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12.6. Оккультные аспекты культуры Инков
Даже из обрывочных сообщений испанских “хронистов” и анализа уровня развития культуры Инков складывается весьма очевидная картина того, что как и в других частях света {( 7}, знания, которыми обладали Инки, включая их культовые аспекты, имели два уровня. 
Всем объемом аналитических знаний – астрономических, вычислительных и др., а также Эзотерического Учения, обладали указанные выше амаута – ученые и Посвященные, хотя естественно считать, что оккультными практиками владели и жрецы, в наиболее полном объеме – жрецы высших ступеней. Поэтому, говоря о носителях этих знаний, для краткости будем упоминать лишь амаута.

Их знания в области точных наук существенно превышали тот уровень, который был доступен массам, а их эзотерические воззрения отличались от народных верований в той же мере, как и в других частях мира, и так же передавались изустно, хотя, возможно, в какой-то мере они и были отражены в записях Инков, судить о которых сейчас невозможно ввиду их недоступности.  
А именно, в области аналитических знаний образованная часть населения владела лишь умением счета и иными практическими знаниями, а в области представлений о мироздании и веры народные массы, как и в других частях света, обладали лишь упрощенными представлениями, включая суеверия, которые, в отличие от оккультных (т.е. тайных) знаний амаута, и были собраны “хронистами” и представлены ими как верования Инков.
При этом также следует иметь в виду, что “хронисты” были иезуитами и колониальными чиновниками, задача которых состояла не в изучении научных и оккультных познаний Инков, а в выявлении воззрений, господствовавших в массах, которые служили препятствием для насаждения и утверждения господства идеологии католицизма и колониальной власти, о чем говорят они сами. При этом имеются основания {( 12.1.3} говорить о том, что они приводили в своих отчетах не только неточные данные, но в некоторых случаях – даже ложные “свидетельства”, когда по их мнению это способствовало насаждению католицизма и оправданию насилия над культурой Инков.
Также следует помнить и о том, что большая часть описаний культуры Инков, относящихся к периоду, когда она еще не была в значительной мере уничтожена испанскими властями и церковью, не предназначались для открытого опубликования, а служила своего рода должностными отчетами и инструкциями по утверждению католицизма и испанского владычества. 
В итоге, говорить о получении достаточно полного и точного представления об аналитических и оккультных знаниях Инков, основываясь на записях “хронистов”, не представляется возможным.

И тем не менее, в этих записях часто проскальзывают вещи, которые при их системном рассмотрении подтверждают, что оккультные воззрения Инков весьма точно перекликаются с эзотерическими воззрениями Майя, а также Кельтов и других народов Евразии, словом – с концепциями всемирного Эзотерического Учения, известного под названием “Тайной Доктрины” {( 7}. 
Выявлению эзотерических концепций, которые, как можно считать в данных обстоятельствах, присущи Оккультному Учению Инков, и установлению их соответствия Тайной Доктрине и посвящен данный раздел.

12.6.1. Космология инков
* Пространство и время
Для инков пространство не было обособленной категорией: оно совмещалось со временем, как это выражается уже в самом слове на языке кечуа «pacha», что значит время и пространство одновременно, то есть в одном слове отображены четыре измерения и представления о статике и динамике. Д-р Atuq Eusebio Manga Qespi, являясь носителем языка кечуа, прямо указывает, что «пача» следует переводить как пространство-время.
Эта синонимия между временем и пространством, в частности, выражалась в том, что первое показывалось конкретно и проецировалось на пространство географически и астрономически. 
Время Пача делилось на: настоящее – пача, и прошлое-будущее – ньявпа-пача. И оно показывается идущим по кругу, или в цикле (как назад, это обозначает термин ñawpa pacha – прошлое время, так и вперёд, ведь это же слово значит будущее время и пространство впереди. Близкими к термину ньявпа были: урин – давнее и невидимая зона, и ханан – недавнее и видимая зона).
Очевидно, что эти основополагающие представления Инков о пространстве и времени прямо соответствуют Тайной Доктрине (как и Учению Майя) {(7} и современной физике [37].
Происхождение/начало мира называлось  Паккарик пача.

Горизонт (в условиях гористой местности это была не только горизонтальная линия, но и вертикальные и любые другие) назывался кинрай, в свою очередь предполагаемая за горизонтом    земля, и не видимая наблюдателем, называлась кинрайнин.
Пространственно север у инков находился внизу, а юг – вверху. 
В представлении инков существовало три мира: Ханан Пача, Кай Пача, Уку Пача (см. ниже).

* Строение мира
Экзотерически, окружающее пространство-время разделялось на три мира, которые, в соответствии с присущими им свойствами, эзотерически можно соотнести с (1) высшими духовными Планами (Атма, Буддхи, Манас), (2) Физическим Планом и (3) нижними тонкими Планами (Астральный и Эфирный). При этом аналогия с Тайной Доктриной продолжена и в следующем. 

Хотя Вселенная в космологии Инков рассматривалась как единое целое, ее разделение на взаимосвязанные миры («Пача») представляло одну из форм эзотерического дуализма, свойственного мировоззрению Инков, который говорил о том, что во всем, что существует, проявлены обе стороны любого свойства (свет и тьма, положительное и отрицательное, и т.д.). При этом важно отметить, что в космологии Инков эти миры взаимопроникали и взаимодействовали между собой, определяя материальный и моральный порядок бытия.  

В мифологии Инков эти три мира (Пача) описываются следующим образом.
* Ханан Пача или Ханак Пача (кечуа Hanaq Pacha – “верхний мир”) – высший небесный божественный мир, который включал Солнце, Луну, звезды, планеты, созвездия, и как особо важную составляющую – Млечный Путь. В нем обитал как Инти (Солнечное божество мужского начала), так и Мама Килья (Лунное божество женского начала), а также бог-громовержец Ильяпа (Illapa) и др. С насаждением католичества, Ханан Пача стал восприниматься в смысле церковного понятия “Небеса”. 
* Кай Пача (кечуа Kay Pacha – “этот мир”) – воспринимаемый (земной) мир, в котором живут люди, животные и растения. Этот мир часто оказывается на перекрестье борьбы между Ханан Пача и Уку Пача {что точно соответствует оккультному пониманию взаимодействия высших и низших тонких Планов на физический План существования, в том числе – как проявлений на физическом Плане борьбы духовного и камического начал в сознании человека} 
* Уку Пача (кечуа Ukhu pacha – “нижний мир”) – внутренний мир, ассоциируемый как с душами физически умерших, так и с зарождением жизни. Также соотносился с областью, расположенной ниже земли и под водой; различные пещеры и земные разломы считались входами в Уку Пача. Как царство новой жизни, ассоциируется с урожаем и Пачамамой (богиня плодородия, мать-земля). Правителем Уку Пача, как царства умерших и духов земли и воды, является Супай.

«[“Нижний мир”] лишь под влиянием христианских миссионеров был отождествлен с адом. Супай – один из духов этого мира. В словаре Доминго де Санто-Томаса  […] Супай назван ангелом. В восприятии индейцев он имел амбивалентное проявление {сочетал противоположные свойства, что характерно для экзотерических богов, порожденных оккультной доктриной} и лишь в ходе христианизации был отождествлен миссионерами с дьяволом. Индейское понимание дьявола и сегодня не совпадает с европейским.» ([I11] – Комм. 81) 
Супай ( кечуа Supay – «тень») – правитель “нижнего мира” (Уку Пача), и в этом отношении – всего, что с ним связано. Обратим внимание, что у инков, как и в Евразии, представитель этого астрального мира именуется “тенью”. С колонизацией Америки, испанские священники использовали это имя для именования христианского дьявола, а в определенной мере подчиненных ему гениев и духов стихий, а также элементариев (которые могли причинять страдания живым) – “демонами”. Однако, в отличие от европейского отношения к церковному дьяволу, местные жители не проклинали     Супай, а испытывая к нему почтение и страх, а потому обращались с нему с просьбами о помощи и не нанесении вреда; в частности, ритуалы в его честь проводят шахтеры. Очевидно, что такое понимание сущностей и сил нижних тонких Планов вполне согласуется с тем, что по этому поводу говорит Тайная Доктрина {( 7} }





Рис. 12.13. Три мира: Ханан Пача, Кай Пача, Уку Пача
Человеческое вмешательство в Уку Пача рассматривалось как сакральное действо, в связи с чем этому обычно сопутствовали соответствующие ритуалы. Например, по традиции Инков ряд ритуалов проводился при обработке почвы под картофель; для духов предков ко входам в пещеры приносилась еда, питье (часто – алкоголь) и другие угощения. После завоевания этой территории испанцами, священники проповедовали, что Супай – это просто дьявол, а Уку Пача – ад, в связи с чем запрещали делать им приношения, но не смогли запретить полностью, поскольку заставить местных жителей работать в шахтах, что рассматривалось ими как беспокойство духов Учу Пача, без ритуалов и подношений для Супай и Уку Пача было практически невозможно. 
* Взаимодействие между мирами «Пача»
Хотя эти три мира отличны друг от друга, между ними имеется много связей. Пещеры и источники служат местами сообщения между Уку Пача и Кай Пача {эти места характерны для обитания духов стихий земли и воды}. Радуги и молнии выступают каналами связи между Ханан Пача и Кай Пача {т.е. проявления стихийных духов огня и воздуха}. При этом после физической смерти душа человека может находиться в любом из этих миров; например, до завершения своих дел оставаться в Кай Пача (что соответствует эзотерической концепции о посмертных состояниях оболочек и монады человека {( 7.3, 7.4}). 
В наибольшей мере эта связь между мирами проявляется при Пачакути (Pachakutiq), или катаклизме. В этом случае все сферы могут воздействовать друг на друга, изменяя мироустройство {что также соответствует эзотерической концепции о трансформации проявления жизни на различных Планах, в особенности – на ключевых этапах эволюционного процесса}
«Пачакути: многозначное слово – тот, кто преобразует землю, катаклизм, катастрофа и т.п.  В применении к правителям этот титул давался, судя по всему, редко, лишь один из правивших Инков носил его. Есть основание считать, что значение этого слова не просто “преобразователь”, а “тот, кто упорядочивает мир”, что у ряда древних культур означало, прежде всего, возвращение мира в некое исходное, идеально упорядоченное состояние, в “золотой век”» ([I11] – Комм. 105).
12.6.2. Оккультные аспекты религии Инков

12.6.2.1. Три уровня поклонения Инков
Говоря кратко, а потому – несколько упрощенно, можно сказать, что по Эзотерическому Учению {( 7} иерархии космических объектов соответствует Иерархия их Покровителей и подчиненных им существ и стихийных сил, в определенной мере контролирующих эволюционные процессы, протекающие на этих объектах, которые ввиду их высочайшего уровня сознания в массовом сознании рассматриваются как боги с присущими им атрибутами и сферами влияния, а в своей совокупности – как Космический Разум. 
С другой стороны, по мере приближения к основанию этой Иерархии, уровень сознания подчиненных сил понижается – вплоть до гениев стихий и еще не обретших сознания элементалов, управляющих стихиями огня, воздуха, земли и воды, которые в народе воспринимаются как разного рода “духи природы”, способные, как и элементарии (“духи усопших”), оказывать разного рода воздействие на людей, живущих в известном нам мире физическом. 
В то же время, выше этой Иерархии рассматривается Верховное начало, которое также называют и Абсолютом, и иными условными именами, представляющее первооснову всего сущего, без имени и атрибутов, которое собственно и понимается как Бог, или Всевышний, не участвующий в процессах, протекающих на всех этих объектах (планетах, звездах и др.), и не имеющий проявления в виде “личности”. 
В наше время религия, почитающая этого Единого, рассматривается как монотеизм, а религия, почитающая группу богов – как политеизм (многобожие, язычество). Но это – лишь общая схема классификации, от которой нет никакого проку, пока мы не обратимся к сути вопроса; и тогда оказывается, что утверждаемый богословами монотеизм церковного христианства вовсе не является таковым {( 7.11 – 7.18}, тогда как за внешним, экзотерическим “политеизмом” восточных Учений, а также культов Кельтов и Майя по сути стоит эзотерический монотеизм {( 7.1 – 7.8}.
По сути же в древних религиях, основанных на Эзотерическом  Учении, рассматриваются все эти три категории, к первой из которых относится Непознаваемый Всевышний, ко второй – боги, а к третьей – гении стихий, элементалы и элементарии, совокупность которых для краткости назовем силами (тонких Планов).
Рассмотрение подобной классификации в данном случае важно как для понимания того, кому и как поклонялись Инки, так и для того, чтобы показать, что их мировоззрение, как и у Майя, и у древних народов Евразии, имело два уровня: народного культа и Оккультного Учения, которые соответствовали своим аналогам – верованиям иных народов, отличавшимся в деталях культов и суеверий, и Единому Мировому Оккультному Учению {( 7}. 
Показательными в этом отношении являются и не вселяющие доверия названия трудов “хронистов”, например, «Инструкция по борьбе с церемониями и обрядами, применяемыми индейцами со времён их безбожия», оставляющие мало надежд на прояснение сути верований Инков, и та бессистемность, с которой они описывали объекты поклонения, сваливая в одну кучу и звезды, и покойников:
«Почти всем индейцам присуще поклоняться Вакам [Huacas], Идолам, Ущельям, Скалам или огромным Камням {Сейдам}, Холмам, Вершинам гор, Источникам, Родникам, и наконец любой вещи в природе, которая кажется примечательной и отличающейся от остальных. 
2. Также [им] свойственно поклоняться Солнцу, Луне, звёздам, утренней и вечерней Заре      [Венере], Плеядам [Las Cabrillas], и другим звёздам. 
3. Также: покойникам, или их могилам, как предков, так и индейцев, уже ставших христианами. 

4. Горцы в особенности поклоняются вспышке [молнии], Грому, Молнии, называемой [нами] Санктьяго [Sanctiago]. А также: Небесной радуге, (которую также почитают индейцы Равнин). Также: буре, смерчу или завихрениям ветра, ливню, граду. Также: Горцы поклоняются грудам камней {известные в Евразии как каирны или “пирамидки”}, ими же образуемых на ровных участках, или распутьях, или вершинах гор, которые в Куско [Cuzco] и у [народов] Кольа [Collas] называются Апачитас… они поклоняются … и другим различным вещам.» [I5]  

Таким образом, анализируя верования инков следует обратить внимание на отличие понятий Бог и боги (божества), и на корреляцию вторых с космическими объектами. В этом отношении также важно отметить, что если авраамические религии не поднимались выше Солнца, Луны и Знаков Зодиака, то для американских культов свойственно обращаться к еще более высокому уровню – Млечному Пути и его сокровенному Центру; это свойственно Майя, и насколько известно – инкам, точнее говоря – их философам-ученым-оккультистам амаута, причем и у тех, и у других, эта      иерархия со своим главой стояла ниже Всевышнего, как силы – ниже богов.
12.6.2.2. О монотеизме Инков. Виракоча
Виракоча (кечуа Wiraqucha, исп. Huiracocha или Viracocha), Кон-Тикси-Виракоча (кечуа Kon-Tiqsi-Wiraqucha) – божество, которое в религии и мифологии многих доколумбовых народов Андского региона являлось сотворителем мира. За исключением инков, которые почитали его отдельно, у многих народов Виракоча отождествлялся с творцом мира Пача Камаком и встречался с двойным именем Пача Камак-Виракоча.
При этом объяснение сути того, что стоит за именем “Виракоча”, дается переводом этого слова. Так, например, историк Фернандо де Монтесинос приводит полную форму:

Illatici Huira Cocha, что можно перевести как 

«Великолепное (Сияющее) Основание и Бездна  – Хранилище всех вещей», подразумевая Закон или Космос, управляющий движениями светил и всего сущего.

Или простая форма (по Хуану де Бетансосу):  Виракоча  – то есть  Бог. 

Полным именем Виракочи, возможно, было Кон Тикси Виракоча Пачаячачик, последняя         составляющая которого иногда использовалась самостоятельно, в связи с чем для Создателя и Всемирного Творца также использовали имя Пачаячачика (или Пачаячачику [I6]).

* Монотеистическое мировоззрение Инков. Таким образом, несмотря на некоторые современные интерпретации, в мифологии инков Виракоча является не просто “главным божеством”; как это соответствует Тайной Доктрине, инки рассматривают Виракоча как Творца в смысле      Высшего начала, а не как личность, занимавшуюся творением конкретных форм и управлением всего, что происходит на Земле, о чем говорит церковное христианство; этими конкретными делами занимаются боги высшей Иерархии, а не Всевышний:  

«[Индейцы говорят] что дела творятся по воле Солнца, и Луны, и Вак {иных богов и гениев стихий} … И что Бог не провидит дел здесь внизу.» [I5]
В этом плане вера Инков основывалась на Эзотерической Доктрине и являлась монотеизмом;    созданием конкретных форм и управлением жизнью на Земле занимались боги с функциями, соответственно своему положению в Божественной Иерархии. 
Иначе говоря, монотеистическая суть религий народов Анд отражена в представлении всех   богов ипостасями Виракочи-Пача Камака – эзотерически, и облечена в легенды о происхождении богов, сходные с Евразийскими, – экзотерически. 
Так, в одной из легенд говорится, что Виракоча вместе со своей женой Мама-Коча (Мать-Море) родил сына Инти (Солнце) и дочь Мама Кильа (Луну). В этой легенде Виракоча убивает почти всех людей, живущих вокруг озера Титикака огромным потопом под названием Уну-Пачакути (водная перемена эпох). Выжить он позволяет только двум людям, которым суждено принести миру цивилизацию. 

Обратим внимание, что эти две концепции вторят Эзотерической Доктрине {( 7}: (1) о зарождении мира от мужского начала (духа), инициирующего пространство, которое представляет женское начало и символизируется стихией воды, что приводит к проявлению из ее глубин более плотной материи (сына) и ее новому циклу эволюции, и (2) о всемирном потопе (потопах), которые отмечали смену Коренных Рас – т.е. преобразование мира, или Пачакути {( 12.6.1}.

Но известно также и несколько монотеистических гимнов Виракоче. Пример одного из них: 
О Создатель, корень всего,
Виракоча, конец всего,
Повелитель в сияющей одежде,
Зарождающий жизнь и все приводящий в порядок,
Говоря: «Да будет мужчина! Да будет женщина!»
Создатель, творец,
Ты дал жизнь всем -
Храни их,
Пусть живут они в процветании и счастье,
В безопасности и мире.
Где ты?
Снаружи? Внутри?
Над этим миром в облаках?
Под этим миром в тенях?
Услышь меня!
Ответь мне!
Прими слова мои к сердцу!
Бесконечные века
Дай мне жить,
Сожми меня в руках,
Держи меня в ладонях,
Получи это подношение,
Где бы ты ни был, мой Повелитель,
Мой Виракоча.

12.6.2.3. Иерархия богов Космической природы 

К высшей категории богов, которым поклонялись Инки, относятся существа Высшей природы – Владыки или Управители (Дхиани-Будды) космических объектов, таких как Млечный Путь, созвездия, отдельные звезды, Солнце, Луна, Венера и др., а также – сама Земля. 

Но как и в других частях света, в народных культах, т.е. экзотерически, речь часто шла о поклонении не этим самим этим Управителям, а соотносимым с ними объектами, что и отражается в записях “хронистов”:

«После Виракочи (который у них считается Верховным Владыкой и ему поклонялись оказывая большую честь) они также поклонялись Солнцу, звёздам, грому, и земле, которую называли Пачамама [Pachamama – Мать-земля. Плодотворное начало – прим. перев.], и другим различным вещам. Из звёзд обычно все поклонялись той, которую они называют Колька [Collca], а мы называем Плеяды.

{Плеяды – это не звезда, а звездное скопление, видимое невооруженным глазом. То, что здесь и далее Поло де Ондегардо именует созвездия звездами, свидетельствует о его некомпетентности, как минимум – о небрежности в описании концепций Инков} 
И остальные звёзды почитались, особенно, когда им казалось, что они были необходимы для их защиты. Потому что различные звёзды они наделяли различными функциями. И потому Пастухи совершают преклонение и жертвоприношение одной звезде, которую они называют Уркучильай [Vrcuchillay], это, как они говорят, баран*) из многочисленных оттенков, в чьём ведении находится сохранение скота, и считается, что это то, что Астрологи называют Лира {Лира – это также созвездие, а не отдельная звезда}. 
*) Прим. перев.: Возможно, это мнение ошибочно, если учесть, что под Ламой на небе жители Анд подразумевали не созвездие, а тёмные беззвёздные участки ночного неба.) 

