-XXI столетий, можем считать себя прямыми наследниками Александра, ибо продолжаем жить в организованном им мире, который до сих пор не изменил своих основных параметров. 

М. Фуко назвал бы этот мир образцом гетеротопичного (hetero-topie) пространства6. Гетеротопичное пространство - это вполне реальное, жизненное пространство (в отличие от утопичного, u-topie), вмещающее в себя множество пространств и иных измерений, которые могут быть абсолютно несовместимыми друг с другом. Александрово пространство - образцовый (и, видимо, первый) пример пространства гетеротопичного, пространства со многими парадоксально сосуществующими измерениями, пространства, нацеленного на воспроизводимость. Именно в нем позднее возникло множество больших и малых идей, прокламирующих необходимость его религиозного или социального единения. 

Иерусалим 

Центр сложившегося средиземноморского макропространства согласно разнородным источникам - Иерусалим. Реальность посещения Александром Иерусалима и его "вход в Иерусалим" подвергаются историками сомнению, поскольку документально этот эпизод зафиксирован лишь в "Иудейских древностях" Иосифа Флавия (II, 4-5). Однако исторически проблематичное посещение Александром Иерусалима становится первостепенным и предопределяющим для осознания масштабности и глубины его образа во всех религиях авраамического цикла (иудаизм, христианство, ислам). Если и существует историческая загадка похода Александра, то ее разрешение угадывается в духовной перспективе его сложившегося транскультурного образа, основанием для которого служит его вхождение в Иерусалим. В известном "споре" между Афинами и Иерусалимом несомненное первенство отдается Иерусалиму - духовному центру открытого и освоенного Александром макропространства Средиземноморья. 

Если следовать допущению, будто поход Александра был инициирован Аристотелем, то версия об убийстве царя его учителем приобретает логические основания7. Ученик благополучно осуществил политические и мироустроительные заветы учителя и может умереть. Миссия Александра (военная и духовная) обрела свою телеологическую перспективу и завершенность, что находит историческое подтверждение в последующем появлении христианства и ислама. 

Согласно Иосифу Флавию, Александр входит в Иерусалим не случайно. Ему, верившему в судьбу и предзнаменования, еще дома в Македонии во сне явился старец в белых одеждах. Именно его Александр увидел вновь у стен Иерусалима в лице первосвященника Храма. Царь был введен в стены города, в Храм, в Святая Святых, совершил храмовое жертвоприношение. В иудейской традиции (Талмуд, Агада, легенды) тема входа Александра в Иерусалим и закрепление за ним высокого духовного статуса занимает достаточно прочное место. Эта тема представлена также в византийской, европейской и мусульманской традиции8. Несмотря на молчание античных источников о посещении Иерусалима, в авраамической духовной культуре формируется независимый, целостный образ Александра. 

Для понимания этого образа, складывающегося в различных традициях, важна не достоверность тех или иных фактов, но их неизменное присутствие в разнородных источниках и сопряженность одинаковых мотивов. Например, в рассказе Бируни говорится о входе Александра в Иерусалим перед боем с Дарием. Царь вошел в Храм, совершил жертвоприношение и обратился к евреям с просьбой перейти на свое летоисчисление (Александрова эра). В свою очередь, Низами говорит о незамедлительном посещении Александром Иерусалима после его вторичного перехода в Азию (Низами, Икбал-наме, бейты 2114-2115). Перед этим он уже побывал в Мекке, посетив Каабу (Низами, Шараф-наме, бейты 3240 и далее). Все эти сведения могли бы остаться легендарным ореолом, освещающим различную полноту сказаний об Александре в иудаизме, христианстве и мусульманстве. Однако в процессе понимания складывающегося образа очень важно отдавать себе отчет в существовании смыслопорождающей сопряженности различных ситуаций (тем, мотивов) и реалий, то есть всего того, что учитель царя Аристотель назвал топосами. И в формировании образа его ученика неожиданные топологические сцепления разноречивых ситуаций и реалий также приводили к порождению новых смыслов. 

Указания источников на вхождение Александра в Иерусалим и его посещение Каабы свидетельствуют о том, что образ Александра органично входит в храмовую концепцию авраамических религий. А это означает, что возникшее после Александра макропространство Средиземноморья обязано своим существованием не просто личности Александра, но его сакрализованному образу, причастному к храмовому сознанию авраамических религий. Хотя сегодня об этом не часто вспоминают, древние были убеждены в существовании кровного родства греков с евреями, в их общем происхождении от библейского Авраама. Проблема генеалогической связи между этими народами обсуждалась в прошлом довольно активно. Известны и мусульманские свидетельства (в передаче Бируни) о связи Александра с Авраамом: 

"Александр - сын Филиппа, а Филипп - сын Мадраба, сын Гермеса <...> сын Исава, сын Исаака, сын Авраама". По-видимому, мусульмане пользовались устойчивыми в средиземноморском мире генеалогическими линиями. В таком случае можно ли сомневаться в особой важности духовного центра еврейской жизни для формирующегося образа Александра? 

Иранский автор недавно вышедшей книги об Александре Великом с удивлением отмечает, что поэты Фирдоуси и Низами именуют Искандара/Александра последователем Иисуса Христа. В "Шахнаме" Фирдоуси Искандар даже выступает со штандартом с надписью "свято верую в Крест". Трудно себе представить, чтобы столь осведомленные люди, как Фирдоуси и Низами, не знали исторической хронологии и произвольно изменили известную всем рядоположенность фактов. Низами, однако, вносит одно, но чрезвычайно важное корректирующее замечание: 

Ввел он в мир поклонение Кресту, До того, как появилось христианство. 

В христианской же традиции существовали твердые представления об особой связи между Александром и Иисусом Христом. В опубликованной Н. Пигулевской сирийской легенде VI-VII веков Александр говорит: "Если придет в мои дни Христос, который есть сын Божий, то почту его я и мои войска. Если же он придет не в мои дни, то, когда я пойду и подчиню царей, захвачу их земли, этот трон - седалище из серебра, на котором я сижу, я возьму и поставлю его в Иерусалиме. Когда Христос придет с небес, он сядет на престол моего царства, так как его царство пребывает вовеки"9. Из приведенного отрывка явствует, что Фирдоуси и Низами в трактовках образа Искандара-Александра пользовались установившейся в христианской традиции логикой метаисторического сближения двух образов. 

Главным поводом для семантического сцепления фигур Александра и Иисуса служило их божественное происхождение. В частности, для древних значимым всегда оставался возраст их гибели - 33 года. Однако не только богочеловеческое происхождение Александра (на котором, как мы знаем, настаивал он сам), но и целый ряд не менее важных черт позволяет сближать его с фигурой Иисуса Христа. В первую очередь речь должна идти о семантическом сходстве их духовно-политических концепций. "Царство Александрово" и "царство Божие" - две сферические модели унифицированного средиземноморского макропространства с одним общим центром. Этот центр - Иерусалим и Храм. Можно даже сказать, что с позиций квазисакрального осмысления образа Александра в иудаизме и христианстве сферическое пространственно-временное единство средиземноморского мира является следствием раздвижения духовных границ образов Иерусалима и Храма. Ислам, в свою очередь, совершает небольшую коррекцию: он вводит в характеристику образа Александра новый духовный центр, удостоверяющий легитимность пророческого статуса воителя и царя. Однако этот шаг совершается в границах уже концептуально состоявшейся и исторически закрепленной модели мироздания, т.е. предельно раздвинутого храмового пространства Иерусалима. Может показаться, что приведенные выше рассуждения о начале нового этапа "храмовой истории" в религиях Откровения построены на преувеличении роли предания о "входе Александра в Иерусалим", однако нельзя не признать, что без исторической миссии Александра Македонского во времена Птолемея Филадельфа не появилась бы Септуагинта, предопределившая творческие потенции христианской культуры. Приведем в этой связи слова С.С. Аверинцева, тончайшего знатока греческой и ближневосточной словесности: "Отныне дорога для творчества в библейском духе, но в формах греческого языка была открыта. Готовые стилистические формы, окруженные ореолом святости, пригодились основателям христианской литературы, стиль которых до предела насыщен реминисценциями перевода "Семидесяти Толковников". Между Септуагинтой и генезисом христианской литературы существует глубокая связь, как между вопросом и ответом, между предпосылкой и осуществлением. 

Скажем больше. Именно через Септуагинту и ее новозаветные отголоски в европейский языковый мир - за греческим последовала к IV веку латынь, а затем романские, германские, славянские языки - на все века христианской эры вошли бесконечные лексические "библеизмы", являющие собой как бы эхо древнего Ближнего Востока в речи Запада, без которых невозможно представить себе общеевропейскую словесную культуру"10. 

В словах С.С. Аверинцева имплицитно заложены некоторые параметры культурного мира, который мы предпочли называть средиземноморским макропространством. Поход Александра Македонского сделал неизбежным возникновение еще более широкого и тщательно проработанного пространственно-временного единства и, что еще важнее, предопределил то, что мы называем геокультурным единством последнего двухтысячелетия. Вместе с тем нельзя не отметить, что составление Септуагинты рассматривается исследователями и как факт идеологического утверждения храмовой концепции иудаизма, прославления идеального Иерусалима и Храма. Иначе не могло и быть, ибо храмовая теология и сами образы Иерусалима и Храма составляли ядро религиозных представлений иудеев. Эти представления остались незыблемыми при эллинизме и позднее были восприняты христианами и мусульманами. 

Александр Двурогий 

Метаисторическая линия восприятия образа Александра Македонского окончательно закрепляется исламом. Рассказ Корана (XVIII, 82-102) о Зу-л-Карнайне (Двурогом) вполне логично истолковывается экзегетами в связи с образом Искандара/Александра. Примечательно, что методика толкования коранического персонажа Зу-л-Карнайна проводится согласно аристотелевской (перипатетической) логике семантического сближения известных по биографиям Александра общих мест (топосов). С одной, впрочем, важной коррекцией: второстепенные (видовые) сюжеты из жизни Александра в кораническом переосмыслении образа обращаются в центральные (родовые). Таких сюжетов несколько: обретение могущества на земле, закат и восход солнца, закат солнца в горячий (мутный) источник, сооружение стены между окультуренным миром и миром хаоса Гога и Магога. 

Особого внимания заслуживает кораническое упоминание о "горячем источнике". У Арриана и Плутарха его месторасположение фиксируется точно - у реки Окс: "Когда он стоял лагерем возле Окса, возле его палатки забили два источника (вода и масло)" (Ар., IV, 15, 7) и "обнаружили источник густой и жирной жидкости, <...( из источника забила чистая и светлая струя, ни по запаху, ни по вкусу не отличавшаяся от оливкового масла" (Пл., Алекс., 57). В нашем случае совершенно не важно, что забило из источника и каков был состав жидкости, важно само присутствие сквозного для биографов и повествования Корана мотива. Такого рода совпадения нельзя считать случайными, а их количество и последующее по своей методике соотнесение с образом Искандара/Александра позволяет поставить вопрос о принципиальной важности аристотелевской топологии в границах пространства, организованного его учеником. Существенное прояснение получает еще один коранический эпизод, предшествующий рассказу о Зу-л-Карнайне. В нем говорится о путешествии Мусы (Моисея) в сопровождении слуги к "слиянию двух морей" и о встрече с таинственным путником, посрамившим неведение Мусы. Комментаторы считают, что таинственный незнакомец - покровитель путников святой Хизр. Именно в его сопровождении Искандар отправляется в подземный мир за живой водой. В эпизоде говорится и о мертвой рыбе, уплывшей по вине слуги в море, к которому направлялся Муса. В свою очередь, в одной из легенд Талмуда рассказывается о посещении Александром Македонским страны амазонок, где он наталкивается на источник с живой водой. У Александра были при себе соленые рыбы, которые он обмыл этой водой и они уплыли. Еще раз подчеркнем - мир древних был гораздо более единым, географические границы, к которым мы привыкли, не были настолько непроницаемыми, как это кажется нам теперь. 

Экзегеты и исследователи Корана считают, что два коранических эпизода о Мусе и Зу-л-Карнайне связывает святой Хизр, в каждом случае сопровождающий героев повествования. Если же принять во внимание постулируемую мусульманской традицией цельность образа Александра/Зу-л-Карнайна/Искандара и известный нам ряд обстоятельств его легендарной биографии, то сквозной мотив с воскресающей в живой воде рыбой можно увидеть в контексте неожиданных коннотаций. Мы уже знаем, что Александр/Искандар рассматривался христианским и мусульманским преданиями как преуготовитель земного явления Иисуса Христа. В Талмуде рыба ассоциировалась с мессианскими ожиданиями и представлениями о плодородии, а в христианстве символизировала целый ряд вероисповедных реалий, в первую очередь Иисуса и христианскую общину в целом. 

Если следовать исламской экзегетике, слугой, упустившим рыбу в море, должен быть Искандар/Александр, символически предвосхитивший явление Иисуса Христа в мир-море11. 

Подведем итоги. В кругу культур средиземноморского мира Александр оказывается единственным сквозным персонажем их многообразного текстового наследия. История реального и метаисторического Александра имела свою временную шкалу, встроенную в сакральное время иудаизма, христианства и ислама. Александрово время, не будучи само по себе сакральным, оказывалось внутриположенным и сквозным, буквально "вспарывающим" временную ось каждой из религий Откровения. Одновременно оно как бы надстраивалось над всеми другими временными потоками, вбирая все мыслимые отсчеты: согласно одним представлениям Александр был сыном египетского царя-мага Нектанеба и сыном бога Аммона; согласно другим - он называл себя сыном матери Дария и вошел в эпическую историю иранцев как иранский шах; именно он предвосхитил появление христианства и приход Иисуса Христа; ему же отводится заметная роль в священной истории и высокой словесности ислама. 

Если мы хотим понять всю сложность и одновременно целостность образа Александра, мы не должны рассматривать его как сумму отдельных образов, накрепко привязанных к определенным культурным традициям. Понять Александрову историческую и духовную миссию можно, только отдавая себе отчет в существовании метаисторического и диалектически формирующегося единого образа, родственного всем без исключения культурам средиземноморского макромира. 

И последнее. Сегодняшние интеллектуалы живо обсуждают различные проблемы Евразии, пытаясь найти в этом понятии опору и утешение. Мы ищем единства, общих корней, единого наследия. Но, как часто бывает, порою не замечаем главного. Понятие Евразии представляется бледной тенью той виртуальной и бесконечной модели мироустройства, которую создал Александр Великий. В эту саморазвивающуюся модель органично вписываются даже возникшие сравнительно недавно США. С этой точки зрения Америка оказывается всего лишь одной из стран Средиземноморского бассейна, продолжающей историю культуры именно этого макропространства. Мы намного ближе друг другу, нежели нам кажется. 
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Примечания: 

1 В поэме известного средневекового ираноязычного поэта Северной Индии Амира Хусрау Дихлави об Александре одним из его эпитетов является словосочетание шахе марзбун, т.е. царь-охранитель и владетель земли (в данном случае Мира). (Амир Хусрау Дихлави, А'инаи-йи Искандари. Составление текста и предисловие Дж. Мирсаидова, М., 1977, с. 159, бейт 2287). 

2 F.Hartog. La miroir d'Herodote. Essai sur la representation de l'autre. Paris, 1991, p. 96-97. 

3 Одна из римских версий имени Диониса. - Прим. ред. 

4 Ф. Шахермайр. Александр Македонский. - М., 1984. С.268 

5 Хотя, с другой стороны, даже в одной традиции оценка образа может существенно расходиться. К примеру, у Данте в "Божественной комедии" Александр помещен в седьмой круг ада, где ему надлежит вариться в кипятке. 

6 M. Foucault. Des espaces autres // Dits et ecrit, IV, 1980-1988. 

7 По некоторым сведениям, яд, от действия которого погиб Александр, был изготовлен самим Аристотелем (Ар., 27, 6; Пл. 76). Согласно другим сведениям Александр погиб от действия "мертвой воды", взятой из реки Стикс, что возле города Нонакрия. Смертоносной силе этой воды не могло противостоять ничто, кроме лошадиного (вариант: ослиного) копыта (см. об этом: Павсаний, VII, 18, 1-6). В древности верили в то, что безвременная и трагическая смерть Александра была предопределена богами. Его отец Филипп был клятвопреступником, он обычно преступал свои обещания богам. А потому так рано погиб сам он, его сын, его внуки и закончилось процветание Македонии (там же, VII, 7, 6-7). 

8 В одной из византийских легенд, в частности, говорится о его мыслях об обращении в местную веру (Л.А. Фрейберг, М.Е. Грабарь-Пассек. Византийская легенда об Александре Македонском ХIV в.//Античность и Византия. - М., 1975, c. 90). В этой же связи ср. с русской версией "сербской Александрии", где подробно рассказывается о посещении Александром Иерусалима вместе с пророком Еремеем (Александрия. Роман об Александре Македонском по русской рукописи ХV в. - М-Л., 1965, c. 70-72). 

9 Н. Пигулевская. Сирийская легенда об Александре Македонском//Палестинский сборник, вып.3 (66). - М-Л., 1958, с. 58. 

10 С. Аверинцев. Греческая "литература" и ближневосточная "словесность". - М., 1971, с. 242. 

11 Еще раз подчеркнем, что предлагаемое истолкование коранических эпизодов не является обязательным и может быть принято только при наличии убежденности в том, что логика сопряжения постоянно используемых мотивов оставалась актуальной и для коранического повествования. 
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РИМ І КАРФАГЕН

Я назву цей конфлікт сутичкою богів і бісів. На іншому березі Середземного моря стояло місто, що називається Новим. Воно було старшим, і багато сильнішим, і багатше за Рим, але був у ньому дух, що виправдував таку назву. Він називався Новим тому, що був колонією, як Нью-Йорк чи Нова Зеландія. Своїм життям він був зобов'язаний енергії й експансії Тиру і Сидона - найбільших комерційних міст. І, як у всіх колоніальних центрах, у ньому панував дух комерційної нахабності. Карфагеняни любили чванитися, і похвальба їх була дзвінкою, як монети. Наприклад, вони стверджували, що ніхто не може вимити руки в морі без їхнього дозволу. Вони залежали майже цілком від могутнього флоту, як ті два великих порти і ринки, з яких вони прийшли. Карфаген виніс з Тиру і Сидона виняткову торгову спритність, досвід мореплавання і багато чого іншого. 

У попередній главі я вже говорив про психологію, що лежить в основі деяких культів. Глибоко практичні, аж ніяк не поетичні люди любили покладатися на страх і відразу. Як завжди в таких випадках, їм здавалося, що темні сили свою справу зроблять. Але в психології пунічних народів ця дивна песимістична практичність розрослася до неймовірних розмірів. У Новому місті, що римляни називали Карфагеном, як і в древніх містах фінікійців, божество називалося Молохом; очевидно, воно не відрізнялося від божества, відомого під ім'ям Ваала. Римляни спершу не знали, що з ним робити і як його називати; їм довелося звернутися до самих примітивних античних міфів, щоб відшукати його слабку подоба - Сатурна, що пожирає. Але шанувальників Молоха ніяк не можна назвати примітивними. Вони жили в розвинутому і зрілому суспільстві і не відмовляли собі ні в розкоші, ні у вишуканості. Імовірно, вони були набагато цивілізованіші за римлян. І Молох не був міфом; у всякому разі, він харчувався цілком реально. Ці цивілізовані люди піддобрювали темні сили, кидаючи сотні дітей у палаючу піч. Щоб це зрозуміти, спробуйте собі уявити, як манчестерські ділки, при бакенбардах і циліндрах, йдуть по неділях помилуватися підсмажуванням дітей. 

Неважко було б розповісти про усі торгові і політичні перипетії , тому що спочатку справа зводилося до торгівлі і політики. Здавалося, Пунічним війнам немає кінця, і нелегко установити, коли саме вони почалися. Уже греки і сіцілійці ворогували з африканським містом. Карфаген переміг греків і захопив Сицилію. Ствердився він і в Іспанії; але між Іспанією і Сицилією було маленьке латинське місто, якому грозила неминуча загибель. І, що нам особливо важливо, Рим не бажав миритися. Римський народ відчував, що з такими людьми миритися не можна. Прийнято обурюватися настирливістю приказки: "Карфаген повинний бути зруйнований". Але ми забуваємо, що Рим був зруйнований. І перший промінь святості упав на нього, тому що Рим повстав з мертвих. 

Як майже всі комерційні держави, Карфаген не знав демократії. Бідні страждали під безособовим і байдужим гнітом багатих. Такі грошові аристократи, як правило, не допускають до влади видатну людину. Але велика людина може з'явитися скрізь, навіть у правлячому класі. Немов для того, щоб вищий іспит світу став особливо страшним, у золоченому чертозі одного з перших сімейств виріс начальник, що не уступає Наполеонові. І от Ганнібал тяг важкий ланцюг війська через безлюдні, як зірки, перевали Альп. Він йшов на південь - на місто, що його страшні боги повеліли зруйнувати. 

Ганнібал просувався до Рима, і римлянам здавалося, що проти них устав чарівник. Дві величезні армії потонули в болотах ліворуч і праворуч від нього. Усе більше і більше воїнів затягував вир Канн. Вищий знак лиха - зрада нацьковувала на Рим нові племена. А строката армія Карфагена була подібна парадному ходу народів: слони трясли землю, немов гори зійшли з місць, гриміли грубою збруєю велетні галли, блискали золотом смагляві іспанці, скакали темні нубійці на диких конях пустелі, йшли дезертири, і найманці, і всякий набрід, а спереді рухався полководець, прозваний Милістю Ваала. 

Римські авгури і літописці, що повідомляли, що в ці дні народилася дитина з головою слона і зірки сипалися з неба, як камені, набагато краще зрозуміли суть справи, ніж наші історики, що міркують про стратегію і зіткнення інтересів. Щось зовсім інше нависло над людьми - те саме, що відчуваємо ми всі, коли чужорідний дух проникає до нас як туман або дурний запах. Не поразка в битвах і не поразка в торгівлі вселяла римським жителям противні природі думки про знамення. Це Молох дивився з гори, Ваал топтав виноградники кам'яними ногами, голос Таніт-Неведомої шепотів про любов, що гидкіше ненависті... Боги вогнища падали в пітьму під копитами, і біси уривалися крізь руїни, сурмлячи в трубу трамонтани. Звалили ворота Альп, пекло було випущене на волю. Сутичка богів і бісів, з усією очевидністю, скінчилася. Боги загинули, і нічого не залишилося Риму, крім честі і холодної відваги розпачу. 

Нічого на світі не боявся Карфаген, крім Карфагена. Його підточував дух, дуже сильний у процвітаючих торгових країнах і всім нам добре знайомий. Це - холодний здоровий глузд і прониклива практичність ділків, звичка погоджуватися з думкою кращих авторитетів, ділові, широкі, реалістичні погляди. Тільки на це міг сподіватися Рим. Ясніше ясного, що кінець близький, і все-таки дивна і слабка надія мерехтіла на іншому березі. Простий, практичний карфагенянин, як йому і покладено, дивився в обличчя фактам і бачив, що Рим при смерті, що він умер, що сутичка скінчилася і надії нема, а хто ж буде боротися, якщо немає надії? Прийшов час подумати про більш важливіші речі. Війна коштувала грошей, і, імовірно, у глибині душі ділки відчували, що воювати все-таки дурно, точніше, дуже вже дорого. Прийшов час і для миру, вірніше, для економії. Ганнібал просив підкріплення; це звучало смішно, це застаріло, на черзі стояли куди більш серйозні справи... Так міркували кращі фінансові авторитети, відмахуючись від нових і нових тривожних і наполегливих прохань. З дурного забобону, із упевненості ділових суспільств, що тупість - практична, а геніальність - дурна, вони прирекли на голод і загибель великого воїна, якого їм дарма подарували боги. 

Чому практичні люди переконані, що зло завжди перемагає? Чому їм здається, що честь - це чутливість, а чутливість - це слабість? Тому що вони, як і всі люди, керуються своєю вірою. Для них, як і для усіх, в основі основ лежить їхнє власне уявлення про природу речей, про природу світу, у якому вони живуть; вони вважають, що світом рухає страх і тому серце світу - зло. Вони вірять, що смерть сильніша життя і тому мертве сильніше живого. Вас здивує, якщо я скажу, що люди, яких ми зустрічаємо на прийомах і за чайним столом, - таємні шанувальники Молоха і Ваала. Але саме ці розумні, практичні люди бачать світ так, як бачив його Карфаген. У них є та відчутна груба простота, через яку Карфаген упав. Він упав тому, що ділки до божевілля байдужі до щирого генія. Вони не вірять у душу і тому зрештою перестають вірити в розум. Вони занадто практичні, щоб бути гарними; більш того, вони не так дурні, щоб вірити в якийсь там дух, і заперечують те, що кожен солдат назве духом армії. Їм здається, що гроші будуть боротися, коли люди вже не можуть. Саме це сталося з пунічними ділками. Їхня релігія була релігією розпачу, навіть коли справи їхній йшли чудово. Як могли вони зрозуміти, що римляни ще сподіваються? Їхня релігія була релігією сили і страху - як могли вони зрозуміти, що люди нехтують страх, навіть коли вони змушені підкоритися силі? У самім серці їхнього світовідчування лежала утома, утомилися вони і від війни - як могли вони зрозуміти тих, хто не хоче припиняти програну битву? Одним словом, як могли зрозуміти людину вони, які так довго поклонялися сліпим речам; грошам, насильству і богам, жорстоким, як звірі? І от новини обрушилися на них: зола всюди розгорілася в полум'я, Ганнібал розгромлений, Ганнібал скинутий. Сціпіон переніс війну в Іспанію, він переніс її в Африку. Під самими воротами Золотого міста Ганнібал дав останній бій, програв його, і Карфаген упав, як ніхто ще не падав з часів Сатани. Від Нового міста залишилося тільки ім'я - правда, для цього знадобилася ще одна війна. І ті, хто розкопав цю землю через багато століть, знайшли крихітні кістяки, цілі сотні - священні залишки гіршої з релігій. Карфаген упав тому, що був вірний своєї філософії і довів її до логічного кінця, стверджуючи своє сприйняття світу. Молох зжер своїх дітей. 

