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Додаток 1 
Шляхи та механізми вдосконалення державно-церковних відносин в контексті захисту національної безпеки України (на прикладі новітніх релігійних об’єднань)
Додаток 2 
Програма навчального курсу з релігієзнавства:“Новітні та нетрадиційні релігії і містичні рухи України”


Вступ
Особливістю сучасної релі​гійної ситуації в Україні є те, що її формування релігійної мережі відбувається не лише за рахунок традиційних конфесій, але й новітніх та нетрадиційних для нашої країни релігійних і містичних рухів. Сьогодні на території України, крім традиційних (православ’я, католицизм, греко-католицизм, протестантські течії, іудаїзм, іслам) релігій, активно поширюються нові релігійні напрями. Деякі з них історично не успад​ковані нашим народом від попередніх поколінь, не прита​манні його релігійній духовності, культурно, мен​тально не укорі​нені, проте популярні завдяки місіонерській діяльності проповідників з їхньої історичної батьківщини. 
Нетрадиційні релігійні і містичні об'єднання стали невід’єм​ним атрибутом українського сьогодення. Вони є складним релігій​ним та соціально-політичним феноменом. Ми можемо спостері​гати як за зростанням їх кількості (див. схему 1), так і за ступенем впливу на різноманітні про​цеси в нашій державі. Наприклад, у 1992 році діяло 79 громад нетради​ційних релігійних і містичних течій, 1995 – 318, 1997 – 399, 2000 – 1034, 2001 – 1328, 2003 – 1617. 

Ставши фактом і фактором сучасного релігійного життя, нові релігійні та містичні об’єднання активно змінюють усталену релі​гійну карту світу, геополітичний баланс між певними релігіями. Вони, як правило, не знають географічних, державних, національ​них та культурних кордонів. Їх появу зумовлено змінами світо​гляд​них парадигм, кризою тради​ційних релігій, взаємо​впливами різних культурних світів. Водночас новітні релігії стають результатом релігійної ініціативи деяких осіб, які на базі певної віро​сповідної традиції або синкретизмі кількох творять нове віро​вчення, культ, організацію.

Розділ 1. 
Загальна характеристика новітніх 
і нетрадиційних культів

1.1. Класифікаційна характеристика 
Часто новітні релігійні течії та містичні групи у періодиці, релігійних, науково-популярних та наукових виданнях іменують по-різному: секти, новітні релігійно-містичні течії, квазірелігії, псевдорелігії, рухи «Нового віку» (New Age) тощо. 

Використовувати для неокультів таке визначення, як «секта», на нашу думку, дуже вузько, не конкретно і не зовсім науково. Секта (лат. secta — вчення, напрямок, від sequor — наслідую) — релігійна група (громада), яка відокремилася від пануючої церкви [86; 185]. Таке поняття, як «секта», рідко використовується у сучасній науковій лексиці (вживається переважно в журналі​сти​ці або богословській літературі). На наш погляд, тут доцільніше вживати визначення «культ», оскільки він є ширшим поняттям, ніж «секта». Культ (лат. — cultus) — схилення перед чимось, безмірне звеличення або обожнювання чогось або когось [55; 616]. Щоб уникнути понятійного зміщення, варто ви​значитись з терміно​логією дослідження.

Релігійний або містичний новітній культ (далі — неокульт) — релігійна чи містична організація, що виникла у другій половині ХХ — на початку ХХІ століття.

Переважна більшість нетрадиційних релігій та містичних груп є неокультами. Хоча ці поняття близькі за змістом, але не є синонімічними. Слід зауважити, що не всі нетрадиційні для України релігійні угруповання належать до неокультів. Деякі з них є давніми релігіями — це, наприклад, буддизм, даосизм, зоро​астризм та ін. Щоб уникнути понятійного зміщення, на наш погляд, варто дати визначення «нетрадиційного культу».

 Нетрадиційний релігійний або містичний культ (далі — нетрадиційний культ) — релігійна чи містична організація, культурно, ментально не укорінена в Україні, історично не успадкована нашим народом від попередніх поколінь, не притаманна його релігійній духовності.

Існує значна кількість класифікацій новітніх та нетрадиційних культів [1], [7], [46], [67], [80], [107], [155—158], [161], [164], [172], [193—199], [201] та ін. На нашу думку, кожна з цих класифікацій викликає деякі запитання. Наприклад, в аналітичній записці «Проблеми неорелігій в контексті становлення демократичних державно-церковних відносин» [1] розглядаються тільки християнські та орієнталістські новітні релігійні напрями. У навчальному посібнику А. Чернія, А. Лахно «Релігієзнавство» новітні релігійні течії поділяються на: неохристиянські, релігійні громади, витоки яких походять від східних релігійних течій, течії язичницької основи [196; 185—186]. 

Внаслідок того, що у неоязичництві значне місце займають магія та інші езотеричні вчення, такі дослідники, як А.Колодний, П. Яроцький, М. Новиченко [107], [156], [164] та ін., відносять його до різновиду езотеричних об’єднань і не вважають окремим видом новітніх релігій, але язичники суттєво відрізняються від езотеричних груп, котрі взагалі важко назвати релігійними. Езотеричні групи функціонують переважно у вигляді курсів та гуртків духовного вдосконалення, філософських шкіл та груп спіри​туального характеру. У навчальному посібнику А. Колод​ного, П. Яроцького «Історія релігії в Україні» [107], монографії С.Сьоміна «Міжнародні християнські організації та національна безпека України» [67], підручнику «Академічне релігієзнавство» за заг. ред. А. Колодного [156], статті Б. Парахонського, 
С. Сьоміна «Нетрадиційні релігійні культи як питання національ​ної безпеки» [157] послідовників П. Іванова відносять до езотерич​них груп. Хоча у вченні Іванова є певні елементи езо​теризму, проте близько 90% по​слі​дов​ників цього руху не знайомі з езо​терич​ними положеннями вчення «вчителя». У своїй поведінці більшість «івановців» керуються переважно раціональ​ними припи​сами (загартування, обмеження у харчуванні та вживанні алкоголь​них напоїв, подолання негативних емоцій і думок про хвороби, єднан​ня з природою та ін.), тому їх потрібно віднести до наукологічних культів. 

Б. Парахонський та С. Сьомін [67], [157] ототожнюють поняття «новітні релігії» та «нетрадиційні релігії», а до неохристиянських рухів відносять мормонів і «Свідків Єгови», які функціонують більше століття (першу громаду мормонів було засновано у 1830 році, а «Свідків Єгови» – у 1878 році). У значній кількості наукових праць [67], [156—157] та ін., а також книг представників православних церков [80], [172] та ін. стверджується, що сатанізм обов’язково передбачає служіння злу і особам, які його персоніфікують, але більшість сатанинських груп докорінно реформували ортодоксальні положення свого віровчення і не ототожнюють себе із силами зла. 

У курсах лекцій А. Радугіна «Введение в религиоведение» [161], Ю. Калініна, В. Лубського «Релігієзнавство» [194], підручнику Ю. Калініна, Є. Харьковщенко «Релігієзнавство» [193], книзі Є. Балагушкіна «Критика современных нетради​ционных религий» [195], навчальному посібнику «Релігієзнавство» [197] та статті М. Савєльєвої «Християнське і квазіхристиянське» [198] класифікація новітніх та нетрадиційних релігійних культів стисла і неповна. Наприклад, у курсі лекцій Радугіна і статті Савельєвої нетрадиційні релігії поділяються на неохристиянські, неоорієнталістські, сайєнтологічні та сатанинські [161; 252-253], [198; 58]. У курсі лекцій «Релігієзнавство» та підручнику з такою ж назвою неорелігії поділяються тільки на три групи: «варіанти християнства», «культи, що ведуть свій родовід зі Сходу» та «об’єднання, що займаються духовними справами, психо​терапевтич​ними сеансами і процедурами, під які нерідко підводяться релігійні спекуляції» [193; 164], [194; 417]. У навчальному посібнику «Релігіє​знавство» нові релігії поділяються на три групи: культи, що виникли на запозичених християнських ідеях, культи, що виникли на основі східних вірувань, культи, що практикують медитації, духовні вправи та психічні сеанси [197; 276].

Є. Балагушкін у книзі «Критика современных нетрадиционных религий (истоки, сущность, влияние на молодежь Запада)» теж виокремлює три групи новітніх та нетрадиційних культів, але критерієм поділу в його класифікації стає не сутність, а форма функціонування: безпосередньо релігійні (християнські та східні), окультно-містичні і квазірелігійні (містифіційована психотерапія) культи [195; 11—12]. Представники британського Інформаційного центру з культів (CIC) та Інформаційного центру з сімейної дії (FAIR) неокульти теж розрізняють за формальними ознаками. Згідно їх класифікації, вони поділяються тільки на релігійні та терапевтичні культи (останні також називають «культами самовдосконалення» та «консультуванням») [127; 34].

Д. Крисидес неокульти поділяє на пўять категорій за формою функціонування: нові релігійні організації, що виникли в межах 150-річного періоду і не належать до найбільших світових релі​гійних організацій («Церква Єднання», «Армія Ісуса», «Церква Сайєнтології» та ін.), духовні рухи, які не мають типової для релігії формальної організації (New Age, відьомство та язичництво), новаторські реформістські групи всередині існуючих релі​гійних організацій (різноманітні групи за інтересами — жіночі, молодіжні, музичні та ін.), групи за інтересами, пов’язані з духовністю (медитація, візуалізація, таро, кабала, челінг та ін.), рухи, що пропонують специфічні послуги (біоритми, нейролінгвістичне програмування та ін.) [127; 38]. До недоліків цієї класифікації можна віднести те, що: 

— «новітність» релігій пропонується розглядати у 150-річному пері​о​ді, під час якого виникла значна частина традиційних проте​стантських течій, котрі релігієзнавці не вважають неорелігіями; 

— язичники, які належать до другої категорії, можуть мати типову для релігії формальну організацію; 

— новаторські реформістські групи всередині релігійних орга​нізацій можуть не тільки перетворюватися в окремий незалежний культ, але і бути структурними підрозділами тради​​ційних релігій, тому всіх їх без винятку не можна вважати неорелігійними; 

— вчення про біоритми, нейролінгвістичне програмування вико​ри​стовується не тільки представниками різних науко​логічних та езотеричних культів, а й психологами та фізіологами, то​му недоцільно відносити їх до окремої категорії неокультів; 

— медитація входить до культової практики багатьох східних релігій, зокрема давніх, і тому некоректно називати це явище новітнім.

У статті «Новые религии как социокультурный и идео​логи​ческий феномен» Є. Балагушкін розробив нову типологію новіт​ніх релі​гій [7; 9—100]. Згідно із зазначеною типологією нео​релі​гії поді​ляються на два типи: реформаційні та альтернативні релігії. Реформа​ційні релігії відтворюють найслабші модальності спіриту​аль​ного оновлення світу: соціально-антропологічний пер​фек​ціона​лізм та спіритуалізацію дійсності. Альтернативні релігії рішу​че відмовляються від сучасної соціальної реальності та офіцій​них церков і поділяються на: спіритуальну трансформацію дійсності (аморфне богопошукове середовище, міленаристські секти та культи), вихід у сакральний світ (есхатологічна паніка, апо​ка​ліп​cична катастрофа). Ця типологія відрізняється від інших кла​сифікацій тим, що в її основу покладено соціокультурний принцип.

До недоліків соціокультурної типології можна віднести методологічні суперечності – окрема релігійна течія може належати до різних груп. Наприклад, «Біле Братство», «Богородицький центр», «Церква Віссаріона», в яких вважається, що «Царство Боже вже відкрилося вузькому колові обраних, приклад яких повинно сприйняти все людство» [199; 16] можна віднести як до спіритуальної трансформації дійсності, так і до виходу в сакральний світ тому, що їм притаманна есхатологічна паніка. Другий недолік типологізації – її складність (може розглядатись тільки дуже вузьким колом фахівців).

Наведемо ще класифікацію, розроблену Р. Уоллісом, – соці​аль​но-психологічну (спирається на веберівську класифікацію), в який враховується характер взаємодії релігійної групи з широким соціальним середовищем. Отже, виділяються три типи релігійних новацій, що «заперечують навколишній світ, приймають нормативні цілі й цінності, пристосовуються до навколишнього світу» [199; 17]. Ця класифікація не поділяє неокульти ні за сутні​стю, ні за формою, але її можуть використовувати релігіє​знавці як додаткову.

Суттєво відрізняється від інших класифікація нетрадиційних та новітніх культів за Т. Родзаком, згідно з якою визначаються такі групи: 

«1. Иудаистско-христианские пробуждения. Здесь 6 направлений: новые пятидесятники (секты и коммуны движения Иисуса) и другие.

2. Восточные религии: дзен, тибетский буддизм, тантризм, йога, суфизм, Ицзин, движение Харе Кришна, Трансцен​ден​таль​ная медитация, «Миссия божественного света», «Интеграль​ная йога», ананда марга, культ Мехера Баба и другие; всего 29. 

3. Эзотерические исследования: эзотерические группы (теософия, антропософия, группа Гурджиева и ряд других; эзотерические искания (каббализм, астрология, алхимия, магия и другие). Всего здесь 13 наименований.

4. Эупсихические терапии: юнгианская психиатрия, психосинтез, Арика, семинары Эрхарда, гуманистическая психология, трансперсональная психология и т. д., всего 13 наименований.

5. «Неземное исцеление»: терапия йогических поз, психофизическая хирургия, чтение ауры, гипнотерапия, гомеопатия, рефлексология и т. д., всего 18 названий.

6. Телесные терапии: сенсорное пробуждение, роллфинг, биоэнергетика, оргономия, восточные военно-спортивные системы, психотерапевтическая атлетика (по образцу института Изейлен), всего 13 названий.

7. Неопримитивизм и язычество: философская мифология (Юнг, Элиаде, Дж. Кемпбелл), колдовство и шаманизм (в интерпретации К. Кастаньеды), добровольный примитивизм в качес​тве образа жизни, всего 4 названия.

8. Органицизм: экологический мистицизм, культ природной пищи, макробиотика, биоритмика, всего 6 названий.

9. «Сумасбродная наука»: измененное состояние сознания, биологическая обратная связь, экстрасенсорные и пара​​психи​ческие исследования, психоделические исследования, фото​​гра​фи​​ческий метод Кирлиана, психоэнергетические систе​мы и т. д., всего 21 название.

10. Психо-спиритуальные и оккультные группы: «Прогресс», груп​​па Эдганда Сойса, Ули Гелеса и т. д., всего 10 названий.

11. Психотроника: мистицизм средств массовой информации, манипуляция мозгом с помощью наркотиков и электричества и т. д., всего 3 названия.

12. Поп-культура: псевдонаучная фантастика, уфология (культ летающих тарелок и пришельцев) и т. д., всего 9 названий» [195; 13—14]. 

Т. Родзак вирізняє дванадцять груп, до яких належать 145 різних релігійних та містичних напрямів. Його класифікація новітніх та нетрадиційних культів привертає увагу своїм об’ємним змістом і докладністю. Однак вона, з одного боку, все одно є неповною, а з іншого – непомірно розширеною, бо нерідко групується за несуттєвими ознаками, до того ж не має єдиного критерію класифікації (одночасно використовуються різні критерії поділу – за сутністю, за формою існування та засобом популяризації). Наприклад, гомеопатія, рефлексологія, гіпноз, «терапія йогівських поз» використовуються сучасною медициною, і тому їх не треба ототожнювати з культами, але безумовно ці системи активно використовуються у практиці езотеричних і наукологічних рухів. «Псевдонаукова фантастика» є не самостійним неокультом, а тільки засобом її популяризації. Східні школи бойових мистецтв є або формою необуддистських чи інших орієнта​лістських культів, або, звільнившись від релігійно-містичних практик, стають звичайними спортивно-оздоровчими школами. Далеко не всі шанувальники робіт вчених Фромма, Еліаде, Юнга є представниками релігійного або містичного руху, але дослідження цих вчених неодноразово використовували засновники наукологічних та езотеричних культів для створення своїх віровчень. Маніпуляція за допомогою наркотичних речовин та електричного струму не має ніякого надприродного характеру і може розглядатись тільки як частина культової практики деяких релігійних та містичних груп. Водночас випадає з класифікації «Церква Єднання» тому, що містить у собі положення християнства та східних релігій. Немає місця в ній і «Церкві Сайєнтології» та деяким іншим неокультам.

Н. Дудар та Л. Филипович [199; 19—21] класифікацію нових релігійних течій називають генетичною типологізацією, згідно з якою вони поділяються на шість типів: неохристиянство та навколо​християнство, неоорієнталізм, теософські та езотеричні общини, неоязичництво, сайєнтологія, психотерапевтичні течії. До недоліків цієї класифікації можна віднести використання не зовсім наукового визначення «навколохристиянство», неповноту (відсутність у ній сатанинських та синкретичних груп), а також її формування за несуттєвими ознаками. Наприклад, значну кількість світо​глядних систем «психотерапевтичних течій» побудовано на неоорієнталізмі, а теософія є різновидом езотеричних вчень. 

Проект французького антикультового закону від 30 травня 2000 року містить таку класифікацію нетрадиційних та новітніх культів, де вирізняється 12 груп: релігії Нового віку, альтернативні, орієнталістські, синкретичні, євангелічні, псевдокатолицькі, апокаліпсичні, неоязичницькі, сатанинські, цілительські, окультні, психоаналітичні та уфологічні [158; 8—9]. Коментуючи проект цього правового акта, треба зауважити, що він має не стільки релігіє​знавчий, скільки політичний характер тому, що основна його мета — захист традиційних національних цінностей та прав і свобод громадян Франції. Внаслідок цих причин виникають спірні питання щодо зазначеної класифікації. Наприклад, апокаліпсичними можуть бути різні культи, оскільки апокаліпсичні настрої можуть бути притаманні будь-якому культу. Доказом є те, що культи, діяльність котрих супроводжувалася злочинами через їх апокаліпсичну сутність, належали до різних груп: «Храм народів» – християнська група, «АУМ сінрікьо» – орієнталістська, «Біле Братство» – синкретична, а «Небесна брама» мала уфологічний характер і була різновидом наукологічної групи. «Псевдо​католицькі» та «євангельські» культи є, на наш погляд, різновидами християнських культів, «цілительські», «психо​аналітичні» та «уфо​логічні» – наукологічних. 

Оригінальною, але не зовсім науковою є класифікація новітніх та нетрадиційних культів, яку запропонував О. Дворкін у книзі «Сектоведение. Тоталитарные секты: опыт системного исследования». Автор поділяє їх на шість груп: «секты-долгожители, пост​военная эклектика, псевдобуддистские секты, псевдо​инду​истские секты, секты отечественного происхождения, культы «Новой Эры» [172; 5—6]. 

Недоліки цієї класифікації: по-перше, тенденційність — усі новітні та нетрадиційні культи вважаються тоталітарними, а по-друге, методологічна помилка — одночасне групування за двома різними ознаками (за часом створення і особливістю віровчення). Тому мормони та «Свідки Єгови», які складають першу групу, можуть належати і до шостої групи внаслідок свого християнського походження. Дворкін культами «Нової Ери» вважає реінкарнацію, шаманізм і астрологію [172; 6], але ці релігійні та містичні феномени існують вже багато століть. Привертає увагу ненаукова лексика автора: «псевдо​индуистские секты, псевдобуддистские секты» [172; 5-6].

У посібнику з релігієзнавства і сектознавства [80] спрощується класифікація новітніх та нетрадиційних культів, згідно з якою вони поділяються на західні, східні та змішані культи і секти. Взагалі до книг представників православних церков [80], [172] треба ставитися обережно. Вони хоча і претендують на науко​вість, але не мають авторитету у переважної більшості релігіє​знавців і викликають багато питань внаслідок своєї тенденційності, обумовленої їх негативним ставленням до всіх без винятку новітніх та нетрадиційних культів. Наприклад, посібник Д. Степовика містить такі не зовсім наукові положення: вводиться термін «біляхристиянські утворення та групи» [80; 125], дається таке визначення культу: «це група людей, переконання яких засновані на уявленні про переваги певного лідера, що неминуче призводить до заперечення центральних доктрин християнства, як вони викладені в Біблії» [80; 125—126], стверджується, що секти відріз​няються від культів «своєю замкненістю, скритністю, приховуванням своїх справжніх цілей» [80; 126].

Протестантські дослідники Д. Макдауелл та Д. Стюарт у книзі «Обманщики» поділяють культи на: «западные культы, восточные культы, культы Нового Времени, группы, стоящие на пороге перемен» [118; 224]. У зазначеній класифікації не знайшлося місця язичницьким, сатанинським та наукологічним культам, а наукологічна «Церква Сайєнтології» вважається східним культом.

Найбільш вдалою, на наш погляд, є класифікація нетрадиційних релігій, яка міститься у підручнику «Релігієзнавство» за редакцією В. Лубського та В. Теремка. Згідно з цією класифікацією, вони поділяються на: неохристиянські течії, вірування на загальнохристиянській основі, релігії орієнталістського напряму, езотеричні об’єднання, неоязичництво, синкретичні релігії, сайєн​тологічні рухи, сатанізм [46; 6].

Єдиний спірний момент зазначеної класифікації — відсутність розподілу новітніх і нетрадиційних культів на релігійні та містичні. У цьому зв’язку розглянемо, як розкриваються ними поняття та сутність релігії. Релігія передбачає не тільки наявність поняття про Бога і формування відповідної свідомості, але й культ, богослужіння і церковну ієрархію, а Бог є верховною надприродною сутністю, наділеною вищим розумом, абсолютною досконалістю і всемогутністю, є творцем світу, зумовлює все, що відбувається в ньому [46; 17—18]. Спираючись на ці визначення, ми не можемо віднести до релігій такі новітні та нетрадиційні культи, як філософська школа «Новий Акрополь», різноманітні оздоровчо-містичні (івановство), деякі системи духовного вдосконалення (Сіморона, Кастаньєди та ін.), значну кількість уфологічних, спіритичних і магічних рухів.

Аналізуючи розглянуті вище класифікації, можна зробити висновок, що немає єдиної думки з цього питання. На наш погляд, більшість з них має значне наукове та практичне значення, але потребує подальшого опрацювання і доповнення. Слід також зазначити, що недостатньо розробленим питанням у поданих класифікаціях залишилось їх розмежування за двома різними ознаками: формою функціонування і сутністю.

Новітні та нетрадиційні культи можуть поділятися, на наш погляд, за формою функціонування (див. схему 2):

— релігійні організації: «Церква Єднання», «Діти Бога», «Церква останнього заповіту», «Богородицька церква», «Церква Христа», «Церква Ісуса Христа святих останніх днів», «Біле Братство», «АУМ сінрікьо» тощо; 

— курси та центри духовного удосконалення і розвитку можливостей: Гуманітарний центр Хаббарда, Інститут душі «Атма», рух «Трансцендентальна медитація», школи езотеричних знань, різноманітні гуртки з вивчення йоги тощо; 

— філософські школи: «Новий Акрополь» тощо; 

— школи східних бойових мистецтв: «Білий Лотос» тощо; 

— центри і гуртки народних та нетрадиційних методів лікування, а також можуть набувати інших форм.

На нашу думку, новітні та нетрадиційні культи можна поділити за сутністю таким чином (див. схему 3):

— християнські: «Діти Бога», «Церква Ісуса Христа святих останніх днів», харизмати («Слово віри», «Перемога», «Рух віри», «Жива вода», «Церква нового покоління», «Слово істини» та інші), «Церква Христа», «Богородицька церква», «Апокаліптична православна церква» тощо; 

— східного типу (орієнталістські): «Міжнародне товариство свідомості Крішни», «АУМ сінрікьо», Сахаджа-йога, «Транс​цен​дентальна медитація», рух Шрі Чін-Моя, групи послідов​ників Шрі Сат’ї Саї Баби, рух Ошо Раджніша, «Товариство Шрі Ауробіндо», різноманітні буддистські течії (дзен-буддизм, тибетський буддизм, власне буддизм, ламаїзм) тощо; 

— синкретичні: «Біле Братство», «Церква Єднання», бахаїзм, «Церква останнього заповіту» тощо; 

— наукологічні (сайєнтологічні): «Церква Сайєнтології», «Новий Акрополь», «Наука Розуму», «Вогняна квітка», різні психотехніки, івановство та інші; 

— езотеричні: теософія, Агні-йога, маги, послідовники Андре​єва, Бердника, групи Сіморона, спіритуального характеру та інші; 

— язичницькі: «Рідна Віра», «РУН Віра», «Собор Рідної віри», «Ладовіра», «Ягновіра», «Слов’янська релігійна громада», «Православ’я», Українська віра арійського обряду та інші; 

— сатанинські: «Церква Сатани», «Храм Сета», «Товариство Асмодея», «Слуги Вельзевула», «Чорне Братство», «Товариство Сатани», «Чорне коло» тощо.

Перші неохристиянські релігійні течії почали з’являтись у 50‑х роках ХХ століття, їх утворення триває і сьогодні, але більшість з них було ство​рено у 60—70-х роках. Їх виникнення зумовлено потребою адаптації христи​янсь​кого вчення до так званих «західних цінностей», побудованих на приматі раціональних засад світорозуміння, зокрема релігійних. Біль​шос​ті з них притаманні екзальтований характер неохристиянської проповіді, широке ви​ко​ристання музики та колективного дійства — співу, танцю, елементів театралізованої дії із залученням усіх присутніх тощо. У комплексі ці прийоми мають потужний психологічний вплив, що зумовлює досить швидке формування у членів нео​христи​янських громад емоційної, а відтак психологічної залежності від громади та проповідника [1; 8-9].

Неохристиянські релігійні рухи виникають переважно як відгалуження протестантських церков або як самостійні осередки, зоргані​зовані лідером, котрий, як правило, оголошує себе покли​каним Богом до створення нового руху відродження первісного християнства. Віровчення християнських культів ґрунтується на Біблії як основному джерелі та на особі Ісуса Христа як центральній фігурі релігійної доктрини. При цьому характерним для зазначених напрямків є визнання проповідником права вільного трактування біблійних текстів і внесення цих трактувань до віросповідних джерел, що нерідко стає чинником авторитарності лідера. Авторитарності лідера сприяє також те, що, «посилаючись на традицію первісного християнства, переважна більшість нео​християнських утворень визнають за проповідником здатність до зці​лен​ня хворих, вигнання бісів тощо, а це робить особу лідера практично рівнозначною Ісусу Христу» [1; 9].

Структурно-організаційна побудова неохристиянських громад зумовлюється визнанням високого статусу лідера, що створює передумови його авторитарного впливу на віруючих. Створю​ється багатоступенева система, через яку адепти, які стоять на вищих ступенях, дістають право контролювати поведінку неофітів у межах «домашніх груп».

Християнським неокультам, як і більшості новітніх релігій​них рухів, притаманна релігійна практика, котра характеризуєть​ся емоційним навантаженням, переважанням колективних дій над індивідуальними, посиланням пророцтва на масову аудиторію з чітко диференційованими формами роботи з різними категоріями віруючих, обов’язковою сплатою десятини та добровільними внесками.

В Україні неохристиянський рух представлено переважно діяль​​ністю харизматичних церков. Для їх віровчення є характерним акцен​тування харизми — особистої благодаті, котрою Бог наді​ляє обра​них. Харизма полягає в дарах одкровення (мудрість, знання), да​рах сили (чудотворення, зцілення) та дарах мови (пророцтва, іно​​мовлення та його тлумачення). Послідовники цього руху вважають, що носієм хариз​ми є проповідник, оскільки він демонструє (або дек​ларує) воло​діння дарами аж до здатності зцілення включно [1; 12-13].

Послідовник харизматичного руху – «харизмат» — людина, наділена особливим даром, аналогічними якостями, що сприймаються і самим харизматом, і оточуючими як Божий дар. Він відчуває себе генієм, пророком, героєм, вождем, знаряддям Бога, що несе людям істину, одкровення, покликаним об’явити і здійснити волю Бога. Він володіє особливим релігійним досвідом, в основі якого лежить особиста зустріч з Богом, із святинею. Він постійно відчуває дотик із «божественним» світлом, його життя заповнене силою цих чудових подій, він володіє особливими знаннями, особливими магічними формулами, які дають йому можливість здійснити те, що іншим не під силу. 

Значне місце в практиці харизматів також займає «глосолалія» – термін для позначення розмови віруючого з Богом «іншими», тобто, незнайомими, таємничими, ангельськими мовами під впли​вом на нього Духа Святого. Засобом досягнення «говоріння  мовами» є особливий тип колективної молитви, що вводить віруючого у стан крайньої екзальтації або трансу, коли мова його стає автоматичною, він починає вигукувати слова, яких немає в жодній мові, яких сам він не розуміє. Розуміє тільки той, до кого їх звернено – Дух Святий, а також той, кому дано дар тлу​мачення. «Говоріння мовами» вважається кульмінаційним момен​том хрещення Духом Святим, свідченням його живої присут​ності в молитовному зібранні, актом безпосередньої зустрічі з Богом, виявом Божої благодаті. «Говоріння мовами» як свідчення хрещення Святим Духом відбувається тільки один раз, але як духовний дар «говоріння мовами» може практикуватися постійно в релігійному житті. 

Неохристиянству властива також чітка місіонерська спрямова​ність на різні групи населення (ці групи можуть формуватися за​леж​но від віку, статі, соціального походження, терміну пере​буван​ня в громаді, «духовного самовдосконалення» тощо), а також і на проблемні: підлітки, літні люди, хворі, алкогольно- та наркозалежні.

Християнські неокульти нерідко об’єднуються у протистоянні традиційним церквам. Вони виявляють максимальну гнучкість щодо проявів негативної реакції на їх діяльність з боку державних органів та громадськості: організація масових пропаган​дистських правозахисних акцій, вчинення судових позовів, створення так званих структур прикриття (осередків просвітницького та благодійного характеру), а також відгалужень, котрі мають відмінну від головної організації назву.

Віровчення культів східного типу (орієнталістських від лат. orientalis — східний) становить синтез релігійних та містичних вчень, а саме: буддизму, індуїзму, даосизму, конфуціанства, сінто, йоги і фольклорних вірувань. В цьому віровченні можуть бути окремі елементи християнства, проте вони не мають значного впливу, притаманного синкретичним релігійним напрямам. До новітніх релігійних рухів східного походження відносять насамперед необуддизм і неоіндуїзм. Зміст та витоки віровчень неорелігій східного походження різняться між собою, але їх об’єд​нують спільні риси структурно-організаційної побудови та релі​гійної практики.

Структурно-організаційна побудова новітніх релігій східного поход​ження є досить жорсткою та авторитарною, що іноді набирає форми тотального культу харизматичного засновника або лідера (Вчителя, Гуру). Релігійна практика неокультів східного типу відзначається суворою регламентацією: систематичні тривалі молитви, колективні медитації, обмеження в сні, харчуванні та поведінці, а в деяких випадках — заняття фізичними вправами. Їх діяльність характеризується використанням позарелігійних форм поширення та активною місіонерською спрямованістю, орієнтованою передусім на молодь, до того ж з високим ступенем освіти [1; 4].

В основу віровчень значної частини культів східного типу покладено доктрини реінкарнації та карми, вищою метою вважається пізнання себе і безособової або верховної особи Бога. Реінкарнацією в багатьох релігійних та містичних вченнях вважається перевтілення душ після смерті з одного тіла в інше. Карма — ідеальна субстанція, що безпосередньо впливає на долю людини і формується завдяки рівню духовної досконалості та вчинкам людини, здійсненим у попередніх і цьому життях. Нерідко Бог розглядається як надособова сутність, першо​джерело, завдяки якому відбувається творіння — проявлений матеріальний Всесвіт. Отже, Творець проявляється в усьому сущому (пантеїзм) і є основою всього (монізм). Бог («Істинне Я») не пізнається побутовим розумом, але може бути пізнаним людиною за допомогою медитації та духовного вдосконалення. Деякі послідовники культів східного типу вважають, що призначенням приходу автар (втілень Бога в людське тіло) – Крішни, Будди, Христа, Магомета тощо є повернення людини до Бога. Це ж повернення і є метою всіх релігій.

Віровчення синкретичних культів поєднує в собі положення різних релігійних та містичних рухів (переважно християнства і східних релігій). Культова та позакультова практика новітніх синкретичних об’єднань характеризується рисами, притаманними неохристиянським релігійним рухам та неокультам східного типу, а також може містити в собі елементи наукологічних і езотеричних систем.

Віровчення наукологічних (сайєнтологічних) неокультів поєднує в собі елементи різних наук, філософських течій, релігійних та окультних напрямків. Зазначені об’єднання можуть мати вигляд як релігійних рухів, так і шкіл з духовного вдосконалення. Розраховані насамперед на людей з високим рівнем освіти. Нама​гаються максимально використати для обґрунтування свого віро​вчення та залучення в свої ряди адептів останні досягнення науково-технічного прогресу і філософської думки.

Віровчення езотеричних груп спирається на «езотеричні» і часто містить у собі «окультні» знання. Езотеричний (від грецького esoterikos – таємний, внутрішній) — той, що належить лише посвяченим у таємниці. Окультизм — містичне вчення про безособові надприродні сили, котрі можуть персоніфікуватися під впливом ритуальних дій і можуть бути підпорядковані досконалій людині. Містика в широкому розумінні — вчення про таєм​ниче і надчуттєве; у вузькому — віра в безпосереднє надчуттєве спілкування людей із силами природи [57; 300]. 

Хоч більшість неокультів є релігійними об’єднаннями, але значна кількість наукологічних, більша частина езотеричних та окремі культи східного типу належать до містичних рухів. Містицизм намагається розкрити таємниці психіки. Містики прагнуть наблизитися до живої людини, до її відчуттів, безпосередніх життєвих вражень, внутрішніх станів, пошуків індивідуального ставлення до навколишнього світу. Вони намагаються вловити та систематизувати глибоко особисте сприйняття людей, що спонукає до зосередженого самопізнання. 

На нашу думку, релігійні та містичні вчення можна розрізнити за такими критеріями: 

— віровчення релігійних організацій передбачає поклоніння та служіння єдиному Богу чи різним божествам (Христос, Крішна, Будда, Дажбог, Перун, Диявол, Сет та ін.) або «Живому Богу» чи «втіленням Бога» (Марія Деві Христос, Баха – Улла, Віссаріон, Мун та ін.); 

— містичні віровчення обирають центром уваги не богів, а людину, ступінь та шляхи її вдосконалення, а основна мета цих вчень – самовдосконалення людини для повної самореалізації; 

— функціонування релігійних об’єднань обов’язково передбачає певну культову практику з відповідними ритуалами та служителями культу. 

Безумовно, віровчення деяких релігійних організацій мають елементи містики і навпаки, а тому це питання необхідно розглядати комплексно, враховуючи всі три критерії поділу. Адепти переважної більшості містичних груп також вважають, що їх групи не належать до релігійних організацій, і діють під виглядом «Лабораторії астрологічних досліджень», «Школи езотеричних знань», «Семінару з розвитку паранормальних здібностей» тощо. Одні з них реєструються у державних органах під виглядом громадських організацій, а інші діють як неформально-гурткові об’єд​нання, особливо при навчальних закладах, медичних організаціях та курсах, котрі мають відношення до психіатрії, «народних» та нетрадиційних методів лікування. Віровчення значної частини езотеричних об’єднань спираються на наукові знання і тому мають характерні ознаки наукологічних культів. На наш погляд, саме ступінь езотеричності є тим критерієм, за яким треба розріз​няти наукологічні та езотеричні культи. 

Містичні культи часто приваблюють тим, що обіцяють, а нерідко певною мірою дають людям можливість удосконалити свій світогляд, проаналізувати особисті переживання. Вони захоплюють ідеєю нескінченного самопізнання, морального вдосконалення, даючи можливість отримати внутрішню гармонію та спокій. 

Відомим різновидом окультно-містичних культів є магія. Магія, на нашу думку, — це езотерична система, яка передбачає вплив надприродним шляхом на явища природи, людей, тварин і предмети навколишнього світу енергетичними, вербальними (силою слова), ритуальними та іншими засобами. До езотеричних об’єднань належать також групи спіритуального характеру. Спіритизм – віра у посмертне існування душ і можливість контакту з ними за допомогою медіумів. Медіум – посередник між людьми і світом духів, який нібито має можливість викликати душі померлих [57; 300-301].

Значну частину езотеричних та наукологічних неокультів релі​гіє​​​знавці відносять до руху «New Age» («Новий вік»). Предтечею цього руху стали езотеричні товариства й окультно-містичні групи Заходу. Серед таких об’єднань (деякі з них існують дотепер) – численні теософські та антропософські товариства, послідовники Реріхів тощо. На відміну від руху «New Age», де активно застосовуються окультні практики, езотеричні об’єднання орієнтовано переважно на набуття окультних знань, але розмежування між ними є умовним. Разом із власне «New Age» езотеричні об’єднання та уфологічні групи утворюють субкультуру «New Age», яка увібрала й окультні практики, й ідеї езотеричних об’єд​нань. Тож розуміння «New Age» як субкультури, що включає більшу кількість явищ, слід відрізняти від сприйняття його як суто релігійного руху.

Релігійна ідеологія «New Age» здатна поєднувати доктрини, що суперечать одна одній. Культові дії, здійснювані у групах цього руху, не уніфіковані і не впорядковані. «New Age» не об’єднаний однією релігійною організацією, він становить сукупність різнорідних релігійних та езотеричних груп, організаційно незалежних одна від одної. Прихильники «New Age» водночас можуть належати до інших релігійних рухів, деякі з них не поривають із традиційними церквами. 

Представники «New Age» розглядають свої ідеї як синтез усього історичного духовного досвіду людства – від античних езотеричних вчень і середньовічної алхімії до сучасних наукових та навколонаукових теорій. Тож в уявленнях ньюейджерів можна знайти запозичення з усіх світових релігій, елементи міфологій первісних народів, об’єднані на основі ідей східного містицизму і змішані з положеннями наукових та псевдонаукових концепцій. 

Незважаючи на всю різнорідність, рухові «New Age» властива внутрішня єдність, котра базується якщо не на спільних поглядах, то на особливому містичному ставленні до життя, яке, згідно з переконанням ньюейджерів, живиться контактами з надприродним світом. З огляду на безсистемний і суперечливий характер ідеології, особливо важливо виділити низку більш-менш стабільних та повторюваних ідей, притаманних цьому рухові, які досить чітко вирізняють його з-поміж інших релігійних рухів:

1. Бог (Вищий розум, космічна свідомість, біоенерго​інфор​маційний простір – безособовий абстрактний дух, що пронизує всесвіт, виявляючись в усьому сущому та утворюючи основу єдності всього з усім.

2. Людина як носій цього духу вже завдяки своїй природі божественна й містить у собі таємничі приховані духовні сили. Мета людини – самовдосконалення шляхом містичного пізнання і пробудження в собі цих сил та можливостей. Набуття «таємного знання окультних наук» і над​природних здібностей дає змогу впливати на реальність магічними й окультними засобами. 

3. Після смерті душа людини перевтілюється в інше тіло, де вона може вдосконалитись або деградувати. Доля ж людської душі визначається законом карми – впливом здійснених у минулих переродженнях добрих і поганих вчинків. Протягом багатьох перероджень людина може досягти потойбічного світу або духовного виміру.

4. Душі, або духи, що існують у цьому світі, залежно від ступеня своєї досконалості утворюють Ієрархію, яка здійснює вплив на хід земної історії. Вищі духи Ієрархії (варіант — інопланетяни) можуть втілюватися в нашому світі, щоб принести людям потаємне знання; вони ж стають великими вчителями людства. Ними були Будда, Крішна, Конфуцій, Ісус та інші; їхні вчення – елементи всезагальної релігії. Для того щоб одержати таємні окультні знання, які несе людству Ієрархія, необхідно встановити містичний зв’язок, chaneling (ченелінг – це слово можна перекласти як контактування) з істотами, що її утворюють.

5. «Нова ера», яка має настати невдовзі, характеризує стан усього людства. Наслідком народження «нової ери» буде виникнення «нової людини» й «нового людства», яке відкриє та реалізує свої приховані надприродні здібності й, будучи духовно досконалим, розв’яже всі глобальні, зокрема екологічні, проблеми. Особливу роль у тотальній трансформації та об’єднанні людства має відіграти «Спаситель», прихід якого обіцяють різні релігійні традиції. Він і явить світові спільну істину всіх релігій.

У реальній дійсності деякі з наведених елементів можуть бути відсутніми або, що трапляється частіше, трансформованими й особливим чином поєднаними з іншим уявленнями. Так, групи уфо​логічної спрямованості послуговуються поняттям «Космічний розум» замість традиційного для християн Бога. Контакти з іно​планетянами тут аналогічні спілкуванню з духами Ієрархії інших спільнот «New Age» [160; 11-13].

Серед сучасних неокультів, що з’являються в Україні, найбільш прив’язаним до національного ґрунту є вітчизняне язичництво. Віровчення неоязичницких груп містить положення давніх язичницьких релігій, езотеричних вчень та результати духовних пошуків окремих осіб. Язичники поділяються на політеїстичних (поклоняються різним богам) та монотеїстичних (поклоняються тільки єдиному богу). 

Переважна більшість сучасних вітчизняних язичників вважають, що їхня релігія здавна існувала і залишається нині етнічною релігією українців, частиною їхнього світогляду та основою духовності. Вони закликають не поклонятися чужим богам, а повернутися до власних духовних витоків, шанувати предків, їхні звичаї та традиції, прагнути до колишньої гармонії зі світом. Одне із їхніх тверджень зводиться до того, що давнє українське язичництво не зникло із впровадженням християнства, його елементи збереглися у національній культурі до сьогодні. Справа лише в тому, щоб якомога більше відродити його [165; 64]. 

Сатанізм — це релігійний напрямок, який передбачає покло​ніння якійсь демонічній істоті. Значна кількість людей помилко​во вважає, що сатанізм обов’язково передбачає служіння силам зла та особі, яка їх у собі персоніфікує. Існує багато класифіка​цій сатанізму, але ми пропонуємо свою. Отже, сатаністи поділяються на ортодоксальних дияволопоклонників, люциферіанців (прометейців), реформованих дияволопоклонників (лавеївського типу).

Ортодоксальні дияволопоклонники — це сатаністи, які служать Дияволу як втіленню зла. Ці служителі темних сил вважають, що вони борються із силами добра, яких очолює християнський Бог. Ортодоксальні дияволопоклонники заявили про себе як релігійна течія, віросповідні догмати і культові дії якої були своє​рідним антиподом християнства, бо побудовані на дзеркальному відображенні останнього: вшануванні не Бога, а Сатани, читанні Біблії навпаки, проведенні чорних мес з використанням чорних свічок, перевернутих розп’ять тощо. Вони глузують з християнських святинь, заперечують усі заповіді Біблії, але водночас приймають значну частину біблійної міфології. Тому сатаністи інших течій часто називають їх «перевернутими християнами». Ці сатаністи схильні до актів вандалізму, принесення у жер​т​​ву живих істот, хуліганських та інших протиправних дій. 

Люциферіанці — це сатаністи, віровчення яких становить собою синтез сатанізму з язичництвом. Люцифера вони вважають богом, що втілює у собі гармонію, мудрість, свободу і добро. Їх часто називають прометейцями, тому що у багатьох угрупованнях цих сатаністів в основу культу покладено грецький міф про Прометея, який викрав вогонь у богів і дав його людям. Християнство ототожнюється ними з дисгармонією та злом. Окремі групи люциферіанців не тільки ідеологічно борються з християнством. Насильство, до якого вдаються згадані організації, — це засіб дестабілізації християнського порядку і підготовки приходу Диявола. 

Реформовані дияволопоклонники — це сатаністи, для яких Сатана є символом та засобом звільнення людини від моральних, соціальних та релігійних догм, а також повної реалізації свого Ego. Найвідомішим представником цього напрямку є «Церква Сатани», котру заснував Антон Шандор Ла Вей (аналіз віро​вчення Ла Вея міститься у підрозділі 5.4). 

1.2. Характерні ознаки 
Майже всі неокульти мають низку спільних ідеологічних елементiв. Це, попри все, уявлення про час, що передував створенню культу, як про час, сповнений розгубленостi та страждань. У цьому випадку завдяки вiрі вiдкривається «велика iстина». Об’єднує неокульти також уявлення про засновника як про людину, якiй вiдкрилася «абсолютна iстина». Осмислення його особистостi може бути рiзним. Вiн може бути великим пророком, видатним фiлософом, мудрим гуру чи живим богом. Засновник культу передає своїм прихильникам певну «iстину», котра гарантує спасiння всiм тим, хто повiрив у неї, за умов виконання певних вимог, рiзних заборон, табу, на що наголошує засновник. 