И они же поклоняются двум другим, проходящим возле неё, называющимся Катучильай [Catuchillay] (Прим. перев. Это – Созвездие Южный Крест) и Уркучильай. (Прим. перев. Эта название Поло приводит повторно, но уже как составное слово, поскольку из словаря DGH известно, что: Catachillay, или vrcuchillay – Крест). Их они изображают в виде овцы с барашком. 
Другие, живущие в гористых местностях, поклоняются иной звезде, называющейся Чуки чинчай [Chuqui chinchay] (Прим. перев. Нерассеивающиеся кометы – Chuqui chinchay. Chhoque chinchay, или llama. Звезда, похожая на барана (ламу). Chuqui означает «копьё».); это, как они говорят, Тигр, в чьём ведении находятся Тигры, Медведи и Львы. Также они поклоняются другой звезде, называющейся Анкочинчай [Ancochinchay] (Прим. перев. Рассеивающаяся комета - ''Acochinchay''), оберегающей других животных. … И так у них обстояло дело с различными звёздами, как с той, которую называют Чакана [Chacana] (Прим. перев. Chacana. Лестница (деревянная). Chacca na. Три звезды, называемые Три Марии, т.е. созвездие Ориона.) …  и равным образом другие.» [I4]
Там же прямо выражается и эзотерическая концепция о том, что эти Владыки, которые ассоциировались с космическими объектами и имели различные функции, выступали посредниками, а точнее говоря – проводниками влияния Всевышнего (Виракочи):    
Способ, каким они совершали молитву Виракоче, Солнцу, и звёздам был одним и тем же, а именно: раскрыть руки, и издать особый звук губами (как будто кто-то целует) и попросить то, что каждый хотел, и принести тому жертву. 
Хотя в словах и была разница, когда они говорили с Великим Тикси Виракоча [Ticci Viracocha]. Потому что его в основном наделяли могуществом и властью над всем [сущим], и другим Вакам [Huacas], как владыкам, или особым Богам, каждому - по-своему; и что они были посредниками для общения с Тикси Виракоча. [I4]
При этом инки допускали, чтобы культуры, которые интегрировались в их империю, сохраняли свои культы. Вместе с тем, поскольку их религии в целом не имели больших различий, это породило определенную синонимию имен божеств и различие в их атрибутах, что в аспекте данного анализа не представляется существенным.

В настоящее время считается, что наиболее почитаемыми богами пантеона Инков являлись     Инти, Ильяпа и Килья, которые оккультно соответствует Владыке Солнца, Управителю стихий Земли и Владыке Луны. При этом с эзотерической точки зрения богов, как можно полагать, можно разделись на две категории: Владыки (Покровители) Космоса и Земли;  первых возглавлял Инти, а вторых – Ильяпа.

Рассмотрим основные признанные атрибуты этих богов, выделяя те из них, которые напрямую соотносят их с аналогами, описанными в Тайной Доктрине.
* Боги космического пантеона 
Среди важнейших божеств Инков, которые относятся к космической сфере, на рисунках Храма Солнца в Куско и в иных сакральных местах, а также в преданиях Инков, отмечены те, что соотносятся с Солнцем, Луной, Млечным Путем, созвездием Южный Крест (Chakana), Венерой (Ch'aska или Ch'aska Quyllur) и другими космическими объектами – общей численностью более 50.

Экзотерически, в плане его значения для жизни масс, важнейшим из них был Инти – бог Солнца, хотя по некоторым данным значение Владыки Млечного Пути было выше. С Эзотерической точки эти божества соответствуют Иерархии Духовных Владык, описанной в Тайной Доктрине {( 7}.  
* Бог Солнца Инти  
В сонме богов выделялся глава, и им был Инти. Экзотерически, о нем говорится следующее.
Инти (кечуа inti – “Солнце”) – бог Солнца, глава пантеона богов и покровитель Империи Инков. По наиболее распространённой версии мифологии Инков, Инти был сыном Виракочи. В свою очередь, считалось, что от Инти происходит династия Инков: Сапа Инка, верховный правитель, считался прямым потомком и наследником Инти. Его сестрой и женой обычно считалась Мама-Киль, богиня Луны, но иногда его   женой считалась и Пачамама, почитаемая богиня Земли.
И хотя он рассматривается как солнечный бог, более адекватно его рассматривать как сочетание различных аспектов Солнца, поскольку Инки различали различные проявления его влияния.

* Важнейшие ритуалы Инков были посвящены Инти, к которому обращались как к культовому божеству, и как к Солнцу-жизнедателю, значение которого было особенно велико в горных районах.

В Куско располагался главный храм Инти – Кориканча, от которого во все концы Империи отходили линии секе {( 12.7}, имевшие ритуальное и административное значение. В каждой крупной провинции также имелся Храм Солнца, в котором служили жрецы и жрицы, причем последние отбирались из числа mamakuna (“Избранные женщины”); они должны были прясть специальную одежду и готовить чичу (похожий на пиво слабоалкогольный напиток) для праздников и подношений Инти. Верховный жрец Инти именовался Уильяк Уму (Willaq Umu). По степени влияния в государстве он был вторым человеком в империи и зачастую братом правителя.
* Инти Райми (кеч. Inti Raymi – “Праздник Солнца”) – праздник инков и иных индейских народов, посвящённый Инти и приуроченный к летнему солнцестоянию (происходящему в Перу зимой). 
Во времена Тауантинсуйу Инти Райми был важнейшей церемонией, проводившейся в Куско, где его посещали жители всех земель Тауантинсуйу. Церемония отмечала мистическое происхождение инков и продолжалась девять дней, во время которых проводились танцы, процессии и жертвоприношения. Инти Райми
Последний раз во времена Империи праздник был проведён в 1535 г., после чего католическая церковь запретила его. Некоторые индейцы проводили праздник и после этой даты, однако репрессии со стороны вице-короля Перу Франсиско де Толедо почти полностью прекратили его после 1572 года из-за угрозы для католичества. 
В настоящее время традиция проведения Инти Райми возрождена. С 1944 года ежегодно на этот праздник проводится предстановление в Саксауамане (2 км. от Куско), которое привлекает тысячи туристов и местных жителей.

{Обратим внимание, что как и в Северном полушарии, важнейший праздник года отмечается именно на солнцестояние, после которого Солнце начинает прибывать. При этом для искоренения древних верований в Европе на день зимнего солнцестояния (в декабре) церковь назначила Рождество Христово, а на день зимнего солнцестояния в Южном полушарии (являющегося днем ЛСС для Северного полушария) – Рождество Иоанна Крестителя {( 7.26.6}. }

* Оккультные аспекты почитания Инти (указанные ниже Эзотерические концепции описаны в гл.7) 

# Обычно образом Инти служил большой золотой диск с лицом человека и отходящими от него лучами. Такие диски располагались в храмах и святилищах Куско и по всей империи.  

Этот образ декорировался знаками королевского достоинства и украшениями в ушах и на груди, а также декорировался львами и змеями {последнее может показаться необычным, но в свете эзотерической значимости змия как символа мудрости {( 7.8}, прежде всего – оккультной, сочетание льва и змия символизирует силу мира проявленного, но главное – высшую мудрость и оккультное знание}.  В 1571 г. такой диск был захвачен конкистадорами и через Испанию отправлен папе римскому, после чего он бесследно исчез. В наше время этот символ представлен на флагах ряда Южноамериканских стран.

# Килья (Луна) была дочерью Виракочи, и в этом отношении – сестрой Инти; но также как и в многих мифах Евразии, она была и его женой. Кроме того, эта первичная пара, символизирующая мужское и женское начало, в соответствии с оккультной Доктриной порождается от         безличностного Единого: в данном случае – Виракочи.

# По той же оккультной модели типового мифа Востока, эта диада, состоящая из благожелательных божеств: бога Солнца Инти и богини Луны Мама Килья, разворачивается в триаду (троицу), порождая третий, действующий уже на земле, элемент – сына, которого инкские мифы стали соотносить с Манко Капаком – первым Инка, основателем империи Тауантинсуйу. 

# Отражена в этих мифах и эзотерическая концепция о том, что Владыки “спустились на Землю”, а точнее – послали “на Землю” (т.е. в физическое воплощение на Земле) подчиненных им разумных существ для инициации эволюции человека разумного; так, говорится, что Манко Капак (сын Инти) был послан своим отцом на Землю, вместе с его сестрой и дочерью Луны  (Килья) – Мамой Окло (Mama Ocllo), богиней плодородия, чтобы спасти людей от дикости и варварства (т.е. способствовать развитию у них разума и духовного начала) посредством передачи им знаний практического характера (о Космосе, счете, земледелии и ремёслах) и веры   (т.е. для утверждения оккультной доктрины и ее экзотерического аналога – народной религии, основными богами которой были Солнце и Луна, а также создатель мира Виракочи, одной из целей которой было уничтожение культа черной магии, существовавшего как наследие Атлантиды). 

В этом отношении поучительно отметить, что “Капак” означает “богатый духовно”.
# В этих же мифах, говорящих о том, что Мама Килья (т.е. Луна) родила Землю, отражено и Эзотерическое положение о том, что эволюция Земли и на Земле явились продолжением       эволюции различных форм жизни, начавшейся на Луне.
* Богиня Луны Килья  
Килья (Killa – Луна, или Mama Killa  (Мама Килья) – “Мать Луна”, или “Золотая Мать”) – дочь Виракочи, причем рассматривалась как  жена и сестра Инти, что типично и для высших богов    евразийских пантеонов, и как мать Манко Капака и Мамы Окло. Покровительница женщин, брака и циклов, включая календарные. В пантеоне Инков рассматривается как третья по значимости сила и божество после Инти и Ильяпа, но в некоторых этнических группах стояло выше Инти. 
Мама Окло  (Mama Ocllo и др. имена) – дочь  Инти и Килья, богиня материнства, плодородия и ткачества; сестра и жена Манко Капака.  

* Храмы Инков
Места поклонения инков были чрезвычайно разнообразны как по типу святилищ – от природных объектов до храмов, так и по объекту поклонения – от гениев стихий до Правителей небесных тел и Всевышнего, причем многие из них также использовались как астрономические инструменты, представляя отдельные объекты (ваки {(12.7.2}) и сооружения в храмовых комплексах {( 12.5.4.3}, которые соотносились с планетами. В этом разнообразии выделялся Храм Солнца – Кориканча.  

 «… в храме Кори Канча {( 12.7.1.1} – золотой двор , все низкие и высокие стены которого были украшены пластинами из чистейшего зо​лота, а на самой верхней части потолка были подвешены многочисленные украшения из хрусталя, а с двух сторон стояли два льва, поддерживающие солнце. Когда восходившее солнце на​правляло через окна свой свет и становилось светло, с двух сторон два индейца начинали дуть [в полотно тончайшей ткани], отчего с помощью дутья ветер поднимал Дугу, которую они называли Куйчи – радуга. 
И там посредине [дуги] вставал, припав на колени, Инка. Протянув свои руки и обратив лицо к солнцу и к изображению солнца, он произносил свою молитву, и дьяволы отвечали ему на его просьбы. А позади него [стояли ко​ленопреклоненные] его колдуны и верховные жрецы – Уалья Уиса [и] Конде Уиса, совершавшие ритуалы, [обращенные] к дьяволам. А через окна молились, поклоняясь Солнцу, принципалы.
А означенный Инка имел и другой скит, [где] приносились жертвы Луне. Он назывался Пумап Чупан – хвост пумы. Жертвы приносились божеству женщин Луне, и туда входила Койя {жена Инки}, дабы вместе со своими кол​дуньями совершить жертвоприношения. Как и Инка, она молилась, обращаясь [к дьяволу] с просьбами о том, чего желала.
Другой храм был [храмом] Венеры – Часка Куильор … Туда прихо​дили для жертвоприношений аукиконы и ньюстаконы – принцы и принцессы, ибо то меньшее божество принадлежало им. Они входили туда вместе со своими колдунами и в молитвах просили то, чего желали.» [I11]
12.6.2.4.  Иерархия сил тонких Планов Земли
Как видно из вышесказанного, инки почитали широкий спектр сил космической и земной природы, но не вперемешку, как об этом часто пишут “хронисты”, которых, своему догматическому мировоззрению и бытовавшим в ту эпоху экзотерическим представлениям инков о планетах и невидимых существах, они называли “богами” и “демонами”.
С экзотерической точки зрения, в широком смысле к “богам” относят все существа и силы тонких Планов, которые в той или иной мере, но на систематической основе могут оказывать присущее каждому из них влияние на людей, природу и в некоторой мере – на технические объекты.

С эзотерической точки зрения в качественном отношении их можно разбить на две группы – (1) высоко духовные разумы, преимущественно – Владыки планет и других объектов Космоса, и (2) гении (или “духи”) стихий, управляющие процессами, протекающими в стихиях огня, воздуха, земли и воды, а также просто элементалы (бессознательные силы этих стихий, своего рода “исполнители” законов природы, и элементарии (бессознательные оболочки тонкого тела усопших),  которые в большинстве своем обладают лишь зачатками разума, область действия которых ограничена земной сферой. 
Соответственно, первых обычно относят к “богам”, а вторых – к гениям или силам (стихий).

В этом отношении инки относились с должным почтением и к первым, и ко вторым, почитая их и в храмах, и в ваках. Вместе с тем, в массах, как и везде в мире, вряд ли проникали в суть этого различия, а потому просто следовали принятым ритуалам, чтобы “расположить” к себе эти силы, или “нейтрализовать” их негативное влияние. 

В итоге, как и в других частях света, ритуалы почитания этих сил и богов в массах порождали и сочетались с суевериями, что, однако, было не свойственно людям оккультно образованным, понимавшим суть ритуалов, например – амаута, что следует из ряда свидетельств “хронистов”.
Рассмотрим, как эти гении и силы стихий {( 7.26.5} были проявлены в мировоззрении инков.
* Гении (“духи”) стихий, действующие в сфере Земли 

Среди важнейших божеств Инков, которые относятся к земной сфере, отмечены следующие. 
1. Стихии огня и воздуха. Ильяпа. Первым и главным представителем стихийных сил природы следует считать инкское божество под именем Ильяпа, по своей значимости стоявшего после главы пантеона Инти, которого, судя по его атрибутам, можно рассматривать прежде всего как гения стихий огня и воздуха, в определенной мере – и стихии воды.
Ильяпа (Illapa – “Молния”; также известный под именами Apu Illapu, Lap'a, Katoylla, Apocatequil, Catequil) – широко почитаемое божество, соотносимое с громом, молнией и погодой в целом. Его день рождения отмечается 25 июля {Инки, как сказано выше, не могли придерживаться календарной даты по григорианскому календарю. Возможно, что этот день соотносится с началом восьмого месяца по календарю Инков, которому соответствует Положение Солнца в 120º Эклиптике, т.е. ингрессия Солнца в знак Льва Тропического Зодиака, соотносимого с правителями}. 
Высокая значимость этого божества подтверждается не только историческими данными, но и тем, что он ставится вровень с планетарными богами – Инти (Солнце) и Килья (Луна):

«После Виракочи, и Солнца, третьей Вакой, и наиболее почитаемой, был гром; его они называли тремя именами: Чукильа [Chuquilla], Кату ильа [Catu illa], Интиильапа [Intiillapa], представляя его в виде мужчины, пребывающего на Небе с пращей и палицей, и что в его руках находится заведование дождём, градом, громом, и всем остальным, что относится к  воздушной стихии, где образуются грозовые тучи. Это – главная Вака для всех Индейцев, и ей жертвуют различные дары…» [I4]

а также тем, что неким таинственным образом он связан с Млечным Путем: о нем говорят, что 

«он держит Млечный Путь в кувшине и использует его, чтобы вызвать дождь.»
В плане эзотерического единства культов Америки и Евразии важно отметить, что по своим атрибутам (гром и молния) он соответствует Перуну (позднее преобразованного в Илью-пророка) и другим громовержцам индоевропейских народов, которые выступали главами их пантеонов; и хотя у Инков он был вторым по значимости, в практическом отношении он был почти наравне с Инти, и главой пантеона в королевстве Qulla – одной из провинций Империи Инков.
Близким по значению был почитавшийся в южных регионах бог дождя и ветра Кон (Kon), которого по-видимому можно считать гением воды и воздуха.  
2. Стихия земли. 
Мать земля (Pachamama – Пачамама; также Mama Pacha) – жена Пача Камака, сына Инти и Мама Кильа. Дракон и божество плодородия, растений и урожая. Также она вызывала землетрясения.

В этом отношении ее можно рассматривать прежде всего как гения стихии земли, разделявшего свои функции с Супай {( 12.6.1} – гением “нижнего мира” (Уку Пача) и стихии земли.   
Еще одним гением стихии земли следует считать Апу (Apu), под которым понимался как бог духа гор в целом, так и духи земли, присущие отдельным скалам и пещерам; чтобы вызвать их содействие, всем этим апа делались подношения. 

3. Стихия воды. 

Мать Море (Mama Qucha - Мама Куча или Мама Коча) - богиня моря и рыбной ловли, защитница моряков и рыбаков:
«Инка установил также, что во всем королевстве должны поклоняться и приносить жертвы Морю Юга {Тихому океану}, которое они называли Мама Коча: Мама означает “мать”, а Коча – “море”.» [I11]
Париакака (Paryaqaqa) – бог воды в до-инкской мифологии, который был принят инками как бог (т.е. гений) штормов; в какой-то мере фигурирует в мифе о творении.  

* Стихийные силы, элементарии и суеверия
Из многих сообщений можно сделать вывод, что инки достаточно хорошо понимали неблагоприятные влияния, которые могли оказать элементарии (“духи предков”) –бессознательные, но астрально действенные оболочки усопших, которые задержались в кама-локе {( 7} и “бродили” в районах своего прижизненного пребывания, а в приведенной ниже цитате названные “призраками”; но в приводимом ниже сообщении они смешиваются со стихийными силами («домовые и злые духи», которые чаще всего являются элементалами), что простительно для приверженцев католической церкви, не имевших в своих массе представления об оккультной природе мира:
«Во времена Инков бродили домовые и злые духи, [бродили] среди индейцев, а призраки чинчайсуйцев и андесуйцев [собирались вместе] в [районе] Анльай Пампы, а кольясуйцы и кондесуйцы – в Карай Синге и в Пукине, ибо говорят, что там бродят [на свободе] души всех умерших, страдая от голода, и жары, и холода, и огня.» ([I11] – с. 183) 
Но в отличие от элементариев, от которых старались избавиться (в частности – “откупиться” подношениями), другие существа тонких Планов, обитавшие в определенных местах  элементалы (сущности более низкого уровня, чем гении стихий) и энергетические образования также почитались, чтобы они помогали или не вмешивались в жизнь людей. Как можно полагать, в значительной мере они были привязаны к определенным местам, энергетически заряженных природой (родники, пещеры, сейды и др.) или намагнетизированных человеком (каирны, маркеры, святилища-алтари и др.); эти места и объекты и рассматривались как ваки {( 12.7.2}.

Соответственно их значимости, поклонение вакам осуществлялось в рамках ритуалов, сочетавших различные оккультные практики, жертвоприношения и др., которые в народных массах и перерастали в суеверия. Хотя, как и во всем мире, эти суеверия и отражали влияние тонких Планов, сами по себе они выступали заместителями оккультных практик, которыми массы не владели, но в которые верили, а потому, как правило, они не были оккультно эффективными. В этом отношении показательно, что по имеющимся свидетельствам сами амаута суевериям не следовали, поскольку понимали суть и владели соответствующими оккультными практиками.
12.6.3. Оккультные концепции инков
Таким образом, хотя по указанным выше причинам “хронисты” описывали преимущественно внешние проявления культов, и с особыми подробностями – перечисляли суеверия инков, в этих описаниях, если знать эзотерическую подоплеку рассматриваемых явлений, можно выявить оккультные концепции и практики, так сказать “интернационального” характера, а также то, что Посвященные Инков следовали им, а не распространенным в массах суевериям. 
С учетом этих обстоятельств, выявлению Эзотерических воззрений Инков, в том числе – в отношении стихийных сил и особенностей их почитания, и посвящены следующие подразделы; соответствующие им концепции Тайной Доктрины, описаны в Главе 7.
* Иерархия сил невидимого присутствия 
Прежде всего, необходимо отметить, что в отношении сознательных и бессознательных сил, которые влияют на человека и природу, инки, как показано выше, следовали концепции Тайной Доктрины, подразделяя их на Всевышнего (Виракочу), “богов” – Владык Космической Иерархии (Инти, Килья и др.) и гениев стихий (Ильяпа и др.), включая подчиненных им “духов” низшей природы (духов стихий – элементалов, элементариев и др.).   
* Передача оккультных знаний из уст в уста

В соответствии с мировой традицией, оккультные знания у инков содержались в тайне, и хотя для этого и была возможность, они не записывались, а предавались амаута изустно {( 12.4.2}:
 «Амаута говорят, что из этих времён происходят сведения, по древнейшему преданию, передаваемому из уст в уста… У них были буквы, и их знатоки, называемые амаута, и они учили читать и писать, и главной наукой была астрология» 
* Змей Мудрости 
В соответствии с мировым оккультным символизмом, у инков змей соотносился с высшей мудростью и силой, в том числе – оккультной. Например:

«А Амаро – змею-удава – они называли Капак Апо Амаро – могущественный господин змей. По этой причине Инка пожелал, чтобы и его называли Оторонго Ачачи Инка, Амаро Инка.» [I11]
Обратим внимание, что высокая значимость змея отражена его представлением в виде символа (рис. 12.14) или своего рода герба Инки, который иногда ошибочно называют флагом Империи Инков, как и флаг из цветов высоко почитаемой Инками радуги. По мнению Национальной академии перуанской истории, у империи Инков не было концепции “государственного” флага. 




