Сигурд и Святой Георгий: проблемы инициации. Сравнительный анализ.

В данной статье мы попытаемся осветить вопросы, связанные со жреческим и воинским типами самореализации, используя в качестве обоснования некоторые выводы, которые нам представилось возможным сделать из анализа мифов о Георгии Победоносце и мифа о Сигурде
, герое «Саги о Вельсунгах», являющейся весьма значительной частью дошедшего до нас древнескандинавского эпического наследия. Данная статья посвящена проблематике возможности прохождения субъектом, принадлежащим к воинскому сословию (и  прошедшим специфическую воинскую самореализацию), пути, ведущего к инициации жреческой.

Безусловно, рассматриваемые нами вопросы также касаются непосредственно и традиционной кастовой системы, рассматриваемой нами на примере древней Индии (как, пожалуй, наиболее выразительной представительницы этой системы по сравнению с другими традиционными цивилизациями), а также возможностей кастовых переходов. При этом  мы считаем вполне возможным проводить параллели древнеиндийской кастовой системы с аналогичными системами древней Северной и средневековой Восточной Европы. Вкратце отметим, что каста брахманов в древней Индии была высшей и раджи (которые, помимо прочих, также причислялись к касте кшатриев) получали от брахманов легитимность своей мирской власти. Брахманы считались проводниками Небесных Влияний и властвовали, сосредотачиваясь на  Недеянии. Кшатрийскую, мирскую власть, мы могли бы назвать «властвованием деянием». Данный принцип выражен на Западе в обряде «помазания на царство» или «коронации», выражающем ту же самую упомянутую выше преемственность мирской власти по отношению к власти духовной. 

Мы не будем пересказывать содержание упомянутых мифов, отметим лишь, что «Сага о Вельсунгах» сама по себе содержит весьма значительный объем данных, имеющих непосредственное отношение к теме инициации, анализ которых заслуживает написания отдельной работы. В данной статье мы рассмотрим лишь небольшую часть этих данных в свете основного вопроса, которому посвящена наша работа.  Надеемся, что основные фактические положения текста саги  читателю известны.   

В «Саге о Вельсунгах» герой Сигурд, убив дракона, на наш взгляд, получает три типа «способностей», которые мы могли бы выделить в следующие группы: омывшись в крови змея и отведав его сердца, Сигурд становится начинает понимать птичий язык; Сигурд принимает проклятые сокровища и кольцо эльфа Андвари; он получает также некий «шлем ужаса», «агисхьяльм», обладающий магическими возможностями.

Символизм поедания сердца дракона (где сердце понимается как «центр микрокосма») и понимание «языка птиц» имеют характер достижения центрального состояния; Рене Генон отмечает: «мы видим, что герои-победители дракона, как, например, Зигфрид нордического предания, также понимали язык птиц; и это позволяет легко понять символику, о которой идет речь. В самом деле, победа над драконом своим следствием имеет тотчас же даруемое бессмертие, символизируемое каким-либо предметом, доступ к которому сторожил дракон. А это стяжание бессмертия по сути своей подразумевает воссоединение с центром человеческого состояния, то есть с точкой, откуда устанавливается связь с высшими уровнями бытия. Именно эта связь олицетворяется способностью понимать язык птиц; и, действительно, птицы часто выступают символами ангелов, то есть именно высших состояний»
.

Можно было бы также отметить, что самоинициация Одина, «приносящего в жертву самого себя самому себе» на Иггдрасиле имеет некоторые параллели с этим процессом.

Обретение золота (именуемого в алхимии «солнцем металлов») символизирует обретение царской власти и также непосредственно относится к кшатрийской самореализации (к которой также относится и алхимия, Ars Regia, «Царское Искусство»).

«Шлем ужаса», «агисхьяльм», достающийся в саге от змея
, имеющий способность гипнотического внушения, мы можем сопоставить с раскрытием шестой чакры Аджна, «третьего глаза». Согласно Кундалини-йоге достижение ее растущей из нижних чакр змеёй Кундалини и символизирует кшатрийскую самореализацию. 

