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Введение

Эта маленькая статья – как большинство моих работ – посвящена нордической сакральной Традиции.

Почему я не сказал проще: северному язычеству? Тому две причины.

Во-первых, меня не устраивает слово «язычество». Даже оставляя в стороне то, что этот термин некорректен сам по себе, давайте задумаемся, что мы понимаем под «язычеством»? В большинстве случаев - дохристианские религии. Но в «языческой» древности не было деления на религию и магию как независимые компоненты знания и практики. Кельтские друиды, скандинавские годи, славянские волхвы были и жрецами и магами одновременно. Наименования славянских жрецов и жриц - волхв, вёлхва - имеют ту же основу, что слова «волшба», «волшебник», а название одной из категорий славянских магов - ведун, ведьма - происходят от глагола «ведать». Потому мы и говорим именно о сакральной Традиции, в которой ведание и волшебство слиты неразрывно, а не о «дохристианской религии».

Во-вторых, определение «нордический» (англ. Nordic) семантически отнюдь не совпадает с определением «северный» (англ. Northern). Эскимосы, например, вполне законно могут быть названы северным народом, но нордическим - вряд ли.

Ныне под нордической Традицией мы понимаем сакральную Традицию, принадлежащую древним (и, соответственно, современным) нордам - общности индоевропейских народов, объединенных этническими и культурными связями, а также местом обитания на Северо-западе Евразии. Фактически, пранордическая этнокультурная общность сложилась уже во II тысячелетии до н.э.; много позднее в ее пределах обособились народы, которые мы называем сегодня нордическими: германцы, славяне, балты и кельты.

Нордическая сакральная Традиция, как принято современным традиционализмом, является наследницей древней исходной (Примордиальной) индоевропейской Традиции, сформировавшейся во времена легендарного Золотого Века, и распавшейся позднее на частные Традиции, принадлежащие отдельным народам (Античная, Индо-Иранская, Индуистская и т.д.). Уже в середине I тысячелетия н.э. начался современный этап деградации Традиции, сопровождавшийся как все большим обособлением нордических народов, так и окончательным распадом древней сакральной Традиции на самостоятельные языческие школы германцев, балто-славян и кельтов.

Это - еще одна причина, по которой мы говорим не о «язычестве», а о сакральной Традиции нордов. Принадлежащую нордической этнокультурной общности древнюю сакральную Традицию мы полагаем единой, и именно к этой единой Традиции апеллируем в данной книге. Словами Юлиуса Эволы, видного исследователя-традиционалиста, «согласно нашей концепции то, что среди разных народов существовало под именем «Традиция», являлось не чем-то относительным и обусловленным различными внешними и чисто историческими факторами, но всегда было связано с элементами сущностно единого знания, которые представляли собой константы...»
Вероятно, все, что должно было быть сказано во введении, уже сказано. Осталось лишь пояснить название статьи.

Гримнир. Скрывающийся-под-Масками. Так древние скандинавы называли одного из богов, одну из Сил, которую полагали «верховной», как ни условен этот термин. Более известное скандинавское имя этого бога - Один. Славянское - Велес. Кельтские - Луг и Мирддин. Античные - Гермес и Меркурий, санскритские - Шива и Рудра. Почитание этого бога, скрывающегося под масками множества имен и обличий, было распространено по всей индоевропейской Европе, а корни этого почитания восходят к исходной индоевропейской Традиции.
Тацит, описывая верования германцев в начале I тысячелетия, сообщал
:

Из богов они больше всего чтят Меркурия и считают должным приносить ему по известным дням в жертву также людей. Геркулеса и Марса они умилостивляют закланиями обрекаемых им в жертву животных.
Цезарь писал о галлах в своих «Записках»
:

Из богов они больше всего почитают Меркурия. Он имеет больше, чем все другие боги, изображений; его считают изобретателем всех искусств, он же признается указывателем дорог и проводником в путешествиях; думают также, что он очень содействует наживе денег и торговым делам.
Наконец, Гальфрид Монмутский писал о саксах Британии
:

Мы чтим отчих богов..., правящих миром, но в особенности - Меркурия, которого на нашем языке именуем Воденом.
Триглав Севера

Итак, эта статья посвящена Скрывающемуся-под-Масками, верховному богу нордической Традиции. Но прежде - о том, что вообще представляют собой боги нордов.