Рис. 12.14. Символ, представлявший Инку (как императора)
* Дух и душа 
В популярном (т.е. экзотерическом) представлении оккультная концепция о бессмертной индивидуальности (монаде) и преходящей личности, существующей лишь в отдельном воплощении, как можно считать, отражена в представлении жителей общины айлью Льакаус о том, что:

«У  человека существует две сунку или камакин («душа/дух»): одна – дух первопредка       социально-этнической группы (общины), а вторая – её собственная душа.»
Более подробно об этом говорит следующее.

* Реинкарнация 
Инки верили в реинкарнацию и в жизнь в мире ином. Физическую смерть они рассматривали как переход в мир иной, который был полон трудностей. Дух усопшего, камакуэн, должен был пройти длинную темную дорогу, и при соответствующих условиях он достигал той его части, которая для большинства Инков была подобна европейскому представлению о небесах, с полями цветов и заснеженными горными вершинами. В частности, они считали, что тот, кто соблюдает Моральный кодекс Инков – “ama suwa, ama llulla, ama quella” (не воруй, не обманывай, не ленись), тот “уходил пребывать в солнечном тепле, тогда как остальные проводили свои дни на холодной земле”. 

При этом с учетом того, что в андских культурах считалось, что каждый объект имеет как физическое начало, так и два камакуэна (“духа”), одного – для его сотворения, а другого – для оживления, одного из этих камакуэнов можно соотнести с нижней четверицей (тонких тел человека, астрального и др.), составляющей человека как живое творение природы, которая после смерти физического тела представляет собой то, что именуется элементарием, а другого – с верхней триадой (бессмертным Эго человека), которая собственно и “оживляет” человека в смысле наделения его разумом. И здесь обращает на себя внимание то, что на кечуа и санскрите корни слов, обозначающих эти тела совпадают : камакуэн и камическое тело, обитающее в кама-локе.  

Как видно из следующего, народные массы имели опосредованное представление об элементариях и их посмертном состоянии в тонких Планах, но в соответствии с оккультной Доктриной, даже это народное представление о посмертном существовании, в отличие от церковного христианства {( 7.11 - 7.18}, не допускало “воскрешения” ни физического тела, ни души (в отличие от духа).

«В основном они верили, что души жили после этой жизни, и что добрым выпадал рай {Девакхан}, а злым – страдание {Авичи}. Но о том, что тела должны были воскреснуть вместе с душами, о таком они никогда не знали. И потому они чрезвычайно заботились сберечь тела и сохранить их, и оказывать им почтение после смерти. И индейское простонародье полагало, что кушанья, напитки, и одежда, которые они клали к умершим, подкрепляли их, и освобождали их от страдания; хотя наимудрейшие среди Ингов [т.е. амаута] в это не верили. [I4]
По Эзотерическому Учению {( 7}, в течение относительно непродолжительного промежутка времени после физической смерти тонкое тело обычного человека способно притягиваться к местам своего земного пребывания, но движимое не потребностью в продуктах или вещах, а магнетизмом своих личных вещей и эманациями тонких энергий думающих о нем близких; но в конечном счете его нижние тонкие тела, составлявшие личность (или душу) рассеиваются, а высшие, образующие индивидуальность (или дух), уходят в области, недостижимые для эманаций живущих. Однако, элементарии (нижние оболочки) тех, кто при жизни был чрезмерно привязан к жизненным удовольствиям, а в особенности – людей порочных, насильников и черных колдунов, могут задержаться в нижних слоях тонких Планов надолго, но “питанием” для них служат опять же не еда и вещи сами по себе, а энергии, которые выделяются благодаря эмоциям людей, которые они проявляют при удовлетворении своих “жизненных радостей” – объедания, алкоголя, секса, насилия и других сильных эмоций. Интуитивно желая освободиться от подобного паразитирования на себе (по сути – вампиризма), люди и пытались умилостивить этих “духов” едой, чичей, одеждой и др. 

В то же время, судя по тому, что амаута не верили в действенность этих подношений, они понимали оккультную суть происходящего.  
* Карма
Взаимосвязь представлений о реинкарнации и Карме, присущие Оккультной Доктрине, похоже проявлена и у инков, во всяком случае в тех намеках, которые можно найти в испанских “хрониках”:

 «У них бытовало мнение, что все болезни происходят от совершённых [ими] прегрешений.» [I4] 
«Иногда они говорят … что нет прощения за грехи для тех, кто совершил серьёзный грех: или для [тех, кто совершил] другие чудовищные грехи.» [I5]
* Неприятие католической концепции веры
В Главе VI под названием «О заблуждениях против католической веры, во что обычно впадают некоторые Индейцы» [I5], Поло де Ондегардо прямо говорит о неприятии индейцами догматов католической церкви, по сути основывающемся на принципах Всемирного Оккультного Учения:  

«Иногда они говорят о Боге {в католическом понимании}, что он не добрый Бог, и что он не заботится о бедных, и что напрасно ему служат Индейцы… 
Что он не милосердный и не сострадательный Бог, как говорят Христиане… 

Что Бог создал их для того, чтобы жить в грехе {точнее – в том, что католическая церковь называет грехом}… 
 [Индейцы говорят] что дела творятся по воле Солнца, и Луны, и Вак {т.е. иного бога или гения стихий}. И что Бог не провидит дел здесь внизу. 
Что поскольку у Христиан есть образы и они им поклоняются, то можно поклоняться и Вакам, или Идолам, или имеющимся у них камням. И что образы – это Идолы Христиан {что достаточно точно отражает истинное положение дел {( 7.15.5}}
Что то, что проповедуют Священнослужители и Проповедники не является полностью правдой, и что многие дела ими восхваляются, чтобы запугать Индейцев. И что … разумно верить своим предкам, и своим Кипо и памятным сведениям, так как они древнее Христиан  [Прим. перев.: По смыслу, кажется, что речь идёт о том, что лучше индейцам доверять своим «документам» и архивам, содержащимся в кипу, чем христианским учениям и картинам.]

Что незачем поклоняться Пресвятой Троице, и Иисусу Христу, Нашему Господу. Эта речь особо свойственна колдунам {т.е. амаута, целителям, прорицателям и иным представителям инков, знакомым с Оккультной Доктриной} обходящих с обманами и переманивающих      Индейцев, чтобы отдалить их от Католической Веры, прибавляя тысячу обманов для них, и устраивая тайные сборища Индейцев, где они наставляют против того, что разъяснили священники, и вводят в свою ложную секту. 
Что [вполне] хорошо можно поклоняться Иисусу Христу, Нашему Господу, и дьяволу {“дьяволу” в терминологии иезуита: т.е. и другим Владыкам и оккультным силам} одновременно, потому что они оба уже договорились и побратались {сам того не понимая, Поло де Ондегардо показывает глубокие Эзотерические корни Веры Инков: Тайная Доктрина     говорит о том, что Христос принадлежал Братству Владык – Покровителей Земли}. 
Они ставят под сомнение и осложняют некоторые дела веры. Особенно в таинстве Пресвятой Троицы, в единстве Бога, и в страстях и смерти Иисуса Христа, в девственности нашей Госпожи [Девы Марии], в Пресвятом Таинстве алтаря, в общепринятом Воскрешении, и относительно Таинства соборования умершего, [поскольку до сего времени их не причащали], кроме того, поскольку у них не имелось о нём сведений, то у них нет веры в то, что это было Таинство. {В большинстве своем эти “дела веры” представляют плод фантазий церковных властей – то, что они придумали сами в IV – IX веках. {( 7} }

Что Священник – злой, дикий, алчный, бесчестный, или что у него другие бесстыдные грехи, [что] он не предназначен для мессы, и не стоит таинств, которыми он заведует, и что он не должен поклоняться облатке и потиру, каковые возвышаются на алтаре.» 
А разве большая часть этих упреков несправедлива? И разве не католическая церковь возглавила террор против Инков, их веры и культуры, чем нарушила их моральные и религиозные заповеди? 

* Мораль 

Несмотря на то, что “хронисты ” всячески поносят все, что касается инкских культов, они высоко отзываются о морали и нравах инков [I6 и др.]; не пожалеем места, чтобы повторить {( 12.1.3}:

«Мне кажется, что среди них [инков] имелось много [истинных по духу]  христиан. И если бы не их ваки – идолы, а их самих крестили, они стали бы святыми. ... испанцы … в действительности они хуже Инков, ибо приносят так много вреда, что земли этого королевства становятся безлюдными, а индейцы превращены в налогоплательщиков или рабов» [I11]

При этом важно отметить, что мораль Инков сочетает требования, относящиеся как к бытовой сфере (не воруй, не обманывай, не прелюбодействуй, не ленись и др.), так и к культовой, и к оккультной, где грехом считаются не оккультные практики вообще,  а занятия черной магией.
«Также [грехами считались]: овладение чужой женой; также давать зелья, или колдовские штучки, чтобы нанести вред {по определению – это черная магия.} Также, воровать. И очень сильным грехом у них была небрежность в оказании почтения своим Вакам, и нарушении их празднеств, и говорить недоброе об Инге, и [не] подчиняться ему.» [I4] 
* Нумерология

Нумерология была у Инков в таком же почете, как и у развитых народов Евразии, причем – как в светском, так и в культом применении, и в целом – использовала тот же символизм; например:  

* Число 2 и принцип дуальности, соответствующие Эзотерическому (и буддийскому) принципу вмещения противоположностей {( 7.4}, присущи социальной и культовой организации Инков. 
• Так, было два правителя Инки, поскольку название правителя Сапай Инка – это не просто «Единственный Инка», а «Единственный Инка среди двух, формирующих одну пару»; а также: два главных секретаря-кипукамайока, две провинции были взаимосвязанными в плане обязанностей перед государством; две части или «группировки» в каждой провинции или поселении, в которых количество людей было распределено поровну. Долина Куско делилась на две части, и др.

• В Куско существовало два храма Солнца: 1) Саксайуаман, принадлежащий Анан Куско и всей Империи, и 2) Кориканча, принадлежащий Урин Куско и собственно городу. Считалось, что у человека существует две сунку или камакуэна («душа/дух»{( 12.6.3}).
* Число 3 также отображалось в обществе и культах:

• Три уровня для общин (айлью): «объединение» суйу делилось в свою очередь на три  айлью, каждая из которых имела три уровня – это было деление власти на три составных – правители, среднее звено, подчинённые. В судопроизводстве было 3 уровня наказаний: лёгкое моральное или телесное, тяжёлое телесное и смертная казнь.

• В храме Кориканча было три жреца: Апу Рупака, Авки Чалько Юпанки, Апу Камак.

* Число 4 мы видим в линиях ссеке {( 12.7} с точкой выхода из храма Кориканча в Куско, которые служили границами для четырех суйу или «объединённых провинций», во главе с четырьмя Верховными правителями. 4 советника Инки. Четыре ревизора в каждой из этих провинций.

* Число 5 – это и прошлое и то, что находится позади, т.е. категория времени и пространства одновременно; порождая число Золотого сечения, оно задает особые свойства пространства-времени. Число 5 составляет основу счета в пятеричной системе счисления {( 12.3}. Куско был спланирован по схеме 5 (айлью) × 2 (половины) = 10 административных единиц.

* Числа 6 и 12 были задействовано для формирования «Совета 12 Великих». Эти советники, или «Великие» – 6 из Руринкуско и 6 – из Ананкуско, вели прием в назначенном мести и занимались всеми гражданскими и уголовными делами. Также известно, что Инка направлял инспектора в делах подсчета людей по  шести/двенадцати демографическим разрядам.

12.6.4. Оккультные практики инков
Имеющиеся данные позволяют говорить о том, что магическими практиками у инков занимались представители различных слоев общества, оккультные способности которых имели существенные отличия, а деятельность была направлена на достижение различных целей. В этом отношении можно выделить категории людей и направлений деятельности, хорошо известных по Тайной Доктрине [21], в рамках которых мы и рассмотрим основные аспекты оккультных практик инков. Однако следует иметь в виду, что эта классификация является неисключающей, поскольку в практическом отношении не всегда можно провести четкую грань между элементами одной категории, а говорить об одной категории без упоминания других весьма затруднительно; поэтому рассмотрение той или иной категории может не ограничиваться только посвященным ей разделом.

12.6.4.1.  Классификация лиц и характера оккультных практик в Империи Инков

1. По социальному статусу:

– амаута; 

– жрецы;
– колдуны.

2. По оккультному потенциалу:

– оккультисты: амаута и жрецы высших степеней, владеющие оккультными практиками в полном объеме (ясновидение, астрология и др.); 
– служители культов: жрецы, проводящие культовые ритуалы, которые в той или иной мере инициируют взаимодействие с силами тонких Планов;  

– народные маги: медиумы, целители и др., кто способен взаимодействовать с тонкими     Планами для получения информации, оказания воздействия на людей или среду.

3. По общей направленности:

– белая магия;
– черная магия.

4. По целям:

– ясновидение: считывание информации с тонких Планов о прошлом, настоящем и/или будущем в отношении положения дел (например, о состоянии здоровья) и разного рода событий;
– целительство: использование сил и энергий тонких Планов для воздействия на тонкие тела человека для его избавления от заболеваний, проявленных в психике, физическом или тонком теле;
– практическая магия: магические действия для достижения конкретных целей в личных делах, профессиональной деятельности и других сферах жизни, включая природу и жилище, которые направлены на изменение обстоятельств, складывающихся в тонких Планах, путем формирования благоприятных условий и/или уменьшения (исключения) негативных влияний.
* Амаута
Как было сказано выше, амаута являлись учеными, своего рода энциклопедистами того времени,  владевшими наиболее полными познаниями инков в области астрономии и математики, но также астрологами и философами, а значит – людьми, владевшими тайной, т.е. оккультной мудростью, поскольку астрология основана на астрономии только технически, а методы ее зиждутся на истинах оккультного характера. Об этом говорят и “хронисты”:

«Амаута говорят, что … по древнейшему преданию, передаваемому из уст в уста {т.е. по устной традиции} … у них были буквы, и их знатоки, называемые амаута, учили читать и писать, и главной наукой была астрология» [Ф. Монтесинос. ( 12.4.2]
«Как означенные философы древности, которых они называли Камаска – чародеем, Амаута Руна – ученым мужем, по звездам, и кометам, и лунному и солнечному затмениям, и грозам, и ветру, и по поведению животных и птиц видели и понимали эти означенные знаки всевышнего, и говорили то, что должно было случиться: убийство великих королей Кастилии и других народов мира, либо восстания, голод, засуха, смерть людей от чумы, войны, [будет ли] добрым год, или год будет плохим. И поэтому они знали, что существует Кастилия…

Т.е. прорицали то, что свойственно лишь ясновидящим, события и положение дел в прошлом, настоящем и будущем не только в своем регионе, но и в других регионах мира, что далеко выходит за рамки возможностей астрологии. Не менее поразительно и следующее, доступное      восприятию лишь ясновидящих высокого уровня. 
Они знали также о философах времен Помпея, и о Юлии Цезаре, и о Марке Флавии, и о Клавдии, и об Аристотеле, и об означенных греках, и о фламандцах, и о галисийцах, как рассказали об этом и как записали со слов поэтов-индейцев столько лет и времени спустя» [I11]
О высоком уровне развития оккультных способностей амаута говорит следующее.

 «амауты обучали достигнутым ими наукам … путём практики и ежедневных повторений {т.е. путем устной традиции, характерной для оккультных систем всего мира} и путём опыта, добиваясь, чтобы они знали ритуалы, заветы и церемонии своей ложной религии {т.е. закрепляли ритуалы и оккультные практики}»  [Инка Гарсиласо де ла Вега ( 12.3]
«… объявились две ужасные кометы ... Царь приказал собрать астрологов и амаута из-за того, что произошли достойные внимания затмения Солнца и Луны, и они советовались с идолами, и демон дал им понять {т.е. они общались с существами тонкого Плана, или считывали информацию из хроник Акаши} что Ильятиси хочет разрушить мир из-за их грехов, и для этого послал льва и змея…» [Ф. Монтесинос. ( 12.4.2]
О том, что амаута были хорошо знакомы с Эзотерической Доктриной свидетельствует и их отношение к суевериям, отражавшим представления народной (т.е. экзотерической) религии инков.
И индейское простонародье полагало, что кушанья, напитки, и одежда, которые они клали к умершим, подкрепляли их, и освобождали их от страдания; хотя наимудрейшие среди инков [т.е. амаута и жрецы] в это не верили. [I4]
* Жрецы
Иерархия представителей культа в Империи Инков включала Верховного жреца (Вильяк Ума) – инка по происхождению, высшее духовенство 1-й категории (Атун Вилька), еще двух категорий духовенства (Ватук, Амурпа и др.), а также жрецов вак (Укумайу)  и смотрителей вак (Укумайу).  

Также имелось нескольких категорий жриц.

«Главные жрецы, подобные кардиналам и епископам, были поставлены Инками при самых главных ваках {Храмах} … Уалья Уиса был главным жрецом Солнца.» [I11]
«Колдуны {это уничижительное наименование неадекватно, поскольку речь идет о тех, кто обладал статусом, т.е. жрецы}, которые были подобны каноникам, [обслуживали] крупные ваки … а также все вулканы этого королевства. Их содержали и этим колдунам платил Инка.

Колдуны, подобные [простым] священнослужителям, которые служили в [провинции] Гуамани, и при Апачитах – идолах горных перевалов, и обычных ваках, и божествах, которых было много в королевстве, несли службу [простых] священников и духовников. Они говорили, что ваки едят, и пьют, и говорят, [хотя] те этого не делали…

{то, что ваки не едят и не пьют в физическом смысле, было всем очевидно, но эта традиция подношений еды и одежды была общепринятой; по описаниям, одежду часто ритуально сжигали, а чичу выливали пред вакой, так что речь не идет о подношениях жрецам, как к тому привыкли католические священники; а “говорили” они, или – “не говорили”,  в каком смысле – лучше судить инкам, которые обращались к ним с вопросами, а не испанским монахам, которые саму эту процедуру априорно осуждали как “дьявольщину”. Эти жрецы также находились на государственном обеспечении}.

«Все написанное о главных жрецах я знаю   потому, что служил Кристобалю Альборносу, генеральному инспектору Святой матери-церкви, который истребил все ваки и идолов, и колдунов королевства. Он был судьей-христианином.» [I11]
Последнее звучит, как насмешка. А в целом – логично: знал, но не потому что изучил, а потому что служил инквизитору, наделенного церковью полномочиями быть истиной в последней инстанции и самому решать, что (для церкви) хорошо, а что – плохо, почему и «истребил все ваки и идолов, и колдунов» 

«… все Инки {как династия}, начиная от своей древности, стали заниматься язычеством, и Инки любили своих языческих богов, и из них вышло много колдунов, и верховных жрецов, и жреческих епископов, и простых жрецов, одни из которых стали подлинными [священнослужителями], а другие – ложными. Первых называли служителями дьяволов {создается впечатление, что сами инки называли их “служителями дьяволов”, причем не имея представления о подобной сущности католического пантеона; но таков был стиль испанских “хронистов”}, – они умели разговаривать с ними {т.е. с существами тонких Планов} как Мама Уако Койя [супруга Манко Капака], а подлые – обманывали дьявола и индейцев {вот это силища! – Обманывали самого дьявола!}: они утверждали, что он разговаривал с ними, а он не говорил» {Полный алогизм, который, впрочем, не смущает католических “хронистов”. Возможно, это отзвук того, что не все жрецы были способны общаться с тонкими Планами} [I11]
* Колдуны
Помимо культовых церемоний и оккультных ритуалов, которыми в рамках обязанностей, определяемых их социальным статусом, занимались жрецы и амаута, оккультные практики инков включали то, что можно назвать “частной практикой”, и что было распространено по всему миру под собирательным названием “колдовство”.   

И если о культовых ритуалах инков известно крайне мало, в основном – то, что они проводились у вак и сопровождались подношениями, а об оккультных практиках амаута и жрецов высших категорий можно сделать весьма определенные выводы о мощи их методов, то о внешних аспектах практик колдунов от “хронистов” известно достаточно много, и в целом это то же, с чем они встречались в Европе. 

И хотя иногда испанцы называли колдунами всех подряд – включая жрецов, и по-видимому явно переусердствовали в представлении их “пособниками дьявола”,  все же они указывают на различие их типов, что позволяет вполне определенно оценить направления их деятельности. При этом обращает на себя внимание, что как и в оккультизме Востока, в среде инков колдуны достаточно четко разделялись на тех, кого можно отнести к правому и левому пути, и так же первый был допустимым, а второй – осуждаемым и, в общем, – запрещенным.

Так, в «Инструкции по борьбе с церемониями и обрядами, применяемыми индейцами со времён их безбожия» и других работах Поло де Ондегардо сообщает о колдунах следующее, где мы встречаем те же приемы, что практикуются и магами Евразии и Африки.