Кольцо является, пожалуй самым многоплановым символом. Конкретно в данном мифе мы можем сопоставить его со «змеем, кусающим себя за хвост». Змей в данном случае представляет собой реальность проявленного мира, как её символизирует скандинавский мировой змей Ермнуганд, свернувшийся вокруг мира Мидгард. В скандинавской языческой традиции с мировым змеем сражается ас Тор (олицетворяющий, кстати, именно воинское сословие), причем сражается дважды, и последнее сражение во время Рагнарека заканчивается гибелью для них обоих.  В вавилонских преданиях бог Мардук рассекает надвое тело змеи Тиамат, превращая его в подземные и небесные воды. В герметизме змея символизирует меркуриальную субстанцию. Рене Генон отмечал: «Что же касается Ртути, то ее пассивность, взятая в сравнении с активностью Серы, позволяет рассматривать этот элемент как начало влажное, реагирующее на внешние воздействия, представляющее собой центростремительную и сжимающую силу, противоположную по своему характеру центробежному и экспансивному действию Серы, и поэтому в каком-то отношении это действие ограничивающую. Благодаря всем этим дополняющим друг друга характеристикам, таким как активность и пассивность, «внутреннее» и «внешнее», экспансия и сжатие, становится очевидно, что в дальневосточной традиции Сере соответствует Ян, а Ртути — Инь, и поскольку действию первого элемента соответствуют небесные влияния, то действию второго должны соответствовать влияния земные. Однако следует остерегаться рассматривать Ртуть в качестве простого вещества, то есть в качестве элемента телесной, вещественной, а не тонкой и психической манифестации; если характеристика «внешнего», применяемая в отношении этого элемента, и предполагает представление о некоторой «окружающей среде», то имеется в виду именно область тонкого проявления, совокупность тех двойственных космических сил...»
.

Нам видится уместным привести также цитату Джулиано Креммерца, прекрасно разъясняющую символизм самого змея:

«Для магов Змея Питон – то, над чем нужно господствовать; для спиритов, напротив, Змея Питон – то, что нужно воспринимать и чем стать. Потерявшись среди колец Змеи, можно стать астральным бродягой и гадалкой. Она накормит вас всеми возможными иллюзиями, какие только есть в бурном водовороте всех впечатлений, всех образов кинематографа земной души. Этот водоворот, этот поток тяжелого земного дыхания, представляет собой смесь неимоверной грязи. Спиритизм находит в ней удовольствие.... Подлинные маги, как это показано на гербе Калиостро в виде змеи, пронзенной стрелой, целят сверху Солнцем в дракона, потому что этот отвратительный дракон является стражем Истины»
.

Эти размышления подводят нас к мысли о глубинной сущностной взаимосвязи кольца, змеи, женского начала и внешней материальной реальности (известно также, что русские «материя» и «матерь», латинские «materia» и «mater» и т.п. восходят к единому источнику).

Валькирию Брюнхильд, которую пробуждает Сигурд, проходя через стену огня мы можем сопоставить с получением меркурия философов и «Белой Работой» в герметической традиции, или же с библейским «Древом Жизни», также охраняемым «обращающимся пламенным мечом»
. Брюнхильд, после пробуждения, приоткрывает Сигурду магические знания, перспективу брахманической инициации
. И для обретения их необходимо лишь совершить «белый брак», отказавшись от каких-либо дальнейших земных завоеваний, сокровищ змея и кольца (символизирующего как эти сокровища, так и самого змея). Эпизод с Брюнхильд можно наблюдать и на ХХ гравюре в «Убегающей Аталанте» Михаила Майера. Независимо от авторского комментария в оригинальном тексте, мы приводим комментарий Клоссовского Де Рола, на наш взгляд более адекватно проясняющий суть этой гравюры (известно, что сам Майер не один раз намеренно искажает сюжеты собственных гравюр в комментариях): «...именно это мы видим в жесте меркуриальной героини, направляющей Рыцаря к победе над тиранией Огня. Рыцарь - Фиксированный Сульфур, которому уже не страшно пламя»
. 