В современных европейских языках древнейший термин, обозначающий «божество», принадлежит русскому языку. Это слово бог, имеющее то же значение во многих индоевропейских языках (сравн., например, др.-перс. baga «бог»). В именах многих славянских богов, известных нам по средневековым источникам, это слово образует вторую часть: Даждьбог, Стрибог и т.д. Однако древнейшее его значение - просто «благо» (отсюда совр. рус. богатство; сравн. древнейшее индоевропейское *bhag- «радоваться», др.-инд. bhaga «счастье, имущество»). Таким образом, в далекой древности слово это не имело того «персонифицирующего» значения, которое мы приписываем ему сегодня.

Аналогичную ситуацию мы можем увидеть и в германских нордических языках. В Старшей Эдде, объединяющей скандинавские языческие тексты конца I - начала II тыс. н.э., для обозначения языческих богов уже используется относительно поздний термин gud (мн. ч. gudar), родственный англ. God, нем. Gott и т.д. Однако известно более древнее северное слово reginn или rogn, употреблявшееся, в отличие от позднего gud, только для обозначения языческих божеств (т.е. не применявшееся позднее для обозначения христианского Бога). На современные европейские языки древнее reginn переводится ныне как «божество» или «бог», но это не совсем точное значение. Этимологически reginn/rogn означает скорее «Сила», нежели «бог» в современном понимании. Эта основа сохранилась в наиболее архаическом германском языке - исландском, в котором до сих пор есть слово rogg - «сила».

В собственно скандинавском язычестве боги главной линии (к которой принадлежит и Скрывающийся-под-Масками) назывались асами (др.-сканд. Ass, мн. ч. Aesir). В средневековых текстах так говорится о них: «Назывались они асами, что означает столпы мира». Действительно, др.-сканд. ass, готск. ans в буквальном переводе означают именно «столб, опора»
.

Итак, боги нордической Традиции - это некие Силы, действующие в Мире и являющиеся его столпами. Этих Сил - несколько.

Политеизм («многобожие») древней Традиции - явление гораздо более сложное, нежели мы привыкли считать. Вопреки распространенному обывательскому мнению, традиционное многобожие отнюдь не является бессмысленным наследием диких времен; напротив, политеизм язычества - функционален, и является определенным достижением философской мысли древних. Действительно, учитывая древнее обозначение богов как «Сил» (значение термина reginn), можно определить «многобожие» как «знание о многих Силах» или «знание о многообразии Силы». Таким образом, как раз современный христианский монотеизм оказывается упрощением, деградацией древнего политеизма, искусственным сужением эзотерического «кругозора», выделением лишь одной «силы» из свойственного Мирозданию ее многообразия...

Важнейшим источником наших знаний о религиозно-магической системе Северо-запада являются древние мифы, представляющие собой не столько «жизнеописания» богов, как то нередко представляет себе обыватель, сколько рассказы о взаимодействии персонифицированных Сил. Из мифов узнаем мы о том, что собой представляют и как действуют эти Силы, какова «архитектура» Мироздания, опирающегося на столпы богов.

Один из фундаментальных выводов об этой «архитектуре», принципиально важный для понимания Традиции, был сформулирован замечательным французским исследователем Ж.Дюмезилем, отметившим «триадный» принцип построения высшей мифологии, равно присущий всем индоевропейским традициям
. На самом деле принцип «триадности» выходит за рамки собственно мифологии, являясь одним из центральных принципов развития Мироздания. Так, этот принцип включает в себя фундаментальную триаду Рождение - Жизнь - Смерть и ее производные (например, Страсть (пассионарность) - Благость (расцвет) - Растворение (упадок)). К этому же принципу примыкает очевидная триада мужчина - женщина - ребенок, гегелевская триада тезис - антитезис - синтез; ему же обязаны своим существованием славянская концепция Триглава, индуистские концепции Трикайа, Трилока, Тримурти, представление о трех гунах, и даже христианская Троица.

Для традиционного восприятия мира характерно видение во всем, что происходит вокруг, результат действия неких божественных сил (т.е. собственно богов, reginn). Следовательно, триадность самого бытия в традиционной картине мира должна почитаться результатом триадности самих сил, богов. Именно такая триадность и была обнаружена Дюмезилем в северной мифологии.