Ідеологiям неокультів притаманне уявлення про те, що свiт найближчим часом буде радикально змiнено в результатi перемоги сил свiтла над силами темряви. Носiями добра є представники неокульту на чолi з керівником. Решту або буде знищено, або вони не воскреснуть, або пiдлягатимуть вiруючим, якi стануть елiтою нового свiту [20; 11—12]. Така перспектива може бути привабливим моментом для тих, кого не влаштовує життєве становище. Більшість новітніх культів, на вiдмiну вiд традицiйних релiгiй, розгортають активну пропагандистську дiяльнiсть. Кожен сектант вiдчуває себе мiсiонером, а тому адептами неокультів нерiдко стають люди, якi прагнуть до духовної чи релiгiйної активностi, хочуть вiдчути свою значущість.

Нерідко засновники культів стверджують, що їм Бог особисто відкрив Істину. Наприклад, засновник «Церкви Єднання» Мун і засновник «Церкви Ісуса Христа святих останніх днів» (церкви мормонів) Сміт стверджували, що Бог особисто спілкувався  з ними і надав завдання месійного характеру. Проте Мун ставить себе вище Ісуса Христа, який не повністю справився зі своєю місією і був розп’ятий на хресті, а Мун більш досконалий і доведе місію до кінця. 

Засновники культів часто користуються тими само джерелами, що й традиційні церкви, але тлумачать їх по-різному. Наприклад, харизмати, представники «Церкви Христа», «Міжнарод​ного шляху», «Свідки Єгови» та мормони по-різному коментують Біблію, а адепти останніх чотирьох культів до того ж стверджують, що її невірно перекладено, і використовують перероблену Біблію [118; 17]. Крішнаїти користуються «Бхагавад-Гітою», як і традиційні індуїсти, але тлумачать її іншим чином, до того ж іншими індуїстсь​кими джерелами вони майже не користуються. Лідери значної кількості неокультів («Церкви Єднання», «Великого Білого Братства», «Церкви останнього заповіту», «Церкви Сайєнтології», «Церкви Ісуса Христа святих останніх днів», руху Ошо та ін.) розробляють нові теологічні джерела.

Традиційне християнство пропонує пасивне чекання другого пришестя Христа, але ця пасивність не зовсім відповідає динаміч​ному життю сучасного суспільства. Люди хочуть бачити реальне утілення Месії на Землі, а не абстрактне божество. Це може відбуватися з багатьох причин. Деякі не можуть уявити собі Бога інакше як персоніфікованого в образі людини, другі бажають і готові побачити його на власні очі, треті не приймають консервативних традиційних вірувань і шукають сучасні вчення, що відповідають моді. Відповідно до попиту виникає пропозиція, що виражається у виникненні різних культів на будь-який смак.

Дюркгейм висловлює думку, що тепер ми можемо вказати на причину, через яку боги не можуть обходитися без своїх ві​руючих, як і віруючі без своїх богів — це саме суспільство, а боги є не більш ніж його символічним вираженням. Проте символічне божество, запропоноване традиційними релігіями, перестало задовольняти людей. Розвиток цивілізації підсилив динамізм життя, запит на який не міг не відбитися в релігійній сфері.

Слід зазначити, що клімат для поширення неокультів в Україні надзвичайно сприятливий. Це пояснюється сучасною суспільно-психологічною та соціокультурною атмосферою; відстороненістю нових релігійних та містичних груп від традиції, зокрема тради​ційних церков; винятковою активністю іноземних місій та їхніми фінансовими можливостями, що значно перевищують ті, котрими оперують традиційні церкви. У більш широкому контексті причина виникнення та бурхливої активізації неокультів — загальна орієнта​ційна криза євроцентристської цивілізації, що спричиняється до спроб синтезу західної і східної релігійних традицій та інтенсифікує релігійні експерименти взагалі; загальна духовна криза, брак стрижневих ідей та загальнозначущих цінностей; розрив у соціаль​ному досвіді та ціннісних засадах між поколіннями; ослаб​леність історичних церков і нерозвиненість їх місіонерської структури.
Що ж привабливого знаходить віруючий у неокультах? Роз​глядаючи цю проблему, ми повинні відповісти на два запитання. Перше полягає у пошуку причини звернення до релігії взагалі; друге торкається психологічних причин вибору саме культу, а не традиційного релігійного вчення. 

Основні типи мотивів вступу людей у неокульти:
1. Соціальні мотиви – прагнення позбутися самотності, знайти нових друзів, атмосферу теплої дружньої підтримки, любові, солідарності, пошук вирішення проблем вікових криз, конфлікту «діти—батьки», втрата близької людини, порушення важливих, значущих стосунків, раптова зміна соці​ального статусу. Реалізується прагнення бути часткою спільної справи, відчути свою вагомість, відокремитися з безликого натовпу, створити певний образ себе самого, усвідомити власну винятковість та неповторність. З’явля​ється можливість перекласти прийняття рішень проблем на іншого або інших (лідерів групи, проповідника, гуру), а також задовольнити потребу (як правило, приховану) сильного авторитетного керівника.

2. Духовні мотиви – пошук Бога, сенсу життя, потреба вірити в те, що стоїть над реальним, буденним і матеріальним, прагнення знайти відповіді на глобальні питання, що дають поштовх на зміни особистого та суспільного життя.

3. Моральні (регулятивні) мотиви – сподівання здобути сталу світоглядну систему, нове місце в світі, нову ідентичність; прагнення до інтегральності (цілісності): пошук контакту з собою, іншими, найближчим оточенням і своєю культурою. Люди бажають набути такий релігійний світогляд, що сприятиме встановленню у світі загальної гармонії, культ, котрий поєднує сакральне і секулярне (мирське), містичне й наукове, духовне та тілесне, таку благодатну атмосферу, в якій їхній творчий потенціал буде реалізовано, де віддадуть належне їхнім здібностям. Люди прагнуть досягти значущості влас​ного індивідуального існування, наприклад, через участь у соціальних програмах: допомога літнім людям, нужденним, хворим, інвалідам тощо. Таким чином задовольняється потре​ба у сталій системі норм та цінностей, моральних принципів, що регламентуються і визнаються певним колом однодумців, стають базовими у життєдіяльності на мікро- (в середині групи) та макрорівнях (в соціумі) суспільного життя.

4. Психофізіологічні мотиви – проблеми фізичного та психічного здоров’я, необхідність духовної підтримки через тяжку психічну травму; різноманітні кризові ситуації: тяжке захворювання, нещасний випадок; проблеми соціальної адаптації (у хворих на наркоманію, алкоголізм та ін.).

5. Інтелектуальні (пізнавальні) мотиви – сучасна людина прагне «онауковленого» підходу до тлумачення віроповчальних істин, що поєднує онтологічні, теологічні, космологічні основи та досягнення наукових здобутків й елементів світської культури. Людина бажає отримати готові відповіді на нагальні запитання, що породжуються сучасним динамічним, нестабільним життям.

6. Практичні мотиви – можуть отримати реальну матеріальну, гуманітарну допомогу, навички оволодіння новою технікою, вивчення іноземних мов, оздоровлення дітей у межах країни та за кордоном тощо [163; 94—95].

Віруючий звертається до культу за власним бажанням. Спочатку він відвертається від своїх проблем, тому що не здатен їх вирішити. Втрата віри у свої сили та у свою спроможність по​в’язана з певними змінами в психології, поглядах і поведінці людини. З’являється прагнення до розуміння світу, що є немовби гарантом захисту від впливу «земних» людських слабостей і базується на тривких основах «божественного одкровення», яке повідомляє людині, що вона «загубила» в собі «абсолютну істину».

Французький вчений О. Клеман вважає, що люди стали дуже самотніми і гостро відчувають свою смертність; розпадаються сім’ї, люди шукають у культі відчуття спокою та любові. Вони легко інтегруються в нову структуру і знаходять у ній «матір» – секту [162; 73]. Психолог Артур Джаноф теж відзначав цей привабливий момент — можливість задовольнити дитяче прагнення до любові та захисту від реальності [20; 12]. Нерідко культи приваблюють людей з тяжкими психічними відхиленнями і тих, які страждають від різних неврозів та жахів. Кількість таких людей сьогодні зростає внаслідок економічної та моральної кризи, а також соціальної незахищеності у сучасному українському суспільстві.
Неможливо не враховувати особливості неокультів як специ​фічного різновиду людського співтовариства. Адже люди, які втратили життєві позиції, вступивши в культ, знову знаходять себе, відновлюють втрачений зв’язок зі світом. Суспільство нехтує невдахами, проте в культах вони є «братами». Культи об’єднують людей, зневірених в житті, котрі сумують за цілісним світо​від​чуттям, отже готові прийняти за Бога будь-якого ідола. Спеціаліст з особливостей психіки представників культів І. Малахова зводить, наприклад, релігійну потребу до специфічної (релігійної) форми задоволення реальних соціальних потреб людей, які через ті або інші причини не можуть реалізуватися у світському житті. До таких потреб вона відносить потребу в сім’ї, у самоствердженні, самовираженні та діяльності. Задоволення цих потреб у культі призводить до формування почуття божественної обраності. Отже, богообраність — це форма протесту проти суспільного зла, відмежування від оточення шляхом створення світу обраних, які відокремлюють себе від іншого світу особливою вірою, культом, мораль​ними правилами. Ідея богообраності свідчить про культову обме​женість суто релігійного протесту. Вона прирікає адепта на життя за його законами, що передбачає відповідне становище особи в суспільстві і державі. Насамперед культове відокремлення від світу, суспільства, а іноді від сім’ї, друзів загострює потребу належати до ідеальної спільноти. Віруючий, відірваний від іншого світу, цінує свою належність до релігійного товариства і тому підпорядковується його традиціям, усіляко підкреслює свою духовну близькість («братерство») з іншими членами цього това​риства, відстоює його ідеї.

Життя в громаді звільняє людей і від матеріальних проблем, але головне — воно надає світогляд, що заважає їм кинути культ, повернутися до умов традиційного суспільства. Цей світо​гляд притаманний не тільки нетрадиційним культам, він є характерною рисою будь-якої релігії, його можна встановити багатьма засобами, але в суспільстві всі ці засоби нерідко втрачають авторитет, а отже, свою дієвість. 

Усі релігії визнають прагнення до щастя, потребу в захисті, властиві людям з дитинства. Вони гарантують людям, що ті зрештою вийдуть переможцями з боротьби, за умови, коли вони ідентифікують себе з потойбічним ідеалом і прямуватимуть, враховуючи його постулати. Це дає їм можливість запропонувати цілісну шкалу, що чітко розділяє вчинки, думки, емоції на дві категорії: «дозволені» і «заборонені». Дотримуючись правил, кожний уникає конфлікту, що може протиставити його суспільству. Він урятований від тягаря вибору і не ризикує відхилитись від інших. Це позбавляє від багатьох моральних і психологічних страждань.

Для людини завжди нездоланним було питання «добра» і «зла», і далеко не завжди вона могла відрізнити одне від іншого. Тому протягом століть людина шукає певний авторитет, який би вирішив за неї, що «добре», а що «зле». Отже, «гарним» стає усе те, що є приємним обраному авторитету, а «поганим» — що авторитету не подобається. Зрозуміло, людина не знає, яких жертв від неї зажадає подібна безвідповідальність; не знала, що з того моменту, коли вона дозволить комусь вирішувати за неї, вона загубить свою цілісність. Нав’язані кимсь моральні концепції «добра» і «зла» призводять до відчуття знедоленості, оскільки людина повинна вирішити, які складові частини її натури позитивні, які — ні. Вона намагатиметься мати гарні складові, а «погані» немилосердно відкидати. Релігія, — підтверджує 
З. Фрейд, — звужує можливість вибору й адаптації, оскільки вона нав’язує усім однаковою мірою свій шлях до досягнення щастя і захист від страждань. Отже, вона прагне примирити те, що ніколи не спів​існуватиме. Вона надає суспільний зміст індиві​дуальному існуванню, складає мету життя тільки за умови відмови від своїх бажань і бачення своєї власної дійсності очима інших [162; 78].

Активно використовуються у значній частині неокультів такі методики, як медитація, монотонне співання, глосолалія (від грецьк. glossa — незрозуміле слово і lalien — говорити поняття, яке використовується для позначення розмови віруючого з Богом «незнайомою» мовою при сходженні на нього Святого духу). Ефективному впровадженню цих методик сприяють тривалі пости, настанови та молитви, самонавіювання та контрольовані дихальні вправи. Така культова практика призводиять до зміни процесів мозкової діяльності, що викликає зміни у стані свідомості, подібні до наркотичного трансу. Для багатьох адептів, які регулярно перебувають у стані релігійного екстазу, характерні екзальтація, підвищена сугестивністю, звуження фокуса самосвідомості, зростаюча залежність та підсилення прийняттям ролі, котру нав’язує інструктор.

Останні дослідження, проведені німецькими психологами у групах медитації, довели, що постійне промовляння мантри суттєво знижує здатність органів чуття людини до сприйняття зовнішньої інфор​мації, оскільки загальна концентрація уваги спря​мована не на навколишній світ, а передусім на мантру. За рахунок зменшення при​родного інформаційного навантаження на свідомість особи, яке у нормальної людини сягає 1011 бітів інформації на секунду, в адепта відкривається новий домінуючий канал зв’язку «Свідомість – Несвідоме». Цей канал поступово послаблює реакції людини на зовнішні подразники, які формують її емоційний стан. Спри​ймаючи ейдетичні образи та галюцинації як реальність, людина може перетворитись на асоціальну особу. Медитація, як і решта культових методик маніпулювання людською свідомістю, при​зводить до психологічної залежності та викликає поступове зга​сання орієнтації на реальний світ. У деяких особливо вразливих лю​дей застосування подібних методик може призвести до психіч​них зривів та психічної патології [157; 208].

Коли людина переживає моменти екстазу, зокрема й релi​гiйного, в її організмі виробляються ендорфiни — речовини, подібні до наркотичних. Саме вони створюють відчуття щастя, польоту. Наприклад, ендорфiни виробляються органiзмом жiнок пiд час пологів. Окрiм знеболювання, вони також служать своєрiдною винагородою органiзмові за зусилля, допомагаючи повнiше вiдчути щастя материнства та гармонiю зi свiтом. Схожими вiдчуттями супроводжується творча дiяльність. Ще цi почуття доб​​ре знайомi альпiнiстам. Ризик, важка праця, кисневе голодування. На вершині — екстаз та почуття богоподiбностi. Заради кiлькох таких хвилин багато хто готовий жертвувати всiм. Отже, значну частину членів неокультів можна порiвняти з наркоманами, готовими на все заради чергової дози. Наркоман досягає екстазу, просто вжи​ваючи певну наркотичну речовину, а лідери неокультів нерiдко запозичують з арсеналу схiдних релiгiй рiзно​манітні психотехнiки, що допомагають впливати безпосередньо на центр задоволення в мозку.

Керівники деяких культів використовують наркотики. Наркотичні речовини використовуються для маніпулювання поведінкою адептів, утримання їх у своїх лавах та отримання прибутків від реалізації (за межами та всередині культу). Наприклад, наркотики застосовували лідери таких неокультів: «Гілка Давидова», руху Ошо, «Міжнародного товариства свідомості Крішни», «Альфа і Омега», деяких сатанинських сект та ін. 

У 1996 році працівники ФСК Російської Федерації зафіксували використання синтезованої наркотичної речовини аерозольної форми під час гастролей одного із «суперцілителів» у Красно​ярську. Зважаючи на те, що застосування препарату значно збільшує прибуток і робить людей сприятливими до навіювання, не можна виключати можливість використання його і в нашій державі представниками різних неокультів, екстрасенсами, відьмами тощо [212; 4].

У культовій практиці новітніх релігійних рухів часто використовується метод аудіостимуляції. Зокрема, цей метод може проводитися шляхом перезапису будь-якої приємної для об’єкта мелодії за допомогою мікшера з накладанням неодноразово повто​рю​​ваного словесного тексту робочого навіювання в стандартній техніці, але з уповільненням у десять—п’ятнадцять разів. Трансформовані за цією технікою слова сприймаються як глухе виття і після накладення стають зовсім непомітними, але впливають на підсвідомість людини [167; 188].

Становить інтерес використання методик аудіостимуляції у культовій практиці «АУМ сінрікьо». Наприклад, у 1987—1995 роках київська філія «АУМ сінрікьо» під прикриттям японських центрів культури розповсюджувала літературу та інші культові предмети. Ця філія не була належним чином зареєстрована і діяла під прикриттям комерційної фірми «Саттва». Серед них були аудіокасети з молитвами, записи для введення в транс, а також такі, що можуть викликати психічну підготовленість до певних дій. Для вивчення було досліджено кілька касет. Фахову консультацію було отримано в Інституті судової психіатрії Міністерства охорони здоров’я України та Центрі нетрадиційної медицини лікарні ім. Павлова. Представники Центру нетрадиційної медицини дали висновок, що запис містить аудіо​елементи, створені гортанним звуком, що мають незакінчений характер звукової хвилі, при тривалому прослуховуванні у закритому приміщені у стані спокою вони можуть викликати гальмування підкірки головного мозку. Для людей зі слабкою психікою ці записи можуть загострити психози та спадкові психічні захворювання.

Наприклад, жінка 40 років звернулася до філії «АУМ сінрікьо» у Києві з метою ознайомлення з японською культурою та оздоровлення за східними методиками. Відвідувала молитовні зібрання, слухала записи. Вона частково втратила пам’ять, у неї роз​вився психоз, до того ж отримала інсульт, але у цьому випадку притягнення до відповідальності неможливе: заявницький мате​ріал відсутній у зв’язку з психічним станом потерпілої.

На думку експертної групи Інституту судової психіатрії Міністерства охорони здоров’я України, більшість записів для здорової людини не становлять шкоди, але вони можуть використовуватись як засіб досягнення певної мети. Деякі записи мають характер розслаблюючої музики, вони знімають стресову напругу і діють як лікувальні, але їх прослуховування може спростити процес нав’язування думок оператором (жерцем, наставником, керів​ником). Так звана, пісня «Макка-хала» має інший характер: вона тримає людину в постійному стані тривоги та очікування. При тривалому прослуховуванні може викликати нервовий зрив — це залежить від стану підготовленості психіки індивіда до сприйняття важкої монотонної музики. Вона постійно тримає психіку людини у готовності до ключової фрази, котра стає для людини істиною і тому може використовуватися для програмування на конкретну поведінку. При цьому музика є засобом вияву агресії або розслаблення, а вказівку до цих дій дає оператор. 

Керiвники неокультів для утримання у своїх лавах адептів нерiдко використовують останнi досягнення науки та техніки. Особливу увагу придiляють вивченню психологiї. Часто використовуються гiпноз та інші методи впливу на психiку, і навiть спецiальнi апарати, створенi для прямого впливу на мозок, котрі пiд​клю​чаються до комп’ютерних мереж («АУМ сінрікьо», «Церква Сайєнтології», «Трансцендентальна медитація» та ін.).

Значна кількість неокультів (особливо з негативною репутацією: «Церква Єднання», «Церква Сайєнтології», «Трансцендентальна медитація», рух Ошо та ін.) намагаються завербувати людину до своїх лав раніше, ніж вона отримає повну інформацію про цей культ. На відміну від традиційних церков, у багатьох неокультах існує система різних рівнів доступу до інформації про справжню діяльність та віровчення, яку можна отримати тільки після проходження декількох рівнів.

Наприклад, муніти практикують вербування до своїх лав під прикриттям молодіжних об’єднань, зокрема студентської організації «Міжвузівська асоціація з вивчення принципу». Спочатку неофіта запросять на веселу молодіжну вечірку з цікавою програмою, мета якої — переконати його відвідати семінар (тижневий або дводенний, протягом якого запропонують залишитись ще кілька днів). Семінар проводиться переважно за межами населеного пункту, в котрому мешкає новачок, щоб він спілкувався тільки з мунітами. Потенційний адепт у перші дні слухає різні лекції нерелігійного змісту, але вже на третій день у лекціях починають з’являтися окремі релігійні ідеї та згадки про «нового реформатора». Тільки наприкінці семінару об’єкт вербування дізнається, що потрапив у релігійне об’єднання «Церква Єднання», яке заснував та очолює «новий месія» «преподобний» Мун [172; 67].

Сайєнтологи часто діють під прикриттям курсів удоскона​лення здібностей. Вони пропонують бажаючим безкоштовно пройти так званий «Оксфордський тест» з вимірювання інтелектуальних здібностей. Цей тест не має ніякого відношення до Окс​фордсь​кого університету і взагалі до міста Оксфорда [172; 40]. На нашу думку, його названо так, щоб викликати у свідомості пересічного громадянина асоціацію з назвою всесвітньо відомого універси​тету. Дослідження фахівців-медиків засвідчили, що цей тест не має наукової основи і служить лише для того, щоб рекрутувати лю​дей до сайєнтологічних курсів [53; 130].

Після проходження цього тесту бажаючим запропонують пройти невеликий (платний) курс, який, за словами сайєнтологів, ґру​нту​ється на всесвітньо визнаному методі, а про релігію на цьому етапі ніхто не згадує. У майбутнього адепта спеціальним прила​дом, подібним за принципом дії до так званого «детектора брех​ні», вимірюють інграми (підсвідоме враження, котре містить боль​ові емоції), які призводять до аберацій, що містять нераціональне мислення та неадекватну поведінку. Потім проходить одитування (очищення людини від інграм). Після закінчення цього курсу людині буде запропоновано пройти подальші плат​ні курси з вдосконалення здібностей, у процесі котрих її вербуватимуть у лави «Церкви Сайєнтології». 

Представники «Трансцендентальної медитації» («Науки творчого інтелекту») запрошують на безкоштовну лекцію про науковий метод, не пов’язаний з релігією. Наприкінці лекції запропонують пройти платні курси, завдяки яким обіцяється суттєво поліпшити здоров’я, підвищити розумові та творчі здібності, зняти стрес і нервове напруження та багато інших чудодійних трансформацій. Від адептів приховується, що ці курси є релігійними, але культову практику «Трансцендентальної медитації» ще з 1977 року визнано релігійною [174; 36].

У процесі встановлення контакту досвідчений сектант спрямовує свої зусилля на налагодження емоційного зв’язку з потенційним адептом. Коли об’єкт вважається підготовленим до вербування (це може бути за 15 хвилин або протягом кількох зустрічей), йому запропонують відвідати зібрання групи. Вербувальники часто адаптують характеристику їхнього культу таким чином, щоб вона збігалася з інтересами об’єкта вербування. Наприклад, майбутній адепт, який перебуває у духовному пошуку, може бути запро​ше​ний у «духовну дискусійну групу» (філософську школу, науково-езотеричне об’єднання та ін.). Якщо об’єкт вербування цікавиться психологією, його можуть запросити на семінар з людського потенціалу або проблем вдосконалення людських здібностей. 

Для неінформованого спостерігача вербувальники з культів здаються такими, що дуже турбуються про благополуччя тих, з ким спілкуються. Однак головна їхня мета — завербувати до культу. 

У різних неокультах для вербування використовується метод «бомбардування любов’ю» (назву сформулювали муніти). На новачка намагаються справити велике враження: постійно кажуть лестощі, роблять компліменти про його моральні якості та розу​мові здібності, методично звертають увагу на те, що він добре вчинив, відвідавши групу однодумців. Майбутньому адепту не дають обмінюватися думками та враженнями ні з ким, окрім досвідче​них вербувальників. Новачок відчуває, що хтось щиро заціка​вився його проблемами та піклується про нього, що у нього з’яви​лися справжні друзі. 

Наприклад, муніти спеціалізуються на вербуванні молодих людей, особливо тих, хто переживає якусь кризу. У молодої людини часто відбувається трансформація характеру, існують певні юнацькі комплекси. Це нерідко призводить до конфлікту з оточенням (батьками, товаришами по роботі або навчанню та ін.). Після таких конфліктів юнаки та дівчата відчувають брак щирого спілкування. Це робить їх більш вразливими для вербувального впливу. Двом досвідченим мунітам доручається опікати новачка. У них ця тактика називається «сендвіч»: вербований стає нібито начинкою між двома шматками хліба. Цим двом вербувальникам доручається вивчити кандидата, встановити з ним психологічний контакт, проводити ідеологічну обробку і стежити за тим, щоб він не спілкувався з іншими новачками [172; 73—74]. 

Для утримання у своїх лавах лідери різних культів використовують метод інформаційного контролю. Це здійснюється обмеженням або різкою критикою зовнішніх джерел інформації, таких як телебачення, радіо, газети, зв’язків з людьми, які не є членами культу, «бомбардуванням» культовою літературою, записами і лекціями, а також виокремленням певної інформації як конфіденційної. Наприклад, хто є лідером, які зміни у стилі життя і фінансові зобов’язання вимагаються від адептів та ін. Такий інформаційний контроль заважає свідомому прийняттю рішень та критичній оцінці діяльності культу.

У значній частині культів використовуються методи маніпу​лю​вання мовою. Ці методи можна умовно поділити на два: вико​ри​стання додаткового словарникового запасу та надання відомим сло​вам ін​​шого змісту. Наприклад, засновник «Церкви Сайєнто​логії» Хаб​бард використав цю технологію для свого віровчення шляхом розробки нової термінології: діанетика, сайєнтологія, клір, преклір, одитор, одитування, аберації, інграми, тетан (не плутати з титаном), а також надав деяким словам іншого змісту: кейс (для людини це те, як вона реагує на навколишній світ), динаміка (жага до життя, енергійність та наполегливість у виживанні, адаптація до умов існування). У «Місії божественного світла» слово «знання» означає чотири методики медитації, котрих вивчають протягом ввідних занять, спрямованих на надання людині знань про Бога; слово «розум» синонімічне поганим думкам, які відді​ляють людину від Бога та Істини; поняття «світ» — це те, що існує за межами «Місії божественного світла», і тому він є недосконалим. Засновник «Церкви Сатани» Ла Вей для більшої привабливості докорінно змінив зміст таких понять, як «Сатана», «сатанізм», «сили темряви» та ін. За Ла Веєм, Сатана є носієм гармонії і найкращим другом людини, а зло уособлюють насамперед християнство та ін. релігії, зокрема «псевдосатанинські» секти, які помилково поклоняються Дияволу як втіленню сил зла. Поняття «сили темряви» зовсім не синонімічне поняттю «сили зла». Поняття «духовні вампіри», за Ла Веєм, тотожне християнству та ін. релігіям тому, що вони живляться енергією і паразитують за рахунок інших людей. 

Завдяки використанню методів маніпулювання мовою в адептів з’являється відчуття посвячення у нове знання, мову та словарниковий запас. Адепти починають відчувати себе більш комфортно усередині культової групи, а коли нова мова стає частиною їхньої повсякденної мови, починають відчувати певний дискомфорт з людьми, які не є членами цієї групи. 

Для багатьох неокультів характерне створення комп’ютерного каталогу на своїх адептів. Нерідко дані для цього каталогу отримуються шляхом заповнення адептами ретельно розробленої анкети. В анкеті потрібно вказати: дату народження, групу крові, перелік інтересів з багатьох підпунктів: спроможність керувати автомобілем, професійні навички, знання іноземних мов, спосіб термінового зв’язку, куди можна телефонувати інкогніто, відкрито або на випадок необхідності тощо. Каталог надає можливість контролювати: зміни у світогляді, розміри грошових пожертв, кількість реалізованих касет, книг, плакатів, дружні зв’язки, відвідування семінарів та медитацій тощо.

У культовій практиці деяких новітніх релігійних об’єднань використовується метод сповідальних місій, нерідко колективних. Наприклад, у «Церкви Христа» загальні сповіді проходять таким чином. Збираються разом парафіяни однієї, а іноді декількох громад («брати» та «сестри» окремо) і всі по черзі каються: спочатку лідер, а потім всі по ланцюжку. Така процедура відбувається протягом тривалого часу. Наприкінці лідер молиться, щоб Бог простив їм усі гріхи. Така процедура суттєво відрізняє неокульти від традиційних церков, котрі практикують тільки індивідуальні сповіді. Сповіді викликають почуття провини та сорому, а потім комфорту після їх закінчення. 

Конфіденційна інформація, котра отримується завдяки сповіді, може використовуватись для компрометації бажаючих полишити культову групу або тих адептів, які критикують дії її керівництва. Наприклад, представники «Церкви Сайєнтології» неодноразово використовували таку інформацію для дискредитації окремих осіб.

У багатьох неокультах для спрощення маніпулювання свідо​містю використовуються методи контролю поведінки та часу. Перший метод — сувора регламентація графіку життя. Цей графік мо​же містити: лекційний марафон, тривалі засідання, інтенсивні консультації, медитацію, монотонний спів, фізичні вправи, напру​жено-емоційні зібрання, брак сну та їжі. Подібна практика залишає мало часу для усамітнення та роздумів. Другий метод кон​т​ро​лю поведінки та часу — це обов’язкове звітування про свій про​​ве​дений час. Цей метод певним чином пов’язаний із сповідаль​ними місіями. Він часто використовується у неокультах християнського походження, насамперед у «Церкві Христа» та харизматичних церквах. Наприклад, кожен член «Церкви Христа» щотижня складає доповідь, де описує події свого життя за цей період, зокрема й такі інтимні, як кількість статевих актів. 

Контроль поведінки та часу в «Церкві Христа» ще здійснюється завдяки так званому «наставництву». Теорію наставництва роз​робив пастор Лукас, а масово впровадив у релігійну практику Маккін, який і заснував цей неокульт. Наставництво передбачає, що кожен адепт перебуває під постійним спостереженням іншого чле​на «Церкви Христа». Той, хто залучив у лави церкви нового адеп​та, як правило, стає його наставником. Як Христос був слух​няний навіть до смерті, так і кожен член «Церкви Христа» повинен бути слухняним своєму наставнику. На практиці це нерідко приз​водить до того, що людина позбавляється довіри до себе і просить у наставника поради з усіх важливих, а іноді і дрібних питань. Таким чином створюється авторитарний режим, де за​охочується копіювання кожним адептом свого наставника, який у свою чергу наслідує свого наставника, і так до самої вершини піра​міди влади, на якій перебуває Маккін.

Харизмати реформували культову практику п’ятидесятників та доповнили її елементами теорії наставництва. Окрім недільних богослужінь, вони один-два рази на тиждень збираються у так звані «домашні групи». Кожен член домашньої групи розповідає іншим або особисто керівнику про переживання, проблеми, радощі та події, котрі трапилися з ним після останнього відвідування цієї групи. Іноді це доходить до абсурду: деякі члени домашньої групи декілька годин розповідають усі подробиці своєї поведінки і думок протягом кожного дня. 

Для багатьох культів характерне таке явище, як «гуризм». Гуризм ви​​яв​​ляється у сліпій вірі в авторитет і покорі своєму гуру. Гу​ру мо​​​​​​​​же бути живим Богом (М. Цвигун), месією (Д. Сміт, 
С. Мун, С. Тороп) або мати монополію на тлумачення божественних істин (Р. Ошо, С. Праб​​​​​​​хупада, С. Асахара та ін.). У цьому зв’язку становить інте​​​рес ци​тата із крішнаїтської літератури, яка ілюструє рі​​вень авто​​​ритету гуру для значної частини його послідовників. Ці слова ка​же учень, який лежить біля ніг свого Гуру: «Ты — это мое ду​хов​​ное солнце, а я — ничтожная искра Твоего сияния; Ты — мой Гос​подь, а я — Твой слуга навечно. Нектар Твоих лотосных стоп опь​​я​няет мои чувства... Я испытываю великое удовлетворение, про​​износя слова, которые Ты вложил мне в уста. При этом я да​​же не буду задумываться над тем, правильны они или нет» [172; 59]. 

Остання фраза заслуговує на увагу. Вона відмінна від канонів традиційних церков, які наполягають на тому, що слухняність повинна бути свідомою і закінчуватись там, де починається гріх. У цьому зв’язку становить інтерес вислів засновника «Міжнародного товариства свідомості Крішни» Прабхупади: «Если у вас есть проблемы с Богом, помочь вам может только гуру. Если же у вас проблемы с гуру, помочь вам уже не может никто» 
[172; 59].

За свiдченням представникiв Аssociation pour la Sauvegarde de la Famille et de la Jeunesse, Herblay, France (французької Асоцiацiї захисту сiмей i осiб вiд згубного впливу сект), процес втягування нових адептiв до секти має ретельно розроблену стратегiю і умовно подiляється на чотири етапи.

І етап (полестити та спокусити):

— досягається через простi, навiть спрощенi вiдповiдi на складнi питання буття (життя, смерть, хвороба) у теплiй атмосферi групи; 

— наголошується на всiх актуальних проблемах сучасної епохи (екологiя, прибульцi з космосу, медитацiя, «звiльнення» тощо); 

— використовуються лестощi («ти гарний, розумний, ти потрiбен нам для Великої Мiсiї»); 

— гарантуються щастя, свобода і знання.

ІІ етап (нейтралiзуються психозахиснi якостi особистостi та її здатнiсть до критичного сприйняття дiйсностi):
— досягається завдяки втомi (напружена праця, лекцiї, тривале проповiдування по домiвках або у громадських мiсцях з метою вербування нових членiв, виснажливi медитацiї, молитви, засвоєння доктрини секти тощо); 

— вiдбувається змiна режиму харчування (дiєта, пiст тощо); 

— створюються такi умови життя, за яких адепт не може «зупинитися» i замислитися над тим, що вiн робить i як живе; 

— обмежується приватне життя особи (значно зменшується можливiсть побути на самотi, обов'язкове насильницьке сповiдування перед групою, статева регламентацiя тощо); 

— змiнюється лексичний запас (майбутнiй сектант повинен опанувати мову, котра «добре» сприймається на слух, справляє враження серйозної у науковому або релiгiйному розумінні, проте має смисл лише всерединi групи); зазначена методика позбавляє адепта будь-якого спiлкування зі свiтом i фактично звужує його iнтелектуальний потенцiал (результат, протилежний обiцянкам на I етапi).

ІІІ етап (закрiплюється членство адепта у групi, стимулюються соцiальнi розриви):
— настiйнi рекомендацiї (покинути навчання); 

— вiд’їзд за кордон (як правило, пiд приводом продовження сектантської пiдготовки); 

— розрив із сiм’єю, друзями, суспiльством; будь-яка iнформацiя, що надходить ззовнi, проголошується пiдозрiлою та не​об’єктивною; 

— всi, хто критикує секту, змальовуються негативно, як небез​печнi й такi, що виступають проти прогресу людства; 

— iнодi родина проголошується вiдповiдальною за всi труднощi, що спiткали членiв секти; 

— суспiльство визнається мiсцем загибелi, медицина вважається не​потрiбною, психiатрiя — небезпечною, iншi релiгiї — як пов​нiстю переборенi, полiтика — застарiлою; лише група пiд керiв​ництвом Свого Вчителя, який оголошує себе рятiв​ником людства, може вести паству дорогою до щастя; 

— коли у свiдомостi членiв групи поширюється впевненiсть у власну винятковiсть i здатнiсть до спасiння людства, їм пояс​нюють, що «суспiльство чинить опiр, у нього є свої звички, свої iнтереси, вам не повiрять, вас переслiдуватимуть; i це є доказом того, що ви — в Iстинi»; така аргументацiя збiльшення опору суспiльства щодо адепта призводить до глибшого поглинання останнього сектою.

IV етап (передбачається зробити повернення до сус​пiль​ства неможливим):
— вiдсутнi прибуток, соцiальна пiдтримка та практичний про​фесiйний досвiд; 

— часта змiна мiсць перебування не дає можливості встановлювати стiйкі зв’язки iз зовнiшнiм (стосовно групи) свiтом, якi б мог​ли полегшити повернення; 

— втрачаються давні друзi; 

— родиннi зв’язки або розiрвано, або загострено до конфлiкту; 

— якщо подружжя та їхні дiти — члени однiєї групи, то неможливо вийти з секти одному, необхiдно, щоб цього зажадало щонайменше двоє дорослих членів родини; 

— страх, жорстка дисциплiна, суворi покарання, постiйнi до​но​си, побоювання зовнiшнього свiту, грошовi борги тощо; 

— приймається рiшення, що простiше залишитися, бути як iн​шi; 

— можливiсть досягти щастя, свободи, багатства або знання пов​ною мiрою узгоджується з необхiднiстю терпiти стра​ждання; домiнує мотивацiя, що дуже нерозумно вiдступити, коли мета вже близько, коли вже стiльки вистраждано i вкладено (зокрема фiнансiв); якщо член секти пережив багато страждань, то вiн готовий до бiльших випробувань [67; 198—200].

Наведенi вище етапи спрямовано насамперед на те, щоб швидко і мiцно злити людину iз сектою, спаплюжити її свiдомiсть та розвинути комплекс гострої iнфантилiзацiї. За таких умов адепти культової групи стають повнiстю залежними вiд свого «вчителя» i здатнi перетворитися на небезпечних фанатикiв.

Полишити тоталiтарні неокульти нерідко заважає страх. Страх людини перед самотнiстю пiсля тривалого перебування у громаді, де вона не могла на самоті залишитися зi своїми думками. Страх перед самостiйним життям, котре здається неможли​вим пiсля обмеженого свiту релiгiйної громади. Страх перед пере​слiдуванням, а в деяких випадках i фiзичною розправою, на що здатнi «брати та сестри», якi так захоплено закликають до «загальної любовi».

Отже, до основних деструктивних ознак культового устрою неокульту тоталітарної спрямованості можна вiднести:

— групову або індивідуальну iзоляцiю, що призводить адептiв до усвiдомлення власної групової надзвичайностi; 

— наявнiсть директивного лiдера, який орiєнтує групу за вигiдним для себе напрямом у прийняттi колективного рi​шення; 

— однорiднiсть (гомогеннiсть) групи, що має розвиток внаслiдок недопущення (часто лiдером) iснування рiзних думок або цiнностей [122; 49—79]. 

Наслiдками домiнування групового мислення стають такi загальнi негативнi характеристики:

— формується завищена оцiнка влади (могутностi) групи і гру​повi стереотипи та мораль; 

— культивується примус (груповий тиск) заради пiдтримання групової однорiдностi, що, як правило, включає самоцензуру, iлюзiю одностайностi, тиск на вiльнодумство тощо.

Внаслiдок постiйної психологiчної обробки з боку лiдерiв у тоталітарних культах вiдбувається трансформацiя групової свi​домостi її членiв i виникають певнi моделi групового мислення. Розглянемо деякi з них. 

1. Одностайнiсть членiв групи не спонтанна, а спланована,  вона манiпулятивно реалiзується лiдерами культу. Харизматичний лiдер формує навколо себе вiддану верхiвку (елiту), яка i є «групою ухвалення рiшення», тобто процес реального ухвалення рiшення вiдчужений вiд пересiчних адептiв. Iндивiдуальне прагнення останнiх належати до групи формується через постiйне суворе випробування їхньої вiрностi культовим iдеалам з використанням практики «батога i пряника». Культ стає визначальною цiннiсною орiєнтацiєю життєдiяльностi людини i єдиним, первинним, джерелом мiжособистiсних зв’язкiв членiв культу.

2. Деiндивiдуалiзацiя як результат прагнення членiв культу до одно​рiдностi. Спростовуються усталенi життєвi принципи i «приймається» новий набiр норм та стереотипiв поведiнки,  схвалених групою. Деiндивiдуалiзацiя — не вторинний продукт культової практики, а навпаки, культ iснує заради «забезпечення» своїх прихильникiв особистiсними змiнами, замiни їхньої свiтоглядної орiєнтацiї, поведiнки та спокуси контролю.

3. Регулярні спонтаннi та короткочасні стресовi ситуацiї («провокацiйнi ситуацiйнi контексти») мають вигляд жорстокого соцiального контролю, що використовується як iнструмент почуття провини, страху та ганьби за власне минуле з метою створення постiйного емоцiйного напруження i сподiвання на привабливе майбутнє. Проте для адептiв обов’язковою умовою його досягнення є суворе дотримання внутрішньогрупової регламентацiї, що встановлена i дiє винятково в iнтересах елiти («групи ухвалення рiшення»). Отже, спостерiгається вiдчуження щодо процесу ухвалення особистiстю рiшення.

4. Передчасне погодження з думкою групи модифiкується у без​застережну вiдповiднiсть культовiй доктринi. За умови вiд​сутностi можливостi критикувати рiшення елiти, необхiдним стає неадекватне обожнювання як самої доктрини, так i її носiїв: доктрина — єдиний шлях до правди, з нею ма​ло погоджуватися, їй необхiдно повнiстю вiдповiдати [67; 196—197].

Культова практика частини новітніх релігійних об’єднань дає змогу програмувати адептів на потрібну поведінку. Після занурення в транс об’єкта через застосування окремих слів і уявлень трансформують у бажану уявну особистість, що ніби імітує відомого персонажа з літератури, кінофільму або реального життя. Таку акцію здійснюють за допомогою спеціально встановлених кодових фраз, причому операторів може бути декілька. Подіб​ним чином можна закодувати об’єкт на конкретну дію, яку він зобов’язаний буде зробити, якщо почує кодове слово чи коли виникне певна ситуація. Варто враховувати, що «лобове» пост​навіювання, явно суперечне моральним принципам об’єкта, найчастіше не реалізується, а тому використовуються вигадливі обхід​ні маневри (імітація гри чи обману). Мозок об’єкта спра​цьовує за конкретним сигналом і зберігає силу приблизно впродовж одного року [167; 176].

Програмування адептів на конкретну поведінку нерідко дає можливість досягти ефекту так званого «зомбіювання», яке передбачає повний контроль за свідомістю та надає можливості мані​пулювання поведінкою адепта. «Зомбіювання» передбачає форсовану обробку підсвідомості людини, завдяки якій вона втрачає контакт зі своїм минулим і програмується на неусвідом​люване підпорядкування наказам свого духовного лідера. Відомі «тверде» і «м’яке» психопрограмування. Зовнішні ознаки «м’якого» зомбі нічим не відрізняються від решти людей, а для «твердого» характерні: відчуженість на обличчі, млява інтонація голосу, неадекватна поведінка, нездатність зосередитися, сповільнені реакції, провали у пам’яті тощо [167; 193]. Такі ознаки було виявлено під час спостереження за деякими адептами «Білого Братства», «АУМ сінрікьо», «Церкви Єднання» та інших неокультів.

У справі управління релігієзнавчою та аналітичною роботою колегії Держкомітету України у справах релігій від 25.10.96 р. сказано: «Проведенный анализ свидетельствует, что ряд нетради​ционных культов нарушают гарантированные Конституцией Украины права человека. В частности, жесткая, иерархическая, авторитарная структура упомянутых объектов не только противоречит общепринятым демократическим ценностям, но и подчиняет их членов абсолютной власти лидеров... Согласно выводам Института психологии АПН Украины, Украинского НИИ социаль​ной и судебной психиатрии, упомянутые объекты используют приемы, в том числе многоразовые культовые ритуалы, комплек​сное действие которых снижает волевую и умственную деятель​ность людей, лишает их критического мышления, навязывает им внутренние, необусловленные ценности, делает их психически зависимыми и управляемыми» [72; 8].

Постійний нагляд за станом психіки та вдосконалена Муном і його службовцями так звана техніка «промивання мозку» — це головна зброя в арсеналі «істинного батька». Основні поло​ження муністської техніки «промивання мозку», сформульовані активістами французької Асоціації сім’ї та індивіда (АДФИ): «ежедневные молитвы на протяжении многих часов; малокалорийное питание; постоянный недостаток сна; коллективные песнопения; многоразовые чтения религиозных текстов; преследование каждого члена секты: никто ни на мгновение не может остаться не только один, но и вдвоем с кем-то; военная строгость во внешнем виде и поведении» [60; 75].

Психологи зазначають, що подiбнi результати спостерiгав доктор Камерон («Програма ЦРУ М-Культура», Канада) під час застосування шокової та iнших форм впливу на психiку. У таких осiб знижуються вищi iнтелектуальнi функцiї, що у свою чергу спричинює зменшення порога критичностi, пiдвищення догматизму i стереотипiї в iнтелектуальнiй дiяльностi; змiнюється спiввiдношення iнтелектуального рацiонально-логiчного та iрра​цiонально-iнтуїтивного контурiв вертикальної iєрархiї нервової регуляцiї. Отже, це призводить до придушення творчої iндивi​дуаль​ностi, а особливо творчої уяви, механiзмiв висування і критичної перевiрки гiпотез, iнтуїцiї, пластичностi поведiнки тощо. Було виявлено такі риси у структурi особи: соцiальна дезадаптацiя; схильнiсть до формування чи сприйняття так званих над​цiн​​ніс​них iдей, що з часом оволодiвають свiдомiстю iндивiда, зне​цiнюючи все iнше; поєднання характеристик пiдвищеної збудженості з емоцiйною холоднiстю, вiдчуженiстю у зв’язках iз соцiаль​ним середовищем.

Проте слiд акцентувати увагу на принципi добровiльностi, котрим керуються вiруючi, сприймаючи тi чи iншi релiгiйнi погляди, iдеї, настанови, релiгiйний авторитаризм тощо. Саме цей принцип стає тією «нормою, певним статутом, без чого віруючий свою життєдіяльність уявити не може» [123; 8].