Однако Сигурд предпочитает не отрываться от материального, проявленного, грубого мира и идет по пути кшатрийской реализации, состоящей в том, чтобы стать великим воином и царем, не выходя в область трансцендентного.

Мы можем рассматривать принятие проклятого кольца, овладение золотом, принятие решения о завоевательных походах, испитие «дурманного мёда» заставившего его забыть о Брюнхильд и привязавшего его к земной женщине (принцессу Гудрун можно также отнести к касте кшатриев) и т.п., как процессы, происходящие одновременно, а не как  последовательность событий; как разные взгляды на один и тот же процесс.

С другой стороны, овладение «солнцем металлов», кольцом мы можем обозначить как «достижение центрального состояния». Рене Генон назвал это достижением той точки, которая оказывается «проекцией» мировой оси на «плоскость» человеческих состояний (и которая в то же время является центром области человеческого существования), что соответствует свершению «малых мистерий». Понятию «больших мистерий» же будет соответствовать брахманическая инициация и движение вверх по мировой оси.

Однако, как гласит китайская легенда, впоследствии переработанная Е. Шварцем в пьесу «Убить дракона»,  бывает так, что  «убивший дракона сам становится драконом» (в легенде, кстати, тоже фигурирует меч, о символизме которого мы скажем ниже, и сокровища в качестве намека на некую опасную  ошибку). Сигурд, предпочитая земную экспансию выходу из области человеческих состояний, забывает о трансцендентной женщине и победе над материальной формой и становится уязвимым, вследствие чего и погибает (если так можно выразиться, «растворяется в царстве количества»).

В Евангелие приводятся слова Христа о том, что «…легче верблюду пройти сквозь игольное ушко, чем богатому в царство Божие». Рене Генон отмечает по этому поводу, «что игла, когда она помещена вертикально, может быть принята за изображение "Оси Мира"». Само же прохождение сквозь игольное ушко «олицетворяет прохождение через "солнечную дверь"», «выходу из Космоса» и освобождению от обусловленного человеческого состояния
.

Обратимся к легенде о Святом Георгии Победоносце. Молодой воин Георгий (изначально, фактически, кшатрий) также убивает дракона ради спасения дочери царя, но не берет её в жены. Поразив дракона в пасть, он указывает спасенной девушке связать дракона своим поясом (что в герметизме соответствует фиксации меркуриальной субстанции, свершению Делания и преодолению обусловленных человеческих состояний). Можно также заметить и герметическое цветовое соответствие трем стадиям Делания: черный дракон, белый конь и алая одежда всадника.

Вместо того, чтобы стать прославленным полководцем и великим воином Святой Георгий предпочитает мученическую смерть в относительно молодом возрасте, переходя в область непроявленных состояний и выбирая «Власть Недеянием». Согласно преданию, Господь явился Георгию со словами «Не бойся, но дерзай и сподобишься царствовать со Мною».

Очищенную меркуриальную субстанцию в данном мифе, на наш взгляд, может представлять собой Александра, жена императора Диоклетиана, раскаявшаяся в своих грехах и уверовавшая в Бога, после попрания Георгием идолов. Согласно преданию, Александра также была приговорена императором на смерть и без сопротивления следовала за Святым Георгием на казнь.

Рассмотрим также некоторые параллели, которые можно установить и с символизмом в скандинавском язычестве. Атрибутами Одина являются также копье и конь, между которыми, на наш взгляд, также можно прояснить некоторые взаимосвязи.