«… У этих колдунов, так как их число велико, также много и отличий.» [I4]
 «Обычное дело прибегать к помощи колдунов, чтобы те излечили их от болезней, позвав их к себе домой, или идя к ним … За что им платят серебром, одеждой, едой и т.п… 

прибегают к помощи колдунов по случаю иных потребностей: и чтобы они им предсказали то, что будет, и обнаружили для них то, что они потеряли или у них украли, и чтобы они препоручили их покровительству Вак. За всё это они всегда дают им одежду, серебро, и т.п. 

прибегают к помощи колдунов, чтобы те дали им средства, чтобы добиться какой-нибудь женщины, или внушить ей любовь, или для того, чтобы их не оставила любовница; а       женщины прибегают к их помощи по тому же поводу. И для достижения этого они обычно дают им одежду … клок из своих волос, или из волос и наряда соучастника церемонии {для установления магнетической связи }… чтобы из этих вещей они совершили свои чародейства. 
Во многих местах обычное дело иметь при себе или носить колдовские талисманы, или амулеты Дьявола, называющиеся Ваканки (Huacanqui), чтобы добиваться женщин, или внушать им любовь, или, если это женщины, то – мужчин… Также они обычно кладут в постель      соучастника, или особы, которую хотят привлечь, или в его одежду, или в другое место, где как им покажется, они смогут принести пользу, эти ваканки и другие подобные талисманы…

Мужчины и женщины также совершают другие различные суеверные обряды, или из трав, или других вещей, веря, что от этого будет результат в потомстве, или в бесплодии, если они к тому стремятся {очень важное уточнение, отражающее значимость концентрации собственной психической энергии для усиления действенности процедуры}… 

В некоторых местах ими овладевает болезнь пляски, которую они называют Таки онко: для излечения от которой они зовут колдунов, или идут к ним, и совершают тысячи суеверных обрядов … где также встречается идолопоклонство… и другие различные церемонии…
в некоторых местах они также строят свои ограждения на земле {по-видимому - магический круг}, и произносят особые известные для этого слова … в каком-нибудь тёмном месте, и под конец совершают для этого многие другие суеверные обряды.» [I5]
«В том, что касается молодых и старых колдуний и колдунов, ныне даже более пагубно то новое, что ими было придумано, и в отношении этого нужно обратить внимание на то, что они подразделяются на два вида: 

одни, нескрывающие своего лица, и четко видно, что они колдуны, делающие то, что делалось издавна. И к этим являются только Индейцы, или лица бессовестные, или те, кто ещё не принял окончательно [католическую] веру и не знают Божественных деяний; но поскольку они только и делают, что совершают свои дела втайне от всего мира, поэтому они очень вредны. 
Есть и другие, которые…прибегают к этому колдовскому занятию под видом Христианства. И когда они приходят к больному, то произносят свои благословения над больным, творят крестные знамения, говорят, что есть Бог, Иисус … приказывают, чтобы творилась молитва Богу, или Отцам церкви, или Апостолам и одновременно с этим, втайне, приносят жертвы и совершают другие ритуалы с куйями, кокой, жиром, и другими вещами» [I4]
12.6.4.2.  Оккультный потенциал и два основных пути его применения
Несмотря на то, что все феномены оккультного характера “хронисты” объясняют в свете католического догматизма (общение с дьяволом, бесами и т.п.), в некоторых случаях они указывают сопутствующие этим явлениям обстоятельства, которые, посредством их соотнесения с концепциями Тайной Доктрины, позволяют сделать вполне определенное заключение об оккультном характере этих феноменов, общих для всего мира и не связанных с особенностями культов Инков, кроме некоторых особых случаев, которые мы рассмотрим ниже {( 12.7}.
Естественно считать, что в Империи Инков жрецы и те, кто практиковал оккультные практики, имели различный уровень квалификации, о чем собственно и говорят “хроники”, хотя в иных словах, подразделяя “колдунов” по особенностям их деятельности. 
С Эзотерической точки зрения это означает, что, как и в иных странах древнего мира, и в настоящее время, способности практических оккультистов – от деревенских колдунов до Посвященных высших степеней – различались как по направлению деятельности, так и по их способности вызвать реакцию Тонких Планов, причем последнее является определяющим, поскольку тот, кто способен настроить свое сознание на взаимодействие с ними, способен и видеть прошлое и будущее, и заниматься целительством, и многими другими вещами, причем для этого ему не требуются экзотические ритуалы, а достаточно внутренней концентрации в спокойной обстановке, хотя некоторые обстоятельства и помогают этому, например, – горящая свеча, специальные окуривания  и др. 

И я бы не говорил об этом столь определенно, если бы не был свидетелем подобного общения сенситивов с тонкими Планами, информация от которых подтверждалась событиями прошлого или будущего. Формы их взаимодействия с тонкими Планами различны, но результаты – одинаково стабильно верны, хотя спектр задач, которые они могут решать, различны. Во всяком случае, трое-пятеро из них способны воспринимать информацию в очень широком спектре, а остальные – видеть энергии и решать иные задачи. Однако, не все доступно и им: на некоторые вопросы ответы просто блокируются; и в этом случае они не фантазируют, а прямо говорят, что в данных условиях ответ данному человеку знать не положено. 

В этом отношении следует отметить, что судя по определенным описаниям “хронистов”, амаута и жрецы высших категорий были способны производить оккультные феномены именно таким способом – прямого взаимодействия с существами и силами тонких Планов, без какого-либо сжигания жира и тому подобной экзотики, которая сопровождает ритуалы колдунов.
Вместе с тем, мне известно еще больше медиумов, т.е. людей, которых Эзотерическая Доктрина (как и массы на Востоке, например – в Индии) считает больными и требующими специального лечения (прежде всего – отказа от вызывания из тонких Планов всякого рода “сущностей”), поскольку в противном случае они могут стать душевнобольными, так как истинная причина последнего (если это не заболевание физического мозга) – подселение элементариев или иных мерзких сущностей из астрала {( 7.4, 11.7.2}.

Но есть и такие, для кого те или иные ритуалы необходимы, чтобы сконцентрировать внимание на астральном Плане. Тем не менее, действенной остается именно воля и психическая энергия мага, точнее то, как он способен ею воспользоваться. При этом объекты, принадлежащие человеку (ногти, волосы, предметы личного пользования), также могут действенно использованы, поскольку они несут его магнетизм; также и намагнетизированные колдуном объекты могут нести опасность здоровью и другим аспектам жизни человека. И для этого осознанное подключение к тонким Планом не обязательно: может оказаться достаточным концентрация воли на предметах или посылка концентрированной мысли. И хотя данная “народная” магия может оказаться действенной по конкретному результату (наговору, заговору и др.), тому, кто это сделал, по Закону Кармы придется за это ответить, как и тому, кто об этом попросил {( 7.4}. 

Проявление именно такой магии и ее понимания в массах  и отмечается в многочисленных упоминаниях в “хрониках”, сдобренных жуткими подробностями об использовании в колдовстве человеческой плоти – вплоть до одновременного принесения в жертву нескольких сотен человек, даже детей и закапываемы живьем, хотя в этих “хрониках” нет ни одного факта, как и археологического подтверждения, в поддержку этих иезуитских россказней.   

Таким образом, помимо внешних обстоятельств, основной действующий фактор оккультных феноменов – это концентрированная воля и главное – психическая энергия оператора (т.е. энергия тонких Планов {( 7.4, 11.7.3}, которой он может в той или иной степени управлять), уровень которой и определяет его возможности по совершению подобных явлений; физические аспекты ритуалов при этом носят вспомогательный и не обязательный характер.

Соответственно, не только действенность оккультной процедуры, но и ее эзотерическую, а можно сказать – и духовную, оценку определяет не состав всякого рода снадобий или способ их использования, но прежде всего – формируемые в сознании оператора цели и способы их достижения.

Это положение и служит главным критерием для отличия Белой магии от черной, и у каждого из этих двух направлений есть свои адепты и практики {( 7.4}; первые следуют выбранному пути (Правому, либо левому) осознанно, а вторые представляют людей с достаточно высоким уровнем развития психических сил, в народе именуемых колдунами и иными определительными, которые осознанно или неосознанно смешивают практики Белой и черной магии, но иногда более или менее устойчиво придерживаются Правого либо левого пути. 

Насколько можно судить по имеющимся данным об инках, к адептам Правого пути можно отнести амаута и жрецов высших категорий, а к практикам – колдунов. И видимо потому, что многие из колдунов практиковали методы левого пути, направленные на нанесение прямого ущерба третьему лицу (например, насылание болезни, разорения и др.) или насилие над его волей (например, склонение к сожительству), в обществе считалось, что «занятие колдунов низкое и презренное …» [I4], тогда как  амаута и жрецы были окружены почетом  уважением.
* Белая магия

В общем случае нельзя говорить о том, что народных магов, как практических оккультистов, можно четко разделить на черных и белых; точнее говорить о доминирующей тенденции в их работе. С этой точки зрения к Белым магам можно отнести тех, кто практикует целительство, дает определенного рода предсказания и совершает иные ритуалы для себя или в интересах некоторого лица, которые не направлены на причинение какого-либо ущерба третьей стороне.  
«Есть другие колдуны и колдуньи, которые сведущи в дозволенных их законами колдовских штучках. Но нужно обратить внимание, что все колдовские штучки или их большая часть,   использовавшихся в том, что разрешено, используют также это другое, то, что было запрещено, и считалось грехом.» [I4]

В отличие от целей колдунов (в негативном смысле этого слова) те, кого можно отнести к категории белых магов, занимались, как и в других частях мира, в основном предсказаниями и целительством. При этом они обычно использовали три типа процедур: действия с растениями (разжевывание, курение и др.) или магнетизированными предметами, наблюдение за сопутствующими ритуалу знаками природы (пение птиц, завывание собак и т.п.) и обращение к богам или вакам (т.е. к энергиям и существам Тонких Планов) с принесением подношений, что характерно для шаманских практик; этому должна была сопутствовать концентрация сознания мага на тонких Планах с целью считывания с них требуемой информации, что присуще Посвященным и магам, обладающим высоким уровнем развития психических и духовных сил. 

При этом с эзотерической точки зрения {( 7} первое можно рассматривать как этап настройки сознания на взаимодействие с тонкими Планами, второе – как получение дополнительной      информации, а третье – как действенную часть ритуала, поскольку в основе феноменов прозрения в форме ясновидения, яснослышания или иных, лежит настройка сознания на прямое или косвенное (через посредников в тонком Плане) восприятие событий, которые уже произошли или еще только формируются в тонких Планах, так как до того, как событие произойдет на    физическом Плане, оно оформляется, опускаясь из более тонких Планов в астральный, после чего и проявляется в доступном для нас виде.

Насколько можно судить по записям “хронистов”, они имели дело с колдунами и магами невысокого уровня, о чем говорит (опускаемое нами) обилие ритуальных деталей первого и второго типа (использование растений, животных и знаков природы), во многом отраженных в народных суевериях; магам высокого уровня – таким, какими должны были быть амаута, этот внешний    антураж, который в общественном мнении и составляет суть колдовства, в общем случае не требовался; и об этом ниже представлены соответствующие свидетельства.  

«В любом деле, имевшем какую-либо важность, к которому они хотели приступить, таком как построить дом, отправиться в путь, засеять, собрать урожай, закрыть то, что собрано [в хранилища], жениться, проколоть уши со всею торжественностью, уйти на войну и во всех остальных подобных делах у них считается обычаем принять сначала две предварительных меры. Первая, это – погадать … вторая – совершить какое-либо жертвоприношение и поднести дар святилищам… Также сначала оказывается почтение Виракоче, Солнцу и какой-нибудь особой Ваке их селения, или своей общины.» [I4]
Также среди Индейцев были и есть колдуны-предсказатели; занятие, считающееся весьма полезным и необходимым. И Индейцы ничего не делали и не предпринимали, пока не        погадают. Отсюда проистекает то, что было так много этих колдунов, в основном являвшихся мужчинами (хотя иногда этим занимались и женщины). [I4]

«Хотя и говорится, что только старухи прибегают к этому занятию предвидения и для того, чтобы говорить о том, что происходит в других далёких местах и заявлять об утерянном и украденном, сегодня этим также занимаются не только старики Индейцы, но и юноши» [I4]

«Также есть другие предсказатели – для прорицания будущего, и для этого они жуют коку и сплёвывают её сок со слюной на ладонь, растягивая два самых больших пальца, и если она падает одинаково с обоих, то это предвещает доброе событие, а если по одному, то – плохое. И этому предшествует жертвоприношение, когда поклоняются Солнцу. Также они спрашивали об этом у Вак и получали ответ.» [I4]

* Черная магия

Черная магия отличается от Белой прежде всего целями ритуалов, а не энергиями тонких Планов и методами их использования; главное – она практикует негативные воздействия на человека, включая насилие над его свободной волей, как и использование энергий тонких Планов для достижения материальной выгоды (в том числе – получение платы за целительство этими энергиями {( 7.4}). Понимание этого отличия в целом характерно для большинства регионов мира, в том числе – и в Америке. Именно поэтому везде в мире черных магов, чаще именуемых именно колдунами, и боятся, и приходят к ним за помощью (что накладывает тяжелую Карму в том числе – на просящего), и подвергают преследованиям (в некоторых странах Африки обвиненных в черной магии даже поселяют в специальные резервации).    

«Простые колдуны, которые имелись в том королеве, и которые имеются и сегодня, являются следующими: во-первых, очень плохие колдуны, использовавшие и дававшие яды и отраву, чтобы убить [человека]; таких они называли колдунами ханпикок – знахарь. А они одних убивали очень быстро, [а] других – медленно: [отравленный] сохнет целый год и становится как палка и умирает. Сначала [таких колунов] имел лишь Инка, и их не имел никто другой, а индейцев, владевших такой отравой, сразу же приказывали убивать, забрасывая их камнями…  

Также означенные колдуны [очень плохие] вызывают и беседуют с теми, кто пребывает в аду {это – некромантия, осуждаемая Тайной Доктриной, также именуемая спиритизмом (“столоверчение”), которая основана на обращении к элементариям {( 7} и опасна для всех участников ритуала. Так что и в этом отношении колдуны данного типа (фактически – убийцы) категорически отвергались Инками}
Для этого они дули в сторону противника указанным способом… Заговаривали людей … Другие колдуны берут скрученную влево нить .. и расправляют ее в виде лассо на дороге … Иные берут волосы врага, которые пытаются украсть либо платят за них другому лицу, доставшему их у самого врага…  

{перечисляются и другие процедуры, хорошо известные в наше время в Евразии и    Африке. При этом важно отметить, что они применяли самую важную и действенную     (в тонком Плане) часть заговора – концентрацию энергии на своем желании:}
говоря проклятье…они этим стремились причинять много зла своим врагам. » [I11] 
Еще до появления африканцев, у инкских колдунов применялись ритуалы, ставшие известными в наше время из культа вуду:
«Чтобы наслать болезнь на того, кого они ненавидят, или чтобы тот человек умер, несут его одежду и наряды, и одевают в них какую-нибудь статую, которую делают от имени той особы, и проклинают её, оплёвывая и казня её [как бы через] повешение. Точно также делают статуэтки из глины, или воска, или из теста, и кладут их в огонь, чтобы там уничтожился воск, или чтобы затвердела глина, или привести к другим желаемым результатам, веря, что таким образом они будут отомщены, или причинят боль тому, кого ненавидят, и, наконец, для этого они совершают различные суеверные обряды и ритуалы» [I5]

«Одни сведущи в составлении настоек из зелий и корней, чтобы убить того, кому они их дадут. И есть травы и корни, убивающие за долгое время, другие – за короткое, в соответствии с изготовленным составом и смесью. Те, кто делает подобные колдовские штучки – это почти всегда женщины … Этот вид колдунов-отравителей  Инки {как императоры} карали, убивая таких колдунов вместе со всеми их потомками.» [I4]
12.6.4.3.  Основные цели оккультных практик
Помимо оказания помощи в хозяйственных вопросах, чаще всего к колдунам обращались с целью излечения и получения разного рода предсказаний.  
* Ясновидение
* Свидетельства испанцев. Ясновидящими называют тех, кто способен воспринимать информацию о прошлом, настоящем  и будущем из тонких Планов. В зависимости от уровня развития человека, у него могут работать отдельные или все каналы приема информации: зрительные (собственно ясновидение), слуховые (яснослышание), речевые (человек произносит или записывает информацию наяву или во сне) и др. {( 11.7.2}
«Среди Индейцев был другой род разрешённых определённым образом Инками колдунов, которые являются чем-то вроде чародеев. Которые берут, какую хотят, фигурку и пролетают по воздуху за короткий срок большой путь, и видят то, что происходит {речь идет об       астральном полете тонкого тела} и говорят с дьяволом, который отвечает ему на особых камнях, или на других сильно почитаемых ими вещах {очевидно речь идет о сейдах и     других типах вак, которые выступали в качестве Порталов {( 1.1, 1.2}, облегчающих установление связи с тонкими Планами}… 

Чтобы совершить это предсказание, они собираются в закрытом изнутри доме и напиваются до потери рассудка {входят в трансовое состояние. Аналогия с пьянством испанцам, очевидно, более близка; здесь следует иметь в виду, что слабоалкогольный напиток чича во-первых, всегда считался священным, а чрезмерное употребление алкоголя рассматривалось в Перу как основной порок людей}, а затем, по окончании дня, говорят о том, о чём их спрашивают… 

Также они служат для объявления о том, где находятся утерянные или украденные вещи, и такого рода колдуны есть повсюду. К ним, что дело обычное, являются служащие у Испанцев Анаконы [Anaconas] и служанки, когда они теряют какую-либо вещь своего хозяина, или желают узнать о каком-либо случившемся событии в прошлом или о предстоящих делах; так, когда они спускаются в города Испанцев по частным или общественным делам, то спрашивают, выпадет ли им удача или же они заболеют, или умрут, и вернуться ли они здоровыми, или добьются ли они того, к чему стремятся; а колдуны отвечают «да» или «нет», поговорив с дьяволом в тёмном месте, так чтобы был слышен их голос, но не видно, ни с кем они говорят, ни о чём они говорят, и совершают для этого тысячу ритуалов и жертвоприношений [I4] 

Тишина и отсутствие помех и яркого света являются типичными условия для проведения оккультных ритуалов; “дьявола”, как обычно, “хронисты” лепят ко всему, что выходит за рамки  католического канона. Важно также отметить мировую распространенность подобной    процедуры, состоящей в том, что интересант задает вопросы, ответ на которые должен быть «да» либо «нет»; нравится ему это, или нет – другой вопрос: получение развернутых ответов требует общения с ясновидящим высокого уровня, встретить которого – большая удача. 
«Другие колдуны спят и во сне беседуют с дьяволами, а те рассказывают им все, что имеется  и происходит, а [эти говорят] то, что желают и о чем просят. Таковы колдуны сна, а с рассветом они приносят жертвы и поклоняются дьяволам.» [I11]
«Главные жрецы – колдуны, которых имел Инка, это Лайкакона, Умокона, Уисакона, Камаскакона. Этим колдунам поклонялись и их все уважали…

И они узнают то, что должно случиться или произойти, и они знают это, ибо все колдуны, и мужчины, и женщины, умеют и в первую очередь разговаривают с дьяволами из ада, дабы знать, что имеет место и что происходит в мире…Это пишется лишь для того, чтобы покарать и спросить за это с язычников, выступающих против нашей Святой католической веры»[I11]
Логика церкви безупречна: покарать, а затем – спросить! Но что касается самих жрецов, здесь показано, что их главный источник информации – не “жабы и топленый жир”, а тонкие Планы, и получают они ее прежде всего – по визуальному и/или звуковому каналу, воспринимая интересующую их информацию непосредственно, либо в ответ на вопросы; “дьяволы” и “ад” – это все, что по своему убогому знанию оккультизма, испанские монахи и чиновники могли сказать по этому поводу. Но и то, что не касается общения с “дьяволом”, – все равно от него:

«… благодаря помощи дьявола он [Инка] знал о [местонахождении] в этом королевстве шахт серебра, золота, меди, олова, свинца, ртути и [минеральных] красителей… Сегодня они сокрыты [от испанцев] и их еще предстоит найти» [I11]
Иные аспекты этого феномена ясновидения, связаного с ваками, мы  рассмотрим ниже  {( 12.7}
* О достоверности сообщений ясновидящих свидетельствует не только вышесказанное и рассматриваемые ниже феномены общения с ваками, но в еще большей мере – строгость наказания за недостоверные сообщения.   