Боги ожили знову, біси були розбиті. Їх перемогли переможені; можна навіть сказати, що їх перемогли мертві. Ми не зрозуміємо слави Рима, її природності, її сили, якщо забудемо те, що в жаху й у приниженні він зберіг моральне здоров'я, душу Європи. Він встав на чолі імперії тому, що стояв один посеред руїн. Після перемоги над Карфагеном усі знали або хоча б відчували, що Рим являв людство навіть тоді, коли був від нього відрізаний. Тінь упала на нього, хоча ще не зійшло світило, і вантаж прийдешнього ліг на його плечі. Не нам судити і ворожити, яким чином і коли врятувала б Рим милість Господня; але я переконаний, що все було б інакше, якби Христос народився у Фінікійській, а не в Римській імперії. Ми повинні бути вдячні терпінню Пунічних воєн за те, що через століття Син Божий прийшов до людей, а не в нелюдський вулик. Антична Європа наплодила чимало власних лих - про це ми скажемо пізніше, - але найгірше в ній було все-таки краще того, від чого вона врятувалася. Чи може нормальна людина порівняти велику дерев'яну ляльку, що забирає в дітей частину обіду, з ідолом, що пожирає дітей? Ворогу, а не супернику відмовлялися поклонятися римляни. Не про гарні дороги згадували вони і не про діловий порядок, а про презирливі, нахабні усмішки. І ненавиділи дух ненависті, що володів Карфагеном. Ми повинні їм бути вдячні за те, що нам не довелося скидати зображення Венери, як скинули вони зображення Ваала. Завдяки їхній непримиренності, ми не ставимося непримиренно до минулого. Що між язичеством і християнством не тільки прірва, але і міст, ми повинні дякувати тим, хто зберіг у язичестві людяність. Якщо через стільки століть ми все-таки у мирі з античністю, згадаємо хоч іноді, чим вона могла стати. Завдяки Риму вантаж її легкий для нас і нам не противна німфа на фонтані чи купідон на листівці. Сміх і сум з'єднують нас із древніми, нам не соромно згадати про них, і з ніжністю бачимо ми сумерки над сабінською фермою і чуємо радісний голос домашніх богів, коли Катулл повертається додому, у Сірміон: "Карфаген зруйнований".
Юлиус Эвола

МОРЕПЛАВАНИЕ КАК ГЕРОИЧЕСКИЙ СИМВОЛ

Если что-то и свойственно новым молодым поколениям, то это - преодоление всего "романтического" и возвращение к эпическому.
Эффект красивых слов, псевдо-психологических и интеллектуальных ухищрений неизмеримо меньше, чем эффект деяния. Основополагающее здесь то, что пока англосаксонские народы предаются "спортивным" страстям и девиациям, наши новые поколения все чаще преодолевают чисто материальную составляющую действия. Они пытаются интегрировать и прояснить ее посредством духовного начала и возвращаются - в большей или меньшей степени осознанно - к деянию, то есть к освобождению, установлению реального контакта (в противовес скептицизму или сентиментальности) с могучим потенциалом предметов и стихий.
Сегодня в природе существуют две среды, наилучшим образом подходящие для освобождения и реинтеграции эпического деяния: это высокие горы и открытое море - два символа восхождения и мореплавания. Здесь борьба с трудностями и опасностями становится и непосредственным средством внутреннего преодоления элементов, принадлежащих низшей природе человека и которые следует укрощать и преобразовывать.
Позитивистские и материалистические предрассудки привели к тому, что на протяжении нескольких поколений предавались забвению глубокие и красивые традиции древних времен. Их низвели до уровня курьезов: эрудиты сами не знают и не дают другим понять высший смысл этих традиций, который всегда можно вновь открыть и возродить.
Это относится, в частности, и к древнему символу мореплавания, одному из самых распространенных во всех традиционных цивилизациях. Его схожесть в каждой из них озадачивает и заставляет задуматься, до какой степени универсальным и глубоким является духовный опыт, приобретаемый в противостоянии могучим силам стихии. Мы считаем, что было бы небесполезно рассмотреть этот символ подробнее.
Мореплавание - и особенно преодоление бурных вод - традиционно возводятся до уровня символа, ибо воды - как океанов, так и рек - всегда считались непостоянным, капризным элементом земной жизни, неразрывно связанной с рождением и смертью. Более того, они несут в себе страсть и иррациональность, способные изменить жизнь. Если твердая поверхность суши была до некоторой степени тождественна посредственности, скромному и скудному существованию, основанному на общеизвестных фактах и убеждениях, непоколебимость которых всего лишь иллюзия, то решение оставить земную твердь, выйти на простор, мужественно вступить в схватку с течениями и с открытым морем - одним словом, "пуститься в плавание" - представлялось в высшей степени эпическим поступком, но не в буквальном, а в духовном смысле.
Мореплаватель, таким образом, тождественен, герою и посвященному, человеку, который, оставляя позади обычную "жизнь", стремится к чему-то "большему, чем жизнь", к преодолению немощей и страстей.
Здесь логически появляется концепция иной, подлинной суши, которая идентифицируется с конечной целью "мореплавателя", с победой над морем, являющейся неотъемлемой составляющей эпического. И "иной берег" - это земля, поначалу неведомая, неразведанная, недосягаемая, которую в древней мифологии и традициях обозначали самые разные символы, среди которых довольно часто встречается символ острова - образ внутренней решимости, спокойствия и самообладания человека, который успешно и благополучно "преодолел волны" или бурные потоки и не пал их жертвой.
Преодоление реки вплавь или управление кораблем было основным символическим этапом "высшего посвящения", совершавшегося в древнегреческом Элевсине. Янус, древнеримское божество, бог всяческих начинаний и, следовательно, (по определению) - посвящения в "новую жизнь", также был богом мореплавания. Среди его характерных атрибутов присутствовала лодка. Два атрибута Януса - лодка и ключи - затем перешли в традиционную католическую символику в виде лодки Святого Петра и в символику папских функций в целом. Можно также отметить, что слово "pontifex" этимологически означает "строитель мостов" и слово "pons" в древности означало "путь"; море представлялось "путем" - отсюда и происхождение слова "ponte" (мост). На этом примере можно увидеть, как скрытые значения в словах и знаках, сегодня почти непонятных, могут передавать элементы древних представлений о мореплавании как о мореплавании, как о символическом деянии.
В халдейском мифе о герое Гильгамеше мы находим точное подобие древнегреческого дорийского Геракла, который после плавания по морям срывает плод бессмертия в саду Гесперид, ведомый титаном Атлантом. Гильгамеш также бросает вызов морским путям, ставит парус, берет курс на запад, то есть на Атлантику, в сторону земли или острова, где пытается найти "древо жизни", в то время как океан красноречиво сравнивается с "темными водами смерти". Если мы теперь обратимся к Востоку и Дальнему Востоку, там мы тоже найдем следы идентичного духовного опыта, связанного с героическими символами мореплавания, преодоления вплавь водных преград и покорения морей.
Подобным образом буддистский аскет часто сравнивается с человеком, который бросает вызов водам, вплавь пересекает поток или плывет против течения и достигает другого берега, поскольку воды представляются как нечто, связанное с жаждой животной жизни и удовольствий, с путами эгоизма и привязанностей. Также и на Дальнем Востоке встречается аналогичная древнегреческой тема "плавания по морям" и прибытия на не знающие смерти "острова", подобные атлантическому Аваллону или Маг-Меллу в ирландских и кельтских легендах.
От древнего Египта до доколумбовой Мексики - повсюду мы прямо или косвенно встречаем сходные элементы. Встречаются они также и в северо-арийских легендах. Успех героя Зигфрида на острове Брюнхильды выражает сам смысл символического плавания по морям - согласно "Песне о Нибелунгах", Зигфрид говорит: "Я наш корабль туда, где царствует Брюнхильда, доставлю без труда: Пути-дороги в море давно знакомы мне…".
Мы могли бы показать, что и успех Христофора Колумба связан, вопреки широко распространенному мнению, с определенными туманными представлениями о некоей земле, служившей согласно средневековым легендам убежищем для "пророков, которые никогда не умирали" и пребывают в "транс-атлантическом Элевсине", что соотносится с рассматриваемой нами символикой. Более того, мы могли бы показать, почему представление о талассократии, "владыке морей" или "вод", часто связывается с представлением о законодателе в самом высоком смысле (например, в пеласгийском мифе о Миносе); мы могли бы представить идею, содержащуюся в образе человека, который "пребывает над водами", "ходит по воде", или "спасается из вод" (от Нарайяны до Моисея, от Ромула до Христа), но все это уведет нас слишком далеко; может быть, мы вернемся к этой теме в другой раз.
"Надо не жить, а плавать" (Vivere non necessita. Navigare e neccessario). Эти слова живы еще и сегодня, сохраняют свой полный смысл и являются одним из лучших выражений эпического деяния. "Мы должны вновь полюбить море, почувствовать опьянение морем, потому что vivere non necesse sed, navigare neccesse est". Это слова Муссолини. И разве не звучит в этом наставлении, понятом в его самом высоком значении, эхо древнего смысла?
Разве не живо еще представление о мореплавателе как о человеке, который "больше, чем жив", представление о плавании как о героическом деянии, пути к высшим формам существования? 
Везде, где царит великий, свободный ветер просторов, чувствуется сила того, чему нет предела в могучем глубоком покое или в ужасном разгуле стихии. На морях и океанах новые поколения смогут "эпически" идти навстречу приключениям, плавать и воспринимать просторы с метафизической точки зрения, способной придать героизму и бесстрашию преобразующую мощь. Так будет возрождено то, что хранили древние традиции в символах мореходства и моря, обозначающих путь к тому, что выше отдельного человека. Именно это представляется нам одним из высочайших ориентиров для сил возрождения в новой Италии. 
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ПАНЭЛЛИНИЗМ

Попыткой укрепить римское влияние в восточных провинциях было и паннэллинское движение, возглавлявшееся римскими императорами. 

На базе общеахейского союза эллинов, а также старых религиозных объединений типа платейского император Адриан создал панэллинскую организацию (koinon ton Panellenon), центром которой была Эллада; здесь в Афинах заседал панэллинский синедрион и справлялись панэллинские празднества (Термин "синедрион", применявшиеся только к международным в античном смысле этого слова организациям, т.е. к разного рода объединениям полисов и к высшим органам подобных объединений, постепенно расширяется в своем значении. Если раньше этот термин применялся к собранию амфиктионов, к союзному совету эллинов в Платеях, к верховным органам Беотийского и Этолийского союзов, то теперь он начинает, кроме того, применятся и к городским советам и, сохраняя свои прежние значения, становится вместе с тем синонимом слова "булэ...). Поклонник эллинской культуры и эллинского искусства, проведший значительную часть своего правления в восточных провинциях, желавший казаться более греком, чем римлянином, первый среди императоров отпустивший бороду по греческому образцу, Адриан попытался вдохнуть новую жизнь в дряхлое тело эллинизма и на основе Лиги эллинов, охватывавшей только провинцию Ахайю, объединить всех эллинов, где бы они ни жили на территории Империи, в одну Панэллинскую Лигу, центр которой также должен был быть в Ахайе (Сам Адриан выступал в роли "бога-покровителя" Панэллинской Лиги, основав святилище Панэллиней и учредил праздник-агон). Это объединение панэллинов было совершенно новым типом организации, не похожим на существовавшие уже там и сям в эллинском мире местные объединения городов, не выходившие за пределы одной провинции. В отличие от них Панэллинская Лига не имела даже тех сравнительно скудных гражданских функций, которыми обладали они; Панэллинская Лига в определении Адриана и его единомышленников имела цель организационно закрепить идеальную связь, которая, по их мысли, должна была существовать между эллинами во всем мире. Романтический филэллинизм и практические потребности Империи смешивались в деятельности Адриана в одно целое: Панэллинская Лига была в его глазах средством укрепить единство государства; Римская империя и эллинское объединение, взаимно проникая друг в друга, должны были прочно объединить античный мир - единственный цивилизированный с точки зрения античного человека - перед лицом "варварских" народов, которые угрожали Империи и изнутри, и извне. римское правительство стремилось увековечить пришедший в упадок социально-политический строй и дряхлую культуру эллинизма, и потому острие его политики направлялось против всех тех, кто к ней не принадлежал, в первую очередь против не затронутых эллинизмом народов Востока, стремившихся сбросить с себя гнет чуждых античных общественных порядков (напротив, эллинизированные восточные культы поощряются Адрианом). Если вспомнить, что лишь недавно кончилась большая война с Парфией, а внутри империи на протяжении трех лет пылало восстание Бар Кохбы, то эта задача не могла не казаться очень актуальной античному государственному деятелю. Вновь, казалось, вернулось время Мидийских войн, когда соединенная Эллада отстояла свою независимость против варварских полчищ, как об этом в идеализированном виде повествовалось в биографиях Плутарха. Однако под именем Дия Элевтерия, культ которого был учрежден в Афинах и Платеях после борьбы с персами, теперь почитается не незримый владыка вселенной. восседающий на вершине Олимпа, а земной повелитель римского мира. И позднее парфянская война Луция Вера, во время которой римские войска соэжгли Селевкию на Тигре, рассматривалась как защита панэллинизма против "персов". 

Таким образом, инициатором панэллинского движения была римская власть, которая стремилась этим путем укрепить свое положение в восточной половине империи, протягивая руку муниципальной знати эллинских городов и помогая ей создать общеимперскую организацию. Эллинская знать ответила на призыв римского правительства и не осталась неблагодарной. Эллинские писатели прославляют империю, давшую мир и спокойствие всем народам. По словам азиатского ретора Элия Аристида, Рим дал всем общие законы и даже новые дары: все живут в одном доме, как члены одной семьи. Панэллинизм вызвал всеобщее движение в эллинском мире; он способствовал росту самосознания провинциальной знати и усилил ее стремление участвовать в управлении; соответственно этому как раз в середине II в. при Адриане и Антонине происходит значительный приток жителей восточных провинций в сенат. 

Особенно сильно панэллинское движение было в Ахайе и Азии. Ахайя, которая по мысли Адриана. должна была стать центром панэллинской организации, не могла не быть затронутой этим последним подъемом эллинского самосознания. В Афинах Герод Аттик устраивает за свой счет панэллинские состязания, в Азии с панэллинизмом приходиться иметь дело будущему императору Антонину, который в 134-135 г. был проконсулом этой провинции. Филострат описывает его столкновение с важным ретором Антонием Полемоном, который, будучи преисполнен своего эллинского величия, выгнал из своего дома римского проконсула, остановившегося у него наночь. Антонину нужно было выбирать между сочуствием движению и равнодушием к нему, и он, как верный ученик Адриана, остановился на первом. 

Панэллинское движение продолжается и в правление Антонина. Нарастающая волна архаизма, который был идеологическим отражением стремления греко-римской рабовладельческой аристократии увековечить существующий социальный строй, начавший клониться к упадку, всеобщее увлечение прошлым, соответственно Эллады или Рима, дают панэллинизму новый импульс. помимо прочих торжественных титулов, которые давались Антонину, последний выступал в качестве защитника эллинизма. 

Однако панэллинское движение не было долговечным. И панэллинизм как политическое движение, и "эллинское возрождение" в области культуры к концу правления Антонина приходят в упадок. На монетах Марка уже нет и следов панэллинской идеи, мало указаний на римские мифы. При Марке у императорского правительства возникли более существенные задачи, поставленные наступлением "варварских" народов на Империю, и панэллинизм, лишенный искусственной поддержки, склонился к упадку. Тем не менее формально панэллинская организация продолжала существовать и долгое время после Марка.
Делия Стейнберг Гусман, руководитель международной школы "Новый Акрополь"
СЕГОДНЯ Я УВИДЕЛА ВОЛХВОВ
(Из книги "Сегодня я увидела")
Сегодня я увидела Волхвов. Верные вековой традиции, они приходят в один и тот же день, появляясь на горизонте грез детей и взрослых, потому что их волшебство - для всех. Детская невинность скорее распознаёт чудеса, ведь удивительное для детей - это сама жизнь. Вот почему они умеют наслаждаться самыми ничтожными мелочами: золотистым осенним листком, кусочком веревки, щепкой или осколком стекла, который переливается всеми цветами радуги в лучах солнца. С помощью магии Волхвов ребенок угадывает существование скрытых сокровищ - достояния простодушных. 
Но в какой-то день приходят взрослые - те, что накапливают в своем теле возраст и безжалостно и бестолково обрушивают его на свои души, отчего души старятся и перестают верить в лучшее. Взрослые доходчиво объясняют, что Волхвы - лишь тень воображения, нечто нереальное и невозможное, так как ни один из самых современных приборов еще ни разу не зарегистрировал ни их самих, ни их следов. В этот день взрослые убивают множество детей, и более того, они убивают и то милое дитя, что жило в тайнике их собственного сердца. 
Но умирают не все дети, и каждый из оставшихся в живых разбрасывает новые семена и все так же чутко ожидает новых игр, новых радостей и тихих, таинственных шагов безмолвных волшебников, которые приходят из Таинства Звезд и, свершив свое дело, возвращаются обратно. 
Но и не все взрослые стареют. Некоторые бережно хранят в глубине своей души убежище для собственного внутреннего "ребенка" - некоего первозданного доброго существа, способного мечтать о волшебниках, хотя и с поправкой на взрослые представления. Они продолжают верить в Волхвов, все знающих, способных все устроить одной лишь силой своего взгляда. И эти большие взрослые люди - хотя они никогда себе в этом не признаются - потихоньку продолжают просить у Волхвов любимые игрушки больших людей: немножко любви, чуть-чуть славы, благородную Идею, ради которой стоит жить, немного сердечного покоя и чуточку больше света в мыслях, которые терзает множество загадок. 

Именно поэтому многие взрослые, в душе которых еще живет ребенок, научились жить в особых замках, сооруженных из кирпичей грезы руками детей, ничего не знающих о кирпичах из обыкновенной глины. В эти замки Мечты каждый год приходят Волхвы с мешками, полными подарков - идеалов для больших и для маленьких. Но прежде всего они дарят надежду - невыразимую панацею, помогающую сносить тяготы обыденности и ожидать нового прихода Волхвов, чья магия никогда не умрет. 

Андрей Черкасов
КТО Я?
Знаем ли мы, кем в истинности являемся? Знаем ли мы, кому принадлежит наше обличие, и что есть наша сущность? Может быть истинное наше я – лишь пыль на обочине дороги, мимо которой мы каждый день проезжаем по дороге на работу?

В одной интересной книжке упоминается замечательная и поучительная история про человека, измученного размышлениями о реальности Бога. Устав от раздумий, он решил окончательно разобраться для себя с этими сомнениями. Он закинулся дозой ЛСД и, чтобы никто не мешал, отсел подальше от остальных, повернувшись лицом к стене. При этом он повторял, чтобы не забыть ненароком, мучивший его вопрос: «Есть ли Бог?». Через некоторое время он вдруг развернулся, все увидели его огромные изумленные глазами, и он спросил: «Кто я?».

Действительно, прежде чем ставить перед собой последние вопросы, не стоит ли сначала разобраться с самим собой. Запустив металлические капсулы в безвоздушное пространство, подчинив себе чудовищные энергии, человек между тем так и остался для самого себя огромным вопросительным знаком. Знаком, который он к тому же постоянно игнорирует. Призыв «Познай самого себя» Дельфийского оракула остался не востребованным.

Современное мировоззрение основывается на следующей картине бытия: есть субъект и есть объект, их взаимоотношения формируют реальность, ее историю и ее смысл. Человек познает, эксплуатирует, подчиняет окружающий мир, который в свою очередь, как ему и положено, подчиняется, постигается, отдает принадлежащие ему ресурсы и тайны. По модели взаимодействия субъекта и объекта, сознания и материи построено обучение в современной школе, протекают взаимоотношения между людьми, именно так функционирует современная мировая экономическая система. 

В принципе, в такой дуальности нет ничего плохого. Мир состоит из противоречий, которые, взаимодействуя друг с другом, определяют динамику бытия. Более того, взаимопротивоположные стороны в какой-то степени являются тождественными. В темноте всегда присутствуют источник света, свет неизбежно отбрасывает тень. Биологическая сущность мужчины основана на женском начале, в женском же организме пусть в небольшой степени, но обязательно присутствует мужской гормон тестостерон. В результате такого взаимопроникновения вечная борьба противоположностей гарантирована от опасности полного их взаимоуничтожения, такая изначальная тождественность является залогом стабильности бытия. 

Между тем, в современности произошел некий перекос в расстановке акцентов: невероятным образом один из оппонентов получил доминирование. Субъект стал неформальным лидером этой гносеологической конструкции. Не материя определяет сущность сознания, а само сознание нужным ему образом формует материю. Субъект агрессивно и самовольно вторгается в область объективного и волюнтаристски подчиняет ее себе. Человек покорил природу, мужское начало одолело женское, в результате последнее, чтобы сохранить хоть какое-то зыбкое равновесие мироздания, вынуждено принять мужское обличие: одеть брюки, остричь коротко волосы и начать играть в футбол. В познании доминирует не стремление к целостному схватыванию бытия, к синтетическому постижению, а холодный анализ, разложение мироздания на части, скальпель аналитического мышления уже рассек клетку, добрался до генетического кода и, чтобы окончательно разложить природу на составные элементы, занимается расшифровкой ДНК.

Такое противопоставление и такая расстановка акцентов лежит в основе мировоззрения современного человек, будь он ученый, исследующий парадоксы черных дыр, бизнесмен, контролирующий деятельность огромных производственных комплексов, или же простой водитель такси. И вполне возможно, что человек допускает здесь огромную ошибку. И ошибка его даже не в том, что он полагает независимое существования субъекта и объекта, не в том, что он помышляет самого себя отдельно, не в том, что бытие он воспринимает только через призму своего «эго», а совсем в другом. 

Может и не субъект он вовсе? Может он находится в заблуждении? Не субъект он, и то, что он помышляет собой, на деле является объектом этой гносеологической пары? Живет себе человек, вспоминает, печалясь или веселясь, минувшее, строит планы на будущее, влюбляется, мечтает, страдает и радуется. Жизнь проходит, и проходит его «я» через события, свершения, размышления и переживания. И даже не подозревает, что все это – все его неутоленные желания, горделивые помышления, идеи и заявления, на самом деле лишь жалкие декорации, потрепанный балдахин вокруг погруженного в дрему, истинного «субъекта». А его «я» – это то, что он должен постигнуть, то, что он должен покорить, то, что он должен преодолеть. 

Наше «я» всего лишь мираж. То, что «я» идет на работу, платит налоги, заботится о семье, есть всего лишь иллюзия, Майя, сочетание мимолетных дхарм. Истинный же Я таится глубоко внутри и дремлет, полагает, что видит сон. Иногда Я пытается раскрыть глаза и выглянуть наружу, тогда «я» пугается, ошеломленный мимолетным пробуждением в истинную реальность, в диком испуге мобилизует волю и жесточайшим усилием заставляет Я убраться обратно.

Я не знаю, кто я, не знаю, какие мои истинные чувства, мысли, желания и стремления. Я нахожусь в плену великого чародея, Абсолютного объекта, который, навеяв сон, заставляет меня верить, что он есть я. Что я и есть эти странные помышления, убогие амбиции, жалкие дерзновения, смешные самолюбования. Я смотрю на мир сквозь мутное стекло своей объективности, не мои мысли наполняют мне голову, чуждые мне желания стремятся подчинить меня себе, я иду по нереальному чуждому мне миру, следую его абсурдным законам, которые управляют иллюзиями. 

Иногда посреди глубокой безлунной ночи Я просыпаюсь и с холодной безжалостной ясностью все понимаю. Я кричу, пытаюсь сорвать с себя эти липкие оковы, стремлюсь вырваться из этого собственного обмана. И засыпаю вновь. Чтобы утром проснуться и подумать с ужасающей отчетливостью без всякой надежды на ответ: «Кто я?». 

Дугин отмечал как-то, что каждый из нас участвует в великой мистерии снисхождения героя в бездну, возрождения и последующего вознесения. Но не каждый знает, каким образом он в ней участвует, как бездна или как герой. 

Ален де Бенуа

Путь к Сакральному
(глава из книги “Comment peut-on etre paien?” (Paris, Albin Michel, 1981, pp. 30-34)

В XV-XVII веках Европа пережила Ренессанс, "Возрождение" в буквальном смысле этого слова. Как сказал Эрнест Ренан, "люди взглянули в лицо Античности". Однако, это возрождение не было ни шагом назад, ни простым переживанием прошлого; напротив, оно стало началом нового духовного Пути и новых приключений фаустовской души - пути победного и триумфального, поскольку вел он к пробуждению. Так и сегодняшнее новое язычество - не регрессия, но свободный выбор своего будущего, более естественного, гармоничного, могущественного; будущего, в котором ради нового сотворения проецируется та Вечность, из которой происходим все мы.

Считая что-либо по-настоящему великим, мы понимаем слова Хайдеггера: “в любом Величии кроется что-то гораздо более Великое”. Быть язычником в наше время - значит, в первую очередь, изучать древние индоевропейские верования и их историю, теологию, космогонию, системы символов, мифы, мифемы (те составляющие, из которых складывается сам миф).

Но не только интеллектуальное знание – еще и знание духовное! Не одно эпистемологическое познание – еще и познание интуитивное! Язычество не есть простое накопление знаний о культуре и традиции Европы – хотя, безусловно, нам также необходимо глубоко разбираться в них. Прежде всего, язычество предполагает проекцию определенных культурных ценностей на сегодняшних людей – то есть, непосредственных наследников этой культуры, взрастившей нас. Что, в свою очередь, приводит к восприятию истории человечества как истории фундаментальной духовной Битвы.

Возрождение языческих традиций – дело сложное. Верования дохристианской Европы гораздо богаче, чем христианский монотеизм, а по своему духовному и телеологическому разнообразию превосходят его в несколько раз. Впрочем, сейчас нас занимает не вопрос духовного превосходства язычества над христианством. Гораздо важнее то, что языческие боги обращаются непосредственно к нам - своим потомкам – и мы подчерпнем гораздо больше из символического сопоставления Янус и Весты, из этического анализа легенды об Оресте, из космологической концепции создания Вселенной из тела Имира, нежели чем из племенных сказаний об Иосифе или Исааке.

Помимо самой языческой мифологии, большое значение для нас играет понимание концепций Божества и Сакрального как системы интерпретации мира.

Как сказал Бернар-Анри Леви, “отрицание бога уже подразумевает монотеизм”. К сожалению, наша эпоха – несмотря на то, что церкви и синагоги постепенно пустеют - во многом осталась иудео-христианской, в частности, в оценке исторических событий и декларировании базовых ценностей. Быть язычником - не значит поклоняться Юпитеру или Вотану, поскольку в таком случае по сути своей это не будет ничем отличаться от поклонения Иегове или Христу. Быть язычником – не значит возводить храмы Аполлона или возрождать культ Одина. “Язычество” подразумевает духовный поиск того, что лежит за пределами любой религии; того, что в соответствии с традицией ведет к осознанию ментальных процессов, порождающих религию; к осознанию внутренней вселенной, которую она отражает, и той формы миро-представления, которую она порождает.