Один пронзает самого себя копьем Гунгнир на мировом древе Иггдрасиль, «принося в жертву самого себя самому себе», что фактически, является, самоинициацией. Безусловно, речь здесь идет о «жертвоприношении физического тела телу Духовному». Если сопоставить Гунгнир с мировой осью, символизируемой также и мировым деревом, то можно заметить, что нечто внутри самого Одина в таком случае будет являться драконом Ниддхёг, находящегося у корней Иггдрасиля и грызущим его корни (вспомним о том, что Святой Георгий поражает копьем дракона в пасть). Один, таким образом, «убивает дракона в себе» (здесь сама собой напрашивается параллель с мифом о Кадме, играющем важную роль в европейской алхимии). В то же время этимологически слово Иггдрасиль не означает ничего иного, как «коня Игга», то есть коня самого Одина – восьминогого жеребца Слейпнира.

При этом восемь ног Слейпнира соответствуют восьми мирам Иггдрасиля. С одной стороны, девятым же миром будет являться Хель (мир смерти, соотносимый с драконом Ниддхёгом) – если восемь остальных миров находятся наверху, «на ветвях» Иггдрасиля. С другой стороны, им будет являться Асгард (мир светлых Асов, соответствующий трону Одина (Хлидскьяльф) и Орлу
, если восемь остальных миров, (представляющих собой в любом случае более грубые формы манифестации) находятся внизу, «в корнях».

В некотором смысле, Один, пронзающий себя копьем, сам является «игольным ушком», через которое проходит «мировая ось». Этот образ заставляет нас задуматься о возможности брахманической реализации для кшатрия, т.к. в этом сравнении все зависит лишь от искусности и намерений инициируемого.

Таким образом, Один, принесший в жертву свое физическое тело и восседающий на Хлидскьяльфе может быть соотнесен со святым Георгием, сидящим в седле и поражающим дракона копьем
.

Рассмотрим вкратце также и символизм используемого оружия. На наш взгляд существует определенная взаимосвязь между различными формами холодного оружия и фазами луны. Так, чуть ущербному полнолунию мы можем поставить в соответствие форму лезвия топора. Трем четвертям луны будет соответствовать форма лезвия шашки, сабли или японского меча.  Прямое деление на черную и белую половины луны – форме лезвия меча; четверть освещенной луны – ятагану, оружию с внутренней заточкой; лунному серпу – собственно, сам серп. Возможно, некое оружие со змеящимся лезвием (например, яванский крис) сопоставимо с циклической сменой лунных фаз. Полнолунию, высшему проявлению отраженного света, мы могли бы поставить в соответствие молот; наконец, копью или стреле, острию, точке – высшую степень непроявленности, «черную луну». Мы не будем подробно останавливаться на этой гипотетической модели, поскольку её более детальное рассмотрение могло бы увести нас слишком далеко от темы данного очерка, но надеемся, что у нас ещё будет возможность объясниться по этому поводу более обстоятельно. Сейчас же ограничимся лишь несколькими выводами, касательно рассматриваемой нами темы.

Заметим, что деление луны на две равные части будет соответствовать не всякому мечу, но лишь с односторонней заточкой, поскольку обоюдоострый меч являет собой экспансию от центра (и являет собой в определенном смысле «солярную манифестацию»). Нетрудно заметить, что меч с одним лезвием является исключительно рубящим и режущим оружием, в отличие от обоюдоострого, который можно использовать также и как оружие колющее. В «Саге о Вельсунгах» Сигурд использует именно это свойство меча: он пронзает мечом проползающего над ним дракона снизу
, сам находясь в яме; более того сам он впоследствии погибает, будучи заколот своим же мечом.

