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7.26. Эзотерические и астрономические аспекты религии и праздников 
древних славян и ряда народов Евразии и Америки
Благодаря усилиям церкви по искоренению и преданию забвению дохристианской веры славян, которые в последующем поддерживались и “наукой”, в той полноте, которой обладали волхвы, об этой вере и оккультной силе волхвов в настоящее время известно немного; по аналогичным причинам та же ситуация и с верой друидов, хотя в силу сохранения ряда свидетельств мы можем заключить об эзотерической основе их воззрений {( 3.4}.

Важнейшая причина отсутствия у нас полноты представления о древних верах состоит в том, что во всей своей полноте оккультные знания волхвов, друидов и других Посвященных передавались ученикам изустно, что стало невозможным после искоренения этих носителей эзотерического знания и оставило массам лишь внешние, а зачастую и искаженные формы ритуалов, по которым каноническая наука и пытается делать выводы о самой вере.
При этом с полнотой, достаточной, чтобы можно было судить об их эзотерической основах [21], в Европе сохранились лишь предания ряда северных народов – финнов, скандинавов и в некоторой  мере – германцев. 

Вместе с тем, вполне естественно допустить, что единство индоиранских (т.е. арийских) культурных корней {( 7.21 – 7.24}, проявлявшееся, в частности, в неантагонистическом взаимодействии славян с кельтами, угро-финнами и скандинавами в рассмотренных выше аспектах не могло существовать без сходства вер, по сути – без единства эзотерических концепций, лежащих в их основе. И приведенные многочисленные примеры показывают, насколько изменялось отношение даже между этнически близким народами после крещения, за которым следовала поддерживаемая государством агрессия церковного христианства против старой веры, ее носителей и самой памяти о ней. 

Между тем, анализ даже отрывочных данных об основах старой веры славян позволяет увидеть в них ту же единую систему основных понятий {( 7.1 – 7.8}, которая присуща Эзотерическому Учению и проявлена в культах других народов Европы и индоиранских народов. Однако, следует иметь в виду, что при ознакомлении с их канонической интерпретацией чаще возникает больше проблем, чем понимания, поскольку приписываемые им атрибуты берутся либо из летописных источников, которые явно не были учебниками по этому вопросу (как и в случае с католическими “источниками” сведений о культуре Майя {( 3.4.2}), либо на гипотезах и догадках, вытекающих из лингвистического анализа их названий, народных сказаний и иных источников, не дающих возможности соотнести эти версии на систематической основе. 

Вместе с тем, ряд атрибутов вполне подтвержден, и примечательно то, что соответствующие им боги и астрономические праздники имеют соответствующие аналоги среди пантеонов иных культур: кельтов (Греция), скандинавов, финнов и индоиранских народов.  

7.26.1. Волхвы как аналог кельтских Друидов и жрецов других народов

Анализ веры древних славян был бы неполным без рассмотрения организационной стороны вопроса. И в этом отношении мы видим, что волхвы, как и друиды у кельтов, были не только носителями основ веры, но и играли значимую роль в бытовых и политических делах. 

И хотя об этом осталось мало свидетельств, уже само существование этой прослойки общества со столь широкими полномочиями, а также широкое распространение одних и тех же главных богов, что мы рассмотрим ниже, говорит не об обособленных верованиях, а о системном мировоззрении, которое, в целом, можно рассматривать как единую религию древних славян (старую веру), которая, как и в наше время, могла иметь местные особенности. 

И эта вера, как показано ниже, является политеизмом в той же мере, что и церковное христианство с его святыми {( 7.11-7.18}, но оказывается – и монотеизмом в том же смысле, что и индоарийские Учения и Учение Майя, говорящие как о неописуемом словами Высшем Присутствии без имени, так и об иерархии “богов” – творцов и управителей конкретных форм.

Волхвы (др.-рус. вълхвъ «кудесник, волшебник, гадатель») – древнерусские языческие жрецы. Этим же термином в историографии принято называть языческих жрецов всех восточных славян. 
Слово волхв родственно ст.-слав. влъснѪти «говорить сбивчиво, неясно; бормотать» {что характерно для трансового состояния}, из чего следует, что волхвы выполняли роль прорицателей и лекарей, главным средством магической практики которых было слово {что с Эзотерической точки зрения свидетельствует об их высоких оккультных способностях. О значимости слова говорит и то, что волхвы, как и друиды, передавали свое знание в устной форме}. Также полагают, что это слово родственно словам волосы, волосатый, что, видимо, связано с ношением длинных волос, нестриженностью {что также характерно для языческих жрецов – от кельтов до индоарийцев}. От волхв происходят слова волшба, волшебство, волхвование (как совершения действий волхва).

В славянском языческом обществе  волхвы выделились как особая группа, связанная с проведением религиозных обрядов, предсказаниями и иными магическими действиями. Волхв считался пророком, целителем и составителем снадобий. 
Более того, в древнеславянской иерархии  волхвы {как и друиды у кельтов} традиционно занимали высокое место рядом с правителем. Князья приходили к волхвам за предсказаниями (Гостомысл, Олег Вещий), причем на вече у волхвов было право снять с должности князя. 
Таким образом, в социальном и оккультном отношении волхвы являются полным аналогом кельтских друидов; а учитывая то, что нет “разных” магий, мы должны заключить, что и оккультные знания друидов и волхвов по сути были одними и теми же; а с учетом того, что знания друидов были сходны с индоарийскими, мы должны принять и сходство оккультных знаний жрецов древних славян и Большой Индии. При этом речь следует вести не только о славянах, но и о соседних народах – угро-финнах и скандинавах, эзотерическая суть преданий которых была высоко оценена в Тайной Доктрине; другое дело, что в данной работе мы не имеем возможности рассмотреть эти культуры столь  же подробно. 

Отметим, что сходство славянских и античных пантеонов богов и верований отмечал еще Ломоносов По его мнению, корни формирования языческого пантеона одни и те же [52].

С началом крещения Руси для кардинального устранения язычества власти стали истреблять волхвов {( 7.25.2.2}, подобно тому, как в римской империи поступали с друидами, а впоследствии – и с иными носителями древних культов.

Однако Волхвы все еще упоминаются в XIII–XIV вв. в Новгороде и Пскове. Позже под этим названием в России понимались разного рода народные знахари, еретики, чернокнижники. 
Учитывая высокий уровень оккультных знаний волхвов, это объясняет продолжавшееся до этого времени сооружение каменных кругов и лабиринтов на Севере и Северо-западе России, и не столько как подобий древним каменным конструкциям, но прежде всего – как объектов, разных по размерам, но следовавших тем же математическим и метрологическим свойствам {( 5, 9}
7.26.2. О Всевышнем и богах
* Всевышний и Глава пантеона богов
В Эзотерическом Учении, в развитых древних религиях, а также в церковном  христианстве        {( 7.11 – 7.18} существует не всегда видимое или даже провозглашаемое отличие между “главным богом” (главой пантеона богов), имеющим определенные “человеческие” атрибуты и в этом смысле представляющего некоторую личность (“личный бог”), и Всевышним (Абсолютом, Единым Богом и др.) – невидимым Высшим Присутствием, не имеющим ни атрибутов, ни имени.

Как правило, массы знают о “главном боге” и его пантеоне, и знают ритуалы, в рамках которых они могут к ним обратиться сами или попросить об этом жреца. Но об эзотерическом понимании Всевышнего могут быть осведомлены далеко не все; с учетом отсутствия у него имени и атрибутов, практически невозможно найти видимых следов Его почитания, а ввиду Его особой сакральности и говорить о Нем можно было только Посвященным и при особых обстоятельствах. 
Эта ситуация соответствует принципам эзотерической иерархии управителей миров; она характерна и для Индуизма [21], и для священного Учения Майя {( 3.6, 7.7}, где Всевышний маскировался именем Хунаб Ку, а официально почитался главный бог – Кукулькан. Судя по некоторым намекам [21] и прямым указаниям, эта же ситуация характерна и для древней веры славян и соседних им народов – кельтов, балтов, угро-финнов и скандинавов. В церковном христианстве эти два понятия были смешано в одно – Троицу {( 7.15}, что и вызвало серию церковных расколов.
Поэтому мы рассмотрим данный вопрос в двух аспектах – Всевышнего и богов, выделяя среди них  “главного бога”. 
* Боги, гении стихий, элементарии и элементалы

С эзотерической точки зрения существа, обитающие в тонких Планах, имеют сознание, развитое в чрезвычайно широком диапазоне {( 7.3, 7.4} – от Будд до элементалей, сознание которых находится на уровне инстинктов. В плане эволюции и жизни на Земле они решают задачи, адекватные уровню развития их сознания, а потому в сфере своего влияния могут оказать воздействие на тонкие тела людей и обстоятельства их жизни, причем сознательно или бессознательно, соответственно уровню развития своего сознания. 

Именно потому, что эти воздействия могут быть вызваны не только действием законов природы, включая кармические последствия поступков самих людей, но и оккультными действиями, в древних религиях были широко распространены верования не только в сознательные силы высшего порядка, но и в духов природы, определенные воздействия на которых могли способствовать событиям благоприятного характера, и исключить возможность явлений нежелательных.

Соответственно этому положению дел, в общей практике первых относят к богам (пишется со строчной), а последних – к силам природы, хотя по указанной причине это разделение не имеет строгих границ. В экзотерических учениях, в том числе – в богословских, рассматривают и промежуточные уровни – архангелов, ангелов, гениев (в смысле управителей сложных образований или стихий и др.), вводя соответствующие их классификации; но эти тонкости для нас сейчас несущественны, поскольку в данном случае достаточно выделить четыре основных класса существ, обитающих в тонких Планах, которые так или иначе фигурируют в культах, присвоив им традиционные названия: боги, гении стихий, элементарии и элементалы, пояснения к которым мы взяли в основном из [35].

* Боги – существа, наделенные сознанием в смысле достаточно высокого развития ментального и более тонких тел, хотя их сознание может быть обращено как к добру, так и ко злу. Могут выражать мужское или женское начало. Это – те разумные силы, которые, в зависимости от своих атрибутов, могут влиять на жизнь человека и социума, оказывая непосредственное влияние на развитие ситуации в тонких Планах. В отличие от них, рассматриваемые ниже категории сущностей не наделены “разумом” в смысле развитости их ментального и буддхического Плана, но могут быть не менее действенными в отношении влияния на события на нижних Планах.

Элифас Леви и некоторые другие каббалисты делают мало различия между духами-элементариями – бывшими людьми, и теми существами, которые населяют стихии и являются слепыми силами природы – гениями стихий и элементалями; но в отношении рассматриваемого вопроса существующие между ними отличия достаточно актуальны.  

* Гении стихий, также упоминаемые как духи стихий – сущности с более или менее развитым сознанием, но не в отношении высших Планов, которые ориентированы на управление природными процессами, протекающими в надземных сферах, и при этом как правило управляют той или иной стихией (воздуха, воды, огня или земли) посредством воздействия на “духов” стихий – элементалей.

Гении – название Эонов или ангелов у гностиков, у которых существовало целое множество наименований их иерархий и классов. С другой стороны, в первоначальных герметических трудах и древних классических сочинениях понятие “Демон” идентично "богу", "ангелу" или "гению".

В каббалистике, правящие Гении (Ангелы, или Правители) управляют и руководят планетами, мирами и сферами. По отношению к человеку их сознание может быть нейтральным или ориентированным; например, Какодемон (Гностический термин) – злой гений, в противоположность Агафодемону, доброму гению или божеству.

Например, в позднейшей египетской мифологии Птах – бог солнца. Это трон или местонахождение Солнца и его оккультный Гений или Правитель в эзотерической философии. Шемал (Халд.) – Самаэль, дух земли, ее главенствующий правитель и гений, как Элоей (Гност.) – Гений и владыка Юпитера; его Планетарный Дух.

Гении могут иметь род; например, Сангье Кхадо (Санскр.) – Царица Кхадо или гений женского рода; Дакини индусов и Лилит евреев. Спента Армайта (Зенд.) – женский гений земли; "прекрасная дочь Ахура Мазды". У маздеян Спента Армайта есть персонифицированная Земля.

Поэтому мы и ввели уточнение, выделив лишь гениев нижнего уровня, которые управляют стихиями (гении надземных Сфер).

* Элементарии – покинутые оболочки (тонкие тела нижних Планов) физически умерших людей, или “развоплощенные души”, временное обиталище которых есть Кама Лока. Для подавляющего числа морально здоровых людей эти оболочки достаточно быстро распадаются; но в некоторых  случаях они продолжают более или менее длительное существование в Кама Локе, сохраняя возможность взаимодействия с миром живых в своей среде – нижних Планах, и при определенных условиях способные уплотнить свою астральную оболочку до состояния физической видимости. Их пребывание в Кама Локе разнится по длительности, но неизменно кончается распадением. Но элементарии лишены сознания (Ментального и более высоких тел), и в этом отношении – безумны, поскольку потеряли монадическое ядро человеческой сущности, хотя и могут обладать некоторой памятью и видением ситуаций в тонких Планах, а потому полагаться на их суждения опасно.
Однажды отделившись от своих высших триад и своих тел, эти души остаются в своих Камарупических оболочках, и непреодолимо притягиваются к земле, к элементам, родственным их грубым натурам. Именно они в большинстве случаев являются на  медиумических сеансах, в виде призраков – в помещениях и на улице, к которым у них имеется эмоциональная привязанность, при подселении – служат причиной большинства сумасшествий. А поскольку их пищей являются возникающие у людей эмоции низких Планов, прежде всего – при особых состояниях (ярость, секс, пьянство, обжорство и т.п.), их длительное существование невозможно без психического вампиризма.
Поэтому в Древнем мире, как и сейчас на Востоке, предпринимались все меры к предотвращению их воздействия на людей; и мнение о том, что в древности люди искали общения с “душами” умерших, глубоко ошибочно; наоборот, использовались ритуалы для предотвращения появления “развоплощенных душ” в виде призраков, ночных видений и т.п.; для этого и в наши дни после смерти зеркала завешивают тканью, чтобы исключить визуализацию энергетического тела усопшего, которое обычно распадаются в течение дней. В этом отношении так называемый “культ предков” состоял не столько в почитании “духов” предков, и тем более – не в их вызывании, а в исключении возможности вмешательства их элементариев в жизнь живых. 
* Элементалы – бессознательные духи стихий – существа, развивающиеся в четырех Царствах или Стихиях - земле, воздухе, огне и воде. Каббалисты называют их гномами (управители стихии земли), сильфами (воздуха), саламандрами (огня), и ундинами (воды). За исключением некоторых из высших классов и их властителей (гениев), они являются силами природы, а не эфирными мужчинами и женщинами. Эти силы как послушные посредники оккультистов могут производить разные действия, но служа элементариям – в этом случае они порабощают медиумов – будут вводить в заблуждение легковерных. Все низшие невидимые существа, обитающие в низших  Планах земной атмосферы (прежде всего – на астральном), называются элементалами: пери, дэвы, джинны, силваны, сатиры, фавны, эльфы, гномы, тролли, кобольды, домовые, водяные, пинки, банши, болотные, белые дамы, привидения, феи и т.д., и т.п.

С эзотерической стороны эти силы наиболее точно описаны на Востоке. Так, Видиа-Дхара (Санскр.) и Видиа-дхари, мужские и женские божества (букв. "обладатели знания"), которых также называют Набхас-чара, "передвигающимися в воздухе", летающие, и Приям-вада, "сладко говорящие". Они суть сильфы розенкрейцеров; низшие божества, населяющие астральную сферу между землей и эфиром; в народном фольклоре они считаются добрыми, но на самом деле они хитрые и злобные, и разумные элементалы, или "Силы воздуха". 
На Востоке и на Западе, они изображаются как имеющие сношения с людьми ("брачующиеся" - выражаясь языком розенкрейцеров; см. "Граф де Габалис"). В Индии их называют также Кама-рупины, ибо они принимают  форму по желанию. Именно из этих созданий пополняются ряды "супруг-духов" и "супругов-духов" определенных современных спиритуалистических медиумов и истериков. Они с гордостью хвастаются подобными пагубными сношениями (напр., американская "Лили", супруга-дух известного главы ныне рассеянной общины спиритуалистов, крупного поэта и хорошо известного писателя), и называют их ангелами-водителями, утверждая, что это духи знаменитых развоплощенных смертных. Эти "Духи-мужья" и "жены" возникли не вместе с современными спиритами и спиритуалистами, но были известны на Востоке уже тысячелетиями, в Оккультной философии – по  вышеприведенным названием, а среди профанов - как Пишачи.

Поэтому подобных “духов”, т.е. гениев стихий и элементалей, очень боятся в Египте, Персии, Индии и других местах. В Европе из элементалов-эльфов низшего земного плана народная фантазия делает демонов и чертей. Ундины могут проявляться как водные нимфы и призраки
Соответственно, где это представляется возможным, имеет смысл различать указанные категории, поскольку оказываемые ими влияния качественно отличны.

7.26.3.  О Всевышнем и славянском пантеоне

В [52], ссылаясь на Прокопия Кесарийского, Ломоносов пишет: «… славяне и анты … 
{*1} Единого бога, творца грому и всего мира господа исповедуют…
{*3}  Сверх того, почитают реки и другие воды, 
{*2} также и некоторых иных богов, которым всем служат и 
{*4} в приношении жертвы гадают о будущем… 

{*5} Над мертвыми отправляют тризны, потом на струбе сожигают…»

Рассмотрим эти положения более подробно, используя имена и атрибуты богов, представленные в работе [52] и статье Славянская мифология.

* Ввиду сакральности самого понятия Бога как Всевышнего, не имеющего атрибутов и первоосновы всего, нет надежды найти упоминания о нем в летописях, но также и потому, что в этих церковных книгах проводилась идея “многобожия” язычников и троичности Всевышнего {( 7.15}, не допускавшая даже намека на то, что вера язычников содержала такую парадигму. Также и православный Ломоносов вряд ли рискнул бы пускаться в обсуждение этого вопроса. Но, тем не менее, отголоски именно такого понимания вопроса мы находим в присвоении атрибутов Всевышнего “главному богу”. Прежде всего, это выражается в том, что в {*1} он говорит, что дохристианские славяне

 «Единого бога, творца грому и всего мира господа исповедуют…» [52],

И далее уточняет по существу:

«О нравах и о вере вендских померанских славян, особливо которые жительствовали в       Вагрии, северные писатели уверяют, что… . Хотя ж почитали единого бога на небесах,       который имел об оных попечение, однако земные дела поручал другим [богам]»

7.26.4. Пантеон славянских богов и его индоевропейские аналоги
Таким образом, Ломоносов, фактически – в соответствии с основной концепцией Тайной Доктрины [21], говорит о Высшем Присутствии – едином Боге на небесах – и (находящихся на тонких Планах) Высших Существах и духах стихий, в экзотерических религиях именуемых богами, которые, собственно, и вовлечены в дела земные {( 7.2, 7.4}. 

7.26.4.1. Перун – глава пантеона славянских богов

В качестве главы пантеона богов выделяется Перун, который по своим атрибутам уподобляется греческому (кельтскому)  Зевсу и Перкуну западных славян.

 «… Его [Владимира] повелением поставлен в Киеве … на высоком холме главный идол Перун, деревянный с серебряною головою и золотым усом. Жертва приносилась – огонь неугасимый. За угашение, небрежением случившееся, жрецы смертной казни предавались. Сей богом грома и молнии почитавшийся Перун был Зевес {Зевс} древних наших предков.» [52] 
 «Больше всех утверждает единство древних пруссов с варягами-россами почтение одного главного идола по имени, по знаменованию и по обрядам. Перкун прусский был то же, что у россов Перун, которым Ольг клялся грекам при заключении мирного договора… У обоих народов значил Перун бога грому и молнии; у обоих жрецы приносили ему в жертву огонь неугасимый и казнены были смертию, когда угасал их небрежением…» [52]
Из анализа фрагмента ПВЛ, на который ссылается и Ломоносов, делается вывод, что Громовержец-Перун был главой славянского пантеона, а соответственно – и покровителем князя и дружины. 
* Соответствия Перуна другим громовержцам индоевропейских народов
* Перун. Таким образом, Перун – это прежде всего бог-громовержец и глава пантеона славянских богов. Кроме того, ему присущи следующие атрибуты. 

Одним из важнейших атрибутов Перуна был дуб. Интересно, что в славянских языках не сохранилось индоевропейское название дуба — *perkṷu-. Оно было табуировано, что ещё раз подтверждает сакральность дуба для славян.
Важным атрибутом Перуна считался и топор. С данным фактом связываются многочисленные амулеты-«топорики», находимые археологами на древнерусских землях.
Из дней недели Перуну был посвящён четверг.
Все это позволяет провести прямую аналогию между Перуном и Зевсом ( Юпитером):

* Зевс (Юпитер). В древнегреческой мифологии Зевс (в римской – Юпитер) – бог-громовержец, главный из богов-олимпийцев, ведающий всем миром. Жена Зевса — богиня Гера. 
Атрибутами Зевса были: двусторонний топор (лабрис) и щит, иногда орёл, а его днем недели также считался четверг, что вполне соответствует индоевропейской традиции, связывающей с богом-Громовержцем именно этот день недели.

* Тор. Многие исследователи сопоставляют Перуна также и с Громовержцами других индоевропейских народов, в том числе – со скандинавским Тором
* Друиды. Заметим, что дуб также занимал значительное место в культовой практике друидов, святилища которых располагались в смешанных дубравах средней Европы.
* Упоминания Перуна за пределами Руси

В XV веке в языке части жителей острова Рюген, крупнейшего острова в пределах современной Германии, входящего в состав федеральной земли Мекленбург — Передняя Померания, где проживало западнославянское племя руян (рис. 7.64) ещё сохранялось слово “Перун”.

В текстах таких средневековых немецких хронистов, как Гельмольд, Конрад Бато, Саксон Грамматик при описании земель балтийских славян упоминаются боги Прове (ему поклонялись в дубовой роще), Проно и Поренут, имена которых иногда соотносят с именем Перуна.

В Польше около Перемышля, в 1302 году епархиальным документом упомянут Перунов Дуб.
Такие авторы, как Адольф Петер Затурецкий, Ян Колер, Сретен Петрович приводят массу       словацких и сербских народных поговорок и заклятий, в которых фигурирует Перун.

* “Преображение” Перуна в Илью-пророка
В отношении Перуна мы встречаемся с первой метаморфозой церковной христианизации Руси – трансформацией богов старой веры в святых и пророков христианства, по сути – в богов новой веры {( 7.11 -7.18}. В данном случае,  после крещения Руси многие элементы образа Перуна были перенесены на образ Ильи-пророка (Ильи Громовника).
7.26.4.2.  Боги славянского пантеона и их индоевропейские аналоги
* Пантеон князя Владимира по «Повести временных лет» 
Один из важнейших источников по славянской (точнее древнерусской) языческой мифологии – это представленный в ПВЛ рассказ о так называемой «языческой реформе» князя Владимира, когда он установил в Киеве идолы шести божеств:

«И начал княжить Владимир в Киеве один, и поставил идолы на холме, вне теремного двора: деревянного Перуна с серебряной головой и золотыми усами, Хорса (и) Дажьбога, Стрибога, Симаргла и Мокошь.»

Однако, ввиду неопределенности числа установленных идолов, а главное – того, почему в качестве наиболее значимых выбраны именно указанные боги, функции некоторых из которых неясны, тогда как существовали более распространенные и значимые боги, возникло множество интерпретаций  этого фрагмента «Повести временных лет» – начиная от функций божеств и заканчивая их числом. Наиболее убедительна из них та, что был Перун главным и важнейшим из богов. При этом высказываются следующие соображения.

1. Клейн считает, и с этим трудно не согласиться, что суть реформы  заключалась в  установлении государственного культа  верховного божества, Перуна. И именно потому, что эта реформа не сработала, Владимир по-видимому столь быстро и обратился к церковному христианству, которое успешно справлялось с функцией государственной религии {( 7.11 – 7.18}.
2. Мансикка считает, что в первоначальном варианте летописи упоминался лишь Перун, а имена остальных богов были позднейшей вставкой, случайным набором известных переписчику имён языческих божеств.
3. Х. Ловмяньский как и Мансикка полагает, что в летописи изначально было имя лишь Перуна, а остальных божеств в летопись приписал Никон, поскольку представлял себе Владимира идолопоклонником-политеистом. До того Никон жил в Тмутаракани, на юге, поэтому в пантеоне Владимира так много божеств иранского происхождения. 
Также нельзя не согласиться со 2 и 3 положениями, хотя кто его знает, что было в голове у Владимира – ведь эта его реформа провалилась почти сразу. Но если считать, что для объединения славян в пантеон должны были включаться те боги, которые имеют достаточно широкое распространение и высокую значимость, то совершенно непонятно, почему в этот перечень попали Стрибог и Симаргл (см. ниже); поэтому можно предположить, что в той или иной мере могли иметь место оба положения – как 2-ое, так и 3-тье.

Вместе с тем, если в отношении других богов, указанных Нестором, имеются данные и в других источниках, то появление в этом пантеоне Стрибога и Симаргла вызывает вопросы; не поясняет их функции и Ломоносов [52]. На этот счет высказываются следующие соображения.

Появление предположительно иранских богов в созданном князем Владимиром пантеоне славянских богов незадолго до крещения Руси связывается исследователями (Б.А. Рыбаковым и последователями его реконструкции) с исторической ситуацией, которая сложилась в Киеве в X веке. Значительное число жителей Киева тогда составляло население хазарского, еврейского и сармато-аланского (то есть иранского) происхождения. 
При этом в течение второй половины X века при Владимире хазары ещё рассматривали Киев как крайний западный форпост Хазарского каганата. Пока каганат был в силе, Владимир не мог не считаться с киевским населением восточного происхождения. В этих условиях включение в круг «владимировых» богов , нетипичных для славян, оказывается важным политическим шагом. 

Кроме того, Владимир, силой захвативший в 980 г. великокняжеский престол, убил законного князя – старшего брата Ярополка, а потому скорее всего хотел укрепить свою власть в масштабах всего государства и завоевать симпатии южнорусского населения, а без поддержки киевского населения было трудно удержаться в «стольном граде». Возможно поэтому Владимир объявил Перуна верховным богом всей Руси и наряду с этим учредил публичное поклонение божествам, наиболее почитаемым местным южнорусским населением. 

Так или иначе, но Нестор выделяет в ПВЛ Перуна и пять меньших богов – Хорса, Дажбога, Стрибога, Семаргла, Мокошь, «не показав знаменования и приписыванной им от идолопоклонников силы и власти {т.е. не описывая их сферы влияния и соответствующих им оккультных сил}. 
Рассмотрим атрибуты этих и других известных богов древнерусского пантеона более подробно, опираясь на современные представления, представленные в Википедии, и работу [52]. 
При этом следует обратить внимание на то, что распределение атрибутов по разным богам неоднозначно и иногда дублируется, а также изменялось во времени, что характерно пантеонам всех народов, в том числе – Греции. Поэтому, говоря о той или иной функции некоторого божества, ее следует рассматривать не как однозначно заданную и исключительно ему присущую, а как сферу влияния, свойственную этому божеству. 
* Мокошь – синтез женского начала в пантеоне славянских богов
Мокошь (Ма́кошь) – богиня в славянской мифологи, которую связывают с судьбой и плодородием, а также – с ремеслами, прежде всего – с прядением и ткачеством. Святой день Мокоши – пятница.

По ПВЛ – единственное женское божество, идол которого стоял в воздвигнутом Владимиром киевском капище наравне с идолами других богов, но не единственное женское божество славянского пантеона (см. ниже – Сива, Лада и др.) 
По результатам анализа существующих данных высказывается предположение, согласно которому Мокошь почиталась как жена Перуна (Зевса) и играла одну из важнейших ролей в основном мифе. В этом отношении она выступает как Гера (жена Зевса) и Юнона (супруга Юпитера) – прежде всего покровительницы браков, потомства и охранительницы семьи.

Соотнесение Мокошь с пятницей роднит ее с Венерой, богиней и планетой, а также с античной  («день Венеры») и скандинавской мифологией («день Фреи»). 
Например, в германо-скандинавской мифологии, Фрейя (Ванадис, Гефна, Хёрн, Мардёлл, Сюр, Вальфрейя) – богиня любви и войны, предводительница валькирий, что соответствует одновременно Афродите (Венере) и Афине-Палладе – одной из наиболее почитаемых богинь Древней Греции, включавшаяся в число двенадцати великих олимпийских богов, эпоним города Афины, которая рассматривалась как богиня военной стратегии и мудрости, дева-воительница, покровительница городов и государств, а также как а также богиня знаний, искусств и ремёсел.

По мнению Б. А. Рыбакова, Мокошь была едва ли не центральной фигурой «народного» культа дохристианской Руси, причем особой популярностью культ Мокоши пользовался у женщин. В монографии «Язычестве древних славян» он объясняет Мокошь (он использует написание «Макошь») как богиню судьбы, удачи или богиню плодородия и благоденствия; по его толкованию, «Макошь» – производное от ма «мать», и кош «жребий» или «корзина для зерна» {что опять же  соответствует функциям Геры и Венеры в отношении “плодородия”: первая – в отношении потомства, вторая – материальных благ}.

В. В. Иванов и В. Н. Топоров указывают на общеславянский характер Мокоши, приводя в качестве примера словенскую сказку о колдунье Mokoška, западнославянские топонимы типа Mokošin vrch («Мокошин верх»), полабские Mukus, Mukeš, старолужицкий Mococize и др. 
Таким образом, несмотря на отсутствие тождества Мокоши с какой-либо одной из богинь греческо-римского и скандинавского пантеонов, ее основные атрибуты совпадают с теми, что характеризуют главных богинь этих пантеонов; возникающие при этом различия функций, с одной стороны, можно понимать как дифференциацию культа соответственно образу жизни народов, приводящему к появлению богинь с частными функциями, а также неполнотой наших знаний о распределении атрибутов богинь славянского пантеона. В целом, та же ситуация наблюдается и в церковном христианстве с центральной фигурой Христа и высшей ипостасью женского начала –     Богоматерью, и святыми мужского и женского рода, которые оказывают покровительство соответствующими сферами жизни. 

* Солнечные божества - Даждьбог, Хорс и Сварог
Даждьбог и Хорс из пантеона, указанного в ПВЛ, относятся к солнечным божествам, как и Сварог, упоминаемый в летописях и других источниках.

* Дажьбог (Даждьбо́г)  – бог солнечного света и плодородия, один из главных богов восточнославянского пантеона. 

( В отношении своих атрибутов он подобен Аполлону, сыну Зевса, по прозвищу Феб (др.-греч. «лучезарный», «сияющий») – богу солнечного света, покровителю творчества (искусств и пророчеств), и в этом отношении – плодородию. Пророк и оракул, «водитель судьбы» – Мойрагет. Один из наиболее почитаемых богов, который олицетворял Солнце, а его сестра-близнец Артемида – Луну.

* Хорс – в славянской мифологии бог солнца. 
( Этимология теонима Хорс не ясна. Согласно наиболее распространенной версии, имя Хорса происходит из скифо-сарматских (иранских) языков – ср. авест. hvarə xšaētəm, пехл. xvaršêt, перс. xuršēt‎ «сияющее солнце», осет. хур «солнце».

( Аналогия с  Гелиосом. 
Гелиос (др.-греч. – «солнце») – в древнегреческой мифологии солнечное божество. Со времени Еврипида Гелиоса, как всевидящего бога Солнца, стали отождествлять с Аполлоном, всезнающим богом-прорицателем; отсюда другое имя Гелиоса – Феб. У Ферекида Сирского Гелиос отождествляется с Зевсом, у Феагена – с Гефестом, Аполлоном и огнём. 

Ежегодно 20 июля в греческих городах проводился праздник, одновременно посвященный        Гелиосу и Зевсу. Обратим внимание, что эта дата также весьма символична, поскольку соответствует вступлению Солнца знак Льва, которым оно управляет в Зодиаке; неточность в пару дней вполне объяснима сменой календарей за прошедшие тысячелетия, а также уходом Посвященных, отслеживавших время проведения праздников. 