Проще говоря, как выразился Ричард Нибур, боги находятся в центре языческой системы ценностей, а соответствующие верования есть объекты этой системы. Пусть боги и верования преходящи, однако сама система вечна.

Таким образом, язычество не подразумевает отказ от “духовности” или отрицания сакрального - напротив, оно дает человеку возможность выбрать и усвоить другую “духовность”, другую форму сакрального. В отличие от атеизма или агностицизма, в основе язычества лежит религиозная связь между вселенной и человеком, что, на наш взгляд, гораздо глубже, чем система иудео-христианского монотеизма. Язычество не профанизирует мир, а напротив, провозглашает его сакральным во всех его проявлениях. Именно это мироощущение и делает язычника язычником. Как заметил Жан Маркале, “принятие трансцендентности, которое начинается с осознания того факта, что сакральность не ограничивается одним лишь христианством. Европа становится языческой только в тот момент, когда она обращается к своим корням – не имеющим ничего общего с иудео-христианством.”

“Духовность”, ”сакральность”, ”вера”, ”вера в бога”, ”религия как система идеологии ”, ”религия как социальный институт”, ”религия как система” – все это понятия различны между собой и совсем не обязательно, чтобы одно подразумевало другое. В некоторых религиях понятие “бог” вообще отсутствует (как, например, в даосизме или буддизме), а некоторые учения гласят, напротив, что вера в Бога не подразумевает веры в “индивидуального Бога”. С другой стороны, нам кажется, что вряд ли когда-нибудь наступит такой момент, когда человечество потеряет веру или религию. Вера ни в коем случае не является иллюзией или подавлением рациональных функций сознания; просто одного лишь “разума”,”рацио”, не достаточно для того, чтобы полностью удовлетворить духовные устремления человечества.

Шопенгауэр писал: “Человек – единственное из всех существ, которое осознает сам факт своего существования. Это осознание, возникающее особенно перед лицом смерти или разрушения, и есть источник наших метафизических потребностей; другим словами, человек есть метафизическое животное”.

Потребность в сакральном – одна из фундаментальных потребностей человека, наряду с потребностью в пище или размножении (если кто-то захочет преодолеть их – что ж, тем лучше для него). По словам Элиаде, “переживание сакрального лежит в основе структуры человеческого сознания”. Действительно, человеку необходимы вера или религия (заметим, что для нас религия не подразумевает религиозную этику) – как некий ритуал, позволяющий человеку придать миру некую “неизменность”, “регулярность”. В этом смысле, недавнее возникновение атеизма есть признак всеобщего упадка, который выражается прежде всего в деструктуризации человеческого сознания (интересно, остается ли человеком тот, кто потерял способность или желание верить?).

“Общество может существовать без бога, - пишет Реги Дебрей, - но общество без религии попросту невозможно”. И далее добавляет: “Государство, отказывающееся от религии, находится на грани хаоса”. О том же говорит Жорж Батай: “Религия, в основе которой – поиск утерянной близости к сакральному, по сути своей является попыткой чистого сознания достичь полной осознанности”. Уже этого достаточно, чтобы осудить западный либерализм.

Было бы слишком много чести для иудео-христианства, если бы мы отказались от всех тех ценностей, на которые эта религия объявила монополию. Вряд ли стоит отвергать идею бога или концепцию сакрального только потому, что христианство выразило их в такой извращенной форме. Равным образом, не стоит отказываться от принципов аристократии только потому, что в свое время буржуа низвели их до карикатуры.

Заметим, что в дохристианский период само понятие “атеизм” не имело никакого смысла. Аммиан Марцеллин пишет, что “некоторые люди не верят, что боги обитают на небесах”, но добавляет далее, что они, тем не менее, “верят в магию или силу звезд”. Интересно, что в Древнем Риме “атеистами” стали называть самих христиан – поскольку те не выражали никакого почтения перед статуями богов или культовыми местами “язычников”.

В древности “сакральное” не воспринималось как антипод “профанического”, напротив, последнее было неотъемлемой частью первого. Не было никакой нужды в “посредничестве” между человеком и богом – общество выполняло эту роль само по себе, а религиозные институты были не более чем одним из аспектов, обеспечивающих эту связь.

Антоним латинского слова religio – глагол negligere, “пренебрегать”. “Быть религиозным” значит “быть ответственным”. Ответственность за свои поступки подразумевает свободу, то есть – наличие осознанного выбора того или иного поступка, и в то же самое время – наличие духовной связи между членами общества.

В свое время Леви сделал достаточно парадоксальный вывод: “монотеизм не подразумевает Сакрального или Духовного. Напротив, монотеизм есть отрицание духовности как феномена”. Для нас это значит следующее: осознание мира как “Сакрального” есть проявление безусловного уважения перед миром, в то время как монотеизм, в буквальном смысле этого слова, есть отказ от почтения к миру в пользу некоего “Закона”. О том же пишет и Хайдеггер в своем определении “сакрального” (das Heilige).

Таким образом, в нашем понимании - противоположном тому, которое декларировал Эммануэль Левина – Сакральное проявляет себя как некая глобальная мистерия, основанная на близких отношениях между миром и человеком, в противоположность христианскому понятию “святости”, опирающемуся на радикальное отстранение от мира.

Язычество сакрализует и возвышает мир, в то время как иудео-христианский монотеизм “освящает” его, лишая всех “земных” достоинств.

Робер Стойкерс

О ГРЕСЕ И ЕВРОПЕЙСКИХ СИНЕРГИЯХ
Меня как-то попросили объяснить различие между организацией ГРЕСЕ (GRECE, Groupe de Recherches et d’Etudes sur la Civilisation Européenne – Группа по исследованию и изучению европейской цивилизации), которую возглавляет Ален де Бенуа (Alain de Benoist), и «Европейскими Синергиями» («Synergies Européennes», или SYNERGON – в английском, немецком и голландском языках). Что ж, это не тот ответ, который сам собой напрашивается и готов заранее. 

Во-первых, надо сказать, что моя личная биография тесно связано с ГРЕСЕ. Я открыл для себя это движение в 1973 году, когда мне было 17 лет. Тогда я еще учился в бельгийской “средней” школе, в Брюсселе. Во время моей учебы в университете (1974-1980) я внимательно следил за работой де Бенуа и его товарищей. С членами ГРЕСЕ я работал в Брюсселе и написал несколько скромных статей в их журнал «За европейское возрождение» (Pour une Renaissance Européenne), которым руководил Жорж Юпен (Georges Hupin). В 1980 году, после окончания университета, меня пригласили участвовать в “Летнем Университете ГРЕСЕ для руководителей” в июле 1980, и сделал это сам Филип Марсо (Philippe Marceau), бывший генеральный секретарь ГРЕСЕ. Я стал членом ГРЕСЕ в 1980 и получил мой членский билет среди прочих в Брюсселе из рук Пьера Виаля (Pierre Vial). В марте 1981 г. я приехал в Париж, чтобы занять место в редакции великолепного глянцевого журнала де Бенуа «Новая школа» (Nouvelle Ecole). Наше сотрудничество продолжалось всего 9 месяцев – просто потому, что мы с де Бенуа совершенно разные люди и, видимо, не можем работать вместе. Не мое дело объяснять другим, почему это так: они сами должны увидеть эту разницу, посмотрев на нас обоих, если им доведется это сделать. После отъезда из Парижа в декабре 1981 г. я прекратил платить членские взносы в ГРЕСЕ. 

После моей поездки в Париж мне пришлось отслужить в бельгийской армии десять месяцев, и служил я в разных местах Бельгии и Германии. Я женился в 1983, начал новую жизнь и открыл переводческую фирму в Брюсселе в 1985 году. 

Я сохранял тесные связи с французскими товарищами из ГРЕСЕ, и особенно с моим старым другом Гийомом Фэем (Guillaume Faye) и новым Генеральным секретарём Жаном-Клодом Кариу (Jean-Claude Cariou) (блестящий организатор Марсо ушёл в 1982 году, когда я был еще в армии). Я продолжал пассивно участвовать в деятельности ГРЕСЕ с 1982 по 1989 гг., за одним единственным исключением – на ежегодной конференции ГРЕСЕ в ноябре 1986 года, посвящённой вооружённому нейтралитету в Европе, т.е. Югославии, Швейцарии, Австрии, Швеции и Финляндии, я произнёс речь. В 1989 году я вернулся, когда очень молодой новый заместитель де Бенуа – Шарль Шампетье (Charles Champetier) попросил меня войти в высшее руководство. Я это сделал, но членом объединения так и не стал. Ещё до моей короткой карьеры в редакции “Новой школы” я издал первый выпуск журнала «Ориентации» (Orientations). Сразу после отъезда из Парижа в декабре 1981 я возобновил его издание. 

С помощью Жана Эдмона ван дер Тэлена (Jean Edmond van der Taelen) (1917-1996) в ноябре 1983 я начал выпускать журнал «Воля« (Vouloir), самый известный из моих трудов. Жан ван дер Тэлен придумал название и был настоящим товарищем, великодушно оплатив все расходы первых выпусков. До самой своей кончины 12 января 1996 года он оставался настоящим и активным соратником. 

В 1992 году, сразу после нашей совместной поездки в Москву, где мы встретились с Александром Дугиным, де Бенуа, видимо, решил разорвать наши отношения. Весной 1992 года произошло несколько конфликтов, явно с подачи де Бенуа, что было ясным сигналом его стремления избавиться от бельгийского отделения его движения. Тем не менее, я ещё участвовал в “Летнем университете” 1992 года в качестве руководителя немецко-говорящей группы. Дело было в том, что на этом “Летнем университете” присутствовало огромное количество немцев, а в парижской команде де Бенуа не было никого, кто смог бы связно сказать простейшее предложение по-немецки. В середине “Летнего университета” я решил уехать и вернуться в Брюссель. 

В декабре 1992 года люди из ГРЕСЕ отказались заплатить мне за журналы, которые я дал им на продажу на ежегодной конференции. Так как мне нужно было возвращать деньги Жану ван дер Тэлену и частично Майклу Уокеру (Michael Walker) за его журнал «Скорпион» (Scorpion), мы решили больше не терять денег и прекратить всякое сотрудничество с командой де Бенуа. Должен честно признаться, что я в самом деле хотел полностью выйти из движения. 

Но в феврале 1993 года люди из Провансальского отделения, введённые в заблуждение моим уходом, подбили меня на организацию альтернативного “Летнего университета” вместе с итальянскими друзьями из национал-революционного журнала «Орион» (Orion) Марко Баттара, Алессандрой Колла и Маурицио Мурелли (Marco Battarra, Alessandra Colla, Maurizio Murelli). Спустя неделю мы сняли прекрасный замок в Лурмарене, одном из прекраснейших местечек Прованса. Наш первый “Летний университет” был чрезвычайно успешным. Поэтому мы решили продолжать и создать новую организацию, которую назвали «Европейские Синергии» (Synergies Européennes). Мы встречались в Лурмарене в 1993-95 гг. После этого два “Летних университета” мы провели в Ломбардии (1996, 1997 гг.), один в Южном Тироле (1998) и один в Умбрии (1999). Немецкая группа присоединилась к нам в 1995 году во время немецкого “Летнего университета” под руководством Ханса-Ульриха Коппа (Hans-Ulrich Kopp). Русская группа присоединилась в 1996 году после поездки Председателя Жильбера Сенсира (Gilbert Sincyr), французского вице-председателя Луи Сореля (Louis Sorel) и председателя Парижской секции Жана де Бюссака (Jean de Bussac) в Москву. В мае 1994 года мы начали публиковать журнал «Новости Европейских Синергий» (Nouvelles de Synergies Européennes), отказавшись от «Ориентаций» и преобразовав «Волю» в ежегодник. 

После моего молчаливого ухода из ГРЕСЕ 5 декабря 1992 года я получил в конце января письмо от Арно Гийо-Жанена (Arnaud Guyot-Jeannin), который спрашивал, почему я не позвонил после прошедшей ежегодной конференции. Среди прочего я ответил, что считаю себя отныне свободным написать истинную историю “Новых Правых” (Nouvelles Droites). Но за недостатком времени я сделал это только в ноябре 1997 года, когда Алессандра Колла попросила меня написать предисловие к новому изданию первой и крайне интересной книги Фэя «Система, которая убивает народы» (Le système à tuer les peuples). Я хотел подчеркнуть важность книги, объяснить главные направления мысли Фэя, вспомнить наши самые важные разговоры и особенно объяснить, почему Фэй покинул движение в декабре 1996 года. Или, более точно: как его выпнули из движения… Французское издание этого предисловия в виде дешёвой брошюры пришлось редактировать три раза! Многие просили меня рассказать о моём опыте пребывания в кругах “Новых Правых”. Поэтому я и решил посвятить выпуск «Воли» 1999 года французским “Новым Правым”. Шли месяцы, прибывали как новые вопросы, так и новые статьи и свидетельства очевидцев. Я надеюсь закончить работу к Рождеству! Номер получится просто огромным, но в нём будут ответы на все ваши вопросы. Я просто хочу рассказать вам о моей работе с “Новыми Правыми” за эти 26 лет. В одном можно быть уверенным, что война между двумя ветвями “Новых Правых” в Европе в самом разгаре. В любом случае, я всё же понимаю, что в этой “гражданской войне”, как называют её многие, нет ничего хорошего. Но скажу вам честно, я наслаждаюсь этой борьбой и веду её с юмором и иронией, чего так не хватает противной стороне. 

Искренне Ваш, 

Роберт Стойкерс.

Хорхе Анхель Ливрага,
основатель школы "Новый Акрополь"
НЕВОЗМОЖНЫЕ МЕЧТЫ

Из книги "Письма Делии и Фернану" Эта книга родилась из ответов на вопросы слушателей "Нового Акрополя" и, надеемся, будет интересна тем, кто стремится во всем добраться до сути. В одном из вопросов Делия и Фернан, одни из первых учеников Школы, говорят о том, что для любого молодого человека, имеющего внутренние устремления, очень важно больше узнать о той духовной силе, которая воплощается в Мечтах и Идеях лучшего мира - мира, который, похоже, удаляется от нас по мере того, как мы делаемся старше, ибо трудности, окружающие нас, так сильны и многочисленны, что если к ним подходить с точки зрения взрослого человека, то они кажутся непреодолимыми. И они спрашивают: "Что же делать с "невозможными" Мечтами?"

Следует прежде всего осознать, что нет невозможного, а есть лишь ставшее невозможным. Столкнувшись с проблемой, было бы ошибкой пытаться изменить ее суть; от нас требуется лишь одно - найти адекватное решение. И хотя это решение будет отвечать сути проблемы и даже может быть заложено в ней самой, мы не должны искать его исходя лишь только из самой проблемы. Наш разум должен находиться вне ее, чтобы видеть ее со всей объективностью.
Идея о том, что нет невозможного, а есть лишь ставшее невозможным, подводит нас к пониманию того, что неразрешимых проблем не существует. Этот позитивный и рационально-оптимистический подход уже сам по себе становится шагом к разрешению любых трудностей. Он не даст нам ключа к разгадке, но поможет сориентироваться, найти правильное применение своим возможностям, направит нашу работу в нужную сторону и не даст усилиям пропасть даром.
Для того чтобы достичь результатов и не поддаваться отчаянию, мы должны развить позитивное мышление и дополнить его знанием циклов Природы. Рассвет невозможен в полночь, но можно зажечь один или множество огней, которые хотя и не смогут заменить Солнце, но все же скрасят ожидание его восхода и, может статься, позволят приняться за труды, которым темнота была помехой. Сейчас человечество вступает в темноту, которая еще только начинает сгущаться. Логично предположить, что в столь неблагоприятных условиях Мечты окажутся еще более трудноосуществимыми. Да, это так - но невозможными они не станут. Если мы научимся зажигать необходимые нам огни и не поддаваться панике, жизнь не столкнет нас с еще большими проблемами. Мой собственный философский опыт научил меня, что когда Мечта превращается в тщательно оберегаемое сокровище, лелеемое всеми силами Души, то Мечта эта выживает, преодолевает трудности и распространяется по всей Земле, находя новые сердца, которые несут ее в себе.
Я знаю, что приятно говорить о "творческих способностях" и что они считаются одной из высших добродетелей идеалистов. Однако всякий, кому действительно приходилось создавать что-либо, прекрасно знает: ничто, от поэмы до империи, не может быть "создано" в нынешнем значении этого слова, когда оно стало синонимом "изобретения". "Создаваемое" приходит к нам, и если мы не воплощаем его, не питаем своей энергией, то оно возвращается туда же, где находилось прежде, в загадочный мир Мечты. Поэма, например, если это настоящая поэма, может расцвести в душе в самый неожиданный момент; и если в эти мгновения ей не придать значения из-за абсурдности времени ее появления, она исчезнет, покинет нас так же, как и пришла. И то, что удастся ухватить впоследствии, воссоздать рассудком, опирающимся на воспоминание об этом "импульсе", будет лишь печальным отблеском того, что открылось нам вначале.

Д. и Ф.: Значит, можно считать, что существуют "банки", "хранилища" Идеалов и Мечты, а кажущийся "творец" - лишь своего рода антенна, улавливающая их?

Да, думать так вполне правомерно. Существует мир Архетипов, откуда "приходят" все вещи и явления, если не оформившиеся, то в зародыше. Эти Архетипы являются частью Божественного Плана существования и просто "воплощаются" или проявляются, если для этого складываются подходящие условия и приходит соответствующий момент. В большинстве случаев этот момент "творческого" импульса мы можем вызвать сами, настраивая свой духовный приемник в резонанс с Архетипом.
Гончар "мечтает" о своем сосуде, но ему следует запастись глиной, чтобы изготовить его, обладать необходимым умением, чтобы под его руками мечта не исказилась, нужна печь, чтобы закрепить созданное из податливого материала. Вы уже убедились, что я признаю необходимость суммы некоторых условий, которые бывает трудно создать и которые могут требовать много времени и невероятных усилий. Однако это не делает такие условия невозможными. Все, о чем один человек может мечтать, он сам или другие способны воплотить. Если бы существовало нечто действительно невозможное, мы не могли бы даже представить его, ведь уже многие тысячи лет известно, что во Вселенной "что вверху, то и внизу"... и наоборот.
Так что наши Мечты неизбежно оказываются важными и значительными, ибо, уловленные, они уже не исчезают, а стремятся укрепиться, независимо от того, хороши они или плохи. Не только сверху, из невидимого, можно менять проявленное и конкретное, но также и снизу, отсюда, можно загрязнять или облагораживать это "хранилище" Идей и Мечты. В этом заключается одна из основных ответственностей всех людей - ведь если посредством воображения или простой фантазии усиливается мощь призраков зла, то они смогут найти на земле того, кто их воплотит. К счастью, "невозможные" Мечты, даже слишком прекрасные или альтруистичные, также обладают этой способностью к нематериальному существованию в ожидании того, кто окажется достойным воплотить их.
Символы, знамена, штандарты являются катализаторами этого процесса "кристаллизации". Поэтому древние цивилизации, с их магическим вдохновением, в сражениях в первую очередь стремились овладеть неприятельскими знаменами, хоругвями и другими символами; для них это было куда важнее, чем разгром и пленение вражеского войска, ибо им было известно нечто такое, о чем человечество впоследствии забыло.
Небольшая группа людей, объединенная определенным мировоззрением и вдохновляемая своим символом, может больше, чем толпа, лишенная этого. Ибо через мировоззрение и веру проявляются высокие Сущности, способные творить чудеса. Это показали, например, императоры Ашока в Азии и Константин в Средиземноморье.
Бытующее сейчас представление о том, что ничто не может процветать без начальной поддержки деньгами и людьми, уже было развенчано историей. Сила количества, численности - лишь вторичный фактор. Вождь или лидер избирается не людьми, но Богом. Как и поэт, музыкант, художник, философ. Разве народ избрал Августа, Иисуса, Платона, Леонардо, Сервантеса, Шекспира, Бетховена, Наполеона, Кюри, Эйнштейна, Александра, Гомера? 
Задумайтесь над этим, пусть даже это и покажется вам детскими сказками - ведь сегодня это обычно понимается именно так... "Худший слепец тот, кто не желает обрести зрение". Тем, кто не верит ни в Господа, ни в Его знамения, очевидное представляется пугающим и зловещим; они не ведают о существовании людей, воплощающих Судьбу, хотя вся история развивалась именно благодаря им. Именно они воплощают Мечты, которые казались неосуществимыми, они указывают нам путь надежды и действия. Те, кто способен уловить Архетип и умеет воплотить его в том виде, в каком он им явился, так, чтобы не нарушилась связь между его Сутью и его существованием, не нуждаются ни в критике, ни в похвалах. Они не пропустят тот момент, когда Мечта явится им, и, если Идеал окажется им созвучен, они последуют за ним, но не как овцы в стаде, а как соратники, готовые разделить с ним труд, учение и победу.
Остерегайтесь заблуждений, которые могут родиться из ложного понимания идеи Кармы и известного принципа "оставляй до следующего воплощения то, что не можешь сделать в этом". Хотя по сути это верно, ибо мы не можем в одной жизни совершить все, что хотели бы, но все же всякая жизнь неповторима, как и каждый день и каждый час. Пусть знание Законов Природы не побудит молодых к отступлению и не заставит спасовать перед жизненными трудностями. В каждое мгновение мы должны воплощать Судьбу и в то короткое время, что отпущено нам, брать на себя максимальную ответственность. Нужно действовать быстро и успевать сделать много. Нужно научиться ценить не только целое, но и каждую его часть, сколь бы мала она ни была. Не следует задаваться вопросом: "Что мне делать с этой моей жизнью?", ключевым должен быть вопрос: "Что я сделаю сегодня, прямо сейчас?"
Никто не может подняться по лестнице иначе, чем по ее ступеням. Никогда не сопротивляйтесь Законам Природы, если хотите преуспеть в своих начинаниях и воплотить свои Мечты, насладиться ими сполна, увидеть их наяву. 
Мало просто искать Истину, надо найти ее.
Хорхе Анхель Ливрага,

основатель школы "Новый Акрополь"

ЧТО ТАКОЕ "БЫТЬ ЧЕЛОВЕКОМ"?