Это наводит нас на мысль о том, что причиной его победы являлось прежде всего достижение центрального состояния (острие), а причиной гибели - дальнейшая реализация экспансивного кшатрийского плана (обоюдоострое лезвие), в то время как отказу от экспансии и движение по мировой оси (древку копья
) будет соответствовать брахманическая реализация. Кроме того, отметим наличие периодического вмешательства в ход инициатических действий Сигурда различных внешних сил, которое могло играть как позитивный, так и негативный характер. Во-первых, меч Сигурда Грам является, если можно так выразиться, «прямым потомком» меча, принесенного роду Вельсунгов самим Одином. Грам выкован из обломков этого меча, сломанного, кстати, опять-таки самим Одином (кстати, сцена ломания меча о Гунгнир довольно ясно намекает на вышеупомянутое символическое «главенство» копья по отношению к другим видам оружия). По сути,  Сигурд пользуется в известной степени «вторичным» инструментом, инструментом, в определенном смысле «не рекомендованным к использованию», даже если не учитывать дополнительно привнесенное влияние Регина, собственно, и воссоздавшего Грам из обломков
. Во-вторых, совет поразить змея из ямы, снизу, дан Сигурду опять-таки Регином, и с этим советом в саге связан, как уже отмечалось выше, символический момент обливания кровью дракона. Позволим себе привести прямую цитату из текста саги :

«— Вырой яму и садись в нее, а когда змей поползет к воде, ударь его в сердце и так предай его смерти; добудешь ты этим великую славу. Сигурд молвил:

— Как быть, если кровь змея того зальет меня?

Регин отвечает:

— Нечего тебе и советовать, раз ты всего пугаешься, и не похож ты отвагою на своих родичей.

Тут поехал Сигурд в пустыню, а Регин спрятался от сильного страха. Сигурд выкопал яму; а пока он был этим занят, пришел к нему старик с длинной бородой и спросил, что он делает, и Сигурд ему сказал. Отвечает ему старик:

— Это дурной совет: вырой ям побольше, чтобы кровь туда стекала, а ты сиди в одной и бей змея того в сердце.

Тут старик исчез, а Сигурд выкопал ямы, как было сказано. А когда змей тот пополз к воде, то задрожала вся округа, точно сотряслась земля, и брызгал он ядом из ноздрей по всему пути, но не устрашился Сигурд и не испугался этого шума. А когда змей проползал над ямой той, вонзил Сигурд меч под левую ключицу, так что клинок вошел по рукоять. Тут выскакивает Сигурд из ямы той и тянет к себе меч, и руки у него — все в крови по самые плечи». Мы вполне имеем право предположить, что явление старика, символизм которого предельно ясен, с одной стороны, носило цель нейтрализации вредоносного совета Регина
, а, с другой стороны, представляло собой определенную загадку, ответственность за правильную интерпретацию которой возлагается исключительно на самого Сигурда. Аспект божества присутствует во время совершения подвига, внимательно следит за ходом процесса, способствует его осуществлению, но… не является гарантом успеха.  Как бы то ни было, дальнейший ход событий достаточно наглядно демонстрирует нам все последствия фактических действий «претендента».

В случае же с казнью Святого Георгия мы видим разделение на проявленное и непроявленное состояние; об эзотерическом смысле казни путем отрубания головы было сказано достаточно и до нас, потому ограничимся лишь замечанием, что голова и рациональное сознание (являющиеся отражением сердечной деятельности) будет соответствовать белой половине луны, «отраженному свету», в то время как черная половина – прекращению отражательной способности мышления и переходу, к прекращению проявления «здесь» и началу проявления «по ту сторону».

Наконец, рассмотрим возможность кастового перехода. Безусловно, прямой возможности перехода из касты кшатриев в касту брахманов не было. Тем не менее, известно, что если кшатрий женился на дочери брахмана, его сын мог избирать свою кастовую принадлежность. Разумеется, такие браки были исключительным случаем и для того, чтобы такой брак был вообще возможен, кшатрий должен был быть либо величайшим воином, либо царем (что с метафизической точки зрения будет соответствовать полной его реализации в данной касте).