Статуя Гелиоса в Родосе, где он был особо почитаем, являлась одним из чудес света, она больше известна под названием «Колосс Родосский». 
* Сварог (не путать со Сварожичем)  – согласно переводу хроники Иоанна Малалы – бог-кузнец, отец Даждьбога. По мнению ряда исследователей – верховный бог восточных славян, небесный огонь. 

( Индоарийские корни. Исследователей всегда привлекало созвучие теонима Сварог с др.-инд. svarga «небо, небесный». Исходя из этого созвучия делался вывод и о лингвистическом родстве этих слов и даже о функциях Сварога как славянского божества. 
( В результате ряда исследований, начиная с конца XIX века Сварогу придается значимость одного из основных славянских богов. Н. М. Гальковский считает несомненным, что согласно приведенному выше тексту ПВЛ Сварог, как и Гефест, был учредителем брака и славянским богом огня и что у Сварога был сын Солнце Даждьбог, носивший отчество Сварожич. 

(Аналогия с греческим пантеоном.

По прямой атрибутивной аналогии имеем: бог-кузнец Сварог – бог-кузнец Гефест. 

Но имеется и вторая, более замечательная по своей эзотерической сути аналогия: как Сварог соотносится с небесным огнем, так и Уран, относившийся к самому древнему поколению богов, предшествовавших Олимпийским, правил всем миром и олицетворял беспредельное небо; при этом оба относились к “старшей” иерархии богов: Сварог был отцом Даждьбога, а Уран – дедом  Зевса и прадедом Аполлона, тем самым Сварог и Уран олицетворяли первоначальный Космос и его энергии (как беспредельное небо или небесный огонь) и являлись предками Даждьбога и Аполлона, символизировавшими солнечный свет. 

Об эзотеричности Урана говорит и то, что в отличие от его жены Геи, в экзотерических мифах важной роли он не играл, а поэтому греки ему поклонялись мало, и пока не обнаружено ни одного публичного святилища Урана; но он играет ключевую роль в «Теогонии» как родоначальник богов, включая олимпийцев, полубогов и смертных.

Таким образом, как славянские атрибуты  Сварога, так и их индоарийские и греческие аналоги, соотносящие Сварога  с Небом и Небесным огнем придают ему эзотерическую и теогоническую значимость бога-патриарха, отражением чего по-видимому и является то, что по мнению ряда  исследователей его следует рассматривать как  верховного (в свете сказанного, можно сказать “первичного”) бога восточных славян.

* Симаргл: Гений Ярила vs. Вещая птица Гамаюн 

Симаргл (Семаргл) – считается древнерусским божеством, входившим в пантеон князя Владимира, но ни функции этого бога, ни значение самого слова Симаргл однозначно не выяснены. 

По поводу происхождения имени и атрибутов Симаргла имеются две основные гипотезы, названия которым, ввиду их явно оккультного содержания, даны автором данной работы на основе соотнесения известных концепций относительно этого божества с эзотерическими концепциями. 

( Персонификация гения солнечного праздника
В ПВЛ сказано о Симаргле, а в слове Христолюбца – «веруют… и в Сима и в Рьгла (Ерьгла)». В позднейших произведениях употребляется одно имя – Си(ѣ)марьгл или Семургл. А. С. Фаминцын полагал, что буквы «ь» и «г» появились вследствие ошибки переписчика, вместо ы (еры). Если исправить правописание, то получится Сима Ерыла, то есть Ярила; а слово Сим (или Сѣм) может быть объяснено древнесабинским «semo», что означало «гений» . 
Тогда Симаргл – это не бог с некоторой функцией, а Гений (ритуала) Ярила, то есть полубог или правитель культовых ритуалов под названием “Ярила”, которое трактуется как «персонификация праздника», связанного с Солнцем – с летними и весенними праздниками плодородия, а также с движением Солнца  и  его годичным циклом. Учитывая также то, что ритуальный образ Ярилы рассматривают как не до конца развившийся образ умирающего и воскресающего бога, следует заключить, что скорее всего речь идет о праздниках летнего солнцестояния и/или весеннего равноденствия, которым церковь впоследствии дала свои названия и смысл {( 7.26.6.2}.

В принципе, тот же смысл вытекает из предположения И.Е. Забелина о том, что Сим и Регл слова ассирийские, обозначают поклонение огню. Эти божества заимствованы русскими от обитателей Киммерийского Боспора и южного Черноморья. Сим и Регл известны по древнегреческой      надписи Понтийской царицы Комосарии (II или III век до н.э.), открытой в древней Тмутаракани, на Таманском полуострове, где располагалось одно из южных княжеств Руси (рис. 7.51, 56)
( Птица мудрости как персонификация оккультного знания и его обретения
В 1933 году К.В. Тревер высказала предположение, что божество было заимствовано из иранской мифологии. Персидское слово «Sīmurg» (Симург) означает похожую на грифа сказочную птицу, которая  почиталась как божество.

Симург (авест. “mərəγō saēnō”, откуда позднее пехл. “Sēnmurw” и тадж. «Симург» – дословно «вершинник», «птица с вершины дерева/горы») – божественное существо в иранской мифологии. Также известно у тюркоязычных народов Средней Азии и Поволжья.
Сэнмурв (“Sēnmurw”) – гибридный образ полусобаки-полуптицы, встречавшийся в иранском словесном творчестве и изобразительном искусстве. Во время правления династии Сасанидов – в III–VII веках – Симург был эмблемой Ирана. Однако не имеется свидетельств существования у славян такого мифологического персонажа как крылатая собака.
В период существования арийской общности, и после обособления иранцев {т.е. после сформирования Третьей (Иранской) подрасы V (Арийской) Коренной Расы ( 7.20} Симург мыслился как гигантский мифологический орёл. Однако не позднее середины I тыс. до н. э. у части иранцев складывается представление о Симурге как существе полиморфном, обликом подобном летучей мыши. Считалось, что Симург выглядит как огромный сокол с женской грудью или как хищная птица с чертами льва или собаки (Сэнмурв).

При формальном взгляде, атрибуты Симурга выглядят достаточно разнообразно: чаще он подается как (i) вещая птица (справедливости и счастья), в некоторых мифах он является (ii) сторожем, восседающим (iii) на горе, отделяющей (iv) потусторонний мир. Также Симург обладал функцией (v) благого покровителя отдельных людей и особенно человеческих коллективов.
При этом в зороастрийских текстах Симург сидит под (vi)  Мировым Древом, на котором произрастают все семена мира, и взмахами крыльев рассыпает эти семена, которые дождь и ветер разносит по всему свету; в более поздних легендах Древо и Симург отождествляются. 

*

В результате соотнесения всех этих атрибутов среди большинства учёных наибольшее распространение получила {весьма неопределенная} гипотеза о том, что Симаргл – это полубожественный персонаж, возможно – вестник между небесным и земным мирами (как и его предполагаемый иранский прообраз Симург). При этом по Б.А. Рыбакову он также покровитель семян и корней, охранитель растительности, раз он рассыпает семена по всему миру…

Но другого вывода от канонических ученых ждать и не приходится – просто потому, что Эзотерические концепции к рассмотрению они не принимают. Поэтому ни функции этого божества, ни значение самого слова “Симаргл” не получили ясной интерпретации, учитывающей все его атрибуты (i) – (vi).

Но именно Эзотерические концепции, причем достаточно известные, и служат ключом к образу Симурга, и в этом случае разнородность его функций становится многообразием аспектов глубокой эзотерической доктрины, апеллирующей к мировому дереву и образу человека-птицы, почти повсеместно встречающихся в учениях как Америки (крылатые боги Кукулькан и Кетцалькоатль (Змеи – как символ мудрости), так и стран Евразии (Гаруда, Симург, Гамаюн и др. – см. ниже).

* Мировое Дерево (гора). В этом отношении следует обратить внимание на то, что Мировое Дерево (Мировая гора) – это всеобщий символ Оккультного знания, Иерархии и строения мира, в частности – всесильной эзотерической Истины и пророчества, которая однако бдительно охраняема от профанов и недоступна обывателю, от которого разносятся семена знаний и обретается благо откровения. Образы Мирового Дерево (Горы) и подобные им широко используются как в Евразии, так и в Америке (например – у Майя). 

«Мир – как префикс к горам, деревьям и так далее это означает мировое верование. Так, "Мировой Горой" индусов была Меру. Как сказано в "Разоблаченной Изиде": "Все мировые горы и мировые яйца, мировые деревья и мировые змии и столбы могут быть объяснены, как воплощающие научно доказанные истины натурфилософии. Все эти горы содержат, с очень незначительными вариациями, аллегорически выраженное описание первичной космогонии; мировые деревья - последующей эволюции духа и материи; мировые змии и столбы - символические памятники различных атрибутов этой двоякой эволюции в ее бесконечном соотношении космических сил…

 Из поэзии абстрактных представлений, эти мировые мифы постепенно превратились в конкретные образы космических символов, какими их теперь раскрывает археология…

Меру есть "Мировая Гора"; Древо Бодхи или Ficus religiosa, есть Мировое Древо буддистов, также как Иггдразил является "Мировым Древом" древних скандинавов.» [35]

* птицы Мудрости. Об авестийском Симурге – человеко-птице, ассоциируемой с Мировым Деревом, а позже – и отождествляемой с ним, мы сказали выше. Тот же образ, по форме и содержанию, имелся и у первого по древности арийского народа – у индусов, как и у их соседей, также и у Буддистов,  и на Руси, что не может быть случайностью ввиду родства их культур. 

( Гару́да (санскр. गरुड, garuḍa, «всепожирающее (Солнце)») – в индуизме ездовая птица (вахана) бога Вишну. В буддизме Ваджраяны – идам, один из символов просветлённого ума. Внешний вид обычно такой: голова, грудь, торс, ноги до колен у Гаруды человеческие; клюв, крылья, хвост, задние лапы (ниже колен) – орлиные. В азиатской геральдике чаще всего изображается с красно-золотым оперением; может быть полностью золотым или белым; в Японии имеется бескрылая статуя Гаруды или Каруры в храме Кофуку-дзи.

О распространенности этого символа говорит и следующее. Гаруда является национальным символом и изображён на гербах Индонезии и Таиланда; в качестве покровителя священной монгольской горы Богд-Хан-Уул присутствует на гербе Улан-Батора. Калмыцкие воинские части в Российской империи наносили изображение Гаруды на боевые знамена.

Миф о Симурге распространился среди тюркоязычных народов Средней Азии и в Поволжье. Так, у узбеков она называется Семург, у казахов – Самурык, у татар – Семруг, у башкир –  Самрау.

	( Гамаюн – в славянской мифологии – вещая птица, поющая людям божественные песни и предвещающая будущее тем, кто умеет слышать тайное. Гамаюн знает всё на свете. 
Как Птица счастья символизирует также мир, богатство, благополучие, величие.
На Руси Гамаюн считается птицей вещей и птицей счастья. Изображена на гербах Смоленска, Удмуртии, Смоленской обл., Михайловска (Свердловской области), и райцентра Тербуны (Липецкой области).
	


В. М. Васнецов
«Гамаюн, птица вещая».


Примечание 1. Высказывается предположение, что образ птицы Гамаюн пришел возможно из древнегреческой мифологии (сирены). Изображалась с женской головой и грудью. 
Но с этим нельзя согласиться. Во-первых, сирены – это полурыбы-полуженщины, а полуптицы-полуженщины назывались гарпиями. 

Но главное в том, что и гарпии, как и сирены, не отвечали атрибутам птицы Гамаюн – они не были вещими птицами, а олицетворяли обманчивую, но очаровательную морскую поверхность, под которой скрываются острые утёсы или мели; поэтому и несли они не тайные знания, а иллюзии. Сирены и гарпии унаследовали от отца дикую стихийность, а от матери-музы — божественный голос, в связи с чем они воспринимались даже как музы иного мира, а потому их  изображали на надгробных памятниках. По истолкованию, их также считали  гетерами. И совсем не птицы счастья: звуками своих песен они усыпляют путников, а затем раздирают их на части и пожирают. Аргонавты лишь благодаря тому миновали гибели от сирен, что сопутствовавший им Орфей {эзотерически – проводник оккультного знания, основатель орфических мистерий Эзотерического характера} заглушил пение сирен своим пением и игрой на лире { раскрыл ложность их концепций}.
Примечание 2. Возможно, что слово “Гамаюн” имеет иранские корни, поскольку в мифологии древних иранцев и ираноязычных народов Средней Азии есть аналог – вещая птица-феникс Хумайя, “предвещающая счастье”. Считалось, что она делает царём человека, на которого бросает свою тень. Имя Хомаюн в персидском языке означает «счастливый, августейший». 

Этот образ также соотносился с Солнцем: в арабизированной мифологии Средней Азии Хумай считалась птицей счастья, «хума солнца», «хума счастья». В эпосах «Урал-Батыр» и «Акбузат»    Хумай предстает как девушка-лебедь, дочь небожителей – царя птиц Самрау и небесной    красавицы Солнце.
Примечание 3. Жар-птица с указанными выше образами птицы Гамаюн не соотносится ни по форме, ни по атрибутам. По своим характеристикам она сродни птице Феникс, возрождающейся из пепла, а ее прототипом является павлин. 
* Обсуждение гипотез о Симаргле
Таким образом, и первая, и вторая версия относительно значения Симаргла имеют под собой веские основания. Однако, только на основе имеющихся данных отдать предпочтение одной из них затруднительно; можно сказать достаточно определенно лишь то, что обе они имеют индоиранские корни. Вместе с тем, для концепций как гения солнечного праздника, так и для вещей птицы в славянской мифологии имеются вполне определенные персонификации праздников Купала, Коляда и др., а также вещая птица Гамаюн; поэтому можно предположить, что если Симаргл действительно был распространенным славянским или русским божеством, то он, скорее всего, играл вспомогательную или специальную роль. 
* Пантеон, приводимый Ломоносовым
В [52], помимо Перуна, Ломоносов характеризует следующих богов; гении стихий описаны ниже.
* Волос. «По Перуне имел Волос первое место, коему покровительство скота приписывалось (рачение о скотопасстве большее, нежели у римлян, нижним божкам оное препоручившим)» [52]
Велес, Волос (др.-рус. Велесъ, Волосъ) – божество в древнерусском языческом пантеоне, «скотий бог», покровитель сказителей и поэзии. Согласно теории «основного мифа» – одно из центральных божеств в славянской мифологии. 
Существует мнение, что Велес, наряду с Перуном и Мокошью, относится к трем самыми   древними и почитаемым богам. Вместе с тем, этимология этого имени точно не выяснена, как и      не установлено, в чем именно состоит отличие Велеса от Волоса.
Так, М. Фасмер предполагал связь Велес с велий (великий) по той же модели, что белесый ← белый. Ю. В. Подлипчук считает, что бога Велеса, в отличие от Волоса, вовсе не существовало, поскольку немногочисленные примеры употребления этого слова в древнерусских источниках гораздо лучше могут быть поняты исходя из семантики слова «великий». Так, например, Боян «Слова о полку Игореве», названный в нём «Велесовъ внуче», осмысляется не как внук некоего Велеса, а как «богатырей внук». Б. А. Успенский, хотя и употребляет иногда в своей книге, являющейся на данный момент самым подробным исследованием культа Волоса, написание «Волос ~ Велес» как дань авторитету В. В. Иванова и В. Н. Топорова, всё же придерживается написания «Волос».

Л. Нидерле, А. Л. Погодин, В. Й. Мансикка, М. Фасмер и Л. С. Клейн отделяют Велеса от       Волоса. По мнению Г. Ловмянского, «Велес, скорее всего, был русским демоном, не имеющим ничего общего, кроме некой схожести в имени, со скотьим богом Волосом». 
* Святовид «на острове Ругене {Рюген, недалеко от устья Одера, где проживали Руяне, входившие в союз ободритов {( 7.25.5.4.1}. Крупнейший остров в современной Германии; входит в состав федеральной земли Мекленбург – Передняя Померания} вырезан был из дерева о четырех лицах…  Именем сего идола давал жрец ответы…
Святовиду посвящен был великий белый конь. Когда войну начать хотели, втыкали перед капищем в землю острыми концами шесть копей, по два вместе крестообразно. По обыкновенной молитве выводил жрец посвященного коня скакать через оные копья. Когда на скоку заносил наперед правую ногу, почитали за доброе предзнаменование предприемлемого дела; когда же левую простирал наперед далее, признавали за худое предвозвещение. По сему конскому скаканию начиналась война или отлагалась.

В приношении жертвы Святовиду изъявляли превеликое почитание... {в отношении урожая и удачи в бою}». [52]
* Прове (Проно) «Святовиду честию следовал Прове, или Проно, особливо у вагрских славян; стоял на великом и кудрявом дубе. Около его на земли расставлены до тысячи идолов с двумя, тремя лицами и больше...»
* «Радегаст держал на груди щит с изображенною воловою головою, в левой руке копье, на шлеме петух с распростертыми крилами.»
* «Сива, или Сиба, нагая женщина, волосы назади висели до подколенков; в правой руке яблоко, в левой виноградный грозд держала.»
* Черн бог и Бел бог. «Наконец, почитались у них Черн бог и Бел бог: первый добрый, другой злой»
* «Лада (Венера), Дида и Лель (купидоны), любви и браков покровители, столь усердно от древних предков наших почитались, что оттуда и поныне в любовных простых песнях, особливо на брачных празднествах, упоминаются со многим повторительным восклицанием.»
Венера – у римлян, Афродита – у греков. Первоначально Венера – лишь богиня плодородия, расцвета всех плодоносящих сил природы; затем ее стали отождествлять с греческой Афродитой, в связи с чем она стала считаться также богиней любви и красоты, отчасти – браков и родов.
Купидон – у римлян,  Эрот (Эрос) или Амур – у греков: божество любви в древнегреческой мифологии, безотлучный спутник и помощник Афродиты, олицетворение любовного влечения, обеспечивающего продолжение жизни на Земле

Лель – по представлениям польской и русской «кабинетной мифологии» раннего Нового времени (XVI – XIX века), славянское божество любви и/или брака. Образ Леля нередок в литературе и искусстве этого и последующих периодов («Руслан и Людмила» Пушкина, «Снегурочка» А. Н. Островского и др.). Начиная с XIX в. исследователи отрицают существование у славян наличие такого божества или персонажа. Во многих славянских народных песнях встречается рефрен «Ой, лель-ладо» либо «Лада, лель-люли», который и был не ошибочно принят за имя божества наряду с образом богини Лады или Ладо. {Возможно, Дида и Лель – как купидоны, представляют не богов, а духов или гениев стихий} 
7.26.4.3. Культ предков и элементарии 

В современной канонической науке широко используется термин “Культ предков”, под которым понимается одна из древних и распространённых форм религии, заключавшейся в поклонении умершим прародителям и сородичам. Вместе с тем, в отношении конкретных аспектов этого культа определенность отсутствует, кроме как в понимании того, что он связан не только с отношением к усопшим, но и самым тесным образом – с похоронными ритуалами. 

То, что отношение к усопшим у древних народов сформировалось в виде системы воззрений на их посмертное существование в мире ином и, соответственно, на то, как их следует туда провожать и как с ними в последующем общаться, не вызывает сомнений, как и то, что эту систему воззрений можно считать культом. Вопрос в том, было ли почитание единственным или лишь одним из аспектов отношения к усопшим.

Как показано выше {( 7.4.3}, есть все основания утверждать, что “поклонение” было не единственным, и скорее всего – и не главным аспектом культа отношения к усопшим, поскольку считалось, что все они живут в мире ином, из которого могут оказывать и неблагоприятное воздействие на живых; в этом отношении данный культ адекватно отражает Эзотерическую концепцию об элементариях {( 7.4.3.3, 7.26.2} и объясняет, почему от “духов умерших” старались оградиться – как за счет специальных похоронных ритуалов (кремации и др.), которые в отличие от захоронения в землю способствовали изоляции этих “духов” (точнее – ускорению распадения элементариев), так и в ритуалах “задабривания” усопших, чтобы они (точнее – элементарии) не вредили  живым.  

Судя по отношению к умершим, понимание этого вопроса имелось и у восточных славян, у которых умершие делились на две категории: «чистых» покойников – умерших естественной смертью; и на «нечистых» – умерших насильственной или преждевременной смертью (в том числе – самоубийцы); во многом, это были люди, которых боялись при жизни, и не переставали бояться после их смерти, черные колдуны. Первых обычно почитали, а вторых (« мертвяков» – отсюда происходят много суеверий связанных с умершими) боялись и старались обезвредить; интересен обряд “обезвреживания” такого мертвеца во время засухи, которую им часто приписывали: выкапывали могилу мертвеца и бросали его в болото.

С той же целью у славян, как и других народов Европы, включая скандинавов, и Азии широко использовалась кремация {( 7.4.3.7}, которая, помимо санитарного значения, являлась важным средством предупреждения возможности проявления негативных влияний элементариев за счет ускорения разрушения этих оболочек после их отделения от тела, следующего за физической смертью; также разумным было захоронение (или оставление на кладбище, вместе с урнами) личных вещей покойных, которые накопленным магнетизмом покойного могли притягивать к себе его оболочку.   

Иначе говоря, с поправкой на этнические и религиозные особенности, во всем мире отношение к усопшим было двойственным: с одной стороны, оно проявлялось в проявлении почитания, любви и иных теплых чувств в отношении усопших близких, а с другой стороны – в понимании того, что усопшие, посторонние и даже родственники, могут вызывать нежелательные воздействия, а потому в рамках социума предпринимались те меры, которые могли бы оградить проникновение “душ” усопших в мир живых, и делалось это как в похоронных ритуалах, так и в ритуалах “задабривания” злобных “духов”. Для ограждения от их воздействия (как и других сущностей тонких Планов) использовались и магические инструменты – круги, лабиринты и др.

В канонической среде уделяется мало внимания, или вообще рассматриваются вопросы  взаимодействия живых с “духами мертвых”, разве только в отношении перечисления суеверий, связываемых с ограждением от влияния “духов усопших”. Но эзотерическая наука уделяет этому вопросу особое внимание и говорит о том, что подобные взаимодействия реальны и вредны, а поскольку многие народы дохристианского периода были достаточно осведомлены в этом вопросе (как и в наше время – на Востоке), то они предпринимали меры, чтобы эти “духи”, то есть элементарии, не беспокоили их, для чего и использовались специальные ритуалы похорон (кремация и др.), направленные на ускорение отделения монад от этих оболочек, а также ритуалы ограждения живых от элементариев, для чего использовались различные оккультные процедуры (принесение жертв и др.) и инструменты.
В итоге, может показаться кощунственным, но у многих, если не у большинства древних народов, смерть человека так не драматизировалась как в нашем мире, и во многих культурах эта ситуация остается во многом той же. С одной стороны, была печаль об ушедшем близком, кормильце, любимых и т.д., а с другой – понимание, что они перешли в мир иной, связь с которым утрачена, а то, что в современном мире понимают как “духи мертвых” их более пугало, чем   вызывало желание вступать с ними во взаимодействие. Это объясняет, например, то, что ранее китайцы хоронили под веселую музыку, радуясь переходу близкого в “лучший мир”. 

Таким образом, говорить о том, что культ предков выражал только “почитание”, представляется ошибочным, а опора на это заблуждение, как и уверенность в том, что вера древних в мир иной и его жителей выражала лишь их заблуждения и суеверия, вызывает и неправильное понимание многих других аспектов древних верований; в частности – влечет неадекватную интерпретацию предназначения каменных кругов и других типов спирков, которые опять же рассматривают как порождения суеверий, а не как действующие инструменты, которые, как было показано в предыдущих главах и будет продемонстрировано в последующих, по всему миру строились с точным следованием ряду астрономических, геометрических, метрологических и иных свойств, и с которыми в разных регионах мира соотносились в целом однотипные оккультные свойства и предания, среди которых важнейшее место занимают солярные праздники; в частности – у славян. 

Считать, что все это – случайность, может только фанатик прагматического материализма.  

Поэтому термин “культ предков” далее понимается в широком смысле – как система ритуалов, соответствующих вере в жизнь “душ умерших ” в мире ином и относящихся как к процедуре погребения, так и к выражению отношения к этим “душам” в последующем, которое, соответственно ситуации, могло выражать и почитание усопших близких, и быть направленными на исключение влияния “душ” из мира иного на живых (т.е. элементариев на тонкие тела живых).

7.26.5. Гении (духи) стихий и элементалы

Как правило, пантеоны различных народов явно или неявно разбиты на два уровня, которые можно назвать “богами” и “полубогами”. С эзотерической точки зрения первых естественно соотносить с существами тонких Планов, которые в той или иной мере наделены разумом, тогда как     вторые (“низшая мифология”) представляют стихийные силы природы, наделенные в нашем понимании не разумом а некоторыми инстинктами, которые представлены гениями стихий и элементалами. Элементарии также лишены разума, но они являются временными формами, способными  в некоторой мере управлять элементалами, в связи с чем их относят к отдельному классу субъектов тонкого Плана. Особенности сущностей этих типов рассмотрены выше {( 7.4.3, 7.26.2}.
В данном подразделе мы рассмотрим, какие божества славянского пантеона могут быть отнесены к стихийным силам природы – элементалям и духам стихий  огня, воздуха, воды и земли. Первые из них представляют образно говоря основных “исполнителей”; эти создания именуются соответственно саламандрами, сильфами, ундинами и гномами, а вторые – управляющих ими гениев надземных Сфер. И хотя из-за различия пантеонов и иных причин строгой классификации сущностей этого типа не существует, сообразно их типовым проявлениям они фигурируют в   преданиях и мифах всех народов мира, включая славян, хотя и под разными именами, часто отражающими их проявления – джинны, эльфы, гномы, тролли, карлики, ундины, водяные, русалки, гоблины, лешие, домовые, чебурашки (совр.), дикие женщины – и многие другие. Их видели и/или слышали, их боялись, восхваляли и проклинали, их вызывали во всех странах во все века.
Элементалы, как уже говорилось, не имеют формы, и, пытаясь сказать о том, что они из себя представляют, лучше всего говорить, что они являются "средоточиями силы", имеющими инстинктивные желания, но не обладающими сознанием, как мы его понимаем. Поэтому их поступки могут быть как добрыми, так и дурными, без разницы. Тем не менее, они могут производить многие физические эффекты, начиная со звуковых, перемещать или изменять предметы, а при некоторых обстоятельствах {( 7.4.3} – становиться видимыми, причем не только внутренним взором или на фотопленке, но и физическим зрением; при этом управляющие ими силы (элементарии, гении стихий, иногда – посредством медиумов) могут придавать полученным      образам (в уплотненном астрале) такое сходство, какое они захотят благодаря тому, что они   принимают в качестве модели изображения, которые они обнаруживают в памяти живых    людей; последнее и объясняет “повторяемость” собирательных образов леших и т.п. субъектов, ассоциируемых с обстановкой.
И хотя наиболее плотные из этих тел обычно все же достаточно нематериальны, чтобы избегнуть восприятия с помощью обычного физического зрения, но в то же время достаточно субстанциональны, чтобы быть прекрасно различимыми с помощью внутреннего видения, или ясновидения, а обычными людьми – восприниматься в зеркале или на поверхности воды, во сне, а иногда – и в состоянии стресса.

И если действие всех этих сил на обычного человека вызывало страх и желание избавиться от их воздействия, то всякого рода жрецы, которые обладали достаточной для того личной оккультной силой, или могли использовать магические средства, в том числе – спирки,  для управления элементалами и гениями стихий, могли заставить их выполнять феномены, которые в настоящее время считаются “фантазиями”; например, вызвать дождь или остановить его, повлиять на улов и др. 

По нашему мнению, к божествам и силам славянского пантеона, можно отнести следующее. 

* Гении стихий и элементалы

* Стихия воздуха. При рассмотрении славянского пантеона Ломоносов отмечает:
«Погвизд, Похвист или Вихрь – бог ветра, дождя и вёдра, Еол российский… » [52]
Учитывая, данную им характеристику, а также что Эол – царь ветров, а вёдро означает ясную, солнечную, сухую погоду, можно предположить, что это божество (а) является гением воздуха. Но странно, почему Ломоносов упомянул здесь дождь; возможно, одно из этих имен соотносилось с “богом” дождя, т.е. с гением воды.

Стрибог – божество из пантеона Владимира (по ПВЛ). Википедия говорит о нем следующее.
Стрибог – в древнерусском язычестве божество с не вполне ясными функциями. Предполагают, что он представляет бога ветров или ассоциируется с некой одушевлённой силой природы, управляющей атмосферой или ветром. Российский лингвист О. Н. Трубачёв считает необоснованными попытки найти в слове Стрибог индоевропейский архаизм или иранизм. Он видит в первой части теонима праслав. *sterti «распространять, простирать» и считает, что под Стрибогом   понималась некая одушевлённая сила природы (очевидно, ветер).

Если согласиться с экзотерическим выводом Трубачева, то тогда с эзотерической точки зрения это означает, что Стрибог – это, скорее всего не один из богов, а гений стихии воздуха. Хотя возможно, что это было локальное именование, поскольку в славянском пантеоне имелось иное божество с указанным выше именем.

* Стихия огня. Там же Ломоносов отмечает: 

«Сверх всех сих идолов, обоготворялись огни  которые по разным местам неугасимо горели»

обратим внимание, что созвучное “огню” Агни на санскрите означает «огонь»; также – индийский бог огня, домашнего очага, жертвенного костра. Главный из земных богов, основной функцией которого является посредничество между ними и людьми; домашний жрец богов, бессмертный гость смертных, щедрый податель благ и защитник людей от демонов, нищеты и голода. В данном случае – это символы Агни и саламандры.

Как мы увидим ниже, об особой значимости огней свидетельствует то, что практически все астрономические, а в особенности – солярные праздники народов Евразии были связаны с возжиганием костров и исполнением разнообразных ритуалов с огнем. 
Огонь также – священный символ и атрибут зороастризма.

Все это свидетельствует не просто о почитании стихии огня, а об индоарийских корнях этого культа славян.

* Стихия воды. Там же мы находим указание на почитание гениев стихии воды:

«Многие воды, ключи и озера столь высоко почитались, что с глубоким и благоговейным молчанием черпали из них воду. Кто противно поступал, казнен был смертию. Такое озеро обоготворялось на острове Ругене, в густом лесу, называемое Студенец, которое хотя весьма изобиловало рыбою, однако оныя не ловили для почтения мнимой святости.» 
Это почитание стихии воды (водоемов и росы), как и стихии огня, было широко проявлено в основных праздниках не только славян, но и других народов Европы, включая кельтов.

* Стихия земли. О почитании змеи как мирового символа говорит следующее:
«При всем сем почитали  змей как домашних богов и наказывали тех, которые им вред наносили» 

Заметим, что эта традиция до сих пор сохранилась в Прибалтике; например, в Литве, где некоторые держат ужа в вольере на подоконнике. 
С учетом того, что речь идет о доме и имуществе, можно также предположить, что змея выступала также и символом гения стихии земли. 

Во всяком случае эта традиция имеет прямое отношение  к теме данной работы, поскольку многие лабиринты обоснованно уподобляются свернувшейся змее. В этом отношение славян, балтов и других народов севера Европы к змеям опровергает мнение ряда исследователей о змее как о символе зла и опасности, интегрированном в некоторые лабиринты  {( 8, 9}
* Другие гении стихий. Как было сказано выше, элементалы и гении стихий не обладают разумом в нашем понимании, но некоторыми его зачатками (типа инстинктов), которые позволяют им реагировать на мысли и желания людей. А поскольку они настроены к людям нейтрально или даже в некотором смысле – злобно (по нашему разумению), то и ассоциируемые с ними силы чаще всего воспринимаются как неблагоприятные.