Согласно Дюмезилю, верховные боги традиции, при всем их многобразии, оказываются принадлежащими к одной из трех фундаментальных групп. Несколько упрощая, мы можем охарактеризовать эти три группы следующим образом:

1. Боги плодородия

2. Боги-громовержцы, боги войны

3. Боги магии и боги смерти

Так, для Скандинавии богами, образующими эту фундаментальную триаду, являются Фрейр (плодородие), Тор (громовержец) и Один (магия, переход в Иной Мир). Для кельтов: Дагда, Таранис, Луг. Для славян: Даждьбог, Перун, Велес.

Пожалуй, во всем нордическом регионе наиболее полно концепция триады верховных богов была разработана у славян. По крайней мере, только у славян, насколько нам известно, эта верховная триада была наделена собственным именем - Триглав.

О Триглаве сообщают нам средневековые авторы, писавшие о западных славянах - Эббон, Херборд, некоторые другие. Эббон описывает Триглав как верховное трехголовое божество, каждый из ликов которого символизирует власть над одним из трех классических миров Традиции: Верхним (миром богов), Средним (миром людей) и Нижним (миром мертвых)
. Каждый из трех миров (Трилока в индуистской Традиции) символизирует не только миры как таковые, но и определенные связанные с ними потенции, называемые в ведической Традиции гунами:

Саттва, Раджас, Тамас - свет, огонь и тьма, - три составляющих природы. Они ограничены в конечных телах и свободны в бесконечном духе. Из них Саттва, благодаря своей чистоте, дающая свет и здоровье жизни, связывается с земным счастьем и низшим знанием. Раджас принадлежит природе страсти, источнику жажды и привлечения. Он привязывает душу человека к действию. Тамас, рожденный невежеством, затемняет души всех людей, он привязывает их к сонливой тупости, и они не бодрствуют и не работают. Саттва привязывает к счастью. Раджас - к действию. Тамас, скрывающий мудрость, привязывает к небодрствованию.








(Бхагават-Гита)

Веды связывают каждую из гун с одним из богов Тримурти, говоря о том, что «Та часть Его, которая характеризуется Тамасом, именуется Рудрой [т.е. Шивой - А.П.
]. Та часть Его, что принадлежит Раджасу, есть Брахма. Та часть Его, что принадлежит Саттве, есть Вишну». Сопоставив три мира, три гуны и трех верховных богов, мы можем видеть, что славянский Триглав Эббона полностью совпадает с триадой Дюмезиля и с индуистским Тримурти:

	Член

Триглава
	Член Тримурти
	Мир
	Потенция
	Гуна

	Перун
	Брахма
	Верхний
	Страсть, Действие
	Раджас

	Даждьбог
	Вишну
	Средний
	Сохранение, Благо
	Саттва

	Велес
	Шива
	Нижний
	Смерть, Мудрость
	Тамас


Триглавы верховных богов известны и в других ветвях нордической Традиции. Имена трех богов, например, содержатся в знаменитой нордендорфской рунической надписи, в которой первым упомянут некто Логаторе (Logathore), вторым - Водан (т.е. Один) и третьим - Донар (т.е. Тор), названный Донаром-Освятителем (Wigithonar). Трех богов - сыновей Демиурга Бора Одина, Вили и Ве - называет скандинавская Младшая Эдда, записанная Снорри Стурлуссоном в XIII веке, создателями людей
:

Шли сыновья Бора берегом моря и увидели два дерева. Взяли они те деревья и сделали из них людей. Первый дал им жизнь и душу, второй - разум и движенье, третий - облик, речь, слух и зрение. Дали они им одежду и имена: мужчину нарекли Ясенем, а женщину - Ивой. И от них то пошел род людской...
Триглав верховных богов присутствует, например, на литовском знамени последних веков язычества: здесь, как и в Триглаве Эббона, присутствуют три бога, представляющих три мира и три потенции: бог с молнией и камнем в руках - символами громовержца; слева от него - бог с черепом в руках - символом смерти и магии; наконец, справа - юный бог, вооруженный серпом - символом урожая и плодородия.

Таких примеров можно обнаружить множество
; здесь же, в заключение этого раздела, мы рассмотрим еще только один - описание Адамом Бременским скандинавского языческого храма
.