Таким образом сын оказывался в том же положении выбора – между обладанием сокровищами и властью, достающимися ему от отца, либо отказу от этого ради возможности высшего отождествления с Атманом и покидания сферы обусловленного существования. В этой связи, кстати, весьма показательна генеалогия того же Сигурда. Этот вопрос весьма пространен, и, поскольку он не является непосредственным предметом рассмотрения данной статьи, мы просто предлагаем читателю обдумать его самостоятельно, сказав лишь, что определенные выводы, по нашему мнению, при изучении «Саги о Вельсунгах» напрашиваются сами собой. 

Принц Шакьямуни Гаутама, кшатрий по рождению, явился живым примером возможности брахманической инициации, при том показателен также и его отказ от царской власти ради Пробуждения. 

В случае с Сигурдом в этой связи можно сделать дополнительные выводы относительно инициатической роли Брюнхильд, которая была валькирией, то есть изначально существом высшего, над-человеческого порядка. Изложение ею Сигурду определенных тайн мироздания, (более подробно см. Старшая Эдда, «Речи Сигрдривы») можно считать, пользуясь терминологией Рене Генона, виртуальной инициацией, которая при соблюдении определенных условий может стать реальной. Этого, однако, не происходит, более того, мы также можем наблюдать, что Сигурд, покинув Брюнхильд, оказывается неспособен применить полученные от нее знания на практике, в частности, оказывается подверженным колдовству Гудрун и, в конечном итоге, смерти. Кстати, мотив пробуждения спящей девы героем более чем широко распространен в мифологии многих народов, причем не только европейских. Примером могут послужить многочисленные варианты сказки о спящей красавице, в которых, опять таки, налицо присутствует дуальность женского символа: как правило, где-то поблизости от спящей девы находится некий злой гений, персонифицированный в женском обличии «злой колдуньи», которая всячески препятствует либо пробуждению девы, либо браку героя с ней. 

Отдельно следует оговориться, что мы намеренно на протяжении всей статьи разделяем понятия «реализации» и «инициации», поскольку в контексте нашей статьи полная реализация человека как кшатрия является его контр-инициацией в брахманическом отношении (как в случае с Сигурдом). С другой стороны, примеры приводимой здесь нами инициации (Святого Георгия, Одина или принца Гаутамы) – это брахманическая самоинициация тех, кто изначально стоял на уровне кшатрия. 

С точки зрения метафизики, мы видим как полную адекватность кастовой системы древней Индии, так и отсутствие причин, по которым невозможно было бы покинуть сферу обусловленных состояний тем, кто не является брахманом по рождению.

Здесь встает очень тонкий вопрос, касающийся самой глубинной сути Традиции (которая, как отмечал Рене Генон, не означает ничего большего, как «передачу»). Ведь сама суть Традиции является передачей этой возможности, шанса на «Высшее Отождествление». 

С одной стороны, можно утверждать, что передача энергии Шакти (шактипат, который мы могли бы сравнить с «укусом духовного змея» и, опять-таки, «виртуальной инициацией») от гуру к ученику, кажется единственной возможностью передачи такого шанса; и за любым из Будд мы тогда будем вынуждены признать изначальную брахманическую сущность
, признать Будду по «ошибке» родившимся не в той касте в Кали-Югу. Об этом же свидетельствуют и слова Христа «много званных, но мало избранных», ставшие одним из постулатов в алхимии; мы будем вынуждены признать избранность за каждым Адептом, то есть человеком, осуществившим Великое Делание.

С другой стороны, нам ничто не мешает рассмотреть эти слова Христа не в отрыве от контекста, а в связи с самой притчей
 – где они предстают перед нами в несколько ином смысле. В притче «о приглашении на большой ужин и отказ званных» именно обладающие богатством не смогли прийти; избранными же оказались «нищие духом».
И, действительно, чем является «изначальная брахманическая сущность», как не способностью познавать метафизические законы, при том не важно в какой обстановке и каким способом? Как отмечал Рене Генон: «не следует смешивать средства инициатической реализации, какими бы они ни являлись, с конечной целью, которая всегда есть чистое познание»
.