У 1993 р. в Українi було проведено дослiдження психічного стану людей, якi вiдчули на собi вплив деяких неокультiв («Велике Бiле Братство», «Богородицький центр» тощо). До складу експертної комiсiї входили досвiдченi вченi-психологи (О. Жажков, О. Бухтіяров, Л. Тарасова). У результатi дослiдження вони дiйшли висновку: у людей, якi зазнали впливу керiвникiв та культової практики цих угруповань, відбулися в особистих iнтелекту​альних i енергетичних структурах суттєвi розлади. Такi змiни вияв​ляються у механiзмах нервової регуляцiї поведiнкою i життє​дiяльнiстю. Вiдбувається спотворення природного механiзму функцiональної асиметрiї [67; 200].

Таким чином, культова практика деяких неокультів призводить до певної руйнацiї особистостi через такi форми:

— фiзичнi (обмеження у харчуваннi, снi, виснажлива робота); 

— психiчнi (негативнi змiни у психiцi та поведiнці особистостi, вияв​ляється її нездатнiсть до критичного мислення); 

— розумовi (звуження iнтелектуальної та культурної сфери особи​стостi, обмеження знань, навичок i умiнь, що стосуються культу); 

— соцiальнi (регресiя здатностi до спiлкування з оточуючими, які не належать до культової групи, тотальна ворожiсть до всiєї системи функцiонування суспiльства).

У релігійному житті українського суспільства виявились і постійно зміцнюються суперечливі тенденції, що дістають неодно​значну оцінку громадської думки, нерідко зустрічають активне несприйняття з боку частини населення, що може призвести до конфліктів у міжконфесійних та державно-церковних відносинах. Такі негативні тенденції тісно пов’язані з появою та поширенням у нашій державі новітніх, не вкорінених у традицію і ментальність населення, культів. Практика деяких з них викликає суперечливу реакцію громадськості та представників засобів масової інформації, зумовлює занепокоєння традиційних церков, а також призводить до створення громадських об’єднань, котрі наполягають на обмеженні діяльності неокультів на тій підставі, що вони вдаються до неприпустимих засобів впливу на свідомість та психіку людей. Висловлюється також думка, що поширення неокультів має негативний вплив на традиційні засади культури та морального стану суспільства. Для сучасного стану державно-церковних відносин в Україні існує актуальна, конфліктогенна проблема, пов’язана з діяльністю деяких неокультів. Ця проблема є комплексною, вона містить юридичні, політичні, культорологічні, медико-психологічні аспекти [1; 2].

Викликають стурбованість і такі факти, коли через невелику гуманітарну допомогу або плату державним закладам (лікарням, школам, клубам тощо), що здійснюється місіонерськими групами, для них створюється «режим найбільшого сприяння». Місіонерам віддаються в оренду під релігійні заходи стадіони, палаци, аудиторії в інститутах, школах, надається можливість вільно використовувати в своїх інтересах засоби масової інформації.

Аналіз телепрограм, проведений експертами Представництва Фонду Конрада Аденауера в Україні, свідчить: присутність християнських неокультів у телеефірі є систематичною і щоденною. Так, на 25-му каналі телебачення 5 днів на тиждень виходить півгодинна програма «Всепобеждающий голос верующего» (Місія Кеннета і Глорії Коупленд), один раз на тиждень — «Благая Весть» (Місія Ріна Рікера) та «Жизнь в слове» (Місія Джойс Майер); на 7-му каналі тричі на тиждень транслюються проповіді керівників релігійних харизматичних організацій — церков «Перемога» та «Слово віри». У вихідні дні неорелігійні програми мають масовий характер. Так, 28.11.98 р. Народне телебачення України протягом майже двох годин (з 15.30 до 17.15) транслювало проповіді «Перемоги», «Слова віри», а потім — програму Київського центру християнського життя [1; 16].

Згідно з інформацією, вміщеною в брошурах керівника релігійного угруповання «Слово віри» Сандея Аделаджі, «йому за​пропонували роботу на телебаченні України» [68; 5], внаслідок чого пастор має можливість «проповідувати численній аудиторії — понад вісім мільйонів осіб» [25; 5]. 

Регулярно виходить на каналі «Українське телебачення-2» дитяча біблійна програма «Клуб Суперкниги», яка готується місією «Еммануїл». Загальна тривалість програм неорелігійного спрямування на каналах українського телебачення сягає 10—12 годин щотижнево. Натомість на православне мовлення припадає не більше двох годин на тиждень (разом з культурологічними програмами).

Якщо до цього додати потужні видавничі можливості неокультів, пропаганду їх діяльності у друкованих засобах масової інформації, включаючи і державні (див., наприклад, рекламу Хри​стиянської місії «Вісника миру» — «Урядовий кур’єр», 23.04.96, «Голос України», 25.04.96, інтерв’ю з пастором Сан​деєм Аделаджею — «Голос України», 25.07.98), а також по​стійну присутність в Україні зарубіжних місіонерів, то буде оче​видним той факт, що традиційні, зокрема православні, і нео​релі​гійні організації фактично перебувають у нерівноправному ста​новищі щодо присутності в інформаційному полі України [1; 16]. 

Обмеженість присутності традиційних церков у інформаційному просторі зумовлює і фактично обмежує права громадян на свободу совісті — внаслідок відсутності вільного доступу до інформації, а отже — вільного вибору у віровизначенні.

Розділ 2. 
Християнські групи

2.1. «Церква Ісуса Христа святих останніх днів» (мормони)
Засновником цієї релігійної групи був Джозеф (його ще називають Йосиф) Сміт молодший, який народився в 1805 році у місті Шароні, штат Вермонт. За словами Джозефа, не знаючи, до якої секти йому пристати, він вирішив порадитися з Богом. «Раптом над ним з’явилися дві постаті, одна з яких покликала Сміта, назвавши його на ім'я, вказала на другу постать і сказала: «Це — є син мій улюблений, слухай його!» Ці постаті нібито заборонили Сміту також вступати до будь-якої секти, назвавши їх віро​вчення мерзенними. П’ятнадцятирічний юнак розповів про  це одному із проповідників церкви методистів. Зрозуміло, що тому розповідь не сподобалася. В результаті Сміт зазнав загального гоніння та утисків. Як він потім згадував: «Усі секти об’єдналися, щоб переслідувати мене». 

Наступне видіння сталося лише через чотири роки, 21 вересня 1823 року. Вночі до Джозефа нібито з’явився вісник Бога Мороній, який сповістив Сміта про доручення, котре є для нього у Бога. Мороній розповів йому про сховану книгу, написану на золотих пластинках, де описано походження та подальшу історію най​давніших мешканців Америки. Мормони й донині впевнені, що в цій книжці міститься повнота Євангелія, бо її дав сам Спаситель. До книги (яку за свідченням Сміта, було написано давньоєгипетською мовою) додавалися два камінці у срібних оправах. Вони були нібито необхідні для перекладу. Втім, після такого докладного опису книги Мороній за​явив, що час для того, щоб її отримати, ще не прийшов. Ще тричі янгол повертався, щоб розповісти Сміту те саме.

«Час прийшов» рівно через чотири роки, 22 вересня 1827 року. Сміт отримав золоті пластинки, завбачливо показав їх кільком свідкам, скопіював та повернув небесному посланцеві. 5 квітня 1829 року до Сміта прийшов чоловік, якого (як він сам ствер​джує) Джозеф раніше ніколи не бачив. Незнайомець відрекомендувався Олівером Каудері та виказав неабияку зацікавленість «скрижалями».

Невдовзі вони зайнялися перекладом копій з небесної книги, що зробив Сміт. Згодом цей переклад отримав назву Книги Мормона. 15 травня 1829 року, коли Сміт з Каудері все ще займалися перекладом, на землю, як вірять мормони, спустився Іоанн Хреститель, щоб покласти на них Ааронове священство. За словами Сміта, Іоанн Хреститель сказав, що діяв під керівництвом Петра, Якова та Іоанна, які мали ключа до Мелхиседеко​вого священства. Також було сказано, що це вище священст​во буде найближчим часом покладено на Сміта та Каудері. Джозеф стане першим Старійшиною Церкви, а Каудері — другим. Ми​нуло ще зовсім небагато часу, і переклад було завершено. 
26 березня 1830 року Книга Мормона вперше побачила світ.

Після заснування церкви Сміт зі своїми нечисленними послідов​никами переселився з Hью-Йорка до Кертлалда, де й збудував перший мормонський храм. Проте життя на новому місці також не склалося. Сусіди, яких дратували «дивацтва та примхи» мор​монів, влаштували їм погром. Друкарню громади знищили, а її ліде​рів виваляли в смолі та пір’ї. Мормони звернулися до губер​натора штату за підтримкою, але не отримали її. У 1833 вони знову переселилися, цього разу на північ штату Міссурі. Спочатку їх зустріли привітно, проте згодом історія повторилася. Молода релігійна група була змушена ще багато разів змінювати своє місце розташування. Для захисту від нових погромів було створено групи, названі «Синами Дана» чи просто «да​нітами» — на згадку про біблійних синів Дана, які винищили ціле місто за завдане їхній сестрі безчестя. Спроба протидії погромам та гонін​ням призвела до того, що мормонів стали боятися та ненавидіти ще більше. «Данітів» навіть звинувачували у вбивствах віровідступників. Стосунки з місцевим населенням складалися все гірше й гірше, а в 1844 році Джозефа Сміта було вбито.

Віровчення мормонів містить положення про бого​обра​ність американців. Активісти церкви постійно висловлюють думку про помилковість вчень інших церков, підкреслюючи, що лише їхня церква віддана Богові. Проте ці положення не дуже афішуються. Людина в розумінні мормонів — це істота, здатна до розвитку. Вона почалася як вічний розум, а потім була народжена як духовна людина. Бог створив людину за образом своїм, а тому людина може сама стати Богом. До такого висновку дійшов Джозеф Сміт. Він стверджував, що може «навчитися, як самим стати Богом, подібно до того, як всі боги зробили це до нас». У «Вченнях та Заповітах» він обіцяв вірним мормонам божественність піс​ля воскресіння. Таким чином, для мормонів Бог — це людина, яка вознеслася, а Святий Дух — то розум Бога-Отця та Бога-Сина. Тому (за твердженням Брегама Янга) Ісус Христос не був народжений Святим Духом.

Своїм святим письмом мормони визнають чотири книги: Книгу Мормона, Біблію, Вчення і Заповіти та Дорогоцінну Перлину. Щодо Біблії Орсон Пратт, один з перших апостолів церкви, казав: «Хто може знати, чи є в Біблії хоч один вірш, який не був би перекручений і містив би первинний зміст?» Така недовіра до Біблії у широких мормонських колах призвела до зростання довіри до інших священних книжок їхньої церкви. Сам Йосиф Сміт навіть намагався виправити Біблію, перекладаючи її за допомогою дару та могутності Бога (за основу він взяв Біблію короля Якова). Цими спробами він також викликав роздратування інших християн, певна частина яких при цьому посилається на Біблію, наприклад, на недвозначне попередження апостола Іоанна: «И я также свидетельствую всякому слышащему слова пророчества книги сей: если кто приложит что к ним, на того наложит Бог язвы, о которых написано в книге сей; и если кто отымет что от слов книги пророчества сего, у того отымет Бог учас​тие в книге жизни в святом граде и в том, что написано в книге сей» [100].

Книга Мормона розповідає про ізраїльтянина Легія, який жив в Єрусалимі, людину праведну і чесну. Бог наказав йому залишити в 600 році до Різдва Христового Єрусалим, котрий перебував у той час в облозі, а невдовзі був зруйнований. Легій з усіма своїми близькими та далекими родичами збудував корабель і, керуючись Божою волею, переплив океан та висадився десь на узбережжі Америки.

Від синів Легія — Hефія та Ламата — пішли два могутні народи: нефіїти та ламаніти. Hефіїти залишилися богобоязними, а ламаніти впали в гріх і не любили своїх родичів. Hефіїти зберегли свою культуру, записи про Історію народу Ізраїлю. Пророки та священики вчили нефіїтів моралі та віри. Мормони стверджують, що Ісус Христос відвідав цей народ одразу ж після воскресіння. Спаситель нібито вчив нефіїтів того ж, чого вчив і народ Палестини, й заснував Церкву. Поки люди слідували заповідям Христа, вони процвітали, але чим більше вони багатіли, тим слабкішою ставала їхня віра. Пророки попереджали нефіїтів про згубність зневаги до віри. Серед них був і Мормон, який зберігав хроніки свого народу.

Він звів їх в одне ціле, записав на золотих пластинках і віддав своєму синові Моронію, який пережив загибель співвітчизників від рук ламанітів і незадовго до смерті заховав їх у пагорбах Кумора, де згодом їх і було віддано Сміту. За книгою Мормона, залишки народу ламанітів стали предками індіанських племен [35]. 

«Вчення і Заповіти» — це запис 138 одкровень з часів Йосифа Сміта. Ця книга містить пророцтва, властиві лише мормонській церкві, доктрини, включаючи положення про полігамію, відмову від неї, одруження на небесах, хрещення мертвих, можливість перетворення людини в Бога і т. ін. Вона також містить заборону на вживання алкоголю, тютюну, певні обмеження на вживання деяких продуктів харчування.

«Дорогоцінна Перлина» як частина святого письма мормонів розглядається разом з «Вченнями і Заповітами». Вона складається з п’яти розділів: «Вибране з Книги Мойсея», «Книга Авраама», «Джозеф Сміт — від Матфія», «Джозеф Сміт — Історія» та «Символи віри». «Вибране з Книги Мойсея» і «Джозеф Сміт — від Матфія» є уривками зі смітівського перекладу Біблії. «Джозеф Сміт — Історія» містить спогади 1839 року про перше видіння та явлення Мормона. «Книга Авраама» є більш-менш адекватним перекладом єгипетського папірусу, що перепові​дає перший розділ книги Буття.

Ще в мормонському середовищі популярною є (хоча священною і не вважається) книга «Першооснови Євангелія». Це книга про сучасне життя мормонів. У ній розкривається струк​тура та завдання Церкви, проблеми, що стоять перед нею, а також успіхи послідовників Сміта.

Основи віровчення мормонів досить повно викладено у їх​ньому уложенні віри:

1. «Ми віримо в Бога, Вічного Батька, і в його Сина Ісуса Христа, і в Святого Духа.

2. Ми віримо, що людей буде покарано за їхні власні гріхи, а не за Адамову провину.

3. Ми віримо, що завдяки спокуті Христа все людство може бути врятоване через послушність законам та обрядам Євангелія.

4. Ми віримо, що першими принципами та обрядами Євангелія є: перше — віра в Господа Ісуса Христа; друге — покаян​ня; третє — хрещення зануренням у воду для відпущення грі​хів; четверте — рукопокладання для надання дару Святого Духа.

5. Ми віримо, що для того, щоб проповідувати Євангелія й виконувати його обряди, людина має бути покликана Богом через пророцтво і рукопокладання тих, хто має належні повноваження.

6. Ми віримо в той самий устрій, що був у первинній церкві, а саме: в апостолів, пророків, пасторів, учителів, євангелістів тощо.

7. Ми віримо в дари мов, пророцтва, одкровення, видіння, зцілення, тлумачення мов і т. ін.

8. Ми віримо, що Біблія — це слово Боже настільки, наскільки правильно її перекладено. Ми також віримо, що Книга Мормона — це слово Боже.

9. Ми віримо всьому, що Бог відкрив, всьому, що він відкриває зараз, і ми віримо, що він відкриє ще багато великого і важливого, стосовно Царства Божого.

10. Ми віримо в дійсне зібрання Ізраїля і відновлення Десяти Колін; що Сіон (Hовий Єрусалим) буде побудовано на Американському континенті; що Христос буде особисто царювати на землі, а також що землю буде відновлено, і вона одержить свою райську славу.

11. Ми проголошуємо за собою право вклонятися Всемогутньому Богові так, як нам каже власне сумління, та визнаємо за всіма людьми те саме право: нехай вони вклоняються так, де й чому вони хочуть. 

12. Ми віримо в підлеглість монархам, президентам, правителям та урядовцям, дотримуючись закону, шануючи і підтримуючи його.

13. Ми віримо, що повинні бути чесними, вірними, цнотливими, доброзичливими, чеснотними і творити добро всім людям; справді, ми можемо сказати, що слідуємо на​ста​​нов​​ленню апостола Павла. Ми віримо в усе, сподіваємося всього; ми багато перетерпіли і сподіваємось, що зможемо перетерпіти все. Якщо є щось чеснотне, чудове, славнозвісне, гідне похвали — ми прагнемо до цього».

«Церква Ісуса Христа святих останніх днів» не є єдиною представницею мормонського релігійного руху. Hа сьогодні існує шість різних відгалужень цього руху:

— «Церква Ісуса Христа святих останніх днів» (мормони-брегмі​ти). Її послідовники вважають Брегама Янга істинним спад​ко​​​єм​цем Сміта. Найвпливовіша та наймогутніша з усіх мормон​сь​ких конфесій. Центр знаходиться в Солт Лейк Сіті, штат Юта; 

— «Реформована Церква Ісуса Христа святих останніх днів» (мормони-джозефіти). Вважають, що спадкоємцем Сміта може бути лише його нащадок. Штаб-квартира — в місті Індепенденс, штат Міссурі; 

— «Хендріти храмового жереба»; 

— бекертоніти; 

— катлери; 

— стрейджити.

Останні чотири дуже нечисленні. В США існують малень​кі клу​​би любителів полігамії, які також називають себе мор​мо​​нами, проте релігійний аспект у таких «віруючих» зведено до мінімуму. Головні мотиви вступу до такої організації — це можли​вість ду​ховного обґрунтування полігамії та спілкування з однодумцями.

Втім, навіть решта організацій, які називають себе мормо​нами, взяті разом, не можуть зрівнятися з могутністю та велич​ністю «Церкви Ісуса Христа святих останніх днів». Hа чолі її стоїть президент Гордон Бітнер Хінклі. Він вважається пророком і є 15-м Президентом церкви. Томас С. Монсон та Джеймс 
І. Фуаст є його радниками і разом з ним складають Перше Президентство, яке через Кворум Дванадцяти Апостолів розробляє полі​тику церкви. Кворум є основним адміністративним органом це​рк​ви. 

Політика Першого Президентства і Кворуму Дванадцятьох Апостолів втілюється через Кворум Семидесятників. З цього кворуму набираються президентства територій. Основною церковною одиницею мормонів є кіл. Він відповідає поняттю єпархії в деяких християнських церквах. До нього входять до 4000 осіб. Зараз у світі існують близько 2000 подібних єпархій.

Особливістю мормонів є те, що в них відсутній розподіл на парафіян та духовенство. Всі члени церкви мають Ааронове (молодше) чи Мелхіседекове (старше) священство. Чини Ааронового священства — Диякон, Вчитель, Священик, Єпископ. Диякон може бути посвячений з дванадцяти років. Його призначають передавати причастя членам церкви. Він може служити водієм, утримувати церковні будівлі й ділянки, служити керівникам священства кур’єром і виконувати певні доручення. Вчителем може бути посвячений хлопець з 16 років. Має ті ж права та виконує обов’язки, що й Диякон, проте додатково призначається на посаду домашнього вчителя. Вчителі відвідують членів церкви в будинках та квартирах, проповідують їм вчення церкви. Священиком може бути посвячений хлопець з 16 років. Права та обов’язки ті ж самі, що в Диякона та Вчителя, але може здійснювати обряд хрещення, причастя і посвячення у чини Диякона та Вчителя. Може вести збори за відсутності Мелхіседекового священства. Єпископ керує Аароновим священством. Він у приході є головою кворуму священиків. В обов’язки єпископа входить: завідування церковними будівлями, збір десятини та пожертвувань, складання бюджету. Чини Мелхіседекового священства: старійшина, семидесятий, першосвященик, патріарх та апостол. Старійшина зобов’язаний вчити, роз’яснювати, переконувати, хрестити та піклу​ватися про церкву. Як і всі члени Мелхіседекова священства, має право рукопокладати. Семидесятий повинен вести мі​сі​онер​​ську роботу серед людей, які не є членами церкви. Першо​священик має право керувати в церквах та завідувати духовними справами. Може очолювати кіл, місію, бути членом єпископату. Патріарх має ті ж самі права та обов’язки, що й першо​священик. Може надавати патріархальне благословення членам церкви.

Всі чини священства призначаються лише для чоловіків і спочатку лише для білих. Чоловікам інших рас було заборонено вступати до священства мормонів аж до 1978 року. У мормонів немає професійного духовенства на місцевому рівні. На ре​​гіо​нальні та місцеві пости призначаються члени церкви, які служать безкоштовно, без відриву від свого основного місця роботи. Географічні підрозділи церкви мормонів називаються терито​​​рі​ями, котрі, в свою чергу, підрозділяються на місії, округи та філії.

Однією з визначних ознак церкви мормонів є місіонерська діяльність. Для мормонів від’їзд на місію чимось схожий на нашу службу в армії. Більшість місіонерів — молоді хлопці та дівчата віком від 19 до 23 років, проте є досить багато літніх подружніх пар, що також служать на місії. Всі місіонери служать за свій власний кошт, одержують фінансову підтримку від родини на період місії — від 1,5 до 2 років. Церква може сплатити лише проїзд до місця призначення, проживання та страховку. Без місіонерської діяльності подальший ріст віруючого в церковній ієрархії буде дуже ускладнений.

Свої богослужіння мормони проводять у молитовних будинках або в храмах. Храми за розміром набагато більші молитовних будинків, тому, зрозуміло, коштує дорожче будівництво. Їх будують лише тоді, коли є достатня кількість віруючих. Храми мормонів вважаються одним з найцікавіших місць Америки. Перед будівництвом кожен храм старанно проектується. Нещодавно пророк дав дозвіл на будівництво храму в Києві. Hа сьогодні у світі існує 48 діючих храмів і ще два десятки будуються чи проектуються. Церква мормонів швидко розширюється. Книгу Мормона було вже перекладено більше ніж 160 мовами. По всьому світу працюють понад 40 000 місіонерів.

Ще за часів радянської України перші мормонські місіонери з’явилися в Києві. Вони одразу ж розвинули широку діяльність, призначивши на 9 жовтня 1990 року мормонські збори, котрі відвідало не більше 20 осіб. Наступні півтора року мормони напружено працювали, встановлюючи зв’язки та набираючи нових місіонерів.

Уже у лютому 1992 р. Київська місія відокремилася від Авст​рійської Східної місії як 205-та місія мормонської церкви. Ще че​рез півтора року Донецька місія відокремилася від Київської. 30 липня 1995 року було зареєстровано всеукраїнське релігійне об’єднання мормонів — Управління Церкви Ісуса Христа святих останніх днів [99].

Згідно зі статутом воно має право:

1. Відкривати нові місії.

2. Запрошувати візитерів та місіонерів з-за кордону і приймати запрошення для членів церкви.

3. Відкривати реставраційні, виробничі та ін. підприємства.

4. Здійснювати будівництво, володіти будівлями та приміщеннями чи орендувати їх для використання церквою.

5. Виготовляти і розповсюджувати релігійну та іншу літературу, необхідну для місіонерської діяльності.

Це Управління входить до складу Східно-Європейської території. Головне управління цієї території знаходиться в місті Франк​фурті, Німеччина. В Україні діють 59 громад Церкви Ісуса Христа святих останніх днів, а загальна численність мормонів сягає близько 5—6 тис. осіб. Більше двох тисяч з них знаходяться в місті Києві. Київську церкву розділено на два округи: Лівобережний та Святошинський, до яких входять 14 філій. До Київської місії входять такі міста — Київ, Львів, Сімферополь, Севастополь, Одеса, Черкаси. До Донець​кої місії входять Донецьк, Дніпропетровськ, Харків, Горлівка, Макіївка, Маріуполь. До України постійно приїжджають місіоне​ри. Тільки в межах Київської місії постійно знаходяться 35—45 місіонерів, не рахуючи керівників церкви, які приїжджають на необмежений термін.

Конгрес США ухвалив у 1998 році законопроект про захист свободи совісті в інших країнах. Його прийняття дає змогу керівним колам США застосовувати економічні санкції до тих держав, де, на їхню думку, порушується свобода совісті.
Тому становлять інтерес проблеми, порушені представниками ФСК РФ, які виникли у контррозвідників під час нагляду за діяльністю мормонів на території Росії. Так, у місті Тольятті у мормонів мали місце зіткнення зі «Свідками Єгови» та місцевими мешканцями, тому їх діяльність не могла не зацікавити відповідний місцевий підрозділ російської спецслужби. Коли спів​робітники ФСК намагалися проводити оперативне спостереження процесів у церкві мормонів, то в них виникли певні труднощі: «...тольяттинские мормоны «настучали» Президенту миссии в Поволжском регионе господину Крису Уолту. Тот немедленно сигнализировал о нависшей беде своему начальству в США. Самый главный мормон штата Юта, он же глава всех американских мормонов, тут же позвонил в Белый дом... И американский Президент (Клинтон. — Прим. авт.) дает указание позвонить в Москву... Вскоре прибывший в Тольятти Крис Уолт заверил мормонов, что вопрос разрешен на самом высоком уровне. «Наша деятельность находится под защитой правительства США...» [81; 196—197].

Мормони неодноразово звинувачувалися ФСК та з трибуни Державної Думи у здійсненні розвідувальної діяльності проти Російської держави. Конфліктні взаємини мормонів склалися з представниками Російської право​сла​в​ної церкви. Основною причиною цього стало проведення у 1998 році зібрання Мос​ковської громади мормонів у будинку школи, розташованої на території діючого Зачатієвського жіночого монастиря. Особливі нарікання викликали мормонські листівки на стінах монастирської спо​руди.

2.2. «Діти Бога»tc "2.2. «Діти Бога»"
Серед неохристиянських об’єднань на особливу увагу заслуговує релігійна місія «Сім’я», котра також відома під назвою «Діти Бога». Зрозуміло, що для того, щоб отримати більш-менш об’єктивну картину будь-якого процесу, необхідно спостерігати його не тільки у просторі, а й у часі. Тому для найбільш повного розкриття усіх аспектів місії «Сім’я» нам слід звернутися до історії цього релігійного руху. 

У 1968 році від Різдва Христового такий собі Девід Бранд Берг, колишній проповідник баптистської церкви, проголосив себе «батьком Давидом» і разом зі своєю сім’єю заснував невеличку християнську комуну для вивчення Біблії, котра отримала назву «Підлітки за Христа». Вони почали свою діяльність серед хіпі та інших неформалів американського міста Хантингтон Біч, штат Каліфорнія. Ця група досить швидко розрослася і невдовзі вже проповідувала у молодіжному середовищі по всіх Сполучених Штатах. В одній з газет журналісти назвали їх «Дітьми Бога». Завдяки засобам мас-медіа цей термін отримав широке розповсюдження і навіть був прийнятий самою групою. До новоствореного біблійного патріарха починають стягуватися мандрівні моло​ді люди, наркомани, бездомні тощо. Стати «донькою» чи «сином» Бога може кожний, запевняє батько Давид, для цього достатньо лише любити одне одного, бо «Бог є Любов». А любов, за Бергом, — це все, що дає насолоду. Згідно з цим, блуд — ефективний засіб спасіння душ, а діти, які з’являються в результаті такого «місіонерства», — «діти Христа». Диявол заволодів світом. Він спокушає людей матеріальними цінностями, щоб відвернути їх від Христа. Тому грішникам необхідно покаятися і прийти до Христа, доки ще не пізно, бо кара божа близько.

Все це він заклав у своїх «Листах», перші з яких з’явилися у 1969 році. Викриття вад суспільства в них поєднується із каверзними розповідями, непристойними ілюстраціями та роздумами про тяжку долю світу. Багато членів групи «Діти Бога» виїж​джають з США, аби заснувати місіонерські громади по всьому світу. На цьому етапі необмежена влада та божественний авторитет батька Давида реалізувались у вимозі жорсткої дисципліни. Цю вимогу сформульовано досить лаконічно і недвозначно: «Слухайся, корися та виконуй!» Люди, які бажали вступити до громади, мали кинути роботу чи навчання і переписати всю свою власність на ім’я місіонерської громади. Новачки отримували нові «біблійні імена».

Здавалося б, усе чудово! Але наприкінці 70-х років у пресі зі все частіше почали з’являтися матеріали про правопорушення та серйозні зловживання своїм становищем багатьох лідерів «Дітей Бога». Ці публікації викликали досить великий громадський резонанс у всьому світі. У лютому 1978 року батько Давид був змушений оголосити про розпуск свого руху і зняти всіх керівників громад з їхніх посад. Цю радикальну акцію журналісти охрестили «RNR» (реорганізація, націоналізація, революція). Проте на цьому, зрозуміло, сага Бранда Берга не закінчилася.

Незабаром він організував на базі «Дітей Бога» нову групу під назвою «Сім’я любові». Вона характеризувалася менш жорстким контролем за громадами та їх членами з боку центру, а також значним зменшенням кількості обов’язкових правил поведінки для всіх членів. Наприкінці 70-х — на початку 80-х років батько Давид вводить нову, досить специфічну форму залучення до віри — інтимну. Ту саму, що потім дістала назву «Flіrty Fіshіng» («Ловля на флірт»). Ось таким чином здійснювався процес сексуальної євангелізації. Батько Давид мотивував це тим, що якщо «Бог є любов, а Його син Ісус — фізичне уособлення та прояв цієї любові Бога до людства, то ми (члени громад «Сім’ї»), у свою чергу, повинні стати для інших живим прикладом любові Бога». Під цим пан Берг, мабуть, мав на увазі, що аби показати любов Бога іншим людям, необхідно їх задовольняти сексуально, й отак члени «Сім’ї» показують, що вони люблять їх «любов’ю Господа». 

Проте залишмо такого роду «докази» теологічним доктринам, а самі звернімося до правоохоронних органів, що визначили таку діяльність як звичайнісіньку проституцію. За даними офіційних документів, виданих для використання у групах, клієнтами «рибок» батька Мойсея лише у перші місяці проголошеної ним еротичної «хрестової ходи» стали 5155 чоловіків, у тому числі 1700 промисловців, 1093 службовців, 459 студентів, 429 комерсантів, 381 політичний діяч, 230 фермерів та 85 журналістів [60; 166]. Дивно, що, незважаючи на галас, піднятий засобами масової інформації та деякими релігійними організаціями щодо такої сексуальної євангелізації, подібна практика успішно діяла аж до офіційної заборони «Flіrty Fіshіng» у 1987 році [66].

Треба також додати, що у 80—90-х роках вибухнула ціла низка скандалів, пов’язаних із звинуваченнями у протиправній діяльності членів цієї релігійної групи. Так, у березні 1997 року МВС Мексики вислало з країни двох лідерів «Сім’ї», звинувачених, серед інших правопорушень, у «розбещенні неповнолітніх і спробах замаху на громадську мораль». Директор дослідницького центру Християнського інституту Мексики Хорхе Ерделі, який сповістив про це кореспондента ІТАР-ТАРС, особливо за​значив, що, за його даними, прокуратура має численні свідчення того, що члени групи практикують також «полігамію, інцест, сприяють проституції та виробляють дитячу порнографію». Як повідомив Міжнародний експертний центр з питань тоталітарних сект «Berlіner Dіalog», у 1994-1995 роках на квартирах адептів «Сім’ї» знову знайдено дитяче порно. Одночасно у Великій Британії вибухнув черговий скандал навколо групи її британських адептів. Ще один гучний процес відбувся у Німеччині: чоловік із «Сім’ї» протягом восьми років ґвалтував своїх неповнолітніх дочок. Як стверджує «Berlіner Dіalog», нічого у діяльності «Дітей Бога» на краще не змінилось. 

Активна проповідницька діяльність «Дітей Бога» розпочалася в Україні із заснування першої громади в Києві у 1990 році. Спочатку діяльність членів громади мала випадковий та несистематичний характер. З часом вона впорядкувалася й сконцентрувалася на активному «свідченні», тобто «залученні людей до Ісуса». Було знято приміщення в одному із будинків по вулиці Прорізній, де й проводилися проповіді двічі на тиждень. Такий стан тривав до 1991 року, коли після проголошення незалежності України «Діти Бога» почали займатися наданням гуманітарної допомоги дитячим будинкам, інтернатам та будинкам для престарілих, поєднуючи це з активним місіонерством.

Місія розросталася: в 1992 році було засновано осередки в Ялті та Харкові, у 1993 — у Львові, у 1994 — у Донецьку та Дніпропетровську. «Діти Бога» стверджують, що «каждая община «Семьи» независима и сама себе обеспечивает средства для существования» [51; 4], проте ця думка викликає певний сумнів.

По-перше, неможливо погодитися із твердженням про повну матеріальну незалежність київської громади. Відомо, наприклад, якщо члену громади знадобиться чи забажається поїхати до громади в іншій державі, то він зобов’язаний надіслати до головного офісу «Сім’ї» в Хантингтон Біч листа, в якому було б зазначено, куди й навіщо він планує їхати. В головному ж офісі, в свою чергу, обмірковують доцільність цієї поїздки й, відповідно, до​зволяють чи не дозволяють це зробити бажаючому. 

По-друге, теза про «самозабезпечення» київської громади також здається дещо хибною. Відомо, наприклад, що гуманітарну допомогу вони отримують з Японії, друковану продукцію — з Польщі, Росії та Німеччини. Таким чином, більш багаті пред​ставництва «Сім’ї» у Західній Європі допомагають більш відсталим громадам України [51; 4].

З аналізу «української варіації» вчення «Дітей Бога» та за розмов із членами громади стає зрозумілим, що основним елементом віровчення є теза «Бог є Любов». Адепти «Сім'ї» впевнені, що перебувають у стані перманентної духовної війни між ними та Сатаною, який намагається знешкодити всі їхні зусилля. Досить цікавим виявляється ставлення адептів «Сім’ї» до церкви. Вони повністю відкидають розуміння церкви чи храму як культової споруди, призначеної для проведення богослужінь. Церквою, на їхню думку, є лише духовна спільнота людей поза їхньою належністю до різних християнських конфесій. Своєю головною метою вони вважають розповідь про любов Христа і залучення інших людей до нього. Вони не споживають алкоголю, тютюну та інших «шкідливих речовин», бо вважають свої тіла храмами, де живе Святий Дух. Для того щоб стати, наприклад, членом київської місії «Сім’я», необхідно:

— повністю бути відданим і вірним Христові. Під цим мається на увазі, що для «реалізації Божої волі» необхідна повна відмова від особистої волі та бажань; 

— обов’язково «приводити до Христа» інших; 

— зректися та відмовитися від прагнення до матеріальної власності; 

— вважати волю керівників громади, що висловлюють «волю Божу», справою першочергової важливості, навіть у тому разі, коли вона суперечить бажанням чи планам родини та друзів; 

— відокремитись від світу, тобто не брати участі у світських справах, жити спільною громадою, обмеживши контакти з навколишнім світом до мінімуму.

Під час контактів з членами осередку «Сім’ї» з’ясувалося, між іншим, їх досить специфічне поняття любові. Вони впевнені в тому, що сексуальні стосунки між дорослими членами громади за згодою усіх зацікавлених, незалежно від того, чи вони одружені (заміжні), абсолютно чисті в очах Бога. Вони мотивують це тим, що «Божа благодать через Ісуса рятує нас від жорстких законів Мойсея, дозволяючи направляти нас божим духом любові». Це не єдиний приклад дещо поверхового ставлення «Дітей Бога» до Біблії. Незважаючи на їхні рішучі виступи проти будь-якої спокуси та сексуальної екс​плуатації дітей, перевірити достовірність цієї інформації неможливо, тому що громада у Києві майже закрита для сторонніх.

Нині адепти християнської місії «Сім’я» займаються різними видами проповідницької діяльності. Наприклад, спеціалізуються на проповідях поштою, аби «годувати» релігійною літературою людей, яких вони зустрічали раніше на проповідях, що зараз вже не проводять. Втім, члени «Сім’ї» займаються індивідуальними проповідями, розповсюджуючи серед населення «нади​хаючу» християнську музику, кольорові плакати, листівки тощо. Проте головним у діяльності громади, за словами її адептів, є їхня турбота про дітей та сім’ю. Таким чином, опіка дітей та питання їх освіти залишаються у центрі уваги місії. «Сім’я» випускає також багато нових освітніх матеріалів для дорослих та дітей: книжки, журнали та проспекти. Випу​скаються навіть цілі серії освітніх відеокасет для використання в громаді. Але головним пріоритетним напрямком у діяльності членів «Сім’ї» у Києві є музичні виступи перед в’язнями у колоніях, в’язницях, інтернатах закритого типу тощо, поєднані з активним «свідченням». Кіль​кість членів «Сім’ї» у Києві складає близько двох десятків осіб. Керівником громади є американець на ім’я Пітер. Нагадуємо, що всі імена у громаді не реальні, а «біблійні», і дізнатися справжні імена дуже важко, бо всі члени місії відокремилися від світського життя і майже нічим з ним не пов’язані.

Становить інтерес діяльність іншої громади «Сім’я», яка не має відношення до згаданої вище. Ця релігійна група діяла у Києві у середині 90-х років. Її заснували колишні право​​слав​ні ченці, а можливо, і колишні семінаристи чи священики, отці Ва​силь та Сергій (особи не встановлені, а їх справжні імена невідомі). Свою громаду вони не реєстрували, а богослужіння прово​дили на квартирі, розташованій у будинку по вулиці Героїв Сталінграда. Ці «слуги Бога» згуртували навколо себе групу підлітків віком 15—17 років, яким для кращого засвоєння «духовних істин» пропонували вступати з ними у статеві стосунки.

Невідомо, скільки б підлітків вони наставили на «істинний шлях», якби один із підлітків не розповів батькам про культову та позакультову практику цієї громади. Батьки відразу звернулися у міліцію. Отці Василь та Сергій, дізнавшись, що ними цікавляться правоохоронні органи, втекли з Києва і почали проповідувати своє вчення в інших населених пунктах України. Проте в одному із сіл, після спроби спокусити неповнолітню, їх добре відлупцювали. Після цього випадку про них відомостей не було. 

2.3. «Церква Христа»
Первісна «Церква Христа» (ЦХ) є консервативною протестантською євангелістською фундаменталістською групою, котра виникла у «Поясі Біблії» («Bіble Belt») — південних та західних штатах США. Первісно вона з’явилася з американського релігійного руху початку 1800-х років, який мав назву «Рух Відродження» та був консервативним крилом цього напрямку. Незалежні «Християнська Церква» та «Учні Христа» є наступними двома великими релігійними утвореннями, що виникли з «Руху Відро​дження».

«Рух Відродження» заснували декілька протестантсь​ких євангелістів різних релігійних об’єднань, котрих не влаштовував релі​гійний розбрат того часу. Вони були переконані в тому, що ключ до вирішення проблеми лежить у підвищенні авторитету Біблії та зреченні від усіх інших джерел віри. Цей рух дістав назву «Рух Відродження» тому, що його представники вважали, що вони відроджують християнство таким, яким воно було зображено у Новому Заповіті.

На наш погляд, постулати віри і мету ЦХ найкраще виклав один із її авторитетів Бартселл Барретт Бакстер. Він наголошував на тому, що ЦХ є насамперед закликом до релігійної єдності, заснованої на Біблії. В роз'єднаному релігіями світі, на його думку, Біблія — єдиний можливий спільний знаменник, під яким може об’єднатись більшість, якщо не всі, віруючих у Бога людей. Метою цього заклику є повернення до Біблії, а його загальна сутність полягає у тому, щоб казати там, де каже Біблія, та залишатись мовчазним там, де Біблія мовчить. Цьому слід надавати особливого значення у зв’язку з тим, що в усьому релігійному повинно бути «так, як каже Господь» у ставленні до всього, що існує. «Мета — релігійна єдність всіх віруючих у Христа. Підстава — Новий Заповіт. Метод — Відродження Християнства Нового Заповіту» [5; 16].

Ідеї Бакстера вказують на те, що адепти «Церкви Христа» не вважають себе особливими. З його точки зору, їх акцент «тільки на Біблію» — це спроба реуніфікації роз’єднаного християнства. Здійснення цієї ідеї у багатьох місцях мало досить різноманітні наслідки. Наприклад, існують різні фракції в основній «Церкві Христа». Деякі з них не визнають одна одну протестантськими, і взагалі християнськими, не кажучи вже про визнання «сектантської церкви», яку очолює Маккін. Будь-яка релігійна практика, не зазначена у Біблії, приклад якої відсутній у Біблії або яка не є «необхідним результатом» біблійної заповіді чи прикладу, вважається «небіблійною» та відхиляється ЦХ. Загальний вислів серед її представників: «Ми маємо думку, що так само як Боже слово однаково поширюється на все, так і вся брехня, пов’язана з ним, і жодна людська інтерпретація його не повинна належати людині і жодна людина не має права судити свого брата, окрім тих випадків, коли він порушує писання закону» [70; 43].

Громади «Церкви Христа» (ЦХ) можуть отримати назву залежно від міста чи селища, в котрих вони діють: «Московська Церква Христа», «Київська Церква Христа», «Краснодарська Церква Христа». Вони можуть себе називати також «Міжнародна Церква Христа», «Бостонська Церква Христа», «Церква Христа — бостон​ський рух» тощо. Іноді зустрічається назва «Церква Христа на роз​доріжжі (або на перехресті»). Іноді вони називаються «Христи​янська церква в...» або «Центральна християнська церква в...». За даними Держкомрелігій, в Україні налічується 70 громад ЦХ.

У 1967 році старші єпископи ЦХ обрали Чарльза Лукаса керів​ником громади. Загальне положення про віру він доповнив тим, що учневі треба взяти на себе зобов’язання перед Богом, Церквою та людьми, які керують процесом виховання. Іншими словами, він розробив теорію наставництва, котру з часом успішно використав Маккін.

У 1977 році проводилась кампанія усередині ЦХ в Х'юстоні (Техас, США) проти двох молодих керівників, яких підтримувала  маленька церква в Іллінойсі. Цими керівниками були Маккін та Ламб. Було оголошено рішення про припинення фінансування діяльності цих євангелістів. Старші члени ЦХ звинуватили також Ламба та Маккіна у просуванні неправдивого вчення та застосуванні методів психічного контролю. Це підштовхнуло Маккіна до створення нового релігійного руху.

У 1979 році пастор Стос Маккін заснував нову секту. Коли він був пастором у Флориді, йому надав своєрідного розуміння християнства пастор протестантської ЦХ Чарльз Лукас, який є, так би мовити, розробником та основним теоретиком ідеології цього новітнього релігійного руху. Маккін виявився більшою мірою практиком. Озброївшись ідеями Лукаса, він створив релігійне об’єднання «Церква Христа», котре зараз є одним із найбільших неокультів, що швидко поширюється: кількість його адептів зростає практично в геометричній прогресії.

Головний винахід Чарльза Лукаса — це теорія «настав​​ниц​тва». Слово, що він винайшов, українською мову перекласти важко. Є англійське слово «dіscіple», котре перекладається як «учень» («учні Христа» — «dіscіples of Chrіst»). Лукас винайшов слово «dіscіpler» — «той, хто наставляє учнів» (подібне до нашого слова «наставник»). Наставництво, власне, означає те, що кожний член ЦХ перебуває під постійним чуйним наглядом та керівництвом іншого члена цієї церкви. Наприклад, коли на вулиці до вас підходить член ЦХ, звертається до вас і приводить на збори, то він, як правило, і стає вашим наставником. Під його постійним наглядом і керівництвом новий адепт і знаходиться. Той, хто вас привів до церкви, у свою чергу, діє під керівництвом ще більш авторитетного члена ЦХ — зокрема, лідера гуртка з посвячення Священного Писання (у Росії ці гуртки називаються «Бесідами з вивчення Писання» — це низовий рівень організації). Лідери «Бесід» перебувають під керівництвом євангелістів, а ті — під керівництвом старійшин. І так — до самої вершини, до невеличкої групи людей, які оточують самого Стоса Маккіна і котрих пасе він особисто. На вершині піраміди знаходиться Маккін, який не має наставника.

Таке підпорядкування — корінь і основа ЦХ, тому що для неї воно є імітацією Христа. Як Христос був слухняний навіть до смерті, так і кожний член «Бостонського руху» повинний бути слухняним своєму наставнику. В результаті створюється авторитарний режим, де заохочується копіювання кожним членом секти свого наставника, який, в свою чергу, наслідує свого наставника — і так до самої вершини піраміди влади. Здається, що вся група складається з множини таких собі груп «маккінів», що зводяться до Маккіна, а його вплив поширюється зверху до низу. Таке своєрідне духовне клонування.