Из книги "Письма Делии и Фернану" 
Делия и Фернан: Мы просим тебя рассказать о человеке, так как этим словом называют всех существ, имеющих человеческий облик. Но поскольку их поведение нередко различается самым решительным образом, а интересы разнятся до такой степени, что благородное и доброе для одних является неблагородным и злым для других, то оказывается, что под человеческим обликом скрыты существенные противоречия. Кроме того, мы видим, что в нас самих порой преобладает одна часть нашей природы, а порой - другая. Иногда мы даже не знаем, какие возможности таятся внутри нас, а когда они обнаруживают себя, это становится для нас полной неожиданностью. Как направить эти наши различные "я" в нужное русло, чтобы они не замутняли наше сознание или, по меньшей мере, не разрушали нашу жизнь и не наносили вред другим? У этого вопроса несколько аспектов. Одни мы затронем 
сейчас, а другие - чуть позже. 
Прежде всего, стоит напомнить, что существо, которое мы называем человеком, строго говоря, не является ни единым, ни тем более однородным. И поскольку оно неоднородно по своей природе, мы не можем ожидать в его проявлениях постоянства и неизменности. Даже на чисто физическом плане порой возникают ситуации, когда одними и теми же словами называются вещи, тесно связанные, но все же имеющие различия. Если я, к примеру, произнесу слово "стул", в вашем воображении возникнет образ этого предмета. Но если я вас спрошу, является ли этот предмет горизонтальным или вертикальным, что вы мне ответите? Вы ответите, что у него есть и вертикальные, и горизонтальные элементы, и есть даже такие, которые не являются ни строго вертикальными, ни строго горизонтальными. К тому же, кроме неподвижных, в нем могут присутствовать и подвижные элементы, которые можно установить как вертикально, так и горизонтально. Согласитесь, что можно привести и другие характеристики: стул может еще состоять из жестких и эластичных элементов и т. д. 
Так же нужно рассматривать и человека. На наших занятиях мы говорили о том, что все древние люди, рассматривая строение человека, делили его на различные, более или менее гармоничные, тела, своего рода "проводники", которые сознание использует для своего перемещения, в зависимости от необходимости и от накопленного опыта. И у нас в потенциале есть тела, которые нам предстоит использовать в будущем, когда позволит наша эволюция и когда у нас возникнет реальная потребность в них. 
У древних египтян и древних индийцев мы почерпнули знания о семеричной структуре, согласно которым каждый человек в действительности состоит из семи тел. И поскольку эти тела находятся во взаимосвязи, действуя в семи различных измерениях или планах природы, для наглядности их можно представить как бы наложенными одно на другое, как чешуя или водолазный костюм. Повторяю, что это сравнение условно, но на первоначальном этапе оно поможет нам создать соответствующий образ. 
Анатомия показывает, что различные системы физического тела, например нервная система и система кровообращения, очень похожи по форме и во многих местах переплетаются. Если бы мы могли идеально вычленить нервную систему, костную систему и систему кровообращения, то на первый взгляд они показались бы очень близкими по своему строению. Тем не менее, они различны, и если их тщательно исследовать, мы убедимся, что они коренным образом отличаются - настолько, что если бы мы не видели их вместе, то не смогли бы представить их в непосредственном взаимодействии, как это происходит в действительности. Для неопытного глаза место прикрепления мышцы к большой кости может показаться простой неровностью; проход артерии через мозг - одной из мозговых извилин; ответвление нервного узла, отвечающее за кровоснабжение определенной зоны, - чем-то похожим на волокно и т. д. 
Это легко понять со смирением в сердце... Но если мы вдруг захотим все знать и наше тщеславие (в той или иной мере являющееся проявлением нашего подсознания) станет грубо толкать нас вперед, то, подобно стаду буйволов, мы проскочим мимо нежных цветов. И когда пыль и расстояние скроют их от нас, мы спросим: "А где же эти цветы?" И если цветы понимать как символ знания, станет ясно, как легко пройти мимо них, не заметив и даже - из лучших побуждений - растоптав. 
Я советую вам, дорогие друзья, идти по жизни ровно, без лишней беготни и бесполезных остановок, как бы гуляя и наслаждаясь прекрасным пейзажем. В сущности, окружающая действительность именно такова. 
Но вернемся к нашей теме. Итак, согласно древним учениям, которые мы принимаем - не потому что они древние, а потому что верные и потому что ни одна другая теория в нашем веке не отличается таким правдоподобием, - тот, кого мы называем человеком, состоит - "снизу вверх" - из семи тел: физического, жизненного, психического, ментального конкретного, ментального духовного, интуитивного и высшего, истинно духовного. Дадим более подробное объяснение каждого из них. 
Физическое тело: запрограммированный "робот", совершеннейшая электротермодинамическая машина, которая, впрочем, представляет не бо/льшую ценность, чем любая другая машина. Наше "я" влюблено в него и отождествляет себя с ним, как порой мы отождествляем себя с нашим автомобилем или любимым животным. На физическом плане оно нам необходимо, но мы преувеличиваем эту необходимость, полагая, что оно будет полезно всегда и без него невозможно наше дальнейшее существование. Мы настолько отождествляем себя с этой машиной и придаем ей такое значение, что, как правило, верим, что от нее зависят все остальные наши функции и способности, не замечая, что они лишь отражаются в ней, точно так же, как в тормозящей машине отражается воля водителя остановиться. 
Жизненное тело: еще один "робот", но состоящий не из материи, а из энергии. Это тело обуславливает взаимосвязь молекул и определяет их функции. Именно здесь происходят все явления, обобщенно именуемые жизненными, характеризующие объективную жизнь. Не надо быть искушенным экстрасенсом, чтобы ощутить его как своего рода прозрачный "двойник", копию физического тела. Вернее, это физическое тело является его копией. Тело умирает, именно когда этот "двойник" распадается (я имею в виду непосредственную причину смерти). 
Психическое, или астральное, тело: еще один "робот", но значительно более "духовный". Это тоже своего рода "двойник", но состоящий из психической субстанции. Здесь находится источник наших поверхностных эмоций и чувств. Отсюда исходит множество импульсов нашей жизни, таких, как внезапный гнев или быстротечная радость. Это тело питается удовольствиями и отвергает боль, в прямом и переносном смысле. Находясь во власти иллюзий этого мира, оно испытывает чувства и само по себе является переменчивым, непостоянным, боязливым и коварным - не потому, что оно плохое, а вследствие необходимости "чувствовать", наслаждаться или вызывать наслаждение. Это основа секса и всех вожделений плоти. Оно постепенно растворяется после смерти, за исключением тех случаев, когда его существование продлевается слишком материалистичной природой человека либо состояниями глубокого "шока", последствия которых - в виде комплексов, тоски, привязанности - связывают физическую жизнь с последующим воплощением. 
Ментальное конкретное тело, или тело желаний: продолжая наше "восхождение", мы встречаем этот "проводник", созданный из ментальной материи. Это основа нашего эгоизма, как разумного, так и излишнего. Корень глубинной радости и печали. Вместилище великих желаний, великой любви и великой ненависти. Это самое "низкое" из наших "Я". Все предыдущие тела остаются машинами. Им не свойственно какое бы то ни было осознание своего "Я", за исключением сопротивления разрушению. Последнее, по сути, является "инстинктом самосохранения", присутствующим во всех существах, в том числе и в тех, которые неверно называют неодушевленными предметами. Конкретный разум на самом деле - это не тело, но, будучи частью того, что находится "внизу", он является опорой для последующих и венцом для предыдущих. Его существование носит двойственный характер. Он и умирает, и не умирает, так как от одной жизни до другой от него остается ряд подпланов, которые определяют следующее воплощение и хранят опыт, помогающий нашему "Я" совершенствоваться. Это корень эгоизма, агрессии и страха. Кроме того, это эффективный двигатель всякого рода действий, и прежде всего тех, что носят "индивидуальный" характер. Это последний уровень нашей "частной жизни", в обычном понимании этого слова. Собственно ментальное тело: это наш Разум, наше "Я". Это то, что уже не является нашим окружением и дает нам осознание нашей индивидуальности и существования отдельно от существования других. В нем пребывают возвышенные, альтруистические мысли, великие идеи и математические абстракции. В нем покоятся, в ожидании своего времени, все наши героические мечты. Здесь сплетается нить, которая посредством воспоминаний соединяет самое лучшее, что остается от наших реинкарнаций, как в плане индивидуальном, так и в плане сознательного участия в коллективном. Это наше Сознание, внутренний голос, который нас вдохновляет или укоряет. Если в конкретном разуме пребывает наше любопытство, то собственно Разум является точкой опоры для наших диалектических вопросов и ответов, основой мистических откровений, приходящих тогда, когда обычные аргументы бессильны. Здесь рождаются и умирают все противоречия, которые мы можем постичь разумом. 
Интуитивное тело: на этих "высотах" понятие "тело" употребляется лишь условно - не то чтобы здесь не существовали принципы организации, но на этом уровне действуют другие законы, которые мы не способны воспринять как принципы и цели, а можем только почувствовать интуитивно. Здесь обитает непосредственное Знание, находящееся за пределами рационального, еще не получившее своего развития на данном этапе эволюции человечества. В действительности то, что мы обычно называем интуицией, - это своего рода проявление интуитивного подтела, действующего внутри нашего ментального тела. Ведь, согласно традиционным учениям, каждое из этих тел состоит из семи подтел, которые как бы воспроизводят внутри него целое как единство его составных частей - наподобие концентрических колец, когда одни прочно вставлены в другие. 
Духовное тело: место, где обитает Воля Бытия. Начало нашего непосредственного существования, выделенного из Космического Разума. Наше "Я" в своем высшем значении. Молчаливый созерцатель всех наших действий и конечный судья нас самих. Это Бог Платона и Павла в нас. Это Осирис-Ани египтян, который "ростом подобен богам". 
Восточные источники, которые в наиболее полном виде дошли до нас и к настоящему времени наиболее глубоко изучены, обычно наделяют три высших тела аморфными характеристиками. Но дело просто в скудости наших бытовых языков, которые не могут в точности передать то, что выражали священные языки. Вследствие этого все метафизическое пропадает или теряет свое звучание, когда мы пытаемся охватить его нашим ограниченным разумом. Просто-напросто система высшей организации не поддается нашему пониманию, когда мы рассматриваем ее "снизу" при помощи ограниченного набора "инструментов". Точно так же для наблюдающего невооруженным глазом звездное небо - не более чем беспорядочное нагромождение звездочек-огоньков. Звезды, расположенные на расстоянии миллионов световых лет от нас, мы видим как бы в одной плоскости, но нам, тем не менее, кажется, что они недалеко. Все это так непостижимо, когда смотришь невооруженным глазом, что в конце концов мы ощущаем нечто вроде вращающегося хаоса у нас над головой. 
То же самое происходит и в микромире, и студент, наблюдающий в микроскоп за сложной жизнью мириадов форм, воспринимает ее как пыль, без всякого смысла и связи. Но во Вселенной все разумно взаимосвязано и подчинено общей гармонии. Всюду, насколько хватает нашего понимания, это так, а если мы не можем понять чего-то, то это еще не основание для того, чтобы в это не верить. 
Ассоциировать духовность с хаосом и случайностью - не что иное, как отрицать то, что недоступно нашему пониманию. Людям свойственно наделять все неизвестное сверхъестественными, фантастическими качествами. Но все подчинено чудесной гармонии благодаря Божественному Мыслителю, или Богу, как бы мы Его ни называли. Если Добро - это выбор лучшего, чистого и неподкупного; если Справедливость - это определение ценности каждой вещи в ее взаимосвязи с другими; если Порядок - это расположение каждой вещи в естественном для нее месте, - тогда Добро, Справедливость и Порядок - опоры этой прекрасной Вселенной, лишенной в своей сути каких-либо противоречий. Кажущиеся противоречия на самом деле являются движителями гармонии и условием функционирования Вселенной как единого целого. Тот, кто знает Цели, понимает Принципы. Как говорит "Кибалион", "что вверху, то и внизу". 
Д. и Ф.: Но если мы признаем существование этой гармонии, почему тогда в нас уживается столько противоречий, что порой мы себя ощущаем и действуем как святые, а порой, напротив, нами управляют зло и эгоизм? Причем эти разные состояния могут разделяться и днями, и минутами. 
Представьте себе эти тела в виде дома из семи этажей, связанных лифтом. Перемещающегося на лифте назовем в этом случае Сознанием. В зависимости от этажа, на котором оно остановится, перед ним открывается тот или иной вид, та или иная обстановка. Лифт направится именно на тот этаж, с которого поступил вызов, а не на другой, на котором он, возможно, остановится через несколько минут. Восточные мудрецы сравнивали сознание с обезьяной, прыгающей по одному и тому же дереву с ветки на ветку, почти не задерживаясь ни на одной из них. Например, если ваше сознание направлено на то, о чем я только что говорил, вы, в нашем примере со зданием, находитесь на четвертом или пятом этаже. Но если в эту минуту кто-то нанесет вам сильный удар, вы мгновенно переместитесь на нижний этаж, и на какое-то время синяк на теле может стать для вас самым важным местом в мире. 
Д. и Ф.: Тогда получается, что сознание - это в некотором роде восьмое тело, которое, будучи подвижным, может посещать остальные тела и быть связующим звеном между ними? 
Нет. Сознание - это не тело, которое является сложно организованной структурой. Сознание - это "Око Души" (соответствующее на Востоке восьмому аспекту Шивы), которое направлено в разные стороны. Сознание, в том виде, в котором мы можем его воспринимать и использовать, не состоит из материала, из которого состоят эти тела, а является своего рода подтелом, абсолютно подвижным, состоящим из ментальной субстанции. Повторяю, я имею в виду сознание в том смысле, в котором мы его воспринимаем и используем в обычной жизни. В действительности следует вести речь о семи типах сознания, но это выходит за рамки данной темы и намного сложнее нашего вопроса. 
Д. и Ф.: Можем ли мы каким-то образом контролировать это сознание, чтобы не находиться постоянно в состоянии "разброда и шатания" под действием либо внешних факторов, либо внутренних переживаний? 
Да, можем. Примечательно, что в нашем веке, когда психология была открыта вновь и были изучены с разных точек зрения причудливые полеты бабочки-Психеи, исследования еще до сих пор не установили принципиальное строение и устройство нашей тонкой части. И полученные знания служат лишь для "латания дыр" в отдельных "травматических" случаях, а не для того, чтобы предоставить обычному человеку возможность самоконтроля. Сами психологи, попадая в критические или затруднительные ситуации, ведут себя так, как если бы они занимались не психологией, а работали, скажем, часовщиками или астрономами. Это как сапожник без сапог: ведь, к примеру, мы меньше всего можем ожидать от механика, что он сможет починить собственную машину. Во всяком случае, далеко не всегда. 
Таким образом, современная наука психология парадоксальна, и психологические исследования, за редким исключением, являются по сути лишь нагромождением запутанной терминологии. Юнг родился слишком рано, и те, кто сегодня изучает некоторые из его ценных идей, нередко подвергаются атаке со стороны прямолинейной, материалистической науки, которая трактует душу как эманацию тела, во всем неразрывно связанную с ним. 
Но вы знаете простые и эффективные средства, благодаря которым, при условии большого желания и упорства, можно в значительной мере контролировать свои действия, чувства и мысли. Если каждый раз, перед тем как что-то сделать, вы спрашиваете себя, к какому плану в основе своей принадлежит это действие и какое тело "направляет" его, вы увидите, что не так трудно достигать самоконтроля исходя из самосознания. Об этом говорил Сократ, и он показал это на примере собственной смерти. А вам нужно доказать это собственной жизнью. 
Например, если знаешь, что вспышка гнева вызвана возбуждением твоего эмоционального тела, над которым есть другое, отвечающее за разум; если видишь все "за" и "против" и ощущаешь, что все подчинено свету высокой духовности, - тогда вполне вероятно, что ты посмеешься над собственным гневом или, по крайней мере, подобно божественному Платону, не будешь ни действовать сам, ни судить других, находясь в состоянии раздражения. Поэтому внимательно наблюдайте за собой, изучайте себя и, если возникнут сомнения, обращайтесь к Учителям Мудрости, которые в своих учениях оставили золотые ключи к нашим деяниям. Спросите себя, к примеру: как бы действовал Сократ или Конфуций на моем месте? И свет озарит вас изнутри. 
Д. и Ф.: Это так, но будем исходить из того, что мы молоды и не являемся ни Сократом, ни Конфуцием. Кажется, последний сетовал по поводу того, что ему не хватает еще ста лет жизни, чтобы понять некоторые из тайн природы, о которых говорится в И цзин. Как молодой человек, не обладающий достаточным опытом, может достойно справиться с такими ситуациями, при том, что молодости свойственна импульсивность поступков? 
Это хороший вопрос. Но если вы перестанете отождествлять себя со своим телом и задумаетесь над тем, что ваш дух бесконечно стар и что ваше сознание перевоплощается в течение миллионов лет, накапливая свой опыт... Тогда какая, по существу, разница между молодым человеком 20-30 лет и стариком? Что значат эти небольшие годы в сравнении с огромным числом веков, которые вы прожили?.. Ваша Душа стара и знает, как справиться со множеством ситуаций. Если вы обратитесь к своей Душе, а не к новым формам своей нынешней личности, вы убедитесь в том, что в вас присутствует очень большой потенциал Мудрости. Усердное чтение классиков освежит эти воспоминания, и вы сможете сдерживать свои эмоции и желания, вместо того чтобы с легкостью отдаваться им. 
Вы знаете, что любая форма жизни заключает в себе войну, иными словами, конфликт между ее составными частями. Как учит нас индийская Бхагавадгита, покинуть поле боя - значит повести себя низко, недостойно. Внутри самих себя необходимо вести бой со всем, что преграждает нам путь к совершенству. Достоинство - это естественное стремление к доброму и вечному. Достоинство как таковое - это не высокомерие и не смирение. Это способность определить нашему сознанию именно то место, которое оно вправе занимать в соответствии с долгим путем развития человечества. Так, выполняя свои обязанности, вы получите доступ к своим правам, будете вести правильную жизнь и не будете совершать действий, в которых пришлось бы раскаиваться впоследствии. 
Я знаю, что постоянно применять все это на практике будет нелегко: мир полон развоплощенных человеческих сущностей, которые, обретая свою эфемерную физическую жизнь или движимые своими фантазиями, создают препятствия на пути. Но уместно вспомнить древнейшую мудрость, гласящую, что лучше пострадать от несправедливости, чем допустить ее. И поскольку (как утверждают стоики, которых вы так много читали) есть вещи зависящие и не зависящие от нас, вы почувствуете, что в практической жизни есть ситуации, которые вы не в состоянии изменить, но есть и другие, непосредственно касающиеся вас, на которые вы можете повлиять. В первом случае остается лишь ждать другого, благоприятного момента, а во втором - вступать в бой мужественно и активно, стараясь преодолеть трудности, не забывая, что, прежде чем победить в войне, приходится проиграть великое множество сражений. 
Остерегайтесь также оказаться во власти чрезмерного стремления к совершенству, которое может заставить вас отказаться от вашей работы и достижений, помешать добиться оптимальных результатов. Каждый шаг вперед - правильный шаг, и необходимо иметь кроткое сердце, чтобы избегать неуместных сравнений с великими, чтобы наши усилия не сошли на нет после первых же поражений. Если вы не можете выстроить дворец из мрамора, возьмите, по крайней мере, бревна, чтобы построить небольшую хижину, где можно было бы жить, - это лучше, чем жить в чистом поле, как животные. 
Итак, нам нужно настойчиво стремиться к духовным свершениям, но при этом не отчаиваясь и довольствуясь тем, чего мы достигаем, приложив все силы и все тепло своего сердца. Придут другие, более одаренные, которые продолжат наше дело, но наши усилия не пропадут никогда. Даже наш самый скромный внутренний шаг в сторону Добра в каком-то смысле является шагом всего человечества. Ни один человек не избавлен от ответственности за ход Истории, но, с другой стороны, никто не является хозяином Истории, ее собственником. Все мы должны творить ее понемногу, и лучшее начало - не то, что исходит из преходящих материальных ценностей, а то, что осуществляется на других, менее эфемерных планах сознания, неизбежно находя свое отражение в мире в должное время. 
Если каждый день вы преодолеваете в себе хотя бы одно негативное побуждение; если каждый год справляетесь с одним пороком; если каждое десятилетие вам удается совершенствовать свой самоконтроль, - значит, вы творите Историю и своими действиями помогаете не только самим себе, но и всем людям. Даже один человек, который хотя и не владеет собой в полной мере, но все же умеет вовремя сдерживать свои агрессивные порывы в мыслях, словах и делах, который может верно и убедительно объяснить и себе и другим природу нашего поведения, который самой жизнью своей доказывает, что человек - это не мыслящее животное, что он принадлежит к другому царству Природы, который считает вопросы духа первичными по отношению к вопросам "спящего духа", или материи, - такой человек - это островок мира и согласия в океане катаклизмов нашего века, как и любого другого периода времени, подвластного материализму. 
Материализм - это деспот, взгромоздившийся на голову миллионам, и все внутренне жаждут избавиться от него, отдают они себе в этом отчет или нет. Материализм продолжает существовать потому, что люди не знают самих себя, свое устройство, не знают Природу. Дайте людям пример настоящей культуры, понимая под культурой знания и их правильное применение, и тогда ваше дело не пропадет даром. 
Простите, что я повторяюсь, но это важнейший вопрос. Перед лицом реальности и необходимости человеческого сосуществования один неграмотный человек, освоивший основы искусства познания себя и самоконтроля, стоит тысяч наших эрудитов в различных областях этого иллюзорного мира. Они без устали разглагольствуют о философии, о психологии и т. д., но при этом орудуют как простой дворник, который ничего другого не умеет, кроме как подметать, с той лишь разницей, что дворник свою работу делает хорошо. Окажись такие "знатоки" перед пламенем пожара, или красивым телом, или горой денег, и вы увидите, как они засуетятся, движимые импульсом желания, совершенно забыв о том, что они обладают "телом желания" и, следовательно, не делая ни малейшей попытки сдержать это желание или направить его на достижение благородных целей. Но тогда какой смысл в том, что они знают - или думают, что знают? Для чего все это?.. Это лишь пыль, сор, шелуха. Работать с такими "специалистами" бесполезно, а если мы и изучаем их "науки", то лишь для того, чтобы уметь их опровергать. Точно так же извлекают яд из змеиных зубов лишь затем, чтобы сделать из них противоядие и побороть силу самих змей. 

Делия Стейнберг Гусман, руководитель международной школы "Новый Акрополь"
ДУША ЖЕНЩИНЫ 