Ведь в парадигме языка Традиции слова «знать», «уметь» и «обладать» означают по своей сути одно и то же.

� Сигурд стал прообразом известного Зигфрида в германской поэме "Песнь о Нибелунгах". Тем не менее в статье мы опираемся на «Сагу о Вельсунгах» как на первоисточник, пользуясь текстом в переводе Б. И. Ярхо (из издания М.: Л., 1934 г.). Не будем проводить также и исторических параллелей с событиями в разделенном Фракийском королевстве в 6-7 в.в., считая что, во-первых миф создавался для более адекватного выражения метафизических идей, а во-вторых сами процессы, происходящими в физическом мире, являются следствием, выражением метафизических принципов.


� Рене Генон, «Символы священной науки», изд. «Беловодье», 2004.


� Стоит отметить также и поверье о гипнотическом взгляде змеи.


� «Очерки о Традиции и Метафизике», изд. «Азбука», 2000.


� Giuliano Kremmerz, "La Scienza dei Magi", пер. Г.А. Бутузова


� � HYPERLINK "http://www.bible-center.ru/bibletext?txt=ge+2:8-9&cont=synnew_ru" \t "_blank" �Быт. 2:�24


� Примечательно также, что Брюнхильд дает ему знание и о т.н. «рунах браги», позволяющее избежать действия «приворотного зелья», «меда с черными чарами», однако, Сигурд знанием этим не воспользовался.


� � HYPERLINK "http://www.bookland.ru/book2165488.htm" \t "_blank" �Stanislas Klossowski de Rola�, «Golden Game», пер. Г.А. Бутузова.


� Рене Генон, «Символы священной науки», изд. «Беловодье», 2004.


� Более подробно об этом символическом образе см. «Орел» Юлиуса Эволы.


� Само сочетание образов коня и копья наводит нас также на образ «единорога», являющегося одним из символом «Работы в Белом» в герметизме.


� Быть под змеем означает быть в подлунном мире (Змей тождественен Меркурию и Луне Философов), т.е. пребывание "мире становления", которому принадлежит герой. Удар снизу сопоставляется с ударом Копья Лонгина (см. Юлиус Эвола, "Герметическая Традиция", ч.1, гл. 23) в бок Христа, из которого полилась вода и кровь (та же, что в рассматриваемом мифе). 


 Целенаправленный удар "Солнцем сверху" означает магическую манипуляцию, осуществляемую состоявшимся магом, т.е. рожденным Девой, стоящей на полумесяце (т.е. над подлунным миром становления). Это не инициатическая операция, а акт состоявшейся воли, в отличие от рассматриваемой нами ситуации 


(из личной переписки с Г.А. Бутузовым)





� Это соответствует упомянутому выше жертвоприношению Одина.


� Что соответствует легендам о мече Экскалибур, Говинде, и т.д. – священное оружие вечно, оно восстанавливается, даже если «разрушится» или «потеряется».


� С другой стороны, не исключено, что обливание в крови Фафнира, является наоборот положительным моментом; в «Саге о Вёльсунгах» (в отличие, к примеру, от той же «Песни о Нибелунгах») нигде не говорится о том, что Сигурд получает неуязвимость после обливания кровью, более того, о неуязвимости на протяжении всей саги речь не идет вообще. И в то же время воззрение о том, что Сигурд становится неуязвимым после омывания в крови – вряд ли можно считать безосновательным. С точки зрения герметизма, к примеру – это эксплицитное указание на Multiplicatio, после чего «наше дитя» становится Всепобеждающим Камнем.


� Что, кстати, ничуть не противоречит воззрению о том, что Будда являлся одним из аватаров Вишну, пришедшим испытать веру.


� Евангелие � HYPERLINK "http://www.hram-evenkya.ru/%20http:/www.days.ru/Bible/Z27210.htm" \l "Z" �(Лк. 14: 16-24)�


� Рене Генон, «Традиционные формы и космические циклы», изд. «Беловодье», 2004.