Поведінка, вибір спілкування та усі рішення, що ухвалюють члени секти, перебувають під постійним наглядом і контролем ЦХ. Як у більшості новітніх релігійних угруповань, там дуже жорсткий графік: щонеділі — молитовні збори (майже на весь день), у середу — зустрічі у будинках, де проводяться богослужіння невеличкими групами (це називається «малою церквою» або «домашньою церквою»). Щонайменше раз на тиждень — вечір соціального спілкування, де всі повинні зібратися і спілкуватися одне з одним. Щодня вивчається Писання, і, звичайно, кожний член «Бостонського руху» повинен ходити по вулицях і квартирах, щоб залучати нових адептів.

Отже, історія цього напрямку розпочалася в 1979 році. Почалося все зі сварки Стоса Маккіна з Чарльзом Лукасом. Маккін поїхав із Флоріди, і йому вдалося одержати місце пастора в невелич​кій протестантській церкві в Лексінгтоні (передмістя Бостона). Там він оселився зі своєю дружиною Оленою і неве​личкою групою відданих йому людей. Незабаром церкву залишили близь​ко половини членів громади. Завдяки винайденому меха​нізму «наставництва» середній приріст «Бостонської церкви» за перший рік склав тисячу водохрещень і приблизно стільки ж — за другий. Так почалося поширення нового релігійного напрямку. Невдовзі церква, де Маккін був пастором, виявилася для нього малою, і розпочалася нова практика, що триває донині: оренда стадіонів, концертних залів та інших великих будівель для проведення недільних богослужінь.

Почали створюватися філії ЦХ в інших містах. Материнська церква (це їхній термін) у Бостоні утворила 24 стовпові церк​ви (теж їхній термін) у різних містах Америки та Англії. Ці церкви поклали початок іншим церквам. І тут наявна пірамідальна структура: мати-церква, 24 стовпові церкви, від кожної з якої віялом відходять ті церкви, що вони засновують. І кожна церква, що засновує нові церкви, займається наставництвом над ними (наставництво не тільки на особистому, а й на організаційному рівні). Київська, а загалом й Українська ЦХ, підпорядковується «Московській Церкві Христа». 

Незабаром молоді адепти Стоса Маккіна відчули смак до такої діяльності тому, що, керуючи великою кількістю парафіян, забезпечили собі непогані фінансові надходження. Наприклад, в Англії кожний із лідерів верхівки ЦХ одержує, крім платні (котра порівняно невелика — близько 1000 доларів на місяць), ще й близько 3 тисяч доларів на представницькі витрати, а також безкоштовно використовує квартиру і машину. Тобто життя їм забезпечене цілком спокійне і респектабельне, хоча порівняно з життям лідерів інших сект (наприклад, Муна або керівників сайєн​тологів) воно виявиться дещо скромнішим. Проте головне тут не гроші, а абсолютна влада над члена​ми секти. Звичайно, далеко не всі, хто приходить до ЦХ, неодмін​но приходять по владу, але, опинившись там, вони перебувають у замкнутій системі, що дає можливість честолюбним молодим людям підніматися на вершину, тим більше, що прагнення йти угору і жорсткий дух суперництва в ній тільки заохочуються. І, як у будь-якій замкнутій системі, у будь-якій секті, ця влада (навіть над невеличкою кількістю людей) має значно більший абсолютний характер, ніж у будь-якій зовнішній системі.

У замкнутому просторі секти люди отримують таку вла​ду, таке обожнювання, таке підпорядкування їм, котре немож​ли​во порівняти ні з чим, що буває поза сектою. У будь-якій по​​​​діб​ній замкнутій системі цінностей влада стає абсолютною. 
Отут доречно процитувати вислів Черчілля про те, що влада розбещує, а абсолютна влада розбещує абсолютно. Так воно і буває. Потрапляючи до секти, люди бачать, що усередині цієї системи можна зробити таку приголомшливу кар’єру, що нікому зовні й не снилося.

Переважна більшість сект працюють з молоддю — з людьми, які поки ще нічого не досягли в житті. Сектантам важливо захопити юнака або дівчину саме на початку їхнього шляху, щоб з них можна було «зробити людину». 

Коли говорять про психологію жертв сектантства, треба пам’ята​ти, що в кожній секті є модель сходження, завдяки якій люди стають беззавітно відданими секті (і не тільки низові її члени, а й верхівка), і саме вона дала їм усе, чого вони досягли. Тепер це вже їхня професія — бути «фаховим сектантом». Нічого іншого вони робити не вміють і життя поза цією системою навіть у жахливому сні уявити не можуть.

В Україні ЦХ виникла в липні 1993 року, коли група пропо​від​ників у складі 9 громадян США приїхала до Києва з Москви і орен​дувала зал педагогічного інституту ім. Драгоманова для прове​ден​ня занять з вивчення Біблії. Керівником групи був Шон Лі Вутен, 1967 року народження, громадянин США. За фахом інженер-програміст.

Маючи «уторовану» програму Маккіна, громада зросла до 200 осіб за три місяці. Вутен проголосив програму «Завоювання Києва до 2000 року», де вказував на необхідність кожному вірному учню Христа щодня приводити двох «гостей». На початку 1994 року громаду було зареєстровано в державних органах влади. Річницю секти зібралося святкувати вже більше 1000 осіб, програма Вутена працювала. В лютому 1995 року «богообраний з Америки» назвав Україну «врятованою». Повсякденне життя «Київ​ської ЦХ» майже нічим не відрізняється від життя закордонної. Головна подія — недільна проповідь, потім — надзвичайно важливі збори щовівторка (так звані «Збори з вивчення Біблії»). Там збираються учні (як вони самі себе називають), тобто члени секти, і ті, хто збирається стати учнями.

Державні органи та громадськість почали звертати увагу на шкідливу діяльність ЦХ. У ЗМІ було ініційовано кампанію ви​світлення непорядності в діяльності ЦХ та документування проти​правних дій з боку Шона Лі Вутена. В травні 1995 року влада Києва припинила діяльність ЦХ у педагогічному інституті, КПІ, медичному інституті. Ш. Вутен був вимушений покинути Україну. Пік розвитку ЦХ відбувся у вересні 1995 року, коли Московська ЦХ надала Києву статус «гарячого міста», де працювало аж 5 регіонів (загальна кількість 2000 осіб). Це був останній приїзд «батька Київської ЦХ» Шона. 

Ієрархічно ЦХ будується наступним чином: «Бесіда» — від 4 до 15 осіб, відділення (зона) — від 30 до 40 чоловік, сектор — не менше 100 осіб, регіон — три сектори, а потім уже — регіональ​на церква. При цьому наставник регіону обов’язково веде один із секторів, а в цьому секторі — одну із зон, а в зоні — одну з «Бесід», тобто працює на всіх рівнях.

Протягом 1995—1996 років продовжувалась акція з недопущення проведення богослужінь у вищих навчальних закладах та висвітлення через ЗМІ негативних моментів у діяльності ЦХ. Київ​ська церква з кінця 1996 – початку 1997 року починає занепадати, кількість членів без «яскравого майбутнього в богообраній Америці» починає різко зменшуватися, більшість молоді звернула увагу на більш відкриті церкви: Християни Повного Євангелія, котрі надають можливість отримати, крім духовної, ще й фінансову допомогу, або мормонів, котрі, крім вірності, обіцяють, а нерідко і сприяють, ще й успіху у бізнесі тощо. Станом на кінець 1999 року Київська ЦХ складає дві зони: Південь і Північ із загальною кількістю до 400 осіб. План Шона Вутена завоювати Київ до 2000 року повністю провалився.
У спілкуванні з членами секти потрібно мати на увазі, що це люди дуже переконані, проте усвідомленої віри, як правило, в них немає. Якщо спробувати вести бесіду про їхню віру, то розмови може не відбутися. Якщо їхню віру негативно оцінюють, вони вважають, що піддаються переслідуванню за віру. Серед тих, хто виходить з ЦХ, є люди, які переходять до православ’я, але цей відсоток невідомий. Люди, які покинули секту, уникають контактів, і знайти їх дуже важко.

Сторінки Біблії адептів ЦХ помальовано яскравими фломастерами. Сам колір нічого не означає, але вважається, що чим яскравіше виділити, тим краще можна підкреслити найважливіше і показати, що справді вивчаєш Писання.

У ЦХ обов’язкова сповідь. Відбувається це так. Людина підходить до наставника і каже: «Брате, я хочу покаятися. У мене сьогодні було те і те». Буває і загальна сповідь, коли зби​рається вся зона (брати і сестри окремо) і всі по черзі каються: спочатку лідер, а потім інші по ланцюжку, так що затягується ця процедура надовго. Наприкінці лідер молиться, щоб Бог простив їм усі гріхи. Погляд на покаяння в них своєрідний: якщо людина покаялася за скоєний гріх і більше цього гріха не допускає, то покаяння її дійсне; якщо вона продовжує чинити той же гріх, то покаяння її недійсне, вона не покаялася. Тому слова Спасителя, що прощати потрібно до семи разів, там не популярні. Наприклад, якщо парафіянин проспав молитву і покаявся в цьому, йому прощають. Проте якщо він наступного дня знову проспав, то виходить, він не покаявся, і за це його плямують перед церквою. Якщо третій раз проспав, то він вважатиметься язичником та фарисеєм.

Поняття про гріхи в них теж своєрідне. Наприклад, пишатися тим, що ти врятований, а всі інші, живі та мертві, не врятовані, гріхом не вважається, а навпаки, навіть схвалюється. Паління або рукоприкладство — це страшні гріхи. Якщо людина не може кинути курити, їй у ЦХ не місце — врятуватися вона вже не зможе.

Є парафіяни (хоча таких незначна кількість), які потрапили до «Церкви Христа» з православних громад. До речі, ЦХ вважає, що всі православні чудотворці творили свої чудеса силою князя бісівського, тому що вони не були щирими християнами і, отже, не могли творити щирі чудеса.

Свят вони не визнають — ні православних, ні взагалі християнських. На Великдень вони влаштовують збори виключно для гостей, тому що в Україні це дуже шановане свято. Проте взагалі Великдень не вважається особливим днем. Постом вони вважають повну відмову від їжі та постяться за що-небудь або за кого-небудь (за рятунок від гріха, за подругу або наречену) від одного до семи днів за вказівкою наставника.

У міру зростання успіху Стоса Маккіна посилювалися дисцип​ліна і контроль всередині секти. Зазнало змін і саме вчення. З’явилися заяви, котрих не було раніше: члени ЦХ — єдині християни в усьому світі, поза ЦХ ніякого християнства немає і не може бути. Можливості для росту в ієрархії секти існують для чоловіків, жінки там не особливо просуваються, хіба що тільки в наставництві, тому що наставник та його учень повинні бути тільки однієї статі. Гроші збирають на вулицях, а також із членів, що сплачують десятину (із яких до того ж постійно щось витягають додатково). 

Логіка як у мормонів: десятина — це те, що належить Господу, тому, віддаючи її, ви нічого не віддаєте, а якщо ви справді хочете щось пожертвувати, то потрібно дати понад десятину. При збиранні пожертвувань на вулицях використо​вуються обман та інші незаконні методи. Відомий випадок у Лондоні, коли сектанти організували добродійне чищення черевиків і при цьому говорили: ми чистимо вам черевики, а ви за це пожертвуйте на поміч голодуючим в Африці. Гроші справді пішли в Африку, проте на будівництво церкви ЦХ у Лагосі (Нігерія).

«Бостонський напрямок» завжди особливо полював за сту​дентами — це його основний «сектор роботи». Владні структури це швидко зрозуміли, і відтак ЦХ — єдина секта, котрій забо​ронено працювати в ряді університетських містечок Великої Британії та Америки. Зрозуміло, чому вони можуть бути особливо приваб​ливі для студентів, які щиро шукають Бога: студенти часто потрапляють у стресові ситуації, і от тут їм пропонується модель, що знімає з них тягар необхідності прийняття рішень. До того ж начебто відкриті, щирі люди, зацікавлені в них, плюс приязне спіл​кування, якась спільна справа, постійна атмосфера чи то клубу студентської пісні, чи тому подібне — усе це дуже приваб​ливе для молоді. Чим це закінчується, теж відомо: студенти кидають навчальний заклад або успішність їх погіршується, тому що багато часу вони витрачають на діяльність у ЦХ.

Щоб стати членом ЦХ, потрібно щиро покаятися у своїх гріхах, визнати, що ЦХ — єдиний шлях до порятунку, і прийняти вчення про покору. Після цього парафіянин (якщо він дорослий) може бути хрещений повним зануренням у воду. Чітку доктрину про гріх у них не розроблено (взагалі в них дуже мало розробленого богослов’я). З їхніх висловлювань можна дійти висновку, що гріхопадіння Адама або зовсім заперечується, або применшується його значення. Кожний відповідає за свої гріхи, що змиваються водохрещенням. Тому практикується повторне і навіть третє водохрещення: накопичилися нові гріхи — потрібно знову хреститися. Пробувши декілька років у ЦХ, людина може раптом заявити, що її перше водохрещення було несправжнім, а от зараз вона нарешті дозріла для справжнього водохрещення. Тоді хрестять вдруге.

Головне — це навчання про покору. Сектанти говорять, що наставники можуть помилятися, але їх треба все одно слухатися, що б вони не казали. У такий спосіб — через слухняність і покору — ви врятуєтеся. Тому що навіть Христос скорився Пілатові, а Господь цю покору прийняв до загального порятунку. Кожний повинен бути слухняним, не зважаючи ні на що.

Цікаві нотатки було зроблено під час біблійних занять членами ЦХ. У них поруч зі словом «покора» стоять такі слова, як «порятунок», «нове життя», «надія», «блаженство» та інші, тобто всі ці слова асоціюються з покорою та слухняністю. Це дуже важливо в контролі над свідомістю — вишикувати асоціативний ряд. Натискаєш на «кнопочку» — і в людини виникає певна асоціація. В одному ряду зі словом «непокора» йдуть «пекло», «нещастя», «розпач», «катастрофа», «немає надії».

Насправді прийняте в них підпорядкування призводить до того, що позбавляє людину будь-якої довіри до самої себе. Відомий випа​док, коли секретарка (член ЦХ) перед тим, як друкувати для начальника папірець, кожного разу дзвонила своїй наставниці і запитувала, чи потрібно їй це робити. У всіх відділеннях «Бостон​ського напрямку» кожний член щотижня заповнює докладну анкету, де описує всі події свого життя за цей період, у тому числі й інтимні — скільки разів він мав статеві стосунки з жінкою.

Дуже цікава система, як юнаки з ЦХ зустрічаються зі своїми дівчатами. Для зустрічей з дівчиною (або з хлопцем) виділяється тільки один день тижня — субота. Ввечері цього дня всі неодружені члени ЦХ ходять на побачення. Проте побачення наодинці не прийнято — можна ходити лише на такі зустрічі, де дві або більше пар гуляють разом. З тією дівчиною, в яку ви закохані, спочатку можна зустрічатися тільки один раз на місяць, а інші три суботи ви повинні зустрічатися з іншими дівчатами (або з молодими людьми), щоб не кривдити інших перевагою, яку ви віддаєте своїй обраниці. Тільки через деякий час, якщо ви виявляєте наполегливість, вам дозволять зустрічатися з нею щосуботи. Крім побачень, дозволяється один раз на тиждень 15-хвилинна телефонна розмова. Після 12 місяців суботніх побачень ви можете одержати дозвіл на заручення, а ще через три місяці після заручення ви повинні одружитися. Розлучення в них заборонено, і поки що невідомо, чи були випадки розриву шлюбу.

Ефект, що здійснює такий контроль на особистість, просто вражає. ЦХ у Бостоні дозволила провести психоло​гічне тестування своїх членів, не підозрюючи, що з цього вийде. Результат приголомшив усіх: у 95 відсотків членів секти спостерігалася різка зміна особистості. Це не свідчить, що в людини поліп​шився або погіршився характер (у кожного протягом життя характер частково змінюється). Але є уроджені властивості характеру, що не змінюються, — наприклад, екстра​верт​ність або інтровертність. Саме по собі це ні добре, ні погано — бути екстравертом або інтровертом. Проте в цих рамках ми може​мо змінюватися на краще або гірше. У членів же ЦХ змінюються саме уроджені, стабільні якості особистості, що в нормальному житті в людей не змінюються (наприклад, сангвініки стають меланхоліками і т. ін.). Так само як, за свідченням результатів тестування, змінювалися вони в сайєнтологів, членів церкви Муна, крішнаїтів та інших сектантів. Це призводить до сильних особистих порушень у психіці.

2.4. Харизмати

Одним із найвпливовіших напрямків неохристиянства є харизматичний рух. Існують декілька точок зору щодо виникнення харизматичного релігійного руху [155], [168] та ін. Деякі релігієзнавці вважають, що «офіційним» днем народження харизматичного руху є 1 січня 1901 року, коли в одній з біблійних шкіл в місті Топіка (США, штат Канзас) після тривалої нічної колективної молитви і покладання рук на голову одна з учениць, Агнеса Оемен, почала говорити невідомою мовою, і епідемія глосолалії охопила всю школу. Після цього учні школи створили церкви нового типу по всій Америці, а потім і по всьому світу. 

Феномен глосолалії, який виник у середовищі п’ятидесятників, запозичили не тільки харизматичні, але й деякі баптистські, менонітські, пресвітеріанські, реформатські, лютеранські, методистські, англіканські і навіть католицькі громади.

Більша частина релігієзнавців вважають, що діячем, який проклав дорогу харизматичному рухові, був п’ятидесятницький проповідник Давид де Плессі (1905—1986), відомий під ім’ям «містер П’ятидесятниця». Де Плессі налагодив контакти із Всесвітньою радою церков (екуменія). Далі його було запрошено на Всесвітню конференцію міжнародної Ради місій, що відбулася у 1952 році в м. Філлінгені (Німеччина). На цій конференції де Плессі познайомився з Віссертом Хофтом, тодішнім секретарем Всесвітньої ради церков.
У 1954 році В. Хофт запросив де Плессі відвідати штаб-квартиру Конференції з метою проведення бесід про Дух Святий із кожним служителем та доповідей на інших загальних зборах Всесвітньої ради церков у Еванстоні (США). Де Плессі прийняв запрошення і розповів делегатам конференції про досвід водохрещення Святим Духом через Ісуса.

У 1956 році де Плессі запросили виступити в Коннектікуті (США) з промовою перед зборами церковних керівників з усієї Америки, під час якої він поділився досвідом п’ятидесятниці та п’ятидесятницького руху. Наступні роки де Плессі використовував будь-яку можливість для розповсюдження п’ятидесятницького досвіду серед католиків, пресвітеріан, єпископатів та інших християнських спрямувань. Наприкінці 50-х років він одержує листа від Д. Беннета, пастора єпископальної церкви, де той повідомив про труднощі, що виникли у нього в громаді. Де Плессі порадив йому не полишати церкву, а просити доручити йому інше служіння.

У 1959 році Денніс Беннет, який вважав себе англіканцем із «англо-католицьким» світоглядом, із жахом став свідком того, як деякі члени його громади одержали «водохрещення Духом» і почали «говорити іномовами». Проте згодом, притягнений позитивним «випромінюванням», що виходило від цих людей, він теж починає жагуче бажати більшої «близькості Божої» і зрештою дозволяє «хрещеним Духом» покласти на нього руки. Він почав розмовляти «іномовами». 

Наступними тижнями деякі члени його громади у різних домашніх групах або приватних молитовних зборах пережили «водохрещення Духом». Відбулося також декілька зцілень хворих. Через якийсь час Беннету було надано можливість виступити з промовою перед групою п’ятидесятницьких проповідників. Після доповіді взяв слово один із проповідників і попросив Беннета приєднатися до них, щоб всі пізнали про «хрещення Святим Духом».
Народження харизматичного руху датоване третім квітня 1960 року. В ту неділю Беннет, відклавши осторонь підготовлену проповідь, уперше у своїй громаді відкрито розповів про те, що випробував. Це спричинило серед членів громади велике збентеження, що зрештою призвело до зміщення Беннета. Одночасно з’явилися повідомлення про це в місцевих газетах, а телебачення підготувало передачу, де Беннет молився «іномовами» і приблизно мільйон телеглядачів побачили це на власні очі. Передача викликала зливу питань і запрошень. Д. Беннет незабаром став батьком харизматичного руху, котрий почав швидко роз​пов​сюджуватись по світу.

Щоб зрозуміти суть віровчення харизматів, слід перш за все звернути увагу на саме слово, від якого походять терміни «харизмат», «харизматичний». «Харизма» (від грец. – милість, благодать, Божий дар) означає наділеність якоїсь особи (харизматичного лідера – пророка, проповідника, вождя, політичного діяча), дії, інституту або символу особливими якостями надприродності, винятковості, непогрішимості, святості в очах прибічників чи послідовників. 

Характерною ознакою для віровчення харизматичних церков є акцентування харизми — особистої благодаті, котрою Бог наді​ляє обра​них, що поля​гає в дарах одкровення (мудрість, знання), дарах сили (чудотворення, зцілення) та дарах мови (пророцтва, іно​мовлення та його тлумачення). Хариз​мати вважають, що носієм харизми є проповідник, оскільки він демон​струє (або декла​рує) володіння дарами аж до здатності зцілення 
[1; 12—13].

Послідовник харизматичного руху — «харизмат» — людина, наділена особливим даром, аналогічними якостями, що сприй​маються як Божий дар і оточуючими, і самим харизматом. Він відчуває себе генієм, пророком, героєм, вождем, знаряддям Бога, що несе людям істину, одкровення, покликаним об’явити і здій​снити волю Бога. Він володіє особливим релігійним досвідом, в основі якого лежить особиста зустріч з Богом, із святинею. Він постій​но відчуває дотик із «божественним» світлом, його життя запов​нене силою цих чудових подій, він володіє особливими знан​нями, особливими магічними формулами, які дають йому мож​ливість здійснити те, що іншим не під силу. Харизмат – віру​ючий, який прагне отримати у своєму релігійному житті від Свя​того Духа засобом постійного служіння Богу особливі духовні дари – харизми. Більшість харизматів визнають тільки символічні обря​ди – хрещення і хлібопри​ломлення (подібне до причастя).

Значне місце у практиці харизматів також займають «глосолалія» – термін для позначення розмови віруючого з Богом  «іншими», тобто незнайомими, таємничимим, ангельськими мовами під впливом на нього Духа Святого. Засобом досягнення «говоріння мовами» є особливий тип колективної молитви, що вводить віруючого у стан крайньої екзальтації або трансу, коли мова його стає автоматичною, він починає вигукувати слова, яких немає в жодній мові, яких сам він не розуміє. Розуміє тільки той, до кого їх звернено, — Дух Святий, а також той, кому дано дар тлумачення. «Говоріння мовами» вважається кульмінаційним моментом хрещення Духом Святим, свідченням його живої присутності в молитовному зібранні, актом безпосередньої зустрічі з Богом, виявом Божої благодаті. «Говоріння мовами» як свідчення хрещення Святим Духом відбувається тільки один раз, але, як духовний дар «говоріння мовами» може практикуватися постійно в релігійному житті. 

«Хрещення Духом Святим» є центральним догматом і куль​мі​​наційним пунктом релігійного життя харизматів, які здебіль​шого орієнтуються на третю іпостась Бога – Святий Дух. Осо​бливість харизматичних культів – «духоцентризм». Обґрунту​ван​ням цього служить текст із Євангелія: «Коли хто не народиться з води й Духа, той не може увійти в Царство Боже. Що вродилося з тіла — є тіло, що ж уродилося з Духа — є Дух… Вам необхідно наро​дитись згори» [169]. І якщо сам Христос пройшов через хре​щення Духом, то цей обряд здатний наділити людину природою Христа, силою згори. Абсолютним свідченням отри​мання хре​щення Святим Духом і отримання дарів є «глосо​​ла​лія».

Харизмати вважають, що харизму може отримати кожен християнин при спілкуванні зі Святим Духом. Отримання святих дарів апостолами – тільки свідчення того, що істинно віруючий може досягти таких самих результатів. Потенційно таку можливість має кожен, хто прийняв хрещення, але більшість про це, по-перше, не знають, а по-друге, не вміють налагодити зв’язок зі Святим Духом, тобто не вміють по-справжньому молитися. Тому молитовна практика, оволодіння цією «особливою» молитвою займає важливе місце у релігійному житті харизматів. 

Вчення про прославлення Бога є основою культової практики харизматів. Вони вважають себе богообраними, істинною церквою Христовою, «сіллю землі». На вдячність вони вважають необхідним прославлення Бога в максимально активній, сучасній і навіть екзотичній формі: Христу присвячуються гімни, молитви, заклики, пісні, вірші, створюються музичні і танцювальні композиції. Тому часто у громадах функціонують ансамблі, хори, танцювальні групи, інші самодіяльні колективи. 

Ідеологи харизматів уводять ієрархію в структуру Трійці. Так, один з них пише: «Отець надає Синові свою владу і славу, Син собі призначає Духа Святого як свого представника для того, щоб відкривати і тлумачити церкві все те, що він приніс від Отця. У Христа є один і тільки один повноважний представник на землі – Дух Святий» [170; 296]. З небес на землю сходить ієрархія: Бог-Отець—Син—Дух, який і приносить істинно віруючим свої дари. Саме така система обґрунтовує богообраність і людинобожжя харизматів. Досить часто ідеологи харизматів описують спілкування між трьома іпостасями Бога як взаємодію між самостійними сутностями. 

Вчення про апостольську церкву, вчення про громаду як колективний носій харизми і вчення про повернення до джерел раннього християнства безпосередньо пов’язані. Оскільки церкви як ієрархічно організованої структури у ранніх християн не було, і всі члени громади активно брали участь у служіннях, що сприяло сходженню Святого Духа, то, як вважають харизмати, дари Святого Духа даються не окремим віруючим, а зібранню в цілому. Використовуються вони не просто для задоволення потреб окремого віруючого, але й для впливу на життя всього зібрання. Тому необхідно, щоб Святий Дух, який знаходиться всередині віруючого, виявлявся відкрито, публічно та надприродно.

Таким чином, найважливішими положеннями догматики харизматів є:

1. Вчення про харизму – богообраність. 

2. Вчення про хрещення Святим Духом.

3. Вчення про отримання дев’яти дарів Святого Духа.

4. Вчення про найважливіший із дарів — «говоріння мо​ва​ми».

5. Вчення про надприродне підтвердження.

6. Вчення про «покладання рук» для сходження Святого Духа.

7. Вчення про прославлення Бога.

8. Вчення про ієрархічність Трійці.

9. Вчення про апостольську церкву.

10. Вчення про громаду як колективний носій харизми.

11. Вчення про повернення до джерел раннього християнства.

Харизмати розрізняють п’ять типів молитви.

«Прохання», завдяки якому людина може отримати від Бога все, в чому вона має потребу. Щоб прохання виконалось, потрібно дуже точно, максимально конкретно визначити в молитві, що саме необхідно отримати від Бога.

«Клопотання» — молитва, в котрій можна попросити в Бога що-небудь для іншого, в якому б місці він не перебував. Це молитва за потреби інших. Її сила збільшується пропорційно кількості тих, хто молиться. Вона часто використовується у молитовному зібранні з метою консолідації громади і психологічної підтримки віруючих, які потребують допомоги.

«Посвячення, помазання» — молитва, яку повторює за пастором той, хто вирішив вступити до церкви харизматів. Відбува​ється це під час першого ж відвідування наприкінці молитовного зібрання. Зазвичай пастор покладає руки на голову неофіта і просить про сходження на нього Святого Духа. Інколи відбувається так, що той, хто приймає посвячення, втрачає свідомість.

«Молитва в Дусі Святому» — харизмати відрізняють «молитву розуму», яку всі можуть розуміти, і «молитву в Дусі»; перша становить собою психологічний прийом, за допомогою якого створюється установка на переключення свідомості в інший «регістр», перехід зі своєї мови на «молитовну». «Молитва в Дусі Святому», «молитва мовами», «молитва духовною мовою» — молитва, завдяки якій дух того, хто молиться, зустрічається зі Святим Духом. Найважливіше завдання — це навчитися слухати голос Божий щоденно.

Загальні молитовні зібрання проводяться, як правило, в не​ділю, у великих орендованих приміщеннях: залах кінотеатрів, будинків культури, актових залах установ тощо. Спочат​ку від​бувається «пісенне прославлення» (40—60 хвилин), потім — пропо​відь (60—90 хвилин), знову «пісенне прославлення», молитва про клопотання і «молитва в Дусі», особисті свідчен​​ня, хре​щення в Дусі, і наприкінці вирішуються орга​нізаційні та господарсь​кі питання. Інколи проводяться обряди хлібо​​​пере​ломлення, для чого використовуються вино і хліб. Деякі ха​ризмати під час неділь​них служінь практикують сеанси зці​лення [168; 141—146].

Потрапляючи до харизматичної релігійної громади, людина попадає в ідеальну державу з чіткою ієрархією, соціалізацією, ідеологією тощо. Людина відразу включається в первинний осередок (домашню групу), котрий має керівника (лідера), і тільки через нього кожен «рядовий віруючий» може спілкуватися безпосередньо з пастирем. У всякому разі, теоретично. Таким чином, витримано чітку ієрархію.

Немає ніяких сумнівів щодо пріоритетів: якщо твоє «покликання» вимагає твоєї присутності десь, ти повинен бути там. Тому у чималої кількості прихильників харизматичних громад траплялися і трапляються такі неприємності, як утрата вельми непоганої роботи. З цих же причин віруючі кидають навчання у вищих навчальних закладах, ідуть з будинку в невідповідний час і т. ін. Вони здаються цілком вільними людьми — ніхто безпосередньо ні до чого не примушує, але насправді їхнє життя чітко регламентовано. «Жити в слові» — означає повністю підпорядковуватись певним установкам через вимовлене слово.

Включення людини в це співтовариство відбувається двома шляхами: через ритуал і реалізацію «дарів». Трапляється таке, що тут вона може реалізувати і свої професійні якості, що лишилися незапитаними в тому — «чужому» — світі. Харизматичний рух виробив кілька рівнів ритуального включення. По-перше, це «фоновий» рівень — регулярні служіння екстатичного плану — це допінг, без якого «втягнений» віруючий  довго існувати не зможе, оскільки саме в цьому стані відбува​ється безпосереднє спілкування між Богом і людиною. Молитви можуть затягуватися на багато годин, можуть супроводжуватися постом; застосовується весь відомий і апробований різними релі​гійними системами арсенал, практика, властива як шаманізму, так і християнському аскетизму.

Як ще один рівень ритуального включення можна розглядати регулярні збори домашніх груп, де, крім того ж молитовного екстазу (за свідченням віруючих — нерідко більш сильного, ніж при великих зборах), практикуються каяття і «передаються Богу» життєві проблеми кожного члена групи. Про все, що обтяжує душу, проговорюється і «вирішується» за допомогою колективної молитви за кожного окремо. Відразу, звичайно, жваво обговорюють свої прозріння й одкровення, отримані в молитовних екстазах. Усе це відбувається під наглядом лідера, який переконує кожного підопічного в «правильності» його сприйняття або спростовує його, і якщо хтось з «ягничок» помиляється і не хоче почути «гласу істини», що лунає з вуст лідера, доводиться звертатися безпосередньо до пастиря, який переконує краще.

Одержати і реалізувати божественні дари — знак визнання тебе Богом як «свого» — можна тільки всередині церковної системи. Ну де ти ще зможеш похвалитися, що говориш мовою, даною тобі Богом, як святі апостоли після зішестя Духа Святого? Дарунками — здатністю говорити «іномовами», здатністю зціляти, розуміти й інтерпретувати Слово Боже. Послідовні етапи хрещення — водою і Духом, так званий ритуал «посвячення», повинен пройти кожний, хто приходить до Церкви і стає послідовним прихильником. Незалежно від того, що він уже може бути хрещений в іншій традиції, а Символ Віри, що містить сповідання єдиного хрещення, не має авторитету для харизматів.

Знаходження «дарів» власне і відрізняє харизматів від протестантських течій. І цей паралельний світ приваблює все нових і нових індивідуумів. «Знайти живого Бога» та «довідатися про Бога» — так у їхніх вустах звичайно звучать відповіді на запитання «чому ви прийшли сюди», а насправді обертається іншим: зробити так, щоб Бог довідався про тебе і дав тобі зрозуміти це, наділивши якимсь особливим даром. Ця віра без смиренності, властива харизматам, найбільше відштовхує послідовників традиційного християнства. Звичайно, смиренність наявна і тут, але специфічна. Міркуючи про Бога, харизмати найчастіше говорять про те, «що Бог зробив через мене». Але в будь-якому випадку це міркування на тему «я і Бог». Тобто традиційному християнину, який звик до думки про власну незначність порівняно зі Славою Божою, цього не зрозуміти.

До речі, про смиренність. Диктує його не стільки благоговіння, скільки ієрархія. Можливості окремого віруючого завжди значно менші, ніж можливості групи, а останні завжди значно менші, ніж можливості Церкви. Отже, якщо хочеш зцілитися або випросити зцілення для свого ближнього, треба прийти, як мінімум, на домашню групу, а ще краще — на служіння до церкви. А ось якщо ти ще і сам приймеш хрещення, то взагалі все буде чудово. Утім, якщо ж прийдеш на домашню групу — до хрещення залишається один крок.

Так просто від тебе не відступляться. Другий тип ієрархії — особистісний. Багато чого тобі може пояснити «рядовий віруючий», але краще поговорити з лідером, а ще краще — особисто послухати проповідь пастиря. Самі віруючі так і роблять: у всіх життєвих питаннях, аж до розміну квартири або відрядження, радяться з групою і лідером. Якщо в спільній молитві або в молитві лідера Бог «вказав», що робити цього не варто, чи потрібно, але не так, то справжній харизмат зробить все, що «вказав Бог» (тобто сказав пастир).

Тут допомагають реалізувати свої творчі і професійні можливо​сті. Якщо хочеш пекти — печи, хочеш ставити театралізовані по​​​становки — будь ласка, хочеш виховувати дітей — уперед. Не мо​жеш знайти роботу? Тобі допоможуть і в цьому: при най​більш роз​винених Церквах розгорнулися фірми різного рівня та фа​ху. Тут допомагають і з роботою, і з дозвіллям. Крім того — і в цьому психологи схильні бачити основу успіху цих Церков у на​селення, — тут можна звільнитися від своїх побутових і соціаль​них проблем. Ще одна сторона концепції «Живого Бога» полягає в тому, що якщо вже до нього «прийшов», він відтепер бе​​реть​ся захистити тебе від злісного зовнішнього світу — «царст​ва Дия​вола» — і вирішити усі твої проблеми. Тобі тільки треба звер​​нутися до Нього особисто. І всі справи поступово ви​рішуватимуться.

Тобто, по суті, харизматичні церкви нічого не винайшли. І діють вони таким чином: збирають внутрішньо знедолених людей і допомагають чітко визначити своє місце у світі. Цей паралельний світ дає людям те, що не може дати їм наше — традиційне — суспіль​ство. Фактично це держава в державі, облаштована значно грамот​ніше й організованіше ідеологічно. Їхня знакова фігура — Ісус Христос — неминуща, на відміну від міфу будь-якого політич​ного лідера. Їхній основний текст (Писання) не підлягає ревізії.

Із приходом до Церкви людина одержує можливість іденти​фікуватися відносно «зовнішнього» світу й усередині «дійсного» світу. Тобто світ відтепер тільки один — чітко структурований і упорядкований — світ-церква. Вона дає змогу усвідомити себе як представника первинного осередку — домашньої групи, як учасника певного типу служінь, пов’язаних із твоїм біологічним чи соціальним статусом, служінь для школярів, студентів, жінок, військових, пенсіонерів та ін. Церква спроможна ідентифікувати та соціалізувати з погляду певного дару — зцілення, переконання, роботи з дітьми, роботи з наркоманами й алкоголіками тощо. Людину в цьому підтримує могутня і досить розвинена структура внутрішніх стосунків, освячена релігійною ідеологією. Але, найголовніше, з приходом до Церкви ці люди отримують ще одну величезну можливість — ідентифікацію себе як частини деякого «товариства врятованих», яке єдино можливе для їхнього сьогод​нішнього існування і в такий спосіб визначення свого становища відносно всього іншого світу: у кращому випадку — світу «заблудлого» і підлягаючого євангелізації, у гіршому — непотріб​ного і заважаючого тобі самому.

Цей варіант кращий тільки на перший погляд, він може дуже швидко перетворитися на інший, оскільки значна частина населення не сприймає позитивно наполегливої євангелізації адекват​но з багатьох причин. Крім того, євангельські розмови нерідко починаються з того, що людині, непричетній до хариз​ма​тич​ної Церкви, в тій чи іншій формі повідомляють про її неповно​цінність. У всякому разі, порівняно з тим, хто йому про це говорить.

У системі цінностей харизмата «прийти до Бога» і «бути Врятованим» означає «бути іншим» і, відповідно, «бути кращим». Таким чином, стосунки між таким віруючим і «невіруючим» (тобто не-харизматом) можуть автоматично перетворитися на стосунки типу «Я та Чужий». З усіма наслідками, що випливають: ставлення до Чужого завжди або відкрите, або приховано вороже. Але якщо розвинена культура при зіткненні з «іншим» прикривається «фіговим листком» толерантності, ті напівпервісні установки свідомості харизмата цієї толерантності не сприймають: усе повинне відповідати певним цінностям або зникнути. «Зникнути» тлумачиться подвійно: по-перше, це повне зникнення в результаті близького Страшного Суду (есхатологічні очікування невлаштованих соціально людей тут експлуатуються нещадно), по-друге, це більш близьке і менш помітне зникнення з індиві​дуального комунікативного поля (відходи з родини, замикання в собі тощо). 
Тоталітарності харизматичному рухові додають дві риси: повна прозорість життя кожного члена Церкви й абсолютний авторитет «вищого» лідера для первинного осередку і пастиря для всієї Церкви. У кожному, особливо найбільш відповідальному, життєвому рішенні віруючий діє за їхнім словом. Його до цього ніхто не примушує з ножем біля горла, але в нього ретельно та копітко виховують потребу чинити саме так. А потреби в деяких випадках — аргумент серйозніший, ніж примус.

Це зовсім не схоже на авторитет ієрарха в більшості християнських конфесій. Хоча теж має великий вплив на парафіян, на власних «духовних дітей» і т. ін. Але в даному випадку скований каноном та ієрархією священнослужитель не може відступити від традиції, всередині якої діє. Якщо ж він і порушить якісь правила, ієрархія ввімкне певні механізми покарання, аж до усунення від проповідування. В цьому випадку маємо справу з феноменом «живого слова» у всій його багатоаспектності. Пастиря будь-якої харизматичної Церкви ніщо не обмежує. Над ним немає вищих ієрархів, які б його контролювали. Об’єднання Церков не враховується тому, що вони не мають повноважень контролювати проповідницьку діяльність. Крім того, з цього об’єднання можна вийти. А сама концепція «живого слова» передбачає максимальну його рухливість: пастир — той, через кого Господь дає Церкві благодать та одкровення. Пастир може інтерпретувати євангельські тексти так, щоб вони суперечили самі собі. І це нікого не шокуватиме, оскільки ці слова вимовляє людина богонатхненна, яка спілкується безпосередньо з Господом, тобто знає останню істину.

Харизматична громада — це маленька держава зі своїм хазяїном-первосвящеником, ідеологією, соціальною структурою, оподаткуванням, економікою. Нарешті, тут вирішують долю товарів і торговельних марок, кандидатів у президенти і под. шляхом «благословень» та «прокльонів». Тут навчають і виховують дітей, роблять бізнес, укладають шлюби [151; 78-82].

Харизмати легко уживаються з історико-критичною концепцією тлумачення Біблії, з так званим лібералізмом у християнстві. Деякі групи харизматів сприймають нові бого​словські тео​рії, наслідки впливу котрих важко передбачити. Тут і теорія «морального уряду» і т. ін. Нові богословські теорії заперечують гріховну природу людини, всюдисутність Бога, необхідність примирення з Богом через спокутну жертву Ісуса Христа. Сьогодні єдності думок як у п’ятидесятників, так і в інших християн щодо харизматичного руху не існує. Деякі відомі п’ятидесятники піклуються про інтенсивні контакти з харизматичним рухом. Серед них є такі, що через співробітництво намагаються позитивно вплинути на харизматів. Інші ж, наприклад, Д. Вількерсон і Равенхілл, не скупляться на різку критику процесів розвитку, що викликають тривогу, небіблійних навчань і практики в харизматичному середовищі. Загалом можна сказати, що значна кількість авторитетів п’ятидесятницького руху з тривогою або принаймні із змішаними почуттями стежить за розвитком харизматичного руху, особливо тієї його частини, для якої характерні католицько-екуменічні тенденції.

Практикуючи більш емоційні богослужіння, харизмати доволі успішно конкурують з традиційними релігіями, особливо щодо впливу на молодь. Богослужіння харизматичних церков, в основі яких — прославлення Христа, супроводжуються музикою, піснями і танцями, проводяться у формі своєрідних театралізованих вистав, шляхом застосування відомих при проведенні масових заходів психофізичних технологій. Для них характерне спільне скандування, оплески, тупання ногами, пританцьовування, вплив звуком та світлом тощо. У світі нараховується близько 400 млн. харизматів. Сьогодні це – одна із конфесій, котра розвивається найбільш динамічно. 

Останніми роками звертає на себе увагу діяльність вели​кого крила харизматичного руху, навчання і практика котрого знай​шли своє найбільш чітке вираження в діяльності Е. Кенона, 
К. Хей​гена, К. Коупеленда, Ч. Кепса, Д. Остина та інших. Ця час​​тина харизматів називає себе «Рухом віри» або рухом «Слова віри». Цей напрямок набуває розповсюдження в Україні, а його діяльність на території нашої держави розглядатиметься далі.
У Німеччині найбільш впливовою є місія «Слова віри», очолювана Д. Анжелином. Вона знаходиться у місті Фельдкирхен (під Мюнхеном). Д. Анжелин у численних книгах і брошурах відображає насамперед ідеї Хейгена. Кеннет Хейген, найбільш відомий представник цього руху, написав тим часом уже 126 книг і брошур, надрукованих багатьма мовами світу загальним тиражем 33 мільйони примірників, незважаючи на те, що 
Д. Мекконел довів, що Хейген переписав майже цілі сторінки з трактатів Е. Кенона (1867—1948) і опублікував їх під власним ім’ям. Хейген стверджує, що усі свої особливі настанови він нібито одержав «перед престолом Божим» під час восьми «особистих зустрічей з Ісусом». Хейген, який провіщає усім своїм критикам швидку смерть від раку, поширює навчання про добробут, здоров’я і владу, що, на його думку, повинні бути властиві віру​ючим. Його опоненти (наприклад, Мекконел і Дейв Хант) визначили ці навчання як «хрещену християнську науку».

Поширення харизматичного руху в нашій державі здійснюєть​ся насамперед завдяки місіонерській активності і відзначається високою динамічністю. Станом на 1.01.2003 р. в Україні налічу​ється 790 громад харизматів. 379 — підпорядковуються Церкві Повного Євангелія, яка має досить розвинену конфе​сійну структуру: духовний центр у Києві, 5 християнських благодійних місій, 1 братство та 3 духовних навчальних заклади, де навчаються 993 майбутні служителі церкви, серед яких на ста​ціонарі – 593 осіб. 34 громади входять до складу Церкви Живого Бога (ре​гіон діяльності – Львівська та Закарпатська області з центром у Мукачевому), а деякі громади харизматів діють автономно. 
У 2000 році з Церкви Повного Євангелія вийшло 100 громад (99 у Донецькій області), котрі утворили Українську христи​янську євангельську церкву з центром у Києві. Нова конфесія має 3 місії та семінарію в Донецьку, де навчається 580 студентів.

Церкви Повного Євангелія одні дослідники [164] відносять до харизматів, а інші [166] — відокремлюють. На думку автора, за усіма наявними ознаками більша частина Церков Повного Євангелія є харизматичними. 

Харизмати виявляють максимальну гнучкість стосовно проявів негативної реакції на їхню діяльність з боку громадськості — від організації масованих пропагандистських «правозахисних» акцій та вчинення судових позовів до створення так званих структур прикриття — осередків благодійного характеру, що мають відмінне від головної організації найменування.

У діяльності деяких харизматичних утворень мають місце тен​ден​​ції порушення прав громадян на захист їхнього здоров’я. Так, зокрема, занепокоєння громадськості викликає діяльність угру​​повання «Слово віри», котре очолює пастор Сандей Аде​ла​​джа. Громада цієї релігійної організації налічує в Києві близько 4000 парафіян та 7 осередків у Київському регіоні. Пастор Сандей Аделаджа є водночас директором двох біблій​них шкіл, що го​​тують проповідників («Ісус Навін» та «Сила Бо​жа»). Релігійна пра​к​​тика «Слова віри» стала предметом чис​ленних скарг і за​яв на адресу офіційних органів з боку гро​мадян, чиїх ро​дичів, дітей або друзів було залучено до церкви. Заяв​ники пові​домляли, що участь близьких людей у культовій діяль​но​сті гро​мади негативно позначилась на їхньому психічному ста​ні, між​особистісних стосунках та соціальній поведінці [1; 17—19].