Недавно мое внимание привлекло название статьи в одном из журналов: "Женщины наступают". Возможно, так оно и есть. Эти простые слова напоминают о долгой истории борьбы женщины за свои права, за достойное место в обществе. Но все же я не перестаю спрашивать себя, правильным ли путем мы идем, не потеряли ли мы его суть. Ибо каждый раз, говоря о правах женщины, мы требуем для нее лучших экономических условий, больше вариантов карьеры, более надежной работы, большего уважения... Но при этом всегда подразумевается ее физическое место в обществе, улучшение внешних условий жизни, как будто кроме этого ей ничего не нужно. Поэтому я и не перестаю задавать вопрос: правильным ли путем мы идем? Ведь очень часто забывают о том, что помимо должности и уважения нужно позаботиться и о душе женщины. Несмотря на великие сражения за права женщин, о которых рассказывает история, особенно последних веков, многие женские вопросы и в наше время так и остаются нерешенными. Женщина по-прежнему недовольна своим местом в обществе, условиями труда, заработной платой. Даже если говорить о простом человеческом отношении, можно вспомнить многочисленные случаи жестокого обращения с женщиной, о которых ежедневно сообщают средства массовой информации всего мира. 
Если женщина действительно должна завоевать свое место в обществе, встает вопрос, сражается ли она за то, что когда-то имела и потом утратила, или за то, чем в истории человечества так никогда и не обладала? Мне все же кажется, что речь идет о том, чтобы вновь завоевать права, когда-то ею утраченные, - только нужно понять, как это произошло, когда и почему... 
Даже беглый обзор истории показывает, что всегда существовали удивительные женщины, которые смогли потрясти свою эпоху силой духа, ума и красоты, сумели проявить мужество и решительность, когда от них требовалось преодолеть условия и предрассудки своего времени. Я не имею в виду только конкретные личности, но вспоминаю также, что существовали целые цивилизации, предоставившие женщине возможность занять в жизни общества очень важное место, место, принадлежащее ей по справедливости. И это были не только общества, известные нам как матриархальные, но также многие другие, основанные на патриархате, но несмотря на это позволившие женщине сыграть решающую роль, роль носителя культуры. 
Сегодня появляется все больше книг, исторических и полуисторических романов, которые возвращают нас к древним цивилизациям матриархата, где женщина всегда главенствовала, где женские божества были верховными в пантеонах, где все вращалось вокруг этой центральной фигуры, ядра, сплачивающего вокруг себя все человеческие существа и их судьбы. 
Речь не идет о том, что в те далекие времена женщина присваивала себе всю власть, оставляя мужчине вторичную, унизительную для него функцию. Просто она играла преобладающую роль, она была центром жизни, и благодаря ее усилиям все люди объединялись вокруг одной оси. Может быть, именно это утрачено сегодня. Утрачена роль центра, оси, ядра, сердца и источника вдохновения, о котором рассказывали древние мифы Греции и Рима. Они говорили об удивительной и загадочной богине Огня. Она проявляется везде и во всем: в центре Земли, в огне, горящем на алтаре и в домашнем очаге, в центре дома и в центре храма... и все это Женщина. Это огонь жизни, имеющий магическое свойство притягивать и объединять. 
Как же получилось, что постепенно женщина стала терять свою индивидуальность, свою настоящую роль? Причиной тому обстоятельства жизни, выдвигавшие на первый план то психологические факторы, то религиозные, либо сочетавшие их все... Психологическая причина состояла в том, что со временем стали придавать слишком большое значение отрицательным качествам женской природы, выносить их на передний план. Отрицательные качества есть у всех, и у мужчин, и у женщин. Но слишком часто стали утверждать, что женщина пассивна, имеет мало творческих способностей и очень сильное чувство собственничества; что она не выходит из дома, ей нужны покой и неподвижность; что она постоянно манипулирует другими, чтобы получить то, чего пожелает; что она чересчур чувствительна, эмоциональна, непостоянна; при такой психике ей нельзя доверять серьезные дела, требующие упорства и терпения, ибо кто знает - вдруг на полпути ей надоест и она все бросит, чтобы заняться чем-то другим... 
С точки зрения религии - в ее поверхностном, не эзотерическом понимании, - женщина стала чуть ли не символом зла. Как же мы умудрились, дорогие дамы, заслужить этот "почетный" титул грешницы и искусительницы? И все это началось с простого ребра? Надо признаться, что из малого мы с вами сотворили достаточно много. Самое интересное, что все это внедрилось в подсознание не только мужчин, но и всего человечества. И что любопытно: когда женщина молода и красива, она становится предметом вожделения, но в то же время ее отвергают и опасаются, потому что желают ее тайком, скрытно. Молодая и красивая, она становится искусительницей, символом зла! Вот если она спокойно сидит дома, заботится о детях и занимается хозяйством, то воспринимается всеми положительно. Пожилая женщина, которая уже не может никого обольстить своими чарами, также ни для кого не представляет опасности, у нее уже можно попросить совета, и к ней относятся нормально. Но это несправедливо. Женщина всегда остается одной и той же. 
Вследствие всего этого женщина порой начинает сомневаться в своей индивидуальности, она терзает себя вопросами: "хорошая я или плохая? правильно ли я поступаю? что еще я могу сделать?" Подобные вопросы заставляют ее еще больше терять свою индивидуальность - и круг замыкается. Находясь в худших условиях, чем мужчина, она решает сражаться с ним за свои права. Так начинается мучительная борьба, уже не для того, чтобы показать свои достоинства и способности, а для того, чтобы посоревноваться с мужчиной за то место в обществе, которое занимает он. 
Эта долгая борьба, особенно острая в течение последних двух веков, отнюдь не помогла женщине вернуть уверенность в себе, а наоборот, сделала ее еще более слабой, еще более ранимой. Какими способами она пытается состязаться с мужчиной? Стараясь завоевать такое же положение в социальной сфере, такие же ответственные должности, зарплату, успех... Женщина соревнуется с мужчиной, но в то же время она нуждается в его поручительстве, в одобрении своих шагов... Женщины-победительницы, выделяющиеся в обществе, обычно достигают успеха именно тогда, когда получают поддержку от одного или нескольких мужчин, которые ручаются за них и содействуют их продвижению по социальной лестнице: "Ты способная, потому что тебе удалось проникнуть в общество мужчин; ты перспективная, потому что мы принимаем тебя в свои ряды, позволяем работать рядом с нами; ты хорошая, потому что мы доверили тебе большую ответственность, потому что, надо признаться, у тебя есть талант..." На самом деле это соревнование порождает зависимость, ибо на всем его протяжении женщина нуждается в том, чтобы в ней признали мужские качества, и причем сделать это должны сами мужчины. Оно заставляет ее постепенно утрачивать свои истинные качества, поскольку она должна сражаться, работать, завоевывать, спорить как мужчина, а не как женщина. Она ведет себя не так, как свойственно ей, а пытается делать все так, как это сделал бы мужчина. 
Любопытно, что многие социологи уже приходят к выводу, что наша женщина-победительница, которой удалось завоевать все, о чем она мечтала, - престижную работу, хорошую зарплату, уважение и признание, - в один прекрасный день задает себе вопрос: "А для чего мне все это? И что мне делать теперь?.." Несмотря на все свои профессиональные успехи она продолжает чувствовать себя неудовлетворенной, уставшей... Она видит, что все более и более отдаляется от семьи, ей хотелось бы больше времени проводить с детьми, если они у нее есть... Отсюда и вопросы, прозвучавшие в начале: идет ли женщина по правильному пути? Действительно ли ее предназначение в том, чтобы постоянно соревноваться с мужчиной и пытаться стать похожей на него, или она должна возродить свою подлинную природу, свои естественные женские качества? 
Много говорится о равенстве между мужчиной и женщиной, но ведь понятие равенства - это палка о двух концах. Разве мы одинаковы во всем? Говоря о равенстве, я имею в виду не это. Речь идет о равенстве в условиях, ибо мы все - и мужчины, и женщины - в первую очередь человеческие существа, и в этом смысле все мы нуждаемся в одинаковых условиях для проявления всех наших стремлений и потенциалов. Женщина также нуждается в шансах и условиях, чтобы проявлять себя - такой, какая она есть, такой, какой она должна стать в жизни. В этом смысле - да, я думаю, что должно существовать равенство; но это не означает, что мы должны стать равны - то есть одинаковы - по характеру, свойствам и образу жизни. 
К концу XX века попытки достичь равенства между мужчиной и женщиной привели к полной неразберихе. Их черты настолько перемешались, что уже непросто понять, кто есть кто. Причем я не имею в виду внешний вид, ибо он уже стал весьма относительным (иногда надо долго и внимательно всматриваться, прежде чем обратиться к человеку "госпожа", "господин" или "простите, пожалуйста"). Причина путаницы в чем-то более глубоком: стирая границы между характеристиками той и другой натуры, мы становимся похожи друг на друга как две капли воды. 
Сегодня мужчине очень сложно понять, в чем состоит суть его мужской природы, а женщине - каковы ее женские качества. Критерии размыты, отсюда и возникает путаница: если мужчины или женщины не имеют в качестве точки отсчета противоположный, дополняющий их пол, то им очень трудно определить свойства их собственной индивидуальности. Ибо наш ум и наши механизмы мышления всегда работают по принципу дуальности: мы понимаем, что такое белое, сравнивая его с черным; мы понимаем, что такое день, сравнивая его с ночью; говоря о добре, мы должны соотнести его с понятием зла. И так всегда: мы рассуждаем, сравнивая противоположные, но дополняющие друг друга характеристики. В наши дни в обществе не хватает точек отсчета для того, чтобы определить свойства женской и мужской природы. И мне кажется, дело не в том, что женщина не может найти своего места в обществе, дело в большой неопределенности в ценностях. Многие запутанные представления и предположения мешают найти место в обществе также и мужчине. Своего места не находят ни молодые, ни дети, ни взрослые, ни старики... Проблема выходит далеко за пределы взаимоотношений мужчины и женщины. Каждому человеку сегодня трудно найти достойные критерии и систему ценностей, которая позволила бы ему по справедливости занять свое место в обществе. Не думаю, что это проблема внешнего равенства: на самом деле мы стремимся к равенству другого плана, основывающемуся на гораздо более глубоких элементах. 
В современном обществе много говорят о феминизме; часто и женский праздник, и многие попытки борьбы женщин за свои права рассматривают как проявления феминистского движения. Что представляют собой феминистские движения, действующие безусловно с благими намерениями? Это движения предъявления прав, все более и более острых требований в пользу женщин, долгие века отодвигавшихся на второй план, долгие века вынужденных жить в зависимости от кого-то: если есть мужчина-защитник, будь то муж или сын, тогда все хорошо, но если такого мужчины нет - женщина "не состоялась", так же как и если нет кого-то, кто содержал бы ее. Как логическое следствие всего этого возникли феминистские движения, ударяющиеся в другую крайность. Отстаивая свои права, женщины хотят стать похожими на мужчин и вступают порой в настоящие сражения с сильным полом. Некоторые феминистские движения из борцов за права женщин превращаются в борцов против "мужского шовинизма" или "мужчин-самцов". И все вертится вокруг того, кто взял верх, кто преуспел, кому посвящено больше страниц газет и журналов, кто вызвал к себе больше внимания. На мой взгляд, для многих феминистских движений, выдвигающих сегодня свои идеи во всем мире, подобные битвы заранее проиграны: даже и завоевания их нестабильны, ибо зависят от сиюминутных мнений и точек зрения. 
Истинное завоевание женщины состоит в том, чтобы вновь открыть для себя богатства своей души. Если пробуждение души женщины станет основным критерием в ее борьбе за собственное достоинство, если благодаря этому она начнет пробивать пути, ведущие к проявлению ее истинной природы, то гораздо легче будет определить, в чем состоит суть души мужчины, и, возможно, исчезнут поводы к соревнованию между ними. Речь уже не идет о том, чтобы доказать, что женщины способны делать ту же работу, что и мужчины. Мы не верим, что существует чисто мужская или чисто женская работа. Четко доказано, что все могут делать все, с большим или меньшим успехом. Никто - ни мужчины, ни женщины - не может монополизировать ту или иную работу, просто у них разные подходы к одному и тому же делу. Они по-разному проявляют свои чувства, идеи и взгляды, потому что именно душа всегда подсказывает, как нужно подойти к проблеме. 
Это приводит нас к вопросу о том, что такое Душа. Я не буду определять душу с религиозно-теологической точки зрения, а попытаюсь взглянуть на нее с точки зрения психологической: душа - это целостная и поистине внутренняя сущность. Она обладает энергией, которая может опираться на материальные формы, но в то же время способна подняться к небесному, к метафизическому, к великим мечтам и великим идеалам. И в душе женщины, и в душе мужчины есть элементы, нюансы, состояния, на первый взгляд различные, но не противостоящие, а дополняющие друг друга. Они могут прекрасно сочетаться, и именно поэтому исчезают все поводы к соревнованию между ними. 
Я верю, что в душе каждой женщины есть что-то от мужской природы, а в душе каждого мужчины - что-то от женской. Описывая в общих чертах свойства мужской и женской натуры, можно сказать, что душа мужчины естественно тянется к проявлению вовне, в то время как женщина по сути своей гораздо более обращена к своим внутренним переживаниям. Душа мужчины нуждается в действии, стремится к росту, развитию, расширению, тянется к приключениям и пробиванию новых путей. Женщина стремится к тому, чтобы хранить, укреплять, упрочивать, защищать. Душа мужчины импульсивна. Душа женщины стремится сохранить все, что ее окружает, все, что ей дорого. Мужчина с головой погружается в творчество. Женщина находится в постоянном поиске практичной, функциональной стороны вещей. Речь не идет о том, что ей не хватает творческих способностей, - напротив, их у нее предостаточно. Только женщина, даже когда творит, всегда задается вопросами "почему?", "ради чего?". Основной импульс всему, что делает мужчина, придают его мысли и идеи, а женщине - интуиция... Как прекрасно было бы объединить душу мужчины и душу женщины, ибо тогда мы бы достигли гармоничного сочетания между действием вовне и внутренним созерцанием, между пробиванием путей, развитием, ростом - и сохранением того, что растет и развивается. Вместе с импульсом к действию мы могли бы получить силу, позволяющую охранять и защищать этот импульс. Мы могли бы с головой погружаться в творчество и в то же время находить практическое применение того, что создаем. Мы имели бы прекрасные мысли и идеи, которые при этом были бы обоснованы и подкреплены интуицией... К сожалению, в действительности дело обстоит совсем не так. Нам еще не удается дойти до гармоничного сочетания между мужчиной и женщиной, не получается устранить дух соперничества и достичь согласия; мы еще не пришли к тому, чтобы мужчины и женщины работали сообща, дополняя друг друга, и чтобы все поняли, что и те и другие нужны такими, какие они есть, ибо они являются половинами единого человечества. 
Попытаемся сформулировать несколько простых практических советов для женщин. В первую очередь, женщина не должна пытаться стать похожей на мужчин. Нет необходимости превращаться в мужчину, чтобы стать великим, стать героем; есть женщины, которые могут стать великими воинами, но для этого они прежде всего должны открыть для себя, в чем состоит их сражение, где их поле битвы, каким оружием они располагают и с каким врагом борются. Большая ошибка женщин заключается в том, что они пытаются подражать героям-мужчинам и вступают в битву, которая для них несвойственна. Много лет назад от своего учителя, профессора Ливраги, основателя "Нового Акрополя", я получила ценный совет. Помню, тогда я присутствовала на очередном занятии по риторике, где мы учились искусству публичного выступления. Я слушала его, любовалась изяществом его речи и движений и, когда подошла моя очередь говорить, первым делом стала подражать ему. Я просто смотрела на то, что он делал, и точь-в-точь копировала его. После занятия он отвел меня в сторону и сказал: "Так ты никогда не научишься хорошо говорить, ибо вместо того, чтобы быть сама собой, ты стала лишь только копией того, что делаю я. Я могу объяснить тебе некоторые разговорные техники, но для истинного искусства речи их недостаточно. Ты должна говорить так, как ты чувствуешь, выражать себя такой, какая ты есть. Ты должна пробудить все, что есть в тебе. Ты никогда не будешь говорить так, как могу я, но зато будешь говорить так, как сможешь только ты и никто другой..." Действительно, я никогда не могла достичь его уровня, его глубины, ибо у меня не было его осанки, его силы вдохновения, его голоса. Мои мысли выстраивались иначе, хотя мы говорили об одном и том же. Когда я все это поняла, мне сразу стало легче - я просто старалась быть самой собой, и дело пошло на лад. 
Основное, что должна уметь женщина, - это принять себя такой, какая она есть. Быть женщиной - не проклятие, а совсем наоборот. История показала нам бесконечно много примеров удивительных, прекрасных женщин, великих героинь в полном смысле этого слова. А сколько героинь неизвестных каждый день проходят через свои маленькие сражения с таким внутренним достоинством и такой силой, что им можно позавидовать! 
Второй совет женщинам - не забывать о том, что их индивидуальность многогранна. Женщина не является только матерью, только супругой - в ней живут также любимая и любящая, жрица, богиня, героиня и художница... Все это прекрасно сочетается в ее внутреннем мире, и она не должна отрекаться от своих внутренних потенциалов в пользу какого-то одного качества, дающего ей возможность занять выдающееся место в обществе - выдающееся только в понимании самого общества. К сожалению, сегодня теряется самое ценное, что есть в женской индивидуальности. 
Если женщина еще не открыла для себя, в чем состоит ее индивидуальность, то она должна ее искать. Некоторые социологи говорят, что для того, чтобы встретиться с самим собой, необходимо совершить путешествие внутри собственной души. Нужно принять себя как женщину; совсем не обязательно строить свою судьбу на основе постоянного соревнования с мужчинами. С другой стороны, женщина не должна зависеть от мужчин. Во время встречи с собой она должна проникнуть в самые глубокие уголки своей души, несмотря на то что порой это может быть очень болезненно - ведь она может узнать о себе много такого, что ей не очень понравится. Но только осознав такие вещи, можно их исправлять. Доходя до глубин собственной души, можно также открыть для себя великие ценности; и только осознав, их можно укрепить и умножить. 
Что такое душа женщины? Какой должна быть душа, сражающаяся за то, чтобы вновь занять свое настоящее место, не только в обществе, но также и в истории? Почти во всех цивилизациях древности, особенно в тех, которые отводили женщине важную роль, душе женщины приписывали четыре основные характеристики, не потерявшие своего значения и в наше время. 
Можно сказать, что душа женщины - это жизнь, энергия, любовь и мудрость. Благодаря этим четырем качествам, являющимся ее подлинным оружием, женщина может стать идеальной героиней и победительницей во всех своих сражениях. Душа женщины - это жизнь во всех значениях этого слова не только потому, что сама женщина может давать жизнь, но потому, что она способна учить жить, способна быть великой наставницей. Она может растить, направлять, вдохновлять... В ее руках - возможность дать жизнь и поддерживать ее. Большой знаток современных мифов Джозеф Кэмпбелл говорил: самое главное - чтобы женщина могла давать жизнь - телу, душе, обществу, цивилизации; если же ей не предоставляется такой возможности, она теряет смысл своего существования. 
Женщине нужно вдохнуть во все жизнь благодаря особой форме энергии, которой она обладает и которая является одним из свойств ее души. Эта энергия не импульсивная, скорее она проявляется как выносливость и постоянство. Удивительно, сколько может вынести женщина, и так же удивительно ее бесконечное терпение! В этом ее великое оружие, и не потому, что она угнетена, а потому, что она невероятно вынослива. Пожалуй, верно, что женщина не обладает большой физической выносливостью, но зато у нее есть огромная выносливость психологическая; в этом источник ее энергии, которую она может передавать через свое спокойствие, через силу, пробуждающуюся в ней, когда она сталкивается с болью и преодолевает трудности. 
Женщина - это любовь. Я знаю, что все мы, мужчины и женщины, умеем любить. Но мужчина включает любовь в свою жизнь, а для женщины любовь становится всей жизнью. Что такое любовь женщины? Если речь идет о любви "с маленькой буквы", то она быстро превращается в любовь эгоистическую, в ней преобладает чувство собственничества; страх не быть любимой становится для женщины важнее, чем возможность любить самой, а страх не быть оцененной по достоинству становится для нее важнее, чем возможность по справедливости оценить достоинства других людей. Но если любовь пробуждает душу женщины, такая любовь превращается в силу, объединяющую все и всех, она становится огнем - теплом домашнего очага, огнем, отмечающим сокровенный центр Земли и сокровенный центр храма. 
Женщина объединяет, сплачивает, гармонизирует и связывает между собой души людей, она вносит согласие туда, где царят раздор и непонимание. Любовь женщины - это щедрость, это великая способность к отдаче. Это способность чувствовать гармонию, ценить прекрасное, сражаться за справедливость. Женщина - это любовь, и женщина - это мудрость, ибо она обладает очень хорошим практическим умом и логикой. Она умеет распознавать, она может все поставить на свои места, оценить по справедливости. И если мы спросим, почему она делает что-то, она всегда сможет это объяснить. Женщина обладает еще одной великой силой, о которой никогда не должна забывать, - это ее интуиция. Она думает, чувствуя. Я знаю, что зачастую таким способом мышления пренебрегают, что он не внушает большого доверия. Но во внутреннем мире женщины любая ее идея всегда объединяется с соответствующими чувствами. Такой подход порождает интуицию, и женщина действительно получает способность предчувствовать вещи и события, предвидеть их; в этом состоит ее сила и ее мудрость. Эту способность мы называем именно интуицией, а не простым угадыванием: женщина не гадает, она просто "знает". 
В древних цивилизациях существовало такое понятие, как женские Инициации. Мы располагаем сегодня лишь весьма расплывчатой, сомнительной и непроверенной информацией об этих таинствах, и потому женские Инициации часто представляются нам в виде странных обрядов и ритуалов, переполненных демоническими образами. На самом же деле великая женская Инициация всегда состояла в процессе пробуждения и завоевания женщиной своей собственной души. В мифах всех великих религий герой должен был пробудить и завоевать свою душу мужчины, а героиня - свою душу женщины. Есть мифы, в которых говорится, что существуют два вида борьбы: одна для мужчин, другая для женщин. 
Так, в мифах о Геракле герой, который в своих странствиях по свету должен совершить двенадцать подвигов и выйти победителем из всех испытаний, проходит через трудности и препятствия, характерные именно для мужской природы (хотя многие из них свойственны и для женской). 
Но есть в мифологии история типично женская - миф о Персефоне, очаровательной юной девушке, очень привязанной к своей матери Деметре, Великой богине, матери всех богов. Однажды на глазах у Великой богини происходит страшное событие: ее дочь похищает Аид, бог подземного мира, живущий в темных глубинах земли. На месте, где Персефона играла со своими подругами, вдруг открывается большая расщелина, из которой появляется колесница Аида. Девушка исчезает, спускается в царство Аида. Это и есть миф о женщине - ведь на самом деле Персефону никто не похищает, она сама должна сойти в подземный мир. Символический смысл мифа в том, что женщина должна погрузиться в глубины своей собственной души, своего внутреннего мира; в этом "нисхождении вовнутрь" и заключается ее Инициация. Женщина нуждается в погружении внутрь самой себя. Она нуждается в том, чтобы искать и найти сокровенные зерна "подземного мира", мира Мистерий и таинств, мира чудес и волшебства. Деметра в отчаянии ищет свою дочь, но все поиски тщетны: она вернется на поверхность земли только тогда, когда для этого придет время. Когда Персефона возвращается, она обнимает свою мать, радуясь новой встрече. Но именно тогда Деметра осознает, как сильно изменилась ее дочь. Это уже не юная, наивная и неопытная девушка, а прекрасная дама, истинная женщина. Вернувшись из подземного мира, она приносит с собой сокровенные зерна мудрости, которую уже никогда не забудет. В царстве Аида она стала истинной дочерью Великого Отца. Вернувшись вновь на землю, она становится истинной дочерью своей Великой Матери. Теперь она имеет Отца и Мать, Великого бога и Великую богиню. Она выигрывает великую войну. Она больше не состязается с мужчиной, ибо уже знает свою силу, свою собственную суть. Изучение многогранной символики этого мифа еще раз подтверждает, что многие из историй, которые мы часто считаем детскими сказками, выдумками, не имеющими никакого смысла, отражают глубокие учения о душе мужчины и душе женщины, об универсальных архетипах - представления гораздо более значимые, чем те стереотипы, взгляды и предрассудки, которые часто ограничивают наше понимание вещей. 
Уже пришло время для того, чтобы женщина имела не только один праздник в году, посвященный ей, но стала хозяйкой самой себе - каждый день, каждый месяц, каждый год. Настало время для того, чтобы она стала главным действующим лицом в своей жизни, обрела уверенность в том, что может делать многое именно благодаря своим собственным качествам и достоинствам. Особенно важно, чтобы она была главным действующим лицом во всем том, что поможет ей стать лучше, благороднее, во всем, что поможет ей с каждым разом брать новые высоты. Женщина должна быть центром везде, где есть любовь, щедрость и отдача, ибо если она что-то просит, то только для того, чтобы отдавать, а если чего-то требует, то только потому, что одновременно всегда протягивает руку помощи. Если женщина раскроется до такой степени, что сумеет отдавать жизнь, энергию, любовь и свою особую, тонкую мудрость, то она станет истинной дамой, подлинной хозяйкой самой себе. И тогда для того, чтобы почувствовать это, ей не нужно будет ждать очередного 8 марта - каждый день станет для нее еще одной возможностью проявить свою душу дамы, создавая уголки гармонии и счастья, вдохновляющие всех, в том числе и мужчин. И тогда, наверное, можно будет учредить еще один праздник - Международный день человека, чтобы насладиться отношениями взаимопонимания, мира и согласия, созданными общими усилиями мужчин и женщин, когда уже пробудится душа женщины и - почему бы и нет? - душа мужчины.

Володимир Єшкілєв

КУЛЬТУРА ЗАГАДУВАННЯ
Перш аніж стати законним хранителем Персня Всевладдя, Більбо змагається з Горлумом. Загадує загадки. Перш аніж досягти Темної Вежі, персонажі Стівена Кінга загадують загадки крейзанутому потягові Блейну Моно. Кожна порядна казка передбачає героя, що перемагає зло блискучим й несподіваним рішенням загадки. Це не випадково. 

Загадки були першою філософією людства. Такою філософією, котра мала безпосередній практичний вимір. Зокрема, в давнину обряд ініціації хлопчиків передбачав відгадування загадок. Як побутових, так і сакральних. Згадки про ці ритуали збереглися в пам'яті багатьох індоєвропейських народів. Відбувався цей ритуал приблизно так: після випробувань на силу. витривалість та володіння зброєю шаман ставив хлопчика у "священне коло", обкладене камінцями-оберегами, і старійшини починали випробовувати кмітливість кандидата на титул дорослої людини. Починали з легких загадок, які були всім відомі з дитинства, і закінчували новими та секретними, спеціально створеними для певного ритуалу. "Годуй мене, і я житиму. Дай мені напитися, і я помру. Хто може таке сказати ?" - запитував шаман. Кандидат відповідав "вогонь" і плем'я гучними криками вітало нового воїна. 

У теперішньому цивілізованому суспільстві роль ініціальних загадок відіграють тестові системи. Передусім ті, якими вимірюють IQ. Зріла і розвинута громада не може дозволити собі такої розкоші, як відсутність фільтрів, які б на ранніх стадіях відбраковували дебілів, імбецилів, олігофренів і просто дітей та підлітків з низькими інтелектуальними здібностями. Цим відбракованим суспільство відразу вказує їхнє місце під сонцем - десь на нижчих щаблях сервісного ресурсу, де вони зможуть заробити на прожиття. Вони не мають потім плутатися поміж швидкомислячими чи успішними, діставати їх своєю тупістю. Заздрити їм. Шкодити. Для слов'янського менталітету ця технологія відбраковування людського матеріалу все ще видається надто жорстокою. Ми ще не навчилися будувати "фільтри для невдах". Невдахи і ті, хто не встигає, у нас ще й досі - священні корови. Їх жаліють. Їм не загадують загадок, щоби не травмувати бідолах. "Невстигаючі" навколо нас горді й борзі, з нахабними та вічно ображеними пиками. Вони не хочуть відходити на соціальне узбіччя. Навпаки. Користуючись відсутністю фільтрів, вони досягають найвищих рівнів соціальної значимості. Вони оточують себе такими самими "двієчниками життя". Командами агресивно відсталих. А ми потім дивуємося високопосадовцям, які белькочуть з екранів телевізорів щось недоладне і глипають загубленими посеред целюліту оченятами. В раціонально організованих суспільствах цю "породу" відганяють від "кар'єрних ліфтів" у тринадцятирічному віці. У нас - гладять по гулястій голівці і за певну суму зараховують до університетів. 

Чому у нас не встановлена загальносуспільна система інтелектуального тестування ? Тому що суспільством керують "невстигаючі". Тому що телебачення пропонує нам не дивуватися успіхам бадьорих і розумних, а плакати над химерними долями різних невдах, пришелепкуватих й нецікавих "безтабушників". 

Ми потребуємо загадок. Цілих систем загадування. Національної тестової культури, відсутність якої гальмує наш розвиток. Інакше навколо нас буйно й борзо розквітне культура рафінованого та суспільно пошанованого дебілізму. Зрештою, вже квітне. 

Безперечно, ця національна тестова культура буде передбачати певну формалізовану жорстокість відбору. Так. Але в технологічно збудованому суспільстві немає місця для дешевого гуманізму вічних плакальників. Ми повинні відгадувати загадки, а не колупатися в носі і чекати, хто ж нас пожаліє і принесе шпаргалку з відгадками. 

Олексій Цвєтков

БОГ ЖИВИЙ І БОГ МЕРТВИЙ
Маніхейський трактат "Бог живий і Бог мертвий" залишився тільки в описах його критиків. Невідомо навіть, чи був він "маніхейським" у власному сенсі чи богомильським, катарським, маркіонітським. Перша претензія ієреїв до тексту була така: віра підмінюється брехливим знанням і не залишається місця для Бога. 

Дійсно, Бог, як персонаж нашої свідомості, це тільки уявлення про власні нереалізовані можливості, відчуджені у вигляді образу. Принаймні, всередині більшості черепних коробок. Але таке визначення не заперечує бога-спасителя, а тільки уточнює, що в нашій свідомості Бог має відчуджену причину, так само, як відчуджений він від нашого світу, інорідний, присутній лишень у світозапереченні як необхідне-неможлие. В оточуючій реальності, котра приблизно повторюється свідомістю, Бог так само присутній лише як нееалізована нами можливість. 

Контреліта, котрою тоді були "маніхеї", практикувала добровільну реалізацію Страшного Суду для себе і для всіх, хто захопився її ідеями. 

Світ для гностика - це поема, котру ніхто до тебе не читав і непрочитає опісля. Це не означає, що світ - дуже добра поема. Ти читач, критик, редактор і редагуєш її сам. Все, що не зміг зрозуміти в книгах, ти переживаєш, дивлячись на світ з вікна, як ліричну дрож, що вмістила у себе все, що тут буває, окрім тебе самого. 

Суть ліричного переживання у неможливості бути свідком власної перемоги. Це не означає: неможливо перемогти. А саме: неможливо бути свідком цього. Тріумф завжди дістається іншому, навіть якщо він дістався тобі. Неможна після перемоги залишатися тим, ким ти був тоді, коли хотів її. Настільки ти відчуваєш цю неможливість, настільки ти лірик. 

Вище ліричне переживання відчуває шахід-самовбивця, коли приймає рішення стати живою бомбою. Після цього він ізнає світ як цю саме поему, нодоступну нікому, окрім нього. Він сам вирішує, чим і де закінчується поема реальності. Стає її автором, добровільним влаштовувачем страшного суду. Знає це, але не може бути свідком цього. 

Популярна серед лівих думка: слід лише урівняти палестинців з ізраїльтянами в реальних економічних можливостях - і шахіди майже зникнуть. 

Гроші - універсальний вимірювач. Еквівалент всього вартісного. Заради них. Але ж не заради паперових, електронних одиниць. Заради комфорту, котрий за них купиш. основна ктивність нашого сучасника присвячена зароблянню цього комфорту. Комфорт розуміється-виглядає, звичайно, по-різному: від дивана з телевізором до екстремального туризму в Амазонії. Суті це не міняє: двонога істота, яка поспішає до комфорту, - це інфантильний самовбивця, який відмовляється від СВОГО МОЖЛИВОГО СЕНСУ В ІСТОРІЇ. Всією своєю діяльністю ця істота говорить: я не просив мене народжувати, я не обирав цю реальність, я не відповідаю за неї і тому я хочу жити з чесно заслуженим комфортом, а потім померти, адже і тут нема вибору. У "примітивних" суспільствах такому станові відповідають діти, жінки і всі ті, хто не пройшов ініціацію, кому НЕ ПОВІДОМЛЕНО ГОЛОВНЕ ЗНАННЯ ПРО ВЛАСНИЙ СЕНС, не вербуалізоване. 

Але сенс є у всього, що присутнє, незалежно від його думки на це. Вищеописана людина пасивно бере участь в історії, виробляючи додаткову вартість і споживаючи товари, тобто примножуючи капітал. Коли вона помирає, капітал залишається і продовжує діяти. КАПІТАЛ - ЄДИНА, дана такій людині, ФОРМА БЕЗСМЕРТТЯ В ІСТОРІЇ. 

Че Гевару використовують у рекламі. Це нервує багатьох лівих. Системі для її ропаганди необхідні саме крайні, "утопісти": Троцький, Ленін, Сапата, Бакунін. Додатково їм приписуються вже зовсім фантастичні особливості. Орієнтація радикалів на такі фігури робить з них ВІЧНО ОЧІКУЮЧИХ, ФРУСТРОВАНИХ, ІНФАНТИЛЬНИХ, БЕЗПЕЧНИХ МРІЙНИКІВ, а не нових Че Гевар. Звідси така рекламна та літераторська любов до цього типу революційних героїв. В історії вони небезпечні. Але в пропаганді, як образи, вони амортизують радикалізм. Артемій Троїцький обожнює Че та їздив на його кубинські похорони, що відбулися через тридцять років після болівійської смерті. Діє це так: порівняй себе Че, зрозумій, що ви з різних планет, купи майку з його портретом і покійся з миром. 

Наступний закид ієреїв до трактата: "маніхейське" заперечення народжуваності. Його сенс ще і в тому, що економічна непродуктивність, антитутешність створює суспільство, котре не повинно мати більше тутешніх та економічно успішних сусідів. Куплять - завоюють. І не слід розмножуватися: не прокормиш. Тому "маніхеї" - вічна контреліта. Звідси необхідність таємного суспільства, що проявляється в новому часі як революційна змова. 

Їх мистецтво не додає у світ нічого нового, але звільняє світ від чогось старого. Таким чином, їх мистецтво зводить світ до першопочаткового ейдосу, замислу, абстрактному скелету, схеми, іскри сенсу, котра поневолена архонтом матеріального втілення. 