В этом храме, который весь разукрашен золотом, народ поклоняется статуям трех богов. Самый могущественный из них, Тор, сидит на своем престоле посредине храма. Водан и Фрикко [Фрейр - А.П.] сидят по ту и другую сторону от него. Отличительные черты каждого из них: Тор, как говорят, владычествует в воздухе и правит громом и молнией, ветром и дождем, хорошей погодой и урожаем. Другой, Водан, что значит «ярость», правит войнами и вселяет в людей храбрость перед лицом врагов. Третий, Фрикко, дарует смертным мир и сладострастие. Его идол снабжен поэтому громадным детородным членом.
Этот текст написан во второй половине XI века, причем человеком, абсолютно чуждым Традиции - это видно по ряду грубейших ошибок и неточностей, им допущенных. Во-первых, то, что Тор сидит посредине, вовсе не означает его верховенства (...мы чтим отчих богов..., правящих миром, но в особенности - Меркурия, которого на нашем языке именуем Воденом... - Гальфрид). Во-вторых, обратив внимание на одну из «функций» Одина - покровительство воинам, автор упускает из виду другие его качества, гораздо более значительные...

Впрочем, сейчас это не очень важно, - важно, что перед нами все тот же нордический Триглав: Один, Тор, Фрейр или Велес, Перун, Даждьбог. Они же, как мы увидим ниже, - Гермес, Зевс, Аполлон - на индоевропейском Юге, и Шива, Брахма, Вишну - на индоевропейском Востоке...

...Но рассказ о триаде верховных богов нордов был бы неполон, если бы мы не вернулись сейчас к свидетельству Эббона. Западнославянский Триглав был не просто триадой богов, «ведающих» тремя мирами и тремя потенциями Мироздания. Триглав изображался как единое божество и почитался славянами верховным богом...

Ты - без начала, за пределами времени, за пределами пространства. Ты - Он, из которого возникли три мира...
...он, источник и первопричина богов, Господь всего, Рудра, Всемогущий Мудрец...









(Яджурведа)

Один
Германские народы называли этого бога именем Один (др. швед. Othin, др. исл. Odhin) или Воден (др. англ. Woden, др. сакс. Woden и Wodin, др. в.-нем. Wuotan); варианты эти этимологически идентичны и восходят от древнескандинавской основе odhr, связанной с ритуальным экстазом шамана. От этой же основы происходят совр. нем. Wut - «ярость», готское wфds - «неистовый», англо-сакс. wфth - «пение», «песнь». Кроме того, по мнению Анри д’Апремона
, к этому же ряду примыкают и латинское uates, и староирландское faith, означающие поэтическое и пророческое вдохновение.

Совпадение имени Одина (произносимого с ударением на первый слог) с русским числительным один в среде русскоязычных исследователей часто считается простым совпадением. Между тем - не говоря уж о том, что, когда речь идет о магии и богах, «простых совпадений» не бывает, - между тем, это далеко не так. Известно, что в индоевропейской архаике (VII-VI тыс. до н.э.) числительные 1 и 2 выделялись из общего строя натуральных чисел и являлись обозначениями первооснов Мира: Бога-Отца (мужское начало, единица) и Богини-Матери (женское начало, двойка)
. Так, к древнейшему индоевропейскому *duo «два» восходит не только соответствующее русское числительное, но и санскр. devi «богиня», рус. дева и т.д. Напротив, к индоевропейскому *ond «один» восходит и греческое андрос «человек, мужчина», и русское удъ - «мужской половой член». А ведь это та же основа, от которой образовано имя Одина (odh); сравните, в скандинавских диалектах od/oda - «сперма», odast - «испытывать любовную страсть»; в нидерландских - woeden- «страстно желать»... В большинстве индоевропейских Традиций лингам - образ мужского полового члена - символ бога-творца Вселенной. Нам известны славянские идолы Велеса, выполненные в форме лингама, а в индуизме лингам - один из основных символов Шивы...

Большинство авторов, описывавших верования германцев (Гальфрид, Тацит и др.), прямо отождествляют Одина с античным Меркурием и признают его верховным богом. В Скандинавии Один почитается как глава богов и покровитель вождей и магов.Согласно традиции, Один приносит себя в жертву самому себе, чтобы получить знание рун и передать его богам и людям; в обмен на магическое знание он отдает один свой глаз мудрому Мимиру. Считается, что с тех пор один глаз Одина видит то, что явлено, второй же, лежащий в источнике Мимира под корнями ясеня Иггдрасиль, видит то, что сокрыто.