Громадянин Нігерії Сандей Сунканмі Аделаджа, пастор церкви «Слово віри», в 1994 році заснував релігійну благодійну організацію «Благовіст», зареєстрував релігійну громаду харизматичного спрямування «Слово віри». З 1997 року до різних інстанцій почали надходити скарги щодо його релі​гійної діяльності. Після закінчення строку дії реєстрації та багаторазової візи № 5514 Державним комітетом у справах релігій України пастору Сунканмі Сандею Аделаджі в подальшій візовій підтримці було відмовлено.
Через фірму «Валента» Сандея як фахівця було запро​шено на посаду духовного директора та оформлено візу. Управління у справах релігій міста Києва, враховуючи те, що запрошення надій​шло від комерційного, а в подальшому приватного підприємства, не нада​вало дозволу на проведення пасторської діяльності. З цього при​воду Аделаджа звернувся до суду районного рівня, де було прий​нято рішення про незаконність дій Управління у справах релігій.

Привертає увагу намагання лідерів релігійного об’єд​нання «Сло​во віри» створити позиції впливу в органах влади, дер​жав​них та комерційних підприємствах, у засобах масової інформації для лобіювання своїх інтересів. Так, зокрема, Л. Костюченко з Упра​вління справами Верховної Ради допомагав Аделаджі у ви​рішенні питань в органах державної влади. Через завідува​ча відділом суспільно-політичного життя з народного телебачення України В. Бермічева церкві було надано ефірний час для проведення проповідей без відповідного узгодження з органами влади. У грудні 1997 року на святкування п'ятиріччя цер​к​​ви «Перемога» через декана інституту пасторів «Ісус Навін» В. Громова, який підпорядковується громаді «Слово віри»,  було запрошено голову політичного об’єднання «Громада» П. Лазаренка та лідерів Християнсько-демократичної партії.

З січня 1998 року Аделаджа проводив роботу щодо залучення віруючих своєї церкви та «Об’єднання незалежних Християнських харизматичних церков» до передвиборчої кампанії. Віруючі харизматичних церков «Слово віри» та «Перемога» в повному складі (загальна кількість близько 6000 осіб) підтримали на виборах до Верховної Ради представників партії «Громада». Так, ними підтримано директора церковного підприємства «Скінія» С. Правденка та пресвітера Донецької харизматичної громади В. Шушкевича, які в подальшому стали народними депутатами України.

За підтримки представників владних структур, Аделаджа через судові інстанції розпочинає кампанію щодо підвищення популярності та легалізації своєї діяльності в Україні. За цей час його оточенням, крім релігійної громади харизматичного спрямування «Слово віри», організовано ряд підприємств: благодійну релі​гійну організацію «Благовіст», видавництво «Форест», комерційне підприємство «Прост» та «Скінія». Крім того, Аделаджа є духовним директором фірми «Валента» (колишнє АТЗТ «Стоїк», засноване В. Т. Некрасовим та його родичами, пізніше передане В. Співаковій, О. Співакову і фірмі «Фонто ЛТД») та «Укрвагонсервіс» (директор В. Некрасов). Для легалізації подальшого перебування Аделаджі в нашій державі Співаков оформляє продаж своєї квартири пастору.

Для постійного отримання коштів готівкою, крім пожертв, проводиться організація різноманітних платних релігійних навчаль​них закладів: «Ісус Навін», школа послідовників Ісуса («Молодь з місією»), «Домата» тощо, де кожний претендент на лідерство має пройти обов’язкове навчання. В цих навчаль​них закладах адепти повинні здійснити обов’язкове анкетування. За словами Аделаджі, анкетування пройшло близько 50 000 осіб.

Керівництво церкви під прикриттям різноманітних благодійних проектів скуповує нерухомість. Так, під наркологічний центр «На​дія», дозволу на діяльність якого не отримано в Міністерстві охо​ро​ни здоров’я, в м. Борисполі придбано будівлю колиш​нього місь​кого штабу ДНД. Проводилася робота щодо отримання у власність будівлі клубу аеропорту. Аделаджа намагався також придбати недобудований кінотеатр на Київському житловому масиві Виноградарі [155; 43—45].

Т. Некрасов близько трьох років тому з крісла директора «Укр​вагон​сервісу» потрапив у слідчий ізолятор СБ України та перебував у ньому дев’ять місяців. Його підозрювали у розкраданні державного майна та шахрайстві, проте правоохоронці не змогли знайти достатніх доказів для обвинувачення [126]. Звільнившись, він починає розповсюджувати на підприємстві віровчення релігійного угруповання «Слово віри», а також зміщувати з посад та звільняти тих, хто негативно ставився до релігійної обробки. До колективного договору «Укрвагонсервісу» було внесено пункт 6.5, що надавав можливість секті проводити богослужіння на території підприємства. Це викликало обурення спів​робітників, і пункт 6.5 знято на колективному зібранні. Одним з ініціаторів цього заходу був начальник резерву провідників Іван Супруненко, якого зміщено на нижчу посаду. Для повного підпорядкування собі особового складу підприємства, під загрозою звільнення Некрасов постійно збирав усіх працівників на обов’язкове богослужіння. Також планував збудувати на території підприємства культову споруду. Провідники поїздів, за вказівкою Некрасова, у вагонах вмикали магнітофонні записи проповідей Аделаджі.

Існує реальна загроза зрощення неокультів з політикою. Так, харизматичними релігійними організаціями України було висунуто та обрано до Верховної Ради пастора церкви «Слово життя» В. Шушкевича та президента Всеукраїнської місії «Дух істини» С. Привалова, які проходили за партійними списками політичного об’єднання «Громада». Подібні угруповання можуть забезпечувати передвиборчу кампанію окремим політикам або фінансувати певні партії та політичних лідерів. 

Це надає представникам неокультів можливість проведення протиправної діяльності або лобі​ювання діяльності якогось культу з порушенням прав інших релігійних конфесій. Яскравим прикладом цьому може служити звернення депутатів парламенту з листом до тодішнього секретаря Ради національної безпеки і оборони В. Горбуліна. «50 народних обранців переконані в позитивному характері роботи пасторів «Слова віри», тому вимагають провести об’єктивний аналіз діяльності цієї конфесії і вжити заходів, щоб правоохоронні органи і представники виконавчої влади не допускали необґрунтованих переслідувань релігійної організації» [48; 29].

Засоби масової інформації та наукові видання неодноразово висвітлювали різноманітні деструктивні прояви, котрими су​про​воджується діяльність релігійної громади «Слово віри» та інших харизматичних церков:

От слова веры к тоталитаризму духовному. И государ​ственному? // Киевские Ведомости. — 1998. — 13 января.

Разрешит ли суд проповедовать Сандею Аделадже в Укра​ине? // Киевские Ведомости. — 1998. — 7 мая.

Канадский пастор вопил об Иисусе // Киевские Ведомости. — 1998. — 28 августа.

Под аккомпанемент божественных мелодий прихожане церкви «Слово веры» захватили крупнейшее железнодорожное предприятие Украины «Укрвагонсервис» // Киевские Ведомости. — 1999. — 29 мая. 

Объявив влияние харизматических церквей безвредным, бывший министр образования Валентин Зайчук вывел Украину из ряда стран, где заботятся о психическом здоровье граждан // Киевские Ведомости. — 2000. — 2 февраля.

Аналітична записка. Проблеми неорелігій в контексті становлення демократичних державно-церковних відносин. — К., 1998.

Щеткина Е. Харизматические церкви: религия или технология зомбирования?// Національна безпека і оборона. — 2000. — №10.

2.5. «Богородицька церква» («Церква Божої Матері, що Преображається»)
У 1984 р. на території Російської Федерації так званий архієпископ Іоанн (Береславський) заснував новітній християнський культ «богородицький рух», який у 1992 р. транс​формувався у «Церкву Божої Матері» («Богородицьку церкву», «Богородицький центр»), а у 1994 — в Російську Маріанську церкву. Центр церкви – Московський престол, при якому створено монастир, духовну академію та скити.

В Україні осередки цього неокульту представлено у вигляді десятка громад, зареєстрованих як «Богородицька церква» (далі — БЦ), або «Церква Преображенної Божої Матері». За даними Держкомрелігій, нині в нашій країні офіційно діє 6 громад цього неокульту (зокрема 4 – поза реєстрацією), 9 священнослу​​жи​телів (серед них 2 іноземці), недільна школа та видається 2 періодичних релігійних видання цієї церкви. Найбільшого поширення ця закордонна організація набула у Донецькій, Запорізь​кій та Миколаївській областях, а також у м. Києві. Українські БЦ вважають себе духовними нащадками Істинно-православної (ка​та​комбної) церкви та світового Маріансь​ко​го руху і проголо​шують віросповідну приналежність як вселенську богородицьку віру. 

Засновником і духовним лідером церкви незмінно залишається архієпископ Іоанн Береславський (громадянин Росії Веніамін Якович Янкельман), який видав понад 20 книг про «одкровення», нібито отримані ним від ікони Богоматері «Одигітрія». Береславський був посвячений в сан Тихонівською катакомбною Істинною Православною Церквою (далі — ІПЦ), не визнаною Російською православною церквою. У своєму Окружному посланні від 21.5.1992 р. за старим стилем (3 червня за новим) глава Тихонівської ІПЦ схимитрополит Феодосій і митрополит Єпіфаній засудили вчення БЦ і відлучили «від Святої Православної Церкви ієромонахів Іоанна Береславського, Петра Большакова і Серафима, яким було ще раніше заборонено служіння за відхід від своїх єпископів у самочинне збіговисько,  не підлегле ієрархії Тихонівської ІПЦ, та поширення псевдовчення про «Третій Завіт» [213]. 

Про духовного лідера БЦ Береславського відомо, що він з 3.02.1971 перебував на обліку в психоневрологічному диспансері з приводу хронічного психічного захворювання у формі параноїдної (параноя – психоз, який характеризується маренням та галюцинаціями) шизофренії, кілька років був інвалідом 2-ї групи з психічного захворювання, двічі перебував на стаціонарному лікуванні в психіатричних лікарнях м. Москви, з 1990 р. психоневрологічний диспансер відвідувати припинив [182]. 

Основою віровчення БЦ є Біблія та Одкровення Божої Матері, нібито передане через Береславського. У догматиці БЦ пропонується вчення про «Третій Завіт», що фактично означає, що Новий Христовий Завіт — неправильний (інакше навіщо його змінювати новим?), звідси випливає висновок про необхідність добровільної згоди на зміну завіту, заміну його ще більш новим, «богородицьким» завітом. 

У «богородицькому» викладі тринітарного догмату Богородиця — подателька Духа Святого і Сама — Дух Святий — Третя Іпостась (від грецьк. hipostasis – сутність, основа, поняття в християнському Богослов’ї, що характеризує особливості кожної з трьох подоб єдиносущної божественної Трійці). Деяким чином Вона причетна і до Першої Іпостасі, а з Другою прямо ототожнюється у цілому ряді випадків. Вона — пресвітна, надсвітна, предсвітна, бере участь у створенні світу. Вона має властивості Божі, тому що Вона — дух, усюдисуща, вічна, всеблага. Вона володіє власною божественною повнотою, Вона — подателька Святого Духа. Вона замінює душу людини, подаючи замість неї особливий «дух Матері Божої». У неї є власний план порятунку людства. У Неї ж — і Свій, «Богородицький» хрест. Вона і Сама — Іпостась (мабуть, четверта?), і в той же час — полііпостасна (у Неї п’ятсот іпостасних імен). 

На відміну від традиційного християнства, яке вірить у те, що «єдиний Бог, єдиний і посередник між Богом і людьми, людина Ісус Христос» — 1 Тим. 2, 5), у догматиці БЦ Богородиця, а не Христос, посередниця між людством і Богом. Вона дає власні заповіді, зокрема заповідь любові до Бога і до ближнього, і вимагає особливої «богородицької святості». 

Цілком природні у зв’язку з викладеним екклезіологічні (від грецьк. еkklesia — зібрання, церква і logos — вчення – богословське вчення про церкву як містичне «тіло Христове», як духовний організм, життя якого неможливо втиснути у вузькі рамки зем​ного буття) уявлення БЦ, основа яких — теза про те, що «Церква Христова не відбулася», через що необхідна нова «Церква Бо​городиці». Причому ця «Церква» є Сама Богородиця, і в тако​му вигляді Вона присутня у відомих місцях біблійної Пісні Пісень. 

У підсумку маємо дуже своєрідну теоретичну побудову: Отець, Син, Дух Святий, Мати (Христа), Дружина (Його ж — як Церква) і Дочка (Бога-Отця). У релігійному вченні про кінцеву долю людства і світу есхатології (від грецьк. eschatos — останній, logos – вчення) пропонується засуджений Церквою хіліазм, ідея про Богородицю як Рятівницю світу (пов’язана, мабуть, чи то з ототожненням Її з Христом, чи то з теоретичним витисненням Його якості як Рятівника світу) і своєрідна думка про скасування Страшного Суду. Хіліазм, мілленаризм (від грецьк. сhilioi, лат. millenium — тисяча) – тисячолітнє Царство Боже на Землі та вчення про нього.

Віровчення БЦ містить елементи різних релігійних та містичних джерел, але найбільше таких чотири:

1. Католицьке богослов’я і практика, де особливо варто ви​ділити догмати про непорочне зачаття, воскресіння і вознесіння Богородиці, поклоніння серцю Ісусовому і серцю Матері Божої, а також дисциплінарну практику єзуїтів. 

2. Софіологія свящ. П. Флоренського і маріологія прот. 
С. Бу​л​гакова, причому з першого абсорбована ідея про тотожність Богородиці і Софії, що фактично вводить «чо​тирьох​​іпостас​не» уявлення про Бога, а з другого — його двозначність про Богородицю як вияв нібито двоіпостасності Христа, про її нібито ототожнення зі Святим Духом, а також ідею про ототожнення Діви Марії і Христової Цер​кви. 

3. Гностичні й іудео-християнські погляди, які у кабалістичному дусі фемінізують Дух Святої (виходячи з жіночого роду — євр. руах — дух) і ототожнюють Богородицю і Першу Іпостась в ідеї «андрогіна». 

4. Езотерика О. Блаватської — і це найстрашніше, тому що за всіма характеристиками цієї майже «богородичної святої», що включають повний комплекс гностицизму й іудео-християнства з фемінізацією Св. Духа, деміургами і т. п. Сатанинською за сутністю є теза про те, що «Люципер — вищий і старший за Єгову, Син Завіту», сам — Світло і благо є підґрунтям для віри у люциперство Єгови (бо Він — так називається за Блаватською — і був змієм-звабником Книги Буття). Цілком природним результатом цих богохульств потрібно вважати погляд на андрогінного козла Мендеса-Бафомета, що завжди вважався зображенням Диявола, який став у Блаватської «тілом Святого Духа». 

Таким чином, БЦ пропонує вчення дуже синкретичне, що увібрало в себе спектр езотеричних поглядів від астрології, індуїстської містики, усякого роду «астралів» і шамбали до кабали і теософії. 

Від традиційних християнських церков БЦ відрізняється культовими особливостями, зокрема, символіка храму та одяг священика відображають особливе вшанування саме Діви Марії. Велика увага приділяється «пластичній молитві», медитації: обов’яз​ково тричі на день твориться розарій — вінок молитов із роздумами про важливі події земного життя Господу і Богородиці. Священики спо​відуються перед братами і сестрами. Водночас культовій практиці цього неокульту властиві негативні елементи,  характерні для «Великого Білого Братства» та «Церкви останнього заповіту». 

Іоанн Береславський вважає, що все зло світу сконцентровано в жінці, і вводить таку містичну категорію, як «б...» — збірний образ жіночного початку у світі [214]. «Архімандрит» П. Краснов у статті «Радянська мати — содомська священиця» пише, що Сатана «прогриз у тонкому тілі Єви діру між ніг, осоромив її і вкоренився в її плоть, створивши там свій престол», що Сатана зробив «геніталії центром особистості Єви»; «От чому нечестива мати поширює навколо себе содом​ську вакханалію, будучи чи несвідомо, чи усвідомлено повірником обличчям князя пітьми, його священицею. Вона перетворює чоловіка в сина і сина в чоловіка, постійно занурюючи їх у свою бездонну, ненаситну утробу, розжарену гієнською хіттю, тобто в утробу дияволки, священнодіючи на генітальному престолі, спорудженому сатаною. Вона засвоює за підказкою даймони — родового демона — нові астральні види темного блуду, мерзенного в очах Господніх, екстрасенсорику і східну окультну езотерику. Час прозріти на нечестиву, викривши приховувані за зов​нішньою брехливою людською благопристойністю мерзенності Сатани. Час покласти їм кінець»; «Жіноцентризм — хвороба хвороб, виплодок зла, передвістя розпаду»; «Над Росією нависає проклята родова безвихідність». 

«Ігумен» Микола (Румянцев) у своїй статті «Комуністичні б...» стверджує, що в Москві «кругом шастають б..., і не перелічити їх», «б..., що незаконно володіє престолом або бажає влади над чоловіком», «саме б... стояли біля джерел комуністичної революції — заряджали, інспірували, підбурювали чоло​ві​ків... встановили свій престол голої повії» [215].

Наставники БЦ закликають до повного самозречення, сми​ренності, беззаперечної слухняності «святим батькам». «Не май суджень, і увесь світ стане твоїм» [216]. Новачок, що потрапив у цей неокульт, «повинен багаторазово повторювати: «У мене немає свого розуму, совісті, тіла, волі»; «І треба зважитися убити себе — це саме та жертва, до якої закликає Господь». «Не май нічого свого, нічого не роби для себе», — наставляє віруючих у своєму одкровенні Іоанн Береславський [217].

У працях та настановах «архієпископа», які є обов’язкови​ми для виконання, зокрема заперечується значення для люд​​с​т​ва надбань світової культури та загальноприйнятих людських іде​алів, закликається відмовитися від шлюбу, сім’ї, не виховувати дітей, покинути навчання, працю, соціальну роботу. Крім того, містяться положення, які можуть завдати шкоди здоров’ю адеп​тів:  стверджується шкідливість нічного відпочинку (сон — гріх, занурення у пекло), необхідність безумовного дотримання жорсткого посту (перший піст — суворе обмеження у харчуванні, а другий – відсторонення від усього земного, зокрема праці, читання книг і газет, виконання громадських обов’язків тощо) [218].

Адептам навіюються ідеї соціального песимізму й особистої нікчемності, упередженості у ставленні до батьків, які подаються у проповідях втіленням Сатани. Ось деякі уривки з книг «богородицького архієпископа»: «І кожний батько – синовбивця, і кожна мати, яка розіп’яла Господа, жінка Диявола... Піклуватися про дітей своїх — множити гріхи їхні» [177; 36].

«Риси дійсного занепалого порядку: прихильність до світу, шлюб, родина, пристрасті... Нове Лоно: ходіння перед пречистою, покаяння, мандрівництво, убогість… Нині тілесне поєднання (навіть узаконене) — гріх не менший, ніж розтління малолітніх і прагнення до батька і матері, за що належить відповідна кара… Ніяких домашніх храмів. Мандруйте по землі… Але прийде час, коли за одну сторінку Слова будуть віддавати роками накопичене майно. Говорю Вам: час той прийде. Деякі покинуть будинки свої, почувши глас заклику… Розвиток інтелекту і розуму пішов у пагубу роду адамовому… Не вступайте у шлюби земні без особливого благовоління параклітського ієрея. Прийде час, коли утроби материнські народжуватимуть лише подоби роду людського, так що не зможете назвати їх людьми, тому що це будуть духи злоби, що матеріалізувалися в людських тілах» [219]. 

«Піклуванням про дітей своїх множите гріхи їх: тисячі бісів проникають у їхню психіку і, як зловредні хірурги, роблять виразки та рани… Ступінь прихильності до світу є ступінь нелюбові і зрадництва Христа» [220]. Аналогічно висловлюється і «генерал-єпископ» БЦ П. Большаков: «Усьому світу, усьому людству необхідно відректися від дияволізації, від проклятих родів, батьків і матерів ідолопоклонників» [221].

Провісником нової епохи, богородицьким пророком вважа​єть​ся Григорій Распутін. Він «один із найбільш об​мовлених лю​дей на землі. Його таємницю дотепер не відкрито світу. Люд​ст​ву представлено зовсім неправдивий образ старця Г. Распутіна. Услід за С. Булгаковим, багато істориків дотепер розглядають його як мага, що зруйнував імператорську родину. Волаюча неправ​да! Распутін вів останню імператорську пару в Лоно Божої Мате​рі... Імператриця називала його ніжним словом: Друг. Але хто ж друг, якщо не Бог? На Распутіна повставали вороги Божі: масони, фарисеї, політикани, журналісти, демократи. Старець променився чистою цнотливою любов'ю, і йому було відкрито великі таємниці майбутнього. На ньому була особлива мітка провісника нової епохи. Распутін — предтеча Нової Святої Русі, який благословляє Святу Русь перетворенням і образом державної. Це була рідкісна душа, учитель любові, що відкриває серця... Якби він користався магічними прийомами, праведна цариця Олександра ніколи не назвала б його другом. Але Распутін — вірний друг і небесний вісник. Оскільки старець Григорій був духівником і батьком імператорської пари, образа його є образа не тільки останніх мучеників святих імператора й імператриці, але й всього самодержавства і всієї тисячолітньої історії Росії» [222]. 

Ще донедавна в «одкровеннях» Береславського домінували пророцтва щодо неминучості кінця світу та різних природних катаклізмів у разі того, якщо «народ не покається і не визнає його вчення». Водночас стверджувалося, що врятує свою душу лише невелика кількість праведників, які здолають мирські спокуси, зречуться рідних і близьких, відмовляться від власності й передадуть її до церкви [182]. 

Наприкінці 1994 року комісія при Державному науковому центрі соціальної і судової психіатрії ім. В. П. Сербського в Росії  провела перше спеціальне комплексне експертне психолого-психіатричне дослідження організації «Фонд Нової Святої Русі» (осередок — БЦ). У висновках цієї комісії було відзначено, зокрема, що в літературі, яка видається БЦ, містяться заклики, спрямовані на заподіяння фізичної і психічної шкоди здоров’ю громадян, а також заклики до невиконання громадських обов’яз​ків, а саме: відмова від шлюбу, родини, виховання дітей, навчання, суспільно корисної праці [215]. 

Нижче наводиться висновок експертів Російської академії дер​жав​ної служби при Президенті Російської Федерації і Комітету з пи​тань зв’язків з релігійними організаціями Уряду Москви щодо ха​рактеру доктрини та діяльності БЦ [223]: «Богородицькому нео​християнству властиві екстремістські установки: проклина​єть​ся земне існування людини, офіційні церкви заявляються по​з​бав​леними святості, а світські громадські і державні установи — бо​жественної благодаті. Воно передбачає встановлення в Росії тео​кратії: на чолі держави повинні стати «богородицькі пророки», міністри і губернатори також повинні бути з богородични​ків. Через свою релігійну екзальтацію і надзвичайну актив​ність БЦ являє собою войовничу секту, не випадково в її лек​сиконі часто звучить військова термінологія: старших послушни​ків називають «лицарями», а старців — «генералами». Богослужіння насичене військовими гімнами і маршовими ритмами. Ці «воїни і войовниці, що перебувають в завіті з Богом», утворюють особливий релігійний орден, що базується на беззастережній слухняності рядових ченців своїм наставникам. Від навернених вимагають відмови від шлюбу та родини, їх ізолюють від батьків, піддають ідеологічному пресингу, селять невеликими групами («агапи»), у яких ведуть постійний контроль. У богородичників своя релігійна символіка й особлива блакитна уніформа».

Після 1994—1995 рр., коли російські богородичники об’єд​налися з Вселенською Маріанською церквою, і в українських громадах взято курс на поліпшення іміджу БЦ: вилучається віроповчальна література ранніх її періодів, дещо змінилася тональність проповідницької діяльності архієпископа Іоанна (Береславського). У його «одкровеннях» Богородиця пророкує вже не швидкий кінець світу і страшні нещастя, а народження Нової Святої Русі. Послабшала категоричність щодо суспільно-політичного життя. Поступово міняється ставлення до сім’ї [224]. 

Але, незважаючи на це, БЦ і далі залишаеться типовою нетрадиційною для нашого народу неорелігійною течією з ідео​​логією російсько-шовіністичної спрямованості, чия діяльність загалом не сприяє міжконфесійному миру та співпраці.

Розділ 3. 
Культи східного типу

3.1. «Міжнародне товариство свідомості Крішни» 

«Міжнародне товариство свідомості Крішни» (далі — МТСК) було створене у 1966 році в Нью-Йорку Абхаєм Чаран Де (1896 — 1977) або А.Ч. Бхактіведантою Свамі Прабхупадою — його чер​нече ім’я. Незвичайною була не лише зовнішність місіоне​ра, а й його вік — 70 років.

Він народився в Калькутті, де в місцевому університеті вивчав ан​глій​ську мову, філософію та економіку. Потім служив в одній хі​мічній фірмі, займався торгівлею. В 22 роки він зустрів свого май​бутнього духовного вчителя — Шрілу Бхактісиддханту Сарасваті, який вже на першій зустрічі звернувся до нього з проханням проповідувати в країнах Заходу вчення Шрі Крішни Чайтаньї. Перед смертю його духовний вчитель у 1936 році знову повелів йому нести це вчення на Захід. З 1954 року він повністю присвятив себе служінню Крішні, відійшов від сімейних справ і став ченцем, багато мандрував по країні, проповідуючи вчення.

Хоча його послання було розраховано на американську інтелігенцію, інтерес виявив переважно інший прошарок молоді. Серед них такі, наприклад, як лідери «психоделічної революції» — американці Кен Кейсі, Тімоті Лірі та Ален Грінберг, які мали потяг до східного містицизму, тибетських та індійських ритуалів. Хоча аскетизм вчення Бхактіведанти був несумісний з культом наркотиків та сексу, притаманним представникам різних течій так званоі «філософії контркультури», незважаючи на це, до нього потяглися богошукачі, які прагнули душевного спокою.

Першоджерелом «Руху Харе Крішна» є стародавня релігія Індії — індуїзм, а саме головна його гілка — вайшнавізм, де за верховного Бога вважається Вішну, або Крішна. Але причини появи його у країнах Заходу — США, а потім і в європейських можна також знайти не тільки в Індії, але й в самих цих країнах. 

Поширенню ідеології крішнаїзму серед західної молоді сприяв ряд соціальних причин: невпевненість у завтрашньому дні, пошуки альтернатив соціальним теоріям та офіційним релігійним вченням. У 1973 році «Рух Харе Крішна» нараховував 4 тисячі членів релігійних громад (ашрамів). До 1982 року їх кількість зросла до 12 тисяч, а кількість храмів — до 40. На сьогодні у США нараховується близько 20 000 «повних членів» та десятки тисяч постійних парафіян і крішнаїтських громад. За даними 
І. Р. Григулевича, 90% серед крішнаїтів становить молодь віком до 25 років, переважно вихідці з сімей із середнім достатком [20; 113].

Відповідно до віровчення Крішна — верховний персоні​фікований Бог. Він — першопричина всього, що існує, творець усього життя, єдине джерело, квінтесенція мудрості. Все, стверджують крішнаїти, ґрунтується на енергії, що йде від Крішни. Внутрішня (або вища, духовна) енергія будує духовний світ, царство Бога. Зовнішня (нижча, матеріальна) енергія (майа) використовується для творення матеріального світу. Межова енергія, що займає проміжне положення, — це душі, живі істоти, які населяють духовний та матеріальний світи. Мета крішнаїта — досягти спілкування з Крішною через практику уважного повторення мантри Харе Крішна, яку ще називають маха-мантрою, тобто «великою» мантрою. Мантра вказує на певний набір вібрацій, які звільняють розум від тривог. Таке багаторазове повторення мантри на честь Крішни, як вважається, приводить людину до духовного вдосконалення.

Крішна часто зображується в образі пастуха з флейтою, оскіль​ки своє дитинство він провів у прийомного батька Нанди Махараджа у Вріндавані. У Вріндаван його відправив Васудева, справжній батько Крішни, боячись гніву царя Камси, якому голос з неба напророкував смерть від Крішни. Ще з дитинства Крішна являє різні дива, вбиваючи могутніх демонів та проявляючи надлюдські діяння. 

Будучи принцом династії Яду, Крішна мав 16108 дружин, кожна з яких, згідно з описом, мала окремий палац, а сам Крішна розповсюджував себе в таку ж кількість форм, щоб бути з кожною царицею окремо. Як вважається, відданий може бути з Богом в одному з п’яти різних станів взаємовідносин: бути відданим у пасивному стані; у активному — як слуга; як друг; як мати або батько; як закохане подружжя. 

У Бхагавад-Гіті Крішна стверджує, що смерть не руйнує душу, її неможливо ні спалити, ні розрізати або зруйнувати будь-яким видом зброї. Вона вічна і незмінна, але під впливом нижчої ілюзорної енергії ототожнює себе з матеріальним тілом. Через те вона змушена сприймати троїсті страждання, пов'язані з тілом — страждання від інших живих істот, від надприродних сил, та страждання, що мають психофізичну природу (тобто хвороби, голод, спрага та інші). Крім того, Прабхупада вчить, що жива істота в матеріальному світі страждає від народження, старості, хвороб та смерті. Перебуваючи у циклі перероджень (самсарі, тобто безкінечному колі існування, що залежить від індивідуальних вчинків —карми кожного), жива істота змушена отримувати ці страждання постійно. 

Звільнення від самсари та страждань, пов’язаних з нею, можливе завдяки вивільненню від оманного ототожнення себе з матеріальним тілом, що здійснюється шляхом бхакті — відданістю Богу. Розвинути бгакті допомагає слідування настановам священних писань та виконання свого обов’язку відповідно до свого соціального становища. Виконання цього обов’язку не тягне за собою провини, тобто кармічних наслідків, якщо воно проводиться безкорисливо, плоди цієї праці присвячуються Богові. Бхагавад-Гіта стверджує, що врятування доступне всім: класові відмінності не є перешкодою.

У вченні «Руху Харе Крішна» проводяться певні паралелі з Біблією, зокрема, крішнаїзм вважає Ісуса Христа частковим втіленням Крішни. Прабхупада стверджує, що Крішна — батько, а Ісус — один з багатьох синів Крішни, який поклонявся йому і проповідував Боже вчення. Так, Прабхупада пише: «Бог послав Ісуса, щоб той був духовним учителем певних людей у певний час, у певному місці... Він не твердив, що є єдиним Посланцем, який репрезентує Верховну Особу, який будь-коли ходив чи ходитиме Землею» [106; 163]. На питання «Чи можна поєднати діяльність та прагнення пізнати Бога?» Крішна відповідав: «Усі в світі без винятку діють або працюють. Навіть дихання — дія. Немає такого шляху, який повністю заперечував би діяльність. Працюй, але в ім’я Бога». 

Головний закон життя, вчив Прабхупада, — духовне самовдосконалення, самореалізація особистого «я», відновлення вічних особистих стосунків з Богом. Але це не означає злиття з божес​твенним світом, адже таке звільнення — лише часткове, бо існує небезпека повернутись у матеріальний світ, і його досягають імперсоналісти — ті, що шанують безособистісний аспект Абсолютної Істини. «Відданий же, просто завдяки тому, що він усвідомлює трансцендентну природу тіла й діянь Господа, досягає Його обителі по смерті тіла і вже не зазнає ризику повернення знову у матеріальний світ» [108; 207].

Вищої насолоди можуть досягти «тільки ті істоти, — вчить Прабхупада, — що в матеріальному житті з любов’ю служать Богу-Особі». Тільки їх «буде піднято в антиматеріальний світ, коли залишать матеріальне тіло». Тим самим вони отримають безсмертя. Оскільки ж більшість людей живе в темряві та не​освіченості, під владою низьких, тваринних почуттів, обов’язок послідовників Крішни ознайомити їх з вченням Крішни і дати можливість піднятися до «божественної свідомості».

Але віровчення «Руху Харе Крішна» можна засвоїти, лише спілкуючись з тими, хто практикує вчення свідомості Крішни. Це не обов’язково означає необхідність життя в храмі, — людина може регулярно відвідувати храми та центри Товариства і брати участь у богослужіннях та слухати лекції, що пояснюють священні писання. 

Відповідно до вчення вішнуїзму Бог є Вищою Абсолютною Істиною. Виділяються три основних аспекти Бога, або Абсолютної Істини: Брахман — єдина, неподільна, безособова основа творіння; всепронизуючий, всюдисущий та всезнаючий Дух — Пара​​матма, у вигляді якого Бог перебуває в серці кожної живої істоти; та особистісна іпостась Бога — Бхагаван, яка вважається найвищою. В особистісній іпостасі Бога найповніше проявлено всі його якості. Він активно втручається у справи цього світу, відповідає на молитви віруючих, приходить їм на допомогу, і водночас у своєму трансцендентному бутті Він завжди перебуває поза матеріальним часом та простором. Бхагаван, Бог-особа, проявляє себе у нескінченному розмаїтті форм та втілень, які є різними аспектами його особистості. Різноманітні форми та втілення Господа мають різні імена, головним з яких для вішнуїтів є Вішну («Всюдисущий») та Крішна («Всеприваблюючий»). У вішнуїзмі вважається, що Бог може приймати безліч проявів, оскільки Він всемогутній, але при цьому залишається однією цілісною особою. В певних школах вішнуїзму відначальним проявом Бога вважається хранитель всесвіту Вішну, а восьмим Його втіленням — Крішна, який мав людську подобу та шанується як легендарний герой.

У XVІ столітті Шрі Крішна Чайтанья поклав початок гаудія-вайшнавізму (бенгальському вішнуїзму). Вчення гаудія-вайшнавізму викладено в багатьох філософських та богословських працях найближчих послідовників видатного релігійного реформатора Індії, проповідника бхакті (відданості та любові до Бога) Шрі Крішни Чайтаньї (1486—1537 рр.) В бенгальському вішнуїзмі Крішна вважається основним та одвічним проявом Бога. 

Шрі Крішна Чайтанья ввів спеціальне релігійне поклоніння Крішні, стверджуючи, що необхідно багаторазово повторювати ім’я Бога і в такому разі він забезпечить спасіння. Тоді ж було запроваджено спів Харе Крішна маха-мантри. Духовна практика сучасних послідовників вчення Чайтаньї включає індивідуальне повторення на чотках вішнуїтської молитви-мантри: «Харе Крішна, Харе Крішна, Крішна Крішна, Харе Харе / Харе Рама, Харе Рама, Рама Рама, Харе Харе», що є зверненням до Бога через проголошення Його імен. «Крішна» й «Рама» — це Божі імена, а «Харе» — звертання до енергії Господа. «Крішна» означає «всепривабливий», а «Рама» — «джерело всієї радості». Таким чином переклад молитви такий: «О всепривабливий! О джерело всієї радості! О Господня енергіє! Візьміть мене служити Вам!»

Якщо послідовник бажає отримати посвячення в процесі бхакті-йоги, то він повинен повторювати щоденно 16 кіл мантри Харе Крішна на чотках, які складаються із 108 намистин. Це займає приблизно 1,5—2 години. Цю мантру-молитву, яку ще називають «великою мантрою», наведено в деяких ортодоксальних священних писаннях, зокрема в Упанішадах. Практика повторення мантр на чотках дуже давня і є незмінним елементом практики всіх шкіл вішнуїзму і навіть більше, — майже всіх течій індуїзму. Інша, не менш традиційна форма релігійної практики — колективне співання мантр, так званий кіртан. Кіртан є основною відмінною рисою бенгальського вішнуїзму.

Визнаючи, відповідно до ортодоксальної індуїстської традиції, авторитет всіх основних священних писань давньої Індії (Вед, брахман, араніяк, упанішад, а також пуран та ітіхас), послідовники Товариства свідомості Крішни основну увагу приділяють тим із них, в яких підкреслюється монотеїзм та любов до Бога (бгакті), а саме — Бхагавад-Гіті та Бхагавата-Пурані. Бхагавад-Гіта є найвизначнішою і найпопулярнішою зі всіх священних ведичних писань. Бхагавата-пурана — також досить шанований у всій Індії твір. У свідомості багатьох він знаходиться нарівні з такими визначними епосами, як Махабхарата та Рамаяна.

У пізніх піснях Рігведи зображено людей, що йдуть у темряві, але поступово розуміють незбагненність таємниці в самому центрі буття. Але все ж таки, крок за кроком, вони переконуються в існуванні реальності в навколишньому світі і таким чином досягають мокші: «Від нереальності веди мене до реальності! Від темряви веди мене до світу! Від смерті веди мене до безсмертя!»

У Бхагавад-Гіті йдеться про те, як Арджуна (головний герой тво​ру) вбачає в Крішні безліч чудових знамень, як Крішна пояснює йому, що «тільки за допомогою бхакті ти зможеш бачити ме​не та наближатися до мене». Для прихильників цього шляху — це шлях, до якого інстинктивно тягнеться більшість, — вряту​ван​ня не результат людських зусиль, а дар Бога. «Людина, яка від​дано служить Мені, швидко стає праведною і досягає вічного уми​ро​творення. Арджуне, сміливо проголошуй, що мій відданий ніколи не загине. Ті, що знайшли пристановище в Мені, не​хай вони будуть навіть нижчого походження, жінки, торговці чи робіт​ники — всі вони зможуть досягти вищої мети» [108; 31—32].

Бхактіведанта Свамі у 1970 році сформував колегіальний орган — Керівну Раду (Governіng Body Commіsіon, або GBC) і ще за життя передав йому повноваження з управління Товариством, а сам брав участь в роботі Ради в ролі одного з членів, маючи, як і його учні, право лише одного голосу. МТСК з часом із централізованої організації з філіалами в різних країнах перетворилося на всесвітню конфедерацію рівноправних автономних організацій, які об’єднуються за принципом єдності віровчення та адміністративної самостійності. Представники «Товариства свідомості Крішни» з різних країн раз на рік збираються на Всесвітню Раду в Індії у Майапурі (Західна Бенгалія).

В США і практично у всіх європейських країнах «Товариство свідомості Крішни» має статус організації, яку звільнено від податків. У країнах, законодавство яких це дозволяє, крішнаїти мають статус релігійної організації. В деяких країнах, де отримати статус релігійної організації дуже важко, «Товариство свідомості Крішни» має статус громадської або благодійної організації.

За даними правоохоронних органів держав Європи, крішнаїтські організації на Заході нерідко займалися контра​бандою, розповсюдженням наркотиків, іншими протизаконними справами. Так, під час обшуку у штаб-квартирі «Харе Крішна» у ФРН у грудні 1974 року поліція знайшла зброю і великі суми грошей, котрі зберігалися нелегально. В червні 1979 року у Франції відбувся процес над керівниками французького філіалу МТСК. У лютому 1981 року діяльність крішнаїтів у Франції було заборонено [20; 114]. Чимало вчених як в Європі, так і в Україні та Росії вважають, що релігійна практика МТСК супроводжується технікою контролю за підсвідомістю адептів і може становити певну небезпеку для них.

Дещо інша ситуація склалася в Індії та сусідніх країнах (Непал, Бангладеш, Шрі-Ланка), де вішнуїзм (крішнаїзм) є релігією більшості або принаймні традиційною та добре відомою. В Індії МТСК має так званий статус 80-G, який звільняє від податків не лише організацію, але й частково її спонсорів. Це свідчить про особливе визнання урядом Індії благодійного, культурно-просвітницького характеру діяльності «Товариства свідомості Крішни». Індійські крішнаїти найчисленніші і найрозвинутіші у світі. Їх нараховується понад 100 000 активних членів, серед яких багато визначних вчених, політиків, громадських діячів, у т. ч. членів парламенту, підприємців, а також мільйони послідовників.

Особливе становище МТСК займає і в тих країнах, де історично сформувалася індійська діаспора. В Англії крішнаїські храми в дні релігійних свят і фестивалів відвідують близько 40—50 тисяч осіб, більшість з них — етнічні індуси. Нещодавно уряд Великобританії визнав крішнаїтський храм у Бхактіведанта Мейнорі важливим центром релігійного життя країни. В Південно-Африканській Республіці, де також є велика індійська громада, МТСК має значну державну підтримку, а «Храм Взаємо​поро​зуміння» Товариства у Дурбані неодноразово відвідували екс-президенти ПАР Де Клерк і Нельсон Мандела. В Австралії, де благодійна діяльність крішнаїтів, у тому числі гуманітарна місія «Їжа життя» та програма боротьби з наркоманією, мають дуже великі масштаби, Товариство дістає значну підтримку і одержує субсидії від держави. На сьогодні громади крішнаїтів діють більше ніж у ста країнах.

Культова практика крішнаїзму ґрунтується на використанні методів бхакті-йоги як оптимального засобу спасіння та богопізнання. На думку засновника МТСК, лише бхакті-йога дає змогу вайшнавам досягти Крішни. Невід’ємним елементом практики є освячення прасада — лактовегетаріанської (рослинно-молочноі) їжі, яка офірується спочатку божествам (зображенням або скульп​турним формам) Крішни та Радхи (божественної дружини Крішни), а потім роздається віруючим.

Посвячення надається кандидатам, які принаймні півтора року дотримуються (і мають намір дотримуватися все життя) так званих регулюючих принципів, що є традиційними для вішнуїтів. Їх чотири: не вживати м’яса, риби, яєць (проте рекомендовано вживання молока та молочних продуктів); не вживати ніяких наркотиків та одурманюючих засобів (включаючи навіть такі, як чай, кава та сигарети); не мати позашлюбних статевих зв’язків; не брати участі в азартних іграх. Посвячення може дати лише духовний вчитель, гуру, який отримав цей сан або від свого духовного вчителя, або від духовних братів, які мають цей сан. Сього​д​​​ні в Міжнародному товаристві свідомості Крішни нараховується близько п'ятдесяти осіб, що є безпосередніми учнями А. Ч. Бха​к​ті​​​​веданти Свамі та мають сан духовного вчителя.

Послідовникам вчення Крішни рекомендується дотримува​​ти​ся також певних інших регуляцій, серед них такі, наприклад, як ранній підйом — о четвертій годині, оскільки ранні години вважаються більш сприятливими для духовної практики.

Історія МТСК в країнах пострадянського простору почалася ще в 1971 році після візиту до Москви А. Ч. Бхактіведанти Свамі Прабхупади. Після цього осередки «Товариства свідомості Крішни» стали з’являтися в багатьох містах. Проте крішнаїтів не було зареєстровано через політику державного атеїзму та погляду на релігію як на «відмираючий пережиток». За роки утисків та репресій у в’язницях та спеціальних таборах побувало близько 50 віруючих-крішнаїтів. Декілька осіб, у тому числі й одна дитина, загинули. Всіх віруючих було реабілітовано відповідно до Закону «Про реабілітацію жертв політичних репресій». В 1990 році Рада у справах релігій при Раді Міністрів УРСР зареєструвала першу релігійну громаду крішнаїтів в Україні — Київську.

У 2001 році в Україні діяло 42 крішнаїтські громади, близько 30 проповідницьких центрів, духовна академія, понад 30 благодійних місій «Харе Крішна — їжа життя». У 1993 році було створено Центр громад свідомості Крішни в Україні, заре​єстро​ваний державою в 1995 році.

В 1996 році Державним комітетом України у справах релігій свідоцтвом № 60 було зареєстровано також Духовну академію свідомості Крішни в Україні. Академія готує священнослужителів та служителів інших необхідних спеціальностей для крішнаїтських громад, а також розробляє наукові та методичні рекомендації, відповідну літературу і надає загальну вайшнавську освіту. В Україні нараховується нині понад 300 священнослужителів, 120 учнів, близько 5 тисяч активних парафіян, а всього крішнаїтів понад 40 тисяч.

3.2. «АУМ сінрікьо»
«Новітні релігії». Може здатися, що вони є нововведенням останніх десятиріч, проте насправді все, що є в них сучасного, — це активне використання засобів масової інформації та реклами. Усе інше — і спрощений підхід до релігійно-містичних вчень, і схильність до змішування понять та довільного трактування священних текстів, і гучні заяви про Божественне одкровення, і спроби оголосити себе земним втіленням Господа — практикувалося в усі часи і в усіх країнах світу. Проте починаючи з 60-х років ХХ століття преса, радіо та телебачення надали цьому явищу небаченого поширення. Нині будь-який «пророк», який має достатньо грошей на саморекламу, може змагатися в популярності з самим Ісусом Христом. А якщо такий «пророк» виявиться самовпевненим невігласом чи просто шахраєм, то наслідки його проповідей можуть бути дуже і дуже небезпечними. Яскравим прикладом цього є історія релігійної групи «Вчення Істини АУМ» (японською «АУМ сінрікьо»).