Это объясняет, почему леший воспринимается как враждебная человеку сила, олицетворявшая лес и таившуюся в ней опасность; водяной и русалки – страх перед водой и опасностях, сопутствующих водоемам. Заметим, что славянским термином для русалки является “навка”; сегодня можно считать доказанным латинское происхождение названия праздника Русалий, от которого произошло слово «русалка» , а образ возник из слияния как водяных духов, берегинь, водяниц, так и земных.
Мавки (навки) – славянские мифические существа, злые духи, русалки: у украинцев – мавки, майки, нявки, у болгар – навяки или навы, у словинцев мавье, навье. По ряду признаков близки русалкам, карпато-украинским «лесным паннам» или горным женским духам.

* Гадания с использованием стихий. Ломоносов также отмечает:

«О будущем гадали обыкновенно метанием деревянных дощечек, у которых одна сторона была черная, другая белая. Когда их бросали, белая сторона наверху добро, черная худо, по их мнению, предвозвещала. Летание птиц и крик по разности сторон, встреча зверей, сверх сего, движение пламени, течение воды и разные виды пены и струй также служили к предсказанию»
С оккультной точки зрения все эти процедуры действенны не сами по себе, а только при выполнении ряда условий, обеспечивающих привлечение элементалей или иных существ тонкого Плана для воздействия на используемый в гадании предмет. При этом человек, производящее гадание, для выработки управляющего на элементаль воздействия должен непредвзято сконцентрировать свои психические силы на вопросе. Поскольку не все эти условия могут быть выполнены обычным человеком, гадания производились преимущественно жрецами. 
7.26.6. Астрономические праздники

1. Умирающий и воскресающий бог – концепция, принятая практически во всех религиях, представляющая собой не столько личность, сколько явление, выражающее циклический   характер природы. 

Во всем мире соотносится прежде всего с годовым циклом Солнца, в связи с чем говорят о всеобщем солярном мифе, когда “старший” из плеяды богов соотносится с Солнцем, а        посвященные ему праздники – с равноденствиями и солнцестояниями, представляющими четыре кардинальных точки года, которые определяют времена года и при этом могут регистрироваться с помощью простейших приспособлений, примеров чему в предыдущих главах дано предостаточно.
Как правило проявляется в мифах о “главном” боге, великом царе или герое, который должен был сначала умереть, но символически (чаще всего – спуститься в преисподнюю), а затем  воскреснуть в новом качестве: Христос, Осирис, Дионис, Митра и др.

При этом в народной религии общедоступным отражением концепции умирающего и воскресающего бога являются праздники солнцестояний (например – Рождество Христа и Иоанна, и др.), а оккультным – астрономические настройки пирамид, кромлехов, коридорных курганов и др., обеспечивающие идентификацию моментов солнцестояний и равноденствий.

На персональном уровне эта концепция проявляется в ритуалах посвящения {( 7.8}, а также в метафорических преданиях, отражающих концепцию периодического умирания и возрождения человека в цикле инкарнаций.

Но не все солярные праздники сводятся только к солнцестояниям и равноденствиям: ряд из них определяются иными положениями Солнца на эклиптике; но их адекватная идентификация в современную эпоху осложняется тем, что многие из них в сейчас задаются датами григорианского календаря, что искажает картину, поскольку эти даты определяются средним положением Солнца, не говоря уже о дрейфе дат, вызванном использованием юлианского календаря, и влиянии иных факторов, в то время как праздники древности определялись истинным положением Солнца. Вытекающие из этого ошибки в отношении пирамид Америки были рассмотрены выше; теперь же рассмотрим, какие возникают ошибки в отношении праздников.

7.26.6.1. О соотнесении календарных дат с днями солнцестояний и равноденствий

7.26.6.1.1.  Тропический год и его кардинальные дни (кардинальные фазы Солнца)
Как описано выше {( 2.6.1}, солнцестояние – это положение Солнца на эклиптике, определяемое эклиптической долготой, когда его эклиптическая широта (угол относительно плоскости экватора) принимает максимальное (+23º 26´, летом) или минимальное (– 23º 26´, зимой) значение; в первом случае долгота Солнца равна 90º, а во втором – 270º. Соответственно, моменты, когда склонение Солнца равно 0º, называются равноденствиями; их долгота равна 0º (весной) и 180º (осенью). Эти фазы Солнца для краткости именуют кардинальными днями года или точками эклиптики.
При этом следует обратить внимание на то, что ввиду непрерывности вращения Земли и ее движения по орбите, солнцестояния и равноденствия в отношении долготы задаются указанными значениями, а потому во времени являются не процессом, а “моментом”. Но на практике теми же терминами именуют и дни, в которые долгота Солнца приняла эти значения.

Соответственно, тропическим годом называется промежуток времени между двумя последовательными прохождениями центра истинного Солнца через точку весеннего равноденствия; он составляет примерно Т 
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 365.2422 средних солнечных суток.
С приемлемой для практики точностью можно считать, что этот же период определяет и повторение других кардинальных точек – осеннего равноденствия и солнцестояний. 

Для Земли, актуальность этих кардинальных фаз Солнца, и прежде всего – солнцестояний, определяется тем, что они задают цикличность всех процессов, протекающих в природе, в частности – сезоны (времена года). Именно поэтому солнцестояния и называются – “зимним” и “летним”, что они соотносятся с минимальной и максимальной высотой Солнца при его полуденной кульминации над горизонтом. Соответственно, на равноденствия длина дня равна длине ночи.

Вместе с тем, солнцестояния и равноденствия являются не только абстрактными астрономическими понятиями, поскольку соответствующие им дни без особых проблем можно идентифицировать с помощью простых инструментов (например, солнцестояния – по длине тени от гномона, а равноденствия – по ее азимуту), что и делалось во всем древнем мире, как это было показано в предыдущих главах, с помощью пирамид, кромлехов, коридорных курганов и др. 
Солнцестояния и равноденствия также актуальны тем, что соотносят кардинальные направления (Север, Юг, Запад и Восток), которые были особо значимы для всех древних культур, с положением Солнца в момент кульминации или восхода (захода). Это объясняется тем, что суточная кульминация Солнца во времени определяет истинный солнечный полдень, а географически – Юг; соответственно, в дни равноденствий на любой широте Солнце восходит почти точно в 6 часов утра (по истинному местному времени)  на Востоке, а заходит – в 18 часов на Западе.

Более того, оказывается, что в эти дни, а также в соответствующее время суток (восход, заход, полдень и полночь) особое влияние проявляют и чисто физические факторы космического воздействия на Землю [50, 51]. 
Таким образом, практически во всех аспектах жизни, с которыми сталкивался человек древнего мира, солнцестояния и равноденствия были главными часами, по которым можно было ориентироваться в изменении природных циклов, которым человек должен был своевременно следовать. При этом славяне по-видимому особое значение придавали солнцестояниям, поскольку даже назвали эти дни “солнцеворотом” и отмечали их как праздники особой значимости (см. ниже).   

7.26.6.1.2. Оккультные влияния кардинальных дней года
Кардинальные дни года, соответствующие моментам солнцестояний и равноденствий, играют в астрологии и практическом оккультизме, в том числе – в народной магии, не меньшую роль, чем в циклах природы, поскольку они указывают на моменты времени, когда определенные воздействия самой природы и решений, принимаемых человеком, могут иметь особую значимость и длительность последействия. Оккультно (в частности – астрологически), это объясняется тем, что в это время влияние Космоса и самой Земли проявлено с особой силой, в связи с чем решения или действия, предпринятые человеком, или случившиеся с ним события будут иметь особую значимость и продлят свой действие на длительный промежуток времени (до следующей кардинальной точки, или даже на год). Как сказано выше, это имеет и физическое объяснение. 

Именно поэтому и пики народных гаданий, колдовства и т.п. ритуалов выпадали на праздники, которые в древности соотносились с солнцестояниями, но по иронии судьбы даты этих праздников, как мы покажем ниже, в настоящее время сместились; в частности, из-за их привязки к григорианскому, а до того – к юлианскому календарю, как и вследствие ряда произвольных решений.     

7.26.6.1.3. О неадекватности привязки астрономических событий к календарным датам 
(пояснение используемых астрономических понятий можно найти в 2.6)
В практике народов мира встречаются календари четырех основных типов. Солнечный и лунный календари определяют даты соответственно положениям Солнца и Луны, причем первый из них является своего рода годовым календарем, поскольку предполагается, что всякая его дата из года в год должна коррелировать с одним и тем же положением Солнца в эклиптической системе координат; основным достоинством календарей этого типа является привязка дат к временам года. Гораздо реже используются циклические календари, определяющие символический счет дней (например, цолькин и другие календари Майя {( 2.6.1}, а также календари, основанные на последовательном счете дней, которые не имеют привязки к солнечным и лунным циклам, но зато обеспечивают точный счет времени на больших промежутках; к ним относится “длинный счет” Майя и его современный аналог – используемые в астрономии юлианские дни (не путать с Юлианским календарем) {( 2.6.3}.   

Поэтому, если мы хотим, чтобы годовой календарь из года в год соотносил одну и ту же дату с некоторым сезонным явлением (точнее говоря – с эклиптической долготой Солнца), то длительность солнечного календаря должна равняться длительности тропического года; иначе даты со временем перестанут соотноситься со временами года, что и происходило с юлианским календарем.

Например, если бы длительность тропического года составляла точно 365 дней, то соотнесение кардинальных точек (дней солнцестояний и равноденствий) с календарными датами (неважно, как при этом производилось бы разбиение на месяцы и даты) не составляло бы проблем, поскольку из года в год всякая из них приходилась бы на одну и ту же дату (например, зимнее солнцестояние – на 21 декабря). 

Но проблема состоит в том, что длительность тропического года – величина не целая. В первом приближении она равна 365 ¼ солнечных суток. В этом случае, если календарь содержит 365 дней, то каждый календарный год заканчивается раньше, чем тропический год, на ¼ суток. Введением високосного дня раз в 4 года это расхождение компенсируется, но в среднем, поскольку моменты солнцестояний и равноденствий во времени суток смещаются примерно на 6 часов; в итоге, дни солнцестояний и равноденствий не будут приходиться на одни и те же даты, а варьируются примерно в диапазоне 
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 1 день относительно средней даты; например, в настоящий период на нулевом меридиане весеннее равноденствие происходит в диапазоне от 19 до 21 марта. 

Поэтому в солнечном календаре того типа, который используется в настоящее время, соотнести дни солнцестояний и равноденствий с фиксированными датами просто невозможно, мы можем говорить лишь о средних датах как о типовых.

Но фактическая ситуация еще сложнее, поскольку тропический год имеет значение Т 
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 365.2422, меньшее 365 ¼ солнечных суток примерно на 0.01 суток, а значит примерно за 100 лет описанный календарь с високосными днями будет отклоняться от кардинальных точек на 1 день. Для того чтобы исключить подобные смещения, весьма значимые в долгосрочной перспективе, в 1582 г. был введен ныне используемый гражданский календарь, получивший название “григорианского”, в котором привязка к тропическому году была осуществлена с большей точностью, чем в ранее применявшемся (и ныне используемом в православной церкви) юлианском календаре. 

Григорианский календарь –  система исчисления времени, основанная на циклическом обращении Земли вокруг Солнца; продолжительность одного цикла принята равной 365,2425 суток; содержит 97 високосных лет на 400 лет. Погрешность в одни сутки по сравнению с тропическим годом в григорианском календаре накопится за 10 000 лет, тогда как в юлианском – примерно за 128 лет. Этот календарь был введён папой римским Григорием XIII в католических странах 4 октября 1582 г. взамен старого юлианского: следующим днём после четверга 4 октября стала пятница 15 октября. Подготовку реформы по указанию папы осуществляли астрономы Христофор Клавий и Алоизий Лилий.

Таким образом, в отношении приближения тропического года григорианский календарь является несопоставимо более точным, чем юлианский, причем с течением времени одноименные даты в этих календарях расходятся всё более, со скоростью примерно одних суток в столетие. Так, если при введении этого календаря в 1582 г. разница между григорианским и юлианским календарями составляла 10 дней, то за прошедшее время разность между этими календарями возросла до 13 дней; это – причина, по которой католики, живущие по григорианскому календарю, отмечают Рождество, соотносимое с зимним солнцестоянием, 25 декабря, а православные – тоже 25 декабря, но по “старому стилю” (т.е. по юлианскому календарю), что соответствует 7 января по “новому стилю” (т.е. по григорианскому календарю).         
Тем не менее, по указанной выше причине дни солнцестояний и равноденствий и в григорианском календаре являются плавающими, отклоняясь от средней даты примерно на 
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1 день.

Таким образом, даже высокоточный григорианский календарь не позволяет установить неизменные от года к году даты для дней равноденствий и солнцестояний. 

Поэтому и соответствующие этим кардинальным дням дохристианские праздники, которые были переназваны церковью на свой лад и соотнесены с календарными датами, оказались сдвинутыми относительно солнцестояний; среди них – Купала и Коляда, которые, будучи соотнесены с Рождеством Иоанна и Христа, в православии отмечается по старому стилю, то есть на 2 недели позже, чем это было принято в дохристианский период (эти праздники мы рассмотрим ниже).  

Все эти особенности календарного счета важны для понимания причин того, что в разных странах культы, соотносимые с днями года, определявшимися положением Солнца (не только в кардинальных точках эклиптики), ввиду несовершенства годовых календарей и иных причин за прошедшие столетия и тысячелетия после введения юлианского календаря могли попросту сместиться относительно исходного положения на 1-13 дней. 

И если имеющиеся данные об астрономических настройках пирамид, кромлехов и иных каменных конструкций приводят к заключению о том, что эти конструкции позволяли отслеживать кардинальные дни, и даже моменты солнцестояний и равноденствий без годового календаря {( 2.6} типа григорианского, то получение аналогичных заключений об истинных днях празднования древних праздников, которые отслеживались друидами, волхвами и иными жрецами Америки и Европы, в наше время представляется весьма затруднительным как вследствие утраты знаний этих жрецов, так и из-за того, что уже более 1000 лет эти праздники по сути и по форме (также – и по дате) видоизменяются в результате их привязки к календарю и церковной традиции.  

Как ни печально, но эту ошибку повторяют и современный ученые {( 2.6}, которые соотносят праздники Майя, Кельтов и других древних народов, которые были связаны с астрономическими событиями, с календарем, основанным на среднем положении Солнца, которого ни у одного из этих народов не было.
Таким образом, практически все развитые цивилизации древнего мира – от Америки до Индии, во всяком случае те, кто сооружал мегалитические монументы, придавали исключительную значимость положениям истинного Солнца, т.е. идентификации моментов и дней солнцестояний, равноденствий и некоторых иных его положений, которые мы рассмотрим ниже, но никак не датам среднесолнечного календаря, которого у них скорее всего и не было в том виде, как используемый нами григорианский календарь; но он им был и не нужен, поскольку отслеживать истинное положение Солнца в важнейшие дни года они умели с достаточной точностью.

Когда же церковь приходила к власти, будь то в Америке или на Руси, она первым делом приступала к ликвидации “язычества”, а поскольку запретить древние праздники, большая часть которых была связана с кардинальными днями года, ей не удавалось, она их “возглавила”, назначив для них выдуманные ею сюжеты. С учетом того, что эти праздники стали приурочиваться к календарным датам, изменилось не только их толкование, но стали возникать и смещения в датах, что в настоящее время еще больше затрудняет, но однако не делает невозможным прояснение сути древних праздничных ритуалов и моментов их проведения. 

7.26.6.2. Праздники, связанные с солнцестояниями и равноденствиями
Практически у всех народов с развитыми религиозными культами дни солнцестояний отмечались как праздники высокой значимости; например, древнерусское название солнцестояния – солнцеворот, который соответствовал моменту «поворота» Солнца на прибыль или на убыль дня. 

При этом на Руси и во многих европейских странах день зимнего солнцестояния отмечался как праздник рождения солнца (после самой длинной ночи года).

Также и праздник летнего солнцестояния под различными названиями с древнейших времен отмечался по всей Европе, и до сих пор отмечается как язычниками, так и  зороастрийцами. 
Общими чертами празднования в Европе является разведение костров, водные ритуалы, гадания.
Поскольку церковь не смогла запретить этих праздников, она их “возглавила”, установив Рождество Христово (25 декабря) на зимнее, а Рождество Иоанна Предтечи (24 июня) – на летнее солнцестояние, причем их празднование, как и в языческих культах, начинается с вечера предыдущего дня (сочельник, канун св. Иоанна). Однако, поскольку церковь привязала эти праздники к датам, то вследствие смещения использовавшегося в те времена календаря относительно кардинальных точек тропического года (т.е. солнцестояний и равноденствий), в настоящее время в    Европе этот праздник отмечается в разные дни – со смещением до двух недель (по новому стилю православное Рождество приходится на 7 января, а Рождество Иоанна Предтечи  – на 7 июля).

Также высоко чтимые праздники соотносились и с равноденствиями, но часто их даты устанавливались не на дни равноденствий, а отсчитывались от них, как, например, Пасха и др. 

7.26.6.2.1.  Праздник летнего солнцестояния в Европе

Обратим внимание, что в ритуалах праздника сочетается поклонение двум стихиям – огня и воды. Возможно, что первая соотносится с жизнедателем Солнцем, а вторая – с плодородием.
Восточные и западные славяне, балты: День Купалы {( 7.26.6.2.7}.
Восточными и западными славянами и балтами (напр., литовцами) праздник отмечается как день Купалы. Было принято купаться, разжигать костры и прыгать через них, так как огню приписывались целительные свойства, гадали. По поверьям, именно в эту ночь расцветал папоротник.
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Финны: Юханнус. У финнов и ингерманландцев праздник называется Юханнус (фин. Juhannus), от имени Иоанна Крестителя. С 1934 года он отмечается как официальный государственный праздник Финляндии. Также официальный церковный праздник, день Иоана Крестителя. Традиционно отмечался 24 июня, но с 1955 года отмечается в первую субботу после 19 июня, и приходится на 20 – 26 число {т.е. в первую субботу     после дня летнего солнцестояния}. Такое изменение было сделано в Швеции ещё раньше, а в Норвегии, Эстонии и Латвии – нет. Принято украшать дом, лодку, плот и другие места собрания людей ветками берёзы, ходить в сауну и жечь большой костёр. Среди финских шведов существует традиция устанавливать «шест обещаний».                                                           Костер на Юханнус 
Скандинавы.

Шведы: Мидсоммар. С 1953 года в Швеции праздник середины лета (дословно) празднуется в ближайшую после 19 июня субботу. Этот праздник здесь почитается настолько высоко, что в стране прошла дискуссия о присвоении Мидсоммару значения Национального дня Швеции. 

Основные торжества у шведов, наподобие установки украшенного цветами и листвой шеста обещаний происходят накануне, в канун праздника. По древнему поверью, возвращаясь после ночных прогулок домой, девушки должны были собрать семь сортов цветов и положить их под подушку, чтобы им приснился их будущий жених.

Исландцы. В Исландии ночи праздника летнего солнцестояния приписывается целительная магия, которая может излечить от 19 различных болезней.

Германцы: Миттзоммерфест. В Германии разжигали огромные костры, устраивались танцы, участники праздника прыгали через костры, устраивали факельные шествия. Праздник отмечался также и в нацистской Германии. 

Португальцы: День святого Иоанна. Праздник отмечается как Праздник святого Иоанна. Португальцы-католики верят в очистительную силу костров св. Иоанна.

Прославление святого Иоанна Крестителя начинается с кануна его рождества, то есть с 23 июня. В Порту это празднество проводится в ночь на 24 июня. В Браге – католической столице Португалии, торжества продолжаются два дня, в том числе, исполняется действо «Танец царя Давида». На Мадейре небо освещают фейерверки. А на Азорских островах – это самый большой и популярный праздник, он сопровождается множеством костров, огней и красочными процессиями. 

7.26.6.2.2.  Праздник зимнего солнцестояния в Европе

Древний Рим. Сатурналии (лат. Saturnalia) – у древних римлян декабрьский праздник в честь  Сатурна, с именем которого связывали время,  земледелие и др. Праздник связан с зимним солнцестоянием; название связано по-видимому с тем, что  Сатурн является управителем знака Козерог, в который Солнце входит в момент солнцестояния, символизируемого этим животным.
С козлом видимо связано и ряженье в сатиров/чертей, которое впоследствии распространилось на обряды большинства народов Европы (см., например, «Ночь перед Рождеством»). С этим праздником связан известный символ Сатурна «смерть с косой» – символ жатвы, хронологии (подведение итогов года и пожеланий на будущее), и зимнего голодного/холодного времени, смертельного в случае дефицита урожая. Однозначных сведений не сохранилось, но можно предположить что обычай рядиться в чертей и мертвецов с косой идёт именно от сатурналий.

В IV веке праздник переродился в известное нам Рождество, соединившись с праздником Sol invicta («Солнца побеждающего») праздновавшегося в те же дни. Роль Сатурна исполняет Дед Мороз (у финнов до сих пор Дед Мороз называется «Йоулупукки», что переводится как «козел Йоля-солнцестояния» - см. ниже). 
Германцы. Йоль (в разных языках Yule, Joll, Joel или Yuil) – средневековый праздник зимнего солнцеворота у германских народов. Традиционно языческий праздник проводился и в христианские времена, совмещаясь с Рождеством. В настоящее время традиция почти утрачена.

Йоль – ночь солнцестояния, самая длинная ночь в году. В её честь проводился большой праздник, так как средневековые германцы ожидали возрождения Короля Дуба, Солнечного Короля, Дарующего Жизнь, который согревал замёрзшую землю и пробуждал жизнь в семенах, хранившихся в её лоне всю долгую зиму. На полях разжигали костры, а урожай и деревья благословляли, распивая пряный сидр.

Дети ходили из дома в дом с подарками в виде гвоздики и яблок, которые лежали в корзинах из ветвей вечнозелёных растений и стеблей пшеницы, посыпанных мукой. Яблоки представляли солнце, ветви символизировали бессмертие, стебли пшеницы изображали урожай, а мука означала успех, свет и жизнь. Падуб, омела и плющ были украшением не только снаружи, но и внутри домов, чтобы пригласить природных духов принять участие в празднике. Ветку падуба хранили около двери весь год как постоянное приглашение счастливой судьбе посетить обитателей дома.

По традиции, проводились пение рождественского гимна, благословение деревьев, сожжение йольского полена, украшение йольского дерева, обмен подарками, поцелуи под омелой. Традиция подавать рождественскую ветчину восходит к языческому обычаю клятвы на голове дикого кабана. Считалось, что такая клятва доходит до самого Фрейра, бога плодородия, священным животным которого был дикий кабан.

Символика Йоля – йольское полено или маленькое йольское полено с тремя свечами, вечнозелёные сучья и прутья, падуб, плющ, повешенный на двери, золотые свечи, корзины с фруктами,   украшенными гвоздиками, кипящий котелок с элем, молочай, рождественский кактус.

Церемониальному йольскому полену отводилось главное место в празднике. В соответствии с традицией полено должно быть взято с земли владельца дома или принято в подарок, но ни в коем случае не куплено. Принесённое в дом и установленное в камине, оно украшалось сезонной зеленью, поливалось сидром или элем и посыпалось мукой
Кельты. «Рождественское полено» (фр. Bûche de Noël) – традиционный рождественский торт в виде полена, распространенный во Франции и бывших французских колониях. По сути, это разновидность рулета. Обычай выпекания этого торта восходит к средневековому обычаю сожжения рождественского полена, который, в свою очередь, уходит во времена язычества, когда сжиганием святочного полена отмечался приход зимнего солнцестояния. 
Южные славяне. Бадняк (серб. Ба́дњак, Весељак, болг. Бъдник, макед. баднак) – полено, сжигаемое в Сочельник на очаге, и название соответствующего обряда. По названию обряда сербы и болгары называют Сочельник – Бадни день или Бадни вечер.

Финны. Йоулупукки – в поздней финской традиции – Рождественский дед, который дарит подарки детям на Рождество Христово. Исторически сложилось так, что слово является омонимом финского языка, Йоулупукки в дословном переводе с финского также означает «Рождественский козёл» (см. выше – Сатурналии). Последний изображается в виде соломенного козла и также сопровождает рождественские праздники. Традиция мало отличается от аналогичной в Скандинавии.

Сейчас Йоулупукки выглядит как привычный всем Санта-Клаус с белой бородой, в красной шубе и шапке, хоть и сохраняет некоторые национальные особенности. Но ещё в XIX веке его изображали в козлиной шкуре и иногда даже с маленькими рожками.

Этимология имени. В финском языке слово joulu скандинавское заимствование, которое происходит от древнегерманского названия праздника Йоль (см. выше), посвящённого зимнему солнцевороту. Вторая часть слова – pukki (козёл) – происходит от старой финской, ещё языческой традиции ряженых nuuttipukki и kekripukki. В качестве нуттипукки, часто были молодые люди, одетые в вывернутые наизнанку шубу, и маску из бересты, изображая рогатое существо по шаманскому образцу. Иногда их было двое, – один человек был головой чудовища, второй изображал заднюю часть. Они обходили дома, даря подарки послушным детям и пугая непослушных. 

Обход с козой представляет остаток верования, оставившего многочисленные следы как в Западной, так и в Восточной Европе. 
7.26.6.2.3. Зороастрийские и индуистские аналоги праздников солнцестояния и равноденствия

Как было сказано выше, солнцестояния определяли моменты вхождения Солнца в знаки Козерога (зимой) и Рака (летом), но Тропического Зодиака. И хотя в Древней Индии и Персии прекрасно знали об этом явлении, в Индии (точнее - в ведической астрологии), по-видимому из эзотерических соображений, продолжают использовать Сидерический Зодиак [44, 47], остающийся неподвижным относительно звезд, в котором кардинальные точки (уже не определяющие дни солнцестояний и равноденствий) в силу прецессии равноденствий смещаются примерно на 1 день за 70 лет. В итоге, на сегодняшний день расхождение составляет примерно 25º, так что начало Сидерического Зодиака (точка 0º Овна Сидерического Зодиака)  в Тропическом Зодиаке имеет координату 5º Рыб. Поэтому если в Тропическом Зодиаке зимнее солнцестояние всегда приходится на 0º Козерога, то в Сидерическом Зодиаке это же солнцестояние отстоит от 0º сидерического Козерога также примерно на 25 дней. Однако, такое построение Сидерического Зодиака в целом сохраняет соответствие его знаков с одноименными созвездиями, но не точно, из-за разной протяженности созвездий.

На текущую эпоху в датах григорианского календаря это расхождение выглядит следующим образом: в Тропическом Зодиаке Солнцестояние (и, соответственно, вхождение Солнца в знак тропического Козерога), в зависимости от года, происходит 21 – 22 декабря, и 14 – 15 января – в знак Сидерического Козерога. В обоих случаях Солнце остается в этом знаке примерно 30 дней.  

Эти пояснения необходимы для объяснения того, почему те же по ритуалам и атрибутам праздники, которые в Европе соотносятся с солнцестояниями, в Индии празднуются почти месяцем позже, как это ни парадоксально – на наш “Старый Новый год” 14 января. Именно в этот день автор данных строк оказался в Пенджабе, где к своему великому удивлению увидел посевающих и поющих детей, которым надо было дать угощение, а вечером – семейные посиделки у костров, прямо на улице, сопровождавшихся угощением прохожих.     
7.26.6.2.4.  Индия, Непал и Южная Азия: праздник вступления Солнца в созвездие Козерога

Так или иначе, но в Индии также широко празднуют вступление Солнца в знак Козерога – событие, которое иногда также называют зимним солнцестоянием или “сидерическим” солнцестоянием, что неверно, поскольку физического солнцестояния в этот момент нет; аналогия лишь в том, что Солнце вступает в знак Козерога: в рассмотренных выше примерах – тропического, а в Индии – Сидерического Зодиака. Этому событию посвящен праздник Макара-санкранти.

Макара-санкранти дословно – “вхождение Солнца в знак Козерога сидерического Зодиака”; так, санкранти – это санскритское слово, которым в индийской астрологии обозначают переход Солнца из одного знака зодиака в другой. При этом  Макара-санкранти, или переход Солнца в знак Макара (название знака Козерога на санскрите), считается особо благоприятным и священным. Этот день в Индии считается началом весны. 
Поскольку событие, определяющее этот праздник, соотносится с положением Солнца относительно звезд, на протяжении длительного периода (примерно 70 лет, пока в результате прецессии дата не сдвинется) он приходится на одну и ту же дату григорианского календаря; в настоящее время – на 14 января; однако, в связи с тем, что календарные даты соотносятся со средней, а не с точной координатой Солнца, этот праздник может выпадать на 13 или 15 января,  в зависимости от даты точной ингрессии Солнца в знак тропического Козерога.

Макара-санкранти – это один из редких праздников индуизма, который основан на положении Солнца, а не Луны; тем не менее, он имеет большую значимость и отмечается не только в Индии и Непале, но и в большей части Южной Азии, хотя и под разными названиями. Например, в Пенджабе, Харьяне (включая Дели), Химчал Прадеш он называется “Магхи” (Maghi) и как во многих соседних штатах рассматривается как один из важнейших праздников года.

Атрибуты праздника имеют местный колорит, но общим является посещение храмов, пение и танцы, совместный прием праздничной пищи, угощение сладостями, сбор у костра и омовения в реках, а у кого есть возможность – в священных водах Ганга. 

Так, в Пенджабе накануне Макара-санкранти разводят большие костры, вокруг которых собираются друзья и родственники; они угощают друг друга сладостями и рисом, а также бросают его в костер, празднуя Лохри (Lohri), который, как полагают, изначально был праздником зимнего солнцестояния. На следующий день (Макара-санкранти) празднуют Магхи, причем {как на Крещение} важным считается купание в реках ранним утром. Затем танцуют известную "bhangra", а потом садятся за стол с богатыми угощениями.

Сикхи посещают Гурдвара (центры религиозной и социальной жизни сикхов), так как Магхи совпадает с их религиозным и историческим праздником. Большой сбор (Мела Магхи) происходит в Муктсаре – один из крупнейших фестивалей в Индии, и важнейшее религиозное собрание сикхов.

Есть и особенности; например, в некоторых штатах скот декорируют цветными лентами и заставляют прыгать через костер. 

7.26.6.2.5. Иран: праздник зимнего солнцестояния
Ялда (перс. – “рождение”), или Zayeshmehr (перс. – “Рождение Митры”), Шаб-е Ялда (перс. – “Ночь Рождения”‎), Шаб-е Челле (перс. – “Ночь Сорока”) – иранский праздник зимнего солнцестояния, известный с древнейших времен, отмечавшийся самой длинной ночью года, то есть накануне зимнего солнцестояния. 

После реформы иранского календаря в 1925 году, которая привязала сезонные мероприятия к дням календаря, Ялда отмечается в ночь и первый день десятого месяца (Дей) {т.е. через 9 месяцев после весеннего равноденствия, совпадающего с новрузом – см. ниже}. В зависимости от смещения календарных дат относительно дня солнцестояния, праздник может прийтись на день раньше или позже зимнего солнцестояния. В зороастрийской и древнеиранской традиции зимнее солнцестояние было благоприятным днем и предполагало подношения для защиты от неблагоприятных событий. Всю эту ночь рекомендовалось бодрствовать и радоваться. Для празднования люди собирались небольшими группами и ели последние свежие фрукты, оставшиеся с лета.

История Ялды связана с культом Митры. Считается, что это ночь рождения Митры, персидского бога света и правды, появившегося на свет от своей девственной матери на утро самой длинной ночи в году {как видим – аналогия с христианскими Сочельником и Рождеством}.

Персидский Митхра (Mithra) или индийский Митра (Mitra) представлял аспект “Света-Знания” бессмертного Божественного Начала. Как самая длинная ночь года, канун Ялды являлся поворотной точкой года, после которой дни становились длиннее, что в древние времена символизировало триумф солнечного бога над силами тьмы.    

Митра оставался значимым объектом поклонения в течение столетий. Позднее, в эпоху державы Ахеменидов, Митра становится доминирующей фигурой, подчеркивавшей монотеизм в Персии.  
Держава Ахемени́дов – государство, созданное персидской династией Ахеменидов, существовавшее в VI—IV вв. до н. э. на территории Азии. К концу VI в. до н. э. границы державы простирались от реки Инд до Эгейского моря, и от первого порога Нила до Закавказья.