Один - полиморфен, у него множество имен. Некоторые из них говорят сами за себя: Фьолнир - «Тот, кто меняется», Гримнир - «Скрывающийся под масками»... Арно д’Апремон, известный французский исследователь и издатель традиционалистского журнала «Irmin», так характеризует эту черту верховного нордического бога: «Об Одине говорят, что он имеет тысячу обликов. В этом отношении он уподобляется одному из своих земных олицетворений: Мерлину (Миррдину). Тот тоже столик, оставаяся при этом единственным в своем роде: он - жрец, но при этом воитель, он колдун, шаман и при этом - друг земледельцев и ремесленников-художников; он - поэт, бард-чародей, а заодно лжец, плут, игрок; он дает советы королям перед тем, как надолго скрыться, став отшельником; он - инициатор и сумасшедший, демон и мудрец, ученый, алхимик... И все это - Один»
.

Скандинавская Традиция изображает Одина владыкой Асгарда, города богов, где тот встречает павших воинов в чертогах Вальхаллы. Один покровительствует воинам, сам оставаясь-таки вождем и магом и, соответственно, богом вождей и магов
. Как справедливо заметил Ж.Дюмезиль, Один часто вмешивается в ход земных сражений, используя собственные власть и магию, но никогда - ни в одном из древних текстов - не сражается сам
.

Важнейший атрибут Одина - это священное копье Гунгнир. Это копье - одновременно и фаллический символ, и символ Мировой Оси, Древа Мира, связывающего воедино три мира: верхний средний и нижний. Два волка сопровождают его: Гери, «Жадный», и Фреки, «Голодный», - и два ворона: Хугин, «Мысль», и Мунин, «Память». Восьминогий конь Слейпнир несет Одина из мира в мир...

Велес

Славянским именем, принадлежащем этому богу, является, как уже упоминалось, Велес.

Несомненно, Велес - один из древнейших богов славянского пантеона. Под этим именем, несколько измененным в различных случаях, этот бог известен всем народам балто-славянской общности. Помимо основного имени Велес, славяне употребляют имена Волос, Велс, балты - Wels (литов. и латыш.), Vйlnias, Vйlinas (литов.), Velns (латыш.). Балто-славянская реконструкция древнейшего варианта этого имени может выглядеть как *Vels или *Vols.

Имя Велеса содержит индоевропейский корень wel/wal/f(w)il, столь же старый, сколь стары сами индоевропейцы. Второй компонент имени восходит к индоевропейскому глаголу *es- «быть» и несет в данном случае значение «тот, кто есть...», «существующий».

Основа wel/wal/fil имеет несколько взаимосвязанных семантических (смысловых) рядов. Первое, что отмечается большинством авторов, это связь со смертью
. Действительно, этот ряд прослеживается на всем североевропейском материале, и - шире - в большинстве индоевропейских языков. Сравните: балт. welli - «день мертвых» (в этот день молились Велесу о душах усопших, дабы он проводил их прямой Дорогой); литов. veles - «тени усопших», vиle - «душа»; др.-англ. wжl «мертвец»; сканд. valkyrja - «валькирия»
, Valhall - Вальхалла, чертог, где собираются павшие в бою герои. Древность этого семантического ряда подтверждают примеры, которые можно отыскать в других (не-нордических) индоевропейских языках: хеттское uellu «загробный мир», тохарское wдl «умирать» и т.д.

Второй ряд значений связывает Велеса с магией, волшебными искусствами. Действительно, Велес в славянской традиции - бог мудрости, волшебных ремесел и магического знания - русские слова волшебство, волшба, волшебник содержат все ту же древнюю основу. Поэзия, одно из древних магических искусств, также находится «в ведении» этого бога; отсюда - волхв и филид (ирл. fili, filidh) - вещие певцы и священнослужители у славян и кельтов соответственно. Отсюда - знаменитое упоминание в Слове о Полку Игореве: «Боян, Велесов внук».

Далее, Велес - бог богатства и земной власти. И опять-таки находим в русском языке слова, передающие функции бога и образованные от корня его имени. Это глагол велеть, существительные власть, владение. Сюда, же к слову, восходит и англ. wealth «богатство».