ЇЇ створив у 1989 році в Японії «вчитель» Чідзуо Мацумото (більш відомий під псевдонімом Сьоко Асахара), колишній спеці​аліст з акупунктури, власник кількох ресторанів дешевої китайської їжі. Його вчення запозичило положення з багатьох відомих релігій, поєднуючи в собі вчення раннього та тибетського буддизму, індійської та гімалайської йоги, даосизму та християнства. Асахара вважає, що створив найбільш науково об​ґрунтовану релігію, в якій використано: найновіші наукові відкриття. У центрі його «альтруїстичної філософії» стоїть ідея порятунку всього люд​ства. Такий порятунок, за твердженням Асахари, містить три основних положення: 
1. позбавлення людства від хвороб; 

2. досягнення щастя в цьому світі; 

3. досягнення просвітлення та звільнення.

Віровчення «АУМ сінрікьо» ґрунтується на п'яти принципах: 

— визнання авторитету Великого Гуру; 

— віра в істинність релігійної доктрини й ефективність методики духовної практики; 

— обов’язковість ініціацій як особливих способів передачі досвіду і таємних знань прозелітам; 

— розвиток природних задатків людини та тренування пам’яті з метою підвищення енергетичного і духовного рівня, позбавлення стресів, вирішення проблем здоров’я; 

— досягнення просвітлення віруючими і звільнення від стра​ждань.

Великого значення у віровченні Асахари надається моральному вдосконаленню особистості. Для досягнення просвітлення віруючий повинен виховувати в собі чотири «великі невимірні стани душі», а саме: святу любов до всіх живих істот, святе співстра​ждання до душ, далеких від істин; святу похвалу тим, хто на шляху духовного розвитку; святу байдужість до виявів доброї чи поганої кари. Перші два «великі невимірні стани душі» становлять основу християнського віровчення і втілюються в спокутній жертві Ісуса Христа. Щодо двох останніх станів душі, в якій йдеться про її заспокоєння, то справа значно складніша. Виховання в дусі святої похвали і байдужості означає повну втрату почуттів, переживань особистості, її відмову від таких моральних якостей, як вдячність, захоплення, любов і пошана до людей тощо. Виховання зазначених чотирьох якостей є обов’язковою умовою досягнення справжнього щастя і спасіння, згідно з віро​вченням АУМ.

У віровченні «АУМ сінрікьо» своєрідно витлумачується порівняно з християнством догмат про спасіння. Порушено концепцію «триєдиного спасіння», метою якого є звільнення людини від хвороб; допомога людям у досягненні щастя вже в земному житті; досягнення людьми цілковитого звільнення. Перша частина спасіння — звільнення від хвороб — означає поширення знань про техніку вправ йоги, теорії езотеричної медицини, таєм​них методів лікування індійської медицини, що допомагає людині самій позбавитися фізичних і душевних потреб. Інформацію про медицину вищого виміру дістає преподобний вчитель Асахара на основі спеціальних багатогодинних медитацій і передає її у наш земний світ. Завдання віруючого в тому, щоб оволодіти технікою медитацій і використати інформацію Гуру. Другу частину спасіння — досягнення щастя у земному житті — спрямовано на виховання усвідомлення людиною чотирьох «великих невимір​них станів душі». Третя частина — абсолютне звільнення, просвітлення — означає смерть і злиття з Божеством.

Для тих, хто сповідує віровчення, розроблено систему правил і норм поведінки, серед яких важливим вважається пожертвування. Найбільш цінуються пожертвування істинного вчення (місіонерства), пожертвування заспокоєння (залучення прозелітів до секти), пожертвування коштів і цінностей на користь секти. Віруючі об’єднуються в напівтаємні релігійні громади, де панує сувора внутрішня дисципліна. У них вивчають філософію Вчителя, проводять вправи йогів, медитацію, ініціації тощо. Релігійні громади займаються місіонерською, благодійницькою та оздоров​чу діяльністю [171; 117—118].

Цікавим видається той факт, що за часів заснування «Вчення істини АУМ» «високий духовний рівень» Сьоко Асахари підтримали досить авторитетні особи, серед яких: 

— Далай-Лама XІV; 

— Преподобний Калу Рімпоче, глава школи Каг’ю тибетського буддизму; 

— Кхамтул Рімпоче — вищий лама школи Н’їнгма тибетського буддизму та інші [95].

Після того як сам Асахара «досяг просвітлення», він, ясна річ, почав розповсюджувати своє вчення по всьому світу. Центри «АУМ сінрікьо» було засновано в багатьох державах: в Японії, Німеччині, США, Шрі-Ланці, Росії та Україні, де «гуру» знайшов чимало своїх прихильників. Проте його групу супроводжувала погана слава. Слідчі органи Японії встановили, наприклад, що на хімічному заводі «АУМ» було налагоджено виробництво нервово-паралітичних газів. За свідченнями прихиль​ників Асахари, техніки безпеки на цьому виробництві не дотри​мувались, а на території, яка належала «АУМ сінрікьо», прово​дилися таємні поховання.

Серед бойових речовин, знайдених на заводі, ви​явився також зарін. Саме цей газ було використано під час терористичного акту в токійському метрополітені 20 березня 1995 року, організованого, як вважають слідчі, керівниками «Вчення Істини АУМ».
Японська газета «Йоміурі» сповістила, що власність «АУМ сінрікьо» на той час було оцінено в 2,5 мільярда єн (29 міль​йонів доларів). Асахара виявився власником земельних ділянок загальною площею в 136 тисяч м2, 16 будівель в Токіо та десяти префектурах країни. Місцевий суд Йокогами зобов’язав Сьоко Асахару та одного з його найближчих прибічників Томоміцу Ніїмі виплатити компенсацію в розмірі 20 мільйонів єн (181,9 тис. доларів) адвокату, який постраждав від сектантів. За наказом «гуру» шість прибічників «АУМ сінрікьо» в 1994 році в місті Кофу (префектура Яманасі) організували замах на місцевого адвоката Таро Такімото, який виступав проти діяльності цієї релі​гійної групи. В його домі було розпилено зарін та інші отруйні гази. Адвокат дістав важке отруєння.

Особливо відомою релігійна група стала після її тріум​фаль​ного приходу в Росію у 1992 році. За словами самого Асахари, він надавав виняткової ваги діяльності, спрямованій на «спа​сіння» Росії з точки зору «світового спасіння». Влітку 1992 року в Москві було відкрито Російську філію «АУМ сінрікьо». А в 1994 році засноване Московське релігійне об’єднання «Вчення Істини АУМ». Центри секти з’явилися в кожному районі російської столиці. Раз на тиждень Асахара виступав на хвилях радіо​станції «Маяк» та на телеканалі «2х2». Він також постійно орендував спорткомплекс «Олімпійський» і навіть мав охорону, набрану з колишніх співробітників КДБ [96]. Благодійні акції «АУМ сінрікьо» в Росії (наприклад, передача одноразових шприців та голок до них, а також друкарського обладнання та комп’ютерних класів для деяких російських навчальних закладів) вітав Руслан Хасбулатов, а Олександр Руцькой був присутній на одному із заходів у Великому Кремлівському палаці. Два рази зустрічався з Сьоко Асахарою та допомагав діяльності секти Олег Лобов. Зрозуміло, що і в Японію дещо надходило з Росії: гелікоптер Мі-8 та штатний газоаналізатор радянських підрозділів хімічного захисту тощо.

Керувала філією «Рада Тих, хто Досяг», що складалася з 11—12 осіб (переважно росіян). Її керівником був японець, учень  Сьоко Асахари. За словами члена «Ради» Дмитра Саприкіна, в московських центрах «АУМ сінрікьо» щодня збиралося близько 300 осіб.

На особливо цікаві семінари приходило до 500—600 осіб [43]. Лекції Сьоко Асахари у спорткомплексі «Олімпійський» слухали 19 тисяч осіб [77]. Взагалі, членами релігійної групи в Росії стали, за свідченням різних джерел, від 35 до 50 тисяч осіб. А за нетривалий час до теракту в токійському метро проти групи були порушені кримінальні справи. Підставою для цього стали психотехнічні методи досягнення стану Самадхі, під час котрих використовувалися настої різноманітних трав, шоломи з електро​дами для безпосереднього впливу на психіку людей та інші засоби придушення особистої волі членів групи. За словами самого Асахари, це було лише початком гноблення Істини, бо в 1997 році мав настати кінець світу, в якому врятувалися б лише прихильники «АУМ сінрікьо» [95].

На території України вчення Асахари також поширювалося, хоча й у менших масштабах, ніж у Росії. На 1995 рік припадає особлива активність адептів «АУМ сінрікьо» в Україні. Саме в цей час послідовники Асахари, які прибули до нас на запрошення релігійної організації «Любов Христа», намагалися розгорнути проповідницьку діяльність на території Херсонської області [1; 7].

«АУМ сінрікьо» офіційно не зареєстроване в нашій країні, але змог​ло використати для поширення своїх ідей фірму «Саттва», котра певний час досить успішно функціонувала в Києві, Львові, Дніпропетровську, Одесі та інших містах України. Її діяльність координувалася з Москви через фірму «Каллі», створену для проведення комерційної діяльності в Росії. «Саттва» порушувала чинне законодавство тим, що ухилялась від сплати податків та проводила під прикриттям фірми несанкціоновану релігійну діяльність, котру було припинено, а її керівництво притягнуто до відповідальності за порушення правил торгівлі.

3.3. Рух Ошо

Раджніш Чандра Мохан (1931—1991) народився в Кушваді (Індія) в багатій індійській родині. «У мене немає біографії, — казав він журналістам журналу «Шпігель», — це не має значення, де і коли я народився. Головне, що я зараз тут». Однак біографія в Раджніша є. Ще в дитинстві він переживав стани, близькі до медитативних. Пізніше почав практикувати медитативні техніки, прагнучи не дотримуватись ніяких традицій та не шукати вчителів.

Раджніш стверджував, що 21 березня 1953 року, під час навчання на філософському відділенні Джабалпурського коле​джу, пережив «просвітлення». «В ту ніч я помер і народився знов, — згадував він. — Проте людина, що відродилася, не має нічого спільного з тією, що вмерла... Людина, що померла, померла цілком, від неї не залишилось нічого... немає навіть тіні... Вона вмерла повністю...» [6; 7].

Після «просвітлення» в житті Раджніша тривалий час не від​бувалось ніяких змін. У 1957 році він з відзнакою закінчив університет, 9 років працював університетським викладачем філософії.

Основну помилку всіх релігій та медитативних технік Раджніш вбачав у тому, що вони так чи інакше відволікають людину від фізичного життя, даючи їй духовне «просвітлення», що навряд чи може вважатися як істинне. Вивчивши західні релігії, різні течії індуїзму, засвоївши техніку гіпнозу і медитації, Раджніш оголосив про створення своєї релігії. Просвітлена людина, на думку Раджніша, повинна поєднувати в собі енергійність грека Зорби (героя роману Н. Казандзакіса) та безпристрасне всевідання Будди. Не втеча від земних спокус, а перемога над цими спокусами шляхом інтенсивного та вичерпного переживання — ось ідея вчення Раджніша, котре сформувалося в середині 60-х років. Проголосивши себе вище за Будду, Ісуса і Мухаммеда, додавши до свого імені шанобливий префікс «Шрі», він почав мандрувати по Індії, поширюючи своє вчення. В 1971 році Раджніш відкриває поблизу міста Пуна свій перший ашрам, що в перекладі з санс​криту означає комуна, громада, притулок.

У подальшому ашрами Раджніша починають з’являтися в інших містах Індії, а також у США, Канаді, Англії, Японії, Австралії та в інших країнах. «Я засновник єдиної релігії, — проголошував він, — решта релігій — обман» [60; 34]. Раджніш прийняв ім’я Бхагвана Шрі Раджніш (Ошо). В Пуні Раджніш почав систематично розробляти своє вчення. Його лекції записувались на магнітофон, а потім друкувалися як окремі книжки. Проте значну кількість цих лекцій було присвячено розгляду різних містичних вчень з точки зору Раджніша; особливу увагу він приділяв суфізму, дзен-буддизму і тантрі, а також вченню Крішнамурті та Гурджієва.

Декілька лекційних циклів, присвячених безпосе​редньо викладанню вчення Бхагвана Шрі Раджніша, вийшли під назвами «Медитація — мистецтво екстазу», «Оранжева книга» та інші. У своїх книгах Раджніш користується індуською метафізикою та дзен-буддистською теорією пізнання. Так, на думку Раджніша, основна проблема людини полягає в тому, що її психіка поділя​ється на дві ворожі та протилежні основи: свідомість та під​свідомість. Свідомий розум більш придатний для вирішення обмежених завдань земного існування, але він надзвичайно вузький і спрямований на кінцевий результат. Він вважає, що помилка лежить у тому, що ми ототожнюємо цей розум з власним «Я» і боїмося виходити за його межі. У «Бесідах з саньянсинами» Раджніш закликає своїх учнів до соціальної пасивності, відмови від будь-яких бажань, мети, планів. Він радив: «Забути минуле, не сподіватися на майбутнє, жити сьогоденням, споглядаючи внутрішній світ». Раджніш своїм учням давав вказівку проводити в ашрамі щоденні медитації. Програма ашраму пропонує медитувати чотири рази на день. О 6:00 повинна проводитись «дина​мічна медитація». З 8:00 півтори години відводиться на лекцію Раджніша, наступного дня в цей же час — питання та відповіді з цих лекцій. Лекції складалися з 10 тем: тантра, даосизм, дзен, веданта, суфізм, хасидизм, містика, вчення Будди, Лао-Цзи, Ісуса. О 17:30 мала проводитись денна медитація — кундаліні. О 19:30 — даршан — медитація невеликими групами під керівництвом «Майстра».

Основна медитативна техніка, розроблена Раджнішем, має назву «динамічної» (чи «хаотичної») медитації. Вона складається з 5 етапів.

1-й етап — це 10 хвилин глибокого, швидкого дихання через ніс. Тіло повинно бути найбільш розслаблене. Після цього ще 10 хвилин глибокого, швидкого, безладного дихання. Тіло повинно рухатись під час цього дихання, якщо воно цього бажає.

2-й етап — це 10 хвилин катарсису, повного сприяння будь-якій енергії, породженій диханням. Потрібно робити акцент на катарсисі — «хай буде, що буде». На думку Раджніша, якщо ви бажаєте плакати — плачте, якщо ви бажаєте танцювати — танцюйте, інакше кажучи — можна робити все, чого забажається.

3-й етап — це 10 хвилин викрику «хуф-хуф-хуф». За методикою необхідно піднімати руки над головою та, стрибаючи вгору-вниз, і далі викрикувати «хуф-хуф-хуф». Під час стрибків необ​хідно твердо приземлятися на ноги, щоб звук проникав у статевий центр. Головне завдання мантри «хуф», котру Раджніш перейняв у суфіїв, — розкрити муладхараяакру та звільнивши енергію кундаліні. Кундаліні є найбільш важливою енергією. У повсякденному житті вона витрачається на статеве життя людини. Але для просвітлення треба спрямувати її у протилежному напрямку — вгору по енергетичному каналу, відкриваючи всі чакри. Головний позитивний вплив, який приносить рух кундаліні, на думку Раджніша, полягає в тому, що він дає змогу космічній енергії поринути в нас та циркулювати у всіх наших тілах, зокрема у фізичному. Проте для того, щоб медитація була найбільш ефективною, необхідно займатись нею 21 день, поєднуючи її з дихальними вправами йогів. Цей етап хаотичної медитації повинен докорінно змінити енергетику людини. Раджніш повністю приймає індуське вчення про чакри — сім енергетичних центрів людини, однак обумовлює, що чакри можна відчути тільки в тому разі, коли вони забруднені. Якщо чакри чисті, то енергія без перешкод тече по всьому каналу.

4-й етап — це 10 хвилин цілковитої зупинки, перебування в одному стані, позі.

5-й етап — це 10—25 хвилин танцю, святкування, вдячності за той стан, якого було досягнуто. 

У своїх лекціях та книжках Раджніш детально роз’яснює теоретичні аспекти кожного етапу медитації. На його думку, «хаотична» медитація є єдиним універсальним засобом духовного звільнення особистості. Розслабляючись, людина, на думку Ошо, починає пригнічувати свою активність, і її особа залишається розділеною на дві частини, одна з яких пригнічує іншу. Хаотична діяльність перших етапів медитацій покликана вибрати всі резерви людської активності. Тільки тоді свідомий розум «відключиться», даючи шлях несвідомості.

У цитатнику Ошо на тему сексу тантристський секс всіляко заохочується (про тантризм див. підрозділ 3.5.). «Звичайний сексуаль​ний оргазм виглядає як божевілля, тантричний оргазм — це глибока, розслаблена медитація... Тантричний любовний акт можна здійснювати стільки разів, скільки ви хочете... Просто продовжуйте грати і зовсім не думайте про статевий акт. Це може статися, а може й не статися. Коли секс стає злитим з осмисленням, народжується абсолютно нова енергія — ця енергія названа Тантрою... Справжня Тантра — це не техніка, а любов. Це не техніка, а молитва... У тантричному єднанні ви можете перебувати годинами... Мантра зосереджена на іншому виді оргаз​му...Тантричний оргазм можна назвати оргазмом нескінченності» [186; 70—74, 76—77].

На кшталт «Білого Братства», послідовники Ошо проповідують, близький кінець світу: «Цей хтивий світ стоїть на краю повного знищення» [180; 84]. Раджнiш передрікав швидке наближення всесвітньої катастрофи: «Ця криза почнеться у 1984 році і закінчиться у 1999-му. Всі види руйнування пануватимуть на землі у цей час — від природних катастроф до самогубства досягненнями науки. Тобто повідь, небачена з часів Ноя, землетруси, виверження вулканів і все можливе продемонструє нам природа... Будуть війни, які підведуть людство до межі ядерної війни, але його не врятує Ноїв ковчег. Раджнiшизм — от Ноїв ковчег свідомості, куток спокою в центрі тайфуну... Катастрофа буде глобальна і неминуча. Сховатися від неї можна буде лише у моєму вченні». На початку 1984 року Раджнiш поширив своє пророцтво про нібито катастрофу, яка невдовзі станеться, зазначивши, що виконається пророцтво Нострадамуса, і СНІД знищить 2/3 світового населення. При цьому про своїх послідовників він сказав: «Я не скажу, що раджнiшисти переживуть катастрофу, але я можу сказати з абсолютною певністю, що ті, хто виживе, будуть раджнiшистами. А інші — мавпами або вчинять самогубство. Врешті-решт ті, які залишаться, не мають значення» [178].

«Ми хотіли б, щоб у нього було 365 «роллс-ройсів». Нова машина — на кожний новий день року», — довірливо повідомила кореспондентові журналу «Фігаро» фанатична послідовниця «пророка» Ошо. В одному з цих розкішних автомобілів Бхагван щоденно об’їздив паству. Адепти вважали за щастя бачити свого кумира, «задрапірованого» в смарагдового кольору хламиду, і кидали рожеві пелюстки під колеса його автомобіля.

У 1981 році уряд Індіри Ганді позбавив ашрами Раджніша права вважатися релігійною організацією. Засновникові ашрамів було запропоновано негайно сплатити податкову заборгованість. Знявши з банківських рахунків 6 мільйонів доларів, Бхагван виїхав до США, де в штаті Орегон створив новий ашрам — Раджнішпурам. На території в 2600 гектарів було збудовано аеродром, комфортабельний готель з казино, ресторани. Але в 1984 році проти ашраму Раджніша було порушено кримінальну справу поліцією, а потім ФБР. Обшуки, проведені на території ашраму, виявили склади зброї, бойовий гелікоптер, лабораторії для виготовлення наркотичних речовин, котрі додавались до їжі членів громади. 27 жовтня 1985 року Бхагвана було заарештовано в аеропорту Шарлотт у штаті Північна Дакота. Незважаючи на більш ніж 35 звинувачень, процес над гуру минув досить швидко і закінчився 14 листопада 1985 року. Суд призначив 10 років умовного ув’язнення, 300 000 доларів штрафу за порушення імміграційних законів США та зо​бов’язав залишити територію Сполучених Штатів протягом п'яти діб [60; 43—45]. На своєму літаку Раджніш відбув до Індії, а потім до Непалу. Звідти він переїхав до Греції, де хотів створити ще один ашрам. Проте незабаром його як особу, «винну у порушенні громадського порядку» [60; 46], було оголошено персоною «нон-грата», і він повернувся в Пуну. В 1984 році в Орегоні (США) прихильники Раджніша отруїли бактеріями сальмонели їжу в закладах громадського харчування. Вони інфікували харчі в більше ніж у десяти кафетеріях та барах. Постраждала 751 особа [71].

Незважаючи на це, вчення Раджніша стало популярним у багатьох державах Заходу, де було створено організації сань​ясинів. Вони підпорядковуються центру — «Міжнародній комуні сань​ясинів», очолюваній Раджнішем («Раджнішцентр», «Академія Раджнішизму»), шо знаходиться в США. Після смерті Раджніша керівництво здійснюють колегіально його найближчі учні. Цей центр видає газету «Раджніш Таймс». У Великій Британії виходить «Європейський вісник Раджніша». Саньясини вважали і вважають Раджніша чудотворцем, поклоняються йому як Богу, називають його Вчителем.

Найбільш активні саньясини проходять «посвячення у віру», для чого надсилають до Раджнішцентру заяви, автобіографічні дані з фотографіями, одержуючи натомість диплом про посвячення з присвоєнням малайського імені. Раджнішцентр веде активну місіонерську діяльність, створює комуни в багатьох західних державах.

У 1991 році прихильники Раджніша створили «Ошо-центр». Нині на території України діють декілька осередків цього руху. При українських центрах Ошо працюють групи з медитації за Ражнішем, з лікування за системою Рейкі та з астрології, які не прагнуть до офіційної реєстрації. Кількість членів руху Ошо нині не перевищує кількасот осіб. Проте діяльність громад Ошо Раджні​ша з його культом статевих органів і сексуальних взаємин як засобу досягнення Бога сприймається серед широкого загалу як виклик традиційній моралі українського народу.

3.4. «Трансцендентальна медитація»
Рух «Трансцендентальна медитація» (далі — ТМ) заснував у 1958 році в США індуїстський чернець Магеш Прасад Варма, який попередньо закінчив Аллахабадський університет за фахом фізика. Через десять років пропаганди свого вчення він пішов в індуїстський монастир, де отримав ім’я Махаріші Махеш Йога. На відміну від інших східних рухів, котрі роблять основну ставку на молодь, трансцендентальна медитація приваблює людей старшого віку. Так, у віковій групі від 30 до 49 років у ТМ налічу​ється 3% американців, а в інших східних рухах — 1%. В середині 70-х років у США було нараховано півмільйона послідовників ТМ (переважно серед представників так званого «середнього класу»), 207 центрів і 5 тисяч вчителів (інструкторів).

Починаючи з 1957 р. Махаріші перестає займатися «чистою філософією» і засновує у м. Мадрас (Індія) перший осередок Програми «Трансцендентальна медитація» та очолює створений  ним всесвітній Рух духовного відродження. Із самого початку гуру трансцендентальної медитації не страждав від скромності, проголосивши основним завданням своєї Програми — переро​дження всього людства. Вже через рік він переїжджає до Сполучених Штатів, де засновує індуїстську громаду, пояснюючи це «виконанням заповіту свого духовного вчителя щодо розвитку й поширення вчення і техніки медитації у країнах Заходу». 

Вперше особа Махаріші привернула увагу широкої західної громадськості у 60-ті роки завдячуючи його зв’язкам із усесвітньо відомим ансамблем «Beetles». Але музиканти досить швидко розчарувалися в новому гуру, і тому йому довелося пристосовувати свій товар до менш вимогливих споживачів. Спираючись на «наукові дані», Махаріші зумів-таки зацікавити найбільш масову аудиторію — середнього американця. І хоча сам термін «меди​тація» звучав досить незвично для американського вуха, публікація рекламної книжки «Знайомство з трансцендентальною меди​та​цією, або Як зробити життя приємним» привабила до ТМ чимало простих людей. У цій книжці, зокрема, наголошувалося, що ТМ послаблює нервовий стрес, знижує кров’яний тиск, допомагає проти безсоння та астми, мобілізує приховані ресурси людини, приносить бадьорість, творчу силу і, врешті-решт, щастя. Автор наполегливо переконував, що ТМ проста, надійна і, основне, не сумна. До того ж, це заняття зовсім не обтяжливе — всього по двадцять хвилин двічі на день — і ніяких потреб змінювати усталений спосіб життя: кожний ступінь дається майже природно, легко, без будь-якого зусилля розвиваються взаєморозуміння, терпимість, доброта і любов. За словами Махаріші, ТМ розра​хована на всіх без винятку, і кожен може користуватися нею за будь-яких обставин. Навіть вірити в неї не обов’язково, бо вона навіть у цьому разі принесе свої позитивні плоди. 

Приблизно тоді ж з’являються непоодинокі «незалежні» свід​чення про надзвичайно позитивний фізичний і психологічний вплив ТМ на людську особистість. Не дивно, що на середину 70​‑х рр. більш ніж півмільйона американців активно займалися ТМ. Її почали впроваджувати у школах, в армії та медичних закладах. Вважалося, що це універсальний засіб від усіх непри​ємностей та хвороб. При цьому неодмінно наголошувалося: ТМ ні в якому разі не можна розглядати як релігію, і разом з тим вона не суперечить ніяким релігійним переконанням. Релігійні діячі ж не перешкоджали поширенню ТМ, а навпаки, намагалися використати її задля поширення віри у надприродні явища, особливо серед молоді. За свідченням американських політологів, тодішній пересічний американець отримав право ознайомитися з ТМ одночасно від рабина, лютеранського проповідника і римо-католицького священика. 

Навіть у таких донедавна консервативних країнах, як Іспанія та Італія, «християнський дзен-буддизм» успішно проникає через засоби масової інформації до парафії Римо-католицької церкви. Колективні заняття йогою стають звичайною процедурою на щорічних жіночих католицьких з’їздах. Дзен-буддизм прий​мається за основу для парафіяльних релігійних курсів, а ченці починають вдосконалювати техніку трансцендентної медитації замість келійного молитовного правила.

У 1975 р. Махаріші рішуче заявляє про занепад ери освіти і обіцяє своїм прихильникам прихід нової ери миру та процвітання за умови все більшого поширення ТМ. Він засновує і починає активно впроваджувати у багатьох країнах Європи та Північної Америки програму «Сіддхі», за допомогою якої кожен, хто за​платить від 3 до 5 тис. доларів, «здатен здобути нечувані можливості через особисте самовдосконалення». Як підтвердження чудодійної сили нової Програми наводилися свідчення «просунутих» медіаторів ТМ, які завзято проголошували з телеекранів і на сторінках західних газет про свою дематеріалізацію та здатність літати. При цьому сам великий гуру Махаріші задля зручності пересування надає перевагу персональному гелікоптеру. Мабуть, для того, щоб зберегти сили для більш глобальних справ. 

«Наукові основи» ТМ помітно похитнув оприлюднений у засобах масової інформації офіційний звіт дослідницької групи Стенфордського університету (1976 р.), в якому, зокрема, повідомлялося, що «психічний та фізичний стан пацієнтів контрольної групи, які просто відпочивали двічі на день протягом 15—20 хвилин без будь-якої «мантри» або ж із промовлянням випадкового набору звуків замість «мантри», нічим не відрізнявся від загального стану тих, хто у цей час займався ТМ». Як наслідок загальний попит на ТМ суттєво впав, але свою справу вона встигла зробити, започаткувавши надійний канал для сприйняття широкою публікою на Заході основ східної філософії та прийомів містичного споглядання.

У 1977 р. федеральний суд штату Нью-Джерсі (США) забороняє розповсюдження вчення «Наука творчого інтелекту / Трансцендентальна медитація» (НТІ/ТМ) у державних навчальних закладах, мотивуючи своє рішення тим, що «вчення НТІ/ТМ за своєю суттю та культовою практикою є виключно релігійним, і його розповсюдження у школах призводить до порушення Першої Поправки до Конституції США і тому це вчення повинно бути заборонено» [173; 341].

На відміну від періоду 70-х рр., сучасний всесвітній Рух духовного відродження, який дістав нову назву — Всесвітня виконавча рада, приділяє особливу увагу соціальній привабливості свого вчення, подаючи його під флером своєрідної світськості, що безперечно сприяє його подальшому поширенню. Якщо ра​ніше ТМ орієнтувалася здебільшого на молодь (учнів і студентів), то новий рух ТМ покликаний зацікавити насамперед соціально​активних бізнесменів, учених, домогосподарок та урядових чиновників. Новий культ Махаріші проникнув на Заході практично до усіх верств населення. Багато хто із сучасних знаменитостей (кінозірки, телекоментатори, спортсмени, політики) відкрито демонструють своє позитивне ставлення до трансцендентальної медитації. Майже маніакальне декларативно проголошене американське прагнення до здорового способу життя повністю узго​джу​ється із запевненнями Махаріші щодо існування реальної можливості без будь-яких нервових навантажень покращити власне фізичне і психічне здоров’я, позбавитися стресової напруги та суттєво підвищити свої творчі здібності.

Нині Всесвітня виконавча рада вже нараховує тисячі дочірніх центрів ТМ більш ніж у 100 країнах світу загальною кількістю понад 4 млн. послідовників. Серед основних структурних під​розділів Ради — Міжнародне студентське товариство медитації, Фонд розвитку наукових і творчих здібностей, Міжнародне товариство медитації тощо. У Франції ТМ працює під дахом Партії природничих законів та фонду «Аюрведа». Щорічні прибутки Махаріші досягли 20 млн. доларів, основну частину з яких становить продаж спеціальної літератури та власного журналу «Creative Intelligence» («Творчий розум»). Для реклами та збуту продукції ТМ створено спеціальну структуру — Всесвітню виконавчу раду планування зі штаб-квартирою у Швейцарії, яка безпосередньо і керує Міжнародним товариством медитації. 

У великих містах США та інших країн світу активно функ​ціонує майже 4 тис. навчальних центрів ТМ (різноманітні Ведичні Університети Махаріші та Університети Махарiші АюрВеди), в кожному з яких навчається близько сотні «майбутніх гуру». Офі​ційно проголошеним завданням таких навчальних закладів є «дати кожній людині шлях до освоєння природного закону, назавжди встановити згоду між ним і особистим життям... створити у кожній країні уряд, який діє з рівня природного закону...». При цьому досить поширеною серед адептів ТМ є думка про те, що більшість старших студентів, які навчаються у цих університетах і називаються сiддхами, мають здібності до левітації і телепатії.

Проведенням поглиблених занять для прихильників ТМ займається Міжнародний університет Махаріші (м.Феєрфілд, штат Айова) та Коледж природничого закону Міжнародного уні​верситету Махаріші (м. Вашингтон, округ Колумбія). 2 серпня 1998 р. гуру ТМ заснував Відкритий університет Махаріші — всесвітній заочний університет, який за допомогою восьми супутників транслює свої лекції 21 мовою для 120 країн світу. Програма цього університету має універсальний характер і розрахована на уч​нів​ську молодь, студентів, тих, хто працює у різних галузях виробничої та невиробничої сфери, а також на пенсіоне​рів. Крім того, інтерес до ТМ підігрівається курсами лек​цій, які час від часу читаються майже у всіх великих пів​нічно​американських та європейських університетах, публічних бібліотеках, а також у деяких культових спорудах традиційних релігій і муніципальних освітніх центрах. Майже 7 тис. під​готовлених вчителів ТМ щорічно залучають до техніки медитації понад 30 тис. нових адептів. Зокрема, у Сполучених Штатах цю роботу координують близько 400 регіональних центрів [174; 35—37]. 

У ТМ релігійних діячів іменують не титулом «гуру», а просто «інструктором». На відміну від дзен-буддизму і йоги, в «Трансцендентальній медитації» значно спрощено саму техніку медитації, котру можна засвоїти просто й швидко, а не витрачати на це п’ять років, як у дзен-буддизмі. Ця простота зробила з ТМ масовий релігійно-містичний неокульт, що не по​тре​​​бує зусиль для його вивчення і розуміння. 
Махаріші Махеш Йога вважає, що механічний шлях до пізнання Бога, чим є «Трансцендентальна медитація», настільки простий і універсальний, що він приваблює всіх, хто любить Бога і шукає істину. З метою широкого і швидкого поширення свого віровчення Махеш відійшов від традицій тривалої, багаторічної підготовки гуру, характерної для східних релігій, і організував підготовку протягом трьох місяців інструкторів-гуру, які після закінчення цих короткочасних курсів одержують право «роздавати мантри». Це дало змогу ТМ швидко розширити свій вплив, насамперед у США, залучити до своїх лав кілька мільйонів прихильників. 

Щодо специфіки самої техніки медитації Махаріші, то її по​будо​вано насамперед на основі індуїстських священних текстів Вед, і особливо Бхагавад-Гіти, що підтверджується численними працями гуру ТМ — «Медитації Махаріші Махеш Йоги», «Махаріші Махеш Йога про Бхагавад-Гіту», «Наука існування і мистецтво життя» тощо. У своїх творах Махаріші проголошує, що вчення ТМ передав людям безпосередньо індуїстський Бог Крішна 5 тис. років тому, але потім це мистецтво було втрачено, а згодом відроджено Буддою. Після Будди люди знову забули техніку медитації, і лише у IX ст. після Різдва Христового цю стародавню школу відтворив індуїстський філософ Шанкара. Нарешті, черговим реаніматором техніки медитації став гуру Дев, який і передав її власноручно своєму учневі Махаріші.

При всій її простоті ТМ має релігійно-філософський фундамент, спирається на індуїзм, хоча цей зв’язок і завуальовано. Тут практикуються методи і засоби специфічної психіатрії за допомогою багаторазового повторення мантри, притому само​стійно, тобто самим пацієнтом-медитатором, без безпосередньої участі «вчителя». Саме завуальованість релігійного аспекту приваблює до ТМ осіб, які не сприймають релігійні уявлення і вважають її безрелі​гійною. В той же час, хто вступає до ТМ, обов’язково знайомиться з віровченням, заснованим на індуїс​тських метафізичних уявленнях про космос, з низкою постулатів східних релігій. Власне, кінцева мета медитації — полегшення, звіль​нення, до​сяг​​нення нірвани, що наближає ТМ до буддизму.

Відомим є твердження Махаріші про те, що «Трансцендентальна медитація» — це шлях до Бога та втілення усіх релігій». Незважаючи на показну науковість та медичну термінологію, ТМ за своєю природою є типовим різновидом індуїзму, а точніше — однією з форм Раджа-Йоги. За цією системою рівень медитації, що використовується ТМ, має назву «дхияна» і означає повне єднання особи, яка медитує, з «усім сущим». Хоча прихильники ТМ у своїй культовій практиці і не вживають відкрито слова «Бог», замінюючи його евфемістичним терміном «творчий розум», справжнім «Богом» Махаріші виступає одвічний, бездіяльний і безособистісний індуїстський Брахман — вища об’єк​тивна реальність, абсолют, в якому все виникає, існує та припиняє свій земний цикл. Для адептів культу ТМ перестає бути лише засобом розслаблення та звільнення від стресу і перетворюється на цілісний особистісний світогляд кінцевою метою якого є усві​домлення і підкорення власного «Я» надприродній (трансцендентальній) істоті.

Для послідовників Махаріші Махеш Йоги трансцендентальний стан буття знаходиться по той бік усього, що можна побачити, почути, відчути, по той бік усього, що можна уявити. Цей стан непроявленої, абсолютної, чистої свідомості Буття є крайній стан життя. Трансцендентальна медитація стала сенсацією завдяки тому, що дістала поширення в США як нова форма свідомості. Поняття Бога в системі медитації невиразне і розпливчасте. Для його характеристики Махаріші використовує багатослів’я, що має на меті узгодити індуїстський політеїзм з монотеїстичними релігіями. У його працях Ісус Христос згадується як одна з особистостей, що мала Бога у собі. При цьому Махаріші не заперечує реальності, історизму Христа; але він не згоден з Євангеліями в тому, що Христос був на Землі, щоб стражданням і смертю викупити людей з тенет гріха. 

У книзі «Медитації Махаріші Махеша Йоги» він писав, що ті, хто твердив про страждання Христа, виявили «нерозуміння», «неправильно витлумачували життя Христа». «Як можна говорити, — питає Махаріші, — про страждання того, хто є цілковитою радістю, цілковитим блаженством?» Махаріші стверджував, що гріхи спокутуються добродійством і що черга гріхів, «які простягаються на численні милі, нищиться тією цілеспрямованістю, котру ми здобуваємо через Трансцендентальну медитацію». Медита​ціями можна уникнути перевтілень і в кінцевому результаті з’єднатися з Богом. «Знайте, що ви Бог», — ще одна провідна думка Махаріші.

Ті, хто вступає до університету Махаріші у Феєрфільді або до одного з численних навчальних центрів, проходять не звичайний прийом до навчального закладу, а ритуал посвячення з читанням Пуджі, тобто одної зі священних книг індуїзму. У ній прославляються 24 індуїстські «боги», і особа, яка посвячується, повинна під час ритуалу 27 разів ставати на коліна. 

Перші представники ТМ з’явилися і в колишньому СРСР у другій половині 80-х років. У Києві, Львові, Херсоні та інших містах України діють Університети Махаріші. Представники ТМ реєструють свої осередки в органах юстиції або створюють комерційні підприємства. У Львові в 1996 році як громадське об’єд​нання зареєструвала свій статут «Спілка Ведичних Університетів Махаріші». До цієї Спілки входить Ведичний Університет Махаріші Автономної Республіки Крим та Ведичний Університет Махаріші Львівської області. Кількість слухачів Спілки становить близько 200 осіб. При Спілці діє філія спільного українсько-голландсько-американського підприємства «Університет менеджменту Махаріші, ЛТД». У столиці зареєстровано Київське СП «Університет менеджменту Махаріші, ЛТД». «Через два україн​сь​ких університети (в Києві та Херсоні) близько 5 тисяч осіб вже одержали індивідуальну мантру» [107; 636].

Користуючись комерціалізацією українських засобів масової інформації, і зокрема телебачення, рух ТМ, завдяки студії «ТV Табачук» на 7-му каналі Українського телебачення, усіляко пропагує своє вчення в нашій країні, наполегливо закликаючи грома​дян облишити свої буденні турботи і зайнятися медитацією, став​ши його послідовниками. Майбутнім адептам беззастережно обіця​єть​ся «зниження кров'яного тиску, суттєве покращання здоров’я, під​вищення розумових і творчих здібностей, зняття стресу й нерво​вої напруги» та багато інших чудодійних трансформацій.

Хоча активісти ТМ і стверджують, що їхнє вчення «не має побічного ефекту і може забезпечити те, що неспроможні зро​бити ліки, — природний психологічний розвиток», значна частина представників традиційної медицини, психології та релігіє​знавства не згодні з цим і докладають певних зусиль задля заборони культу трансцендентальної медитації. Так, за висновками англій​ських лікарів, «ентузіасти ТМ, які проголошують медитацію універсальною панацеєю від усіх життєвих негараздів, від​мов​ляються помічати, що вона становить серйозну небезпеку для ще несформованих особистостей, якими є школярі та студенти» [175]. 

Останні дослідження, проведені німецькими психологами у групах медитації, довели, що постійне промовляння мантри суттєво пони​жує здатність органів чуття людини до сприйняття зовніш​ньої інфор​мації, оскільки загальну концентрацію уваги спрямовано не на навколишній світ, а передусім на мантру. Медитація, як і решта культових методик маніпулювання людською свідомістю, викликає у своїх адептів згасання «узагальненої орієнтації щодо реальності», що, на думку багатьох колишніх прихильників ТМ, призводить до розпаду особистісних розумових процесів. У деяких особливо вразливих людей застосування подібних методик може призвести до психічних зривів та психіатричної патології [176; 16].

В інформаційному бюлетені Федерального міністерства молоді, сім’ї та здоров’я ФРН (1980 р.) зазначається, що культова практика послідовників ТМ містить у собі загрозу здо​ров’ю людини: «Найбільш поширеним психологічним розладом була втома (63%), стан занепокоєності (52%), депресія (45%), нер​возність (39%) та регрес (39%). У 26% осіб, які медитували, спостерігався нервовий зрив, а ще 20% виявляли серйозні тенденції до самогубства» [177; 51].

Діяльність осередків ТМ у нашій державі необхідно ретельно вивчати із залученням відповідних фахівців стосовно дозволу або заборони проведення психо​терапевтичної практики. Згідно з Указом Президента України від 31.07.98 року «Про заходи щодо врегулювання діяльності в сфері народної та нетрадиційної медицини» на проведення подібної діяльності потрібно отримати ліцензію, яку видає Міністерство охорони здоров’я України.

3.5. Тантризм

Тантризм – один з різновидів індуїзму, що містить методи йоги та систему езотеричної практики. Вважається, що тантризм виник на початку нашої ери на півдні Індії серед представників неарійських племен і виступив своєрідним синтезом індуїстської релігії, древніх шаманських культів, чорної магії, сексуальної оргії, людського жертвоприношення та власної специфічної системи езотеричної практики. Згодом він набуває поширення в Японії, Непалі, Китаї й особливо у Тибеті. На початку ХХ ст. перші громади тантристів з’явилися у США, Канаді, Австралії та Латинській Америці. Нині групи тантристів є майже в кожному великому місті Росії, де для них видається журнал «Тантрический путь», а також в Україні, Білорусі та інших країнах СНД. 

Основою тантристської релігійно-філософської системи виступає ідея людини-мікрокосмосу та культивування жіночої (інь) і чоловічої (янь) статевої енергетики (шакті), трансформація якої і призводить до розширення свідомості й просвітлення. Порівняно з ортодоксальним вченням, релігійний культ є досить складним і базується передусім на тантрах — священних текстах цієї релігійної течії, які вшановуються як богоодкровенні.

Санскритське слово тантра походить від слів таноті («розширювати») і трайяті («вивільнювати») і означає «вивільнення через розширення» або «вивільнення свідомості через розширення». Це поняття може бути перекладено і як «активність» чи «дія» стосовно активності та дії свідомості. Тантрою також називають священні тантристські тексти, які є об’єктом поклоніння, наприклад: «Віджняна-Бхайрава-Тантра», «Саммохана-Тантра», «Тантрараджа-Тантра», «Куларнава-Тантра», «Маханірвана-Тантра» тощо. Загальну кількість тантр (священних книг) перерахувати досить важко, оскільки лише тих, які широко викори​стовуються, за різними джерелами, налічується від кількох десятків [179] до кількох сотень. 

Як і інші релігійні системи, індуїстська тантра базується на складних релігійно-філософських уявленнях про світ та людину і становить цілий комплекс специфічних культових ритуалів. Водночас значна частина методів, які використовуються у тантрі, виходять за межі звичайних уявлень про релігійні обряди. Багато практик тантри — це складні вправи, призначені насамперед повністю змінити сутність людини, зокрема її тіло, енергію та свідомість. Тому тантру також іноді називають тантристською йогою. Але це вчення, зважаючи на культові особливості, є повною протилежністю йоги. Йога — це шлях зусиль та дисципліни, тоді як тантра — уседозволеність. 

Тантристи, на відміну від більшості індійських релігій, проголосили досягнення своєї мети не шляхом традиційного споглядання та аскетизму, а практичною реалізацією своєї сили. Так, у древньому тексті «Тантрататва» наголошується: «Доводити свою перевагу абстрактними аргументами — доля жінок. Доля чоловіків — завойовувати світ силою. Тантрист повинен бути вище моралі, добра та зла. Потрібно з абсолютно холодним серцем постійно переступати межі життєвих норм — лише тоді можна відкрити у собі Шиву». 

А у тантристському тексті «Панчакрама» істинний адепт культу характеризується тим, що він однаково ставиться до ворога, друга і самого себе; до насолоди і болю, до раю й пекла, до повії та матері, до реальності та сну. Щоб досягти божественного стану і знайти істинну свободу, треба увійти у контакт зі всіма силами пекла, пробудивши їх передусім у самому собі. Необхідно спромогтися приборкати демонічні стихії у своїх власних інтересах. Серед адептів культу це називається «перетворення отрути на нектар». Тантристи відкидають відчуженість від тіла, яка широко практикується у буддизмі та деяких школах йоги. Навпаки, вони усіляко намагаються пізнати та збудити енергію людського тіла. Віддаватися ницим пристрастям – прямий обов’язок каулів, адептів Тантри. Тому важливим елементом культу є сакральний ритуал — тантрис​тська сексуальна практика. 
Слово «каула» (від слів кула — Шакті і акула – Шива) означає органічне єднання божественної суті Шиви і Шакті. За твердженням самих тантристів, універсальний принцип єднання Шиви і Шакті символічно втілено у призначенні лінгаму або шивалінгаму (фалічний символ, що уособлює Шиву) і йоні (символ жіночих статевих органів, уособлює Шакті). Лінгам у йоні не тільки символізує сексуальне єднання, а й виступає своєрідною моделлю будь-чого і навіть всесвіту. Щодо самої людини, то лінгам — це атман, тобто Божественна Свідомість, при​сут​ня у людині, а йоні — це сама людина — її тіло, енергія та ро​зум. Лінгам у йоні означає, що в людині Божественна Свідомість присутня так само природно, сильно і орга​ніч​но, як чоловік у жінці в момент статевого акту. Існує також інша інтерпретація, згідно з якою з лінгаму (з глибини простору) в йоні (у наш світ) ллється безперервний потік енергії, яка є нектаром (судха-дхара-гам'я-прадеша), що витікає від коїтусу (самарасья) Шиви та Шакті. Ця енергія є життєдайною для нашого світу, наповнює його собою так само, як вітер наповнює вітрила. Крім того, у тантричному культі лінгам також уособлює Пурушу, тобто Споконвічний Дух (Шиву), а йоні — Пракріті, тобто Велику Природу (Шакті). За деякими відомостями, по усій Індії встановлено понад тридцять мільйонів лінгамів (здебільшого з каменю). 