 «Наказание верховных жрецов за их ложь либо фальшивые [предсказания], за [участие] в восстаниях. Их карали со всей строгостью и без [права] на апелляцию, приговаривая к четвертованию и скармливая [тела] животным – львам и змеям из [тюрьмы] Санкай {интересно, как можно скормить тело человека змее?}. Эта означенная кара применялась, дабы добиться от них верности и христианской [?] покорности своему закону и порядку.» [I11]
Вполне можно допустить, что за неадекватную передачу восприятий с тонких Планов и несостоявшиеся предсказания верховных жрецов жестоко карали, хотя оккультисты такого уровня вряд ли ошибались. Но это лишь подтверждает то, что их предсказаниями пользовались, и в основной своей массе они были верны, так как иначе просто не осталось бы  жрецов, так как если говорить даже о простейшей ситуации – об ответе да/нет, то случайные прогнозы верны или не верны с вероятностью в ½, и очень быстро не осталось бы ни жрецов, ни желающих занять их место. 
В реальности же, описывается, что в большинстве случаев жрецы давали развернутые вербальные ответы, а в этом случае, если бы они были шарлатанами, ошибки были бы тотальными. Но они жили и процветали.

Что касается степени жестокости наказания за неверные прогнозы, то на это нет независимых подтверждений, как и данных о частоте применения подобных процедур. Это вполне могут быть выдумки иезуитов-политработников, тем более – с учетом их резюме о том, что эта кара применялась, чтобы добиться от жрецов «верности и христианской [?] покорности»; понятно, что в их понимании это было главное (а может быть – и единственное), что требовалось от каждого правоверного католика, но от жрецов в данном случае требовались точные предсказания: сама попытка угодить Инке в ущерб истине уже потенциально вела к ошибкам и, как следствие, к наказанию.

В итоге, де факто этот пассаж говорит о высокой точности той информации, которую амаута и высшие жрецы сообщали, взаимодействуя тонкими Планами, хотя нельзя утверждать, что все жрецы обладали столь высокими способностями; но это – другой вопрос.
* Целительство

«Также есть Индейцы, занимающиеся врачеванием болезней, как мужчины, так и женщины, которых называют (Камаска [Camasca] или Сонкойок [Soncoyoc]); и они не приступают к лечению, если тому не предшествовало жертвоприношение или гадание, и эти говорят, что во время сна им было дано врачебное дело, когда к ним явился некто, страдавший от своей болезни, и что тот дал им такую способность. И потому всегда, когда они врачуют, они совершают жертвоприношение этой особе, которая, как они говорят, явилась им во время сна и что она их научила тому, как лечить, и тому, как использовать свои приёмы» [I4]

«И когда кто-либо заболел, то он является к этим колдунам, чтобы они отвели от него вред, как они подозревают, нанесённый каким-то ими совершенным грехом» [I4] 

Это – вполне эзотерическое понимание вопроса {( 7}: поступки человека определяют его Карму, в том числе – болезни. И лечить их нужно не только медикаментозно или энергетически (что делает целитель): человек должен осознать неадекватность своих поступков; с этой целью была широко распространена  практика  исповеди:

«… и помимо жертвоприношения они также устно исповедовались почти во всех провинциях, и у них для этого были назначены исповедники: старшие и младшие; и грехи оставлялись за старшим, и они принимали покаяния… И эта же обязанность Исповедоваться также была у женщин… был и есть весьма повсеместным этот обычай прибегать к исповедникам-колдунам, которых они называют (Ичури [Ychuri] или ичуири [ichuiri]). У них бытует мнение, что большим грехом является сокрытие на исповеди какого-либо греха… 
У исповедников было обязательство хранить тайну… И согласно сообщению некоторых священников, после того как Христиане пришли в [эту] землю, они [индейцы] признаются своим ичурис или исповедникам также и относительно своих помыслов… 

В целительстве также широко применялись практики жертвоприношения и очищения.

* Ритуалы жертвоприношения и очищения огнем и водой
* Ритуалы очищения. Культы Инков были весьма разнообразны и относились практически ко всем аспектам их жизни. При этом ритуалы целительства, а также обращения к вакам или иным сакральным объектам, с целью содействия их трудам и ограждения от несчастий, сочеталось с жертвоприношениями и ритуалами очищения, в которых была широко распространена известная в мире оккультно обоснованная практика постов, а также очищения водой и огнем:

После исповеди Инга совершал некое омовение, чтобы окончательно очиститься от своих прегрешений; и это [делалось] вот как: войдя в текущую реку, он говорил эти слова: «я рассказал о своих грехах Солнцу, ты, река, прими их, неси их к морю, откуда они больше никогда не появятся». Эти омовения также применяли остальные [люди], исповедовавшиеся во время церемонии, подобной той, какая в обычае у мавров, которую Индейцы называют опакуна» [I4]

«… у них в обычае в различных местах, как у Равнинных жителей, так и у Горцев, или когда они больны, или здоровы, идти мыться в реках, или источниках, соблюдая определённые церемонии, веря, что тем самым души очищаются от грехов, и что их уносят воды… 

Другие обычно сжигают одежду, в которой они совершили грехи, полагая, что огонь их уничтожит и они станут чистыми, и невиновными, и освободившимися от бремени.» [I5]

«А в этом месяце [именуемом Койя Райми – праздник “царицы Луны”] Инки (как правители) приказывали изгнать болезни и заразу из селений и из всего королевства. 

{Заметим, что с астрологической точки зрения, положение Луны в знаке Зодиака говорит о повышении риска проявления или обострения болезней, ассоциируемых с этим знаком}

Мужчины … размахивали огненными факелами-пращами, громким голосом говоря: «уходите болезни и зараза из людей и из этих селений, оставьте нас!» И с этим они поливали водой все дома и улицы, очищая их.» [I11] 
* Для жертвоприношений инки допускали использование только результатов собственного труда:
 «В жертву они не использовали диких животных, потому что говорили, что для жертвоприношений, связанных со здоровьем и благом, нужно было приносить в жертву только вещь, полученную и выращенную своим трудом.» [I4]
 «… они также совершают жертвоприношения из жира, куй[а], коки, овечек, и других вещей, когда строят новый дом, или покрывают его крышей, и по случаю завершения работ, они бодрствуют ночью, совершая различные церемонии, выпивая и танцуя. И всё для того, чтобы им было во благо. Также, при разделе скота, они совершат другую такую же церемонию, чтобы приумножился скот. 
Также у них в обычае приносить в жертву вышеназванное, или маис, или перья белого цвета или других цветов, морские раковины (Чакиру и др.), чтобы избавиться от опасностей моря, Рек, Громов, Молний, и других опасностей. И тоже самое они совершают для того, чтобы очиститься от своих грехов, или давних хворей, и для других целей.» [I5]  
* Были ли у Инков человеческие жертвоприношения? Мы не имеем оснований утверждать, что человеческих жертвоприношений у Инков не было, но нет и фактов того, что они были, кроме слов хронистов-иезуитов и испанских колониальных чиновников о том, что они якобы имели место; но это не свидетельства, а проявление их желания опорочить культы Инков, а о том, что они способны были на ложные свидетельства, было сказано выше, что соответствует идеологии ордена иезуитов {( 7}, для которых интересы церкви – превыше всего. С другой стороны, выглядело бы странным, что допуская человеческие жертвоприношения, только в Куско они содержали две тюрьмы для заключенных пожизненно; кроме того, Инки считали, что приносить в жертву можно только вещь, полученную и выращенную своим трудом.

Поэтому возможно, что у Инков имелась смертная казнь, но нет оснований говорить о том, что у них проводились человеческие жертвоприношения. В целом, эта ситуация сходна с Ацтеками, о которых испанцы наговорили на порядки больше того, что было бы возможным, скромно умалчивая о собственной инквизиторской жадности и кровожадности.

Тем не менее, интересно посмотреть на то, как об этом говорят испанцы, порой на каждой странице, и не один раз:

«Кроме того, других выбирали для жертвоприношений, которые приносились в течение    года, а их было множество. В этих случаях они убивали девушек*), и требовалось, чтобы они были девственницами; более того, принося их в жертву в особые времена года, например, за здравие Инки, в честь его успеха на войне, в честь полного затмения солнца, при землетрясениях, и во многих других важных случаях, внушенных Дьяволом.» [I6]
*) [I6] – Прим. перев.: Ответ на этот вопрос: были ли человеческие жертвоприношения, может дать единственно правильный ответ только археология. {т.е. на сегодняшний день таких фактов не зафиксировано.} 

Доклад Поло де Ондегардо очень часто использовался другими историками; вокруг его версии жертвоприношений даже образовалось два лагеря: сторонники, признающие, как и Поло де Ондегардо, жертвоприношения людей у Инков, так и сторонники, отрицавшие наличие подобных церемоний. {Казалось бы, как может современный ученый утверждать существование явления, которое зафиксировано лишь в иезуитской инструкции, и то – не по фактам, а с чьих-то слов? Ответ лежит в принципах, а точнее – в беспринципности канонической науки {( 6}, обслуживающей интересы тех, кто ее оплачивает.  Кстати говоря, эти строки Ондегардо писал в тот же период, когда сотни тысяч людей по всей Западной Европе были столь же безосновательно обвинены в каких угодно грехах, а за это – сожжены живьем, четвертованы и покалечены по требованию “святой церкви”}

Типичны и следующие часто приводимые пассажи:
 «В некоторых местах, особенно среди Андов в обычае приносить жертвы Вакам, или холмам или грому и молнии, какого-либо человека, или ребёнка, убивая его и проливая кровь, или совершая другие церемонии.» [I5]
«Также, чичу, и другие различные кушанья, коку, или корзинки для неё, жир, волосы, собственную кровь, или [кровь] животных и другие вещи, и наконец всё, что они сеяли и выращивали, начиная от порождённых детей до самой последней вещи, выращиваемой ими, если им казалось, что это целесообразно принести в жертву. То, что касается детей, кажется, уже оставлено, по крайней мере, среди уже известных Индейцев.» [I4] 

{В этом месте  Ондегардо наконец-то приводит “источник” своей информации, а точнее – указывает на его отсутствие, прямо говоря о том, что “среди уже известных Индейцев” жертвоприношения детей не зафиксированы; но не приводит он и ни одного факта о жертвоприношении взрослых. До какого же иезуитского наговора доводит человека        праведная ненависть истинного католика!}
12.6.5. Общение в тонких Планах с использованием системы секе
Среди свидетельств о том, что инки владели ясновидением как способностью “считывать” информацию с тонких Планов, в отношении данной работы особый интерес представляют описания прямого сообщения между людьми, а также человека с существами тонкого Плана или хроникой Акаши, причем во втором случае – с использованием системы секе, представляющей собой своего рода “оккультный интернет”, аналог которого реализован в рассмотренном выше Портале {( 10}.  

***

* Астральные путешествия и считывание хроники Акаши. Особое внимание привлекают сообщаемые Поло де Ондегардо [I3] факты о наличии практик, которые следует рассматривать только как оккультные, поскольку они позволяли практически мгновенно получить информацию или передавать сообщения на огромные расстояния, что было бы совершенно невозможно сделать физически, даже с использованием курьеров {( 12.1.2}. При этом обращает на себя внимание то, что речь здесь даже не идет о явлении исключительном, на которое способны лишь избранные, а о том, на что были способны многие колдуны.
«Среди Индейцев был другой род разрешённых определённым образом Ингами колдунов, которые…пролетают по воздуху за короткий срок большой путь {в ментальном теле, также именуемом майяви рупа ( 11.7.1}, и видят то, что происходит, и говорят с дьяволом {т.е.    с иными магами, существами тонких Планов, или считывают хронику Акаши} который   отвечает ему на особых камнях {ваках} или на других сильно почитаемых ими вещах. Эти служат для предсказаний и для того, чтобы рассказывать о том, что происходит в очень далёких местах, прежде чем то придёт или сможет прийти в виде новости, ведь даже после прихода Испанцев, случилось так, что на расстоянии более двухсот или трёхсот лиг (1 000 – 1 500 км, 1 лига = 4828.032 м) знали о беспорядках, крупных сражениях, и восстаниях, и погибших, как у Тиранов, так и у тех, кто был на стороне Короля, и об отдельных лицах, в тот же день и час, когда таковые дела совершались, или на следующий день, о чём естественным путём было невозможно о них узнать так быстро.
Чтобы совершить это предсказание видений они собираются в закрытом изнутри доме и напиваются до потери рассудка {т.е. входят в трансовое состояние}, а затем, по окончании дня, говорят о том, о чём их спрашивают»  [I4]
*  Сообщение в тонких Планах с использованием системы секе и ее вак {( 12.7}
( О получении информации с тонких планов с помощью вак Гуаман Пома [I10]  сообщает:
«Топа Инка Юпанки умел разговаривать с ваками, и с камнями [сейдами] {взаимодействовать с Порталами}, и с дьяволом {т.е. с существами тонких Планов}, и от них он узнавал прошлое и то, что настанет в будущем и во всем мире, и что должны прийти испанцы, чтобы править индейцами. И за это Инку назвали Виракочей Инкой [могущественным].
… ваки – только дьяволы, и поэтому их называют Супай {( 12.6.1} – дьяволами, божествами подземного мира и поэтому их знают как Супай. И по этой причине от них можно было узнать все, что происхо​дило в Чили и в Кито, – следовало лишь спросить этих Супайконов, чем занимались колдуны и верховные жрецы, которых называли Кунти Уиса и Уалья Уиса» [I11]
( «Гуаман Пома [также] приводит рисунок*) короля Тупа Юпанки (Tupa Yupanqui), говорящего с важными ваками Куско (рис.12.15) и объясняет, что король советуется с ними о далеких местах и о прошлом и будущем. Эти ваки он представляет кругом из 12 персонифицированных монументов, на которые смотрит король, предполагающийся стоящим в центре круга. При этом воображаемые линии [секе/взгляда] только предполагаются, но не обозначены {а как можно обозначить взгляд на 12 объектов, расположенных по кругу?}. Очевидно**), что автор имел в виду традиционную Систему Секе в форме 12 групп линий секе. Вместе с тем, известно существование до-испанских рисунков, на которых линии исходят из центра, хотя письменных пояснений     этому нет. В Мачу Пикчу имеется петроглиф, на котором 16 прямых линий исходят из центра***); также и в руинах Тукуме, Ламбайек (Tucume, Lambayeque) встречается аналогичный рисунок, выгравированный на саманной поверхности… 

Вместе с тем, с учетом существования линий Наска, пространственное расположение линий секе в любой среде могло быть хорошо известно Инкам.»  [I8]

*) У Гуаман Пома (по Инкской традиции) картинки – зачастую важнее текста (прим. в [I11])

**) Это совсем не очевидно; не менее правдоподобным можно считать то, что это – 12 солнечных столбов, одни из наиболее священных вак, которые определяли места восхода Солнца {(12.5}, и одновременно – знаки Зодиака. 

***) Системы секе, по своему принципу подобные такой системе в Куско, имелись и в провинциальных центрах, и линиями секе были связаны со столичной системой в Куско {(12.7}.
[image: image4.emf]
Рис. 12.15. Инка Топа Юпанки, разговаривающий с ваками Куско [I11]  
Как мы увидим в следующем разделе, В оккультном отношении “разговор” с ваками следует понимать как общение с существами тонких Планов или обращение к хронике Акаши с использованием Порталов-вак, которые взаимосвязаны между собой системой “линий” секе, исходивших к вакам из Храма Солнца(Кориканча) {( 12.7}
12.7. Система секе и соотносимые с ней ваки
Уникальным изобретением народов Перу была так называемая “система секе” с центом в Куско. На языке кечуа секе (ceques) означает линия или черта; при этом в первых словарях языка кечуа (1608 г.) это слово встречается в широком спектре значений:

– Muyu ceque – расчерченный круг.

– Ceqque или Ceque – линия, граница.

– Ceqqueni или Cequeni – проводить линии, размежевывать.

– Ceqquena – инструмент для проведения линий.

– Cequercarini – проводить много линий.

– cequek apu – тот, кто измеряет  или разделяет земли. 

В итоге, за термином “секе” закрепилось название “линия”, иногда используемое для удобства речи, что, однако, может ввести в заблуждение, если не сделать ряд пояснений.

Обычно систему секе представляют совокупностью исходящих из единого центра и расходящихся в разные стороны “линий” секе, на которых расположены соотносимые с каждой из них сакральные объекты – ваки. Но секе – это не линии в прямом смысле слова, как можно представить себе линию, нарисованную на поверхности земли, а воображаемая линия в пространстве, которая в месте своего начала по-видимому была отмечена отрезком (дорожкой, маркером или иным способом), задающим азимут или направление, в котором была расположена первая вака, соотносимая с этой секе; ее продолжением служила воображаемая линия, ведущая ко второй ваке, и т.д. 
В этом отношении на плоской поверхности линию секе формально можно представить ломаной, в целом сориентированной по некоторому направлению. Но если учесть, что ваки располагались в горной местности, и не все из них находились в зоне прямой видимости, то называть секе линией в ее точном геометрическом смысле (как ломаную, или кривую, например – геодезическую на поверхности земли) в общем случае было бы неправильным, хотя на отдельных участках секе и использовались как административные границы.
Кроме того, ваки имели определенные размеры, в связи с чем секе было бы точнее сравнить с нитью, на которую насажены “бусины” – ваки. С этой, геометрической, точки зрения секе определяет не линию, а лежащую на поверхности земли полосу, либо “трубку”, натянутую между ваками.  
Вместе с тем, в качестве вак, лежащих на линиях секе, могли выступать центры провинций, и в этом случае из вака  исходили свои, “провинциальные” линии секе, доходившие до поселений, в некоторых из которых существовала своя, локальная система секе.        

Поэтому с геометрической точки зрения систему секе можно рассматривать как звездчатую структуру с центром в Куско, на лучах которой расположены ваки, среди которых представлены и узлы локальных (провинциальных) систем секе, также звездчатой структуры.
Секе и ваки использовались для очень разных целей. В общем плане секе определяли административные границы и социальные группы, а ваки – сакральные объекты как места поклонения и    паломничества. Но они были взаимосвязаны и на более глубоком уровне, представляя объекты и явления, имеющие отношение к географии, астрономии, геометрии и иным областям знания, поскольку в представлении андских народов многие ваки соединялись и с небесными телами: черными туманностями, звёздами и планетами. 

Так, некоторые из них являлись астрономическими обсерваториями, а также указывали место некоторых знаменательных солнечных и лунных позиций. Также известно, что по определенному, но не сохранившемуся правилу, в рамках системы секе некоторые ваки соотносились с днями года {( 12.5.5}, и в этом плане система секе выступала как календарь. Систему секе также можно рассматривать как систему связи – своего рода “оккультный интернет”, где секе выступают в роли каналов связи, а ваки – в роли серверов (в Куско, центрах провинций и поселениях) или компьютеров, обеспечивавших доступ к другим пользователям и хранилищам данных. Имеются и другие связи между ваками, секе и культовыми объектами инков.

12.7.1. Особенности системы секе в Куско и в Империи в целом
12.7.1.1.  Система секе в Куско
По данным Кобо [I5-I7], в империи Инков линии секе начинались в столице – Куско: они исходили от Храма Кориканча, откуда более или менее равномерно распространялись во всех географических направлениях. При этом систему секе рассматривают в  узком  и  широком  смыслах.

В узком смысле, и это обычно предполагается по умолчанию, говорят о линиях секе, исходивших из храма Кориканча, и ваках, расположенных в окрестностях Куско.
В широком смысле, система секе включала те же линии секе, что исходили из храма Кориканча, но которые не ограничивались окрестностями Куско, а продолжались на тысячи километров – во все части Империи Инков, и, соответственно, расположенные на них ваки, число которых оценивается тысячами, а также входящие в ее состав подсистемы – провинциальные и локальные.

В данном параграфе мы рассматриваем систему секе в районе Куско.

На каждой из секе располагалось различное число священных мест – вак. В своем перечне Кобо насчитывает более 300 вак, лежащих на 40 секе (по другим данным этих секе в Куско было не менее 41 или даже 42), расположенных в радиусе нескольких лиг (15 – 20 км) вокруг Куско. Особенности этой системы описывают следующим образом.