Мистецтво - це рентгенівський промінь, твір - наскрізний знімок, і промені мистецтва контреліти небезпечні для душевного спокою та здоров'я, хоча їх видно не одразу. 

Діалектичний парадокс в тому, що "віддалення зайвого" призводить до Аугенблік. Цей гегелівський термін переведемо як "Подія". Момент, вимагаючий посилення конфлікту заради відміни його умов. Аугенблік - ВТРУЧАННЯ ІСТОРІЇ У ПОВСЯКДЕННЯ, не може відбутися в рамцях координат глобальної матриці, але прагне змінити саме цю матрицю, задані, здавалося б раз і назавжди, умови. Змінити сам код, саму зумовлену послідовність, котру ми не критично сприймаємо якбезваріантну "реальність". Дія не "в умовах" і не "всупереч" їм, але успішний замах на самі умови, вибір неочікуваного та "неможливого" майбутнього. Так трактат пояснює спроби Симона Мага літати в повітрі. 

Система тормозить, страхується від Події. Маніпулює своїми. Демонструє чужих і лякає ними. Будь яка її маніпуляція розкладається на два мовних прийоми: якщо не підійде один, підійде інший. 

Називати старі неприємні речі новими приємними іменами, або навпаки. 

Називати нові цікаві явища старими назвами, що вже приїлися. 

У двадцятому столітті всі вивчили, що "імперіалізм" - це "фак" і "шіт", та й саме слово ввели ліві, щоб викрити транснаціональну владу капіталу у багатоманітті її форм. Тепер замість імперіалізму етикет вимагає говорити "глобалізація". Але її ворогів, вчорашніх борців з імперіалізмом, виявилось знову безліч. І коли "антиглобалістів" намагаються нам по-зрозумілому пояснити, розпочинається казка про те, як "ну молодь, вона завжди проти" і про те, що це "відродження нових лівих, як в 68-му". Все це повна фігня хоча б тому, що беруть участь в акціях прямої дії всі шари суспільства, а не заморочені Сартром студенти, як у 68-му, і діє "рух рухів" в усьому світі, скоординований через Соціальні Форуми. І ще тому це фігня, що капіталізм, проти котрого шуміли в 68-му був надто м'який, ніж зараз, кейнсіанський, тепличний. 

Ланцюг еквіваленцій. В один народ, країну, націю, мовну спільність нас обєднює, звичайно. не державне насилля, і не славнозвісна "історія", тим більше не мова, не телебачення і не "культура. Обєднює спільне уявлення про те, що скільки повинне коштувати, що еквівалентне чому. Україна і Росія - це зараз дві різних країни-спільноти тоу, що в них різний консенсус у питанні про те, що таке гонорар за статтю, нормальна зарплатня, квартирна платня, скільки коштує зїсти біг-мак, їхати на таксі, найняти кімнату. А шенгенська Європа єдина, тому що там ці уявлення якраз спільні. Ланцюг еквіваленцій, більш-менш визнана усіа, ось що тримає разом. А всі історичні та культурні "причини" - фантастичні ідентичності, перекинуті у терпляче минуле, є виправдання цього сучасного ланцюга еквіваленцій. Втримати і відтворити консенсус - головне завдання еліти, умови її влади. Розімкнути ланцюг у максимумі місць - завдання контреліти. Як тільки незгідних з пануючими товарами-цінами стає критично багато. розпочинається розкачування: еміграція, невдад. хвилювання, містицизм та очікування кінця світу з дня на день. Можна приступати до реалізації цих мазохістських очікувань. Вся аналітика системи зводиться зрештою до вияснення простого питання: де межа консенсусу, в яких рамцях ціни на все можуть пригати безпечно для самої спільноти, а в яких вона почне конфліктно розслоюватися, взаєморозуміння зникне і почнеться сутичка. Чому на Заході нема революції, адже там все так не погано з радикальною теорією та антибуржуазною культурою ? Тому що більшість зорганізована у спільність, звязана ланцюгом еквіваленцій, згідно з тим, що послуга А на ринку прирівнена до затрат В. Чому так багато хаосу у третьому світі, адже дефіцит теорії та книжного нонконформізму, та й взагалі біда з грамотністю, люди вічно затиснені в якусь убогу брехливу опозицію. Тому що ланцюг еквіваленцій постійно розвивається, люди з однієї вулиці прирівнюють А до В, а люди з іншої А до С. В не рівне С і кров проливається. Захід хитромудро висосує соки, багатства, прагнення з решти світу і забезпечує собі необхідний внутрішній консенсус у суспільстві. Решту світу біснується, кусає себе за хвіст та пригає через голову, не в стані повторити досвід Заходу, тому що нема з кого висосати, крайні. Слід взяти теоретичні напрацювання із Заходу і нанести удар поза його межами. Товариш Мао, а потім субкоманданте Маркос це розуміли чудово. Нехай люди, які згідні один з одним з приводу ціни біг-мака поділяться з тими, хто сперечається один з одним про ціну. 

Система допускає існування нереальних альтернатив: секти, будь-які ізоляціоністи, радикали, андерграунд - у себе на Периферії в ролі безпечного "діснейленду" для інфантилів та невдах. На цій Периферії, "частково", "до певної допустимої міри" всі "глибоко незгідні" існують як омріяні моделі, проекти, задуми. Різною мірою вони прагнуть реалізуватися, виконати той Великий Проект, на котрий претендують - преображення, революція, очищення, реставрація - що у кого. 

Такий стан речей триває до того часу, доки у системи достатньо ресурсу. Тобто всі ці умовні альтернативи - не вічно допустима розкіш. Вони можливі, доки вистачить міці постійно окреслювати еластичні кордони цих гетто. Для Системи боротьба зводиться до окреслювання (методів безліч, від арештів та таємних убивств до фінансування потрібної "атмосфери"), а для магіналів та автономів - до розширення, до руху в Центр. Доки система ресурсна і в ній нема достатньої кризи, цей тягни-штовхай нікуди не рухається. Окрема відволікаюча модель: модно стверджувати, що "центру" як такого нема, а є "тисяча плато" - безкінечна багатоманітність підпорядкованих різним правилам сфер, слід лише тільки: цікався та обирай, як турист обирає курорт. Це - неправда, зручна для Системи: вона культурно заховалася, і приємна для Периферії: невстидна капітуляція під виглядом ілюзорної багатоманітності. На будь-якому курорті відбувається приблизно одне й те ж. 

Створити кризу, звісно, неможливо. Але, вона неминуча, бо до кризи ведуть саме ті причини, за рахунок котрих й існує сама Система. Радикали працюють на розширення простору, поглиблення своєї альтернативи, вербування агентів у ворожому таборі, посилення міцності. Історична перевірка їм буде, коли Центр поступиться через внутрішню кризу і всі "ломануться" з Периферії всередину, навіть ті, для кого це давно вже став лише "лайфстайл". Тоді стане очевидним, хто якої був міцності, той і займе Центр, викидуючи решту на Периферію, або взагалі із суспільства. Саме так вчинили більшовики після 17-го зі своїми менш інтенсивними союзниками в революції. Доки нема достатньої міри кризи, є сенс максимально, для взаємодії всіх незгодних, посилювати тиск від Периферії до Центру. Адже що таке "криза" ? Це лише неможливість для Системи утримувати нас там, де ми сьогодні перебуваємо. 

Ще один частковий аргумент проти контреліти: все, що вона говорить, є лишень література, талановиті метафори, потрібні не для того, щоб їх втілювати. "Бог живий і Бог мертвий" описується бичувателями єресей як "удатна байка, що затуманює внутрішній погляд і відволікає від служіння". 

Але література - це виставка досягнень мови, майже що посоромлення людей. демонстрація мовних, комунікативних можливостей, викликаюче перевищуючих середньовічне застосування слів. В цьому сенсі, феномен літератури сам по собі - спосіб критики системи через контрасне заперечення і викриття обслуговуючого систему мови. Контреліті приписують схильність до абсурду. Але це великий абсурд, не надуманий. Те, що відбувається у літературі, повинне бути виклично можливим. Неймовірним, але очевидним. Високий абсурд не суперечить нашому досвідові, навпаки, оживляє і дає шанс по-новому використати цей досвід, посвятити його більш важливим, екзистенційним завданням. Можливий абсурд, констатація того, що запросто могло б відбутися, але ставить все, з чим ми змирилися, з ніг на голову - ось що таке сюжет, необхідний контреліті. Це монетка, котра тисячу раз підряд падає третьою стороною. Тільки такий сюжет і виражається зазвичай у літературі контреліти, як у якісній мові, присвяченій завданням, не доступним Системі та її понурим лялькам. Без такої мови не буде відсторонення досвіду, деавтоматизації сприйняття. Тобто, в будь-якому випадку, література слугує контреліті та її перманентному повстанню, викриваючи нас в мовній убогості і даючи нам пережити реальність утопії за допомогою танцю образів та звуків, що пробуджується. 

Слух та Зір у трактаті відповідають рисам двох перших братів. Номад Авель швидше прислухається до того, що йому говорять, а осілий Каїн швидше придивляється до того, що говорить Зустріч з Іншим у номадів: приз, нагорода, здобич. Сенс життя - мандри, часто це їх губить. У осілих зустріч з Іншим до останнього ігнорується, а якщо і трапляється проти їх волі - демонізується як небезпека, загроза, вроки. Вони прагнуть до повторення, повернення, і багато що на цьому вічному колі втрачають, іноді й життя. 

Коли масони говорять через французьку революцію: "Всі люди - брати!", вони, звичайно, мають на увазі архетипових, перших двох братів, тобто не знімається конфлікт між ними. 

Нестор Махно відшукав місце у своєму соціалізмі для тих і для інших. Його "Гуляй-Поле" так і слід розуміти. В цій назві обидва начали: Гуляй - Авель, Поле - Каїн. "Гуляй" на першому місці. Нестор Іванович відносив себе, звичайно, до номадів. 

Соціалізм від Махно: самокеровані селянські общини вільно працюють на приналежній їм землі. Самокеровані профспілки розпоряджаються на своїх заводах. Жодної держави та грошового ринку: взаємовигідний обмін. Проте, відзвук державності, відзвук якоїсь зовнішної беззаперечної збройної сили у махновській утопії залишався. Адже весь цей мужицько-пролетарський рай (Поле) для людей чесних, працьовитих, але без бойового інстинкту. Для тих, кому цей власне інстинкт підошви пече, є революційна армія. Туди дорога всім, кому гвинтівка, кінь та небезпека, а також сам принцип революції дороще борони, станка і зазслуженого добробуту. По-перше, революційна армія (Гуляй), що вічно котиться землею, щоб обороняти соціальну ідилію від зовнішніх посягань і розширювати на карті революцію до тих пір, поки вся земля не вкриється сіткою горизонтально повязаних самокерованих комун. По-друге, революційна армія, яка ніколи не зупиняється, безосідла, потрібна і потім, щоб завжди котитися планетою у різних непередбачених напрямках - без адреси, без власност, без "історичної батьківщини", у вічному номадичному поході в ім'я неперервної революції. Необхідна, щоб обновлювати анархічний лад там, де він закис, деградував, викривився. Махно підозрював. що у вільних від експропріації та влади землях авторитарна небезпека буде регулярно виходити з темного дореволюційного нутра людей, повзти з кишень ушлих мінял, які взяли на себе вигідні звязки між різними колективами, випромінюватися з нової бюрократії, котра невидимо стане знову виникати в самих общинах і синдикатах, зрештою, від сімейності, за інерцією, властивою людині, хоча право спадковості й буде скрізь відмінене. Про такі нехороші можливостірозповідали батьці каторжани Аршинов і "дядя Волін", які читали Бакуніна. Армія буде падати на голови людей, як небесний суд, як покарання за реставрацію. Її загони будуть вогнем проходити, повторюючи в мініатюрі революцію, показуючи, настановлюючи. відрубаючи пальці і купаючи в дьогті, розстрілюючи, забираючи із собою. Революційна армія стане субєктом революції, що вічно розгортається на карті, що відгукується на поклик, завжди готова відкинути прокляте минуле, що проступило в людях, вроки, дореволюційну історію. Таким чином, нігілістичне і безродне начало анархізму втілиться у великому революційному марші все нових і нових носіїв бойового інстинкту, а начало утопічно-облаштувальне та родове збереже той людський лад, чистити й оновлювати котрий стане армія неперервної революції. 

Крім Каїна та Авеля головним персонажем "маніхейського" анускрипту був Сиф, ще один син Адама і Єви. Той, хто не бачить і не чує, бо залишився в раю. Саме він - портрет гностика. Який зняв свою голову на знак довіри до Бога Живого. 

Наскрізний образ "Бога Живого і Бога Мертвого" - драбина, котрою ніхто нікуди ніколи не ходить. Ієреї бачили тут брехню і перекрут сенсу видінь святого Якова. Символізм драбини розумівся гностиками не в сенсі: йти на небо ногами сходинками. А в сенсі: кожен план реальності - малюємо горизонтальний відрізок - має центр - ставимо в середині відрізку точку - це полюс плану. Фаллос, довкола котрого тут все намотується. Там перебуває вища істота даного плану, воно - максимум можливої в цьому плані субєктивності, повна реалізація ... Але цей же полюс є ліфт наверх, вертикаль, потрапивши в центр, співпавши з найвищою істотою свого плану, піднімаєшся на наступний, поверхом вище - малюємо з нашого полюсу вертикальний відрізок. Але, піднявшись, виявляєшся на периферії нового поверху і рухаєшся до центру - знову малюємо горизонтальну. Отримуємо ступінь. Вони повторюються - ось і драбина. Нею ніхто не ходить. Вона сама - карта шляху наверх. 

На допитах маніхеї стверджували, що кожному слід "знати свій градус", тобто ступінь свого розігнення, піднятості від плінтуса до полюсу. Підвищувати свій і чужий градус - це і є робота контреліти. Будувати себе. В основі таємних революційних товариств відпочатково перебували візантійські-грецькі-єгипетські будівельні союзи. Піднявши градус до "90", тобто максимально реалізувавши себе тут, співпадаєш із периферією наступного рівня і повторюєш все знову. Збільшення особистого градусу є масонське "обтесування будівельного каменю". У Осіріса, судді мертвих, в руках кутник. Це - Страшний Суд. Але й "90" в масонстві аж ніяк не найвищий. Чи можна бути прямішим за прямий кут ? Можна, якщо мова йде про істот, які потрапили вже на наступний план. Ми дивимося на них не просто з периферії, але знизу вверх і додаємо до "90" цю різницю. 

Гностицизм вчить, що "Бог Мертвий" - Деміург мог створити тількитруп. Труп йому від нас і дістанеться. Деміург контрабандно носить в собі іскру світла і нам її дав, звідси і наше життя як можливість заперечення цього світу. Деміург створив горизонталі, всі ці ступеневі перешкоди на драбині, але "Бог Живий", Спаситель дозволив вертикалі. Деміург дав гравітацію, а Спаситель - левітацію. Садомазохізм, що інкремінується контреліті, настільки важливий, бо у гностичній оптиці кожен - напружене конфліктне "соїтіє" між іскрою Спасителя і плоттю Деміурга. У "Богові живому і Богові мертвому" двояко трактувалося Розп'яття: духовне тіло, прибите до хреста тварного світу або змія плоті, розіп'ята на хресті духа. Передбачалося, що гностик, рухаючись до центру плану, рухається від першого розуміння розпяття до другого. Дух стає в ньому яскравіший і активніший, а тіло із узурпатора перетворюється в полоненого. Нетутешня іскра часто зображалася як хрест, тобто вертикальна, йдуча через середину плану, лінія, на котрій є імена спасителя на трьох мовах, а плоть зображалася, як обвивша хрест земля (в той час як ортодоксія, на відміну від гностицизму, проголошує, що й дух може бути падшим, як от Сатана і його сонм, а плоть святою, як от мощі праведників ! - ПРИМ.РЕД.). 

Деміург буде царювати у світі торгуючих один з одним машин, його мрія - виключити людину з історії. Йому непідвладне те, що в нас. Торгувати корпорації зможуть і без людей: продавати один одному електрику, комплектуючі, технології. 

"Всі біди від нерозуміння істини" - жалівся християнський єресіарх. У "маніхейському" трактаті він наткнувся на твердження, що істина не одна, а дві. Вибір однієї з них - віра, визначає весь подальший досвід та аналіз. Спочатку обираєш істину, а потім думаєш вже у ній. Якщо істина мертвого Бога, темного деміурга, який створив матеріальний світ і відповідального за соціальну структуру, що повторює облаштування матерії. І є істина живого Бога, спасаючого нас із темниці світу і звільняючого від соціального відчудження. Формально вони можуть нічим не відрізнятися. Але ведуть себе, проявляються в дії, впливають на реальність строго протилежним чином. За плодами, за вчинками, за поведінкою адептів, а не за словами, тльки й розрізняються. І тому межі для гностика проходять не між релігіями, общинами, мовами, але всередині них. Конфлікт вічний: структура деміурга проти функції гностиків, площина проти вертикалі. Наша реальність - напруження між двома заперечуючими один одного істинами. Суперечка двох Богів. 

У вагоні метро я виймаю з кишені те, що дала мені дівчина в переході. Зелений глянцевий проспектик запрошує в новий магазин "Бенетон" на вулиці 1905-го. Світ приречений - безчуттєво думаю я, читаючи про ціни, призи, виграші, другий - жіночий, і третій - чоловічий, поверхи. Приречений світ, в котрому такий гарний папір щоденно витрачається на рекламу нікому не потрібних тряпок, впарити молодим людям вдається тільки під гіпнозом, вкладуючи у рекламний гіпноз космічні суми, що означають витиснутий з чиїхось шкіряних пор піт. Кіберпанки, зазвичай, праві: людина не справляється з роллю втіленого сенсу всесвіту, вона не стала діяльною душою космосу. Не могла стати відпочатку, а могла тільки створити більш досконалішого кандидата на вищеназвану посаду - електронного гомункула, компютерний модуль, котрому "Бенетон" не потрібний, котрого не розагітуєш. Він буде змінювати реальність і розглядати її до того, що під сподом, творити небувале і відповідати за все. Йому нема справи до політики, сексу, романів, музики тощо. А ми залишимося на історичній обочині, як космічні невдахи, як община лінивих, мрійливих, смертних, похітливих істот, щось на зразок "фабрики митців", влаштованих фотографом Тоскані при цьому самому "Бенетоні". 

"Фабрики" шумної, приємної, але нічого не випускаючої і нікому власне не потрібної. Але навіть в такому стані ми залишимося тільки, якщо наш електронний наступник дозволить, буди вважати нас доцільними у майбутньому., як ми не стали винищувати шимпанзе. Є, проте, і більш песимістичні кіберпанки, ті говорять: буде ядерна перестрілка і люди заберуться з реальності, як канули в історію пітекантропи. Війну, мовляв, ми розвяжемо самі, без втручання нових істот, знайдемо привід. Індо-пакистанський конфлікт цілком підійде або арабо-ізраїльський. Про це був фільм "Термінатор". Війна почнеться тоді, коли штучний розум стане достатньо автономним і здібним до відтворення без нашої участі. В цьому обєктивний і прогресивний сенс ядерної зброї. Щось схоже я думав і раніше, але ця глянцева листівка зробила все явним, відчутним. Контреліта - єдиний аргумент проти неї і такого майбутнього. 

Чим я можу відповісти на вищеназвану рекламу та супутні ій думки ? 

Буває АБСТРАКТНИЙ І КОНКРЕТНИЙ РАДИКАЛІЗМ. Абстрактний радикал прикрашає полки Геноном, Гі Дебором, Бодрійяром і Фуко, він може бути троцькістом "За Робітничу партію !" або езотериком "За новий Еон !". Він зпроектувавсвоє "проти" у безпосереднє сьогодення. Такий радикалізм зручний. Але абстрактні радикали - наш ресурс. Вони можуть багато чому навчити. Ми вже навчимо діяти тих із них, хто не може діяти сам. Ми відірвемо таких від тих, хто діяти просто не хоче і заваджає іншим. 

Радикалізм конкретний бачить не вище черевика, який б'є ворога в обличчя. "Собача" реакція на випадкову деталь: євреї, банкіри, американці, зловредна раса, антинародний режим тощо. Конкретний радикал буває скіном, обманутим вкладником, пікетчиком, правозахисником тощо. Два радикалізми: патологічне бурмотіння під ніс або патологічний вуличний активізм. . 

Але й конкретні радикали теж наш ресурс. Досить наділити їх здібністю узагальнювати, направити проти самої системи відношень між людьми, колективами, цивілізаціями, проти системи відносин, опосередкованих капіталом, проти "обєктивної реальності", заведеної деміургом, як годинниковий механізм. Контреліта - динамічне застосування до цього годинникового механізму. Вона виконує ферментну функцію контакту між абстрактним і конкретним радикалізмом та їх взаємного перетворення у третій. Перетягнути абстрактних в поле бою і дати конкретним мову. Стати між ними "стичковим" вузлом. Так створювалася і надиво довгий час існувала за цим непростим рецептом газета "Лимонка" (в Україні її аналог - газета УНА-УНСО "Голос нації", - ПРИМ.РЕД.) 

Як вела себе контреліта в Іспанії пятнадцятого століття видно з інквізиторського звіту, до котрого додається "Бог Живий і Бог Мертвий" - писемний доказ контакту з дияволом. 

Тринадцять чоловік зуиняються в готелі. Зранку вони зявляються перед господарем в одязі Христа і апостолів, і вражений господар кається перед ними у безлічі гріхів. "Віддай свої нечисті гроші дияволу", - говорить Христос. Тут постає сам диявол з приклеїними до голови рогами, хвостом позаду, взутий у цілком натуральні копита. "Візьми своє і більше не споушуй цю людину", - говорять йому. Диявол невдоволено забирає немалу суму. Нічого не взявши для себе, решта йде геть, залишивши господаря у солодких сльозах. 

Агент інквізиції вислідив їх на кладовищі, где ряжений диявол, Христос і апостоли ділили гроші. Вони обговорювали свою виставу без тіні іронії, як душерятуючу справу, і порівнювали себе з церковними проповідниками. Дізнання встановило: вони були середньовічним театром, з тих, що на свята, біля церков, влаштовують великодні, різдвяні та інші біблійні сценки. "Христос", щоправда, якщо вірити інформатору, шуткував над переляком обманутого, а "диявол" заперечував у тому сенсі, що відтепер вони вселили в нього віру надовго, а це не мало вартує, навіть більше, ніж вони отримали. Можливо, господар готелю взагалі тепер піде в монастир. Помітивши інформатора, злочинці вступають з ним у змову. Він чув про часті "явлення" в цій місцевості і обіцяє їх викрити, якщо вони не поділяться з ним, а ставши "подільником", звісно, буде мовчати. 

Порадившись, вони згоджуються. Пішовши геть і продовжуючи слідкувати за групою артистів, він здає їх фамільярам інквізиції. Цікаво, що ніде більше у звітах нічого не згадується про ті гроші, отримані агентом на кладовищі, і взагалі не пояснюється, з якою метою він вступав з ними у змову, замість того, щоб втекти і донести ? (Проте, згідно з законами, все, що отримував вивідач, вступивши у змову зі злочинцями, залишалося йому в якості гонорату, - ПРИМ.РЕД.). 

Згідно з архівом інквізиції, члени таємної маніхейської общини вірили: "Бог Живий і Бог Мертвий" надиктований відрубаною головою, котру хтось безголовий приніс переписувачу у своїх руках. Його ось вони і називали Сифом. 

Схожий "анатомічний малюнок" є і всередині самого трактату. Гностик влаштований триповерхово. Вище за все - серце. Це сфера вибору. Серцем гностик обирає свій міф і присягає на вірність цьому міфові. Нижче, в руках, знята голова. Це - сфера рефлексії. Гностик оцінює її з погляду обраного серцем міфу. Голова гностика проводить межі всередині речей, поділяючи будь-яку річ на свою та чужу частину. Внизу сфера чресел. Це активність, сума вчинків гностика, підпорядкована двом першим рівням. Активність зводиться до пробудження своїх, спасенних частин всередині будь-якої речі (власність Спасителя, Бога Живого) і до умаління чужих, проклятих (власність Деміурга, Бога Мертвого) 

Щоб зробити Спасителя "багатшим", а Деміурга - біднішим, гностик намагається зняти голову і тримати в руці, нижче серця, але вище чресел - нехай звідти дивиться і розмовляє. 

З мучеників особливо шанувалися маніхейською общиною безголові святі. Іоанн, наприклад. "Іоанніти" - одна з їх самоназв. "Маніхеями", власне, клеймили їх гонителі. 

Перші ж спавші асоціації: Данко у Горького піднімає серце вище голови (ОСЬ СПРАВЖНІЙ ОРТОДОКСАЛЬНИЙ ПРИНЦИП, на відміну від гностиків, з їх опусканням голови нижче серця ! - ПРИМ.РЕД). Символічно здійняті над головою кулаки на революційних демонстраціях. Старе повір'я: твій кулак повторює форму і розмір твого серця. Батай сворив таємне товариство "Ацефал"., яке збиралося й мовчало довкола спаленого блискавкою дуба в лісі Рамбуйє. Якобінці "жартівливо" називали гільотинуванням "зкиненням голови". У Верховена у "Згадати все" лідер повсталих марсіан захований у чожому тілі і голова, яка керує марсіанським спротивом, таким чином, розташована нижче серця. У Беляєвського "професора Доуеля" вона окремо жила. Масони, приймаючи новачка, серце міряють йому вимірювачем, а голові завязують очі, занурюючи її у символічну подобу смертної темряви. Ісмаїліти на святкових збіговиськах катають відрубану голову на підлозі, слухають її пророцтва, а потім ставлять на місце і вона приростає. Стара російська пісня про догадливого єсаула, який розгадав сон про пропалу голову, названу від страху "шапкою". Шапка, заткнута за пояс. 

Якщо ви побачите безголову фігуру з випучено бормочучим м'ячем у руках, вирішіть спочатку: свій це чи чужий, а потім вже слухайте або ні, записуйте або ні, настановчий шепіт цього окремого качана. "Бог Живий і Бог Мертвий" принесений засудженим маніхеям у руках обезголовленого інкогніто. Вони вважали його Сифом, третім сином Адама, перебуваючим досі в раю. Текст не зберігся до наших днів. 