Майже вся символіка тантри має відбиток сексуальності. Навіть кінцева мета культу досягається саме через сексуальне єднання з Божественною Істиною, яка дає безкінечну свободу і супроводжується вічним блаженством. Практично усі тантристські практики описуються через майтхуна. Проте притаманний тантристам культ лінгаму і йоні, а також ритуальне використання сексуального акту задля підняття енергії кундаліні (сексуальної енергії) сприймається у країнах християнської традиції як виклик загальноприйнятим нормам людської моралі.

Віровчення тантризму викладено у численних трактатах, найвідомішими серед яких є «Маханірвана-Тантра», «Куларнава-Тантра», «Нентра-Тантра» та «Віджняна—Бхайрава-Тантра». Усі священні тексти тантризму написано санскритом, який є також мовою культу. Крім того, існує значна кількість упатантр — другорядних тантр. До них належать, зокрема, твори тантрис​т​ських духовних вчителів — коментарі до тантр, трактати з релі​гійної філософії, магії, йоги та інших містичних практик. Тантристи також визнають і загальноіндуїстські священні книги Веди, Пурани, Ітіхаси, Упанішади, епічні твори «Махабхарата» та «Рамаяна», але тільки у тих місцях текстів, які повністю узгоджу​ються з тантрами. 

Тантристська релігійна традиція використовується багатьма релігійними та містичними течіями, такими як громада «Тантра Сангха», громади «Панчама Веда», «Радха Соамі Сатсангх», «Брахма Кумаріс», «Східний Дім», рух Ошо Раджніша (розглядався у підрозділі 3.3) тощо.

«Тантра Сангха» перекладається з санскриту як «Громада Тантри». Адепти громади після посвячення отримують санскритські іме​на, беруть шлюб за тантристськими традиціями, добровільно під​порядковуючи своє особисте життя і побут культовим правилам.

Тантра як релігійний культ існує у межах різних шкіл та напрямів, серед яких найвідомішими є шайви (або шиваїти), шакти, вайшнави, ганапатья, каумари (або сканди) та сауріти. Найчисленніші — шайви, шакти і сауріти, які, у свою чергу, теж можуть трансформуватися. Крім того, існують невеликі групи, які утворю​ються навколо одного гуру і відрізняються своїми власними традиціями.

Зазвичай ритуальні тексти шайвів і шактів складено у формі діалогу між Шивою та його дружиною Шакті. Такі тексти поділяються на два види: агами і нігами. У тексті «Агамадвайта нірвайя», зокрема, підкреслюється, що «агама називається так тому, що вона виходить з вуст Шиви і передається його дружині Шакті». При цьому Шива виступає як гуру (духовний вчитель), а Шакті — шиш'я (учень). Якщо ж відбувається навпаки (Шакті — вчитель, Шива — учень), як у тексті «Нігама калпадрума», то текст має назву нігама. 

Для шайвів головним божеством є Шива, який уособлює в собі безмежну Божественну Свідомість. Типовим тантристським культом шиваїстського різновиду індуїзму є «Брахма Кумаріс», або повна назва: «Брахма Кумарiс Міжнародний Духовний Університет» («Brahma Kumaris World Spiritual University»). «Тільки безтілесний Господь приносить добро всім душам. Тому Його ім’я — Шива, тобто Благодійник. Шива — це ім’я, що вказує на якості Господа», – підкреслюють послідовники цієї міжнародної релігійної організації [180; 36].

Проте поруч із вшануванням Шиви, наприклад, у «Тантра Сангха», тантристи особливе значення надають жіночому началу, уособленому Богинею-Матір’ю Шакті Деві: «З усіх аспектів Абсолютного особливе місце в Тантрі займає Шакті або Божественна Енергія, Божественна Мати. В традиції Вона осягається як Споконвічна Богиня, Споконвічна Сила... з якої пішло усе суще. Вона має багато імен, аспектів та форм» [181; 37].

У культових традиціях індуїстської Тантри важливе місце посідає поклоніння таким іпостасям Шакті, як Дурга, Калі й Тара, до того ж кожна з них втілює якийсь неповторний аспект Шакті [181; 39, 41—46]. 

Дурга (буквально — віддалена, недосяжна) — дружина Шиви, втілення його енергії, одна з популярніших богинь в індуїзмі. Під ім’ям Деві виступає об’єктом поклоніння шактистів.

Калі (чорна, темна, темно-синя) або Махакалі (тобто Вели​​ка Калі), а також Ш’яма (Чорна) — одне з імен дружини Шиви, образ якої відтворює найбільш грізну сторону характеру боги​ні. Згідно з легендою, вона з’явилася на світ з образу Дурги, ко​ли та була дуже розгніваною, і тому має чорний колір. Поклоніння Калі, особливо серед індійських тантристів, має давню тради​цію, і це досить детально викладено в історичній та релігійній літературі.

Слово «калі» — це жіночий рід від каа — одного з імен Шиви, що означає «чорний», «час», «доля», «смерть» Калі зобра​жується чор​ною, оскільки у чорному кольорі зникають усі різниці, з чотирма руками: в двох вона тримає відрубані голови, у третій — меч, а в четвертій — ніж, кхадгу. Вона — вічна ніч, посеред якої вона стоїть на «небутті». Калі вивільнює від усіх жахів існування та страху смерті... «Чорна богиня» за багатьох характеристик схожа на християнський образ Сатани. Вона так само покриває світ мороком, спокушає людей, несе смерть та сіє обман. Ера богині Калі, Калі-юга — темний вік людства. Духовність та доброчесність занепадають, люди загрузнули у гріхах. Калі панує у світі шість тисячоліть. Останню фазу цієї ери і переживає нині людство. Численні втілення Калі охоплюють усі сфери діяльності та існування у всесвіті... 

Наведемо кілька прикладів її перевтілень у шакта-Тантрах для медитації.

Дакшинакаліка. Вона прикрашена намистом з людських голів, у неї довгі зуби, які виступають. У нижній лівій руці вона тримає відрубану людську голову, у верхній лівій руці — меч. На ній пояс з рук мертвих тіл. Її місцеперебування — місце спалення трупів. Вона стоїть на грудях Махадеви (Шиви), який лежить як труп. Її оточують шакали. Її обличчя жахливе, кров стікає з куточків її губ... Інший образ Дакшинакаліки виглядає так: у неї темний колір шкіри, а в своїх правих руках вона тримає кинджал та людський череп; гірлянди з людських голів прикрашають її голову та шию; намисто із змій на її грудях. Своєю лівою ногою вона стоїть на грудях трупа. Своєю правою ногою — на спині лева, який облизує труп.

Сіддхакалі. Вона п’є кров з черепа, який тримає у лівій руці. Вона чорна, як грозова хмара. У неї запалі очі, озвірілі зуби, висунутий язик. На ній намисто та священний шнурок із змій. Вона сидить на ложі із змій. Пучок її сплутаного волосся торкається неба. Вона п’є вино з черепа. На ній гірлянда з 50 людських голів. Її з усіх боків оточують капюшони змій. Померлі тіла служать прикрасами для її вух, а коли сміється, її голосний сміх наводить жах.

Не менш оригінальним є описання бога Шиви. Він одночасно вважається і милостивим творцем життя, і страшним богом знищення. Шива — бог-руйнівник, який виступає в оточенні злих демонів, що живуть під землею або на кладовищах і живляться людським м’ясом. Іконографічно Шива зображується чотирирукою людиною, яка танцює у вогняному колі. Шива з давніх часів вшановується також у вигляді фалічного символу (лінга). «...Споконвічне тіло Шиви, або Його тонка Сутність — Лінгам... Лінгам — вищий об’єкт шанування; шануючи Його, шанують не проявленого, не пізнаного розумом та чуттями Шиву... У Своєму жахливому втіленні він — мешканець місць спалення... якого супроводжують усюди свита духів та демонів, чоловік жахливої Калі... Він — всепожираючий Чанда» [181; 47—51].

У країнах Сходу під такими характеристиками Шиви традиційно розуміють самовдосконалення шляхом руйнування якостей егоїстичного характеру, підґрунтям яких є невігластво. Проте у європейських країнах, до яких належить і Україна, релі​гійна ментальність нерідко сприймає цей образ як руйнівника Всесвіту, осуджує його.

Взагалі будь-яку релігійну практику тантристів звернено переважно до Шакті, ніж до Шиви. У «Ніруттара-тантрі» зазначено, що «неможливо звільнитися без осягнення Шакті». Адепти культу намагаються досягти ідеальних стосунків з Шакті, а через неї — з Шивою. Декларується мета тантристської релігії — «зібрати усі душі в єдину божественну сім’ю Шиви та Шакті».

Характерним для віровчення тантри є орієнтація її адептів на здо​буття сіддх («досконалостей»). Йдеться, зокрема, про нітья​сід​​дхи (голов​на «постійна сіддха») та ашта-сіддхи («вісім доскона​ло​стей»). Під нітья-сіддхою розуміється єднання з Абсолютом (Богом), осягнення Вищої Реальності. Його результатом є досягнення Мокші або Нірвана-мукті (абсолютного звільнення), а це означає, що прихильник тантри набуває психологічного стану Сат-Чит-Ананди (Сат — набуття, Чит — надрозум, Ананда — надблаженство). Що стосується ашта-сіддхи (восьми досконалостей), то вони мають такі якості, як пракам'я (непохитна воля), ішитва (зверхність над іншими), вашитва (здатність утримувати інших під своїм контролем) тощо.

Тантристські групи використовують чимало різних практик, ритуалів, видів поклоніння, методів медитації та йоги. Характерною їх рисою є яскраво виражений ритуалізм. Тантристський культовий обряд (пуджа) відрізняється від богослужінь, що проводяться в звичайних храмах, своїм особливим езотеризмом і медитатив​ністю. Розрізняється пуджа внутрішня (або ментальна) та зовнішня. Тантристська система езотерична за своїм характером, і тому практики та обряди здійснюються адептами тільки після посвячення, що має таємний характер. «Серед усіх тантристських практик, є особливо таємні, їх слід оберігати від непо​свячених» [181; 89]. 

Найпростіша пуджа зовнішньо може виглядати як підношення зображенню або скульптурі божества різних дарів, серед яких обов’язкові квіти, пахощі, їжа, сандалова паста та вогонь у лампадці. Такі дії з точки зору їх об’єктивного змісту не несуть в собі нічого специфічно релігійного, але разом з релігійними уявленнями та ідеями вони набувають сакрального значення.

Особлива увага приділяється медитативній практиці: «Медитація — це стан, за якого свідомість повністю злито з об’єктом спостереження, тобто спостерігач ототожнений з самим об’єктом. Частіше за все об’єктом медитації є сама свідомість або Бог. Медитація... є справжнім спасінням від всіх соціальних і духовних бід як для Сходу, так і для Заходу. Це і є практична і уні​вер​сальна релігія. Всі інші йоги, створені людиною, не витримують жодного порівняння. Вони приносять лише тимчасові плоди у формі поліпшення фізичного здоров’я, але не дають нічого справжнього довічного. Це вища і найлегша з йог. Її без будь-яких зусиль може практикувати будь-хто, від селянина до короля, але і це ще не все, оскільки «медитація солодка й приємна» [180; 21—22, 52—53, 102].

Тантристи під час своїх культових служінь ототожнюють себе з об’єктом поклоніння: «Тантристська медитація припускає ототожнення себе з об’єктом медитації, тобто з Абсолютом, у певній формі» [181; 9]. Таким об’єктом є образ двох божеств (наприклад, Шиви та Шакті), з’єднаних у статевому акті. Тантрист повинен повністю ототожнюватися з кимось із них. Але не виключено, що медитація на мурті (образі) Шиви може викликати щире наслідування його негативних (руйнівних) якостей, що, у свою чергу, в умовах соціальної і психологічної нестабільності може призвести до вияву у психіці адепта сублімованих у підсвідомість деструктивних тенденцій.

Крім медитативних практик раджа-йоги, в тантристській тради​ції важливу роль відіграють мантри. Мантрами називаються зву​ки або слова, які можуть впливати на стан тіла, енергію та сві​до​мість. Слово «мантра» походить від слів «манас» — розум, або зумовлена свідомість, і «трайяті» — вивільнювати, тобто «розум або свідомість, що очищуються». Тантристи вважа​ють, що за допомогою мантри очищується внутрішній простір для того, щоб у нього ввійшов Бог. З мантр найбільшого значен​ня надається так званій «біджа-мантрі». Це «сім’я-склад», що має внутрішню сховану потенцію або енергію, яка може бути вивільнена його правильним повторенням. За переконанням адептів, знання біджа-мантр та таємної науки їх практичного застосування — відмітна особливість усієї тантристської системи. Згідно з Димешвар Рам Аватхута, поширеними є такі біджа-мантри: «Ом», «Хрім», «Крім», «Шрім», «Хум» та «Пхат» [181; 67—68, 98—100].

Бiджі та інші мантри є невід’ємним елементом усіх аспектів тантричної практики. Кожна бiджа може повторюватися як окремо, так і разом з іншими мантрами, залежно від здійснення певного виду практик або ритуалів. Для iндоктринації необхідності постійного використання мантра немов овіяна ореолом роман​тики й таїнства: «Є традиція: коли учень отримує посвячення від свого гуру, той вимовляє пошепки йому на вухо мантру, яку учневі треба повторювати протягом усього життя. Зазвичай гуру і учні тримають ці мантри потай і ніколи їх не розголошують. Тільки той, від кого отримано мантру, визнається як гуру» [180; 69—70, 75].

Але існує і єдина загальна мантра культу, наприклад «Ом шантi», популярна в практиках «Брахма Кумарiс» як власне мантра, а також має значення привітання і прощання, початку і закін​чення публічної промови та в інших ситуаціях.

Бiджа-мантра «Ом» є, згідно з тантричним вченням, могутнім звуком, джерелом усіх мантр і ключем до самореалізації. Ця мантра складається з трьох звуків: А-У-М, які символізують три функції щодо всесвіту: А — творіння (Божество-Брахма), У — підтримка (Вiшну) і М — порушення (Шива). Тантристи характеризують мантру «Ом» (що також має назву «Пранава») як царя всього, що звучить, матір вібрацій, квінтесенцію всього космосу, ключ до довічної мудрості та сили, початковий звук, з якого народжується весь всесвіт, яким вона підтримується і в який вона входить після розчинення.

Мантри повторюють не тільки уголос (джапа), а й про себе (аджапа джапа). Часто таке повторення поєднують з дихальними вправами. Наприклад, у мантрі «со хам», що означає «я є Те» (тобто Бог), на вдиху вимовляють «со», а на видиху — «хам». З мантрами тісно пов’язані янтри, які також застосовуються у практиці культу. Янтра (дослівно — машина, пристрій, що працює) — це малюнок у вигляді діаграми, котрий, подібно до мантри, володіє силою впливати на стан тіла, енергію та свідомість.

Вважається, що мантра є звуковим втіленням енергії, а янтра — її зоровим втіленням. Складні янтри називаються мандалами. Янтри малюють на шовку, корі деяких дерев, міді, золоті або тілі.

Під час медитації янтру споглядають так, щоб вона «затягла» свідомість у себе. Дуже часто для посилення ефекту її споглядають, вимовляючи відповідну їй мантру. Деякі янтри великі за розміром і намальовані на землі. Їх використовують для проведення в середині спеціальних пундж. Дхуні (яма для ритуального спалення священного вогню) також є янтрою. Найкращою янтрою вважається людське тіло. Так, асани (пози) хатха-йоги — це янтра, сформована з тіла.

Звичайною культовою практикою деяких тантристських культів є криваві жертвоприношення. Наприклад, специфічним ри​туалом у поклонінні Дурзі є саме криваві жертви: звичайно це козел або буйвіл (існує табу на підношення Дурзі самок тварин), хоча можуть бути і птахи, черепахи, риби, олені, тигри тощо, а також людські жертви і кров власного тіла. Це підтверджується і культовими літературними джерелами: «слід зазначити, що з поклонінням Дурзі (а також Калі або Тарі) часто пов’язане жертво​приношення тварин» [181; 41]. Оскільки навіть у минулому столітті зафіксовано факти людських жертвоприношень тантристів, виникає підозра, що у деяких тантристських групах це практикується і нині [182; 181].

Так, зокрема, у храмі «Тантра-Сангха», розміщеному у звичайному будинку на одній з вулиць м. Москви, щомісячно, кожний повний місяць, під час культового обряду на честь богині Калі приносять у жертву якусь тварину або птаха, відрубуючи їм голову ритуальним мечем. Кров виливається у посудину, виготовлену з людського черепа, та підноситься богині [183]. Все це дуже нагадує сатанинські ритуали.

Під час тантристських культових обрядів у деяких сектах використовується ритуал майтхуна, тобто сексуальні контакти адептів. У різних релігійних довідниках зазначено, що сучасні тантристи цей обряд вже не практикують. Хоча у культовому тантристському джерелі, виданому у 1992 році, наведено таке: «Чакра — це містичне «коло», що складається з посвячених садхаків і садхака, тобто тих, хто має тантристське посвячення чоловіків та жінок, які утворюють єдиний божественний союз... Майтхуна (сексуальне єднання) є найбільш сакральним та кульмі​наційним дійством усього обряду.... Тантри категорично заперечують секс поза культом, проте всередині чакри — у спрямованій до бога свідомості, з самоконтролем і під керівництвом гуру — такі дії сприяють досконалості у віра-садхані...» 

Тантристи широко застосовують культові ритуали, що становлять реальну загрозу суспільній моралі та загальноприйнятим нормам поведінки. Так, у деяких сектах в Індії «задля досягнення внутрішньої гармонії» адепти займалися груповим сексом та мастурбацією, що починалися зі споглядання геніталій. Інші секти (здебільшого в Індії) прославляють Шиву обрядами, дуже болючими для молодих незайманих дівчат. Їх «віддають за​між» за божество на олтарі, основною прикрасою якого є зобра​жен​ня ерегованого фалоса з каменю. З побоювань бути роз​терзаними жерцями, які керують церемонією, дівчата повинні були позбуватися дівочості, не промовивши при цьому ані звуку [184; 11].

Прихильники цього віровчення вважають його універсальною релігією всіх людей, з якої вийшли і духовно живляться інші релігії. Тантри характеризуються претензіями на всеосяжність та загальність, нав’язуванням своїм адептам певної моделі поведінки: «Тантри — це безпосередні керівники до дії, і вони містять у собі багато практичних методів для реалізації. Зміст тантр охоплює весь спектр життя людини» [181; 5—6]. В одній із найшанованіших тантр «Маханірвана-Тантрі» підкреслено: «Усі люди на землі — від високонароджених брахманів до ницих недоторканих — спроможні слідувати вічному Шляху Тантри». 

У своїх «Принципах, необхідних для досягнення духовної цілісності й гармонії між релігіями», «Брахма Кумарiс» декларує необхідність поважливо​го ставлення до інших релігій: «Ніхто не має права засуджувати, принижувати або кривдити переконання, вірування, догмати, принципи, звичаї, символи, святі місця, пророків або святих, що вшановуються будь-якою релігією, включаючи його власну, або пропагувати ненависть». Проте лектори «Брахма Кумарiс» на своїх заняттях неодноразово принижували Ісуса Христа, називаючи Його «бідною в духовному плані людиною», а також критикували буддизм та іслам [185]. Здається, йдеться лише про те, що не можна критикувати саме «Брахму Кумарiс», хоча ця секта, за переконанням її керівників, має право зневажати інші релігії, історія яких налічує тисячоліття.

Доктрина тантристів доводить, що їхнє вчення – понад усі світські закони та соціальні канони: «Тантристська традиція по суті своїй позасоціальна, а ще краще сказати, над​соціальна, оскільки вона стоїть вище за правила та обмеження будь-якої соціаль​ної системи. Істинна Тантра вільна від утопічних ідей побудови ідеального суспільства» [181; 10—11].

Превалювання культових ідей над всіма іншими, протистав​лення внутрішньокультового соціуму позакультовому і заборона сприймання критики чітко простежується при аналізі доктрини «Брахма Кумарiс»: «Людина, яка любить Вищого Отця, легко позбавляється від трепету перед нечестивими умовностями і традиціями Залізного Віку, вона не ганяється більше за схваленням інших і звільняється від любові, викликаної мінливою модою» [180; 63].

Культи диктують своїм членам не тільки те, у що вірити, як ду​мати і що говорити, а й який одяг носити. Відомо, що білий колір традиційно символізує невинність і благополуччя, позитивно впливає на людину. Тому цей колір є панівним у культі «Брахма Кумаріс»: білі драпіровки, скатертини на столах та накидки на кріслах, одяг адептів — білі балахони, білі прозорі й непрозорі накидки; для початківців дозволяється звичайний одяг, але також білого кольору. 

Здебільшого керівники тантристів украй негативно ставляться до позакультового соціуму і всіляко примушують своїх адептів до розриву із суспільством, родиною та друзями. На їхнє переконання, сучасний світ подібний до величезного лісу, населеного отруйними, як змії, людьми, які віддаються злобі й ницим пристрастям, гризуть своїми іклами тих, з ким мають якісь стосунки. Світські прив’язаності оголошуються джерелом усіх пороків: «Практика йоги вимагає повної віддачі себе Всевишньому, відмови від любові близьких і дорогих людей. Йог повинен відректися від світських звичок — коріння тілесної свідомості і джерел усіх пороків» [180; 87, 97].

«Прив’язаність — це також нечиста любов. Вона заснована на потягу до людини чи речі. Душа забуває, що її тіло смерт​не, і тому не можна прив’язуватися ані до нього, ані до тіл інших людей... Людині, у якої є прив’язаності, рано чи пізно доведеться страждати. Той, кого вона любить, може покинути або зрадити, і тоді виникають біль і гіркота. Це почуття не має нічого спільного з любов’ю; це окови... Це ланцюги для розуму, а їх вважають ниткою, що пов’язує сім’ю! Люди кажуть, що сім’я не може існувати без прив’язаності, але насправді це шип, що пронизує розум. Людина борсається у багні прив’язаності, а навкруги вважають, що вона зміцнює союз» [180; 58]. 

Придушення будь-яких сильних почуттів до рідних та близьких може спричинити ізоляцію адептів культу від сім’ї, друзів, світського оточення, що призводить до певної деформації особистості через зміну звичного для них оточення. А це, у свою чергу, остаточно руйнує усі їхні зв’язки з навколишнім світом. Так, родичі адептів тантристських сект, зокрема «Академія йоги», вказують на втрату в них інтересу до життя за вузькими рамками культу, відмову від сім’ї, друзів, від продовження навчання, роботи.

Для ще більшого відчуження послідовників тантри від звичного позакультового оточення їм забороняються позакультові сексуальні стосунки. Це табу має досить серйозне теоретичне обґрунтування: 

«Четверта форма неосвіченості — вважати за щастя те, що насправді є джерелом страждань. Наприклад, статевий акт, що від початку до кінця шкідливий. Він спричиняє миттєву втрату фізичної енергії та життєвих сил, призводить до придушення думки і закінчується почуттям марності. Але, незважаючи на все це, більшість людей у світі вважають секс джерелом блаженства».

«Тим, хто приступає до практики медитації, необхідно засвоїти: якщо в житті прямо чи опосередковано присутні насильство, злоба, жадоба помсти, хтивість тощо, то це спричиняє великі помилки, призводить до темряви. Практика йоги корисна і для всього суспільства загалом. Йог своїм «святим» життям, позбавленим хтивості, по-своєму допомагає зупинити приріст населення» [180; 11, 108]. Але тоді, зважаючи на наведену вище цитату, виникає побоювання, що при сприятливому для тантристів збігу обставин людство просто вимре через «зупинення приросту населення».

У тантристських громадах проповідується культ особи фундатора і нинішнього керівництва з претензіями на харизматичне лідерство. Лідери культу постійно посилюють свою винятковість та відчуття поклоніння собі у своїх адептів. «Віддана мати невтомно трудиться заради своїх дітей. Проте відданість йога Вищому Отцю (тобто гуру) більша за все це. Йог повністю ввіряє Йому своє тіло, розум, світське багатство. Завдяки цьому він перемагає «Еґо», а також прив’язаність до матеріальних речей і світських задоволень» [180; 19].

«У доктрині «Брахма Кумаріс» йдеться про осяяння керівника культу Праджапiти Брахми, сходження на нього божественного знання тощо. Постійно використовуються епітети: «Праджапiта Брахма — батько людства», «Дадi Джанкi — мама світу» тощо. Під час святкування 60-ліття культу в Москві всім було урочисто оголошено: «Вам дуже поталанило, що ви можете побачити Дадi Джанкi, почути її. Це велика втіха...» На бланку запрошення на це свято було зазначено: «Дадi Джанкi — жінка, що уособлює собою мудрість. Дадi, будучи провидцем, володіє унікальністю... Дадi з любов’ю допомагає людям... взявши на себе унікальну роль в утворенні майбутнього світу, достойного багатьох наступних поколінь» [187].

В індуїстському культі тантристської спрямованості «Радха Соамі Сатсангх» взагалі проповідується, що наблизитися до Бога можна лише спілкуючись з ним через «живого вчителя», а з’єднатися з Богом — шляхом практики різноманітних методик «вiзуалiзації вчителя» [188]. 

Значна частина адептів тантристських груп повністю відмовляються від світських багатств і передають їх у власність культу [180; 87]. За словами колишніх послідовників культу, адепти зобов’язані віддавати третину зарплати, хоч вчення широко розрекламовано як «безкоштовне». Адміністратори (організатори) тих чи інших сектантських заходів, розповсюджуючи фотографії гуру, різноманітні амулети, що нібито побували в його руках, інші «святині», прикриваючись ім’ям свого духовного лідера, дбають про суто комерційні інтереси [185].

За свідченнями колишніх адептів, що розірвали стосунки з організацією, «Брахма Кумаріс» характеризується крайнім фанатизмом та відкритим переслідуванням тих, хто вирішив вийти з секти. До таких «неслухняних» застосовуються психологічні атаки-проповіді, обвинувачення, погрози розправи.

Тантристські культи, зокрема «Брахма Кумаріс», прикриваючись статусом університету, активно намагаються проникнути в систему середньої освіти. Незважаючи на протести батьків дітей, представники сект насаджують у школах свої навчальні програми, які після аналізу культових літературних джерел цієї організації викликають тривогу. Дітей примушують займатися різними медитативними практиками, обкурюють якимись засобами. 

В Україні адміністративно незалежною тантристською релі​гійною організацією є громада «Тантра-Сангха», заснована та канонічно підпорядкована тантристському ченцю (авадхуті) росій​ського походження Шріпаді Садашивачар'ї. Він висвятився на служіння та здобув відповідну освіту в Індії, а нині мешкає у Москві, поширюючи традицію північноіндійських (кашмірських) тантристів, також відому як Рахасьякаула Сампрадайя. У м. Марі​уполі також діє незалежна громада «Панчама Веда», яка орієнтується на тантристську школу Капаліка з центром у Санкт-Петербурзі. Існує також  одна громада тантристів у Донецькій області.

У чому полягають причини появи тантричних культів у нашій країні? Ще за радянських часів усе, що було пов’язано з Індією та індійською культурою, традиційно викликало жваву зацікавленість серед нашого населення. Яскравий одяг, мелодійні пісні, танці та завжди хороший кінець невигадливого сценарію індійських фільмів і нині приваблюють українських громадян. З’явилося чимало людей, яких просто зачаровує індійська «духовність» – йога, медитація, екстрасенсорика, мантра тощо. 

Переважна більшість наших співвітчизників болісно переживають перипетії суспільно-політичних трансформацій, загальне зубожіння, певний ідеологічний вакуум та невпевненість у завтрашньому. А тому дедалі частіше починають шукати істину в релігії, але звертаються не лише до ортодоксального вчення й усталених християнських традицій, а до всіляких новомодних медитативних практик, «вчителів» і «цілителів», підсвідомо потрапляючи під вплив неорелігійних культів. Символічне божество, яке культивується традиційними релігіями, перестало задовольняти урбанізоване суспільство ХХІ ст. Релігії, що ґрунтуються на утвердженні гріховної природи людини, вже не влаштовують творчо мислячу особистість, вона намагається відшукати собі нові духовно-ціннісні орієнтири задля осмислення дійсності. Для багатьох наших співвітчизників нетрадиційна релігійність, зокрема тантризм — це передусім шлях до розв’язання особистих проблем, а також універсальний засіб фізичного, психічного та морального оздоровлення (йога, медитація, екстрасенсорика тощо).

Наявність у релігійних доктринах тантристських груп чужих для цивілізованої людини ритуальних дій та закликів до повної свободи, доповнених вільними поглядами на сім’ю, шлюб, сексуальні стосунки, сприймаються як пропаганда уседозво​леності й викликають суспільне невдоволення та осуд їхньої практики.
Безумовно, свобода релігії й віросповідання є невід’ємною умовою демократизації суспільно-політичного життя в Україні і виходу на якісно новий рівень консолідації нашого суспільства. Але слід пам’ятати, що поява і діяльність деяких неорелігій у нашій країні може позитивно сприйматися лише у певних межах, визначених історичним досвідом українського народу, його менталітетом, психологією та інтелектуальним потенціалом. Переступивши ці межі, ми матимемо не свободу релігії й віросповідання, а навпаки – моральну деградацію, ентро​пію, самознищення нашого народу як самостійного суб’єкта історичного процесу.

3.6. Даосизм

За даними Держкомрелігій України, станом на початок 2003 року в нашій країні, зокрема у м. Києві, зареєстровано декілька релігійних громад даосистів, які належать до орієнталістського напрямку. 

Даосизм (кит. «дао цзя» – школа дао) – це одне з основних, поряд з конфуціанством, релігійно-філософських вчень Китаю. Його основоположником вважається Лао-цзи, який жив наприкінці VII — на початку VI ст. до н. е. Достовірних відомостей про нього історія не залишила. Його життя і діяння овіяно всілякими легендами. У короткій біографії Лао-цзи, яку вміщено в «Історичних записках» Сіма Цяня (II ст. до н. е.), його названо уродженцем царства Чу. Його ім’я Лі-ер, прізвисько Дань. Він нібито служив архіваріусом при чжоуському дворі й зустрічався з Конфуцієм. Однак відомості про нього настільки уривчасті та суперечливі, що серед вчених-істориків взагалі немає впевненості щодо реальності цієї особи.

За значенням та популярністю Лао-цзи вважають наступним після Конфуція філософом Китаю. Його вчення викладено в знаменитому трактаті «Даодецзин» («Книга шляху і чесноти»), який складається з двох частин і стисло доводить основну суть філософського вчення Лао-цзи. За висновками вчених, з огляду на мову та стиль, цей трактат було створено приблизно в IV-III ст. до н. е.

Головна категорія філософії даосизму — дао (шлях) — розглядається як загальний закон природи, як першопричина всього сущого, а також як джерело всіх явищ матеріального і духовного життя. Дао являє собою як би узагальнене поняття про закономірності розвитку світу. Все, що існує, наголошується в «Даодецзині», пішло від дао, щоб, зробивши кругообіг, знову в нього повернутися. Дао не тільки першопричина, але й кінцева мета і завершення буття.

Дао недоступне почуттєвому сприйняттю: те, що можна почути, побачити, відчути, зрозуміти, це не дао. Ніхто не створив дао, але усе походить від нього і повертається до нього. Однак усе, що породжує дао, має прояв через де (чесноти), тому якщо дао – це загальна сутність світу, то де – її прояв у дійсності. 

Завдання людини пізнати дао, уставши на шлях «природності», тобто досягти «гармонії світу» й злитися з природою. Соціальна несправедливість у суспільстві розглядається як одне з порушень гармонії. Своєрідним виявом протесту проти соціальної несправедливості є схимництво й аскетизм, іншими словами – повернення до «природності». Пустельники даоси за всіх часів усамітнювалися на лоні природи і прагнули злитися з нею задля збагнення «гармонії світу».

Велике місце в книзі «Даодецзин» приділено принципу відмови від суспільно корисної діяльності — «недії». Цей принцип зо​бов’язує людину відмовитися від будь-якої діяльності, розвиватися пасивно, віддавшись волі провидіння. Лао-цзи вважав, що людська природа тільки тоді залишиться непорочною, коли буде віддана сама собі. Саме ця теза і виступає основою доктрини «недії». 

Лао-цзи засуджував і прагнення до здобуття освіти, ствер​джуючи, що «дурним народом легше керувати». У стародавні часи, наголошується в «Даодецзині», «той, хто служив дао, не просвіщав народ, а навпаки – робив його дурнішим. Важко керувати народом, коли в нього багато знань. Тому керування державою за допомогою знань – ворог держави, а без їх застосування – щастя для країни». 

Турботою людей за усіх часів, нарікає Лао-цзи, було «збереження тіла і задоволення почуттів» на шкоду духовному розвиткові. Однак усе зовнішнє і почуттєве оманливе й плинне. Мудрецю немає потреби узагальнювати почуттєвий досвід, він може пізнати істину, закони природи і суспільства розумом, спогляданням, не удаючись до вивчення фактів. «Не виходячи з двору, — повчав Лао-цзи, — мудрець пізнає світ. Не визираючи з вікна, він бачить природне дао. Чим далі він йде, тим менше пізнає. Тому мудра людина не ходить, але пізнає. Не бачивши речей, він називає їх». 

Надмірне піднесення універсального абстрактного закону світобудови (дао) й відрив його від матеріальної основи життя, відверто споглядальне ставлення до навколишнього середовища, надмірне перебільшення ролі раціонального елемента (за умови нехтування почуттєвого) у пізнанні дійсності – саме ці ідеалістичні риси вчення Лао-цзи стали підставою переродження даоської філософії в релігію. 

Разом з тим багато дослідників справедливо вбачають у постулатах даосизму (зокрема, щодо визнання боротьби протилежних начал у природі) елементи наївного матеріалізму і діалектики. У «Даодецзині» ідею єдності протилежностей показано такими словами: «Коли в Піднебесній довідаються, що прекрасне є прекрасним, з’являється і потворне. Коли всі взнають, що добре є добрим, виникає і зло. Тому буття і небуття породжують одне одного, важке і легке створюють одне одного, довге і коротке взаємно співвідносяться, високе і низьке взаємно визначаються, звуки зливаються у гармонію, а попереднє і наступне слідують одне за одним». 

Конфуціанство, будучи офіційною державною ідеологією, мало справу головним чином із соціальними і сімейними відносинами. За межами конфуціанського вчення залишалися різноманітні елементи примітивних стародавніх вірувань і культів китайського народу. Усі ці древні вірування, марновірства, обряди шаманів і ворожок увібрав у себе релігійний даосизм. При цьому, стародавній філософ Лао-цзи у свідомості віруючих перетворився на божество, зображення якого зазвичай виставлялося в храмах.

Остаточно як релігійне вчення даосизм оформився на початку І ст. н. е. За уявою даосистів, усім світом надприродних сил править вище божество даоської релігії – Нефритовий (або Яшмовий) небесний імператор. Про славні справи Нефритового імператора створено чимало легенд. В одній з них говориться, що в далекій давнині китайський правитель і його дружина молилися про дарування їм спадкоємця. Після таких молитов дружина правителя побачила уві сні Лао-цзи, який сидить верхи на драконі з дитиною на руках. Незабаром вона розродилася довго​очікуваним сином, який з дитинства виявляв милосердя, піклувався про бідних і був доброчесним. Зайнявши царський престол, він через кілька років поступився ним одному з міністрів, а сам став вести схимницьке життя, лікував хворих і міркував про шлях до безсмертя. Саме цей юнак і став одним з найбільш популярних божеств даоського пантеону – Нефритовим імператором, владикою раю і пекла. 

Згідно з даоським віровченням, до обов’язків Нефритового імператора входить викоренення всіх гріхів, упровадження справедливості за допомогою покарання грішників при житті та суду над ними після смерті, винагорода за чесноту й обіцянку радості в загробному житті. Протягом століть простолюдини вважали Нефритового імператора людським утіленням Неба, тому він мав значну популярність в народі. У сільських храмах, побудованих на узвишшях, часто-густо можна було бачити його зображення, якому фанатично молилися селяни. 

В канонічному даосизмі своєрідно трактується проблема безсмертя. За даоською теорією, на людину впливає величезна кількість духів (близько 36 тис.), які діють на організм. Духи поділяються на групи, кожна з яких має певні функції. Якщо людина не прислухається до цих духів і не знає про їхнє існування, це призводить до передчасної смерті. Тільки пізнавши зв’язок духів з відповідними органами людського тіла, можна домогтися безсмертя. Коли встановлюється повний зв’язок між тілом людини і духами, тіло «дематеріалізується», і людина, ставши без​смертною, підноситься на небо. 

Задля досягнення безсмертя і невразливості необхідно було засвоїти цілий комплекс гімнастичних вправ, а також вивчити низку заклинань. «Перший ступінь святості» здобували гімнастичним тренуванням протягом ста днів, а «другий ступінь святості» – чотирьохсот днів. Було розроблено різні прийоми дихання: як дихати подібно жабі, черепасі, лелеці, які усі живуть значно довше за людину. Такі вправи, за твердженням даосистів, давали можливість духам у тілі людини зосередитися на самих собі. Відсторонившись від усього земного, людина входила у зіткнення з надприродними силами. 

За переконанням даосистівів, будь-яка їжа сприяє швидкому ста​рінню, а тому, щоб подовжити життя, треба відмовитися від м’яса, прянощів, овочів та спиртного. Також не рекомендується їсти їжу із зерна. Духи усередині тіла не переносять різких запахів, що утворяться від такої їжі, а тому можуть залишити людину. Найкраще харчуватися власною слиною. Слина, за даоськими віруваннями, вважається живлющим засобом, що дає сили людині. 

Крім того, невід’ємною складовою даоської релігії виступає містика, що має прояв у різного роду талісманах та амулетах. Талісмани – це вузькі смужки жовтого паперу, на яких ліворуч намальовано різні знаки (сполучення різних таємничих ліній і нечітко написаних ієрогліфів). Праворуч роз’яснюється призначення талісмана і спосіб поводження з ним. Як правило, талісман спалюється, попіл змішується з якоюсь рідиною, і потім усе це випивають як мікстуру, що зціляє від усіх хвороб і охороняє від напастей. 

У даоській релігії так багато святих, що їх навіть довелося  розділити на кілька класів: земні (усамітнені в горах), небесні (перебувають на небі і перевершують решту за силою й могутністю), аскети (ті, що відмовилися від усіх земних і плотських спокус, але ще не досягли безсмертя), святі (живуть на чарівних островах у Східному морі), а також демони (безтілесні духи, подібні до примар). Загалом, усіх безтілесних духів даосисти поді​ляють на головних – небесних і другорядних – земних. При цьому спосіб, за допомогою якого даосисти рекомендували ві​​рую​​чим переходити від земного існування до світу духів, є дуже простим: людина повинна залишити своїх близьких, усамітнитися в горах і там вести аскетичний спосіб життя. 

У даоській релігії велике місце приділяється так званій святій людині (сянь-жень). Китайський ієрогліф сянь (святий) складається з двох елементів: «людина» і «гора», а відтак його можна трактувати як «людина, що постійно перебуває у горах». «Щоб досягти стану святості, потрібно було виконати три основні вимоги: очиститися душею, досконало опанувати спеціальні гімнастичні вправи і, нарешті, приготувати еліксир безсмертя. Щоб очиститися душею, потрібно було вести скромне життя на самоті (зазвичай у горах), утримуватися від необов’язкової їжі та віддаватися містичному спогляданню. Людина, що веде напівголодне існування, «харчується» повітрям і відрікається від земних потреб, нібито здобуває чесноти святого і наближається до світу духів. 

Однак навіть найфанатичніші прихильники даоської релігії, проживши усе життя аскетами, все ж таки вмирають. Даосисти так уявляють їхнє буття. Коли кінчається життя людини, її тіло залишається на землі, а душа, подібно до фенікса, підноситься вгору до безсмертя. З цього часу вона стає духом і відвідує небесні обителі. Іноді такі духи з’являються на землі серед живих. Тоді вони знову набувають колишнього людського вигляду  й одержують усе, що потрібно їм із земних предметів. Але існує й інше повір’я: духи несуть із собою на небо тіло померлого даосиста. При цьому відбуваються таємничі перетворення: завдяки випитому чудодійному зіллю тіло даосиста навічно стає нев’яну​чим, і він вступає у вічне життя, веде таке існування, що не залежить від матеріальних законів, перебуває в прекрасних гротах на священних горах або на благословенних островах і т. п. Але це вже не смертна людина, а дух, вільний від впливу земних сил. 

Значне місце в даоській релігії приділяється церемоніалу богослужіння – культовій практиці. Богослужіння в даоських храмах відбувається приблизно так. На фасад храму наклеюються передплатні аркуші: у них вказуються імена благодійників і сума подарованих ними грошей. Типова відправа починається рано-вранці. Дорогою до храму жерці заходять до помешкань благодійників, чиї імена записано в передплатних аркушах, роздають їм паперові амулети і беруть заздалегідь приготовлені тексти молитов. У цих молитвах віруючі звертаються до бога зі своїми проханнями. На цих звертаннях обов’язково вимагається позначати ім’я, рік народження і місце проживання прохача: богу необхідно знати, за якою адресою він повинен направити свої благодіяння.

Прийшовши до храму, жерці насамперед просять божество прийняти жертовні дарунки. Головний жрець вимовляє молитви під акомпанемент музики. У цей час двоє його помічників б’ють у кулясті дерев’яні барабани. Інші падають на землю перед зображенням божества. Потім головний жрець розгортає передплатний аркуш, голосно зачитує імена благодійників і молить бога послати їм благословення. Після цього проголошуються зібрані молитви. Закінчивши цю церемонію, жерці встають з колін і проводять обряд жертвопринесення. Головний жрець високо піднімає на руках жертовні блюда і чаші, щоб у такий спосіб символічно запропонувати їх богам. На закінчення всі молитви і жертовні папери спалюються. 

Даоські пустельники зараховувалися до сонму святих, здатних провіщати і пророкувати людям долю. У народній творчості й доробках письменників, створених за фольклорними мотивами, прославлялася прозорливість даосистів-схимників, їхня здатність підказати людям, звідки чекати лиха, а також викрити злодіїв та зловмисників. 

Вплив даоської релігії на духовне життя китайського народу був тривалим і стійким, хоча й не однаковим протягом різних періодів. Даосизм довгий час володів почуттями і розумом простих людей, прищеплюючи їм дикі марновірства, неуцтво та сліпу віру у владу потойбічних сил, поширюючи різні заклинання, талісмани й амулети. 

Уявлення даосистівів про рай і пекло багато в чому дотичні до буд​дійських вірувань. Однак у них є й чимало своєрідного. Даось​кий рай (шоу-шань гори Довголіття) – країна блаженства — зображується у вигляді гірського масиву, з якого видніються озера, протоки, скелясті береги, містки, альтанки, соснові та персикові гаї. У раю прогулюються даоські божества, а над ними у повітрі ширяють журавлі й проносяться швидконогі скакуни. Даоське пекло (Земля жовтого джерела), за переказом, знаходилося десь між похмурих скель у провінції Сичуань і являло собою десятиповерхову споруду. На кожному з поверхів міститься особливе відділення, що нагадує китайський суд на чолі з суддею. Пекло обслуговують переписувачі, чиновники, а також кати,  одягнені в халати, підбиті тигровою шкурою (ознака їхньої лютості). Грішник послідовно проходить усі десять відділень пекла, і в кожному його чекає суворе випробування. 

Служителі культу в даоській релігії поділяються на дві основні групи. Перші – ченці, які займають вище становище в даоській ієрархії. Вони живуть при великих монастирях, здобувають гарну освіту і постійно займаються вивченням древніх трактатів. Від мирян вони відрізняються одягом і зачіскою. Це — найбільш кваліфікована й освічена частина даоського духівниц​тва. Під їхнім наглядом проходять курс навчання молоді пропо​відники, маги, віщуни, які становлять допоміжний склад жреців даосизму і виконують повсякденну службу в храмах. 