 «Система секе в Куско состояла по крайней мере из 328 святилищ (вак), распределенных вдоль 42 воображаемых линий (секе). Этноисторические исследования показывают, что эта система концептуально была связана и отображала фундаментальное социально-политическое и пространственно-временное подразделение региона Куско и общества инков. Как таковая, она представляет одну из наиболее сложных до-испанских ритуальных         систем, известных в обоих Америках… [Вместе с тем,] проведенные исследования показывают, что в источниках XVII века, описывающих систему секе, имеются многочисленные противоречия, если не ошибки, а также то, что линии секе представлялись ломаным в большей мере, чем это предполагалось ранее.» [B.S. Bauer. Ritual Pathways of the Inca] 

 «Столица Империи Инков, Куско, располагалась в сердце огромного комплекса священной географии. В самом ее центре располагался Храм Солнца, Кориканча. Вся Империя Инков была разделена на четыре части, известные как суйу (suyu); это подразделение было столь важным для инков, что свою империю они назвали Тауантинсуйу, что можно перевести как четыре объединённых провинции. При этом границы, разделявшие четыре суйя, исходили из самого Храма Кориканча, что известно от четырех различных хронистов; причем один из них – самый педантичный, Бернабе Кобо, сообщает о том, что этих радиальных линий было не менее 41 (или 42), и они назывались секе.» [Система секе]  

«Но секе были более чем линии, вдоль которых располагались святилища. В различных аспектах они были связаны с социальными отношениями. Линии имели свои названия и за каждой был закреплён определённый род Инков. Согласно Кобо, каждая секе отдавалась на попечение одному из трех основных классов (по степени их подчиненности Инке), представители которых отвечали за уход и проведение ритуалов на соотносимых с ними ваках. Система секе также связывалась с распределением работ по уходу за оросительной системой.» [Система секе]

 «Система секе в Куско – это чрезвычайно упорядоченная геометрическая система, в соответствии с которой  инки структурировали свою жизнь в социальном, экономическом и религиозном отношении. Наилучшим образом систему секе можно наглядно представить набором линий, исходящих из Куско, линий, которые определяли регионы, могли использоваться как дороги, связывали регионы с центром. Как и древние линии Наска, они реальны, и в настоящее время кое-где могут быть обнаружены в Западной части Южной Америки, а вдоль этих линий, как узлы на струне, был расположен ряд святилищ – вака.» [С. Бауэр]  

Храм Кориканча (кечуа Qurikancha – “Золотой храм” (или “место, отгороженное золотом”),     изначально Intikancha – “Храм Солнца”) – важнейший храм Империи Инков; был сооружён в     доинкские времена и использованным инками. Посвящался высшему божеству инков - богу Солнца Инти. Во времена Инков стены и пол храма были украшены золотыми пластинами, во дворе находились золотые статуи. Когда испанцы захватили в плен Атауальпу и он предложил выкуп золотом и серебром, большинство золота было доставлено из Кориканчи. 
Разрушен после вторжения конкистадоров. В настоящее время в центре города Куско в Перу    сохранились руины храма. Как и в случае Великой пирамиды Чолулы {(2.6.4}, в знак торжества католической церкви  над ним был надстроен Собор Санто-Доминго. Четыре прежних помещения храма были использованы под монастырь. Сильное землетрясение в 1950 г. повредило собор и обнажило более надежную основу – остатки инкского храма (рис. 12.16). Неподалёку располагается подземный археологический музей, в котором находится множество экспонатов, включая мумии, образцы тканей, идолов.
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Рис. 12.16. Перестроенные остатки стен храма Кориканча в соборе Санто-Доминго в г. Куско
Сравнение древней и испанкой кладки демонстрируют высокое строительное искусство инков

* Форма “линий” секе 
«Еще один вопрос состоит в том, существовали ли в Андах до-испанского периода рисунки систем секе с прямыми линиями. Поло [I3] утверждает, что он видел рисунки систем секе, но у нас нет никакого представления о том, как они выглядели.» [I8]
Строго говоря, секе не представлялись прямыми линиями ни в смысле их отображения на плане местности (зигзагообразные), ни в геодезическом отношении, т.е. с учетом рельефа; по сути это была система организации, подобная огромному кипу, накрывавшему своими нитями и узлами весь Куско и его окрестности.
Вместе с тем, на отдельных участках, а также в смысле общего направления (например, на точку горизонта), они могли быть представлены отрезками прямых.  
 «На языке кечуа слово “секе” означает нечто вроде “линии”, хотя большую часть его значений мы по-видимому никогда не узнаем. Что нам известно о секе, так это то, что оно соотносится с маршрутом или тропой, земельной или политической границей, серией священных мест и с линейным представлением родства. Для Инков оно по-видимому также означает нечто вроде религиозного путешествия или паломничества. 

Исходя из храма Кориканча в столице Инков Куско, 42 секе представляются как политическими границами, так и тропами, отмеченными сотнями небольших святилищ (вака). И эти тропы были существенным элементом управления Империей Инков.
Как сообщает испанский священник Бернабе Кобо, система секе разбивала Куско на четыре сектора соответственно четырем королевским дорогам (и четырем административным округам) Инков. При этом ваки были соединены ими так, что перемещаясь по секе, вы посетите все святилища, относящиеся к данной секе, по очереди. 

Сами святилища (вака) представлены различными объектами, включая ландшафтные особенности (пещеры, валуны, источники {места, где проявлены энергии природных стихий земли, воздуха, воды и др.}), а также рукотворные объекты (здания, бассейны, каналы, дворцы). 

При этом вака имели многочисленные функции и предназначения соответственно   религии, политическому устройству, родственным отношениям, границам земельных участков, маркерам ирригационных систем, а также астрономическим точкам наблюдения.
Некоторые секе представлялись прямыми линиями, тогда как другие – извивались соответственно ландшафту. Но они никогда не пересекали друг друга, хотя часто шли параллельно. Можно предположить, что кипу Инков, которые использовались для хранения информации, также использовались как карты системы секе. 

При этом важно отметить наличие споров о том, существовали ли реальные дорожки, которые соединяли святилища в рамках одной секе. Но если и были, то они не представлялись общепринятыми тропами, поскольку самой важной составляющей “линии” секе была не дорожка, а определяющие путь святилища-ваки.» [К.К. Херст]
«Из сведений, приводимых Кобо, можно предположить, что секе рассматривались как прямые линии, которые радиально расходились из храма Кориканча, символического центра мира, и распространялись далее – в Космос. Этот способ пространственной организации явлений – линии, излучаемые из центра – по-видимому простирается далеко в до-инкские времена, что наглядно проявляется в линиях Наска {( 1.3.4.4}. Он также очевиден в кипу, нити которого разложены радиально.» [Ceque System]
«Во всяком случае стало очевидным, что слишком буквально интерпретировать секе как фиксированные прямые линии, исходящие в окрестности Куско из его центра, неразумно {тем более, что отобразить прямую на поверхность горной местности невозможно}. В 1990-х годах археолог Бриан Бауэр (Brian Bauer) провел археологические исследования в районе Куско с целью определения истинного расположения как можно большего числа вак. Он пришел к выводу, что секе ни в коей мере не были прямыми, а представляли собой зигзагообразную линию на поверхности земли. Согласно Бауэру, место расположения вак определялось внутренними свойствами самих этих мест, и лишь потом они группировались по секе. И они определенно не размещались на предварительно размеченных линиях. Иначе говоря, места вак определяли “линии” секе, а не наоборот.    

Поэтому возможно, что некоторые более ранние работы были просто неправильно поняты. С другой стороны, непрямолинейность линий секе не отрицает факт того, что все окрестности Куско были полны святилищ и особых мест, над которыми, например, при размещении в определенных местах могли наблюдаться восходы и заходы Солнца в особые дни года. И это вполне очевидно из отчетов хронистов.

Мы можем заключить, что восприятие Инками  прямолинейности отличалось от нашего
{точнее было бы сказать не “от нашего”, а “от массового”, поскольку в геометрическом смысле аналогом прямой на криволинейной поверхности является так называемая «геодезическая» – линия, которая соединяет точки на этой поверхности кривой минимальной длины. В этом смысле секе, как линию (тропинку), соединяющую ваки на поверхности земли, можно рассматривать как прямую в смысле геодезической. Но и это не будет полной моделью секе, поскольку секе не идентифицировалась только с тропинкой}

 Но фактически ситуация выглядит так, что на относительно небольшом удалении секе часто является прямолинейной, во всяком случае – на глаз, и становится более изогнутой при ее распространении на большие территории. На практике идеал не достигался, но вполне возможно, что такая задача и не ставилась.» [Ceque System]
* Графические модели системы секе 
«В соответствии с исходным описанием, представленным Поло де Ондегардо в 1559 г., система секе состояла из 41 линии или направления, шедших от центрального Храма Солнца. В три суйу (четверти города) шли девять секе в трех группах по три, но в четвертую суйу шло 14 секе.» [I8]  По его вербальному описанию и некоторым иным данным, в результате реконструкции была получена классическая диаграмма системы секе (рис. 12.17).



Рис. 12.17. Центральная часть системы секе: показано распределение секе на четыре квадранта: по Куско и далее – по провинциям, составляющим Империю Инков: 
Чинчайсуйу (9 секе), Антисуйу (9 секе), Кольасуйу (9 секе), Кунтисуйу (14 секе)
Первый рисунок системы секе приводится в Exsul Immeritus [I2], где Блас Валера приводит в целом правильную, но упрощенную схему системы секе в Куско (рис. 12.18), которая в деталях отличается от системы, первоначально описанной Поло де Ондегардо в 1559 г. и представленной в хронике Бернабе Кобо [1653]; числа, соотносимые им с секе и ваками, отличаются от указанных Поло.
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Рис. 12.18. Система секе как она изображена в EI [I2] (взято из [I8])
Вместо отдельных секе, по три секе из одной группы представлены одной линией. Число вак на каждой линии обозначено [точками], как это принято в кипу. При этом, однако, суйу IV соответствует пять линий. В тексте EI секе рассматриваются в группах по три, но непонятно, ссылается ли Валера на три линии для каждого суйу, или на три секе каждой группы секе, представленной линией. [I8]
* Календарь Инков и система секе в Куско 

«… система секе впервые изучалась Полом де Ондегардо – как в Куско, так и в городах и поселках современной Боливии, жители которых давали ему рисунки своих планов. Он также в явном виде указывает на календарное использование системы в Куско, но дает лишь малую часть ключей, позволяющих описать этот календарь. И ни один хронист не приводит достаточно подробного его описания. Однако, 

{Том Зуйдема считает, что}

большое число данных о социально-политической и ритуальной организации жизни в    Куско, включающей ее пространственно-временные и иерархические аспекты, позволяют нам с уверенностью произвести реконструкцию точного календаря с его последовательностью в 328 дней и точным положением в тропическом году. Для календарных целей, в рамках всей этой системы секе рассматривались изнутри наружу и соответственно стрелкам часов, где каждая вака соответствовала одному дню. В следующей диаграмме я присвоил каждой ваке дугу в 1 градус в круге из365° (а не в 360° круге). В оставшемся периоде в 37 дней, как показано, этот прежде всего сельскохозяйственный {?} календарь не функционировал {?}» [I8]    

{Далее автор говорит, что этот календарь – социальный и ритуальный, а также точный инструмент. Но можно ли допустить, что календарь со столь широкими функциями не использоваться в течение 37 дней года?  Календарь потому и календарь, что (1) соотносит каждый день с датой, а (2) календарный цикл – с непрерывно протекающим процессом. Ни то, ни другое, в этом календаре не выполняется: 37 дней тропического года не имеют дат, а цикл не связан с процессом, а только по длительности соотносится с 12 циклами сидерического лунного месяца. 

Выше {( 12.5} показано, что не только элементы модели, но и исходные данные для этой модели являются спорными; в частности, Кобо говорит о 332, а Поло – о более чем 400 ваках в окрестности Куско [I6]; так же неопределенным является число секе – от 40 до 42.

Поэтому 328-дневную модель Зуйдема нельзя считать календарем, а ввиду недостаточной обоснованности данных ее нельзя назвать и в должной мере обоснованной }
«… Как таковая, система секе использовалась людьми высокого и низкого положения, от королей и священников – до обычных людей. И чтобы она была полезной и удобной, им не требовалось знать какие либо ее иные предназначения {?}.» [I8]   

Независимая оценка этого календаря отражена в следующем.

«Антрополог и историк Том Зуйдема [I8] предположил, что система секе была непосредственно связана со сложным ритуальным календарем, основанным ни на положениях Солнца, ни на лунных фазах, а на сидерических месяцах …При этом гипотеза Зуйдема в значительной мере опирается на слова Кобо о том, что в окрестности Куско имелось 328 вак {это неправильное цитирование Кобо – см. выше} что почти точно равно длительности 12 сидерических лунных месяцев {( 12.5.3}. В этом отношении каждая из вак соотносилась с днем этого календаря. Эту гипотезу можно было бы отвергнуть как спекулятивную чепуху, если бы не слова Кобо о том, что акты поклонения (например, принесение подношений) у различных вака производились последовательно, от одной – к другой, по горизонту вокруг Куско {но это еще не означает использования каждой ваки, не говоря уже о неясности процедуры выбора вак}. Что же касается остальных 37 дней тропического (т.е. солнечного) года, то по мнению Зуйдема они представляли период между сбором урожая и началом посевной. Это были “мертвые дни”, когда ни у каких вак никаких церемоний не проводилось {это – также гипотеза}; астрономически, Зуйдема соотносит этот интервал времени с периодом, когда Плеяды не наблюдались ввиду их сезонной близости к Солнцу. При этом различные     аргументы, которые Зуйдема выдвигает в пользу этой гипотезы, крайне сложны и многими оспариваются, но сама она остается крайне интригующей» [Ceque System]
12.7.1.2. Секе в Империи в целом
Имеются многочисленные свидетельства того, что

«Каждая система секе в Империи Инков начиналась в региональном центре, ваки которой распространялись как планеты от Солнца.» [С. Бауэр]  

При этом в Куско  секе  делились на четыре части и расходились по сторонам Света и главным провинциям: Чинчайсуйу (9 секе), Антисуйу (9 секе), Кольасуйу  (9 секе) и Кунтисуйу (14 секе).
Об этом говорят и другие источники. Так, в тексте Exsul Immeritus ([I2]) секе рассматриваются как имеющие распространение по всей империи, а не в контексте их локальной протяженности. Garcilaso также указывает на нее как на имперскую, а не локальную систему. Santillan, который видел отчет по системе секе в руках Поло де Ондегардо, уже в 1564 г. описал “имперскую”секе из Пачакамака в Куско, а в 1623 г. Hernandez Principe  говорит еще об одной секе [I8].  

Согласно Докладу королю Испании, составленному губернатором Франсиско де Борха в 1615 г., у индейцев Перу было 10422 идола, из них 1365 мумий, и некоторые являлись основателями их родов, племён и селений. То есть фактически каждая вака соединялась с другими с помощью линий секе, но в неизвестных комбинациях, поскольку данные о такой топографической системе сохранились только для столицы империи. В Куско на каждую линию секе приходится около 12 % вак, и потому, общее количество секу в Империи могло составлять примерно 1250; но числа эти весьма приближенные.

Отметим также, что секе во многом напоминают культовые дороги Майя (Сакбе) и других культур Америки, в частности – Пуэбло (Чако – см. ниже) и Чибча. 
( Сакбе (исп. Sacbé) – дороги Майя, которые соединяли преимущественно храмы, площади и скульптуры в ритуальных центрах или городах и имели в основном культовое значение, хотя известны и более длинные дороги этого типа, соединявшие города. Название происходит от sac (белый) и bé (дорога) и на языке Майя означает белый путь. Название происходит от внешнего вида дорог: они покрывались минералами белого цвета, известью. Сакбе были от 4 до 20 метров шириной, а в длину могли достигать 100 км. Некоторые сакбе сохранились до настоящего времени. Хорошо известная сакбе, соединяющая майянские города Каба(х) и Ушмаль, которая на обоих концах, как ваками, завершается культовыми арками. 
( Чако, Национальный исторический парк. В начале 1980-х годов Центр по изучению каньона Чако провёл много исследований, в том числе аэрофотосъемку местности, анализ состава почвы и инфракрасную термографию. Полученные данные показали, что дороги, ширина      которых достигает 6 метров, представляют собой исключительно прямые линии вне     зависимости от рельефа местности.

Конфигурация таких дорог во многом напоминает загадочные линии, обнаруженные в Англии и в пустыне Наска в Перу. По-видимому религиозная значимость таких сооружений была гораздо выше, чем транспортная. Одна из гипотез, которую выдвигают некоторые исследователи, утверждает, что такими линиями отмечены маршруты «астральных путешествий», которые совершали шаманы. Она основана на том факте, что в Наске, как и у Инков, и Майя, некоторые линии ведут к храмам, где, возможно, проводились шаманские ритуалы

12.7.1.3. Секе в провинциях
Поло [I3] сообщает, что система секе имелась не только в столице империи и в столицах провинций, но в каждом селении империи Инков были свои линии «секе», которые помечали все наиболее важные места и ваки, по своим функциям подобные тем, что описаны для региона Куско и империи в целом. Чтобы удостовериться в этом он попросил, чтобы индейцы разных селений нарисовали ему эти линии на бумаге, что они и сделали. Видимо, эти местные линии        связывались между собой и с центром государства – Куско [I6].
12.7.2. Особенности вак в системе секе 
12.7.2.1. Общее представление о ваках
* Вака

Вака (или Уака) – на кечуа (wak'a)  означает некий неординарный естественный или рукотворный объект, который у инков и других народов Южной и Центральной Америки рассматривался как сакральный и наделялся сверхъестественными силами. 

Среди природных объектов это могли быть вершины гор, скальные образования, источники и др.; они именовались по присущим им свойствам; например, цветные холмы, красный город, источник маленькой лягушки, холодный водопад, крапивный источник и др. Из искусственных   объектов к вакам относились сооружения не только алтарного типа, в которых молились и оставляли всевозможные приношения – от листьев коки и морских ракушек до золотых и серебряных предметов, но и астрономические инструменты (обсерватории, гномоны и др.). 
При этом многие ваки соотносили с космическими объектами, а также использовали как придорожные места для привала {что указывает на их связь с энергетическими центрами}.



Рис. 12.19. Андская вака Kenko Grande около Куско, лежащая на линии  секе

Практически с самого своего появления в Андах, католическая церковь сразу начала предпринимать действия по уничтожению как самих этих святилищ, так и всякой памяти о них, в связи с чем в настоящее время весьма сложно оценить не только назначение вак, но даже их численность: 

«Подробное описание вак впервые было сделано в «Инструкции по обнаружению всех вак Перу и их камайос», написанной инспектором К.Альборносом  (начало 1580-х гг.) в целях способствовать скорейшему уничтожению “идолопоклонства” индейцев.» ([I11] – Комм. 163)
В итоге, многие сотни вака были уничтожены испанскими завоевателями и миссионерами. Однако, с ХХ века эти объекты стали объектом научных исследований. В частности, исследования профессора Бауэра, который описал результаты идентификации возможно большего числа вак, которые входили в систему сека города Куско. По печальной иронии, его наиболее ценным     источником информации служила книга Бернабе Кобо (Bernabé Cobo's Relación de las huacas), представляющая собой подробное описание системы секе в Куско, которая была написана       специально для того, чтобы облегчить миссионерам возможность ее полного уничтожения.
В итоге, прочесав окрестности, Бауэр и его ассистенты выявив около 350 вак, относившихся к системе секе региона Куско.

* Ареал распространения
Ваки распространены практически во всех районах Перу, кроме труднодоступных районов Амазонии, в которых проживали как Инки, так и предшествующие им цивилизации. В настоящее время их можно найти практически в каждом районе, в том числе – в черте Лимы, построенной вокруг них, где ваки обычно огорожены, чтобы защитить их от вандалов-граффити.  

«В каждой провинции эти места поклонения {ваки} могут быть найдены, и каждое со своей особой историей.» [I6]
* Число вак
Согласно Докладу королю Испании, составленному губернатором Франсиско де Борха в 1615 г.,      у индейцев Перу было 10422 идола, из них 1365 мумий, {т.е. порядка 9 000 вак} и некоторые являлись основателями их родов, племён и селений. Также известно, что в некоторых провинциях было более 300 вак, например, в провинции Гуамачуко.

В XVI в. окрестностях Куско было более 300 вак; по разным источникам – 328 (Зуйдема), 340 (Поло, допускал большее число), 350 (Бернабе Кобо, Бауэр ) и более 400 (Поло).

«В окрестностях Куско  Кобо описал более 300 вак, приведя их индивидуальные особенности. В частности, 332 из них были распределены на одной из линий системы секе, не считая многих других, которые по-видимому не входили в эту систему. При этом ни одна секе не содержала менее трех вак, а в двух было по 15 вак.» [Ceque System]
Но уже в XVI в., в результате насаждения католицизма и разрушения культуры Инков, ваки искусственного происхождения были разрушены и приходили в запустение: 
«Ваки и святилища в Куско и нескольких лигах от него составляют числом 340, имея различные названия; должно быть, имелось и много других. Из всего этого большая часть    заброшена; всё же, до сих пор непременно встречаются некоторые следы [этого] и особенно там, где есть старики и старухи, и а ещё больше там, где есть знать и Кураки, предрасположенные к этим обрядам.» [I4]

«Не было такого источника, колодца или стены по всему тому городу [Куско], о которых бы они не сказали, что там пребывает нечто таинственное, как явствует из доклада о местах поклонения в том городе*), где насчитывается более четырёхсот таких мест. Всё это продолжалось до прихода испанцев; но даже и сейчас все люди почитают ваки, дарованные им Инками**) .

*)  – Прим. пер.: По-видимому речь идет о более раннем докладе самого Поло.