В русских летописях Велес упоминается как скотий бог. Некоторые авторы на основании этой формулировки, чье настоящее значение было, вероятно, забыто уже к концу прошлого тысячелетия, склоняются воззрению на Велеса как на «божества домашних животных». Между тем доказано, что в архаичных мифо-поэтических традициях само понятие скота семантически связано с понятиями божественного, священного
. Сравните, например такие неслучайные совпадения, как: лат. vacca «корова», но готск. weihs «святой»; англ. elk «лось», но латыш. elks «идол» и т.д. Кроме того, даже не обращаясь к семантике, можно просто вспомнить о том, что в не такой уж далекой древности скот служил и символом богатства, и своего рода «рассчетно-денежной» единицей. Не зря же в русских летописях Велес сопоставляется с золотом, как Перун - с оружием...

...Античные - да и средневековые - авторы, как мы уже говорили, германского Одина/Водана отождествляли с римским Меркурием. В древних источниках нет упоминания о тождестве Велеса и античного Меркурия/Гермеса, однако того, что было уже сказано о Велесе, вполне достаточно, провести это отождествление, не апеллируя к классическим авторам. Действительно, и Гермес, и Велес - проводники душ мертвых; оба они - покровители искусств, в том числе - магических; оба, словами Цезаря, «содействуют наживе денег и торговым делам».

Ниже мы увидим и многие другие совпадения между образами Гермеса/Меркурия и Велеса, пока же достаточно и того, что уже было сказано...

Кернунн, Луг, Мананнан

Одину принадлежит священное копье Гунгнир, ассоциирующееся нередко с осью Мира, с Мировым Древом, и это приводит нас к еще одному нордическому образу этого бога - на сей раз кельтскому - к Лугу, владеющему, согласно ирландской традиции, священным копьем Ассал, которое позднее появляется в кельтских мифах о Святом Граале. Подобно тому, как Гальфрид Монмутский указывает отождествление саксами Водена с греческим Гермесом, так же римские сообщения отождествляют Меркурия с Лугом
.

Имя Луга, известного всем кельтам, как островным (британским), так и континентальным (ирл. Lugh, валл. Lleu, галл. Lugus) происходит от основы со значением «свет» (сравн. древнейшее индоевропейское *leu «светить», лат. lux «свет», др.-исл. logi «огонь»). Прозвища этого бога прямо указывают на его покровительство волшебным искусствам: ирл. Самилданах - «Господин-всех-Искусств», валл. Ллау Гифс - «Искусная Рука». Именно к Лугу восходит традиционная ирландская магическая поза, когда человек стоит, поджав одну ногу и закрыв один глаз. Считается, что закрытым глазом человек видит то, что сокрыто. Неправда ли, интересная параллель с Одином Одноглазым?

Другой несомненный кельтский аналог Велеса - Мананнан МакЛлир.
 Самое имя (МакЛлир может быть истолковано как «Сын Моря») говорит о многом: балты и славяне всегда помнили о связи Велеса с водной стихией. (Лит. Vйlnio akis, латыш. Velna acis - «глаз Велеса» - так называли просветы чистой воды в болоте или зарастающем озере.) Мананнана кельты почитали королем Иного Мира - Волшебной Страны - и связывали с ним чудесную колесницу, на которой он - а с ним и люди, которым он покровительствует, - совершают переходы между мирами.

Еще один связанный с Велесом/Одином кельтский образ, воплощающий несколько иные стороны и ипостаси этого бога - это Кернунн (Цернунн). Имя его происходит от лат. Cernunnos - «рогатый», и является, по сути, всего лишь хейти
 этого бога, появившимся во времена римских завоеваний в Галлии. Думаю, не ошибусь, если именно Кернунна назову самым загадочным, самым волшебным - и одним из самых мощных - персонажей кельтской традиции. Нужно отметить, что Кернунн, как мифологический архетип, распространен, пожалуй, более всех других образов этого ряда. Его каноническое изображение, которое ни с чем невозможно спутать - человек с массивными рогами, с гривной на шее, сидящий в позе лотоса, - это изображение встречается от Атлантического до Тихого и Индийского океанов...