("Философская гезета") 
Александр Дугин

ТЕЛО КАК ПРЕДСТАВЛЕНИЕ
     Чем спасается обыватель от изощренной и нахрапистой агрессии сил "ближнего 

зарубежья"? Он хитр, и, окунаясь в пучки нефтеносно-удушливых сновидений, в 

импульсы и позывы, идущие как бы ниоткуда, как бы изнутри, знает бережно свою 

заветную гавань, свою точку опоры... Куда бы ни заносили обывателя мечты, 

кошмары, алкоголь или испарения плоти, он всегда знает свою родину, свой оплот, 

замерзшую сферу, где все успокаивается и, как ему кажется, упорядочивается. Зона 

порядка обывателя — тело. 

     Распыленный несамотождественный комок путешествующей, нагой, запуганной, 

подставленной острым потокам и невидимым существам души, этот вопль 

заброшенности, потерянная растекающаяся капля жертвенной соблазнительной для 

профессионалов потустороннего светоносной материи, эта хрупкая реальность, 

готовая свергнуться в безумие, в водопады темной и необратимой догадки, всегда 

спасается, когда вваливается в спокойное, сытое, устойчивое, посапывающее тело. 

"Последнее прибежище негодяев". Тело. Оплот, форт обскурантов всех стран и 

народов. Запечатанный ответ. Именно поэтому гадье всегда будет смеяться в мутный 

глаз мыслителя и вибрировать мясоватой грудной клеткой... Обладание телом 

гарантирует им спокойную легкую смерть, так как избавляет от осознания жизни... 

     Жизнь есть жизнь только тогда, когда она становится рискованным фактом 

сознания, когда открывшийся цветок мозга обжигается крапивой невидимого дыхания, 

препарируется бритвами несхватываемого присутствия. 

     "Постойте.. Я уже когда-то видел этого человека напротив на скамейке в 

метро... Где же это могло быть? То ли в бассейне? Нет, по-моему, на вечеринке у 

Павлика..." Может и так, а может в материальном обличье воплотилось ваше давнее 

видение, еще более зловещее от-того, что не наделено никаким смыслом, никаким 

символизмом. Просто наяву вы встречаете ничем не выдающуюся рожу, которую видели 

во сне. Бессмыслица теперь будет преследовать вас, третировать, пугать, 

поучать... 

     Рано или поздно в ваше окно на высотном этаже без балкона постучит чья-то 

рука... 

     Обыватель защищен телом. Но, на самом деле, каждый психически неустойчивый 

человек подозревает, чо здесь есть какой-то подвох. Разве нет ржаво-пружинного 

скелета у истерички? Разве поверженный в белую мужик есть облак сна, а не куча 

жира, мышц и ботинок? Разве философ не может съездить другому философу по харе 

упругим, зычным шлепком? 

     Обыватель, на самом деле, защищен не телом, но ложным знанием о том, что 

тело есть тело и что оно представляет собой фиксированную ортогональную 

реальность, куда всегда можно спуститься (или подняться) по утру, с похмелья, 

озираясь и отряхиваясь от шалостей... Похмелье (кто знает) сладостно именно 

возвратом. Вот и дома. Взболтанная душа приятно оседает, растекаясь до органов, 

до кожи. Щекочет душа и успокаивается, принимает подсказанную родную форму, ниже 

которой не упасть. 

     Это щекотка ложного знания. Защитный механизм входит в силу, жалея 

резиновую розовую, как пирожное, жертву. 

     Мужественный человек когда-то получает анонимный телефонный звонок. "С вами 

говорят из агентства путешествий имени Изидора Дюкасса. Вы получили приз — 

бесплатный билет на сафари в гностической пустыне ужаса." После того как вы 

переступите порог, спеша на рейс, вы безвозвратно потеряете прописку, кров, 

паспорт. Врата страннического согласия сомкнулись за вашей спиной... 

     Тело есть не более, чем представление. Одно наряду с другими. И если в 

какой-то момент вы не сможете достаточно на нем сконцентрироваться — на этом 

представлении, на этой мысли (а узнав то, что вы теперь знаете, вы уже никогда 

не сможете на этом сконцентрироваться достаточно!), вы очень рискуете 

провалиться. Тело станет дырявым как решето, как сеть, как сито, в него можно 

просунуть кулак, трубу, кортик... 

     Тела просто не станет, а пар души, глянув на себя в зеркало, увидит пустую 

комнату... Значит, мы умерли? 

     Ничего подобного. Просто повышен градус знания о реальности, просто 

развеяна липкая иллюзия, разоблачена дезинформация. Хитрый учитель украл вашу 

лягушачье-лебединую шкуру — и ваше обнаженное нутро теперь выставлено на 

обжигающе стыдный показ. Вы не подозревали, что внутренний мир может быть столь 

уродлив? И что из складного девичьего стана вышел горбатый кривой мужик с 

лошадиным хвостом и пиявками в прозрачном черепе? 

     Под знаменем тела ползут полки одураченных мира сего. Из-за дымчатого 

стекла нашего кафе "У Иодалбаофа" мы пристально созерцаем набычившиеся колонны. 

Только самые проницательные из дебилов неуютно ежатся — "Кажется.... Кажется, за 

нами кто-то подглядывает". Вот именно. 

     Тело столь же важный атрибут человека, как портсигар. Это модельный 

porte-cerveau, защитный комбинезон для рептилий, демонов, даунов и аристократов. 

Но догадавшиеся пребывают по ту сторону стекла — par de-la de la glaсe. 

     Тело Ленина ублюдки, помешанные на культе тела, хотят вынуть из мавзолея. 

Хмурое идолопоклонничество низшей касты, опасающейся сгустка земных лучей. У 

Ленина не было тела, у Ленина была большая любовь. Первая, соловьиная, 

складывающаяся и раскладывающаяся, как американский ножик, растягиваясь по 

крупному, и ссыхаясь в волдырь на сморщенной половинке истраченного на великое 

дело мозга. Зачем Ленину мозг? Он вполне обходился и без него. Он обходился и 

обходится без тела. 

     Либералы — это каракули. Человека с фамилией "абрамович" не может быть ни в 

книге живых, не в книге мертвых. Он думает причинить Ильичу вред, плюнуть в 

страну, двинуться нефтью ... Ильич есть тот, кто причиняет вред. Не стоит 

заблуждаться. Его тело — его бледный восковой труп, который так близко к нам — 

это его собственное представление. И что с собой делать, ему видней. "Абрамович" 

— это псевдоним исполнителя авторской песни. Говорят, что полный Фридман, 

владелец Альфа-банка, начинал как мелкий драг-пушер и хуом-мейд хиппи. 

Гравитационное мясо Фридмана из Альфа-банка — это галлюцинация Гусинского, чье 

тело настолько безжизненно, что медицинские датчики свидетельствуют о кровном 

родстве с питонами. Холодные туши без воображения плодят друг друга и хотят 

побеспокоить умиротворенный сон вождя с восковым посапыванием своим хороводом и 

желтыми наложниками-дискжокеями с кузнечиковых мак-дональдсовских кепках. 

Беззубый певец Шура — астральное чадо Березовского. 

     В Румынии "новые правые" вынесли на синод вопрос о канонизации Влада 

Тепиши, героя Евразии, защитника Православия от неверных. Румыния единственная 

православная страна, где нет национальных святых. Теперь будут. 

     Кто есть каннибал, пожирающий тела? Просветитель, носитель знания, 

добродушный разоблачитель тела как представления. Одного наряду со многими. 

     Евразийский центризм приходит на смену периферийной ряби маргиналов. 

Маргиналы слишком плохо питаются. Едят жадно, брызги летят, сальные губы 

обхаживаются острым рассерженным язычком. Абрамович что ли виноват в том, что 

твои папа с мамой хлюпают под Окуджаву и харкают под Высоцкого? Это Абрамович 

создал бездарнейшего софт-придурка Макаревича? Нет, папа с мамой их создали. И 

тебя создали. В той же манере. 

     С таким контингентом мы никогда не сумеем заминировать почту, телеграф, 

телефон. Пусть накопят на "Жигули", а потом приходят за партбилетом. 

     Тело — представление. Значит, и власть — представление. Значит, и деньги — 

представление. Значит, и милиция — представление. (Догадались, куда я клоню?) 

     Но центр жизни никогда не был в теле, он был (и есть) где-то еще. Центр 

жизни. Политический Центр Евразии. Царское место. Плацента младенца нового типа. 

Евразийского маленького победителя. Мальчика Души. 

     Где-то еще.. 

     Quelque part... Quelque part... Dans la nuit...

Kevin Alfred Strom

BEATY, ART, AND RACE: 
Artistic beauty and personal beauty have their basis in biology and genetics 

What is beauty? What is its relationship to sex, evolution, and race? On today's program Mr. Strom looks at the purpose and nature of beauty and its relationship to the advance or decline of civilizations and races. 

TODAY I'VE BEEN READING a book entitled Personal Beauty and Racial Betterment. The book is very rare today. It was published in 1920, during that hopeful time when a strong and mostly-healthy America was awakening to the scientific truths about race and the infinite possibilities of racial progress. Knight Dunlap, the author, was a professor of Experimental Psychology at Johns Hopkins University in Baltimore, and a substantial portion of his book was delivered by him as a lecture at Randolph-Macon College, just down the road from me in Lynchburg, Virginia. Despite some faults, the book is insightful and inspiring.

Dunlap, who later went on to head the psychology departments at both Johns Hopkins and UCLA, says much in his book that would get him hooted off the stage by the equalitarian thugs who dominate the academy today. Dunlap's thesis is that what we call personal beauty is really the emotional appreciation of the many qualities which make an individual a fit and healthy parent for a fit and healthy next generation of our race. Beauty is more than just something that thrills the lover and poet, though it is assuredly that. 

Dunlap tells us that beauty is: 

"something which... is for the race and for civilization of such profound importance that no other fundamental consideration of human welfare and progress can be divorced from it." 

Beauty is a measure of racial fitness for the future. Men and women ache for it in their mates, even if they do not understand the nature or significance of their ache and passion. The desire for a beautiful mate is an ineradicable, primordial urge. It is an instinctive part of us. It guides us on our recently-interrupted upward path to higher intelligence, greater strength and power, and increased consciousness and wisdom. Dunlap says that the preservation of beauty is inseparable from the preservation of all civilized values and progress. Lose one and you lose the other. And further, Dunlap warns, our civilization is fostering an increase of human ugliness and a withering away of human beauty so drastic that only strenuous and radical changes will suffice to reverse it. This was in 1920, mind you -- things have gotten far worse since then. 

And so this is the theme of today's program: beauty and its significance to the race. I shall go a little beyond Dunlap's subject, which was strictly the beauty of the person, and add to that the beauty of our surroundings, particularly the beauty of art, which is also withering away in today's multiracialist society. 

What is beauty of the person? Dunlap tells us that it varies distinctly from race to race, so that such concepts cannot be accurately compared across racial lines, though he acknowledges that darker races sometimes change their standards when confronted by White explorers or conquerors and come to desire White mates -- a phenomenon with which we are all too familiar in our century. Dunlap states: 

"The broad flat nose and thick wide lips are often repulsive [to us] because they suggest the African, if for no other reason.... 

"Among certain African tribes, whose men are uniformly over seven feet tall, and as thin as a rail, a normal Anglo-Saxon is probably not beautiful. Among other African tribes, and certain Islanders of the Pacific, a woman is not considered beautiful unless she reaches a degree and a distribution of fatness which makes her either repulsive or comical to European eyes.... 

"[But] the type which is highest in value tends to approximate the European type, wherever the European type becomes known. All dark races prefer white skin, and it is a general rule that the female of the inferior race prefers the male of the superior race to the male of her own race, no matter how striking the difference. That the inferior male considers the superior female more beautiful than the female of his own race is indicated everywhere, and clearly demonstrated among the Turks." 

Dunlap is highlighting one danger of multiracialism: the unique racial standards of beauty and sexual attractiveness held by each race can break down, especially lower races', when there is prolonged contact. Whether or not this unnatural attraction for mates of a higher kind may be some kind of instinctive longing for what is greater and better, a primitive proclivity to improve one's stock by mating upward, or whatever, it nevertheless represents a great danger -- and no benefit whatever -- to the higher race. This is particularly true if the higher race is filled with misplaced altruism and empathy, as ours is. 

Leaving aside such perversions, what is personal beauty for us? My answer must be very abbreviated and incomplete, but we can trace the outlines. 

Personal beauty first consists in the lack of a number of negative characters. It is lack of deformity. It is lack of visible weakness or sickness. It is lack of extreme thinness or obesity. It is lack of a slack-jawed or moronic appearance. It is lack of body or limb size wildly outside the norm. It is the lack of misplaced sexual characteristics -- femininity in men is undesirable, as is masculinity in women. 

For the woman, stature and strength greater than her own rank high in her estimate of male beauty (as long as the man's stature is not far beyond the norm) -- both signs of a man who can protect and provide. And the most attractive man for the single woman is usually one who is sufficiently young to have years of vigor ahead, so he will still be strong when the couple's offspring are almost grown -- even though his age may be considerably greater than the woman's in some cases. 

For the man, the woman's body is beautiful which has the harmonious swelling of the hips and breasts so much celebrated in art, and the perfect softness of the skin (which shows not too little nor too much underlying fatty tissue), the glowing complexion, and the vivacity and energy that together show a healthy ability to bear and nurture children. The greatest sexual beauty is found in the woman in her child-bearing years. 

And there are a great many characters of beauty which apply to both sexes. In some cases, these marks of beauty are also marks of an advanced race, characteristics which signify the greatest possible difference from more primitive forms. 

Looking at the profile of the face, we note the facial angle (the angle, relative to the horizon when a man is standing normally, of a line drawn from the greatest protuberance of the jaw to the most prominent part of the forehead). The average facial angle of the European race is the closest to vertical of any human race. We also see that non-human creatures have lower and lower facial angles as we make our way from the more advanced to the more primitive. Less-advanced and smaller-brained creatures (and races) have a lower, more sloping forehead (and hence less capacity in the frontal regions of the brain). More primitive races and creatures also tend to have larger teeth and larger jaws which jut forward, thus making this angle even closer to the horizontal. 

The man or woman with a high or 'noble' forehead is better-looking to us than a man or woman with a steeply-sloping forehead, which we instinctively view as primitive and ugly, whether we use those words or not. The protruding jaw, so common in Africans and Australasians, or the underdeveloped chin and outsized nose common to the Semite, all give to the human profile a convexity and a snoutlike appearance, and hence are bars to beauty as we perceive it. We may not be conscious of the reason, but our instincts, our souls if you will, are telling us that the highly-evolved is beautiful and the primitive-looking is not. 

The most primitive human races have rather stiff and kinky hair, and so, to the European, softly curling, waving, or smoothly soft and straight hair are the most beautiful. Again, we instinctively admire the advanced traits and shrink back from the primitive. 

Dunlap tells us that the eyes are special beauty marks, though the precise analysis of why or how that is so -- why we instinctively feel that the eyes are expressive windows on the soul -- is a subject that needs further study: 

"Aside from the indication of physical condition which the eyes afford (and every physician makes use of these indications), the importance of the eye is probably largely racial. The blue or the black, the large or the small, are not in themselves of moment, but they indicate stocks from which we expect certain other characters, mental and physical." 

The eyes of the people of our race range from brown to the lightest hues, but I think that in general our race possesses -- not exclusively, but more than any other on average -- the quality of clarity of the eyes, of whiteness of the orbs when healthy, and of translucency of the iris so that the colored matter is visible clearly through the cornea. This is what gives our eyes an expressive and lucid quality which we see as beautiful. 

The cast of the expression of the human face may be the most important single factor in personal beauty. Even in classical art, where the ideal of European beauty is literally set in stone and the entire nude form is revealed, it is still the sublimely high and spiritual expression of the face which arrests our attention more than any other single quality. Dunlap tells us: 

"The voluntary muscles of the face, scalp, trunk, arms, and legs are kept in a condition of tonus by nerve currents constantly supplied to them by the motor nerves. Tonus is a state of partial contraction, which constitutes the state of readiness for action of the muscle. If the motor nerve trunk which supplies any voluntary muscle be severed, the muscle at once becomes flabby. ...the muscle must be in the appropriate chemical condition to receive the stimulus, and this chemical condition is dependent not only on the general metabolic conditions of nutrition, fatigue, and rest, but also on the specific actions of hormones...." 

The face is the site of the most complex muscle structure anywhere on the body, with a complex nerve structure to match, thus giving our faces an extremely wide and subtle variation of expression. With the dependence of these many muscles on the structure, health, and current state of the nerves, it is not surprising that we can learn much of the temperament, state of health, and intelligence of a man or woman by looking at his or her face. The face, and to a lesser extent, the other parts of the body, are giving us a constant and multifaceted 'readout' of the brain and nervous system within. 

The 'look' that we call beauty is partly composed of a harmonious arrangement of these complex muscles, combined with an overall poise of the body-- both achievable only in a healthy organism with a healthy nervous system. 

Of course, we find that our instinctive ideals of beauty -- not only as expressed in our sexual selection, but also in our art when it was uncorrupted and free -- far outstrip reality in these regards. Very few of us embody all these ideals anywhere close to perfection, though on average we approach them more closely than any other race. But they are our ideals, and insofar as those ideals are favored in our selection of who will be the mothers and fathers of generations to come, they will indeed be a glimpse of those unborn generations, a glimpse of what will be, a glimpse of the future. 

We also find that in modern society, it is the highest and most intelligent and most beautiful who effectively sterilize themselves and have the fewest children. It is the best among us who have the most urgent and difficult career tasks to perform; the least time for children. It is largely the bright and the beautiful who are siphoned off to be used and abused by the 'entertainment industry' in their prime parenting years, and who are the most likely to be able to 'arrange things' for the consumerist ideal of a life of trinkets, gadgets, indolence, indulgence, and childlessness. To the dull and the dark come the largest families, these days. 

We are effectively exterminating the beautiful. 

Part of this problem is due to anti-natal propaganda (which has its greatest effects on the intelligent and responsible), to be sure, and the intensive promotion of every kind of sexual activity except the kind that leads to offspring. But much is due to the simple collision of modern technology with selfishness and laziness and shortsightedness. 

Some is due to poor social policies, which greatly reward the childless career woman who oversees the making of a better widget in her Chinese factory, and which also reward the borderline-retarded semi-savage who can increase her tax-money handout by having a seventh child. The same policies essentially punish the intelligent White woman who has Tommy and Sally and Jenny instead of having a position on the board of the widget company or a corner in the crack house. That has got to stop. 

By essentially killing off and sterilizing our best and multiplying our worst, we are killing beauty and killing ourselves. We are doing the exact opposite of what Nature is urging us to do. 

Multiracialism also leads directly to the death of beauty in art. Different races have vastly different ideas of beauty. Michelangelo did not produce African masks. Chopin did not write rap or beat on hollow logs. John William Waterhouse and Jackson Pollock inhabited very different inner worlds. In a multiracial society, standards and traditions are abandoned -- White standards are too "Eurocentric," and no group can impose its standards on any other nor even hold on to its own traditions for long. In painting, sculpture, architecture, music, literature, and the decorative arts, there is no center any more. The continuity of thousands of years is broken. There is chaos. 

Out of it all, a bland, offensive-to-no-one, make-it-as-cheaply-as-possible artistic ethos invades our lives from every side, coupled with an "avant-garde" which revels in the equally-empty perverse. As we begin to live in a society of ugly people, we also see ugly paintings, ugly advertisements, ugly clothing, ugly body deformations and decorations, and ugly buildings everywhere we look. A people disconnected from its own traditions of beauty, a people inundated with the bland and ugly mixed in with the weird and trendy and ugly, is sickened and greatly weakened. 

As I've said before on this program: White children need White art. We need to inculcate a feeling for the highest kind of beauty -- our kind of beauty -- in our children from the very first day of their lives. In every direction we turn, we should see or hear something beautiful. Most important is the beauty of the human body, European man and woman portrayed in art that exalts and worships, but never degrades. 

When romantic love first strikes a man and a woman, beauty speaks loudly: The lovers may consciously think or say, my beloved has beauty, but aeons-old instincts are saying at the same time he is strong and wise and will make a good father; she is bright and fertile and life-giving and will make a good mother. And also they are saying of the loved one that he or she is a fine example of my own kind, a perfect match for me. That is what Nature is telling us with that rush of love and beauty that greets us in our youth. 

And Nature is right. We as individuals have lives that are too short for the tasks that Nature is trying to accomplish. Nature needs generations upon generations to reach her goals, the ultimate ends of which even our best minds cannot see, though we know the path leads upward. And so that wisdom, that strength, that vitality, that intelligence, that character -- that beauty that our race still possesses -- must be carried on from generation to generation, getting stronger, or at least not diminishing, if we are to reach that destiny, if we are not to prove ourselves to be one of Nature's dead ends who failed to do what must be done to survive. Beauty is Nature's way of giving us that message on an emotional level. 

I believe that for our race to follow that upward path, for us to maintain the strength it will take to endure the trials of competition with other races and the unknown disasters of the future, we must treasure that beauty and increase it every year, every day. We must build a culture of European beauty and splendor so we shall ever have before our eyes and in our ears the beauty that we and only we can create. If we do that, we shall never forget that our primary purpose on Earth is to bring forth the future generations of our uniquely beautiful race. 

(www.nationalvanguard.org) 
and (www.gallart.narod.ru/kevin.html)

Олесь Бердник

ПОРА ЗВЕСТИ БЛАКИТНИЙ ХРАМ!
(фрагменти)
Ми зводили свій храм без доторку руки… 
Ліна Костенко 

Триває бій на світовому полі. 

Віковічний герць між поневолювачами та пітьми волі. 

Термінологія — бюрократи, шовіністи, націоналісти, екстремісти, матеріалісти, ідеалісти — лише затуманює смисл поєдинку. 

Все про сто, гранично просто: тисячолітні зусилля дітей творчості й праці звільнитися від паразитів, і намагання цих останніх містифікувати цю динаміку з допомогою релігії, соціології, науки чи будь-яких інших теоретичних викрутасів… 

Народи пробуджуються до осмислення зловісної ситуації тисячолітньої духовної експлуатації. В глибинних надрах етносів народжуються рухи для звільнення від вікової дрімоти… 

Нам щораз підсовують нову соціально-політичну цяцьку, і ми, ніби віслюк у притчі, біжимо за тим брязкальцем, за прив’язаним на голоблі снопом сінця, забувши про сутність, про своє покликання, чуючи лише бурчання в животі та хльоскання батога погонича. 

Хто ж ми? Адже кожен народ є певне духовне древо, і якщо воно не спиляне, не зрубане, то має прорости унікальним зелом, притаманним лише йому. 

Тисячоліття тому нас брутально зрубали, прививши до могутнього пня нові пагони. Та корінь знову й знову гнав до сонця рідні парості, і знову й знову їх рубали. 

Ми були царськими скіфами, вільними лицарями, громадянами троянської спілки — нас зробили холопами Рюриковичів. 

Ми були запорожцями, характерниками, захисниками волі й непідлеглості, — нас обернули на кріпаків жорстокої, невблаганної імперії. 

Ми маємо прокинутися, щоб відновити свій іманентний статус духовних лицарів, бо лише в самореалізації полягає смисл еволюції і поступу народів. Та й не лише народів, це — закон всього сущого! 

Ми маємо віднайти в нашій історії, ба, навіть космоісторії! — власне глибинне ядро, що визначає національний характер, сутність, смисл. Не відкривши, не збагнувши цієї сутності, народ розпадається, гине. Відкривши, збагнувши, етнос виконує волю Матері-Природи, котра його народила для великих історичних цілей. 

Де ж домінанта, де ядро нашого історичного буття? 

Козацтво, Січ, Хортиця. 

Такі домінанти є в кожного народу, але їх повинні шукати для себе представники тих чи інших етносів. І коли ці домінантні, визначальні ознаки збагнуті, визначені, має відбутися регенерація, воскресіння народного організму. 

Ми згадали. Ми промовили назву свого ядра. Тепер черга за тим, щоб збагнути основне: як відродити Січ, козацький статус, значення Хортиці. 

Ми не хуторяни, не ретрогради. Йдеться не про музейні архаїчні речі. На теперішньому витку буття мовиться про піднесення згаданих понять на новий, космоісторичний рівень. Ми говоримо про Січ духовну, яка кличе віковічних козаків розуму й серця до Небесної Хортиці, вимагає створення Духовної Республіки або Горньої Республіки, яку чверть тисячоліття тому омріював геніальний син України Григорій Савич Сковорода…. 

Ми оглушені гуркотом Космічної Ери. Як це було в прадавніх казках, на перехресті космоісторії височіє камінь, на якому заклично палахкотять слова: „іди ліворуч”, „прагни праворуч”, „поспішай прямо”. Кожен напрямок вишукано оздоблений обіцянками, приманками, за які треба платити. В більшості випадків плата одна й та ж сама — національне зречення. Чому така запопадливість? Хто зацікавлений у формуванні людини без кореня? 

Впродовж тисячоліть всілякі сили тягнуть людину до „універсалізму”, до космополітичних поєднань в денаціоналізовану спільноту. Які ж аргументи наводяться для такої „небхідності”? Які то сили? 

Пепредусім — імперії. З ними все ясно. Всяка наднаціональна структура, що паразитує на багатстві поневолених народів, намагається якнайшвидше ліквідувати оригінальність націй та племен, щоб вибити з свідомостей експлуатованих істот ідею своєї унікальності, неповторності. Націю, позбавлену творчої сили, асимілювати легше. Так було завжди. Так є тепер… 

Старанно прагнуть денаціоналізувати людей також різні культи. Вони закликають до аморфної „духовної” спільноти, апелюючи до слів Учителя Нового Завіту: „Нема ні варвара, ні скіфа, ні іудея, ні елліна — всі діти Божі”. Цю прекрасну заповідь інтерпретують як імператив „злиття”, ліквідації національних відмінностей… Насправді ж Учитель закликав до об’єднання різних народів та племен в нерушиму Божу Сім’ю. 

Запитаємо самі себе: що таке нація? Що вона дає людині? 

Найвища ідея всіх філософій — свобода духу. 

Але як саме дух проявляється на Землі? 

Через слово, думку, почуття. 

Слово, думку, почуття — тобто, душу людини, — формує нація, народ. Вони дарують людині мову, традицію, естафету історичних досягнень і місію спадкоємності творчості. 

Абстрактна людина — абсурд. Кожна мисляча істота розкривається, самореалізується на космоісторичному Древі пошуку, досягнення, боротьби, самоствердження, любові, братерства. Це древо — Людство. Кожен народ, нація — одна з віток глобального Древа. 

Отже людина — листок на національній вітці, як народ — гілка на вселюдському древі, як людство — унікальна парость в космічному Саду Життя. 