**) – Прим. пер.: Часть вак действительно учредили и установили сами Инки, о чём упоминает Бернабе Кобо, описывая каждую ваку.» [I6]
Однако, классифицируя ваки, относящиеся к системе секе района Куско, в работе [I8] Т. Зуйдема указывает их число равным 328, говоря следующее:

«… В особенности касаемо числа 328, мы можем быть уверены, что оно было выбрано     инками преднамеренно*) [хотя в его отношении и наблюдается значительное расхождение между двумя источниками – EI [I2] и Кобо(Поло)]. 
*)  Прим. автора.: хотя Кобо говорит, что были и иные ваки, хотя они и не входили в систему секе, в ссылке на Поло […] говорится, что было 328 вак. Де факто, Поло указывает 340 вак, но сюда он включает 12 “колонн”, которые, по его словам, указывали, “где Солнце начинало месяц”. Поэтому он считает [эти] 12 вак дважды, поскольку они уже были включены в группу из 328. » [I8] 

{Откуда следует, что Поло считал их дважды, совершенно непонятно. Кроме того, как указано выше {( 12.5.5.5}, солнечные столбы были одиночные и парные (для солнцестояний)} 

12.7.2.2. Типы вак по внешним признакам
Если взглянуть на составленные “хронистами” перечни вак, может показаться, что у индейцев к вакам относилось что попадя. Но по нашему мнению, сами эти перечни, составленные для уничтожения вак, были сформированы не только без понимания сути вопроса, но и с желанием опорочить “заблудших” язычников. Такие перечни подробны и многочисленны; приведем один из них.

 «что касается почитания источников, родников, рек, холмов, лощин, ущелий, перевалов, вершин гор, пересечения дорог, камней, скал, ложбин и небесной радуги … и прочее совершалось и имелось в остальных частях королевства, и им оказывалось почтение подобно тому, что было в Куско. А так как у Куско и его округи было огромное количество идолов, вак, вилькас, святилищ, или созданных в различных краях мест поклонений, потому в каждой провинции также были особые ваки и святилища, и каждая другая наиболее примечательная вещь, которой поклонялись…. Наконец, у каждого края и провинции было большое разнообразие мест поклонений, и если сейчас разрушены Идолы, камни, и приспособления для жертвоприношения и многие другие вещи, служившие им для их обрядов, то всё же прочно стоят холмы, перевалы, источники, родники, реки, озёра, море, ущелья, скалы, Апачитас, и другие подобные вещи, почитание которых всё ещё продолжается,  и необходимо, чтобы была проявлена большая забота в искоренении из их сердец нечестивого почитания.» [I4]

* Ваки природного происхождения
Объекты этой группы естественным образом разбиваются на подгруппы, согласно тому, с какими стихиями (огня, воздуха, земли или воды) они соотносятся. В этом отношении с оккультной точки зрения также естественно считать, что взаимодействие с этими ваками на самом деле означает взаимодействие с гениями (духами) этих стихий в тех ваках, где они значимо проявлены, или с хроникой Акаши – для получения информации о прошлом, будущем и настоящем.
Наиболее показательными в этом отношении являются ваки, которые соотносятся со стихиями земли и воды, которые имеют естественное проявление на поверхности земли.

* Земля. Вершины гор, отдельные холмы, отдельные скалы, перевалы, пещеры, ущелья, лощины, ложбины,  сейды*) и др. Искусственные объекты, которые условно можно отнести к этому же классу – каирны**), пересечения дорог и др.  

*) Знаменитые священные камни Инков. У Бернабе Кобо это Пурурауки: камни, стоявшие в нескольких ваках, а точнее только вокруг Куско было 13 таких ([I6] – прим. перев.)
**) [I6] – Прим. пер.: В словаре Диего Гонсалеса Ольгина, 1608: Apachita. Груды камней, места поклонения путников. В Европе такой объект называется “каирн” {( 1.3.5.2}.
* Вода. Океан, озера, реки, родники, источники, ручьи и др. Например:
«Озеро почиталось местными жителями, и считалась вакой.» [I6]
«Месту, где встречаются две реки, они оказывают особое почтение и уважение, и там они моются ради излечения, для начала обмазываясь маисовой мукой, или другими вещами, и сопровождая [это] различными ритуалами, и то же самое они делают в купальнях.» [I4] 

{Помимо пользы омовения, известно, что ложе реки, а в особенности – места их пресечения, соотносятся с геологическими разломами и выходом особых энергий}

* Что касается стихий огня и воздуха, то ввиду очевидной сложности найти для их почитания стационарный объект, для них, как и небесных тел, использовались ваки искусственного происхождения.  

* Рукотворные ваки
Ваки этого типа также были чрезвычайно разнообразны и символически выражали идею стихии или божества. В хрониках они практически не конкретизируются, а чохом именуются «идолами» и «святилищами» (храмами), а также оборудованные места для жертвоприношения. К ним относились и достаточно большие наземные сооружения и комплексы (рис. 12.8 – 12.11), и обсерватории, и “столбы” для наблюдения восходов Солнца, и многое другое. 

12.7.2.3. Типы вак по функциональному назначению
В функциональном отношении ваки могли использоваться как культовые объекты и как инструменты для астрономических наблюдений, причем не следует говорить об исключающем   характере этой классификации, поскольку одна и та же вака могла использоваться в различных целях. Так, говоря по сути о космичности мировоззрения Инков, Кобо заметил, что инки не     делали различия между земным и небесным. Термин «вака», по его словам, они «применяли по отношению ко всем святым местам, предназначенным для молитв и жертвоприношений, как и ко всем богам и идолам, которым поклонялись в таких местах».
При этом имеющиеся сведения о культовом использовании вак позволяют рассматривать их в двух аспектах – в качестве ритуальных объектов и оккультных инструментов, соответственно использовавшихся в религиозных культах и оккультных практиках Посвященных. Но и в этом случае речь не идет об исключающей классификации, поскольку одна и та же вака могла использоваться в обоих случаях.

* Ваки как ритуальные объекты 
О поклонении вакам имеется много свидетельств; и это неслучайно, поскольку 

«Знать о ваках и местах поклонения очень важно для дела возвращения индейцев на путь истинный. Мне известно о них в более чем сотне селений» [I6]
Как следует из этих свидетельств, в культовом отношении Инкам удалось создать религиозную систему (народную религию и порожденные ею суеверия), в которой имперские культы сочетались с провинциальными и в целом основывались на использовании вак и системы секе. 

При этом для народных масс ваки имели, прежде всего, локальную значимость.

«В каждой провинции есть храм или главная Вака, куда все жители такой провинции приходят поклониться и являются со своими жертвоприношениями. И в каждом главном селении есть другой храм, или младшая Вака, куда специально приходит такое селение. И у всех этих мест поклонений есть свои служители, и необходимые вещи для их суеверных обрядов… 

На соединениях и пересечениях дорог, и на вершинах и горных перевалах имеются святилища, на индейском языке называющиеся Апачита: которым индейцы, проходя, приносят в дар коку, маис, и птичьи перья, и бросают старые охоты [обувь], или другие свои вещи, которые они несут во время своего пути: и помимо того, что они несут, чтобы принести в дар, они бросают, по крайней мере, камень, поскольку тем самым им кажется, что они оставляют дорожную усталость и набираются новых сил… 

Также у них в обычае, когда они должны уйти далеко из своей земли, препоручить себя    покровительству Вак, или сделать, чтобы колдуны их вверили им: и попросить у них, чтобы они рассказали им о том, что должно с ними случиться в пути, или в тяжбе, или в деле, ради которого они идут: умрут ли они или вернуться в свой край…

Когда они поклоняются Вакам, то обычно наклоняют голову и поднимают ладони, и говорят с ними, прося о том, чего они желают.» [I5]
В то же время, как ритуальные объекты ваки имели общеимперскую значимость и использовались в качестве святилищ для поклонения богам и гениям стихий в рамках религии как народного культа.
 «Духовная основа Империи инков, как и других народов Анд,  в отношении отправления культов основывалась на использовании святилищ-вак – сакральных мест для почитания богов, вознесения молитв и совершения жертвоприношений. 

В определенных ваках возводились специальные комплексы сооружений, в которых жрецы проводили сложные ритуалы и религиозные церемонии. Например, ритуал Инти Райми {( 12.6.2.3}, посвященный Солнцу, проводился в Куско. 
При этом Инки творчески сочетали свои культы с теми, которые были присущи народам, включавшихся ими в состав Империи, что обеспечивало согласие между народами, входившими в Империю Инков. 
Инки также перемещали целые группы людей, относившихся к культуре инков, в среду вновь присоединенных народов, для более равномерного распределения лиц инкской культуры по всей Империи с целью предотвращения массового сопротивления. 

В этих обстоятельствах ваки становились важными центрами совместного поклонения и местами объединения этнически и лингвистически различных народов. И это помогало обрести гражданское и культурное единство народам, которые зачастую имели мало общего из-за географической удаленности друг от друга. В итоге, еще до внедрения католицизма, в Империи процветала система паломничества к святилищам различного типа.» [Ceque System]  
«Каждая завоёванная провинция обязана была посылать своего главного идола в город   Куско, и та же провинция продолжала обеспечивать его обслуживание и жертвоприношения ему тем же установленным порядком, как то было заведено в провинции.» [I6]
«… в каждом месте, где было образовано поселение или деревенская община, земля была разделена следующим образом: одна часть была предназначена для обеспечения культа, будучи разделённой между Солнцем и Пачаячачиком, и громом, коего они называли Чукильа, и Пачамама и другими их жрецами, а также другими ваками и местами поклонения, одинаково главных и свойственных любому селению… Потому каждый город был разделён точно так же, как Куско, и каждый примечательный предмет был сделан объектом поклонения, например, источники, фонтаны, ручьи, камни, долины, вершины гор, называвшиеся апачетас. У каждого из них были свои люди, чьею обязанностью было совершать жертвоприношения, и которые поучали, когда приносить жертвоприношения, и какого рода предметы жертвовать. Хотя не было там края, где было бы так много объектов поклонения, как в Куско, до сих пор порядок и способ поклонения был тот же.» [I6]
Поэтому неудивительно, что всех покорённых приучали к тому, что Куско, а точнее – его сердце, Храм Кориканча, является центром поклонения главным богам и при этом, через систему секе, магнетически (в тонких Планах) и символически связан с богами и силами провинций: 
 «Когда Инка завоёвывал какую-либо Провинцию или селение, то для начала он приказывал, чтобы была захвачена главная Вака такой провинции или селения и перенесена в Куско… Он ставил эту ваку в храме Солнца, называющемся Кориканча, где было много алтарей, и на них стояли статуи Виракочи, Солнца, и грома, и других вак, или ставил такие ваки из     провинций в различных других местах {которые, возможно, относились к начальным точкам линий секе, исходивших из этого храма, и в этом смысле выступали символическими и магнетическими маркерами для связи с провинциальными ваками}, или на дорогах, в соответствии со своим обычаем, или провинции, которая была, и поскольку было так много людей, стекавшихся туда со всего края, то все обучались тому, чему их там научали.» [I4]
* Ваки в оккультных практиках Посвященных

1. Взаимодействие с силами и энергиями тонких Планов у инкских жрецов и населения с оккультной точки зрения производилось, как можно судить по приведенному выше обзору, на тех же принципах {( 12.6.2 – 12.6.4}, что и у других народов мира, с тем отличием, что у них, возможно, имелось намного больше объектов, именуемых ваками, которые облегчали установление энергоинформационного взаимодействия с существами и энергетическими образованиями тонких Планов, хотя нельзя исключить, что подобного рода объекты в Европе за две тысячи лет распространения христианства уже просто выветрились из сознания населения. 

Но как говорит Оккультная Доктрина, широта возможностей по производству разного рода    феноменов, возникающих в результате взаимодействии с тонкими Планами,  в конечном счете определяется не составом зелья или объемом пожертвования, а уровнем развития человека в плане управления психической энергией {( 7.4}, почему Посвященным и эффективным оккультистам не требуется ни вак, ни свечек – они способны воспринимать энергию и информацию с тонких Планов напрямую, а также использовать эти энергии для целительства хотя ваки и свечки могут благоприятствовать усилению производимых эффектов. 

О том же говорит и Эзотерическое Учение инков, считавших, что для “оживления” вака, т.е. для его включение в оккультное взаимодействие, требуется активировать его камакуэн {( 12.6.3}, т.е. произвести вызывание стоящего за ним божества или гения стихии; и в этом вызывании личная психическая энергия оператора (жреца, амаута или др.) играет определяющую роль, поскольку недостаток личной энергии не позволит ему даже настроить сознание на требуемую область тонкого Плана, не говоря уже о том, чтобы управлять вызываемой силой. Именно потому, что они знали это, амаута и жрецы высоких степеней и игнорировали народные суеверия, что отмечают “хронисты”.    

Как показано выше, среди всего разнообразия вак имелись объекты, которые использовались для взаимодействия как с богами, т.е. существами высокого уровня развития, пребывающими в высоких сферах тонких Планов, включая тех, кто относится к сферам иных планет, так и с гениями стихий, управляющих силами природы, а также с элементалами и элементариями. 

При этом чем выше был уровень развития человека, тем к более высоким сферам он мог       обратиться. Поэтому, если жрецы и смотрители вак, а также разного рода колдуны могли так или иначе “заручиться поддержкой” гениев стихий и элементалов, а также отвести неблагоприятные влияния элементариев, то амаута и жрецы высших уровней иерархии, как отмечалось, не следовали суевериям и упрощенному пониманию силы вак, и были способны вступать во взаимодействие с существами высокого духовного уровня развития, которые соотносились с богами.   

2. Вместе с тем, насколько можно судить по сохранившимся свидетельствам, инки обладали уникальным оккультном инструментом – системой секе, “линии” и ваки которой, помимо их использования как границ и в иных практических целях, упрощали настройку жреца на те силы и энергии, которые соотносились с ваками, а через систему секе – и с теми из них, которые     находились на большом удалении; также для общения жрецов через эту систему. Этому         способствовало и то, что в самом сердце системы секе – в Кориканче (из которого секе исходят) – устанавливались ваки, привезенные из провинций, в том числе – из вновь завоеванных, магнетизм которых способствовал установлению эффективного взаимодействия с другими ваками         регионов, откуда они  были привезены.
В этом отношении систему секе можно уподобить оккультному интернету {( 12.6.5}, который  обслуживал всю Империю Инков – от нынешнего Перу до Чили, в которой Храм Кориканча     выполнял роль центрального сервера, от которого во все концы империи исходили каналы связи – “линии” секе, а ваки выполняли роль оконечных устройств или промежуточных серверов в центрах провинций и уездов, выполнявших и функцию коммутаторов местных линий связи.  

В этом система секе представляет уникальный и мощный оккультный инструмент, поскольку он позволяет в одной системе сочетать возможности различных сакральных мест и по желанию активировать то из них, которое по тем или иным соображениям представляет интерес для оператора, обращаться к Хронике Акаши, а также взаимодействовать с людьми, удаленными на значительные расстояния. Для проверки этого предположения и был построен Портал {( 10} с системой маркеров, которая, как в Храме Кориканча, задает геодезические направления на сакральные места мирового значения. Проведенные эксперименты {( 11} подтвердили действенность этой системы, что косвенно подтверждает и вывод о возможности использования инкской системы секе в качестве оккультной системы связи с тонкими Планами и с другими операторами. 

3. Таким образом, есть все основания утверждать, что для Посвященных (амаута и жрецов высоких степеней) ваки были не тем же, чем для масс – святилищами народной религии и ее культов и суеверий, но святилищами Эзотерического Учения и оккультными инструментами.
* Ваки как астрономические инструменты
О том, что ваки являлись объектами многофункциональными, было сказано уже достаточно, как и о том, что многие из них, включая крупные сооружения, использовались как астрономические инструменты {( 12.6.2.3 и др.}, или только для этого и были предназначены; например, солнечные столбы {(12.5.5} и обсерватории различного назначения, ориентированные чётко по точкам горизонта, по которым инки регистрировали восход-заход Солнца, планет и звёзд. 
12.7.3. Обсуждение
Таким образом, в то время как испанская колониальная администрация занимались грабежом,    католическая церковь делала все возможное, чтобы уничтожить культуру народов Южной Америки, в чем безусловно преуспела. 

Тем не менее, существуют свидетельства, что не смотря на отсутствие у инков (в собирательном смысле) письменности в нашем понимании, уже с III тыс. до н.э. у них существовала развитая система регистрации  информации вербального и числового характера, а также эффективные методы ведения счета, а по некоторым данным – и выполнения сложных расчетов по методикам, которые использовались в астрономии, для ведения календаря и в иных целях. 

Также у инков существовали развитые представления в области астрономии, географии и других областях знания, включая  сферу оккультного (астрология, целительство и др.).   

При этом как культура инков представляет собой не более чем вершину айсберга культур предшествовавших им древних народов Южной Америки, так и наши представления о знаниях инков – об их математике, астрономии, календаре, культах и др. – отражают факт глубины их познаний, но лишь в общих чертах.

Но еще большей тайной окутано все, что относится к оккультной стороне культуры инков. И тем не менее, упоминаемые испанцами детали ритуалов, если их соотнести с другими мировыми аналогами и концепциями Тайной Доктрины, позволяют, во всяком случае на уровне основных концепций, установить их соответствие мировым аналогам, а главное – выявить использование инками нового для нас оккультного инструмента: системы секе и соотносимых с ней вак.

В этом отношении основная цель данной главы состоит в изучении оккультных свойств этой системы, а также связанных с ней астрономических настроек, определяющих Календарь инков.

Однако, делать выводы по поводу функционального предназначения этих объектов без всестороннего анализа общего уровня развития аналитических и эзотерических знаний Инков было бы неоправданным. Поэтому анализу Календаря инков и системы секе предшествует обзор известных данных об астрономических познаниях инков и их знаниях в области счета и хранения информации, а также соотнесение их ритуалов с концепциями Тайной Доктрины с целью уяснения основных оккультных концепций и практик инков.

В итоге, несмотря на то, что большинство данных о культуре Инков сохранилось лишь в тенденциозных записях испанских иезуитов и колониальных чиновников, которые представляли собой исторические документы лишь в плане их большого возраста, но никак не достоверности, по их отдельным свидетельствам, рассмотренным в системном ключе, вырисовывается вполне определенная картина того, что уровень аналитических знаний инков в области астрономии, вычислений, а также регистрации и архивировании информации был действительно весьма высоким, а сами эти знания широко использовались в различных сферах жизни – социальных, календарных и др., а также были широко отражены в культовых комплексах, включая сооружения для наблюдений за Солнцем, планетами и звездами, в диапазоне от каменных столбов до обсерваторий. 

Примечательно, что системное мировоззрение было проявлено у инков и в том, что большинство этих сооружений использовались не только в аналитических и культовых целях (как народной религии), но и для оккультных практик.

12.7.3.1. Календарь инков
В исторических документах точное устройство основного Календаря инков – Уата, о котором дальше и идет речь, отсутствует; имеются лишь разрозненные сообщения “хронистов” о длительности его месяцев (включая данные о месяце в 32 дня) и их связи с солнцестояниями и маркерами (солнечными столбами), которые по месту восхода и захода Солнца указывали начальные дни 12 месяцев. Ими также упоминается не подтвержденное астрономическими фактами мнение о том, что инки использовали лунные месяцы. Некритичная опора на эти сообщения “хронистов” запутала ситуацию настолько, что до сих пор это мнение имеет широкое хождение среди исследователей культуры инков, которые продолжают считать Календарь инков лунным, безуспешно пытаясь найти в нем то, чего там нет.
Поэтому в целях реконструкции Календаря инков существующие сведения были соотнесены с известными положениями наблюдательной астрономии, в результате чего была предложена модель календаря Уата, основные особенности которой состоят в следующем. 

# К.1. Календарь инков безусловно является солнечным календарем, который, ввиду начала года на солнцестояние, (1) отслеживает тропические годы (естественно – в среднем, поскольку длина тропического года не выражается целым числом дней) и (2) автоматически вносит високосную поправку, в результате чего каждый четвертый год содержит 366 дней.

В этом отношении распространенное мнение о том, что он основан на лунных месяцах (синодических, или сидерических) несостоятельно. Помимо научной необразованности “хронистов” и отсутствия у них желания разбираться в существе дела, возможными причинами этой путаницы могло служить то, что (1) название Луны на кечуа совпадало с названием соответствующего периода, (2) длительность которого всего на несколько дней превышала длительность лунного месяца.  

# К.2. Однако, это не означает, что они не отслеживали циклы Луны и других небесных тел: инки их наблюдали и использовали на практике,  но  отсутствие сведений об использовании этих циклов для датировки дней года позволяет заключить, что циклы этих объектов инки не использовали в качестве календаря в прямом смысле – как способа задания дат для ней года; мы полагаем, что эти циклы описывались как расписания, т.е. задавались в датах солнечного календаря Уата.

# К.3. Модель календаря инков описывается календарным правилом, по которому первые дни 12 месяцев задаются фиксированными положениями Солнца на Эклиптике, которые идентифицируются визуально – фактом восхода и захода Солнца по фиксированным направлениям, определяемым  маркерами особого рода – солнечными столбами. При этом:

( Первый день каждого месяца задается днем восхода/захода Солнца в направлении соответствующего месяцу маркера, причем первые дни первого и шестого месяцев (т.е. начало года и второго полугодия) задаются зимним и летним солнцестояниями, четвертого и десятого месяцев – равноденствиями, а первые дни остальных месяцев – промежуточными маркерами. 