С Одином Кернунна, почитавшегося на Британских островах богом дикой природы и ее скрытых сил, роднит, помимо всего прочего, еще и то, что и тот и другой бог являются - в своих странах - предводителями знаменитой Дикой Охоты Мертвых; отсюда еще одно известное хейти Кернунна - Охотник. Как и Один, Кернунн - Князь Павших, владыка мира по ту сторону смерти, и одновременно - даритель магического пробуждения, водчий вечной охоты за Силой и знанием...

Шива и Рудра
Образ Кернунна подводит нас к еще одному индоевропейскому аналогу Одина/Велеса/Луга, на сей раз - индийскому.

Ведическая триада верховных богов - Тримурти - включает в себя Брахму, Вишну и Шиву, «мыслимых в функциональном и онтологическом единстве», как говорят об этом академические исследователи. Одним из древнейших изображений праобразов последнего из них - Шивы - считается печать хараппской культуры (III-II тыс. до н.э.), на которой запечатлено трехликое божество, обладающее великолепными рогами и сидящее в позе Кернунна. П.А.Гринцер предполагал, что звери, окружающие изображение этого бога, отвечают почитанию Шивы как Пашупати, что означает «Хозяин животных». Как не вспомнить эпитет Велеса - скотий бог!

Мы можем убедиться, что это не совпадение. Один из важнейших атрибутов Шивы - копье-трезубец, тришула - священное копье северных богов света и магии. Индуисты почитают Шиву как Ардханаришвару, двуполого бога, образ которого имеет правую мужскую и левую женскую половины, - в античных культах двуполым почитался Гермес, а скандинавские источники указывают, что Один равно владел магией мужской и женской. Все движение во вселенной почитается шиваитами как экстатический Танец Шивы, в северной же традиции именно Один является богом магического экстаза. Основным символом Шивы является лингам, - и именно на территории Северной Руси, где почитался Велес, найдены каменные славянские фаллоподобные идолы, а о связи имени Одина с той же древней основой, к которой восходит и др.-рус. удъ «фаллос» мы уже упоминали.

В Махабхарате содержится упоминание о том, что не диск Вишну, не лотос Лакшми, не ваджра Индры, но именно лингам и йони - мужской и женский символы, - являются символом творения, и потому именно Шива должен почитаться творцом Мира. С другой стороны, в верховной индуистской триаде Шива выступает в качестве бога, разрушающего Мир в конце каждой кальпы; именно Шивой созданы нападающие на богов чудовища - Вирабхадра, Бхайрава, Киртимукха. Ниже мы увидим, что эта двойственность свойственна и северным богам магии. Саги называют Одина Отцом Всех, одним из трех воплощений изначального демиурга Бора, создавшим (родившим) прочих богов, и в то же время «тыльная», «теневая» ипостась Одина - Локи - является и причиной Конца Мира, и родителем (создателем) страшных существ, которым суждено поглотить богов во время между завершением текущего цикла существования Мира и зарождением нового...

...Одна очень важная деталь. Мы чтим отчих богов..., правящих миром, но в особенности - Меркурия, которого на нашем языке именуем Воденом. Древнейшее изображение Шивы - трехлико. Это - Триглав, Тримурти. И это - сам Шива, которого создатели Вед называли Рудрой и почитали единым верховным божеством, как о том говорит мудрец Вьяса в «Махабхарате»:

Предайся всецело Тому Богу, изначальному Источнику всего сущего, Владыке вселенной, махадэве, величайшему Духу, единственному Господу, приносящему благо, трехокому и могучерукому, именуемому Рудрой! ...Ибо нет существа в трех мирах, равного Ему...
...Индуизм - одна из очень немногих ветвей изначальной арийской традиции, сохранившихся до настоящего времени в живой непрерывной передаче от поколения к поколению. Изучение индуизма, его теологии, философии и ритуальных практик, может оказаться бесценным подспорьем в реконструировании древнего учения Северо-Запада, и потому не раз еще на страницах этой книги мы будем обращаться к образу Шивы - бога, совершающего вечный танец с Мирозданием.

«Вся вселенная вовлечена в кружащийся поток изменений и деятельности. Это танец Шивы. Мы все танцуем с Шивой, а Он - с нами. В конечном счете мы и есть танцующий Шива...» (Шивайя Сабрамуниясвами, «Танец с Шивой», шлока 3).
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