Ще раз підкреслимо, що нація — є Матір душі, психіка, мислення, смислу буття. Нація вимагає від особи іспиту вірності, певності, індивідуальності, певності, мужності, творчості, послідовності, розпізнання, духовності, краси, любові. Нація — прообраз Вселенської Сім’ї. 

Необхідно знайти шлях до самовизначення націй, народів иа племен понад нерозв’язними вузлами актуальних протиріч. Більше того, треба, щоб знайдене рішення було прийняте для кожного народу, а, тим більше, для такого народу, ім’ям якого спекулюють, формуючи теологічну, імперіалістичну чи соціальну темницю або доктрину… 

Ми певні того, що назріває Загальносвітова інверсія лідерства: не економісти повинні керувати творцями духовних вартостей культури (а це ж головні скарби еволюційного духу народів!), а навпаки — на чолі національного життя повинні стати мислителі, учені, письменники, митці, філософи, педагоги, духовні подвижники, казкарі, творці культури. Економічний бік життя має відступити на другий план, як фізіологія загальнопланетного організму. 

Історичний досвід підтвердив, що панування групи над цілим — катастрофічне в будь-якому вияві: церква, партія, наукова еліта, мистецька асоціація, політична банда, підпільна мафія — всі неминуче зазнають краху, якщо ігнорують волю Цілості. 

Сподівання на геніальні директиви, осяяння, з’їзди, перевороти, доктрини, катехизиси — марні! Доречне лише розкріпачення всіх душ, всіх індивідуальностей, всіх племен, народів, всіх прагнень та волінь. Таке кредо Зоряного ступеня еволюції. Стереотипи історичного балагану потерпіло фіаско. Тепер слово за ентузіастами. 

Відтак, Космічна Епоха вимагає не лише техногенного виходу в безмірність, не лише інформаційної революції, а — насамперед — безстрашних кроків у таємничі світи внутрішніх Космосів. 

Чи можуть бути офіційні органи та організації гарантами такої перебудови в сфері духовності й культури? 

Марна річ! 

Вони лише інструмент для виконання наказів „згори”. Скажуть — розвивати культуру! Будуть! Але як? Ми вже давно бачимо результати такого „розвитку”, хапаючись за голову. Скажуть — нищити! Спопелять дощенту, ще ретельніше, аніж це звеліли ті, котрі наказали. 

Тому гарантом має стати безсмертне серце нації, уособлене в минулому, сучасному, прийдешньому в ентузіастах духовного ступеня національного життя. Духовна Січ, Духовна республіка має стати реальністю… 

Банкрутує людство у всіх своїх задумах — гордовитих і далекосяжних. Куди йти? Задля чого? Ніхто не вірить у ідеали політичних лідерів чи релігійних жерців — усе перетворилося в барвисте лахміття планетарної гри. 

Життя повертає нас до первинних чуттів, нерушимих і ясних вартостей. І найзначніша поміж ними — Нація, Народ. Дивовижна творча суть людських громад, котра виникла, народилася у безмежжі віків, подарувала своїм дітям чудоподібне Слово, пісню, думку, казку, мислення, естафету єдності, вірності, мужності, творчості. 

Хто ж ти, Український Брате?… 

Ти, Український Брате, невмирущий дух правічних волхвів, войовників, сіячів і мандрівників, матерів і хліборобів, кобзарів і характерників, шукачів небувалого і козаків — лицарів Запорізької січі, вірних дівчат, котрі не діждалися своїх коханих з кривавих походів. 

Ти — це дух казки, що несе в глибинних символах великий смисл Буття. Ти — це пісня народу — весела й сумна, зажурлива й буряна, громова й нечутна. Ти — це любов і обурення повстанця, волелюбність і творчість ремісника, пісенника, будівника, поета, митця, садівника, мрійника, сіяча. Ти — це вічне прагнення до всеохоплення Сущого, до преображення життя по закону краси й любові… 

Спробуємо навести кілька фрагментів грядущої Хартії Української Духовної Республіки… 

Хартія Української Духовної Республіки 

Українська Духовна Республіка або Свята, Духовна Україна покликана до життя не умоглядними теоріями, а внутрішнім прагненням народного духу до саморозкриття. Дії та цілі, в яких донині розкривався творчий потенціал племен і націй, недостатні для розквітання невичерпної суті духу, бо вони обмежуються, головним чином, біологічною функціональністю і виводять з неї навіть ідеологічну та духовну базу. Тісні для національного духу також рямця державності й географічно-економічні риштування, бо вони спрямовують творчість народів у архаїчні колії примітивного життя. 

Численні соціальні концепції спрямовують розум людства до асиміляції націй, як тимчасових історичних об’єднань людей, котрі, буцім-то, в епоху всеоб’єднання людства стають антагоністами і викликають почуття взаємовиключення й ненависті. 

Така концепція глибоко помилкова, злочинна й катастрофічна для Людини, як творящої істоти. Нація — не є плід концепцій, теорій чи якогось вчення. Це стихійна космоісторична реальність, така ж глибинна й самодостатня, як існування Всесвіту, як індивідуальність Людини, як нерушимі константи буття. 

Можна сказати, що Нація — то Духовний Організм, в якому втілюється творчий дух Еволюції. 

а) Нація 

Духовна Україна є братерство творящих душ, котрі об’єднуються віднині й довіку священною спілкою Любові й радості для ствердження принципово нового ступеня Еволюції. 

В основу духовного кореня і творчого прояву Українська Духовна Республіка кладе зерня всіх культурних надбань історичної України. Найсвященніші з них — мова, фольклор, здобутки літераторів, митців, педагогів, архітекторів, мудреців, заповіти мужності й любові, співстраждання й свободи, залишені нам героями Січі Запорозької та невмирущим Кобзарем, генієм Каменяра, Лесі, Сковороди та цілого легіону відомих і невідомих подвижників. 

Духовна Україна не статистичне об’єднання людей певного етнічного кореня, а незримий духовний організм, для діяльності якого достатньо двох душ — чоловіка й жінки. Участь в житті Духовної Республіки визначається не деклараціями, не клятвами, не членством в штучних організаціях, не запевняннями у вірності, ажиттєвим подвигом і духовною дією на благо України… 

Яке ставлення Духовної України до державної форми національного буття? 

Чи є держава сучасного типу неодмінною ознакою суверенності, до чого всі ми прагнемо? А може, навпаки? Може, ми самі одягли бюрократично-структурний хомут державності, замість того, щоб відродити інші форми співжиття — природного, розкутого, радісного? Адже держави всіх епох і народів достатньо вже показали свою личину жорстокості, нещадності, примусу і безглуздої примітивної функціональності. 

Традиційні держави, якими б прапорами та геральдичними знаками вони не прикривалися, є втіленням порочних, демонічних сил незгармонізованої ноосфери. Модифікувати їх — марна річ! Є лише один шлях до всебічного звільнення еволюційних сил — громада, спілка, братство… 

Ми розуміємо, що вищезгадані завдання неможливо здійснити з людиною ветхого історичного типу. Тому Духовна Україна наріжним каменем і передумовою свого існування ставить духовне визволення особи, громадянина, мислячої істоти. 

б)Людина 

Життя творить само себе. Тому будь-яка штучна концепція чи філософське кредо, не узгоджене з життям, стануть мукою для людей і не створять нічого, окрім хаосу та історично немічних форм, приречених на розпад. 

Тому Духовна Україна бере за основу буття щодо своїх громадян найпростіші, найприродніші ідеали, прийнятні для кожної мислячої істоти: 

Людина — зерно Єдиного Буття з невимірною потенцією творчого саморозкриття. 

Людина — Безсмертна. В нащадках, в результаті творчості, в сфері розуму, вдухосфері, в сфері чуття, в безлічі ще нерозкритих аспектів буттєвості. Людина — основа і критерій Буття, Суб’єкт, котрий став підвалиною самого Космосу. Людина — спадкоємець Всесвіту, отже — дбайливий брат рослинного й тваринного світу, котрий треба об’єднати любов’ю і красою. Це — стратегічне завдання і космічний борг перед Природою. 

Духовна Україна надає першорядного значення освіті, школі, вихованню юних поколінь. Освіту треба звільнити від будь-яких ідеологічних диктатів та стереотипів. Напрямок і характер освіти обирає індивід — добровільно й незалежно, а не школа чи якийсь ідеологічний інститут. Єдиний критерій дух любові й вселюдськості. Релігія також вимагає революційних метаморфоз. Релігія є глибоко інтимне, сокровенне життя індивіда, спрямоване до розкриття Духовного Зерна Особистості, а тому вона (релігія) повністю виключається із сфери догм, приписів, пересдлідувань, архаїчних ритуалів, нав’язування, пристосування. 

Для того, щоб визволити Дух Людини для повної самореалізації, треба вже тепер відділити все духовне життя Нації (освіту, релігію, пізнання, творчість тощо) від державної юрисдикції… 

Держава узурпує духовну силу народів і спрямовує її до руйнації, ворожнечі, історичних абсурдів, божевільних соціальних прожектів. Держава виснажує землі, природні ресурси, фауну і флору для антиеволюційних цілей, створюючи армію, аппарат насильства, бюрократичні мафії, низку юридичних норм, що диктуються не необхідністю, а хаосом безперспективного сучасного життя. Коротше — держава розплоджує злочинну ситуацію і „бореться” з нею. До того ж — держава поглинає скарб нашого Буття — душі юних поколінь, маніпулюючи їхньою свідомістю для нелюдської мети самоствердження влади або ідеологічних жупелів. 

Тому Духовна республіка визволяє особу від ілюзії державної необхідності і спрямовує її до влади духу… 

Ми не претендуємо на вичерпні формулювання ідеї, на лідерство, на пріоритет. Ми лише передаємо естафету прадавнього заповіту пращурів, геніально висловленого Тарасовим: „Розкуйтеся, братайтеся!”. Конкретизація всіх сторін національного життя під небом Духовної республіки відбудеться природно й просто… 

Основне — загримів Дзвін Пробудження. 

Як пробудитися? А просто: відкинувши тисячолітні забобони псевдовіри, псевдозакону, псевдознання. Дивніше всього те, що в Людині все є, але вона чогось шукає поза собою. 

Любов — з нею, краса — з нею, мужність — з нею, знання — в розумі й серці, невичерпні можливості трансформації матерії та її одухотоврення — у ній. 

Злочинність, гріховність, виродження, безнадія, бездуховність — то лише сутінки сплячого розуму, то — гіпноз темряви, навіяний віками лабіринтного шляху… 

Ми — Діти Духу, отже єдині, законні володарі Буття, зоряні спадкоємці. Це дає розуміння всієї космічної ситуації. Всі боги, демони, кумири, тирани, царі, диктатори, вся фантасмагорія соціальних утопій та переворотів, всі земні війни та імперії — лише марення сплячого духу, котрий повірив нічним привидам обману. 

Відкинути все, все, все! Лишити тільки те, що не вмирає: любов, творчу силу вічного преображення, прагнення до всеохопнення Сущого… 

Мова-Логос, витікаючи з джерел земної історії, впадає в Ріку Всесвіту, стаючи Зоряним Океаном, запалюючи в небі зорі — чсамоцвіти краси. Прадавні думки й казки розривають шкаралупу символу і розквітають у вищій реальності новим змістом для тих, хто збагне їхню втаємничену суть. 

Це — прекрасне прийдешнє розуму й духу…. 

Виростають блакитні Храми Духу на підмурку людського серця. 

1974-1989 

Олесь Бердник. Пора звести блакитний Храм! — Київ-Нью-Йорк: Накладом Видавництва М. Коць, 1989. — 22 с. 

(www.lab.org.ua) 

ЦИТАТИ 

"... Поняття Євразії в дійсності є блідою тінню тієї віртуальної та безкінечної моделі світооблаштування, котру створив Александр Великий. В цю модель, що саморозвивається, органічно вписуються навіть виниклі порівняно нещодавно США. З цього погляду Америка виявляється лишень однією з країн Середземноморського басейну, продовжуючою історію культури саме цього макропростору" 

Шаріф ШУКУРОВ

(Шукуров Ш. Александр Македонский и начала современного мира // Интеллектуальный форум, 2001, №5) 

"... Упередженість проти римської цивілізації - це упередженість не стільки проти Риму, скільки проти цивілізації взагалі" 

Майкл ЛІНД

(Линд М. Второе падение Рима // Интеллектуальный форум, 2002, №9) 

"... Я цілком поважаю пророка Мухаммада (нехай Господь благословить його та вітає), але я розумію, що мусульман можна любити тільки на відстані... Дугіну з Прохановим слід серйозно потусуватися серед азіатських людей, щоб зрозуміти, що не потрібно жодних євразійських проектів. Якими б поганими не були американці та ізраїльтяни, ми з ними частина єдиного цілого". 

Дмитро КОРЧИНСЬКИЙ

(Цит. за: Петров Г. В Европе народ совершенно сумасшедший // Московские новости. - 2002. - № 18).

"... Сьогодні ми живемо в північноамериканський період історії, такий же, за суттю справи, історичний період, якими у свій час були єгипетський, еллінський, римський, германський, французький та англійський... Той факт, що тепер ми живемо у північноамериканський період історії, зумовлює кардинальну зміну життєвих передумов - аналогічно так само, як у свій час у результаті перемоги християнства змінилися життєві передумови, що були характерні для античного світу" 

Герман КАЙЗЕРЛІНГ 

(Кайзерлинг Г. Америка: Заря нового мира. - СПб.: СПб. Филос. общ-во, 2002. - С.5). 

"... Американці, я стверджую, що від вас залежить спасіння цивілізації і створення породи напівбогів" 

Ваше де Ляпуж 

(Lapouge V. de. La race chez les populations melangees // Eugenic in Race and State. - Baltimor, 1923. - Vol. II. - P. 1-6). 

Олег Гуцуляк

ОСТАННІЙ КОЛІЗЕЙ

(вірші)
***

Так, це осінь… 
Фр. Ніцше 

Не Кафка, не Кравчук, не Фарадей.
Лиш тихий сумнів. Осінь, осінь, осінь…
Нормальний урбанізм, з десяток кросів.
На свято з чаркою — повільний марш ідей.

Це — світ… Це наш. Останній Колізей.
На ньому шлях - до левів і до раю.
Люби - невірну. Там, за небокраєм, — 
Сілезький Ангел, Мандельштам, Мойсей.

* * *

Поетів ніколи не був мільйон…
Ліна Костенко
Поетів не мільйони, а мільярди.
І кожен крок — священний на землі.
Під небом всі ми ходимо. Чи марно,
Не просто ж так молитва — душам лік ?


Не просто в цьому світі все? Та ні,
Вся неповторність — в дим в Еклезіасті.
Загине світ, минуть трильйони днів,
Розтане в небі тінь арійських свастик.


А чи буддиських ?.. Перше слово - “ма”.
“Я маю”, - тобто. Сперш з'явився —ласник.
А до “Я є” ще кроків — сила, тьма
Блукання, мов з пітьми Єгипту, насліп.

* * *

Я — скіф. Я — звір. Я — воїн Аргімпаси.
Син Дия Ночі. Внук — Змії-на-пів.
Я — крок богів арійських свинопасів,
Канчук рабам і тятиви я — спів.

Я — дух, я — цар, я — лицар Бористену.
Німого переляку ворогів
Причина — я. Вступив, мов у стремено,
В історію. І в ярий бою гнів.

Я — муж, я — жах, я — жрець вогню на сході.
Дорога в Герри і легенда ер.
Я — сон забутих внуками мелодій.
Курган - мій сторож, мов Троян - Цербер.

* * *

На сході — Сварга. Зорі і вогонь —
На заході. Боги — ще бенкетують.
І свято щастя чотирьох долонь
Триває ще. І кінь забув про збрую.


Ще наша ніч. І нашим буде день.
І нашим вік назвуть ім”м, Наталю !..
На пашу вийшов Золотий Олень,
Шукає грек - мудрець свою сандалю…

* * *

Ул'яні Н.-М. 

Як фенікс золотий з коштовністю у дзьобі,
У райський сад потрапити раптово
З Молочними джерелами. Тут овоч
Небесний зріє, а пустеля Гобі
Цнотливо береже шляхи, як діва.
Праворуч — щастя. На десерт — нектар.
Розлито в келихи (Тут — інший календар).
А розмарин, троянда чайна — зліва.
Чарівні пахощі, духмяні пелюстки,
Вологі лілії, гірлянди і прикраси,
А на альтанках — лози-ловеласи,
Зустрічні та втікаючі стежки
Думок і мрій, пісень і медитацій,
Молитв, обітниць, сліз, подяк і снів.
І втеча в небо милих серцю брів,
Орлиним летом. Дичину на таці
З очима сарни піднесе служниця,
Вина подасть утіхами вустам,
Введе руками, пестячи, в іслам,
І стан напружить, вигне, мов вовчиця.

* * *

Пегасик з'їв лавровий мій вінок.
І муза з іншим утекла до шлюбу.
Дупло трухляве виїв час? Чи дубу
Еллади Степової — на станок
Перетворитись в шафу гарнітурну
В помешканні “нового українця” ?
Чи на тахту (стояти навколінця
І тішити жону його безжурну, 
Що розпашіла вправами любові,
Віками накопичених у генах) ?
Удар під корінь — плаче Ойкумена:
Земля і Кров, та ідол у діброві…

* * *

Іванні М-та
Безперечно, у тобі щось є, — невідоме нікому.
Не беру до уваги вроду арійських степів.
Не згадаю, що ти з'являлася маєвом снів
Довго - довго мені. Не згадаю… Поставлю лиш кому

І три крапки… Слова — то лиш знаки, а суще - у тому,
Що не буде ніколи (ніколи, кохана!) на “пів-“.
Тільки - в цілому (вічності? Богові?). Днів
Нам налічено разом зустріти багато, утому

Забуваючи. Сонцю молитись, котромусь
Не з язичеських ідолів требу складати до ніг,
До вух та очей, та смакуючи каву… Дурні
Забуваючи мрії вчорашні буднів огрому.

НЕОНІЛІ СТЕФУРАК

... Неофіти ідуть, неофіти ідуть ...
Тарас Мельничук
Ви вісники, покликані до чину?
Вчиніть любов у собі, далебі,
ще час зими у Всесвіті не збіг,
не згоєно і рану — Україну
в Божественному тілі. Від каміння
і під ногами, і під ворітьми
не раз ламали серце і ломи
та ідолам служили поклоніння
усупереч навчанню. Неофіти,
хай світ тремтить — орімо переліг!
Ми арії і діти у доріг
Русі-Вкраїни (ніде правди діти).
Йдемо у вирій. Не мідяк у ртуті,
не шлях ілюзій, підступів і зрад.
Це путь новітніх Едд та Іліад,
щоб вік цвісти, мов Сонцю зранку, Руті
святого Володимира. Земля
тепліша, як ніколи (бо під нею!),
в роси намисто сон одяг лілею,
і ніжно небо обійма орля.

BOOKS OF MEMBERS OF MESOGAIA GROUP

· " Pleroma " :  Magazine on philosophy of visual art, theory of art-criticizm and culturology. - 1996. - N 1-2.  Project " Delos Diver ". - 79 c. - (In the Ukrainian language)
· Jeshkilev V., Gutsulyak O. Adept, or Alexey Sklavin's Certificate on the Ascention to Three Names: Roman of signs. - Ivano-Frankivsk: Lileja-NV, 1997. - 180 p. - ISBN 966-7263-04-5 - (In the Ukrainian language)
· The Small Ukrainian Encyclopedia of the Actual Literature " Returning Demiourgs " / Composers and editors: J.Andruhovych, O.Gutsulyak, V.Jeshkilev, J.Izdryk. - Ivano-Frankivsk: Lileja-NV, 1998. - 288 p. - (Special release of magazine " Pleroma ", 1998, N3). - ISBN 966-7263-22-3 - (In the Ukrainian language) or the Internet - version: http://www.proza.com.ua)
· " The Fabric and a Landscape ": the Anthology of the Russian-speaking literature of PreCarpathian / Editors - composers: O.Gutsulyak, V. Jeshkilev, I.Kozlik, etc. - Ivano-Frankivsk: Gostynets, 2003. - 342 p. - ISBN 966-8207-07-6 - (In the Russian language)
· Gutsulyak, Oleg. " Revolt of Scythians: Verses " - Ivano-Frankivsk: Gostynets, 2002. - 39 p. - ISBN 966-95321-6-6 - (In the Ukrainian language)
· Gutsulyak, Oleg. " The Poet and Tiamat: the Elected verses" - Ivano-Frankivsk: Kosovich, 2003. - 160 p. - ISBN 966-5030-59-0 - (In the Ukrainian language)
· " Topos Defeats " / Composers and editors: T. Voznyak, V.Jeshkilev, A. Tatarenko, etc - Lviv: Ji-magazine, 2002. - 299 p. - (Special release of magazine " Ji ", 2002, N 26). - (In the Ukrainian language)   or the Internet - version: http://www.ji-magazine.lviv.ua) - (In the Ukrainian and English language)
· Jeskilev, Volodymyr. Pathos: Roman. - Lviv: Kalvaria, 2002. - 208 p. - ISBN 966-663-061-3. (In the Ukrainian language)
· Jeshkilev V., Pustogarov A. Diptich: Textes. - Moscow: E.RA (E. Rakitskaja), 2001. - 36 p. - ISBN 593-7210-78-6. - (In the Russian language)
· Tkachuk T., Melnyk Y. The semiotics analysis of the Trypil-Kukuten sign systems (the painted utensils). - Ivano-Frankivsk: Play, 2000. - 237 p. - ISBN 966-7365-69-7(In the Ukrainian language)
· Gutsulyak O. Searches of the Secret Empire: the Mythological text  in the Euroasian context - 450 p. -(in the Ukrainian language) - (in searches of sponsors for the edition)
· Jeshkilev V. Sign on Empire: Metaphysical essays - (in the Ukrainian language) - 250 p. - (in searches of sponsors for the edition)
STUDI TRADIZIONALI 
Cuib Mikis Mantakas - http://communities.msn.it/CuibMikisMantakas 

Traditional studies - http://www.traditional-studies.org 

Alchemica - http://www.alchemica.it 

Arctogaia — http://arcto.ru

Mesogaia — http://www.mesogaia.il.if.ua
Love Your Race ! - http://loveyourace.narod.ru

Bulgaria88 — http://www.bulgaria88.narod.ru

Dulo Gessellschaft (Bulgaria)- http://www.kanatangra.wallst.ru 

Italia sociale - http://www.italiasociale.org 

Thule Italia - http://www.thule-italia.com 

Kshatriya - http://www.geocities.com/CapitolHill/1404/kshatriya.html 

Terra degli Avi - http://www.terradegliavi.org 

Progetto EurAsia - http://utenti.lycos.it/progettoeurasia 

Fundatia "Prof. George Manu" - http://www.fgmanu.org 

Resistance - http://www.resistance.com 

Natvan - http://www.natvan.com 

Relivo Oliver - http://www.relivo-oliver.com 

Kewin Strom - http://www.kevin-strom.com 

National Vanguard - http://www.nationalvanguard.org 

Seidr - http://seidr.voods.ru 

Katehon - http://katehon.narod.ru 

Ateney/Sinergy - http://www.rusich.by.ru/ateney/sinergy.htm 

Bonpo - http://www.bonpo.spb.ru 

Mysterium - http://www.mysterium.ru 

Orianity - http://orianity.mykola.com 

Oratania - http://www.oratania.com.ua 

Gegaruch - http://gegaruch.org 

Gothic - http://gothic.com.ua 

Literature Gothic - http://literature.gothic.ru 

Arya - http://www.arya.ru 

Amazones - http://www.amazones.h11.ru 

Doctrine - http://www.doctrine.ru 

Zvezda - http://www.zvezda.ru 

Hyperborea - http://www.hyperborea.ru 

Recultura - http://recult.by.ru 

Kurgan - http://kurgan.kiev.ua 

Uighur - http://www.uighur.narod.ru 

Imperia Europa - http://www.imperia-europa.org 

Miguel Serrano - http://serrano.lenin.ru 

Ukrainian Nationalism - http://www.ukrnationalism.org 
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Che cos'è. La Nazione Eurasia è il bollettino informativo interno alla Società Nazionale. Come si deduce facilmente dal titolo stesso, esso tratta il tema dell'Eurasiatismo, con tutte le sue implicazioni geopolitiche, storiche e culturali. L'intento è quello di far conoscere ad un pubblico il più vasto possibile il valore di quest'Idea.

Dove la trovo? La Nazione Eurasia si può scaricare da questa stessa pagina, ma è possibile trovarla anche presso altri siti. Inoltre viene inviata regolarmente nella lista di discussione Società Nazionale, e dietro richiesta può essere spedito puntualmente anche agli iscritti alla mailing list de Il Franco Tiratore. Chi, infine, volesse ricevere nella propria casella di posta elettronica tutti i numeri de La Nazione Eurasia, e nessun altro genere di comunicazioni e materiali, può iscriversi all'apposita lista di distribuzione inviando un messaggio all'indirizzo lanazioneeurasia-subscribe@yahoogroups.com, richiedendolo all'indirizzo più sotto, oppure cliccando sul pulsante a fondo pagina. Il tutto, naturalmente, è assolutamente gratuito ed a solo scopo informativo e divulgativo: per questo l'invito a tutti i lettori che ne condividano i contenuti, è quello di trasmetterla ad amici e conoscenti, di modo da ottimizzare ed ampliare la rete di distribuzione.

!INFORMAZIONI UTILI!
CONTATTI: Per informazioni, suggerimenti, critiche, collaborazioni, lettere ai redattori, arretrati, ecc.    asyoth@katamail.com



AIUTACI a diffondere La Nazione Eurasia: inviala ad amici e conoscenti, mostrala anche a chi non dispone di un computer. Se sei un webmaster, inserisci la rivista nel tuo sito, offrendo così un ulteriore servizio ai tuoi visitatori! [non è necessario caricarla sul proprio server, è sufficiente inserire il link con una già presente in Rete]

DOVE CI TROVI

La Nazione Eurasia - Lista di distribuzione via posta elettronica (per ricevere esclusivamente la rivista). Iscriviti inviando un messaggio elettronico a lanazioneeurasia-subscribe@yahoogroups.com
Il Franco Tiratore - Sito di controinformazione. Scarica la rivista alla pagina collegata QUI
Progetto Eurasia - Scarica la rivista dalla sezione "Riviste in rete".
Italia Sociale - Politica sociale indipendente. Scarica la rivista dalla prima pagina.

Società Nazionale - Lista di discussione. Iscriviti inviando un messaggio elettronico a societanazionale-subscribe@yahoogroups.com
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