После падения империи Сасанидов – «Государства иранцев (ариев)», просуществовавшего с 224 по 651 год., и распространения ислама значение этого праздника упало, Ялда стал семейным зороастрийским праздником. 
7.26.6.2.6. Новруз – Иранский (арийский) праздник дня весеннего равноденствия
Новруз (от перс. «новый день») – праздник, отмечаемый иранскими и тюркскими народами в день весеннего равноденствия, который соотносится с началом нового года, а потому день его празднования определяется не календарной датой, а астрономическим положением Солнца. Вместе с тем, этот праздник не тождествен началу нового года по календарю, которое в некоторых иранских календарях смещается, в связи с чем следует признать, что это – прежде всего праздник астрономический.

С учетом его исторической и культурной значимости, а также привязки к весеннему  равноденствию, в 2009 г. Новруз был включён ЮНЕСКО в Репрезентативный список нематериального культурного наследия человечества наряду с другими 76 артефактами со всего мира; с этого времени 21 марта объявлено как Международный день Новруз. 
Следует подчеркнуть, что Новруз является национальной традицией, не имеющей никакого отношения к исламу; более того, во многих исламских странах его празднование запрещено.

Происхождение этого праздника уходит своими корнями в доисторическую эпоху. Официальный статус он приобрел в Ахеменидской Империи, как религиозный праздник зороастризма. Продолжает повсеместно отмечаться и после исламских завоеваний, вплоть до настоящего времени – в дни, на которые приходится весеннее равноденствие.
* Иранские календари
С точки зрения счет дней в году, Новруз – первый день иранского календаря, начало весны, соответствующий дню Ормазд месяца Фарвардин (приблизительно 21 марта); однако эта дата не всегда совпадает с днем весеннего равноденствия. 

В варианте зороастрийского календаря Фасли/Бастани, Новруз, как первый день нового года, всегда совпадает с днем весеннего равноденствия, который обычно приходится на 21 марта.

Но в календарях Шахеншахи и Кадми, которым следуют лишь зороастрийцы Индии (в основном – парсы), високосная поправка отсутствует, в связи с чем день начала нового года       сместился относительно равноденствия уже на 200 дней; однако, последователи этих двух календарей отмечают и день весеннего равноденствия – как Джамшед-и Новруз, так и начало нового года ( в июле/августе) – как Патети.  

Хотя эти зороастрийские календари отличны друг от друга, они аналогичны в отношении принципа выбора начала месяца и числа дней в них; В Фасли, Кадми и Шахеншахи, что показательно, каждый из 30-дневных месяцев начинается с вхождения Солнца в очередное созвездие          (сидерического Зодиака), аналогично ведическим (индийским) солнечным календарям, соответственно предписаниям джиотиша (ведической астрологии), и армянскому календарю;  но они отличны от иранского календаря Jalaali, юлианского календаря и других, в которых начальные даты месяцев привязаны к равноденствиям и солнцестояниям, т.е. к тропическому Зодиаку.

Для приближения длительности календарного года к солнечному (тропическому), в календарях Кадми и Шахеншахи использовались так называемые «эпагомены» – 5  дней в добавление к 360 (=12 х 30), которые в Иране назывались «вставное время» или «благая пятёрка» и вставлялись после последнего месяца года – перед Новрузом. Считается, что подобный  двенадцатимесячный солнечный календарь с 5-дневной вставкой был заимствована из Египта.

Однако, поскольку этой добавки недостаточно, начало календарного года смещалось относительно астрономического (тропического). В этом отношении зороастрийский календарь Кадими отслеживает прецессию равноденствий, тем самым давая эзотерический отсчет мировых эпох. На этом основании оценивают эпоху создания Зороастрийского календаря, что позволяет заключить, что, святейший из праздников – Новруз – имел глубокое доктринальное значение и был основан самим Зороастром.    
Последний раз персидское зороастрийское сообщество привело в соответствие начало года (Новруз) с весенним равноденствием в 375 году Йездигерда (1066 г. н.э). Переселившиеся в Гуджарат зороастрийцы, известные как парсы, продолжили эту традицию в 1126-29 гг. В последующем поправку не вносили, и на протяжении веков календарь парсов состоял из годов по 365 дней, из-за чего начало года стало двигаться вперёд. Данный календарь называется Шахеншахи или Шеншаи, то есть «царский» – по отсчёту годов от вступления на престол последнего сасанидского шаха Йездигерда. В наше время этому календарю следует большинство парсов. Новруз календаря Шеншаи опережает весеннее равноденствие уже на 7 месяцев и приходится на август.

С другой стороны, современные даты наступления сезонных праздников (в том числе – весеннего равноденствия) по календарю фасли, приведённому в соответствие с тропическим годом, в целом примерно соответствуют времени их празднования в древнюю эпоху.
* Ареал празднования Новруза 
Празднование Новруза под различными названиями широко распространено во многих культурах Передней и Средней Азии, а также Европы, которые в той или иной мере входили в зону индоиранского и тюркского влияния; среди современных народов – это иранцы, азербайджанцы, таджики, курды, турки, татары, крымские татары, башкиры, чуваши, туркмены, пуштуны, узбеки, казахи, уйгуры, киргизы, албанцы и др.      
В настоящее время Новруз отмечается 21 марта: как официальное начало нового года по астрономическому солнечному календарю в Иране и Афганистане; как государственный праздник – в Узбекистане, Туркменистане, Таджикистане, Азербайджане, Албании, Киргизии, Македонии, Турции, Казахстане (в далёком прошлом казахи называли Новруз Великим днём улуса); как      национальный праздник – в некоторых регионах России, таких как Дагестан, Татарстан, Башкортостан других национальных регионах, а также в Синьцзян-Уйгурском автономном районе Китая, Иракском Курдистане, некоторых регионах Индии.
На Ближнем Востоке Новруз празднуется только представителями тех народов, которые проживали там до прихода арабов, распространения ислама и возникновения Арабского халифата. Соответственно, Новруз, не празднуется арабами. В Турции с 1925 года по 1991 год официально празднование Новруза было запрещено. В Сирии празднование Новруза запрещено до сих пор.

* Особенности празднования Новруза 
Слово «Новруз» впервые появилось в персидских источниках во втором веке новой эры, однако само событие отмечалось уже во времена династии Ахеменидов примерно в 648 – 330 гг. до н. э. В эти дни правители провинций Персидской империи приносили дары шахиншаху. Имелась и традиция коронации шахов в этот праздник.
История происхождения Новруза доподлинно неизвестна. На этот счет имеются предания, например – о Сиявуше. Более достоверными являются описания культов, связываемых с Новрузом.

* Культ огня и воды. Помимо иных аспектов праздника, Новруз прежде всего был посвящен непосредственно огню, который последователи зороастризма считали жизненной силой и поклонялись ему. «Зороастр приурочил этот праздник к весеннему равноденствию, использовав по-видимому, древнее празднование наступления весны, которое посвятил Аша-Вахишта („Лучшей праведности“) и огню. Этот праздник возвещает наступление ахуровского времени года – лета – и отмечает ежегодное поражение Злого Духа. По зороастрийским обычаям, в полдень Нового дня приветствовали возвращение из-под земли полуденного духа Рапитвина, несущего тепло и свет. После этого духу Рапитвина ежедневно поклоняются в отведенное ему полуденное время {на кульминации Солнца } и призывают в молитвах Аша-Вахишта в течение всего лета».

В день Новруза с Ахеменидского и Сасанидского периодов в храмах совершались поклонения огню. Иранские правители того периода принимали в этот день подарки от покоренных народов. Огни разжигались повсюду, начиная с самого высокого места на крышах домов и кончая свечами на праздничных столах. В настоящее время эти обычаи частично сохранились. 
Так в некоторых районах Азербайджана «на всех холмах разжигаются костры». Люди становятся в круг вокруг огня и исполняют фольклорные песни. Свечи также являются атрибутами праздничных столов в день «Новруза» и предшествующих ему дней.

Аналогичные традиции сохранились в Иране и Средней Азии. Например, Негмати А. Н. пишет, что жители Самарканда и окрестных селений в высшей степени торжественно отмечают наступление последнего вторника накануне Нового Года по персидскому календарю (Новруз). После захода Солнца народ разжигает костры, поет песни, играет на национальных инструментах. Под звуки бубна они организуют факельное шествие к окраине реки и там устраивают празднества. Они прыгают через разведённые ими костры и купаются в реке. Более зажиточные таджики в этот день организуют совместные трапезы для малоимущих сограждан. Прыгая через костры, они желают от природы обильного урожая, и ищут защиты от злых духов {культ предков}.     Прыгают через костёр даже женщины с грудными детьми, надеясь, что этим они в течение года будут избавлены от напастей и несчастий {оккультно – это может давать очищение ауры}

* Культ предков. В день Новруза древние индоарии поминали так называемых «фраваши» –   “духов” усопших предков. Этот обычай позднее был заимствован зороастризмом, который стал официальной религией Ирана. Один из семи основных праздников зороастрийцев «совпадал с концом зимы и преддверием весны и переходил в праздник поминания душ предков (Новруз). Он приходился на ночь накануне весеннего равноденствия»

* Культ зарождения жизни. В настоящее время сохранились и другие атрибуты этого зороастрийского праздника. Например, зороастрийцы наполняли сосуды семенами пшеницы или ячменя, заливали их водой, а затем, когда они прорастали, относили их домой, и ставили в особое место. Точно также в настоящее время оставляют на прорастание семена злаков к празднику в Азербайджане, Иране и Средней Азии. На праздничный стол зороастрийцы ставили крашеные яйца – символ зарождения жизни и специфические сладости. Они присутствуют на праздничных столах и в настоящее время {как на Пасху}.

* Праздник Новруз и исламская доктрина
«… Как видно из приведенного выше краткого обзора сущности и истории происхождения праздника Новруз, он имеет доисламское происхождение и его философия, а также обрядность не имеют к исламской религии никакого отношения. Несомненно, что помимо иранских национальных компонентов в этот праздник были привнесены и языческие тюркские обряды. Дело в том, что в древнейшие времена тюрки (туранцы) и иранцы имели непосредственные культурные контакты, которые продолжаются до сегодняшнего дня. Сведения об этом содержатся и в Авесте (Ард-Яшт 17:38). Более того, исторические корни (языческое и зороастрийское прошлое) и натурфилософская сущность этого праздника находится в противоречии с Исламом, сущность которого заключается в строгом единобожии и отрицании преклонения перед природными силами…
…можно заключить, что с точки зрения исламского вероучения введение ритуалов и праздников неисламского происхождения в религию не допускаются, хотя такие попытки, на примере Новруза, в истории отмечались и отмечаются. Это явление имеет место в связи с тем, что некоторые люди пытаются приспособить привычные им национальные традиции своих народов под исламское вероучение, которое по своей сути наднациональное. Например, это отмечается в сборнике "Мусульманские праздники": "Персо-язычные народы отмечали Новруз с особой торжественностью, а затем этому празднику придали исламскую окраску".
В заключении необходимо отметить, что все попытки некоторых людей представить Новруз или другие неисламские праздники как мусульманские лишены какой-либо научной или исторической основы. Кроме того, согласно положениям Исламского вероучения, приведенные в данной статье, делать это категорически запрещается. Подобные попытки оказывают негативное воздействие на саму идею универсальности Исламской религии, ее всеобщности, глобальности и представляют собой попытки представления этой мировой религии в узких рамках своих национальных и племенных воззрений.»
* Обсуждение
Таким образом, говоря о Новрузе, мы  должны признать, что речь идет о культурном наследии широкого спектра народов Азии и Европы, в той или иной мере восприявших влияние древней иранской культуры, которое относится к различным аспектам празднования дня весеннего равноденствия; по форме – как начала нового годового цикла, который впоследствии, при введении календарей, стал соотноситься и с началом календарного года, а в ритуальном отношении – с теми же культами, которые приняты для празднования этого кардинального дня года у иных культур: в первую очередь – с культами огня и воды (возжигание костров и прыжки через них, купание в водоемах), а также с культами предков и зарождения жизни. В отношении мирового распространения этого культа показательно использование у христиан на Пасху, также соотносимую с днем весеннего равноденствия, того же символа плодородия – крашеных яиц. 

7.26.6.2.7. Славянские солнечные праздники
* Купала

Купала, Купало (рус., бел. укр.) – название дохристианского восточнославянского праздника, который по времени соотносится с летним солнцестоянием, а по содержанию – с культом плодородия; по одной из версий это также имя божества. 
С введением христианства церковь начала искоренять прежние праздники, присвоив важнейшим из них, которые продолжали оставаться популярными в массах, новые названия и атрибуты. В частности, к ним относятся Купала и Коляда, которые стали связываться с рождеством: первый – Иоанна Крестителя, а второй – Христа. Соответственно, изменились и названия праздников. 

Таким образом к исходному названию летнего народного праздника языческого происхождения – Купала (или Купальская ночь) – добавилось имя Иван и праздник стал называться Иванов день или Ивана Купала.
Аналогичный праздник в дохристианский период существовал и в Западной Европе, а также – в Византии и у зороастрийцев, у которого сохранилось название Midsummer (Середина лета), и он также был назначен днем рождества Иоанна Крестителя, в связи с чем национальное название праздника в разных странах в настоящее время также связано с именем Иоанна Крестителя. 

Таким образом, старинная традиция отмечать этот день отмечается по всей Европе, причем во многих странах этот праздник является не только церковным, но и общенациональным.

* Астрономическая ассоциация. Большинством исследователей обрядность праздника (в восточной и западной версиях) связывается с летним солнцестоянием. 

При этом церковь соотнесла рождество Иоанна и Христа к солнцестояниям: дата Рождества Иоанна Предтечи была вычислена на основе евангельского свидетельства о 6-месячной разнице в возрасте между Иоанном и Христом. Праздник “оказался” близок к летнему солнцестоянию, поскольку Рождество Христово было приурочено к зимнему. Таким образом, под знаком Христа солнце (и длина светового дня) начинает возрастать, а под знаком Иоанна – умаляться. Церковные интерпретаторы, например Августин или Иаков Ворагинский, использовали эту солярную символику как служебный инструмент для передачи теологической доктрины, в то время как в фольклоре языческие аналогии оказались глубже.
Но поскольку церковь жила по юлианскому календарю, а затем католичество перешло на григорианский календарь, возник сдвиг между датами праздника и днями солнцестояний. Так как Русская православная церковь живёт по юлианскому календарю, день Рождества Иоанна Предтечи приходится на 7 июля нового стиля, поэтому в России праздник потерял астрономическое соответствие солнцестоянию. Строгого соответствия нет и в странах григорианской датировки – Иванов день там отмечают 24 июня. Но все же первичное соотнесение этих дней с солнцестояниями сохраняется в их оппозиции дням Рождества – 7 января и 25 декабря, соответственно.

* Церковная интерпретация названия праздника. Богословы считают, что название Иван Купала имеет народно-христианское происхождение и является славянским вариантом имени Иоанн Креститель, поскольку эпитет Иоанна – переводится с греческого как «купатель, погружатель» (греч. Βαπτιστής). 
* Прямые аналогии. Но такое же название праздника было обусловлено и собственно славянскими представлениями: праславянское kǫpati обозначало ритуальное омовение, очищение, которое было присуще не только славянам, но и другим народам Европы и осуществлялось не в купели, а в открытых водоёмах. Полагают, что и по этой причине день Купалы, отмечавшийся на летнее солнцестояние, был соотнесен с рождеством Иоанна Крестителя в дополнение к тому, что этот день противостоит зимнему солнцестоянию, соотнесенному с Рождеством Христа. 
* Языческая суть праздника. Вместе с тем, несмотря на все попытки придания этому празднику церковную значимость, по всей Европе его обрядность остается языческой, поскольку общими чертами праздника летнего солнцестояния в Европе является складывание костров, купание в водоемах, гадания и др., причем на природе, а не молитвы в церкви. Что касается “ритуальных” купаний в водоемах, типичных для этого праздника, то они ночные и сексуальные, явно языческие и без всяких священников – о каком христианском таинстве здесь может идти речь? Церковная концепция притянута явно неадекватно. А что касается огня и воды, то их использование типично и для других дохристианских солярных праздников. Поэтому с раннего средневековья и до наших дней церковь осуждает обряды этого праздника, называя их “бесовскими”: 

Празднование новомесячий возжиганием костров и прыжками через них осуждает ещё 65-ое правило Трулльского собора (692 г.), приводя в пример языческие обряды ветхозаветного царя Манассии. Феодор Вальсамон (XII век) в своём комментарии к этому правилу детально описывает языческие аспекты празднование Рождества Иоанна Предтечи константинопольцами.

На Руси со времён Средневековья обряды и игрища этого дня тоже считались бесовскими и запрещались. В Послании игумена Спасо-Елиазарова монастыря (1505) к псковскому наместнику обличается «языческое» буйство жителей Пскова в ночь на Рождество Иоанна Предтечи.

В «Стоглаве» (сборнике решений Стоглавого собора 1551 г.) также осуждается разгул купальских празднеств, который возводится к эллинскому язычеству.
Но, несмотря на однозначное осуждение купальских обрядов, поселяне очень стойко держались традиций. Ещё в XVIII веке Никодим (Кононов) писал: «Народ издавна привык и не скоро оставляет эти “купальские” обычаи, а ревностным священникам приходилось терпеть и обиды. Ольшанский, напр., священник Потап чуть не был избит сотником за эту ревность. Наговоры, заговоры … все это было в большом ходу среди насельников белгородской епархии.»

Современные представители Русской Православной Церкви по-прежнему выступают против некоторых обычаев праздника. Так, в 2013 г., по просьбе РПЦ, празднование Ивана Купалы и Дня Нептуна было запрещено в Россошанском районе Воронежской области.
* Ассоциации Купалы с божеством. Иногда высказывается мнение о том, что празднику Купала соответствовал бог плодородия с тем же именем.

Так, Якоб Гримм (1835) отмечает, что русские использовали слово купала для обозначения ритуальных костров, которые они жгли на летнее солнцестояние, а также что некоторые объясняли это слово как имя Купалы – бога плодородия. 

Многие ученые также утверждают, что хотя слово купала (купало) в наше время обычно рассматривается как производное от “купание”, это – не производное от Иоанна Крестителя, а имя дохристианского славянского божества, произошедшее от иного корня. Так, соответственно исследованиям В.В. Иванова и В. Торопова, имя Купала происходит от того же индоевропейского корня, что и имя Купидона (лат. Cupido – греческого Эроса), римского бога любви, означающего “страсть” или “желание”. М.В. Ломоносов говорит  [52] о том, что:

«Купалу, богу плодов земных, соответствующему Цересе и Помоне, праздновали перед началом сенокоса и жатвы в двадцать четвертый день июня {т.е. на летнее солнцестояние}. Остатки сего идолопоклонства толь твердо вкоренились, что и поныне почти во всей России ночные игры, особливо скакание около огня, в великом употреблении; и святая Агриппина, которой тогда память празднуется, по древнему идолу проименована от простонародия      Купальницею {ниже – Аграфена Купальница}.» [52] {продолжение – см. Коляды}

Церера – древнеримская богиня, покровительница урожая и плодородия. В Греции ей соответствует Деметра, богиня плодородия, покровительница земледелия, одна из наиболее почитаемых богинь олимпийского пантеона. Помона – римская богиня древесных плодов и изобилия

Отрицающая это точка зрения утверждает, что впервые божество «Купала» упоминается в поздней Густинской летописи (XVII век), и является плодом недоразумения: летописец, зная о «бесовских игрищах» на Ивана Купалу, принял название праздника за имя языческого бога. Впоследствии это недоразумение было повторено переписчиками, а затем и ранними исследователями славянской мифологии, в результате чего в славянском пантеоне появилось новое «божество». На деле же Купала божеством никогда не являлся и мог появиться в народных представлениях лишь как фольклорная персонификация праздника, отразившаяся, к примеру, в песнях.
С эзотерической точки зрения можно допустить, что празднику Купалы вполне мог покровительствовать некий гений стихий, а как его называть – божеством или духом природы – дело второе. 

* Обряды праздника
Обряды праздника Купалы в целом – те же, что и у других народов Европы.
* Вода. Обязательным обычаем Купалы было массовое купание: с этого дня из рек выходила вся нечисть, поэтому вплоть до Ильина дня можно было купаться без опасений. Кроме того, вода Иванова дня наделялась живительными и магическими свойствами. В местах, где существовал запрет на купание в реках (из-за русалок), купались в святых источниках. 

Разновидностью обрядового умывания было хождение по утру на «ивановскую росу». Ей приписывалась особая магическая сила. Сумевшие собрать такую росу женщины использовали её для увеличения надоев молока и в других магических целях.

* Огонь. Главная особенность купальской ночи – очищающие костры. По преданию, в эту ночь вода может “дружить” с огнём, и их союз считается природной силой; его символом являются костры по берегам рек (в Финляндии – даже костры на плотах {( 7.26.6.2.1}). 
Для костра сооружалась высокая пирамида, над которой возвышался шест, на него насаживали колесо, смоляную бочку, череп коня или коровы и т. п. Символ высокого шеста, с установленным на нём колесом, в целом соотносился с универсальным образом мирового дерева и солнцеворота.
Костры разжигали поздним вечером и жгли чаще всего до утра. В разных традициях имеются свидетельства о требовании разжигать купальский костёр непременно «живым огнём», добытым трением; кое-где огонь от этого костра несли домой и разводили новый огонь в очаге. 
Вокруг костра водили хороводы, плясали, пели купальские песни, через него прыгали: кто удачнее и выше прыгнет, тот будет счастливее. Девушки прыгают через огонь, «чтобы очистить себя и предохранить от немочей, порчи, заговоров». 
К огню должны были выйти все женщины села, так как не пришедшая подозревалась в ведьмарстве. В Полесье женщину, не пришедшую к купальскому костру, молодые люди называли ведьмой и высказывали в её адрес проклятья, а также дразнили. Девушку, не перепрыгнувшую через костер, называли ведьмой; её обливали водой, хлестали крапивой, как не прошедшую «очищения» купальским огнём. На Киевщине нечестная девушка (потерявшая девственность до свадьбы) не имела права прыгать через костёр на Ивана Купалу, так как она тем самым осквернила бы его.

На Украине и в Белоруссии девушки и парни, взявшись за руки, прыгали попарно через огонь. Если во время прыжка их руки останутся вместе, то считали, что это явная примета их будущего брака; то же, если вслед им полетят искры. Для защиты от колдовства на Гомельщине парни на руках качали девушек над купальским костром. Молодёжь и дети, напрыгавшись через костры, устраивали шумные весёлые игры и бег наперегонки. Обязательно играли в горелки.
Как вариант костра использовалось Купальское деревце.
Помимо костров, в некоторых местах в Купальскую ночь поджигали колёса и смоляные бочки, которые затем скатывали с гор или носили на шестах, что совершенно очевидно связано с символикой солнцеворота (т.е. солнцестояния).

* Купальский венок Купальский венок был обязательным атрибутом игрищ. Изготавливался из свежей зелени и диких цветов до начала празднования у костра. Обрядовое употребление купальского венка связано также с магическим осмыслением его формы, сближающей венок с другими круглыми и имеющими отверстия предметами (кольцом, обручем, калачом и т. п.). На этих признаках венка основаны обычаи доить или процеживать молоко сквозь него, пролезать и протаскивать что-либо через венок, смотреть, переливать, пить, умываться сквозь него. Кроме того, в Иванову ночь часто гадали при помощи венков, опущенных в реку: если венок поплывёт, это сулило счастье и долгую жизнь или замужество.

* Лечебные и магические травы. Характерная примета Ивана Купалы – многочисленные обычаи и предания, связанные с растительным миром. Травы и цветы, собранные до рассвета, кладут под Иванову росу, высушивают и сберегают их, считая такие травы более целебными. Ими окуривают больных, борются с нечистью, их бросают в затопленную печь во время грозы, чтобы предохранить дом от удара молнии, употребляют их и для разжигания любви или для «отсушки».

На Русском Севере накануне – в день Аграфены Купальницы топили бани, в которых мылись и парились, заваривая собранные в этот день травы. И вода, и травы в Иванов день наделялись магической силой, поэтому их использование должно было наделить человека жизненной силой и здоровьем. Ивановскими вениками пользовались в течение года.

* Защита от нечистой силы. Для защиты культурного пространства от нечистой силы в купальскую ночь, считавшуюся временем, когда нечистая сила была особенно опасна, славяне использовали различные защитные ритуалы.

Чтобы ведьмы не «отобрали» у коров молоко, русские втыкали освящённую вербу на пастбищах, на Украине хозяин втыкал осиновые колышки во дворе. В Полесье вешают на ворота хлева крапиву, рваные мужские штаны или зеркало. В Белоруссии с помощью осиновых веток и колышков защищали не только скот, но также и посевы. Для защиты от нечистой силы принято также втыкать острые и колющие предметы в стол, окна, двери и т. п. {оккультно, острый предмет может негативно воздействовать на сущностей тонкого Плана}. У восточных славян при входе в дом ведьмы и т. п. снизу в стол втыкали нож, чтобы помешать ей выйти из дома; у южных славян нож или ветки боярышника, воткнутые в дверь, оберегали от вампира или моры. В купальскую ночь восточные славяне в окна и двери домов и хлевов втыкали снаружи косы, вилы, ножи, а также ветки определённых деревьев, защищая «своё» пространство от проникновения нечистой силы.

Чтобы защитить себя от нападения ведьм, следует класть на пороге и на подоконниках крапиву.
По широко известным славянским поверьям, корень плакун-травы, выкопанный накануне Ивана Купалы, был способен обезвредить чары колдунов и ведьм; с помощью этого корня можно было изгнать бесов из одержимых и бесноватых.
* Ритуальные бесчинства. В купальскую ночь, как и в одну из ночей на зимние святки, у восточных славян {как и у некоторых народов Западной Европы} часто совершались ритуальные бесчинства молодёжи: крали дрова, телеги, ворота, затаскивали их на крыши, подпирали двери домов, замазывали окна и т.п.

Характер этих действий и прежде всего такие их элементы, как воровство, переворачивание, разбрасывание, разрушение, сжигание, перегораживание дороги и др., не оставляют сомнения в их сакральной функции и заставляют относить ритуальные бесчинства к категории охранительных и очистительных обрядов. Перечень мест, куда относят краденые предметы: на соседние дворы, на улицу, в реку, на кладбище, на крышу, на дерево, на грушу, в огонь, – поразительно близок к локативам в обрядах проводов или изгнания нечистых духов и персонажей (зимы, масленицы, ведьмы, русалки и т. п.).

* Молодёжные игры как правило, были связаны с любовно-брачной тематикой: «горелки», «ящер», «пятнашки», «коршун/ворон», игры с мячом (игры с мячом во время качания на качелях – с.-рус. «мячевуха», «в барыши»).
* Жертвоприношения – первые созревшие плоды – приносились духам природы и предков.

* Поговорки и приметы отражают значение и иные аспекты указанных выше ритуалов. 
* Коляда

Так же как и Купала, первоначально Коляда под различными именами являлась широко распространенным в Европе солярным праздником, относившимся к зимнему Солнцестоянию; об этом, хотя и косвенно, говорит этимология этого названия, которое соотносится с кругом или по кругу идущим (Д. Щепкин – от колед), с колесом (Н. Костомаров – от коло), с зажжённым пнем (П. Бессонов - колода). Соответствующие слова балтийских языков заимствованы из славянских.

Но после того, как церковь, следуя широко распространенной в мире концепции умирающего и воскресающего бога {( 7.26.6.1} “вычислила” дату рождения Христа и объявила это время Рождеством Христовым, произошло смешение культов, выразившееся в том, что празднику стали сопутствовать как атрибуты христианства, так и исходные языческие обычаи, которые никоим образом с Рождеством не связаны, и даже противоречат церковным догмам. 
Но несмотря на то, что праздник стал называться Рождеством, и по тем же причинам что и Купала – отмечаться 25 декабря и 7 января, за тысячелетний период   обряды коляды во многом сохранились, как и само название, хотя в наши дни практически никто не упоминает о языческих корнях этого праздника, пытаясь замаскировать миф об умирающем и воскресающем боге многочисленными объяснениями того, что традиции Коляды возникли с началом празднования Рождества, хотя совсем непонятно (как и в случае Купалы), как могли ряженье, гадания и т.п. обряды вырасти из церковных канонов. 

Тем не менее, еще несколько столетий назад Ломоносов, описывая дохристианские праздники, прямо указывает на солярный характер Купалы (см. выше) и Коляды, соотнося их с летним и зимним солнцестояниями, а также на один из главных его атрибутов – ряженье, характерное для дохристианских обрядов многих народов Европы:

«Отстоянием полугодичного времени {т.е. на зимнее солнцестояние} почиталася Коляда, праздничный бог, декабря в 24 число... Употребительные ныне между христианами около сего времени на празднество рождества христова игрища, в личинах и в отменном платье,  едва ли не оттуду происходят, ибо по деревням и поныне Коляду в плясках и песнях         возглашают. И хотя сие приводят в сомнение иностранные народы тем же с нами обычаем, не зная Коляды ниже́ по имени…» [52] {начало цитаты – см. Купала}
По сути, лишь вскользь упоминается о высокой стойкости обрядов, отмеченных чертами языческой древности, которые символизируют чествование новорождённого Солнца.

Как праздник в честь рождения Солнца, Коляда́ еще и в наши дни в некоторых местах России   сопровождается разведением костров (также – у сербов и хорватов, скандинавов, французов, англичан, кельтов, осетин и других народов).

К Коляде повсеместно приурочены очевидно не церковные ритуалы: ряженье с использованием шкур, масок и рогов, шумные карнавальные пляски в домах и на улицах, хождение по домам с пожеланием урожая и процветания, посевание (обрядовое посыпание зерном) и колядование, колядные песни, одаривание колядовщиков, молодёжные игры, разнообразные гадания и жертвоприношения (обрядовое употребление хлеба, каши и др.)
Поэтому неудивительно, что сравнение новогодних и святочных празднеств новоевропейских народов с праздниками греко-римскими обнаруживает не только сходство названий, но и     совпадение ряда обрядов. Разбираясь в сложном комплексе святочных обрядов и песен новоевропейских, этнографы и фольклористы вскрывают элементы, восходящие к ритуалам магии и местных культов, включая элементы, заимствованные из греко-римской культуры, причем как в эпоху дохристианскую, так и позднее, в причудливом сочетании «языческого» и христианского.

* В настоящее время, тем не менее, многими представителями канонической науки и церковью Коляда рассматривается как славянское народное название рождественского Сочельника, праздника Рождества Христова, а также Святок от Рождества до Крещения.
7.26.6.3. Солярные праздники кельтов в астрономических настройках Пирамиды Солнца  
7.26.6.3.1.  Кельтские календари
Термин “кельтский календарь” используется для обозначения различных календарей, которые использовались у кельтских народов в различные периоды истории. В настоящее время наибольшую известность получили так называемый «Континентальный кельтский календарь» и «Гэльский (Ирландский) календарь»; их основное отличие состоит в том, что первый – это солнечно-лунный,  а второй – солнечный календарь. Эти календари определяли начало месяцев и сезонов, а также дни праздников.
* Континентальный кельтский календарь (Celtic calendar)
Континентальный кельтский календарь из Колиньи (Франция) возможно, старейший кельтский солнечно-лунный ритуальный календарь. Он датируется вторым веком нашей эры, когда Рим учредил использование юлианского календаря на территории подконтрольной Галлии. 
Физически, он состоит из бронзовых фрагментов, расположенных на большой пластине, и покрыт письменами на галльском, выполненными с помощью латинского алфавита и цифр.
Считают, что астрономический формат данного календаря может быть гораздо древнее, чем сам календарь из Колиньи, потому что, как правило, календари ещё более консервативны, чем обряды и культы. Дата его появления неизвестна, но сравнение континентального кельтского и островного кельтского календарей позволяет предположить, что некоторые ранние его формы могут датироваться протокельтскими временами, приблизительно 800-ми годами до н. э. 