( Промежуточные маркеры естественно считать расположенными так, что кварталы между равноденствиями и солнцестояниями, т.е. секторы в 90º эклиптической долготы, они делят на равные части.

Необходимость допущения о распределении промежуточных столбов возникает из-за того, что их точное расположение в настоящее время неизвестно. Для бытовых целей малые отклонения ( в 1 – 2 дня) от этого принципа несущественны; но именно этот принцип равномерного распределения положений Солнца на Эклиптике, которые определяют начальные дни месяцев, соответствует логике вещей и тому, что в этом случае даты выступают наиболее точным аналогом эклиптической долготы Солнца, которая, в качестве единственного аналога часов, необходима для точного отслеживания положения и всех остальных небесных тел, в том числе – Луны. С другой стороны, в данной ситуации эти же маркеры могли использоваться для определения эклиптической долготы Луны по точке ее восхода или захода, поскольку ввиду малого наклона ее орбиты к плоскости Эклиптики максимальная погрешность отклонения сопоставима с погрешностью регистрации ее положения относительно маркеров и погрешностью идентификации первых дней месяцев, а вблизи узлов ее орбиты, знание которых актуально для расчета затмений, эта погрешность становится незначимой. Поэтому, в частности, данные маркеры могли использоваться и для отсчета сидерических лунных месяцев.
Кроме того, это допущение подтверждается и в численном отношении. Так, известно, что в Календаре инков средняя продолжительность месяцев составляла 30 дней, к которым, если требуется, привносились добавочный день или даже два; но в условиях, когда в году 365 или 366 дней, появление месяца с 32 днями выглядит по меньшей мере странным. 
Именно данная модель и объясняет этот феномен естественными причинами: тем, что длительности кварталов, определяемых числом дней между равноденствиями и солнцестояниями, ввиду эллиптичности орбиты Земли различны, и в период с июньского солнцестояния до сентябрьского равноденствия число дней в квартале составляет 94 дня, а поэтому один месяц должен содержать 32 дня. И если бы длительности кварталов выбирались не по Эклиптическому положению Солнца, то ситуации с 32 днями бы не возникло. 
( Как следствие:

* Перенос начала года с летнего на зимнее солнцестояние, или наоборот, о чем имеются упоминания, влиял только на счет лет и не изменял счет дней в месяцах, который продолжал производиться по вхождению Солнца в те же градусы эклиптической долготы. То же имело бы место и при переносе начала года на равноденствие. 

В этом плане при использовании тех же солнечных маркеров Календарь Уата был инвариантен к выбору первого месяца года.
* Месяцы Календаря инков практически точно соотносились с периодами пребывания Солнца в знаках Тропического Зодиака, но начиная с Козерога  (и далее – по порядку), поскольку год начинался с зимнего солнцестояния. “Практически точно” означает с погрешностью в несколько часов, определяемой тем, что ингрессия Солнца в знак Зодиака (начальная точка которого имеет значение эклиптической долготы, кратное в 30º) происходит в различное время суток.

Эту корреляцию Календаря инков с Тропическим Зодиаком  следует считать чрезвычайно важной: помимо того, что она нетривиальна сама по себе, в экзотерических данных, насколько нам известно, нет упоминаний того, что инки использовали этот Зодиак. 

Но отсутствие таких упоминаний не отрицает возможности соотнесения месяцев со знаками в рамках оккультного Учения инков, поскольку известно, что оно передавалась в рамках устного предания, и его носители – амаута – не рассказывали иезуитам и чиновникам, уничтожавшим культуру Инков во всех ее проявлениях, а в культовом отношении – в первую очередь, сокровенную часть Учения, ограничиваясь преданиями, известными в рамках экзотерического народного культа.

* В целом, Календарь инков обладал той важной особенностью, отличающей его от других известных аналогов {( 7.26.6}, что по Солнцу в нем начинал отсчитываться каждый месяц, а не только год или начало кварталов, как например, в календаре кельтов, а также тем, что месяцы Календаря инков совпадали с периодами нахождения Солнца в знаках Тропического Зодиака.

Таким образом, хотя нельзя исключить возможности уточнения данной модели в деталях, в целом она корректно соотносит данные, относящиеся к аналитической и наблюдательной составляющим Календаря инков, с теми астрономическими и геодезическими принципами, которые должны выполняться для календаря, построенного на разумных принципах. Считать же, что инки – почти “фанатики” счета – в течение столетий использовали в своих делах и астрономических наблюдениях математически и астрономически некорректный календарь нет оснований.

12.7.3.2. Оккультное Учение
Также сохранились свидетельства того, что Посвященные инков (амаута и жрецы высших степеней) не только владели Эзотерическим Учением, во всяком случае – его важнейшими положениями, но и широко использовали его в оккультных практиках; как и в других странах мира, отражением этого Учения служили экзотерические культы и порожденные ими суеверия. 

В этом отношении, как и следовало ожидать, подтверждаются слова Е.П. Блаватской, суть    которых можно выразить так, что нет магии европейской или азиатской, а существует единое мировое Оккультное Учение, которое в каждой культуре проявлено соответственно уровню ее эволюционного развития. 
12.7.3.3. Система секе и ее ваки
Как показывает анализ сообщений “хронистов”, система секе представляла собой не только структуру “лучей-линий”, определявшую административное деление Империи, распределение ирригационных каналов и иное, а входившие в ее состав ваки определяли не только места для проведения культовых церемоний (в плане народной религии и суеверных ритуалов) и астрономических наблюдений, ориентированных на регистрацию солнцестояний и равноденствий, зенитных прохождений и иных явлений, в частности, для ведения календаря.
Система секе и ее ваки имели и явно выраженное эзотерическое предназначение, суть которого иезуиты и колониальные чиновники скорее всего и не понимали, традиционно относя соотносимые с ними феномены к “проискам дьявола”, а потому наряду с перечислением окружавших их суеверий привели и свидетельства их использования в оккультных практиках.

В частности, прямые аналогии между концепциями Тайной Доктрины и сведениями об общении оккультистов-амаута и жрецов высших категорий с ваками, а также поразительные факты практически мгновенного получения достоверных данных на больших расстояниях дают основания говорить о том, что система секе использовалась Посвященными в их оккультных практиках, в частности – направленных на установление взаимодействия с силами и энергиями тонких Планов, чтение хроник Акаши, а возможно – и на астральное общение друг с другом.

Этот вывод находит косвенное подтверждение и в экспериментах {( 11}, проведенных автором данной работы, где операторы определенно воспринимали как энергии тонких Планов, присущие самому Порталу, так и влияние сакральных мест мирового значения, настройка на которые в Портале производилась с использованием маркеров направлений, в целом – подобно тому, как это могло происходить с использованием вак, входивших в систему секе. 

Таким образом, система секе с входящими в нее ваками представляет уникальный и поразительный по своим возможностям оккультный инструмент, способствующий общению в тонких Планах с людьми и информационным полем (Акашей), а также сочетать оккультные влияния различных сакральных мест (вак) и по желанию активировать то из них, которое представляет интерес для оператора.
# В. В этом отношении систему секе можно уподобить оккультному интернету, который  обслуживал всю Империю Инков – от нынешнего Перу до Чили, в которой Храм Кориканча выполнял роль центрального сервера, от которого во все концы империи исходили каналы связи – “линии” секе, а ваки выполняли роль оконечных устройств или промежуточных серверов в центрах провинций и уездов, выполнявших и функцию коммутаторов локальных подсистем секе.  
И поскольку нет оснований считать, что Портал, с его системой геодезических направлений на сакральные места мира, с оккультной точки зрения принципиально отличается от системы секе с ее ваками, то из свидетельств операторов о том, что Портал находится в энергоинформационной  связи также и с Космосом, следует и обоснованность концепции Инков о связи вак с Космосом, в том числе – с Силами, управляющими Солнцем и планетами, во всяком случае – для восприятия и использования идущей от них информации и энергий. 

Таким образом, в свете описанного сочетания свойств и функциональных предназначений элементов, составляющих систему секе с входящими в нее ваками, применение к ней современного понятия “система” является вполне корректным, поскольку в данном случае понятие “система” используется в научном понимании – как множество элементов, которые образуют определённое единство (систему), имеющее иерархическую структуру, и находятся в определённых отношениях и связях друг с другом и с системой в целом  для достижения одной или нескольких поставленных целей. Поэтому, обращаясь к этому понятию, мы обоснованно акцентируем внимание на то, что система секе, рассматриваемая в полноте ее свойств, была не просто совокупностью “линий” и вак, а именно системой иерархического типа, предназначенной для выполнения различных функций: социальных, культовых,  календарных, оккультных и других.

Если говорить более конкретно, то о системе секе можно заключить следующее.

# С1. Можно сказать определенно, что секе нельзя определить, отождествляя ее с линией на      поверхности земли (например – тропинкой) или визирной линией, но можно говорить о том, что эти два типа линий являются одними из возможных экзотерических проявлений секе, тогда как в эзотерическом отношении секе следует рассматривать как канал связи в тонких Планах, своего род радиолуч. 

С этой точки зрения секе имеет двойственную природу – физическую, как обобщенная линия на местности, и оккультную – как канал взаимодействия в тонких Планах.

Об этих двух моделях секе (линии и канала) в явном виде не говорилось, но фактически они использовались с времен первых испанских “хронистов”, хотя и вперемешку, поскольку секе изображались прямыми и одновременно рассматривались как тропинки и даже – направления. По сути же общей математической моделью системы секе выступает граф звездного типа, где        отдельные секе составлены из последовательности ребер (условно располагаемых по прямой),     которые соединяют вершины-ваки. Соответственно, графы такой же структуры описывают     системы секе с центрами в столицах провинций, каждый из которых можно рассматривать как подграф, связанный с некоторой вершиной графа имперской системы секе. 

 С использованием этой модели отдельную секе можно рассматривать, во-первых, как абстрактный маршрут в смысле упорядоченной последовательности соотносимых с ней вак, которые, в свою очередь, также имеют физическое и оккультное проявление (и по мнению самих Инков). 

Но в случае, когда расположение вак (которое может быть астрономически и оккультно значимым) задано на местности, отдельную секе можно рассматривать и как геометрическую линию, но в обобщенном смысле, поскольку ее представление не является единственным ввиду того, что ваки можно соединять между собой и по визирной линии, и по геодезической (кратчайшей линией, проложенной по поверхности земли), которая в горной местности не всегда может быть определена однозначно ввиду наличия между парой точек несколько геодезических.

Таким образом, для задания системы секе с ваками (или ее аналога – Портала с маркерами сакральных мест), должна быть решена триединая задача: выбора вак, их распределения по секе и задания самих секе. Решение первой задачи определяется целью построения системы, а потому здесь не рассматривается; что касается второй и третьей задач, то их решение связано, прежде всего, с анализом геометрического положения вак; например, как это сделано в Портале {( 10.5}.  

# С2. Задание секе. Чтобы “связать” систему с ее объектами (сакральными местами, или ваками) на физическом плане, так или иначе следует задать ее центр (Портал, или центр системы секе – храм Кориканча), а затем уже соотнести его с этими объектами геодезически. 

С учетом этимологии слова «секе» и графического отображения секе в исторических документах, а также результатов экспериментов с Порталом, можно считать, что важнейшим в этом отношении является адекватное задание начального фрагмента каждой секе, как можно считать – отрезком (точнее – вектором) на периферии центрального храма, или маркером на внешнем крае Портала (относительно его центра), который и задает направление распространения секе как обобщенной линии. В Куско таким центром был Храм Кориканча, а секе отображалась набором прямых, исходящих из центра окружности, символически представлявшей этот храм. 
В случае Портала число сакральных объектов, подобных вакам, было невелико, а потому направления, аналогичные линиям секе, рассчитывались на каждый из выбранных объектов {( 10.5}. При этом направление, как и секе, следует рассматривать не в строго математическом смысле (будь то геодезическая или визирная линия), а как обобщенную линию, определяемую выбранным азимутом с угловым орбом {( 10.3.3}; образно говоря, как угловую полосу, идущую вдоль поверхности земли, биссектриса которой как раз и определяется заданным геодезическим направлением. В этом случае если в орб такой геодезической линии попадал иной заслуживающий внимания объект, символически он также относился к этой (обобщенной) линии. 

# С3. Соответственно, с заданными направлениями должны быть соотнесены и выбранные объекты: мысленно, символически (усилителем выбранного объекта), или иным путем. 
Послесловие
После завершения главы 12, для оценки адекватности полученных результатов я снова обратился к сенситиву #33, информация от которой {( 12.0} и послужила причиной для проведения исследований, представленных в данной главе. Полученные ею ответы {( 11, #33} состоят в следующем.

( Насколько адекватно в главе 12 описан календарь и оккультные воззрения инков?

Положение вещей и события отражены адекватно примерно на 80%. Это большой процент.

( Что неадекватно?

Трудно понять через 400 лет мысли и действия людей иного менталитета и действия. Это практически нереально, если самому не побывать там. А ты не был инком. Это была очень своеобразная культура с пластом колоссальных знаний, значительно отличавшихся от знаний и интерпретаций нашего времени. Они не всегда совпадают с твоими понятиями. Многое ты уловил верно, и это очень хорошо. Интересно то, что этой системой инков редко кто занимается. Ты обратился к [скрытому в] тумане знанию забытых времен. Но полностью ты интерпретировать их не сможешь, так как у тебя много иных понятий. 

Инки действительно имели очень высокий уровень [оккультного] развития, и примерно ⅓ были людьми очень тонких вибраций и древних знаний, которые существовали вне [получены извне] Земли. [Большая] часть инков, которая обладала этими знаниями, покинула Землю, а остальные [носители этих знаний] были уничтожены. [В итоге,] многие знания они унесли с собой. Вожди считали, что плохим людям они не нужны. Когда будет нужно, людям их откроют. 

Но многие твои находки действительно близки к истине.

( Верна ли реконструкция Календаря инков?

Во многом – да; в центральных направлениях ты прав, ты почувствовал эту концепцию, и центральные линии интерпретации ты изложил верно. Хотя там были особые линии знания, которые ты не увидел и не мог увидеть. Но многие находки у тебя верны и интересны. И многим людям это будет интересно, хотя мало кто будет этим интересоваться – еще не пришел час. Когда придет время, многое из этих тайн будет раскрыто.

Современные люди слишком загрязнены, и ты – тоже. Вибрации, даже лучших представителей, замедлены {низкие} и вы не можете увидеть то многое, что лежит на поверхности, но надо стараться это раскрыть.

( Верна ли интерпретация системы секе как «оккультного интернета»? 

Он действительно существовал, но несколько иначе, чем ты себе представлял. Ваки находились в местах энергетических воронок, но [общение происходило] не через ваки, а путем прямого контакта; скорее эти ваки служили маркерами мест, которые энергетически способствовали [установлению и поддержанию] этого взаимодействия, но это были прямые контакты.

Другими словами, это были помеченные места силы.

( Насколько Портал связан с Космосом (внеземным)?

В том плане, как тебе говорил Харприт? Да, она есть; а откуда [ты думаешь] к тебе пришел Инка? – Передай ему от меня слова благодарности. – Они для них несущественны.

( Какие ошибки возникли в тексте главы?

Сам их найдешь. Отложи текст на некоторое время, а потом приступи к редактированию. Может быть узнаешь что-то еще. Сейчас голова забита тем, что нашел, и трудно найти ошибки.  
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[I4] Хуан Поло де Ондегардо-и-Сарате. Заблуждения и суеверные обряды индейцев, извлечённые из трактата и расследования, сделанного лиценциатом Поло (1559). Перевод с испанского на русский: А. Скромницкий, 2010.

[I5] Хуан Поло де Ондегардо-и-Сарате. «Инструкция по борьбе с церемониями и обрядами, применяемыми индейцами со времён их безбожия» (1567). Перевод с испанского на русский: А. Скромницкий, 2010.
[I6] Поло де Ондегардо, Хуан. «Доклад о происхождении Инков, и о том, как они расширили свои завоевания» (1572). Перевод с испанского на русский: А. Скромницкий, 2010.
[I7] Бернабе́ Кобо (исп. Bernabé Cо́bo; 1580, Испания – 1657, Перу) – испанский историк-натуралист, иезуитский миссионер. Автор многотомной «Истории Нового Света» – обширнейшего труда по естественной истории Америки, большая часть которого посвящена Истории Инков: их происхождению, политике, религии, обычаям, быте. В частности он описывает географическую систему координат Инков – ceques – направляющих секе, исходивших из Куско. Книга писалась 40 лет и опубликована в г. Лима в 1653 г. От нее дошла лишь Первая часть, где сообщается  о природе Нового Света, в особенности о том, что там произрастает и выращивается, отведено место космографии. Вторая книга описывает раздел земель, географические зоны, горы, вулканы, реки. Вторая и Третья части считаются утраченными или незавершенными.
[I8] R.T. Zuidema. The Inca Calendar, the Cheques system, and their representation in Exsul Immeritus 

[I9] Alberto Saez-Rodriguez. Khipu UR19: Inca Measurements of the Moon’s Diameter and its Distance from the Earth 
[I10] Фелипе Гуаман Пома де Айяла (Felipe Guamán Poma de Ayala, кечуа Waman Puma, «Сокол-Пума», 1536?-1616?) известен иллюстрированной хроникой, написанной по-испански, с сильным влиянием кечуа, аймара и латинского, – источника по истории империи Тауантинсуйу. В 2000-е годы возникла гипотеза, что он не являлся единственным автором приписываемой ему  хроники.
Представитель знатного рода Перу, крещён Фелипе. Воспитывался испанцами, служил переводчиком у миссионеров. В 1594 г. назначен коррехидором, управляя несколькими поселениями. Около 1600 г. он был лишён всего имущества и должности. 

Коррехидор назначался испанским монархом и осуществлял функции надзора над местной администрацией и судьями. В XVI веке, после захвата Испанией Центральной и Южной Америки стали создаваться округа, во главе которых стоял коррехидор, ведавшими организацией принудительного труда индейцев, сбором налогов и пр. 
* Единственным трудом Пома стала «Первая новая хроника и доброе правление» (“El Primer Nueva Coronica y Buen Gobierno”), не публиковавшаяся при его жизни. Труд был окончен около 1615 г. и посвящен королю Филиппу III. Копия, отправленная в Испанию, потеряна. Единственный рукописный экземпляр этого труда обнаружен в 1908 г в Королевской библиотеке Копенгагена.

Текст хроники Пома де Айяла показывает эволюцию его мировоззрения. Он указывает, что служил переводчиком Хуана де Альборноса при искоренении движения Таки Онкой (1560):

«Все написанное о главных жрецах я знаю потому, что служил Кристобалю Альборносу, генеральному инспектору Святой матери-церкви, который истребил все ваки и идолов, и колдунов королевства. Он был судьей-христианином.» ([I11] – с. 184).
В этот период Пома был полностью лоялен колониальным властям и церкви, и лишь после начала последовательной «борьбы с язычеством», которую вёл архиепископ де Могровехо, Пома де Айяла стал противопоставлять «испорченным нравам современности» перуанское прошлое. Кроме того, на творчество Пома де Айяла повлияла работа миссионера-францисканца Херонимо де Оре, который рассматривал историю индейцев как хорошее средство для обращения их в католицизм.

Служа толмачом у К. Альборноса, Гуаман Пома имел достаточно свободный доступ к материалам церковных библиотек и архивов (впоследствии нередко утраченных). материалами для написания труда Помы также были сочинения известных авторов XVI в. У него были хорошие отношения с иезуитами, лучшими знатоками перуанских древностей. Пома относился к ним с симпатией, и их взгляды, безусловно, повлияли на него. Также он использовал сведения местных хранителей информации (кипукамайоков), у которых еще сохранились уцелевшие к тому времени кипу. Многое он мог наблюдать лично, в начале 60-х годов XVI в. сопровождая в качестве переводчика Альборноса, подавившего индейское движение сопротивления. Учитывая несомненное воздействие на автора хроники испанских представлений, прививавшихся таким, как он, представителям местной индейской знати с целью превратить их в опору испанской власти в Перу, исследователи подчас определяют хронику Гуамана Помы как «метисную» в том смысле, что она являлась результатом «культурной метисации» (метисы – потомки от браков европеоидов и индейцев). ([I11] – Комм.)
В 1990-е гг. были обнародованы так называемые документы Миччинелли. Так возник вопрос об истинных авторах «Первой новой хроники …», поскольку в них сохранился контракт Пома де Айяла с иезуитами об использовании его имени для этой книги, но фактическими авторами её являются Блас Валера, Гонсало Руис (художник) и ещё несколько человек. У Пома де Айяла были взяты лишь некоторые сведения, в частности о нём самом и о его провинции. И считается вполне вероятным, что автор рисунков и для хроники Пома, и для хроники Муруа – иезуит Гонсало Руис. Например, символы токапу из книги Бласа Валеры, встречаются также и в книге Гуамана Помы.

Русское издание 2011 года: Гуаман Пома де Айяла Ф. «Первая новая хроника и доброе правление»
[I11] Гуаман Пома «Первая новая хроника и доброе правление» (текст и комментарии).