По сути, этот календарь является лунным, поскольку каждый месяц начинается с одной и той же лунной фазы, а значит счет идет по синодическим месяцам. 

Синодический месяц – промежуток времени между двумя последовательными одинаковыми фазами Луны (например, новолуниями). Продолжительность непостоянна; среднее значение составляет 29.53 средних солнечных суток, действительная длительность синодического месяца отличается от среднего в пределах 13 часов.

Но эти месяцы на несколько дней короче средней длины месяца тропического года, составляющей 1/12 длительности тропического года, т.е. около 30.44 средних солнечных суток. Поэтому   лунные месяцы не привязаны к сезонам (в частности – к кардинальным точкам). 

Чтобы устранить нарастание этого расхождения, для синхронизации 12-месячного солнечного календаря с лунными месяцами каждые 2 ½ года добавляется дополнительный месяц.        Поэтому данный календарь регистрирует пятилетний цикл из 62 лунных месяцев, которые, предположительно, начинались с полной Луны. 
Сделано ли это из культовых или практических соображений неизвестно.

В этом отношении Континентальный кельтский календарь хотя и привязан к Солнцу, но его   “календарные” даты напрямую не соотносятся с датами солнечного календаря, то есть  с  положением Солнца, в частности – с кардинальными точками.
* Гэльский (Ирландский) календарь
Гэльский (или Ирландский) календарь (Gaelic или Irish calendar) использовался, как полагают, в основном в Ирландии, но праздники, которые определяют его ключевые даты, присущи и    другим кельтским народам. Этот календарь и праздники популярны и в наши дни. Его основной особенностью является то, что первое число каждого из четырех месяцев, определяющих начало 3-месячных сезонов (времен года), задавался одним из четырех праздников, день которого от года к году сохранял свое положение относительно равноденствий и солнцестояний. 

Это позволяет утверждать, что данный календарь был основан на отслеживании истинного положения Солнца на Эклиптике, хотя по неизвестной нам причине этому факту в современных исследованиях не было уделено должного внимания, в связи с чем даты этого календаря в настоящее время интерпретируются неадекватно. Этот вопрос мы и рассмотрим более подробно. 

Даты гэльского календаря зависели от четырех праздников, которые по форме связывались с определенными положениями Солнца на эклиптике, а по сути несли в себе определенный эзотерический смысл. В этих условиях очевидно, что отслеживание этих положений могло быть прерогативой только людей посвященных в оккультные и астрономические знания, то есть друидов.
Но вследствие гонений на друидов и их веру вначале римлянами, а затем – церковью, знания об оккультном значении этих праздников и правилах их синхронизация с Солнцем были утрачены. Тем не менее, соотносимые с этими праздниками даты и ритуалы во многом сохранились, и хотя сейчас они носят экзотерический характер, их эзотерическая подоплека просматривается вполне отчетливо, во многом благодаря тому, что астрономические настройки артефактов, соотносимые с этими праздниками, и сопутствующие им ритуалы имеют много общего с аналогичными датами и культами других народов Евразии и даже Америки. Но прежде чем перейти к анализу этих корреляций, рассмотрим основные особенности гэльского календаря.

В целом, в основе этого календаря лежат дни солнцестояния и равноденствия, принятые за центры сезонов; так, весеннее равноденствие считается серединой весны, а летнее солнцестояние – серединой лета, и т.д. Но не они определяют датировку гэльского календаря: ее задают дни четырех основных кельтских праздников, примерно равноудаленных от кардинальных точек, каждый из которых задает первое число месяца, носящего название праздника, причем каждый из этих четырех месяцев открывает сезон (время года) из трех месяцев. В итоге, год делится на 12 месяцев, протяженность и начало которых зависят от дней праздников – Самайна, Имболка,    Белтейна и Лугнасада.
Год начинается с праздника (и месяца) Самайна, приходящегося примерно на 1 – 2 ноября, и      делится на две половины. Первая, “темная” половина года, также начинается с Самайна, а вторая – “светлая” – с праздника (и месяца) Белтейна, приходящегося примерно на 30 апреля – 1 мая. Даты Имболка и Лугнасада в наши дни заданы с большей неопределенностью и приходятся на начало февраля и августа, соответственно. 
В этом отношении Самайн является первым и ключевым днем года – как в календарном, так и в символическом отношении; следом за ним по значимости идет Белтейн.
И хотя основной принцип датировки гэльских месяцев описан, неизвестным остается точное правило выбора дней праздников, в связи с чем даты кельтских праздников в григорианском календаре в наши дни задают по разному, часто относя их к 1 ноября, 1 февраля, 1 мая и 1 августа по принципу кельтской датировки, но эта привязка неадекватна по ряду причин календарного характера, не говоря уже об ошибках выбора дат.
Во-первых, григорианские даты не могут задавать эклиптическое положение Солнца точнее, чем с ошибкой в 1º – 2º, поскольку от года к году среднее положение Солнца на определенную дату изменяется в этом диапазоне. Казалось бы – величина небольшая, но лишь – для бытовых потребностей; если эта погрешность игнорируется при анализе астрономических настроек артефактов (кромлехов, коридорных курганов и др.), то мы лишаемся возможности идентификации истинной точности этих настроек и значимости определяемых ими положений Солнца. 

Во-вторых, как показывает анализ исторических текстов, и это имеет принципиальное значение, “кельтский день”, рассматриваемый как сутки, у кельтов начинался с заходом Солнца и завершался заходом Солнца следующего светового дня. Также и празднование кельтских праздников начиналось с заходом и продолжалось световой день, т.е. происходило в течение одного кельтского дня, тогда как в григорианском календаре этому периоду соответствуют две даты.

В современной литературе это отражается в том, что день кельтского праздника указывают григорианской датой, относящейся к световой части кельтского дня, в лучшем случае отмечая, что праздновать начинали с вечера предыдущего григорианского дня (заметим, что аналогичная традиция сохранилась и в отношении многих солярных праздников различных народов Европы, которые начинают праздноваться с вечера; например – Купала и Коляда).

Иногда эту ситуацию отражают дефисом, указывая, например, что Самайн приходится на 1 – 2 ноября. Но аналогичный дефис используется и для указания различных дат, на которые выпадает соответствующий кельтский праздник. 
Поскольку общей договоренности на этот счет нет, то для исключения путаницы условимся, что григорианская дата задает световой день кельтского праздника, а даты с дефисом – соответственно второй ситуации – интервал дней, на которые этот кельтский праздник может выпадать. Отметим,  что обе эти формы дают примерно одно и то же значение для средней долготы Солнца. Там где речь идет о кельтских днях, будем оговаривать даты более конкретно.   
В итоге получаем, что Гэльский календарь является Солнечным, поскольку его даты соотносятся с положением Солнца на эклиптике. Длительность года в этом календаре практически точно равна длине тропического года, поскольку его первый день выбирается для фиксированной долготы Солнца, а дни праздников определяются истинным Солнцем в том смысле, что соотносимая с ними средняя долгота Солнца от года к году варьируется в пределах 0.5º, т.е. задается с максимальной точностью дискретизации долготы Солнца в течении суток одним (средним) значением. Этот предел 0.5º соответствует максимальным отклонениям Солнца от среднего значения в течение суток, которое для кельтского дня примерно соответствует времени восхода Солнца. Напомним для сравнения, что для григорианского дня средняя долгота Солнца берется на полдень, и от года к году она варьируется в диапазоне 1º – 2º.
Сказанное относится и к “будним” дням, идущим после праздников, которые не затронуты високосными поправками, которые неизбежно должны были присутствовать в гэльском календаре, поскольку длительность тропического года не определяется целым числом дней {( 7.26.6.1.1}.
7.26.6.3.2.   Ключевые кельтские праздники, задающие даты Гэльского календаря
* Самайн
Самайн (англ. Samhain гэльск. Samhuinn; ирл. Samhain): в популярном понимании – кельтский праздник окончания уборки урожая и начала зимы; в хозяйственной жизни он определял время, когда скот уводили с летних пастбищ и производили забой скота на зиму.

В календарном отношении – день начала одноименного месяца, соответствующего ноябрю, а также первый день года и его “темной” половины; в оккультном смысле – связывает с миром иным. Вместе с Белтайном, Имболком и Лугнасадом входит в образует четыре кельтских праздника времен года, которые отмечались в Ирландии, Шотландии и на о-ве Мэн.  
Празднуется с захода Солнца 31 октября до захода Солнца 1 ноября; при этом ночь 31 октября на кельтских языках означает “ночь Самайн”, а день 1 ноября – “день Самайн”. Но иногда день Самайна относят и ко 2 ноября. 

Праздник имеет дохристианское происхождение и упоминается в самой ранней ирландской литературе. Многие важные события, отраженные в мифологии Ирландии, происходят или начинаются на Самайн.

* Оккультные аспекты Самайна
Ирландская мифология, как это было принято у кельтов, передавалась изустно. В средние века их предания были записаны монахами, которые многие из них частично христианизировали, частично исказили суть. Тем не менее, известно достаточно, чтобы убедиться в том, что их культы имели как эзотерическую основу, так и экзотерические аспекты, общие для других народов Европы.   

Как и на остальные три сезонные праздника (Белтейн, Имболк и Лугнасад), на Самайн проводились большие торжества, которые включали как ритуалы, имевшие очевидной оккультное содержание, так и народные культы, в которых от исходных ритуалов сохранились лишь внешние формы.

* Солярное божество. В соответствии с рукописью «Annals of the Four Masters», написанной монахом, в древней Ирландии Самайн ассоциировался с богом под именем Кром Круач. 

Кром Круач (Crom Cruach), позднее – Crom Dubh. Древнее божество, поклонение которому со временем перешло в почитание св. Патрика. Описание его образа – как золотой фигуры в окружении 12 каменных или бронзовых фигур понимается как Солнце, окруженное знаками Зодиака, что относит его к божествам солярного ряда.{Да и сам праздник – по солнечному календарю}. Упоминание в поэме Dinsenchas (12 век) о пожертвовании в обмен на молоко и зерно говорит о том, что он имел и функцию бога плодородия.
* Огонь, магия и целительство. Как и на Белтейн, на вершинах холмов зажигались ритуальные костры, которые, как {справедливо} считалось, имеют очищающее и защитное действие, вокруг которых проводились специальные обряды, по сути преследовавшие различные оккультные цели.   

Так, через костры прыгали люди, или же проходили между двумя рядом стоящими высокими кострами. Часто между близко расположенными кострами также проводили скот. Данный ритуал обозначал очищение огнём. Горящие угли из костров брали домой (как на Пасху).

И в наши дни эта традиция живет в некоторых районах Шотландии, Уэльса, Ирландии и о-ва Мэн.

* Предсказания. С древнейших времен важный аспект праздника составляли гадания, причем в некоторых сельских районах они сохранились до нашего времени. Во многих районах Шотландии, Ирландии и Уэльса существовало много различных ритуалов с целью предсказания будущего собравшихся, в особенности – смерти и брака. 

Костры также использовались в ритуалах ворожбы. Для этого, например, еще в 18 столетии в Шотландии, Бретани и Уэльсе использовался круг камней вокруг костра, которые представляли людей. На основе рисунков, оставляемых огнём на костях животных, Друиды предсказывали будущее. 

* Связь с тонкими планами. Соответственно ирландской мифологии, на Самайн, как и на Белтайн, открывались двери в мир иной, что позволяло разного рода духам и душам мертвых приходить в наш мир. В предании “The Boyhood Deeds of Fionn” говорится, что Ши (волшебные курганы или порталы в мир иной) «всегда открыты на Самайн». 
Согласно Оксфордскому словарю, Самайн был праздником одновременно для всех народов Британских островов и прочно ассоциировался со смертью {миром иным} и сверхъестественным. 
Вообще Самайн рассматривался как период “снятия порогов”, когда сущности из мира иного Ши  (феи, эльфы и др.) с большей легкостью могли попасть в наш мир. Бытовало мнение, что для благополучной зимовки обитателей этого мира на Самайн следовало умиротворять; для этого им подносилась еда и питье.   

Сид, правильно: Ши (ирл. Sídhe, мир; Aos Sí – «люди курганов») – название мира иного, а также сверхъестественной расы в ирландской и шотландской мифологии, сходной с феями, эльфами и т.п. существами, которые живут под землей в волшебных курганах (поэтому – это также и название курганов), в западном море, или в невидимом мире, сосуществующем с миром людей; в этом смысле – мир иной всюду {т.е. в тонких Планах}, это – «тень» Ирландии. Этот мир описан в “Книге захватов” как параллельная нам  вселенная, в которой сиды ходят между живыми. В широком смысле о них говорят как о предках {т.е. элементариях}, духах природы {т.е. гениях стихий и элементалях}, богах и богинях, которые, как правило, отличались необычайной красотой.

Обычно Сид и реальный мир отделены друг от друга непроницаемой для человека преградой. Но сами сиды вольны покидать Мир иной и забирать с собой людей, кроме того, два мира сближаются в ночь с 31 октября на 1 ноября, во время кельтского праздника Самайна. Туман также является «пороговым» состоянием; в густом тумане два мира сближаются и переплетаются один с другим, поэтому в сказочных историях иногда волшебные существа появляются из тумана или таинственной дымки. {заметим, что это описание описывает оккультную суть вопроса вполне адекватно}

* Народные культы
Ряженые и обход домов за подарками также были атрибутом Самайна в Шотландии, Ирландии, Уэльсе и на о-ве Мэн как минимум с 16 века. Ряженые ходили от дома к дому, часто исполняя песни или стихи за вознаграждение (обычно – за продукты), устраивали розыгрыши, причем костюмы и маски часто имитировали сидов. Также собирали угощения для подношения сидам и празднования Самайна, и дрова – для костра. Отметим, что ряженье характерно и для других народов, причем на различные праздники, в том числе – у славян.
Гайзинг (Guising) – традиция в Шотландии и Ирландии, имеющая место и в других странах Европы, состоящая в том, что дети, одетые в разные костюмы, часто – устрашающие, ходят от дома к дому за получением подарков в виде еды, монет, яблок, орехов и др. Позднее, когда Самайн стали праздновать как Хэллоуин, стал замещаться термином Trick-or-treating, букв. «Неприятность или угощение», когда дети в костюмах (чаще монстров, но не обязательно) с той же целью ходят от дома к дому с вопросом «Шутка (злая) или угощение?» (англ. Trick or treat?). «Неприятность» (trick) означает шуточную угрозу причинить зло хозяину дома или его имуществу, если он не даст детям угощения.
Мифы говорят, что прием алкоголя был частью празднования, и всякое предание, в котором говорится о пьянстве, происходит на Самайн.
* Индийский аналог
Дива́ли (Diwali), также известен как Дипавали (Deepavali) – главный индийский и индуистский праздник. Фестиваль Дивали является наиболее значительным в индуизме, и близких ему по духовному содержанию сикхизме и джайнизме; отмечается и некоторыми буддистами. 
Дивали отмечается как «Фестиваль Огней» и символизирует победу света над тьмой, знания над незнанием, добра над злом, и надежды над отчаянием, и в знак этой победы повсеместно зажигаются свечи и фонарики. Главная тематика декораций фестиваля – светящиеся фонарики, огни, фейерверки и зажжённые свечи, украшающие статуи животных и богов. 
Во время Дивали отмечают многие события: убийство Кришной сеявшего хаос демона Наракасуры, усмирение им гордыни Индры, победа аватары Вишну Ваманы над асуром Бали и др.

В современной Индии Дивали принято считать праздником нового года, хоть он и имеет разные толкования в различных регионах страны.
Подготовка к празднику и ритуалы обычно продолжаются пять дней, но главное празднество происходит в самую темную ночь – на новолуние индийского солнечно-лунного месяца Картика. Точнее говоря, праздник длится с 27 числа месяца ашвина до 2 дня месяца картика. Поэтому в григорианском календаре ночь Дивали, в зависимости от года, приходится на конец октября – начало ноября. И в этой концентрации средней даты на 31 октября – 2 ноября, как и в аспектах праздника, просматривается его сходство с осенними праздниками индоевропейских народов, в том числе – с Самайном кельтов и Kekri финнов. И это сходство не случайно ввиду общности в  учениях друидов и индуизма {( 3.4.1.3} 

* Церковная интерпретация и появление Хэллоуина
Традиционно считается, что восприятие Самайна как тёмного языческого праздника, связанного с мёртвыми, обязано своим появлением христианским монахам X–XI веков, писавших о нём спустя примерно два столетия после утверждения Дня всех святых и примерно через 400 лет после принятия Ирландией христианства. В то же время уже в VIII веке День всех святых начинает постепенно замещать Самайн; благодаря взаимопроникновению гэльских традиций и католических обрядов начинают формироваться первые зачатки будущего Хэллоуина.

С принятием христианства Самайн трансформировался в День всех святых, празднующийся 1 ноября, после которого, 2 ноября, идёт День поминовения. Предшествует же этим церковным праздниками ночь с 31 октября на 1 ноября – Хэллоуин.

Хэллоуин (англ. Halloween, All Hallows' Eve или All Saints' Eve) – современный праздник, восходящий к дохристианской традиции древних кельтов Ирландии и Шотландии празднования Самайна. Отмечается 31 октября, в канун Дня всех святых {т.е. на Самайн}. Ношение костюмов и другие атрибуты Самайна в обрядности  Хэллоуина распространилось на Англию в ХХ веке. Массовая эмиграция ирландцев и шотландцев в сделала Хэллоуин популярным и в Америке. Хэллоуин традиционно празднуется в англоязычных странах, но выходным днём не является. С конца XX века, в ходе процесса американизации и глобализации, мода на атрибутику Хэллоуина возникла также в большинстве неанглоязычных стран Европы и в СНГ. 
Согласно Оксфордскому словарю английского языка, слово «Хэллоуин» впервые упоминается в XVI веке как шотландское сокращение для английской фразы All-Hallows-Even – рус. Вечер всех святых, even – сокращение от evening (рус. вечер); по-шотландски читается как «хэллувин». Так в то время называли ночь перед Днём всех святых. 
* Белтейн
Бе́лтейн (ирл. Bealtaine,  англ. Beltane) – кельтский праздник, чаще всего отмечается 30 апреля, но иногда – 1 мая. Также название аналога месяца “май” в ирландском, шотландском и других гэльских языках, и первый день этого месяца, с которого у кельтов начинается лето. Однако, в литературе чаще указывается только 1 мая, по-видимому в связи с тем, что начало кельтских месяцев, как указано выше, неадекватно соотносят с началом месяцев Григорианского календаря, что и вызвало сдвиг даты Белтейна, как и некоторых других сезонных праздников, задаваемых астрономическими соображениями.

Праздник широко отмечался в Ирландии, Шотландии и на о-ве Мэн. В Уэльсе и многих других странах, населённых кельтами, праздник также существовал, но назывался Галан-Май. 
Считают, что Самайн и Белтейн были важнейшими из всех четырех кельтских сезонных праздников, поскольку служили началом полугодий.
* Оккультные аспекты Белтейна
* Солярное божество. Этому празднику придавалось и особое религиозное значение. Он был    посвящен богу Солнца и плодородия Белену, которому друиды приносили символические жертвы. Существовало поверье, что в дни праздника его можно увидеть спустившимся на землю. 
В древнеирландском языке «tene» – «огонь», корень «bel-», означает «сияющий» или «белый» и связан с именами кельтских богов Белена (Бела) и Белисамы, и таким образом, название праздника можно перевести, как «сияющий огонь», или «Огонь Бела». Во многом празднование Белтейна было сопряжено с почитанием этих двух богов.

Беле́н (Belenos) – Солнечный бог кельтской мифологии, один из древнейших и наиболее почитаемых, которого называли “Сияющий бог”; ассоциировался с огненными праздниками, в частности – с Белтейном. 

Был богом Солнца, света и огня, и в этом плане позднее отождествлялся с Аполлоном, богом солнечного света, предсказаний и др., что указывает на солярный характер божества. Об этом говорит и то, что, подобно Аполлону, в артефактах он ассоциируется с конем и колесницей, в которой перемещал Солнце по небу. Как и Аполлон, он считался богом-врачевателем и особенно почитался как покровитель священных и целительных источников и их духов.

Белисама, или Сирона (Belisama, Bηλησαμα, Belisma или Belesama – в кельтской мифологии богиня озёр, рек, огня, света, домашнего очага, покровительница ремесленников, обрабатывающих металлы, которую Юлий Цезарь связывал с Минервой, Афиной. В ирландской мифологии она являлась дочерью Дагды и покровительницей поэтов {что роднит опять же с Аполлоном – покровителем искусств и пророчества – через трубадуров – разделяют между собой функции Аполлона}.

* Ритуалы Белтейна
* Огонь, магия и целительство. Праздник отмечался разжиганием костров на возвышенных местах, причем считалось, что их пламя, дым и зола имеют очистительные функции. Люди ходили вокруг костров, проходили между кострами или прыгали через пламя или угли для      ритуального очищения. Также между костров проводили скот для его очищения от зимних хворей и защиты в новом сезоне. 
Накануне Белтейна все очаги в жилищах гасились, а по окончанию праздника – разжигались от праздничных костров {что сходно с процедурой передачи огня свечками на Пасху}. 

Все эти огненные ритуалы рассматриваются как действия симпатической магии.

* Стихия воды, магия и целительство. На Белтейн, как и на другие сезонные праздники кельтов, включая Имболк и Лугнасад, часто посещались священные источники – языческие святыни, которые позже стали христианскими, у которых имелись духи-хранители. Такие источники могли обладать целительными свойствами. У них также осуществлялось посвящение в знание.

Приходившие к ним молились о здоровье, обходя источники по часовой стрелке (т.е. по ходу Солнца). Затем оставляли подношения – монетки и др.

В день праздника первая вода из источника считалась особо действенной {как на Крещение}, как и утренняя роса на Белтейн считалась дарующей красоту, сексуальную привлекательность, сохраняющей молодость и излечивающей кожные болезни. На рассвете дня Белтейн девушки катались в росе и мыли ею лица. Ее даже собирали в тазы.

* Стихия земли, магия и целительство. На ритуальном костре готовился напиток из молока, яиц и др. продуктов, часть которого выливалась на землю в качестве воздаяния {духам земли}; также и часть овсяного пирога предлагалась духам для защиты скота.

Считалось, что травы в эту ночь обретают чудесную силу (ср. Иван Купала).
* Связь с тонкими планами. Считается, что в древности праздничные ритуалы были связаны с обрядами друидов для защиты от злых духов, но со временем утратили смысловую нагрузку. 
Помимо астрономической и оккультной связи с Солнцем, а также обращения за очищением к стихии огня и за помощью – к стихии воды, имелись и ритуалы, направленные на прямое взаимодействие с сущностями тонких Планов.

Считалось, что на Белтейн, как и на Самайн, сиды (см. выше), часто описываемые как “духи” или “феи”, обретают особую активность, в связи с чем задача многих ритуалов Белтейна состояла в том, чтобы оградить людей от этих сущностей, как и от живых ведьм, которые могли попытаться нанести вред; в частности, считалось, что молокопродукты подвержены действию сидов в наибольшей мере.

Для этого одежду выворачивали наружу (ряженье), носили с собой соль и железо, а также оставляли маленькие подарки на пороге дома и в местах, где могли обитать эти духи.
* Народные культы
Праздник упоминается уже в самых ранних ирландских источниках, где связывается с важнейшими событиями ирландской мифологии. В практическом отношении он означал начало лета, когда скот выводили на летние пастбища. Это был праздник оптимизма, где большое значение имели ритуалы плодородия {в связи с чем почиталась стихия воды}, а также ритуалы охранительного характера, направленные на защиту скота, урожая и людей от всякого зла, как естественного, так и сверхъестественного {в связи с чем почиталась стихия огня}.

Кельты вешали на дверь Майский Сук и сажали во дворе Майский Куст из ветвей рябины, который украшали наподобие современной новогодней ёлки. Двери, окна, коровники и сам скот украшался желтыми весенними цветами.
* Аналоги в других культурах. Большая часть ритуалов Белтейна, прежде всего – те, что связаны со стихиями огня и воды, были широко распространены в других частях Британских островов и континентальной Европы, в частности – среди германцев (например, традиция водить хороводы вокруг Майского Шеста), и славян, на праздниках весны и середины лета (солнцестояния).

* Наше время. В странах и регионах, где часть населения составляют потомки кельтов, Белтейн отмечается до сих пор, особенно в сельских районах. С развитием неоязыческих сект и движений, например движения виккан в Англии и оккультных организаций так называемой «новой волны», праздник Белтейн стал интернациональным и некоторым образом коммерциализировался.
* Церковная интерпретация и появление Вальпургиевой ночи
В христианские времена этот праздник был вытеснен церковными праздниками: близкой по дате Пасхой, праздником Святого Креста (Roodmas) и днем святой Вальпургии.
Вальпу́ргиева ночь (нем. Walpurgisnacht, фин. Vappu, фр. Nuit des Sorcières – Ночь ведьм, чеш. Pálení čarodějnic – Ведьмин костёр, н.-луж. Chódotypalenje – Жечь костёр, рус. Яков звёздоночный) – ночь с 30 апреля на 1 мая. Во многих странах Западной Европы в эту ночь отмечается праздник весны, восходящий к дохристианской традиции. В кельтских странах в это время отмечался Белтейн, а в некоторых германских землях, у англичан, чехов, словаков и литовцев на первое мая принято водить хоровод вокруг Майского древа. У лужичан с Вальпургиевой ночи до Вознесенья стояли майские деревья.

Название происходит от дня св. Вальпурги (Вальдбурги), сестры св. Виллибальда, канонизованной в 778 году, которую принято поминать 1 мая

Под влиянием церкви, боровшейся с дохристианскими культами, за более чем тысячу лет праздник не только переименовали на христианский лад (в честь Вальпургии), но и традиционно представили его исходную идею самым негативным образом, связав ее (как и Самайн, получивший название Хэллоуин) с почитанием Сатаны и его гвардии. Например, русскому поверью о ведьмах, летящих на лысую гору, соответствует немецкое, согласно которому, в эту ночь бывают сборища ведьм, оборотней и душ усопших. Это порождало массовый психоз, когда в Вальпургиеву ночь проводилась магическая церемония изгнания ведьм: разжигались костры, на которых иногда сжигали соломенное чучело ведьмы, совершали обход дома с факелами, звонили в церковные колокола и т.п. 
Поверье это, отражённое также Гёте в трагедии «Фауст», сложилось в VIII веке, вероятно, таким же образом, как возникла и распространилась вера в колдуний и ведьм вообще: так как 1-е мая с особой торжественностью праздновалось язычниками, то старые женщины и вообще все те, кто не мог сразу отказаться от языческих обрядов в пользу христианства, несмотря на строгое запрещение, продолжали собираться в недоступных местах, чтобы подобающими образом, то есть песнями и плясками, встретить 1-е мая. Обстановка (костры, дикая местность), а может быть, и преднамеренно распускаемые этими тайными язычниками слухи (чтобы избавиться от лишних свидетелей), способствовали распространению в народе рассказов о ведьмах, собирающихся в эту ночь в различных недоступных местах. Джон Колер упоминает эти празднования в 1603 г., далее в том же 17-ом веке, встречается упоминание у Иоганна Преториуса.

* Согласно поверьям, такие же “сборища ведьм” бывают на Рождест​венские ночи (Коляда), накануне великого поста (нем. fastnacht), на Светлой неделе, на вешний Юрьев день (у восточных славян), 1 мая (у немцев), и на Иванову ночь (Купала).
* Имболк
Имболк (ирл. Imbolc) – один из четырёх основных праздников ирландского (гэльского) календаря, который с древнейших времен широко отмечался в Ирландии, Шотландии, о-ве Мэн, а также в некоторых иных культурах (в Уэльсе соответствует Gŵyl Fair y Canhwyllau); в настоящее время чаще всего отмечается 1 февраля. Первоначально был посвящён богине Бригите. Считалось, что накануне Имболка Бригита посещала добродетельные дома и благословляла их обитателей, пока они спали. 

Бригита (Brigid) – в дохристианский период была важным женским божеством Ирландии –богиней плодородия, патронессой поэзии и искусств, ремёсел, врачевания (помогающая при родах), священных источников, змей (в Шотландии), защитницей дома и скота. У нее было две сестры, носивших то же имя; все вмести они представляют кельтское тройное божество, покровительствующее мудрости, искусству исцеления и кузнечному мастерству. 

* Солярное божество. На Имболк делали “кресты Бригиты”.

Крест Бригиты (позже – св. Бригитты) – неофициальный символ Ирландии, восходящий к языческой древности. Обычно изготавливается на Имболк из стеблей камыша, или из соломы, в центре располагается плетеный квадрат, от которого отходят закруглённые лучи (рис. 7.66), что уподобляет его древнейшему мировому солярному символу – свастике. С этим крестом ранее было связано множество ритуалов. 




Рис. 7.66. Крест Бригиты

* Астрономическая настройка артефактов на день Имболка. На то, что Имболк относится к солярным праздникам указывает не только использование характерного для него символа свастики – креста Бригиты, соотносимого с Солнцем и его годовым кругом, но и то, что дата Имболка, причем по астрономическому положению Солнца, была важна для кельтов с эпохи неолита, о чем говорят азимутальные настройки ряда мегалитических монументов, а то, что эти настройки были заданы еще до прихода кельтов – свидетельствует о преемственности культур в древней Европе. Например, дни Имболка и Самайна указывает “Курган заложников”  – коридорный курган, дальняя вертикальная стена которого в эти дни освещается восходящим Солнцем.      

Вопросы, связанные с подобными настройками и датировкой Имболка и трех остальных сезонных праздников кельтов мы рассмотрим ниже {( 7.26.3}.
* Огонь и целительство. Важными атрибутами праздника был собственно огонь (костры и свечи), дающий магическое очищение. В частности, крест Бригиты, соотносимый с Солнцем и стихией огня, часто вешали над дверями, окнами и конюшнями для приветствия Бригиты и защиты от пожара и молний; на этих местах они оставались до следующего Имболка. В некоторых регионах делали и плетеные пояса из тростника, в который вплетался символ этого креста, которые носили по деревне и предлагали переступать через него для получения благословения. Эти традиции, как и посещение источников и костры, популярны до наших дней. Иногда этот символ все ещё украшает дома католиков, особенно, в сельской местности. Многие верят, что крест св. Бригитты защищает дом от пожаров и ущерба.

* Стихия воды, магия и целительство. Как и на другие сезонные праздники, на Имболк также посещались священные источники. При их обходе “по Солнцу” (т.е. по часовой стрелке) молились о здоровье, после чего оставляли подношения (монеты и clooties). При этом вода из источников использовалась как святая.  

* Предсказания. Имболк – традиционное время гаданий и толкования знаков, в частности – предсказаний погоды, в этом плане, возможно, предшественник североамериканского Дня Сурка.
* Буддийский аналог. Как показано в следующем параграфе, по азимутальным настройкам   ряда артефактов день Имболка, обычно отмечаемый в наши дни 1 – 3 февраля, на самом деле   приходится примерно на 8 февраля, который по среднему положению Солнца соответствует одному из величайших праздников буддизма – Дню Паранирваны. 

День Паранирваны (или День Нирваны) – праздник буддистов течения Махаяны. Отмечается 8 февраля (иногда – 15) как день, когда Будда достиг Паранирваны, или полной Нирваны, после смерти Его физического тела. Посвящен медитациям, чтению книги Nirvana Sutra о последних днях Будды, размышлениям о человеческой жизни в свете учения Анитья.

* Церковная интерпретация. В христианский период Имболк был переименован в День Святой Бригитты, которой перешло имя богини-покровительницы этого кельтского праздника, которая была принята за святую покровительницу Ирландии. 

* Лугнасад 
Лугнаса́д (др.-ирл. Lughnasadh) – один из четырех кельтских сезонных праздников, наряду с Самайном, Белтайном и Имболком. Был широко распространен в Ирландии, Шотландии и на о-ве Мэн. 
* Праздник имеет дохристианские корни, а его название переводится как «сборище Луга» или «свадьба Луга» (существует алтарь, изображающий Луга трехликим богом). Он собирал многих людей, участвовавших в атлетических соревнованиях, сватовстве, торговле, а также в религиозных церемониях, включавших описанные выше ритуалы у священных источников, приношение плодов, ритуальные танцы, вознесение благодарности богам и духам за урожай и его сохранение до конца уборочной. Большая часть этих мероприятий проводилась на вершинах холмов и гор.

В то же время, хотя костры в некоторых местах и разводились, они были нетипичны для Лунаса.

* В народной традиции рассматривается как первый день осени, начало сезона сбора урожая и вкушения его первых плодов; в этом он соответствует европейским праздникам урожая – валлийскому Gwyl Awst и английскому Ламмас. На современном ирландском праздник, как и месяц август, звучит Лунаса (Lúnasa). 
* Датировка праздника и его Майянский аналог. Лугнасад также служит названием первого месяца осени, начинающегося с этого дня, который соотносится с современным августом. В известные времена он праздновался 1 августа – как полагают, в срединной точке между летним солнцестоянием и осенним равноденствием, но затем смещался на ближайшее к этой дате воскресенье. Поэтому точное значение дня этого праздника неизвестно.

Как показано в следующем параграфе, наличие азимутальных настроек ряда артефактов на дни кельтских праздников позволяет найти и положение среднего Солнца на день Лугнасада, а тем самым – оценить его дату примерно как 12 августа. При этом точное положение  Солнца на Лугнасад составляет 140º эклиптической долготы. Здесь мы говорим об этом с тем, чтобы отметить, что именно это положение Солнца определяет крупнейший праздник Майя – начало года.

7.26.6.3.3. Основные праздники кельтов и азимутальные настройки Пирамиды Солнца
* Колесо Года
Викка (англ. Wicca) – западная неоязыческая религия, основанная на почитании природы. Стала популярна в 1954 г. благодаря Джеральду Гарднеру, который в то время называл ее – “колдовство” (англ. Witchcraft). Он утверждал, что религия, в которую он был посвящён, – это выжившая современная религия древней магии, которая тайно существовала в течение многих столетий, имеющая корни в дохристианском европейском язычестве. По мнению последователей корни викки уходят в глубь веков, в доисторические культы Матери-Земли и Великой Богини.

О самой викки мы говорить не будем, но по-видимому ее апологетам следует отдать должное в систематизации важнейших дохристианские праздников кельтов, финнов, германцев и других народов; и хотя солярная природа этих праздников была в основном известна, виккиане обратили внимание на факт синхронизации этих праздников как между собой, так и с восемью регулярно расположенными тропическим положениями Солнца, т.е. с фиксированными значениями эклиптической долготы Солнца, которые сохраняют свое положение относительно равноденствий и солнцестояний, а значит – и времен года. Эту последовательность кельтских праздников они назвали “Колесом Года” (рис. 7.67).
Однако, несмотря на то, что они понимали солярную природу этих праздников, о чем свидетельствует соотнесение равноденствий и солнцестояний с интервалами календарных дат, четыре важнейших дня-праздника (Самайн, Белтайн, Имболк и Лугнасад) они соотнесли с фиксированными григорианскими датами. 

С григорианскими датами эти дни соотносятся и последователями иных неязыческих течений, и широкими массами в рамках современной культурной традиции кельтских и иных народов.

Однако, сами даты несколько варьируются; обычно рассматривается 1, реже – 2 число ноября, февраля, мая и августа, что отражает кельтскую традицию считать эти дни первыми днями месяца кельтского сезона (зимы, весны, лета и осени, соответственно).

По их промежуточному положению между равноденствиями (0º и 180º) и солнцестояниями (90º и 270º), дни этих праздников иногда задают и фиксированными календарными датами, которые примерно соответствуют срединным точкам (45º, 135º, 225º и 315º).
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Рис. 7.67. “Колесо года” для кельтских праздников
Обычно эти праздники связываются с кельтской традицией. Однако, как было показано выше, важнейшие из них имеют аналоги со сходной обрядностью, которые встречаются не только среди народов Европы, но и в далеких культурах – в Буддизме, Индуизме и у индейцев Америки. И хотя в результате христианизации церковь вложила в эти праздники новый смысл и присвоила им новые названия, некоторые названия сохранились. 

Например, в английском языке христианские праздники часто имеют дохристианские названия: Пасха – Easter (Остара - древнегерманское божество, связанное с приходом весны и пробуждением природы. Это имя носил месяц апрель), Сретенье – Candlemass (Имболк) и т. д. У скандинавских народов Yule (фин. Joulu) используется для наименования Рождества (Коляды – см. выше). 
В частности, годовой круг праздников у финнов практически совпадает с кельтским:
1. Joulu – «зимнее солнцестояние», «зимний праздник», сейчас отмечается как Рождество.

2. Tulenjuhla – «огненный праздник», «праздник света». Отмечается как Сретение, т.е. 2 февраля.
3. Kevätjuhla – «весеннее равноденствие», «весенний праздник». Ассоциируется с Пасхой.
4. Vappu – «первый день мая», «праздник плодородия», «праздник сева».

5. Kesäpäivänseisaus – «летнее солнцестояние», «летний праздник». Сейчас отмечается как
    Juhannus – день св. Иоанна (24 июня).
6. Elojuhla «праздник урожая».

7. Syyspäiväntasaus – «осеннее равноденствие», «осенний праздник»
8. Kekri (Vainajienpäivä) – «кекри» («день поминовения усопших») 1 ноября.
* О кельтских праздниках и принципах построения гэльского календаря

У кельтов было 8 ежегодных праздников, четыре из которых совпадали с кардинальными днями года – равноденствиями (РД) и солнцестояниями (СС), а остальные четыре – Самайн, Белтейн, Имболк и Лугнасад – являлись наиболее почитаемыми (для определенности, назовем их основными), причем первые два из них, Самайн и Белтейн, рассматривались как наиболее значимые, в особенности – Самайн, особое значение которого определялось тем, что он служил днем начала нового года.

Но важнее всего то, что четыре основных праздничных дня определяли ключевые даты гэльского календаря, которые (даты) понимались в смысле, отличном от современного.

* Кельтский “день” (в смысле суток) начинался с захода Солнца и заканчивался заходом Солнца следующего светового дня. 

Поэтому в отношении среднего положения Солнца середине кельтского дня соответствует   момент времени, отстоящий от захода примерно на 12 часов; на равноденствие – это будет момент восхода (6:00 по солнечному времени), летом этот момент наступает через пару часов после восхода, а зимой – за пару часов до восхода Солнца.

Особенность этого счета времени состоит в том, что если мы хотим найти тот кельтский день, который соответствует некоторой заданной долготе Солнца, то в отличие от современного определения суток, когда среднее значение ищется на полдень, мы должны определять этот день по тому утру, когда долгота Солнца имеет значение, ближайшее к заданному. В этом случае отклонение долготы Солнца в момент “середины” кельтского дня от заданного значения не превысит 0.5º. 

Но на практике для определения долготы Солнца в эти особые дни специальных приборов и расчетов не требуется, если использовать азимут восходящего или заходящего Солнца, или длину тени от гномона. В частности, выбор дня кельтского праздника, который определяется       заданным эклиптическим положением Солнца, в известных случаях  производился на основе азимутальной настройки коридорного кургана или кромлеха, при которой в задаваемый этим артефактом день направление на восходящее Солнце в точности совпадало с визирной линией артефакта, которая задается осью коридора кургана или некоторыми маркерами.

В этом случае мы получаем именно тот кельтский день, в который среднее положение Солнца находится ближе всего к заданному, и отстоит от него не более чем на 0.5º. Именно так – на восход – и рассчитаны коридорные курганы, настроенные на Самайн и Имболк {( 2.10.2.7}.

Таким образом, всякий кельтский день D начинался с захода Солнца некоторой григорианской даты Д и заканчивается на заходе Солнца даты (Д + 1). Поэтому если день D был праздником, то его начинали отмечать с вечера дня Д и продолжали праздновать светлую часть дня (Д + 1). С этой точки зрения кельтские праздники, как и обычные дни, по григорианскому календарю должны определяться двумя датами. По-видимому это и послужило причиной того, что в наши дни даты кельтских праздников указывают двумя датами через дефис, или одной из нескольких близких дат.

* Кельтские месяцы, определяющие начала сезонов гэльского календаря, начинаются с основных праздников, дни которых, судя по многим данным, определялись по Солнцу с помощью азимутальных настроек. При этом Самайн, Имболк, Белтейн и Лугнасад знаменовали собой первые числа месяцев, служивших первыми месяцами сезонов (зимы, весны, лета и осени, соответственно). По-видимому это и послужило причиной того, что в наши дни даты кельтских праздников в некоторых интерпретациях “притянуты” к первым числам месяцев григорианского календаря. 

* Год гэльского календаря. По принципу своего построения гэльский календарь является солнечным, годовой цикл в котором точно совпадал с длительностью тропического года по определению, поскольку этот цикл был привязан к РД и СС. При этом число дней в некоторых месяцах от года к году должно было варьироваться, чтобы сохранять синхронизм календаря с РД и СС, а также   первых дней сезонов (Самайна, Белтейна, Имболка и Лугнасада) – с определявшими их фиксированными положениями Солнца на эклиптике. Иначе говоря, добавление или отмена дней в некоторых месяцах должна была производиться по факту наступления РД, СС или дня начала сезона. 

* Кельтские праздники, гэльский календарь и их мировые аналоги. Следует особо подчеркнуть, что указанные четыре основных кельтских праздника служат не только для определения ключевых дат гэльского календаря, имеющего общие корни и с иными древне-кельтскими календарями (солнечными и солнечно-лунными), в связи с чем нельзя исключать того, что различные календари использовались для различных целей.

Эти праздники имеют обще-кельтский, и даже общемировой характер, поскольку многие из них не только по дате, но и по астрономическим настройкам, а часто – и по сути, оказываются сходными с праздниками других народов Европы, Америки и Центральной Азии, что нельзя считать случайностью как само по себе, так и в виду общности соотносимых с этими праздниками эзотерических концепций, которые приняты у этих народов. Поэтому в соответствующих случаях проведение таких сопоставлений не следует воспринимать как нечто несоотносимое или разнородное. 

* О неадекватности задания основных праздников года датами григорианского календаря

Что касается григорианской датировки праздников, то прежде всего следует отметить то, что их привязка к первому числу месяцев, либо к иным фиксированным датам григорианского календаря, произошла столетия (если не тысячелетия) после появления самих этих кельтских праздников и уничтожения культуры друидов. 

Но главное состоит в том, что календарь кельтов не мог быть григорианским, т.е. основываться на среднем положении Солнца и учитывать современные високосные поправки, а значит кельтские праздники в принципе не могли задаваться датами, устанавливаемыми григорианским календарем, так как это означало бы, что они жили по григорианскому календарю. 

Более того, исходя из того, что гэльский календарь настраивался на дни РД и СС, можно утверждать, что он основан на истинном положении Солнца, тогда как григорианский и предшествующий ему юлианский календари основаны на среднем Солнце.

Поэтому речь может идти лишь о том, что григорианские даты, принятые в настоящее время для кельтских праздников, даже если они соответствуют им в принципе верно, отражают дни этих праздников, с точностью до 1º - 3º, соответствующей неопределенности среднего Солнца на календарную дату.  

Кроме того, как показано выше, кельтский день начинался с заходом Солнца, а это может вносить дополнительную погрешность в датировку, которая может составлять до 0.5º.

Поэтому считать, что дни четырех основных праздников определяются фиксированными  григорианскими датами, как это сделано, например, в колесе года (рис. 7.67) в отношении основных четырех праздников, становится просто лишенным смысла. В то же время, в отношении праздников, относящихся к РД и СС, в колесе года этот факт отражен адекватно – плавающими датами.

В этом мы сталкиваемся с тем же недоразумением, что и в главе 2 при рассмотрении дат праздников американских индейцев, имеющих солярную природу, которые также стали соотносить с фиксированной датой григорианского календаря.

Эта путаница не актуальна для масс, но имеет принципиальное значение, если мы хотим определить календарное правило кельтов, определявшее дни основных праздников.

* Об идентификации кельтских праздников точками Золотого сечения Эклиптики, заданными астрономическими настройками Пирамиды Солнца в Теотиуакане 

* О солярной природе кельтских праздников. Таким образом, у кельтов не могло быть дат, подобных датам григорианского календаря, основанного на среднем Солнце, а потому их ключевые “даты”, определяемые праздниками, должны были задаваться некоторыми положениями Солнца, а остальные – отсчетом дней от этих праздников.  

Это положение нашло отражение во вполне обоснованном мнении о том, что все восемь кельтских праздников являются солярными (или астрономичными) в том смысле, что они устанавливаются моментами достижения Солнцем некоторых фиксированных точек Эклиптики, которые задаются определенными значениями эклиптической долготы. 

В отношении солнцестояний и равноденствий это очевидно; напомним, что долгота Солнца в этих точках составляет 0º (весеннее РД), 90º (летнее СС), 180º (осеннее РД), 270º (зимнее СС). Главным основанием для этого вывода в отношении остальных четырех праздников является то, что все они соотносятся с датами григорианского календаря, в котором долгота полуденного Солнца от года к году варьируется, но в узком интервале значений относительно соответствующего среднего; а то, что в наше время дни этих праздников часто указываются различными датами свидетельствует просто об утрате древнего правила определения дня праздника. 

В отличие от кельтских, все наши праздники (кроме Пасхи и связанными с ней) являются календарными, поскольку они однозначно определяются датами календаря, а потому всякий из них соответствуют положению Солнца лишь в среднем, отклоняясь от года к году в пределах 1º - 2º. 

Поэтому, хотя мы не можем с уверенностью сказать – ни по каким соображениям, ни по каким признакам выбирались дни основных четырех праздников, наиболее естественным является рассмотрение гипотезы о том, что дни и этих праздников в древности были привязаны к некоторым положениям Солнца посредством очевидных и доступных для регистрации методов, например – отсчетом числа дней от равноденствий или солнцестояний, или наблюдением восхода Солнца по азимуту, задаваемому артефактом.  

Во всяком случае уже сейчас нам известно {( 2.10, 4.6}, что РД и СС, а также два из четырех основных праздников кельтов с достаточно высокой точностью могли идентифицироваться по астрономическим настройкам курганов и кромлехов, которым де факто соответствуют фиксированные положения Солнца на эклиптике.

Поэтому далее мы исходим из того, что не только РД и СС, но и дни основных кельтских праздников определялись по некоторому правилу, которое, в конечном итоге, соотносило день праздника с определенными положениями Солнца на эклиптике, и в этом смысле были солярными.   

*

Таким образом, для определения дней праздников должны были существовать правила, которые позволяли выявлять дни, когда Солнце занимает определенное положение на эклиптике. И если для идентификации праздников, расположенных между РД и СС можно было использовать и подсчет дней, и солярные эффекты, то сами равноденствия и солнцестояния представляли точки отсчета, и их можно было выявить лишь с использованием астрономических инструментов, в качестве которых, как показано в предыдущих главах, использовались азимутальные настройки кромлехов, коридорных курганов и др.   

Длительность промежутка времени между соответствующими равноденствиями и солнцестояниями от года к году сохраняет высокую устойчивость, а потому расчет праздника по номеру дня после РД или СС, в принципе, возможен; однако, без измерения времени суток, когда Солнце приняло точное значение долготы кардинальной точки, этот расчет может дать ошибку в 1 день. 

В этом отношении азимутальная настройка артефактов более предпочтительна, поскольку она   обеспечивает определение не только дня праздника, но и доли суток до прохождения Солнцем истинной долготы настройки {( гл. 2}. Тем не менее, подсчет дней мог использоваться как дополнительный метод на случай непогоды, когда наблюдение солярного эффекта невозможно. Во всяком случае сам факт использования азимутальных настроек свидетельствует о том, что дни праздников действительно соотносились с определенными положениями Солнца на эклиптике.

*

Вместе с тем, в отношении выбора дней, определявших четыре основных кельтских праздника, возникает два основных вопроса. Во-первых, почему эти важнейшие кельтские праздники дохристианского периода, имевшие сходные ритуалы, были связаны не с РД и СС, а с “промежуточными” положениями Солнца, и, во-вторых, чем определяется выбор дней праздников; иначе говоря – какие значения долготы Солнца (в среднем или точно) определяют эти четыре дня-праздника.

Мы не беремся найти ответ на первый вопрос, хотя можно предположить, что это обусловлено как практическими соображениями (начало времен года), так и эзотерическими целями (особенностями влияний Солнца). Но поиск ответа на вопрос о долготах, определяющих дни основных кельтских праздников, лежащих в основе гэльского календаря, и составляет цель последующего анализа. 

* Гипотезы о настройке кельтских праздников на фиксированные значения долготы Солнца
В отношении праздников равноденствий и солнцестояний ответ очевиден – их дни определялись соответствующими этим фазам Солнца астрономическими настройками, широко распространенными среди артефактов. Об этом же говорит и использование плавающих дат этих праздников, например – в том же “колесе года”. 
В отношении же основных четырех праздников используют фиксированные даты, что, как показано выше, не соответствует их солярной природе, а потому следует считать, что эти даты, даже если несколько столетий тому назад они были адекватными, в настоящее время определяют соответствующее им положение Солнца с неопределенностью 
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, которая может достигать 1º – 2º, включая несоответствие кельтского дня григорианскому, что соответствует 1 – 2 дням. 

Кроме того, нельзя исключать того, что в современных датах праздников могут иметься и ошибки. В первую очередь это относится к праздникам, не относящимся к РД и СС, а также к ключевым праздникам Самайна и Белтейна, определявшим начало года и начало его второй, светлой половины, а именно – к Имболку и Лугнасаду, которые имели в некотором роде “вспомогательное” значение; об этом говорит значительный разброс дат, соотносимых с этими праздниками.

Поэтому вопрос о выборе дней основных кельтских праздников следует сводить не к дискуссии о том, какая из нескольких дат, используемых в наши дни, является более точной, а к  поиску тех значений долготы Солнца, которые и определяют эти праздники.

В плане подобного подхода, на основе анализа данных, задающих дни Самайна и Имболка по дням кульминации солярных эффектов и азимутальной настройке Кургана Заложников, в подразделе 2.10.2.7 были выдвинуты две гипотезы относительно долготы Солнца, определяющей астрономическую настройку этого кургана: основная, предполагающая долготу 220º (на Самайн) и 320º (на Имболк), и альтернативная, в которой значения долготы на дни праздников определяются срединными точками между РД и СС, а именно – 225º (на Самайн) и 325º (на Имболк). Напомним, что значения здесь даны парами, поскольку восход Солнца по всякому азимуту повторяется в году дважды, когда долгота Солнца принимает симметричные положения относительно солнцестояний; в этом отношении второе значение долготы  (на Имболк) однозначно определяется первым (на Самайн), и наоборот.
В результате проверки этих предположений первая гипотез получила подтверждение по обоим наборам данных, тогда как альтернативная гипотеза, отражающая ту точку зрения, что кельтские праздники выбирались в срединных точках между РД и СС, была отвергнута ввиду ее значимого несоответствия данным наблюдений.

В данном разделе, сохраняя их названия, мы распространяем эти гипотезы на случай всех основных четырех праздников, а там, где необходимо их различать, гипотезы из 2.10.2.7 и из данного раздела будем именовать гипотезами в узком и широком смысле, соответственно.  

Основная гипотеза (в широком смысле). Дни основных кельтских праздников – Белтейна, Лугнасада, Самайна и Имболка – определяются кельтскими днями, в которые средняя долгота Солнца принимает значения, ближайшие к 40º, 140º, 220º и 320º (рис. 7.68, табл. 7.4). 
По источнику их происхождения {( 2.6.5.2} назовем эти координаты Аурическими точками Пирамиды Солнца. 

Напомним, что средняя долгота Солнца в кельтский день практически точно равна его долготе в момент, равный среднему из времен захода в предыдущий и текущий день, представленному в 12-часовом формате; например, если заходы были в 7:20 и 7:10 (что в 24-часовом формате означает 19:20 и 19:10) дней Д и (Д + 1), то средняя долгота Солнца берется на момент 7:15 утра дня (Д + 1).
Отметим также, что эти точки эклиптики (табл. 7.4, кол.1) разбивают круг эклиптики в Золотом сечении {( 2.6.5.2}, а также задают пропорцию 1:Ф2, в которой делятся оси лабиринтов {( 9}. 
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Рис. 7.68. Положения Солнца на эклиптике, соответствующие кельтским праздникам
Таблица 7.4. Современные даты кельтских праздников и даты прохождения Солнцем значений долготы, определяемых астрономическими настройками Пирамиды Солнца в Теотиуакане

	Тропическая координата, определяемая 

астрономической настройкой Пирамиды Солнца
	В одну из этих дат 
долгота Солнца принимает значение (1)
	Наиболее почитаемые, в том числе – важнейшие,  кельтские праздники  и их современные*) даты

	Эклиптическая долгота
	Долгота по Зодиаку
	
	

	1
	2
	3
	4

	40º
	10º Тельца
	29 – 30 апреля
	Белтейн (30 апреля)

	140º
	20º Льва
	12 – 13 августа
	Лугнасад (1 августа)

	220º
	10º Скорпиона
	  1  – 2 ноября
	Самайн (1 ноября)

	320º  
	20º Водолея
	  8  – 9 февраля
	Имболк (2 февраля)


*) Приведенные даты праздников соответствуют наиболее частому упоминанию, хотя следует помнить, что празднование начинается с заходом Солнца предшествующего дня. Иногда все эти праздники обобщенно соотносятся с первым днем месяца – 1 мая, 1 августа, 1 ноября и 1 февраля, или с несколькими датами. 

Альтернативная гипотеза. Дни основных кельтских праздников – Белтейна, Лугнасада,    Самайна и Имболка – определяются срединными днями, т.е. днями, в которые долгота Солнца в полдень принимает значения, ближайшие к средним 45º, 135º, 225º, 315º между равноденствиями и солнцестояниями. 

* Проверка основной гипотезы
1. В соответствии с результатами проверки основной гипотезы в узком смысле {( 2.10.2.7}, дни Самайна и Имболка с допустимой погрешностью в 1º, определяемой календарной датой солярного эффекта и точностью чертежа Коридорного кургана, задаются кельтскими днями, в которые средняя долгота Солнца принимает значения, ближайшие к 220º и 320º, соответственно. 

Поэтому основную гипотезу (в широком смысле) в отношении Самайна и Имболка также можно считать подтвержденной.
В литературе отмечается, что астрономическая настройка, задающая день Самайна, также задает и день Имболка, а это означает, что в эти дни эклиптические долготы Солнца расположены симметрично относительно оси солнцестояний. Это позволяет идентифицировать истинный день Имболка, для которого в наши дни используется достаточно широкий диапазон значений (от 1 до 3 февраля, и даже шире), положением Солнца (320º или 20º Водолея), которое оно проходит 8 – 9 февраля. 

2. Исходя из того, что кельтские праздники заданы относительно равноденствий и солнцестояний, естественно ожидать, что и первые дни противостоящих сезонов (Самайн и Белтейн; Имболк и Лугнасад) должны определяться положениями Солнца, которые на эклиптике находятся в оппозиции. Из табл. 7.4 (кол. 3, 4) мы видим, что Белтейн – второй по значимости праздник после Самайна – с допустимой погрешностью, не превышающей 1 день (что соответствует 1º долготы), соответствует положению Солнца с долготой 40º, т.е. находится в точной оппозиции к положению, которое оно занимает на Самайн. 

Столь точную корреляцию между двумя важнейшими праздниками кельтов, обусловленную тем, что эти праздники определяют противоположные (темную и светлую) половины года, по нашему мнению можно рассматривать как прямое подтверждение основной гипотезы (в широком смысле) также и в отношении Белтейна.

Отметим, что несмотря на разнообразие датировок кельтских праздников, два важнейших из них – Самайн и Белтейн – задаются в узком диапазоне, не превышающем двух соседних дат, причем так, что в соответствующие им дни координаты Солнца находятся в оппозиции; эти положения Солнца, как и на Имболк, весьма точно соответствуют аурическим точкам Пирамиды Солнца.   

3. Исходя из того, что азимут восхода Солнца на Белтейн, когда его долгота равна 40º, тот же, что и в день, когда его долгота равна 140º, по аналогии с азимутальной настройкой коридорных курганов на Самайн-Имболк естественно предположить, что 140º (20º Льва) и есть истинная долгота, которая определяет Лугнасад, а тогда  соответствующий ему день выпадает на 12 – 13 августа.

С практической точки зрения в пользу этого предположения говорит то, что в дни, когда долгота Солнца составляет 40º и 140º, оно восходит по одному и тому же азимуту, а значит для регистрации этих дней, как и в случае Самайна-Имболка, может использоваться одна и та же конструкция (коридорный курган или кромлех). 

И то, что сообщений об артефактах с такой конструкцией автору данных строк не встречалось, еще не значит, что их не существует; во-первых, далеко не все настройки курганов и кромлехов исследованы, а во-вторых, азимутальным настройкам подобного типа скорее всего просто не уделяли внимания, поскольку в основном обсуждаются настройки на РД и СС.  

Во всяком случае такое положение Солнца на Лугнасад демонстрирует его полную симметрию по отношению к структуре эклиптических положений Солнца, задающих Имболк, Самайн и Белтейн (рис. 7.68), которая актуальна в плане практической идентификации дней четырех праздников,  поскольку требует наличия лишь двух азимутальных настроек. Эта структура также соответствует идее пропорциональности сезонов.

4. Заметное расхождение современных дат Имболка и Лугнасада с положениями, определяемыми Аурическими точками Пирамиды Солнца, имеет несколько причин.

Во-первых, прошло более 2 000 лет с начала гонения на друидов – вначале Цезарем, а затем – церковью, но именно они и являлись носителями истинных знаний о праздниках и правилах их идентификации, поскольку наблюдения за Солнцем (в Европе, Азии и Америке) были и остаются прерогативой людей знающих, в то время – жрецов; для масс же тонкости этих вопросов были и остаются вне понимания и практической значимости. Поэтому неудивительно, что хотя после уничтожения друидов “внешние” атрибуты праздников сохранились, понимание их солярной природы и правила определения истинных дней праздников за это время оказались утраченными.

Во-вторых, сохранилась традиция соотносить кельтские праздники с первым числом месяца, но произошла подмена причины и следствия, поскольку в наше время не день праздника задает первое число соответствующего месяца, как это было у кельтов, а первое число григорианского месяца стало означать праздник. Но первый день кельтского месяца и григорианского – это разные понятия, поскольку они определяются истинным и средним Солнцем, а потому эта традиция в наши дни и влечет ошибки в назначении дней Имболка и Лугнасада (да и вообще неизвестно, кто и когда установил день Лугнасада именно на 1 августа по григорианскому календарю); в то же время, присвоение Самайну и Белтейну григорианских дат вблизи первых чисел объясняется тем, что примерно в эти даты долгота Солнца и равна аурическим значениям. 

5. Дополнительным фактором в пользу основной гипотезы выступает то, что и в других культурах мира, причем не только в европейских, ряд важнейших праздников года совпадает с днями,  “не примечательными” в отношении кардинальных положений Солнца, а именно – с днями, когда оно находится в аурических точками Пирамиды Солнца. 
* По основной гипотезе дням Белтейна и Лугнасада соответствуют взаимообусловленные положения Солнца, определяемые долготой 40º (10º Тельца) и 140º (20º Льва), которые оно занимает в общем случае 29-30 апреля и 12-13 августа.

Эти же значения задаются астрономической настройкой Пирамиды Солнца в Теотиуакане, причем характерно, что второе из чаще всего происходит 12 августа. 

Вне прямой связи с этой пирамидой,  эти же положения Солнца соответствуют 29 апреля и 12 августа, которые отмечаются индейцами Центральной Америки как знаменательные даты.

Более того, независимо от Пирамиды Солнца, 12 августа рассматривают как начало нового года у Майя, связывая эту дату с днём начала новой эры и первым днём календаря Майя {( 2.6.5.1}  

*  Буддийский календарь и его праздники основаны на лунных фазах, а потому лишь в редких случаях задаются календарными датами, позволяющими соотнести их с положением Солнца на эклиптике. В этом отношении показательно, что один из важнейших буддийских праздников – День Паранирваны, когда по преданию Будда оставил физическое тело и достиг Паранирваны, или полной Нирваны, в традиции Махаяны относится к 8 февраля (иногда – к 15 февраля), то есть к аурической точке Пирамиды Солнца,  соответствующей дню Имболка.

* Дивали – главный индийский праздник. Является наиболее значительным в индуизме, и близких ему по духовному содержанию сикхизме и джайнизме. Дивали отмечается как «Фестиваль Огней» и символизирует победу добра над злом, и в знак этой победы повсеместно зажигаются свечи и фонарики.

Дивали длится пять дней, но главные торжества приходятся на самую темную ночь новолуния индийского месяца Картика. Поскольку день этого праздника задается по солнечно-лунному календарю, этот праздник обычно приходится на конец октября – начало ноября, то есть концентрируется около Самайна; в этом отношении обращают внимание также и на то, что индуистский праздник Дивали знаменует наступление индусского Нового года – как Самайн – кельтского.  С учетом этой и многих иных культовых параллелей между Индуизмом и Друидизмом {( 3.4.1.3} возник ряд теорий, говорящих об эволюции от общих предков, которые, в частности, получили поддержку на основе анализа лингвистических подобий между санскритом и древнеирландским.

6. Таким образом, если в столь разных культурах ряд важнейших праздников так точно синхронизирован в отношении культов и положений Солнца, то мы должны принять, что и основы Учений этих народов включали сходные концепции астрономического, оккультного и иного характера.

Соответственно описанным выше этапам эволюции Коренных Рас и материков {( 7.9, 7.10}, возникновение артефактов и учений, проявленных в этом синхронизме и получивших распространение на территории Америки и Евразии, объясним как миграциями атлантов (в том числе – в средиземноморские и гиперборейские области Европы, а через последние – в Индию), так и последующими миграциями из Большой Индии – в Европу по Степному и Уральскому (Гиперборейскому) маршрутам {( 7.20.5}, которые и приводили к периодическому переносу оккультных учений из мировых центров во вновь обживаемые районы Евразии и Америки.

* Современные даты кельтских праздников
В соответствии с основной гипотезой кельтские праздники должны определяться по восходам Солнца, когда его долгота имеет минимальное отклонение от аурических точек Пирамиды Солнца. Поэтому в общем случае кельтские праздники на разной долготе могут наступать в разные дни. Для нулевого меридиана григорианские даты, определяющие кельтские дни основных четырех праздников на 2015 – 2016 гг., приведены в табл. 7.5.   

Таблица 7.5. Григорианские даты кельтских праздников и дней, когда долгота Солнцем имеет значения, определяемые астрономическими настройками Пирамиды Солнца в Теотиуакане

	Ключевое значение долготы, а также дата и время по Гринвичу, когда долгота Солнца 
принимает значение (1)
	Дата восхода Солнца, когда его долгота минимально отличается от (1)
	Кельтский день

	
	
	Название
	Продолжительность:    

от захода Солнца в первую дату – до захода во вторую 

	Долгота
	Дата 
	Время суток
	
	
	

	1
	2
	3
	4
	5
	6

	2015 год

	  320º (20º ()
	9 фев.
	2:26
	9 фев.
	Имболк
	8 фев. – 9 фев.

	   40º (10º ()
	30 апр.
	16:07
	30 апр.
	Белтейн
	29 апр. - 30 апр. 

	  140º (20º ()
	13 авг.
	 1:08
	13 авг.
	Лугнасад
	12 авг. - 13 авг.

	  220º (10º ()
	2 ноя.
	18:16
	2 ноя.
	Самайн
	1 ноя. - 2 ноя.

	2016 год

	  320º (20º ()
	9 фев.
	8:09
	9 фев.
	Имболк
	8 фев. – 9 фев

	   40º (10º ()
	29 апр.
	22:01
	30 апр.
	Белтейн
	29 апр. - 30 апр. 

	  140º (20º ()
	12 авг.
	 7:01
	12 авг.
	Лугнасад
	11 авг. - 12 авг.

	  220º (10º ()
	2 ноя.
	0:07
	2 ноя.
	Самайн
	1 ноя. - 2 ноя.


* О неадекватности задания важнейших праздников года срединными точками
1. Альтернативная гипотеза в узком смысле. Выше {( 2.10.2.7} было показано, что срединные точки находятся в значительном численном диссонансе как с календарными датами, так и с настройками артефактов на Самайн и Имболк. 
На этом основании в отношении этих двух праздников альтернативная гипотеза была отвергнута. Рассмотрим теперь эту гипотезу в широком смысле – в отношении всех основных праздников.
2. Альтернативная гипотеза в широком смысле. В соответствии с альтернативной гипотезой даты основных кельтских праздников выбираются в срединных точках между равноденствиями и солнцестояниями. В этом случае число дней 
[image: image10.wmf]1
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 от СС (РД) до праздника Д с точностью до 1 дня должна быть равна числу дней 
[image: image11.wmf]2

N

 от праздника до следующего кардинальной точки – РД (соответственно, СС). Если эти значения обозначить N, то число дней года без всех восьми праздников, равное (365 – 8), должно равняться удвоенной ширине интервала N; поэтому N 
[image: image12.wmf]»

 (365 – 8) / 8 = 44.6 (дня), т.е. N должно составлять порядка 44 – 45 дней.

Для простоты расчетов рассмотрим 2014 год  и допустим, что в соответствии с типовым подходом к идентификации кельтских праздников, их даты приходятся на 1 число месяца. Для этого случая значения удаленности 
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, 
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 кельтских праздников от РД и СС представлены на рис. 7.69, а   анализ этих данных и удаленности дней праздников от срединных точек – в табл. 7.6.

[image: image15]
Рис. 7.69. Удаленность в днях основных праздников от равноденствий и солнцестояний
(Красные стрелки, как и на рис. 7.68, задают направления на аурические точки Пирамиды Солнца)

Тогда, из анализа этих данных и удаленности дней праздников от срединных точек, представленных в табл. 7.6, следует, что несимметрия праздников (кол. 2) от ближайших РД и СС составляет от 12% до 25%, а среднее абсолютное отклонение дня праздника от срединной точки (кол. 3) – порядка 5 дней.

Таблица. 7.6. Несимметрия в удаленности дней основных праздников от срединных точек

	Праздник
	Разность 
[image: image16.wmf]2

1

N

N

-

(дней)
	Отклонение дня праздника 
от срединной точки (дни)

	1
	2
	3

	Имболк (1 фев.)
	5
	2.5

	Белтейн (1 мая)
	9
	4.5

	Лугнасад (1 авг.)
	12
	6

	Самайн  (1 ноя.)
	12
	6

	Среднее
	~ 10
	~ 5


Все эти значения говорят о том, что даты основных кельтских праздников по положению Солнца не коррелируют со срединными точками, поскольку ошибка в 5 дней в несколько раз превышает неопределенность идентификации даты по положению Солнца, тогда как все эти праздники являются солярными. 
И даже если мы возьмем даты праздников из табл. 7.4, ситуация существенно не изменится.

Поэтому альтернативную гипотезу следует отвергнуть и в широком смысле. 
* Выводы
Как и у ряда других развитых культур мира, у кельтских народов имелись как минимум два календаря – солнечно-лунный, ныне именуемый “континентальным”, и солнечный, или “гэльский”. 

Хотя первый из них в целом и привязан к Солнцу, по сути он является лунным, в связи с чем его “календарные” даты сильно варьируются относительно дат солнечного календаря, сохраняющего для каждой даты привязку к средней эклиптической долготе Солнца с годовыми вариациями в пределах 1º – 2º. Это проявляется в том, что всякая дата солнечного календаря сохраняет привязку и к временам года (точнее говоря – к равноденствиям и солнцестояниям), а лунная – нет.

Мы не знаем цели, в которых кельты использовали лунный календарь, хотя ввиду упомянутой выше общности оккультных знаний кельтов и индусов, скорее всего они делали это из эзотерических соображений. 

Но мы знаем определенно, что гэльский календарь был солнечным, причем в отличие от современного григорианского календаря его ключевые даты были основаны на истинном, а не на среднем положении Солнца, что делало его полезным в том числе – и для повседневных нужд, поскольку он точно отслеживал времена года и сам тропический год. 
Это объясняется тем, что кельтский календарь, как он сейчас понят, обеспечивал счет тропических лет по самому своему построению, а внутри года – и истинного солнечного времени (по оценкам – с точностью до ¼ суток или 0.25º долготы по Солнцу), что не требовало введения високосных поправок, а потому было практически удобно и позволяло использовать этот календарь и в оккультно-ритуальных, и в сельскохозяйственных целях. 

При этом  ключевые даты гэльского календаря определялись праздниками, день наступления которых, с одной стороны, определялся некоторым положением Солнца, а с другой – знаменовал     1-ое число месяца, одноименного с названием праздника, открывавшего трехмесячный сезон. 

Весьма необычным при этом является то, что эти основные праздники связывались не с равноденствиями и солнцестояниями, которые также считались праздниками, но более нижнего уровня, располагались примерно посредине между ними.

В итоге получается, что у кельтов было восемь астрономических (точнее – солярных) праздников: Самайн (важнейший, знаменовавший начало нового года и “темного” полугодия, также сезона зимы), Белтейн (второй по значимости, знаменовавший начало “светлого” полугодия и начало лета), Имболк и Лугнасад, служивших началом весны и осени, соответственно; также праздниками считались равноденствия и солнцестояния.

И хотя носителей знаний кельтов – Друидов – начал уничтожать еще Юлий Цезарь, а завершила дело – церковь, ритуалы этих праздников и общие представления о гэльском календаре сохранились в народной памяти и преданиях, но стоящая за ними оккультная суть и правила расчета дней праздников или идентификации их по Солнцу были утрачены, прежде всего – ввиду тайного характера Эзотерических знаний, относящихся к подобным вопросам. 

В отношении праздников это проявляется, прежде всего, в неоднозначности григорианских дат, которые назначаются праздниками, и хотя отклонения от истинных дней для важнейших двух – Самайна и Белтейна – несущественны, для Имболка и Лугнасада отклонение достигают 8 – 12 дней. 

Важнейшие причины подобного положения дел состоят (i) в использовании григорианских дат, которые не могут задавать долготу Солнца с требуемой точностью, а также (ii) стремление     “уподобить” распределение праздников по дням года так, как это делали кельты, назначив их на  1-ое число, без понимания того, что дни кельтских праздников отсчитывались не по григорианскому календарю, а выбирались по положению истинного Солнца, о чем имеются свидетельства в виде артефактов с соответствующими астрономическими настройками. 

Действительно, в Ирландии и Британии много кромлехов и коридорных курганов, азимутальные настройки которых позволяли с достаточно высокой точностью идентифицировать дни равноденствий и солнцестояний по наблюдению восхода или захода Солнца на визирной линии соответствующего артефакта. Поэтому в отношении РД и СС вопрос о датах не возникает.

Однако, до последнего времени оставался в тумане вопрос о том, как определялись дни основных праздников, хотя нельзя отрицать того, что они могли определяться отсчетом дней от РД и СС.

Прорывом в этом отношении послужило обнаружения того, что два (возможно три) коридорных кургана в Ирландии настроены точно на азимут восхода Солнца на Самайн и Имболк. Это позволило подтвердить приближенную, с точностью до 1 дня, адекватность даты Самайна и примерно на неделю уточнить дату Имболка,  которую неадекватно задавали значениями в диапазоне с 1 по 4 февраля, а косвенно – подтвердить и приближенную, с точностью до 1 дня, адекватность даты Белтейна и примерно на 10 дней уточнить дату Лугнасада. 
В итоге, с учетом и иных соображений, установлено следующее.

1. В связи с солярной природой всех восьми кельтских праздников, никакая дата григорианского календаря не может задавать день любого из них на произвольный год точно, поскольку соответствующие этим праздникам положения Солнца от года к году могут приходиться на соседние даты, что отражено в отношении праздников равноденствия и солнцестояния, которые для общего случая указываются именно интервалом возможных дат.

Кроме того, необходимо иметь в виду, что кельтский день (как сутки) начинается с захода Солнца, а потому должен указываться двумя григорианскими датами.

Поэтому принятые в настоящее время даты основных кельтских праздников в лучшем случае имеют погрешность в 1 – 2 дня, соответствующую неопределенности долготы Солнца в 1º – 2º.

2. Дни кельтских праздников, как РД и СС, так и основных, задавались выходом Солнца на   определенные точки эклиптики, а практически – по азимутальным настройкам коридорных курганов и кромлехов. 
И самым поразительным в этом отношении оказалось даже не то, что четыре основных праздника определялись днями, когда положение Солнца на эклиптике принимало “необычные”   значения долготы в 40º, 140º, 220º и 320º, симметрично отстоящие от солнцестояний на 50º, а то, что эти же значения долготы, наряду с РД и СС, также задаются азимутальными   настройками Пирамиды Солнца в Теотиуакане.

Особенность этих точек состоит в том, что они задают Золотое сечение эклиптики, причем с погрешностью всего в 0.7% {( 2.6.5}, то есть настолько точно, насколько астрономические события рассматриваемого типа можно соотнести с днями года.
Заметим в этом отношении, что задавать дни праздников по выходу Солнца на определенные азимуты практически проще, чем создавать и отслеживать годовые календари по среднему Солнцу, которые требуют учета високосных поправок. И хотя интервалы между РД и СС достаточно устойчивы, простой подсчет дней от РД или СС до очередного праздника (в среднем – примерно 44.6 дня) может привести к ошибке в один день, поскольку устойчив промежуток времени между точными моментами событий, а само РД или СС могло произойти и утром, и вечером.     

Для проверки наличия корреляции между этими значениями долготы Солнца и днями основных кельтских праздников была сформулирована основная гипотеза; результаты ее проверки, основанные на данных наблюдения солярных эффектов, азимутальной настройки коридорного кургана и типовых значений дат кельтских праздников, показывают, что в пределах точности наблюдений эту гипотезу можно считать подтвержденной.

При этом в отношении современных дат солярных праздников, которым соответствуют астрономические настройки, мы исходили из того, что настройки артефактов – первичны, а григорианские даты – вторичны, тем более, что неизвестно, кто и по каким соображениям их принял. Этот тезис показателен в отношении Имболка, день которого указывают по астрономической настройке (т.е. в соответствии с долготой Солнца в 320º), а даты задают в широком диапазоне значений. 

Для примера, даты кельтских праздников, рассчитанных по этой методике приведены в табл. 7.5, из которой видно, как “плавают” дни этих праздников в григорианском календаре.

Для масс, в отношении гуляний и т.п., эти вариации дат несущественны, тем более – для сельскохозяйственных работ, которые привязываются не столько к точной дате, сколько к погоде. В этом плане обсуждать вопрос о том, что основные кельтские праздники определяли день начала или окончания выпаса или иных сельскохозяйственных работы  можно только в академическом смысле.

Но в оккультном отношении неправильный выбор дня чреват неадекватными последствиями.

3. Также важно отметить, что хотя кельтские праздники и связаны с гэльским календарем, они имеют общее значение и вне календаря. 
Поэтому, в частности, выявление истинных дней кельтских праздников может способствовать решению и иных проблем, имеющих отношение как к иным кельтским этносам, так и к     другим народом, имевшим праздники, сходные по сути и дате. 
4. С другой стороны, широко распространенная гипотеза о срединных точках, предполагающая, что дни основных кельтских праздников выбирались в средних точках между равноденствиями и солнцестояниями, не имеет подтверждения ни по одному набору данных, что позволяет ее отклонить как ошибочную.

5. В поддержку основной гипотезы, пусть и косвенно, свидетельствует и то,  что особо      значимые праздники индуистов, буддистов,  майя и др. культур не только по содержанию, но и по форме, точнее – по положениям Солнца, совпадают с днями основных кельтских праздников. С учетом ранее рассмотренной общности культур всех этих народов в эзотерическом отношении, подобный синхронизм в астрономических настройках толтеков и тех, кто построил коридорные курганы в Ирландии неудивителен, но замечателен сам по себе и дает еще одно свидетельство в пользу концепций Тайной Доктрины. 

В этом отношении следует напомнить о том, что эти курганы и кромлехи были построены не кельтами, а тысячелетия до них; и то, что кельты де факто владели знанием, имевшим мировую общность, и не только оккультным, но и как выяснилось – астрономическим,  дает еще одно свидетельство миграций высокообразованных народов из Атлантиды в Америку и Евразию, а в последующем – и из Большой Индии в Европу, в том числе – по Гиперборейским областям.

7.26.6.4.Аурическое родство григорианского, гэльского календарей и настроек Пирамиды Солнца

Большинство древних календарей, за исключением ряда специальных календарей Майя {( 2.6.3}, следуют традиции связывать даты с фазами Луны и Солнца. В частности, в отношении Луны это проявляется в использовании 7-дневной недели, определяющей ¼ длительность лунного месяца.

В лунных календарях, широко распространенных в культах многих стран мира, счет идет по синодическим месяцам, длительность которых определяется повторением одноименных фаз Луны. Соответственно, в таких календарях длина и начало месяцев определяются выбранной фазой Луны (обычно – новолуниями). Однако, поскольку в лунном календаре число (синодических) месяцев не кратно длине тропического года, такие календари неприемлемы для датировки сезонных явлений.

Солнечные календари, например – григорианский, с приемлемой для практики точностью в 1° – 2° отслеживают положение Солнца в пределах тропического года, а потому привязаны к временам года, в связи с чем и нашли широкое применение во многих культурах, в том числе – у кельтов. 

В этих календарях число месяцев традиционно равно 12, в связи с чем длительность солярных месяцев примерно равна длительности лунных месяцев (разница составляет 2 – 3 дня); но начало и длительность этих месяцев уже никак не связаны с Луной, а составляют тропический год и соотносятся с 12 знаками Тропического Зодиака, но не напрямую. 

В этом отношении возникает интересный вопрос: раз уже год солнечного календаря соотносится с тропическим годом, т.е. с равноденствиями и солнцестояниями, определяющими начальные точки четырех из 12 знаков Зодиака, то почему месяцы также не начинаются если не точно, то вблизи начальных точек соответствующих знаков? (Напомним, что знаки Тропического Зодиака определяются участками эклиптики длиной в 30°, которые отсчитываются от точки весеннего равноденствия, принимаемой за 0° Овна, а вхождение Солнца в знак Зодиака называется ингрессией). 

Этот вопрос тем более интересен, что первые числа месяцев григорианского календаря в целом синхронны первым числам месяцев предшествовавшего ему кельтского календаря, причем этот синхронизм почти точен в отношении ключевого дня кельтского календаря – Самайна, задающего первый день года, который совпадает с 1 – 2 ноября григорианского календаря; столь же точный синхронизм имеет место и для начала второго полугодия, определяемого Белтейном (~ 1 мая).

Ответ на этот вопрос нам неизвестен; можно предположить, что некогда первые числа месяцев и соответствовали дням ингрессии (конечно – лишь в среднем, поскольку из-за эллиптичности орбиты Земли длительность перемещения Солнца по знакам Тропического Зодиака зависит от поры года), но со временем, вследствие утраты знаний или необходимости в отслеживании этого синхронизма, за начало года выбрали иную точку, что предопределило и дни для первых чисел месяцев.  

Но нельзя исключать и того, что это было сделано с некой целью – ведь и кельты (а до них – и древние строители кромлехов) в отношении выбора первого числа месяца ориентировались, насколько можно судить по дням Самайна и Белтейна, на те же дни (т.е. положения Солнца), что приняты и в григорианском календаре. Дни Лугнасада и Имболка в этом отношении не показательны, а как выбирались первые дни остальных восьми месяцев вообще точно не известно.

Поэтому в плане приближения к получению ответа на вопрос, поставленный в общем плане, мы можем для начала взглянуть на него с аналитической точки зрения и

рассмотреть задачу {1} о поиске математико-астрономической модели, описывающей       распределение первых чисел месяцев солнечного календаря относительно дней ингрессии Солнца в знаки Зодиака, а затем – 
проанализировать, {2} какое отражение находит эта модель в иных календарных системах, прежде всего – в календарях, определяющих разбиение года на сезоны по точкам эклиптики, определяемым азимутальными настройками Пирамиды Солнца и коридорных курганов, а также днями кельтских праздников.  

При этом ввиду того, что с достаточной достоверностью нам известны дни только нескольких дат кельтского календаря, задачу {1} рассмотрим в отношении григорианского календаря, унаследовавшего все свойства предшествовавшего ему юлианского календаря, кроме нового правила введения високосных поправок в завершающий год века.
* Пропорция, определяющая разбиение григорианских месяцев знаками Зодиака
Напомним, что поводом к принятию григорианского календаря стало постепенное смещение по отношению к юлианскому календарю дня весеннего равноденствия, по которому определялась дата Пасхи, и рассогласование пасхальных полнолуний с астрономическими.

При введении григорианского календаря в 1582 г. было исключено 10 дней, “набежавших” из-за несоответствия длины юлианского года тропическому, в результате чего датировка дней года вернулась к исходному положению относительно зимнего солнцестояния, которое соответствовало эпохе введения юлианского календаря Юлием Цезарем 1 января 45 г. до н.э. 
При этом важно отметить, что юлианский календарь разработан группой александрийских астрономов во главе с Созигеном, представлявшей известную астрономическую и оккультную культуру эллинистического Египта. 

( Таким образом, привязка дат юлианского (а ныне – григорианского) календаря к положению Солнца на эклиптике была заложена в эпоху, когда астрономия была составной частью астрологии, а в широком смысле – Эзотерики. Это дает основания считать, что исходная привязка дат к положению Солнца на Эклиптике была не случайной, а осуществлена в том числе – и на основе Эзотерических соображений. 

Поэтому если в григорианском календаре проявлены те же аналитические соотношения, которые свойственны ряду иных систем счета времени, в том числе – Пирамиде Солнца, то это следует рассматривать не как “случайность”, а отражение общего Эзотерического знания, присущего большинству, если не всем, развитым  культурам древнего мира.

* Отношения фрагментов для 2014 – 2016 гг.
Для решения задачи {1} – о поиске модели, описывающей распределение первых чисел месяцев григорианского календаря относительно дней ингрессии Солнца в знаки Зодиака, рассмотрим интервал 2013 – 2016 гг., соответствующий типовому циклу введения одной високосной поправки; для других таких циклов значимые отличия в результатах по порядку величины не возникают.
А именно, на примере 2014 – 2016 годов рассмотрим даты (кол. 2 табл. 7.7) ингрессии Солнца в знаки Тропического Зодиака: в колонке 1,  i = 1 соответствует Козерогу, i = 2 – Водолею, и т.д.; аналогичные данные для 2013 г. для краткости опустим, приведя лишь итоговые значения.  

Период пребывания Солнца в знаке Зодиака, когда оно находится в месяце ингрессии, назовем  начальным фрагментом, а период пребывания в следующем месяце – конечным фрагментом. Эти периоды задаются числом дней соответствующих месяцев (рис. 7.70). Так, число дней месяца, предшествующих ингрессии (конечный фрагмент для предыдущего знака), даны в кол. 3, а число дней того же месяца, следующих за днем ингрессии – в кол. 4. 

В кол. 5 представлено отношение  фрагментов 
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которое отражает распределение времени пребывания Солнца в знаке ингрессии (i) по месяцам; числитель (
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) соответствует конечному фрагменту, который относится к следующему месяцу, а знаменатель 
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 – начальному фрагменту, который соответствует месяцу ингрессии (i). Например, после ингрессии в Водолей (i = 2) имевшей место 20.01.2014, Солнце проходило этот знак 
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 = 11 дней в январе, а затем 
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 =17 дней в феврале, до ингрессии в знак Рыб 18.02.2014; поэтому 
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 1.55 . Отношение в формате 
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), рассматривается для получения значений, больших единицы.
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Рис. 7.70. Аурические (основанные на Золотом сечении) свойства разбиения месяцев на фрагменты

Таблица 7.7. Ингрессии Солнца в знаки Зодиака и соответствующие им отношения  фрагментов

	Индекс i
и тип 

ингрессии
	Дата ингрессии
	Число дней месяца ингрессии:
	Отношение
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	После ингрессии, 
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	1
	2
	3
	4
	5

	  1 

(((
	21.12.2013

21.12.2014

22.12.2015
	20

20

21
	10

10

  9
	1.90

1.90

2.11

	  2
(((
	20.01.2014

20.01.2015

20.01.2016
	19

19

19
	11

11

11
	1.55

1.55

1.64

	  3
(((
	18.02.2014

18.02.2015

19.02.2016
	17

17

18
	10

10

10
	1.90

1.90

1.90

	  4
(((
	20.03.2014

20.03.2015

20.03.2016
	19

19

19
	11

11

11
	1.73

1.73

1.64

	  5
(((
	20.04.2014

20.04.2015

19.04.2016
	19

19

18
	10

10

11
	2.00

2.00

1.73

	  6
(((
	21.05.2014

21.05.2015

20.05.2016
	20

20

19
	10

10

11
	2.00

2.00

1.73

	  7
(((
	21.06.2014

21.06.2015

20.06.2016
	20

20

19
	  9

  9

10
	2.33

2.44

2.10

	  8
(((
	22.07.2014

23.07.2015

22.07.2016
	21

22

21
	  9

  8

  9
	2.44

2.75

2.33

	  9
(((
	23.08.2014

23.08.2015

22.08.2016
	22

22

21
	  8

  8

  9
	2.75

2.75

2.33

	10
(((
	23.09.2014

23.09.2015

22.09.2016
	22

22

21
	  7

  7

  8
	3.14

3.14

2.63

	11
(((
	23.10.2014

23.10.2015

22.10.2016
	22

22

21
	  8

  8

  9
	2.63

2.63

2.22

	12
(((
	22.11.2014

22.11.2015

21.11.2016
	21

21

20
	  8

  9

  9
	2.50

2.33

2.22


Целесообразность использования отношения фрагментов, а не абсолютных значений 
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,  определяется следующим. Из-за эллиптичности орбиты Земли, зимой (летом) Солнце движется со скоростью около 61’/сутки (57’/сутки), в результате чего его среднее суточное смещение по эклиптике составляет порядка 59’/сутки с погрешностью
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3%; при этом в середине зимы, весны и лета Солнце проходит знак Зодиака (т.е. дугу эклиптики в 30º) за 29.5, 30.5 и 31.5 дня, соответственно. Использование же отношения 
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 вместо абсолютных значений (
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) длительностей фрагментов, выраженных числом дней, позволяет исключить из рассмотрения влияние отличий в сезонных скоростях движения Солнца, оставив лишь влияние календарного фактора, задающего распределение первых чисел месяцев по знакам Зодиака, который проявляется в двух аспектах, обусловленных нецелочисленностью длины тропического года: в текущем смещении дат и введении високосного дня. 

Текущее смещение дат, а следовательно – и числа дней во фрагментах, связано с тем, что хотя длительность пребывания Солнца в знаках Зодиака является величиной практически неизменной, момент ингрессии (как время суток) от года к году смещается вследствие того, что длина Тропического года примерно на ¼ суток больше длины календарного года в 365 суток. При  этом введение високосного дня компенсирует указанные смещения, но влечет скачкообразное (на 1 день) изменение длин  начальных фрагментов.

Поэтому от года к году в значениях величин 
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 наблюдаются отличия (табл. 7.7). Для обычных годов (в 365 суток) эти отличия в среднем нивелируются, порождая достаточно малый  разброс в значениях 
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, но поправка (29 февраля), вносимая в високосный год (2016), нарушает синхронность этих смещений, приводя к искусственному увеличению значений 
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, начиная с марта 2016 г.. В меньшей мере этот эффект проявлен в 2013г., следующий за високосным (табл. 7.8).
* Анализ знаковых пропорцией для 2013 – 2016 гг.
Отношения фрагментов уже не учитывают неоднородность их абсолютных значений, которая вызвана разной скоростью движения Солнца по эклиптике в течение года, но отражают главное, что нас интересует, причем в однородных величинах, имеющих характер относительных единиц. 

С другой стороны, флуктуации этих величин во многом обусловлены дискретизацией процесса движения Солнца, которое мы описываем числом дней. Поэтому, чтобы устранить влияние этой   дискретизации, рассмотрим среднее для значений 
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 (i = 1, 2, …, 12), рассчитанных для года Y,    которое назовем  знаковой пропорцией 
[image: image42.wmf]Y

r

 для года Y (табл. 7.8).
Эта величина является пропорцией в том смысле, что она задает пропорцию 1: 
[image: image43.wmf]Y

r

 для длин    начального и конечного фрагментов, когда длина первого из них принята за 1.
Таблица 7.8. Знаковые пропорции и оценки их дисперсии

	Год
Y
	Знаковая пропорция

[image: image44.wmf]Y

r


	Оценка дисперсии


[image: image45.wmf]2

Y

S



	2013
	2.10
	0.186

	2014
	2.24
	0.220

	2015
	2.26
	0.237

	2016
	2.05
	0.102

	Оценка

дисперсии
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 0.011
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 = 0.186


Поскольку эти флуктуации имеют во многом случайный характер, то для выявления основного тренда в изменении значений  отношения  фрагментов за все годы можно применить статистические методы. С этой целью для каждого года Y рассчитаем (табл. 7.8) оценку дисперсии 
[image: image49.wmf]2

Y

S

 для отклонения месячных значений 
[image: image50.wmf]i

r

 от средних 
[image: image51.wmf]Y
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, среднее значение 
[image: image52.wmf]Y

D

 для этих дисперсий, а также дисперсию 
[image: image53.wmf]r
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 для средних 
[image: image54.wmf]Y
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, которая характеризует их флуктуации за период в 4 года. 

Анализ полученных значений показывает очевидное доминирование дисперсии 
[image: image55.wmf]Y

D

 по отношению к 
[image: image56.wmf]r

D

 – как по порядку величины, 
[image: image57.wmf]Y
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/
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 16.8, так и по критерию Фишера, критическое значение которого для доверительной вероятности 
[image: image60.wmf]b

 = 0.95 составляет 
[image: image61.wmf]8.8

F
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. 

( Это означает, что вариацию среднегодовых средних 
[image: image62.wmf]Y

r

 можно считать незначимой по сравнению с вариацией отношений 
[image: image63.wmf]i
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 в течение года. Иначе говоря, флуктуации средних 
[image: image64.wmf]Y

r

 от года к году отражают лишь случайные факторы, а потому их отличия можно считать статистически незначимыми и использовать их среднее в качестве достаточно точной оценки  истинного значения 
[image: image65.wmf]*

r

 отношения фрагментов.

Из статистических соображений значение 
[image: image66.wmf]*

r

 можно оценить средним арифметическим для значений 
[image: image67.wmf]2013
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, 
[image: image68.wmf]2014
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, 
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r

,
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. Однако, для этой цели мы воспользуемся только промежуточными значениями 
[image: image71.wmf]2014
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 и 
[image: image72.wmf]2015
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, исходя из того, что в значениях для 2013 и 2016 годов наблюдаются известного  рода “искусственные” смещения, обусловленные введением високосных дней. В большей мере это проявлено для високосного года, и как последействие – для года после високосного (2013): по значениям 
[image: image73.wmf]i
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 – начиная с марта  (табл. 7.7), и по средним 
[image: image74.wmf]Y
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 (табл. 7.8).  Поэтому в качестве среднего возьмем лишь те два значения, для которых погрешность дискретизации минимальна, и положим 

[image: image75.wmf]*
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 + 
[image: image79.wmf]2015
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) = 2.25.                                              (7.31)
* Численное и аналитическое значения для отношение фрагментов
Полученное значение 
[image: image80.wmf]r

 и примем за численную оценку отношения фрагментов 
[image: image81.wmf]*

r

 (знаковой пропорции) для григорианского календаря. 

( Обратим внимание, что с достаточно малой погрешностью, соответствующей неопределенности истинного значения 
[image: image82.wmf]*

r

, значение 
[image: image83.wmf]r

 аппроксимируется суммой прямого и обратного   значений числа Золотого сечения (Ф =1.618…, 
[image: image84.wmf]F
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=1 – Ф= 1.618… )

r = Ф + φ = 2.236… 
[image: image85.wmf]»

 2.24,                                                          (7.32)

а именно 


[image: image86.wmf]r

 = 2.25 
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 r 
[image: image88.wmf]»
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 0.4%).                                                   (7.33)
( При этом число r  имеет следующие математически эквивалентные представления
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Из них для сравнения календарных систем второе 

r =  1 + 2 φ                                                              (7.35)

является наиболее удобным и используется ниже.

* Аналитический подход к анализу корреляции между календарями различных типов
С учетом полученных аппроксимаций, величину r из (7.35) назовем аналитической оценкой    для отношения фрагментов 
[image: image100.wmf]*

r

. Вводя в рассмотрение соответствующие аналитические оценки для календарей иных типов, при анализе алгебраических соответствий между календарями будем оперировать именно с этими величинами, а не с их числовыми  значениями.

В этом случае возникновение погрешностей счета исключается, что и позволяет выявить      точные алгебраические соотношения между рассматриваемыми структурами календарей.

* Численное и аналитическое значения для отношения сезонов
Напомним, что азимутальные настройки Пирамиды Солнца (как и дни кельтских праздников) по (2.38) - (2.40) определяют четыре точки на эклиптике (рис. 7.70), которые делят ее в Золотом сечении так, что фрагмент от 220° до 320°, расположенный симметрично относительно зимнего солнцестояния (270°), относится к длине остальной части эклиптики как 1:
[image: image101.wmf]2

F

; то же верно и для фрагмента длиной 100° – от 40° до 140°, расположенного симметрично относительно летнего солнцестояния (90°). Тогда, если интервал времени (назовем его зимой) между эклиптическими положениями Солнца, равными 220º и 320º, принять за 1, то длительность “лета” (как интервала между 40º и 140º) также составит 1, а длительности заключенных между ними “весны” и “осени” – по Ф/2 единиц.

Тогда отношение длительностей большего сезона (зимы или лета), 1, и меньшего, Ф/2, составит 

s = 
[image: image102.wmf]2

1

/

F

 = 2 φ 
[image: image103.wmf]»

 1.24,                                                           (7.36)

что соответствует отношению в градусах

 s* = 100º/80º = 1.25 
[image: image104.wmf]@

 s 
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 0.8%).                                           (7.37)

( Далее, если длительность меньшего сезона принять за 1, то длительность полугодия составит (1 + 
[image: image107.wmf]j

2

), и тогда отношение длительности полугодия к длительности меньшего сезона  для Пирамиды Солнца  примет значение, аналогичное (7.35); а именно

S = 
[image: image108.wmf]=

+

1

2

1

j

 1 + 2 φ 
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 2.24.                                                   (7.38)

Значение, аналогичное (7.31), получим и для численного отношения длительностей этих периодов

S* = 180º/80º = 2.25
[image: image110.wmf]@

 S 
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 0.4%).                                          (7.39)
( Поэтому, в связи с использованием тех же точек эклиптике в настройках ряда коридорных курганов, а также кельтских праздников, задающих структуру гэльского календаря, те же численные и аналитические соотношения, которые определяют соотношение длин сезонов для Пирамиды Солнца в Теотиуакане, справедливы и для всех этих артефактов.

* Аурические свойства отношений сезонов и фрагментов
Длины фрагментов а и b, которые Солнце проходит с дня ингрессии в знак 
[image: image113.wmf]i

Z

 до конца месяца, которому принадлежит этот день, и в следующем месяце – до дня ингрессии в следующий знак 
[image: image114.wmf]1

i

Z

+

, мы изначально задали числом дней 
[image: image115.wmf]i
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 и 
[image: image116.wmf]1
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+

. Но их можно задавать и в иных единицах, например – в долях, пропорциональных отношению r из (7.35); например (рис. 7.70), если положить  a = 1 то 

b = 
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, 
и тогда длина интервала c = a + b в долях составит

 c = 
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 = 2 + 
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 = 2 (
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Но длины фрагментов можно задавать и частями от целого; например, если с = 1, то 
a = 1/(
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и 

b = (
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Аналогичные типы разбиений можно рассмотреть и для круга эклиптики, принимая его длину за 2
[image: image128.wmf]p

 или 360º; тогда его доли будут выражены в радианах и градусах, соответственно.

*  Приближение чисел π и Ф по фрагментам ингрессии. В соответствии с (7.40), доля отрезка а составляет 
[image: image129.wmf]2
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 от с, т.е. от длины пути Солнца по знаку 
[image: image130.wmf]i
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, которая равна 1/12 эклиптики, что составляет 30º или 
[image: image131.wmf]p

/6 в радианах. Тогда длина отрезка а в радианах равна
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[image: image137.wmf]»
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 0.0015%)                 (7.41)
( То есть с исключительно высокой точностью (с погрешность порядка 1/100 000)             абсолютное значение начального фрагмента в единицах эклиптической долготы, выраженной в радианах, равна 1/10 числа Ф; при этом 
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( Помимо того, что это интересно само по себе, с той же точностью соотношение (7.41) позволяет численно выразить число Ф через число π, и наоборот; например

Ф 
[image: image139.wmf]π

(5/6)

×

»

 = 1.61802… ,   или 
[image: image140.wmf]2
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= 3.1416… .                      (7.42)

* Длины сезонов выражается через число π и отношение фрагментов. Пусть а – эклиптическая протяженность гэльского сезона зимы, b – остальная часть эклиптики, и с = а + b. Тогда, если а принять за 1, то b составит 
[image: image141.wmf]2
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, а дуга х меньшего сезона равна Ф/2.  В этих условиях длина эклиптики равна с = a + b = 1 + 
[image: image142.wmf]2
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. С другой стороны, в радианах величина с равна 
[image: image143.wmf]p

2

. Тогда длина дуги х в радианах составляет

          х = 
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( То есть эклиптическая длина весеннего (осеннего) сезона выражается отношением числа π к отношению фрагментов r . Также  и длина дуги а, определяющей длительность зимы (и лета),  выражается через те же  две константы
а = 
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* Выводы

Проведенный анализ показывает, что пропорции, которые задают разбиение григорианских     месяцев знаками Зодиака, а также отношение длин сезонов, определяемых как азимутальными настройками Пирамиды Солнца в Теотиуакане и ряда коридорных курганов, так и структурой гэльского календаря, задаваемого распределением кельтских праздников, следуют в целом   единой аналитической модели М Аурического класса (т.е., основанной на Золотом сечении), где в качестве базового элемента выступает  величина r = 
[image: image147.wmf]F
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 (или, что то же: r = 1+2
[image: image148.wmf]j

), а отношения, присущие артефактам,  отличаются от r  на 
[image: image149.wmf]±

1 или множитель 2. 
Полученные при этом соотношения численного и аналитического характера выше отмечены стрелкой ((). Оценим теперь полученные результаты в качественном отношении.

1. С высокой точностью, даже выше той, что принята в качестве пороговой при рассмотрения в данной работе математических свойств артефактов, исходные численные пропорции всех рассмотренных календарных систем описываются величинами, определяемыми элементами модели М. 

2. Все аналитические выражения, устанавливающие связь между пропорциями, присущими календарям различных типов, соответствуют друг другу алгебраически, т.е. точно.

3. То, что исходные отношения и аналитические свойства календарей описываются чрезвычайно простыми по форме элементами модели М, дает дополнительные аргументы в пользу допущения о том, что отношение фрагментов задается величиной r – из общих соображений, и с точки зрения теории погрешностей, поскольку производные соотношения получены алгебраически. 

4. В отношении измерения времени, значение 2φ (=2r–1) также не случайно, поскольку оно задает базовую дольную единицу Аурической Шкалы Времени 
[image: image150.wmf]2
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5. Как и в случае пирамид (в Гизе, Америке) и кромлехов, отношение фрагментов задает очень точную численную аппроксимацию чисел 
[image: image151.wmf]p

 и Ф , а также радианную меру сезонов в числах Ф. 
7.27. Выводы
Данная глава посвящена изучению сути и причин общности систем мировоззренческих концепций, символов и свойств каменных артефактов (спирков и пирамид) в различных регионах мира, включая Америку и Евразию, на основе анализа этого феномена с различных точек зрения.
Во-первых, излагаются основные положения Учения Тайной Доктрины об оккультных свойствах Природы и человека, описывающие как этапы эволюции человечества в плане смены рас и их расселения на материках, так и оккультные свойства артефактов и сопутствующих им преданий;    затем раскрывается, как эти положения проявлены в верованиях народов мира и артефактах, и  демонстрируется их подтверждение данными (но не обязательно выводами) современной науки. 

1. Первые два отдела данной главы затрагивают обширный круг вопросов, освещение которых, хотя бы в главном, позволяет получить достаточно полное и системное представление о некогда всеобщем эзотерическом Учении о семиплановом строении Земли и человека, эволюции человечества в Коренных Расах в пространстве (географически) и времени (в последовательности Рас и подрас), а также об оккультной природе тех явлений, в прошлом именовавшихся “чудом”, а сейчас – “сверхъестественным”, которые и объясняют эффекты, соотносимые с пирамидами и спирками, как и сопутствующие им предания.

Это Учение получило мировое распространение, но в двух формах – внешней (экзотерической), отраженной в религиозных культах (“народных религиях”), и скрытом от масс (эзотерическом) знании о взаимодействии известного нам физического Плана существования с тонкими Планами, которым, как и соответствующими ему практиками,  владели жрецы-посвященные.
В частности, описаны эзотерические представления об Атлантиде и оказанном ею влиянии на эволюцию народов Америки и Евразии, которое объясняет пути миграции народов, объясняющие распространение в целом сходных учений о “параллельной реальности” (тонких Планах) вообще, и конструкций спирков и пирамид в частности, сходных как в отношении аналитических свойств (астрономических настроек, математических пропорций и метрологии), так и использования – как в культовых целях, так и для достижения практически значимых результатов.

2. Для пояснения общих положений эзотерической части этого Учения, а также назначения ряда типовых артефактов, в первых двух отделах было рассмотрено, как эти положения проявлены в тех культурах, которые являлись носителем эзотерического знания; в частности – кельтов и майя. В третьем же отделе описано, к чему приводит отход от основополагающих основ этого Учения. 

А именно, показано, что в процессе формирования новой религии в период поздней античности и раннего средневековья производилась замена положений Учения Христа, выражавших концепции мирового Эзотерического Учения, экзотерическими догмами, выдуманными церковными властями, что сопровождалось уничтожением исторических документов, оккультных трудов и артефактов с целью сокрытия этих инсинуаций, а также жрецов, являвшихся носителями этих древних знаний и верований.  

В итоге была сформирована государственная религия, которая хотя и способствовала решению вопросов государственного строительства, но имела к исходному Учению лишь косвенное отношение, почему мы и именуем ее церковным христианством, так как в итоге из нее были исключены не только основополагающие концепции древнего Учения о Карме и тонких Планах, но огнем и мечом она подавляла все попытки обратиться к нему, как впрочем – и к знаниям вообще. В значительной мере это и объясняет несостоятельность современных попыток описания эволюции и древней истории через интерпретацию церковных преданий.

3. Далее, на основе сведений, представленных в «Тайной Доктрине», в четвертом отделе представлены основные пути расселения подрас V (Арийской) Коренной Расы. Первая из них, с приходом Арио-атлантов из Атлантиды по Гиперборейскому маршруту, развилась в районе современной Северной Индии, а оттуда распространилась в Иран и район Центральной Азии, образовав обширный регион “Большой Индии”, из которого затем и начались миграции в Европу, что подтверждается генографией предков народов, ныне заселяющих северную половину Евразии. 

При этом выделены три основных маршрута миграций, из которых для анализа спирков Севера Евразии основное значение имеют два маршрута: Степной (севернее Каспийского и Черного морей) и Гиперборейский (вдоль Урала и далее – на Запад), по которым и осуществлялся перенос знаний, культов и сопутствующих им артефактов, включая спирки, от индоиранских (арийских) предков.

Что касается Гиперборейского региона (побережья Арктики и примыкающих областей), то существующие археологические и генографические данные свидетельствуют, что в период последнего климатического оптимума, ориентировочно – с Х тыс. до н.э., климат в нем был умеренным, а сам он населен достаточно развитыми народами, получившими у греков название “гиперборейцев”, о чем говорят многочисленные артефакты – как спирки, так и предметы быта. Но в последствии, из-за общего похолодания климата, большинство народов, населявших север Евразии, ушло из этих мест, а эти территории, как показывает генография и исторические данные, начали занимать новые мигранты, но теперь уже – из Большой Индии.

Таким образом, даже известные миграции культур разных эпох, но одних корней, и объясняют то, что такие народы как кельты, скандинавы, угро-финны и др., которые пришли на Север Европы к окончанию климатического оптимума, хотя и не были строителями большинства кромлехов, лабиринтов и других типов спирков, стали их использовать, и даже возводить новые, причем – по аналитическим проектам, сходным с их более древними аналогами, авторы которых нам неизвестны.      

Вместе с тем, данные об изменениях климата за предшествующие сотни тысяч лет говорят о том, что благоприятные для жизни условия развивались в Гиперборее неоднократно, а потому и миграции в этих областях, начавшиеся около миллиона лет назад с приходом первых Арио-атлантов в Индию, могли продолжаться и на Восток (из Атлантиды), и на Запад (из Большой Индии), как это произошло в период с I – III тыс. до н.э. по I тыс. н.э., что вело к формированию новых этносов и оказанию влияния на этногенез уже существующих, но в рамках одного культурного истока.     

В отношении рассмотренных миграций мнения канонической науки и Тайной Доктрины существенно отличаются – как по древности рассматриваемых культур, так и по путям их распространения.

Каноническая наука, оперирующая с историческими и археологическими данными, простирающимися в прошлое не более чем на нескольких тысячелетий до нашей эры, говорит об индоевропейцах, имея в виду общность языков, но не дает согласованного мнения о том, являются ли европейцы потомками индоиранцев, или наоборот, хотя традиционно противится концепциям, утверждающим миграции из Большой Индии, предпочитая строить фантастические теории об обратном. 

Но Тайная Доктрина дает прямой ответ на этот вопрос, указывая, что предки первых европейцев пришли из Северной Индии, хотя современные европейские этносы окончательно сформировались уже в Европе, под влиянием новых волн мигрантов как с Востока – индоиранцев (из Большой Индии) и др., так и с Запада – из остатков Атлантиды, пока в 9564 г. до н.э. не погиб ее последний остров в Атлантике – Посейдонис.   

В частности, она говорит о том, что потомки древних Ариев Большой Индии, расселившиеся на просторах северной части Евразии (преимущественно – в Европе, некоторых районах Центральной Азии, Сибири и Ирана), которые по современной терминологии в основной своей массе именуются индоевропейцами, представляют подрасы V (Арийской) Коренной Расы, причем предки этих арийских народов имели единый язык (корень санскрита), и единую веру (религию), основанную на Эзотерической Доктрине, которая в экзотерическом плане имела две основные формы – зороастризма и ведизма, в последующем трансформировавшихся в другие религии, в той или иной мере сохранившие первоначальную оккультную основу. Но поскольку первые арии по Тайной Доктрине поселились в Северной Индии около миллиона лет назад, их следы в традиционно изучаемых археологических пластах отсутствуют, точнее – не найдены, хотя то, что известно о древних центрах и астрономических наблюдениях, а также данные генографии, позволяющие взглянуть на один-три десятка тысяч лет назад, подтверждает концепции Тайной Доктрины.  
Вместе с тем, помимо миграций из Большой Индии, шли миграции и из остатков Атлантиды, причем по двум основным маршрутам – через Средиземноморье, а в периоды климатического оптимума – и по Гиперборейским областям. 

Поэтому в периоды климатического оптимума миграционные потоки с Востока и Юга (из Большой Индии) и с Запада (из Атлантиды) в гиперборейских областях могли пересекаться, а потому, с учетом обретения азиатскими арийцами своих Эзотерических знаний от атлантов, можно предположить, что и это способствовало “обновлению” и передаче культуры уже зрелых атлантических этносов начинающим свою эволюцию арийским народам, которые, с наступлением очередного похолодания климата, переносили это знание в южные регионы Европы и Азии. 

Это могло служить одной из причин того, что еще древние греки высоко ценили оккультные познания гипербореев, которых Геродот (V в. до н.э.) описывает как «как возлюбленных священнослужителей и жрецов Богов и особенно Аполлона».
В итоге формируется картина того, что Гиперборейские районы Евразии, как бы они ни изменяли свою конфигурацию в процессе эволюции всех Коренных Рас, не только представляли близко расположенные острова и субматерики, климат которых периодически изменялся от полярного до тропического – и обратно, но и места обитания народов V Расы, которые соответственно циклам изменения климата мигрировали как в широтном направлении: с Запада на Восток – прежде всего арио-атланты, и в обратном направлении – арийские подрасы, предсуществовавшие и формирующиеся, так и в меридиональном (с Юга – на Север, и обратно). 

В частности, это относится к тем народам V Расы, которые с началом последнего климатического оптимума мигрировали в Гиперборею, по-видимому до эпохи гибели Посейдониса (9564 г. до н.э.), а за несколько тысяч лет до н.э., с началом похолодания, спустились к югу. 
При этом причина миграций именно по Гиперборейскому маршруту могла лежать не только в развитии благоприятных условий для обитания в периоды потепления климата, но и в том, что Северо-западная часть Европы служила своего рода “мостом” между Северной частью Атлантиды и Азией и Америкой, а ближе к нашему времени – и с Европой, которая начала подниматься с океанского дна. В этом отношении он являл собой своего рода “шелковый путь”, но не столько в отношении товаров, сколько в плане распространения культур и знаний.
И память об этих северных областях осталась запечатленной в преданиях большинства Арийских народов древности – как в “Большой Индии”, так и в Европе. В наиболее близкой нам форме – в преданиях Древних Греков о “Гиперборее”, хотя это уже была не Гиперборея как Материк II Расы, а некогда принадлежавшие ей территории; соответственно, это были уже не гиганты-гиперборейцы II Расы, а арио-атланты и арийцы V Расы, обладавшие знанием Атлантов, а в отдаленные эпохи – и значительным ростом, которые отвергли установки атлантов на использование оккультных практик в плане черной магии, но стали использовать оккультные знания в духовных целях.

Следы обитания в гиперборейских краях и миграций из них в южные края и остались нам в наследство в виде артефактов – гигантских (пирамиды и др.) и “камерных” (лабиринты, кромлехи и др.), распространенных вплоть до Новой Земли, Урала и Западной Сибири, а также мифов и преданий народов Европы – от Скандинавии до Древней Греции. Также они проявлены и в аналитических свойствах спирков, которые несмотря на разнообразие их форм единообразны в астрономическом, геометрическом и метрологическом смысле {( 2 – 5, 8, 9}, и получили распространение по Западному и Арктическому побережью Евразии, а также на значительном удалении вглубь территории, в том числе – в Британии, Скандинавии и России. 
Об оккультном единстве учений, известных у наиболее развитых из этих народов, говорят общие предания и о Водителях человества, описывающие Божественные Династии и места временного и постоянного пребывания Владык, известных как Гора Меру, “Белый Остров”, Шамбала и др., и о “всемирных потопах”, которые отражают память человечества о последовательном опускании старых материков (Лемурии и Атлантиды) и подъеме новых (Африки, Америки, Европы), причем в условиях, когда северные (гиперборейские) территории Евразии физически остаются в целом не затопленными, а оккультно – соотносятся с этими священными горами и землями.

Возможно, что  сохранение гиперборейских областей и примыкающих к ним территорий и является одной из причин многих пророчеств о спасении России в грядущих катаклизмах.   

4. В продолжение анализа древнейших миграций по территории Евразии, которые в «Тайной Доктрине» описаны лишь в общих четах, в отделах V и VI, теперь уже – на основе генографических и исторических данных, описываются ареалы расселения и пути миграции по двум основным маршрутам – Гиперборейскому (вдоль Урала и северным территориям Евразии) и Степному (Севернее Каспия и по Дикому Полю); прежде всего – скифов, сарматов и роксолан, которые оказали заметное влияние на этногенез народов Восточной Европы.

В частности, эти миграции определяют важные обстоятельства формирования древнерусской государственности и создания самого Древнерусского государства – Русской Земли, которые простираются в прошлое на многие века дальше 862 года – даты, навязываемой с XVIII века норманнской гипотезой (о “Призвании варягов”), но главное – что процесс формирования народа, в широком смысле именуемого русским (т.е. без современного деления на этнических русских, украинцев и белорусов), начался с прихода на эти территории мигрантов из Большой Индии примерно в 3 тыс. до н.э. (по данным генографии) и продолжался под воздействием последующих групп индоарийских мигрантов, прибывавших как по Степному, так и по гиперборейскому маршрутам, которые ныне известны по собирательными названиями скифов и сарматов, в частности – посредством ассимиляции рассеянных остатков этих народов формировавшимся славянским этносом.

О родстве славян, угро-финнов и балтов говорит не только ТД, но и генография, а также то, что все эти народы относили к скифам, а затем – к сарматам, причем не только греки. Так, еще в позднее Средневековье и Новое Время на Руси называли себя скифами, а украинская и польская знать считали себя потомками сарматов. Поэтому эти народы наследуют корни не только индоиранские, но и гиперборейские.

По своим корням индоарийскими являются также и ряд других народов Северной Европы,  в частности – скандинавы и германцы, входящие со славянами в тевтонскую подрасу V Коренной Расы. Но кельты, будучи представителями IV подрасы V Коренной Расы, индоарийские корни возможно сочетают с арио-атлантскими, поскольку как более ранняя подраса она могла испытывать влияние атлантов до гибели Посейдониса. 

Таким образом, хотя и не те народы, которые сейчас населяют Север Европы, начали строить там кромлехи, каменные лабиринты и другие типы спирков, они сформировались от тех же индоарийских корней и, скорее всего, даже при взаимодействии с предшествовавшими им обитателями Гипербореи, которые сооружали кромлехи и коридорные курганы в VII – III тыс. до н.э. и начали покидать эти территории по-видимому в I – II тыс. до н.э. в связи с общим похолоданием климата.

Поэтому неудивительно, что при таком обширном распространении индоарийской культуры ее памятники рассеяны от Исландии до Западной Сибири, как и то, что их американские аналоги имеют так много общего в символизме и аналитических свойствах с артефактами Евразии, поскольку обе эти супер-культуры произошли от одного корня – от Атлантов IV Коренной Расы.  

5. Что касается славян Руси, прежде всего – Верхней и Средней, то в плане обладания волхвами оккультных знаний и использования артефактов типа спирков их можно считать наследниками гиперборейцев, если и не прямыми, то через вошедших в состав Руси и во многом ассимилированных ими угро-финнов (частично – и балтов), которые, как и предки славян, мигрировали в северные регионы Европы из Центральной Азии / Большой Индии, но не по Степному, а преимущественно – по гиперборейскому маршруту.    

В этом отношении народы, образовавшие Древнерусское государство Русская Земля, которые получили собирательное название русов (росов), в последующем – с дополнительными определительными («Белая», «Червонная», «Суздальская» и др.), находятся в более тесном родстве с гиперборейскими народами V Расы, чем западные славяне и иные народы тевтонской подрасы (германцы и др.), поскольку хотя по данным генографии их предки появились в Европе практически синхронно со славянами, неизвестно, чтобы при этом они ассимилировали прежних обитателей Гипербореи (кроме разве что скандинавы), хотя и отрицать этого нет оснований; во всяком случае они могли получить оккультные знания и от общих со славянами предков – мигрантов из Большой Индии; то же можно сказать и о кельтах, которые начали мигрировать на Британские острова лишь в VIII – VI вв. до н.э.
Таким образом, хотя мы точно не знаем, от каких народов и в какой мере волхвы Древней Руси получили оккультное знание, они им определенно обладали, и по-видимому в том же объеме, что и друиды; об этом, в частности, говорит то, что практически у всех народов центральной, восточной  и северной Европы ритуалы культовых праздников сходны, а их даты – синхронны, причем очень точно соотносятся с положениями Солнца на Эклиптике, задающими не только дни солнцестояний и равноденствий, но и те особые дни, когда Солнце разбивает круг Эклиптики в Золотом сечении, которые также закреплены в астрономических настройках как ряда коридорных курганов Ирландии, так и одной из величайших пирамид мира –  Пирамиды Солнца в Теотиуакане. 

О том, что Древняя Русь обладала оккультными и аналитическими знаниями народов V Расы, свидетельствует даже не то, что на Верхней и Средней Руси расположены каменные круги и лабиринты доисторического периода, а также встречаются коридорные курганы,  но то, что подобные объекты, с сохранением тех же уникальных, но внешне неочевидных математических свойств, продолжали сооружать и использовать вплоть до XVIII – XIX вв.

Но важнейшим свидетельством преемственности в отношении передачи оккультных и аналитических знаний народов Гипербореи и Большой Индии народам Древней Руси является Древнерусская метрологическая система {( 5}, уникальность которой определяется не только ее математической моделью, но и тем, что она представляет меры, в целочисленных единицах которых задаются размеры древнейших сооружений Евразии и Египта, мегалитические и малые формы – лабиринты и круги.
О том, что это именно система, в которой интегрированы глубокие знания по метрологии, математике и оккультизму, говорит комплексное решение ряда сложных проблем, связанных с (i) выбором, сохранением и тиражированием первичного эталона в течение многих сотен, если не тысяч, лет, (ii) с созданием алгебро-геометрической модели для соотнесения мер, которая  целочисленно и иррационально – через число π и Золотое сечение, а также Пифагоровы треугольники, присущие конструкциям Великой Пирамиды и кромлехам – соотносила собственные единицы длины не только между собой, но и с царским кубитом, и с мегалитическим ярдом, причем с помощью геометрической модели, реализуемой по принципу подобия с помощью равностороннего и прямоугольного равнобедренного треугольников. Также и (iii) с построением на основе этих треугольников шаблонов (“мерил” и “вавилона”), обеспечивающих высокоточное использование этой модели на практике. (iv) Эзотерический аспект этой системы состоит в том, что с высокой точностью ее базовая сажень с кратностью 3 соотносился с мегалитическим ярдом, в котором задавались размеры кромлехов, а через треугольник Великой Пирамиды – с царским кубитом, в единицах которого заданы ее размеры; в единицах этой же системы заданы и размеры каменных кругов и лабиринтов на территории Севера России, сооруженных теми гиперборейцами, которые в период последнего климатического оптимума жили в приполярье и обладали высокой оккультной культурой, о чем говорят древние греки и сами воздвигнутые ими артефакты. И даже (v) множественность производных мер (саженей и их дольных мер – аршинов и др.), определяемых этой моделью, практически оправдано обеспечением возможности задания практически любых размеров целым числом единиц.   

Таким образом, несмотря на кажущуюся избыточность единиц длины, Древнерусская метрология обладала не только элегантной математической структурой, но и в явном виде соотносила свои меры с особо значимыми мерами древнего мира, а также применялась при проектировании древнерусских христианских храмов и продолжала использоваться, с пониманием ее математических свойств, или механически, практически до введения метрической системы в ХХ в. В этом отношении ее можно рассматривать как живое наследие древних культур, своего рода  эстафетную палочку от индоарийских и гиперборейских предков.

Поэтому и Древняя Русь IX – XI вв. является не просто местом расположения артефактов доисторических цивилизаций, но и носительницей их оккультного и аналитического знания, проявленного как в знаниях волхвов и народных верованиях, так и в метрологии.

Но также и государственность на территории Руси возникла не вдруг, с “призванием варягов”, а в форме определенного рода автономий начала формироваться практически за тысячу лет до того – еще со времен скифов, а затем – при сарматах и антах; после этого княжества (архонства) Верхней, а частично – и Средней Руси не находились под доминированием кочевых народов, и по некоторым данным уже к началу IX века образовали государство, позднее названное Русским Каганатом. 
С ростом интереса к истории, уже в Новое время в плане интерпретации “призвания варягов” стала насаждаться норманская гипотеза, апологеты которой, преимущественно из Центральной и Западной Европы, а также многие видные историки России, фактически пытались утвердить ту точку зрения, почву для которой давала и сама церковная “Повесть временных лет”, что славянские и угро-финские народы IX века были во многих аспектах неспособны к самостоятельной государственной деятельности, предполагалось – что и к культурной тоже.   

И хотя свидетельства древности истории народов, обитавших на землях, которые начиная с 862 г. принято называть “Древней Русью” и “Древнерусским государством”, спорадичны, их рассмотрение в системе и в сочетании с данными генографии и археологии позволяют сделать определенное заключение о том, что распространение той точки зрения, что история Руси началась с “призвания варягов” и крещения Руси, и в этом отношении – с Киева, есть надуманный и навязанный стереотип, направленный на исключение самой возможности эволюционного развития Первичной Руси до уровня государства, а также на отсечение корней образующих ее народов.  

До XVIII века об этом вообще не говорили, так как церковь и государство были заняты тем же, чем Юлий Цезарь и последующие императоры {( 3.4.1} в отношении друидов – вытравливанием всякой памяти о язычестве и всём, что с ним связано, а попутно – и укреплением династии Рюриковичей, с именем которой и связавалось создание “Русской Земли”, хотя в той же ПВЛ говорится о том, что это же название уже использовалось за 10 лет до прихода Рюрика.

Печально, но все эти образчики мифотворчества, порожденные многовековой ненавистью к России, продолжают насаждаться и в наши дни; поэтому и норманской гипотезы, уже рассматриваемой как “факт”, придерживается большинство западных историков, которые на этой основе как бы утверждают “древность” своей культуры и государственности. Одно дело – Древние Греки, сохранившие предания об Атлантиде и гиперборее; но речь не о них, а о том, что при отсутствии аргументов в поддержку норманской гипотезы иная точка зрения рассматривается просто как “ненаучная”; при этом не подлежит сомнению догма о “первичности” западной цивилизации и ее институтов власти, под которыми обычно понимаются британские аналоги; но так ли это? 

Даже по общепринятым историческим данным {( 7.25.1.5.2}, Древнерусское государство возникло в 862 г. – на 60 лет раньше, чем королевство Англии, основание которого относят к 927 г., хотя процесс объединения занял еще почти столетие, и лишь в 1707 г. оно трансформировалась в Королевство Великобритании.

Также примечательно, что Новгородское вече, определявшее по сути парламентскую форму правления, появилась в Древнерусском государстве даже ранее, чем в Исландии, как принято считать – родине старейшего в мире парламента – Альтинга, впервые собравшегося в 930 г., и на 300 лет ранее, чем в Англии, где парламент впервые открылся в 1265 г. Это вече просуществовало более шести веков, дольше веч в других русских землях, а эпоху его возникновения датируют также 862 годом, связывая с «моментом заключения прецедентного договора с князем Рюриком». 
В свете подобных искажений истории можно заключить, что и интерпретация легенды о “призвании Рюрика” на княжение в Верхней Руси, как указание на место и время зарождения государства и вообще цивилизации на территории Руси, – не более чем пропагандистский инструмент для навязывания современному населению территории Земли Русской комплекса неполноценности по отношению к технологическим достижениям западного мира, эгоцентризм которого не приемлет существования народов, знания которых могли бы оспорить его приоритеты в какой либо сфере жизни.

6. Наконец, но не в последнюю очередь, в отделе VII показано сходство культов народов Европы и других частей света, включая Большую Индию и Центральную Америку, в отношении  выбора дней для праздников, как и соответствующих им ритуалов; но главное – показано, что в их основе лежат не подобные григорианским календарные даты, как это принято считать, а положения Солнца на Эклиптике: как те, что соответствуют равноденствиям и солнцестояниям, так и те неочевидные положения, в которых Эклиптика разбивается в Золотом сечении и которые однотипно и с высокой точностью отражены в астрономических настройках как Пирамиды Солнца в Теотиуакане, так и ряда коридорных курганов на территории Ирландии, т.е. в объектах, созданных руками американских и гиперборейских наследников атлантов.

7. Таким образом, Тайная Доктрина выступает, с одной стороны, как Учение, объясняющее феномены оккультного характера, в частности – те, что связаны с преданиями и практиками использования каменных порталов (пирамид и разного рода спирков), а с другой стороны – как своего рода путеводитель по древнейшей истории, помимо прочего раскрывающей пути всемирного распространения как Эзотерического Учения, проявленного в системах мировоззрения, преданиях, символах и артефактах, так и его носителей – народов IV и V Коренных Рас.

При этом именно всемирное распространение этого Учения, проявления которого находим в единстве ключевых концепций учений майя и друидов, индуистов и буддистов, как и среди языческих верований Евразии, и служит объяснением того факта, что оно отражено не только в религиях и культах, но и в календарях и артефактах, согласованных не только в символах, но и аналитически – в астрономических, математических, метрологических и иных константах и соотношениях.

Это глубокое и многостороннее родство учений, артефактов, преданий и магических практик  в Евразии и индейской Америке, причем взаимосвязанных в духе концепций Тайной Доктрины, служит не только подтверждением истинности этого Учения, но и прекрасным примером применения ее положений к анализу явлений и объектов культового характера во всем мире. С другой стороны, в канонической науке этому положению дел часто противостоит искажение истории, замалчивание фактов и артефактов {( 6}; и так будет продолжаться, пока эта наука не уйдет от грубо-материалистического догматизма и подчиненности интересам государственной идеологии. 

И если миграции культур в Евразии еще в какой-то мере и допускаются канонической наукой, хотя порождение европейской расы выходцами из Большой Индии и не признается, то совершенно фантастическими выглядят ее попытки произвести современного человека от некоего обезьяноподобного существа – посредством его “спонтанной” интеллектуализации в глубинах Африки   (“Африканская гипотеза”), откуда он якобы распространился в Евразию и далее – через Чукотку и Аляску – по всей Америке. Естественно, Атлантида при этом не рассматривается; но как показывает Тайная Доктрина, и как это подтверждается многими свидетельствами, именно этот континент был прародиной коренных американцев и ряда народов Евразии, и именно миграции народов, обладавших знанием Тайной Доктрины, из Атлантиды в Америку, Северную Африку и Евразию (в последнем случае – по Гиперборейскому и Средиземноморскому маршрутам) и дают естественный ответ на вопрос о причинах сходства культур и артефактов Евразии и Америки.

В частности, в периоды климатического оптимума эти миграции проходили по северным районам Евразии, ныне находящимся в арктическом климате, где зафиксированы остатки буйной растительности, животных и украшений, свидетельствующих о некогда благоприятных условиях жизни; при этом в зависимости от фазы эволюции, эти миграции проходили как в Восточном направлении (первые Арио-атланты, в итоге осевшие к Юго-западу от Гималаев, и их последующие волны), так и в Западном (например, народы угро-финской группы, мигрировавшие из Центральной Азии / Большой Индии на Север и Запад).

Более того, с начала эпохи зарождения V Коренной Расы по данным климатологии оледенения и потепления климата Земли сменяли друг друга не менее десятка раз; эти глобальные изменения и создавали условия для оседлости и миграций в северных регионах Евразии в периоды потепления, и массовый уход с этих земель в период похолодания, что в последний раз произошло за несколько тысяч лет до н.э., после чего от живших в ту пору народов осталось обилие каменных артефактов – от кромлехов и коридорных курганов до каменных лабиринтов и кругов. 

После прихода на эти земли новых народов в известный нам исторический период – кельтов в области Британских островов, скандинавов – на одноименном полуострове, а также угро-финнов и славян – в Северных областях Восточной Европы и Западной Сибири, все они продолжили не только использовать эти каменные артефакты по их прямому назначению, о чем свидетельствуют предания и известные нам практики, но и строить новые (преимущественно – малые формы). 

Однако, строить фантастические этому объяснения и говорить о случайных совпадениях могут  лишь те, кто отрицая возможность описанной выше эволюции и существования единого оккультного знания, ныне пренебрежительно именуемого “язычеством”, вместо этого опирается на      “Африканскую гипотезу” и поиск обезьяноподобных предков.
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