Головне заняття другої групи даоських служителів культу полягає в заклинанні демонів. Даоські обряди справляють численні жерці, покликані боротися зі злими духами, що приносять людям усілякі нещастя (недороди, повені, хвороби тощо). Існує, наприклад, повір’я, що від мерця виходить поганий вплив. Даоські ченці повинні припинити цей вплив у тих родинах, де вмирав хто-небудь з родичів. Після спалення курильних свічок і прочитання встановлених молитов жерці відрубували голову півню й обляпували його кров’ю житло, заражене поганим впливом, вимовляючи при цьому заклинання. 

Даоські священнослужителі, скориставшись з того, що традиційно поширений у Китаї культ предків не може надати психологічну допомогу пересічним громадянам у вирішенні конкретних проблем, зайнялися впровадженням ідолів у повсякденне життя китайців. Саме до ідолів звертається населення, коли необхідно отримати «невідкладну допомогу». Більшість ідолів має буддійське походження, про що свідчить їхній зовнішній вигляд та форми поклоніння. Але зустрічаються і зображення на​ціо​нальних китайських богів, державних мужів, полководців та героїв старовини, яких у різні часи було віднесено імператорськими указами до лику святих. І тих і інших ідолів віруючі вшановують однаковою мірою, вважаючи, що всі боги одержують від Неба таку ж владу, як чиновники від імператора, і тому повинні приходити на допомогу людям. 

Оскільки ідоли самі говорити не вміють, то, природно, необхідні посередники, які могли б передати їхні відповіді прохчеві, а також розтлумачити волю богів усім страждальцям. Саме роль таких посередників узяли на себе жерці-віщуни, які прой​шли спеціальний обряд висвячення у це звання. Тільки після такої церемонії жрець здобував право вважатися правомочним тлумачником волі ідолів [227].

3.7. Сахаджа йога

Вже майже півтора десятка років у нашій країні успішно функ​ціонує такий неокульт східного походження, як «Всесвітня Чиста Релігія Вішва Нірмала Ахарма» (Сахаджа йога). Основою цього віровчення є культ «Живого Бога» Шрі Матаджі Нірмали Деві (громадянки Індії Нірмали Шріваствави 1923 р. н.). Пані Шріваствава є визнаним ученим зі світовим ім’ям, почесним членом  багатьох академій, має ступінь доктора медицини і філософії, нагороджена ООН Медаллю миру (1989 р.) та занесена Об’єднаним Міжнародним Фондом (1997 р.) до списку видатних лю​дей пла​нети. Але вченій виявилося цього мало, і починаючи з 1970 р. вона засновує і починає пропагувати особистий метод само​​пі​знання, який, за її твердженням, дає можливість позитивної трансформації особистості й суспільства у цілому на засадах Добра, Миру й Любові і має назву Сахаджа йога.

Віросповідна доктрина Сахаджа йоги базується на синтезі «об'єднаних істинних знань усіх релігій світу» [225] та відомих тантричних ідеях і практиці так званого підняття енергії кунда​ліні. Основну увагу Сахаджа йога приділяє особі Деві, тобто 
Н. Шріваствава, яка оголосила себе земним виявом божественної суті, «вчителькою всіх вчителів», втіленням усіх богів, які тільки є в енергетичних центрах (чакрах). Як і в більшості інших сект, адептам культу обіцяється прихід «золотого століття», «нової ери істини».

У себе на батьківщині в Індії Шрі Матаджі Нірмала Деві – наступне «втілення божественної суті», а за сумісництвом дружина багатого бізнесмена, — не здобула собі визнання, тому вирушила на його пошуки в інші країни, у тому числі і в Росію. Коли влітку 1990 р. вона приїздила у Москву, універсальний спортивний зал «Дружба» був цілком заповнений. 

Як і переважна більшість її колег з придумування нових «релігій», Нірмала Деві не забарилася видати маревне «одкровення» з приводу історії Росії, заявивши, що, виявляється, православ’я на Русі прийняли тільки тому, що інші релігії пияцтва не допускали [226]. На початку 1996 р. Деві відвідала м. Тольятті, де відбулася її зустріч з мером. Мер подарував їй квіти та приділив дві години свого часу. Шрі Матаджі Нірмалі Деві безкоштовно виділявся автотранспорт, розкішна турбаза, стадіон для виступів і навіть вазівський літак для транспортування її в Тольятті з Індії. Шпальти місцевих газет заповнювалися хвалебними одами. Не дивно, що «проповідниця вібраторних знань» почала вчащати в Тольятті для «очищення карми» багатотисячної стадіон​ної аудиторії, а заразом і «оздоровлення екології». Її чекали як месію. Якщо вона не приїжджала в призначений день — люди ночували на стадіоні. Деякі з тих, хто прагнув зцілення, під час стадіонних вакханалій з колективним «відходом» багатотисячної юрби «в астрал» так поправляли свою «карму», що, за словами головлікаря міський психлікарні Валентина Євдокимова, окремим суб’єктам приходилося доліковуватися в цьому закладі.

З часів першої появи Н. Деві в Росії рух Сахаджа йога зійшов у цій країні нанівець. Виняток становить лише місто Тольятті. В останньому чисельність адептів цього неокульту склала десятки тисяч осіб, що ледве не переважила кількість решти сахаджистів у всьому світі. За рекордно короткий термін виросла армія сахаджистів, серед яких були медики, журналісти, вихователі і завідуючі дитячими садками, викладачі середніх шкіл. Багато хто з них почав впроваджувати «істинні знання» за місцем роботи. Так, у місті з’явилися дитсадки і навіть приватні навчальні заклади, де викладалися частини «навчання» Нірмали Деві («вібраторні знання» та ін.). 

Представники чотирьох релігійних конфесій — православні, магометани, католики і лютерани — звернулися до губернської Думи з листом, у якому зажадали припинення діяльності тоталітарних сект, і в першу чергу — Сахаджа йоги, на території Самарської області. Губернська Дума залишила звернення без уваги. А позиції сахаджистів у Тольятті тим часом зміцнювалися. Вони влилися в молодіжний рух міста, зайнявши в ньому одне з чільних становищ, стали опорою створеного молодіжного парламенту. І, нарешті, Тольятті нещодавно став першим і поки що єдиним у світі містом, у законодавчу владу якого пройшов представник Сахаджа йоги. Більше того, він став головою комісії з молодіжної політики Думи [226].

У 1995 р. в м. Бердську Новосибірської області сталося звіряче убивство послідовницею секти Сахаджа йога своєї півторарічної дочки [215] у нападі галюцинацій і божевілля, викликаних участю її в релігійному обряді «очищення», яке проводили керівники місцевої громади Сахаджа йога. Жінка завдала дочці множинних ножових поранень. Кров загиблої дівчинки бузувірка зібрала в каструлю і поставила на кухні. Після арешту убивці правоохоронними органами керівники Сахаджа йоги, як це звичайно і відбувається в культовому середовищі, відмовилися від своєї послідовниці, заявивши, що та присвяченою не була, а просто цікавилася їх ученням, хоча відзначили, що убивця справді брала участь в обряді «очищення» за власним бажанням для усунення галюцинацій, що з’явилися в останній час. 

В Україні віросповідна практика послідовників Сахаджа йоги характеризується певною абсолютизацією «методики самореаліза​ції» та намаганням протиставити своє вчення іншим релігійним напрямам і течіям. За висновками фахівців Державного комітету у справах релігій, керівникам українських громад Всесвітньої Чистої Релігії властиве неприйняття наукових знань, вороже ставлення до інших конфесій та віровчень, спроби контролювати свідомість та формування поглядів вірних. На думку медиків та представників класичної тантри, неконтрольоване підняття енергії кундаліні може мати непередбачені наслідки для здоров’я та ментального стану послідовників Сахаджа йоги. Вітчизняний і світовий досвід негативно оцінює діяльність релігійних органі​зацій, якими керують «живі боги».

Розділ 4. 
Синкретичні культи
4.1. «Біле Братство» (Велике Біле Братство)
4.1.1. Історія заснування 

Останні півтора десятка років багаті на різноманітні події в політичному, соціально-економічному, духовному житті колишнього СРСР і України зокрема. На тлі загального соціально-духовного занепаду утворився певний вакуум: ідеологічний простір заповнився новими негативними формами впливу (а також і ре​лі​гійного) на свідомість людей. Одне з особливих місць новітніх релігійних течій належить Великому Білому Братству, котре відоме ще як Церква «ЮСМАЛОС» або Церква Марії Деві Христос.

Засновник та організатор Братства Юрій Кривоногов тривалий час уважно вивчав відповідні законодавчі та нормативні акти, що в процесі реформування державного устрою СРСР у другій половині 80-х років регулювали діяльність самодіяльних об’єднань і створювали відносно сприятливі, порівняно з попередніми роками, умови для їх розвитку.

Зразком для організаційної побудови створеного Ю. Кривоноговим Інституту Людини, а згодом Інституту Душі «Атма» і релігійної «громади посвячених Великого Білого Братства» стало одне з ключових положень теософії, зафіксоване в «Агні-Йозі» Олени Реріх (дружини відомого митця), про визначальну роль в історії людства таємничої ієрархії обраних. У зв’язку з цим невипадковим і цілком логічним видається функціонування під спільним дахом київського Будинку вчених легалізованих наприкінці 80-х років теософського гуртка, циклу семінарів реріхівців (серед яких чимало прихильників «розенкрейцерського» містично-масонського руху) та Інституту Людини Кривоногова, що виник восени 1988 року.

Діяльність очолюваного Ю. Кривоноговим Інституту Людини заслуговує на увагу насамперед як перший щабель на шляху утворення Братства. Метою «інституту гармонії та істини» визначалась розробка філософії інтегральної самореалізації людини на основі давньосхідних принципів життя та синтезу різноманітних вчень. Жодна наявна світоглядна система, за словами Кривоногова, не заперечувалась. Практична діяльність інституту (з кінця 1988 до початку 1989 року) передбачала проведення лекцій з нетрадиційних методів оздоровлення і само​вдоско​налення, пропагування демістифікованого досвіду давніх релігій та здійснення занять з концентрації і медитації. Інститут Людини існував лише кілька місяців, проте сформульовані при його утворенні принципи було покладено в основу Інституту Душі «Атма» та релігійної громади «посвячених».

Розроблена особисто Кривоноговим структура Інституту перед​бачала чітко визначену ієрархію. Його основою мав стати ашрам-монастир («сфера прозріння», своєрідний духовний та інтелектуальний центр — генератор ідей). Члени цієї організації поділялись на «посвячених» (вищий ступінь ієрархії), «учнів» і «надомників». Останні перебувають за межами ашраму, але можуть бути представниками першої або другої категорії. Більша частина суспільства ставала постачальником «помічників» або «споживачів» ідей інституту. На особливу увагу заслуговує вершина структури, що становить своєрідний трикутник і складається з «вищих середовищ» («містилища Священних Таємниць»), державного апарату (передбачалося здійснювати на нього вплив) та з принципів діяльності (демократичних засад).

Обмежені можливості та юридичний статус Інституту Людини не задовольняли Ю. Кривоногова. У 1989 році починає неформально функціонувати очолювана ним Асоціація самопізнання і вищої йоги «Атма». Після отримання сприятливих рецензій на цикл лекцій «Біоенергетичні можливості людини та вища йога» і особистої рекомендації директора Московського оздоровчо-виробничого підприємства «Академія здоров’я» Г. Г. Стаценка (він же — президент Всесоюзної асоціації йоги) у лютому 1990 року Ю. Кривоногов реєструє статут асоціації під новою назвою — Центр самопізнання і вищої йоги «Атма» при Фонді милосердя та здоров’я м. Києва, який 3 травня 1990 року перейменовується у Всесоюзний (згодом — Міжнародний) Інститут Душі «Атма». Генеральний директор інституту Ю. Кривоногов отримав надзвичайні повноваження: право одноосібно вирішувати всі організаційні питання, розпоряджатися майном об’єднання, укладати договори та підписувати інші юридичні акти, вносити зміни до структури інституту, приймати на роботу та звільняти фахівців, контролювати випуск газети «Атма».

Порівняно з Інститутом Людини масштаби діяльності Інституту Душі «Атма» було значно розширено. Його штат, який на момент створення нараховував 3 особи (Кривоногов, Цвігун і бухгалтер), вже влітку мав 15 співробітників, а з січня 1991 року мав 22 посадові одиниці. Кривоногов планував прискорити процес створення філій і підрозділів інституту в Києві та інших містах, здійснювати координацію практичних заходів з колективами неформальних об’єднань. Негайно розпочався збір пожертв на будівництво храму-монастиря, для чого було придбано в Києві (пров. Рибний, 1) земельну ділянку з садибою. Основні зусилля зосереджувались на лекційній роботі в будинках культури та клубах як Києва (старе приміщення Республіканського планетарію, Будинок культури заводу «Арсенал», Будинок науково-технічної пропаганди, Будинок композиторів тощо), так й інших міст СРСР, пізніше — держав СНД. Перевага надавалась релігійній тематиці: «залученню людей до істинних духовних цінностей», «вивченню та розповсюдженню давньосхідної та індійської культури і знань», засвоєнню «методів концентрації та трансцендентальної медитації за допомогою вищої йоги».

Виняткове значення для подальшого розвитку юсмаліанського руху мав вихід під егідою інституту в листопаді 1990 року газети «Атма» (головний редактор Марина Цвігун), котра до моменту створення часопису «Юсмалос» виконувала функцію друкованого органу Великого Білого Братства. Значна частина тиражу газети (№ 2 і № 3 по 25 000, № 4 і № 5 по 5 000 примірників), згідно з розпорядженням Кривоногова «як пожертва» періодично передавалась однодумцям у релігійну громаду, розмежування якої з інститутом було суто формальним. У 1990 році інститут починає використовувати як другу назву теософський термін «Велике Біле Братство».

4.1.2. Діяльність 

Інститут Душі «Атма», діяльність якого було формально припинено 27 лютого 1992 року рішенням правління Фонду милосердя та здоров’я м. Києва за неодноразові порушення статутних вимог, став організаційною передумовою створення релігійної громади, увійшовши як складова частина до її структури. Розширення масштабів лекційної діяльності з метою селекції членів майбутньої конфесії, заснування власного друкованого органу та налагодження видання літератури відповідної тематики є етапами реалізації задуму Ю. Кривоногова створити Всесвітню церкву епохи Золотого віку, ядром якої мала стати київська релігійна громада «посвячених». При реалізації цих планів почали враховуватись традиції та особливості менталітету місцевого населення. Тому характерною рисою діяльності Інституту «Атма», по​рів​няно з періодом функціонування Інституту Людини, є поступове зростання в культовій практиці, де продовжували домінувати крішнаїтські чинники про​християнських впливів.

Акт реєстрації статуту релігійної громади в березні 1991 року лише юридично оформив тривале існування де-факто українського Великого Білого Братства. Характерно, що сам її президент (Ю. Кривоногов) називав датою появи «незалежної релігійної громади» 1990 рік, тобто час заснування Інституту Душі. Розмежування функцій інституту і громади, що мали спільного керівника, було умовним і пояснювалось реалізацією на практиці ключової теософської ідеї про необхідність поєднання релігії з наукою та філософією. Не випадково згадувані органі​зації в 1991 році мали практично тотожні назви: «Інститут Душі «Атма» (Велике Біле Братство)» і «Релігійна громада Посвячених (Велике Біле Братство) «Атма». Інститут також виступив офі​ційним засновником громади. Його статут було взято за основу при складанні програми громади, а структура (керівник — «вчитель», працівники — «посвячені», слухачі лекцій — «учні», «ті, що знаходяться на шляху пізнання»), котра має багато спільного з побудовою крішнаїтських громад, стала стрижнем новоствореного релігійного об’єднання, члени котрого вважали себе продовжувачами традицій Великих Посвячених.

У середині 1992 року остаточно сформувалась ієрархічна структура Великого Білого Братства: прихильники, посвячені (ініційовані, повноцінні члени), апостоли-хрестителі на чолі з архієпископом церкви, який підпорядковувався безпосередньо «Живому Богу» (М. Цвігун) і «пророку Живого Бога» (Ю. Кривоногову). Найнижчу структурну ланку Церкви складали підгрупи на чолі з «просунутими братами-монахами». Нова ієрархія, створена за ознакою безумовної відданості лідерам, прийшла на зміну тим з «білих братів», хто демонстрував відмінну від поглядів провідника точку зору на ті чи інші проблеми. Замість демократичних засад, проголошуваних при заснуванні Інституту Душі «Атма» (колегіальність прийняття рішень в громаді), прийшли авторитарні методи керування «Церквою Живого Бога». Про організаційне зростання Братства свідчить його поділ на громади за регіональним принципом: київська, дніпропет​ровська, черкаська, московська, ростовська тощо.

Кінцевою метою руху «білих братів» було визначено встановлення «епохи Матері Світу», передумовою якого мало стати «поширення по всьому світу вчення Живого Бога». Тому Кривоногов вважав основним напрямком роботи для членів свого об’єднання поширення ідей його власного вчення («фохатизації») з охо​п​ленням при цьому якомога більшої території: «проповідувати у всіх містах і всім, хто може». Перед кожною з власних проповідей «патріарх» називав тему, на яку «білі брати» мали вести бесіди зі сторонніми, радив детально кон​спектувати його лекції. Для прикладу він неодноразово виходив проповідувати на вулиці особисто. Визначаючи пріоритети в діяльності конфесії, Ю. Кривоногов називав проповідування (благовіствування) найбільш дієвою зброєю юсмаліан, яка «на​близить Страшний суд над демонами, призначений на 24 листопада 1993 року». У середині 1992 року навіть надійшла його вказівка про відміну читання мантр, співу і постів (за винятком молитов-звернень до «Духовних Вчителів») для зосередження зусиль на практичній роботі, особливо поширення творів Юоана Свамі та Марії Деві.

Пошук «чистих душ», тобто залучення нових адептів вчення, було визначено одним з пріоритетних завдань Братства. «Недобросовісністю» юсмаліан у пошуку «чистих душ» Ю. Кривоногов згодом пояснював зміщення терміну «приходу Антихриста», початку «часу великої скорботи» та інших своїх пророцтв. Ця тенденція набула особливого поширення після повернення Кривоногова і Цвігун з подорожі до Ізраїлю (лютий 1992 року). Відтоді у зверненнях до юсмаліан їх лідери постійно підкреслювали необхідність «служити Марії Деві Христос всіма силами і кожну вільну хвилину». Благовіствувати, тобто проповідувати вчення Марії Деві Христос, співати її пісні, розповсюджувати якомога більше ликів Матері Світу і газету «Юсмалос» рекомендувалось на вулицях, у громадському транспорті, різних аудиторіях тощо.

Юоан Свамі (Кривоногов) відзначав необхідність вести подвижницький спосіб життя, для чого необхідно було відмовитись від шлюбних стосунків і дітонародження. Постійно наголошувалось, що член Великого Білого Братства повинен у будь-якій державі почувати себе як вдома, оскільки «не повинно бути прив’язки до Батьківщини, окрім духовного світу». Основне зав​дання — поширення «вчення Юсмалос». Ю.  Кривоногов за​​кликав своїх прибічників «розривати кармічні зв’язки»: залишати роботу, навчання, сім’ї, щоб вони «не відволікали в служінні Господу». Це пояснювалось необхідністю припинення будь-яких стосунків із зовнішнім світом, за винятком проповідування.

Характерною для юсмаліан була діяльність нечисле​нними групами по 3—5 осіб кожна. За наказом керівників вони негайно виїздили для благовіствування до будь-якого регіону і на будь-який термін. Практикувалась постійна ротація місіонерських груп з огляду на чітку настанову духовних вчителів: «ніякої прив’яз​ки до місцевості!». У 1992 році запроваджувався розподіл «білих братів» по «кільцях» залежно від ступеня «посвячення» і здатності виконувати завдання різного рівня складності. На час створення об’єднання існували два «кільця»: перше — члени церкви, друге — залучені, які перебували поза церквою. До функцій першого «кільця», котре складалося з найбільш стійких і випробуваних членів, входило благовіствування у середовищі прихильників інших конфесій, під час масових заходів, розклеювання «ликів» у громадському транспорті, особливо в метро. Інші «кільця» (кількість їх постійно змінювалась, до осені 1993 року нараховувалось чотири) вважалися допоміжними. Спілкування між представниками різних «кілець» заборонялось. Існування такої організаційної структури було своєрідним стимулом для членів громади, найбільш старанні з яких заохочувались переведенням до вищого щабля ієрархічної піраміди.

Діяльність усіх ланок об’єднання супроводжувалась неослабним і тотальним контролем Ю. Кривоногова та його наближених. Юсмаліани періодично сповідувались перед патріархом, не приховуючи найменших деталей особистого життя, розповідали про гріхи інших братів, а також і своїх безпосередніх керівників. Практично всі сторони життя регламентувалися вказівками «пророка Юоана Свамі» або, за його відсутності, письмовими інструкціями. Існувала навіть спеціальна група «Біла троянда», до функцій якої входило таємне спостереження за ієрархією нижчої та середньої ланки, контроль психологіч​ного стану кожного члена Братства та пошук «щурів» (вну​тріш​ніх ворогів) і «сірих» (тих, хто виявляв будь-які сум​ніви щодо віровчення або змісту діяльності об’єднання).
За матеріалами слідчої справи відомо, що кожний юсма​ліанин був зобов’язаний складати щоденні письмові звіти про виконання поставлених лідерами завдань, де занотовувалось: кількість прочитаних проповідей, розповсюдженої літератури і новозалучених прихильників віровчення, «проклятих» із вказівкою причини («позбавлених сили та влади іменем Марії Деві»), самооцінка власних дій, ставлення до Великого Білого Братства оточення та органів влади тощо. Тих, хто зволікав зі звітуванням, залякували «пеклом». Ланкові (керівники груп) надсилали ієрархам звіти для подальшого розгляду та аналізу.

Юсмаліани неухильно дотримувалися встановлених Ю. Кривоноговим вимог конспірації. Навіть членам власної групи заборонялось називати своє кармічне (мирське) ім’я, розпові​дати будь-кому, за винятком першоієрархів, про деталі особистого: «Юсмаліани не займаються самоаналізом, не розповідають про своє минуле і не відкривають душу одне одному, а відкривають свої душі Богу Живому» [54]. Після ознайом​лення та копіювання оригінали письмових інструкцій пророка негайно спалювались.

У 1993 році за пропозицією Ю. Кривоногова у практику Білого Братства було запроваджено методи, відверто спрямовані на створення умов майбутньої конфронтації із суспільними інституціями, провокування соціальних та міжконфесійних конфліктів: «козлити» — проклинати опонентів (членів інших конфесій, екстрасенсів, представників органів влади) при безпосередньому спілкуванні; «драконити» — утримувати ворогів у постійному нервовому напруженні (телефонні дзвінки, листи з прокляттями та погрозами, оголошення провокаційного змісту в газетах). Особлива увага надавалась роботі в храмах.

Спеціальна група юсмаліан відповідала за випуск та поширення релігійної літератури. Продовжуючи традиції Інституту Душі, багатотисячними тиражами в 1991-1993 роках друкувалися твори Кривоногова і Цвігун, газета «Юсмалос», листівки, відгуки, звідки юсмаліани отримували вказівки та інструкції щодо подальших дій. Особливого поширення набули «христівочки» (відгуки лідерів і малоформатний часопис «Это — интересно!»), де подавалась поточна інформація про діяльність Братства, як правило, тенденційного характеру.

Швидке поширення віровчення в стислі терміни потребувало значних фінансових витрат. На початковому етапі формування об’єднання певні кошти надходили за проведення Ю. Кривоноговим під егідою Інституту Душі «Атма» публічних науково-популярних лекцій. Проте переважну більшість грошових надходжень становили, поряд з реалізацією релігійної літератури, добровільні пожертви, іноді досить значні. Нові члени віддавали на потреби конфесії, як правило, все особисте майно: житло, автомобілі, коштовності, гроші тощо. Кривоногов повчав своїх прихильників, що незабаром, у «мікрозолотому віці», гроші стануть непотрібними.

Наслідком активної місіонерської діяльності стало залучення до об’єднання значної кількості нових членів. Зокрема, в загально​му зборі юсмаліан, що відбувся 18 квітня 1993 року в лісі поблизу м. Владимира (Російська Федерація), в умовах підкресленої таємності взяли участь близько 1000 осіб. На початку 1992 року найбільш дієві громади функціонували, окрім Києва, в Черкасах, Дніпропетровську (Україна), Москві, Ленінграді, Свердловській області (Росія) тощо. У Києві та Черкасах статути релі​гійних громад «білих братів» у 1991 році навіть було зареєстро​вано органами влади, а в окремих містах (Дніпро​петровськ, Житомир та ін.) вони перебували на стадії розгляду. Благовіствування тоді поширилось на значній території Росії, України та Казахстану. Для координації дій у межах регіонів на початку 1993 року було сформовано територіальні округи Братства, по 3—4 області в кожному, під керівництвом «апостолів-хрестителів».

Основним завданням (місією) українського Великого Білого Братства Ю. Кривоногов визначив «поширення по всьому світу Благої Вісті — Останнього Третього Завіту». Тому мета за​кордонних вояжів провідників об’єднання в 1991—1993 роках полягала насамперед у визначенні можливості створення його філій у різних куточках світу та утвердженні доброзичливої щодо їх віровчення світової громадської думки. У той час, коли звичайні юсмаліани благовіствували на території держав пост​радян​ського простору, Юоан Свамі і Марія Деві з групою наближених (11 осіб) здійснювали подорожі-паломництва до країн, де знаходяться релігійні центри світу.

7 квітня 1993 року провідники юсмаліан приїхали до Москви, де 11 квітня на зустрічі з керівниками середньої ланки Братства проголосили «час великої скорботи», що мав тривати до 21 листопада 1993 року — часу «кінця світу», перенесеного згодом Кривоноговим на 10 листопада. З часом діяльність руху «білих братів» набуває все більш конфронтаційного щодо суспіль​ства характеру. Як своєрідна форма вияву соціального протесту агресивна наступальність нової конфесії визначалась не лише намаганням її лідерів привернути до себе увагу, а й цілком природним бажанням «пробудити» і вдосконалити суспільство, котре ототожнюється лідерами Братства з «системою Звіра» за анти​гуманістичні тенденції його сучасного розвитку. Така мета цілком зрозуміла, проте деякі елементи віровчення та методи його поширення, «попри зміну різних соціальних умовностей і догм матеріальних законів», а також свідоме намагання спровокувати насильство (М. Цвігун, за сценарієм Ю. Кривоногова, подібно Ісусу Христу, мала бути «розіп’ятою» вороже настроєним натовпом) неминуче закладали підвалини для конфронтації з суспільними інституціями.

Від початку 1991 року «білі брати» здійснили кілька несанкціонованих масових релігійних акцій (20 січня 1991 р.,21 кві​т​ня 1991 р. та 10 листопада 1993 р.) на території чи поблизу київського Софійського собору, котрому вони надавали особливого містико-символічного значення і визнавали спеціально побудованим для них храмом Матері Світу. Як вважали лідери Братства, саме звідти почнеться «відродження духовного центру Всесвіту — Києва і Давньокиївської Русі». Проведення громадою 21 квітня 1991 року на площі Богдана Хмельницького Дня покаяння («останнього хрещення членів Великого Білого Братства») було фактично першим виявом громадської непокори. Кривоногов оголосив власне віровчення «Єдиною Вселенською релігією, що проповідує чисте християнство». Під час несанкціонованого молебню, про здійснення якого не повідомили заздалегідь органи влади, працівники міліції вимушені були за​три​мати юсмаліан після їх відмови припинити протиправні дії.

Конфронтація з органами влади набула особливої гостроти після припинення будівництва в Києві храму-ашраму по провулку Рибальському, скасування 11 березня 1992 року виконкомом Київської міської Ради народних депутатів реєстрації статуту релігійної громади Білого Братства і особливо після порушення 30 березня міською прокуратурою кримінальної справи проти Ю. Кривоногова і М. Цвігун за фактами посягання на здо​ров’я громадян під виглядом виконання релігійних обрядів. Цей період лідери Братства визначили як час «втечі до пустелі» (ви​їзду за кордон).

20 березня 1992 року на знак протесту проти відмови в перереєстрації статуту київської громади Братства її члени здійс​нюють богослужіння біля входу до приміщення виконкому Заліз​ничної райради міста. А 13 квітня того ж року група віруючих на чолі з Ю. Кривоноговим заважала проведенню богослужінь у Володимирському соборі, що викликало нарікання у православних віруючих.

Юоан Свамі та Марія Деві («живі втілення Іпостасей Трійці»), з огляду на їх можливе притягнення до судової відповідальності, проголошувались юсмаліанами «недоторканними». Значення статусу недоторканності стає зрозумілим після ознайомлення з іншою заявою членів громади, згідно з якою вони готові «не зупинятися перед будь-якими заходами проти офіційних і неофіційних натхненників і пособників дій, спрямованих проти Великого Білого Братства і згаданих Духовних Вчителів, а також готові, якщо буде потрібно, віддати за них життя». Авторство цього твер​дження, попри відсутність на той час у Києві Ю. Кривоногова, належало саме йому.

Передбачаючи можливість відкритого протистояння, Ю. Кривоногов розробив цілу низку інструкцій щодо поведінки членів Братства в різних екстремальних ситуаціях. Особливо він наполягав на необхідності, у випадку затримання правоохоронцями, оголошувати «сухе» голодування (не вживати їжі та води), приховувати свої анкетні дані, знищувати документи, що засвідчують особу, всіляко протидіяти представникам органів влади: «Якщо вас схопить ОМОН-демон — ні в якому разі не йдіть добровільно за бісом, нехай тягнуть, чиніть опір, кличте народ на допомогу! Не йдіть добровільно до в’язниці, інакше гріх! Ніяких команд не виконувати, краще смерть! Якщо омонівці розганятимуть паломників, то пропоную всім сидіти на майдані та молитися! Не підкоряйтеся силам темряви! Постійно проклинайте цих боягузів-убивць! Якщо потрапите до в’язниці, то нічого не їжте! Тільки голодування, якщо доведеться, то до смерті! Перешкоджайте фотографувати себе, голодуйте». Влітку 1993 року Ю. Кривоногов опублікував спеціальну інструкцію про те, «як тримати себе у в’язницях, КПЗ, психушках». 
Шлях протистояння владі лідери Братства пояснювали в листах з грифом «тільки для внутрішнього користування» 
(1993 рік) таким чином: «Віра в Марію Деві Христос забороняє їсти мирську їжу, лікуватися в лікарнях, приймати препарати та послуги кармічних лікарів-демонів, і тому ті з юсмаліан, хто потрапив до в’язниці, помирають від побоїв та голоду».

Після таємного переїзду Ю. Кривоногова і М. Цвігун з Чехії до Москви у квітні 1993 року було остаточно проголошено, що 21 листопада 1993 року відбудеться вбивство «Двох Пророків» (Марії Деві Христос і Юоана Свамі): вони «віддадуться Звіру, після чого залишать Землю». Третього серпня 1993 року кількість юсмаліан у Києві почала швидко зростати. В цей час у місті набуло масових масштабів розповсюдження ликів Марії Деві Христос, газети «Юсмалос», листівок з закликами до населення готуватись до «кінця світу». Створювались таємні склади з продук​тами харчування, одягом, пропагандистськими матеріалами, надрукованими в Росії, орендувались квартири для створення «явок» і підпільних друкарень. У жовтні члени всіх осередків Великого Білого Братства отримали від керівництва чітку вказівку приїхати до Києва для участі в «декаді покаяння» (1-10 листопа​да). 
Ю. Кри​​воногов і М. Цвігун таємно прибули до міста 2 жовтня і більше місяця переховувались у підготовлених заздалегідь квартирах, котрі постійно змінювали.

Правоохоронні органи, з огляду на можливість вчинення «бі​лими братами» протиправних дій (не виключалась можливість масо​вих самогубств і безпорядків), здійснили профілактичні поперед​жу​​вальні заходи. Зокрема, протягом вересня — жовтня 1993 року, до 26.10.93 р. включно, в Києві за різні правопорушення було затримано 168 юсмаліан, більшість з яких відмовлялись давати про себе будь-які свідчення. Лише під час про​ведення (скоріше його спроби) 1 листопада на площі Богдана Хмельницького несанкціонованого молебню на ознаменування початку «декади покаяння» працівники міліції затримали 196 осіб.

Захоплення 10 листопада 1993 року Софійського собору групою членів Братства на чолі з їх лідерами стало логічним завершенням спланованого ними задуму. Акцію було здійснено «на підтвердження писань» щодо проведення «напередодні страшного суду» молебню на честь Марії Деві Христос, яка мала «з’яви​тися для прощальної проповіді, а після цього, разом із пророком, повинна здатись владі і бути розіп’ятою». Згідно з матеріалами судової справи (1996), попередньо до собору проник​ло кілька юсмаліан, які пошкодили телефонний зв’язок, забезпечили вільний прохід через службове приміщення своїх однодумців, а потім заблокували всі входи заздалегідь підготовленими навісними замками. Під час здійснення богослужіння М. Цвігун і Ю. Кривоногов в оточенні 25—30 прихильників стояли на плиті «мертвого» вівтарного престолу, котрий «оживила» Марія Деві Христос. М. Цвігун вважала цю акцію не виявом святотатства, а лише бажанням підтвердити свою «божественну сутність». Адже вона ототожнювала себе з Софією (Божою Премудрістю) і вважала, що Софійський собор присвячений саме їй.

Дотримуючись вказівок керівників, затримані у жовтні — листопаді 1993 року юсмаліани негайно оголошували безстрокове «сухе» голодування. Після госпіталізації вони відкидали будь-яку медичну допомогу. Міністерство охорони здоров’я навіть прийняло спеціальне рішення про примусове годування голодуючих. Всього було госпіталізовано 294 члени Білого Братства в 13 областях України. Попри сподівання Ю. Кривоногова на масовий суїцид (самовбивство) своїх прибічників, не було зафіксовано жодного спричиненого голодуванням випадку смерті. Щоправда, в медичних установах Києва у трьох випадках було визначено загрозу для життя юсмаліан.

Пік періоду зростання чисельності юсмаліан, які голодували, при​пав на 16 листопада (у Києві в цей день голодували 54 осо​би, 17 листопада — 48), після чого їх кількість почала скорочуватись. Припинення Мариною Цвігун голодування 24 листопада (Кривоноговим — наступного дня) та її заклик до однодумців почати споживання їжі продемонстрував спад напруження юсмаліанського руху, що призвело до зневіри деяких братів в ідеях юсмалі​анства, безгрішності лідерів Братства. Хоча варто зазначити, що для частини юсмаліан авторитет особи «Живого Бога» залишився непохитним.

Після арешту Ю. Кривоногова, М. Цвігун і В. Ковальчука масштаби діяльності Великого Білого Братства почали неухильно скорочуватись. До кінця 1993 року лави організації залишили більшість її членів, враховуючи «посвячених» і навіть керівників (апостолів, старших груп, ланкових). Об’єднання, що трималось на авторитеті своїх провідників, не могло визначити свою спрямованість в умовах відсутності лідерів руху. Тому протягом 1994 року не було виявів будь-яких ознак активності конфесії. Основним завданням для братчиків стала підтримка ув’язнених першоієрархів. У цей час група апостолів на чолі з архієпископом Ізраїлем, згуртувавшись навколо імені Марії Деві Христос, намагалася зберегти кістяк об’єднання.

Соціальна структура об’єднання визначалася намаганням його керівників створити організацію беззастережно відданих їхній волі однодумців і послідовників, здатних виконувати в екстремальних умовах будь-які поставлені перед ними завдання. Послідовний відбір здійснювався кількаступеневими «випробуван​нями»: від оцінки старанності в засвоєнні змісту лекцій (згодом проповідей) та виконанні доручень (продаж літератури, благовіствування, участь у будівництві храму) до постій​них перевірок на лояльність. Як бачимо, в 1993 році Велике Біле Братство перетворилось на молодіжну організацію, інтелектуальна та соці​альна елітарність членів якої поступово втрачалася. На зміну їй прийшов егалітаризм, що неминуче мало призвести до чергових змін у віровченні та в практиці його реалізації в юсмаліанському русі. З’явилися перші ознаки кризи Братства, пов’яза​​ної з виникненням нових тенденцій у розвитку течії.

Нетерпимість до виявів релігійного вільнодумства призводила до негайного відлучення від церкви всіх, хто висловлював будь-який сумнів у «божественній місії Марії Деві та її пророка». Перші випадки відлучення зафіксовано влітку 1992 року. Кривоногов погрожував «знищити душі» відступників, розробивши цілу систему «проклять». «Спокушені» оголошувались ви​кресленими з «Книги Життя». Проклятий, як правило, відчував себе покинутим і шукав шляхів для повернення до громади, після чого він вже не думав про критику. Насамперед відлучались ті, хто прийшов до Братства з моменту його створення та знав Ю. Кривоногова і М. Цвігун особисто. До літа 1993 року з’явилася значна кількість «відлучених», спілкування з якими було заборонено. Їх проклинали, а в особливих випадках давалася вказівка по громадах «поховати їхні душі на тонкому плані». Зокрема, з Москви (місце перебування координаційного центру об’єднання в 1992—1993 роках) до осередків надходили списки тих, хто підлягає прокляттю з додатком «анти» до духовних імен: «Антиникодим», «Антиєлизавета» тощо.

Керівництво Братства намагалося впроваджувати елементи справжніх контррозвідувальних заходів, наслідком яких було безперервне «розкриття слуг Сатани», «замаскованих ворогів», «астральних агентів», «агентів КДБ». Відлучення відбувалось у результаті щонайменшого порушення встановлених керівниками норм і правил: заборони на проживання в родинних оселях, нерегулярності відвідання релігійних заходів тощо.

Внутрішня криза, що виявилася після подій восени 1993 року, спричинила не тільки різке скорочення чисельності об’єднання, а й викликала його розкол. Значною мірою це пояснювалось розчаруванням певної частини юсмаліан в ідеях нового культу (насамперед нездійсненням пророцтв щодо дати «кінця світу»), а також ізолюванням від однодумців лідерів «білих братів» внас​лі​док їх ув’язнення. Епізодичний зв’язок здійснювався шляхом листування. 

В результаті судового процесу поглибився перерозподіл влади у Братстві, котрий почав назрівати ще до осені 1993 року. Переорієнтація з крішнаїтських домінант у вченні та культовій практиці юсмаліанського руху на християнські призвела до підвищення ролі М. Цвігун у діяльності громади, хоча варто зазначити, що ці процеси є взаємозалежними. На момент суду ні про яку рівність впливу на своїх вірних Марії Деві Христос і Юоана Свамі не йдеться. Ю. Кривоногова було визнано головним винуватцем вчинених «білими братами» правопорушень. М. Цвігун і В. Ковальчук постали скоріше потерпілими, за що й отримали від своїх прихильників ореол мучеництва. Своїм страждальним життям Марія Деві Христос все більше набувала верховенства в Братстві. На неї покладали свої надії юсмаліани, сакралізуючи її значення у відродженні свого руху.

Криза Великого Білого Братства особливо посилилась після зняття 15 травня 1994 року рішенням М. Цвігун духовного сану з Ю. Кривоногова, проголошення його Каїном та відлучення від церкви. Одночасно Петра Другого було названо «правою рукою Живого Бога» та «Вищим Архатом Небес». Особливо болісним для членів об’єднання був вихід у квітні 1996 року з лав об’єднання сімох ієрархів на чолі з архієпископом «Живої Церкви» Ізраїлем (мешканцем Дніпропетровська О. Журавлем). Причиною стала незгода з актом «духовного вінчання» М. Цвігун та В. Ковальчука (Іоанн Петро Другий), що суперечило, на думку певної частини юсмаліан, універсальній божественній природі Марії Деві Христос, яка поєднувала в собі жіночу та чоловічу першооснову і не потребувала «небесного чоловіка». Частина з них відмовилась у подальшому визнавати М. Цвігун Матір’ю Світу, назвавши її «блудницею», а В. Ковальчука — «антихристом».

Внаслідок названих причин рух втратив свою цілісність. Новостворені угруповання формально визнають духовний авторитет «Живого Бога Марії Деві Христос», але по-різному тлумачать її вчення. Їх загальна кількість в Україні та за її межами (насамперед в Росії) не перевищує 100—150 осіб. На цей час у середовищі прихильників віровчення «Великого Білого Братства» домінують дві протилежні тенденції.

Перша пов’язується з діяльністю представників «Істинної Церкви Велике Біле Братство Юсмалос» (керівник – мешканець Києва К. Лінгурян – «брат Кесуллоф»), схильних до конфронтації з суспільними інституціями та ідеологічними опонентами. Вони сподіваються на відновлення в Білому Братстві ролі і статусу «патріарха» Кривоногова, з особою якого пов’язують можливість відновлення своєї організації зразка 1993 року. Вищими духовними авторитетами вони вважають М. Цвігун-Ковальчук (Марію Деві Христос) і Ю. Кривоногова (Юоана Свамі), «відлучення» якого не визнається. Представники цієї групи (не перевищує 3—5 осіб) повністю дотримуються есхатологічної концепції, сформованої Кривоноговим в 1991—1993 роках на основі «Одкровення Іоана Богослова»: наявний світ вважається «втіленням зла» і має загинути, за винятком «золотого залишку» – «білих братів». Цим пояснюється практично щорічне проголошення Лінгуряном (1998—2000 рр.) «остаточної дати кінця світу та загибелі двох пророків» – Марії Деві Христос і Юоана Свамі. На заклик Лінгуря​на до прихильників вчення «Живого Бога» провести загальний збір Великого Білого Братства в Києві. 17 лютого 2000 року, напередодні проголошеної ним чергової дати «події вселенського масштабу», майже ніхто з «білих братів» не відгукнувся. Після цього Лінгурян негайно проголосив, що дату «кінця світу» нібито «перенесено» на початок 2001 року. Тоді ж він розповсю​див «Звернення до киян», згідно з яким з 17 лютого 2000 р. до 
17 лю​того 2002 р. «людство переживає Апокаліпсис з центром в Києві». 

Дії Лінгуряна та його однодумців засуджуються не тільки більшістю «білих братів» на чолі з Марією Деві Христос, а й Кривоноговим (звільненим з ув’язнення в 1999 році за амністією), який категорично відмовився від спроби нав’язати йому знову місію «пророка», погрожуючи Лінгуряну судовим позовом, і навіть змінив своє прізвище з метою уникнення контактів з колишніми одновірцями. 

Переважна частина «білих братів» гуртуються навколо свого духовного лідера Марії Деві Христос (МДХ) і визнають «відлучення» нею Ю. Кривоногова. Вони входять до «Вселенської Церкви Велике Біле Братство Юсмалос», громади якої існують в окремих регіонах України (Київ, Дніпропетровськ) і Росії (переважно в містах Уралу та Сибіру). Після звільнення з ув’язнення внаслідок амністії у серпні 1997 року керівництво цією частиною Братства взяв на себе проголошений новим «Іоанном Богословом» В.Ковальчук. Інші провідні ієрархи – архієпископ Вартимій (В. П. Клюєнко), єпископ Марк (Ю. Б. Устиновський). 

Сьогодні лідери цієї частини Братства намагаються легалізувати свою діяльність і створити позитивний образ юсмаліанства серед населення. МДХ закликала своїх прихильників до «смирення», зняла найбільш одіозні обмеження щодо особистого життя (на шлюб та харчування), дистанціювалася від апокаліптичних пророцтв Кривоногова і Лінгуряна. Остаточну «дату кінця світу» перенесено МДХ на невизначений термін.

Нечисленні громади Білого Братства продовжують функціону​вати у самоізоляції, визнаючи навколишній світ «уособленням зла». Місійну діяльність практично зведено до мінімуму. Загалом юсмаліанський рух втратив свою поступальність, переживає глибоку кризу і не має серйозного впливу на ситуацію в релігійному середовищі в Україні та за її межами.

4.1.3. Культова практика

Як і будь-яка інша релігійна течія, Біле Братство має систему своєї культової діяльності. Проте на початковому етапі розвитку віровчення через відсутність власної установленої системи здійснення культової практики та символів, з огляду на уподобання Ю. Кривоногова, братчики використовували кріш​на​їтську атрибутику, східні форми медитації.

«Оспівування імені Бога» здійснювалось індивідуально (джапа-медитація) або колективно (кіртан). У громаді практикувались вільна роздача бажаючим священної їжі «прасад», святкові процесії, спільне вивчення писань, обов’язкове спілкування з гуру (вчителем) тощо. Ритуаліка богослужіння, за визнанням фундатора Братства, відповідала «вченню Єдиного Бога, ви​кладеному в Бхагавад-Гіті. Маха-мантра «Харе Крішна» називалась кращим методом самореалізації, самосвідомості та відновлення взаємин з Богом і використовувалась юсмаліанами до осені 1991 року. Початківцям для оволодіння мистецтвом читання мантр Кривоногов радив ознайомитися з виданнями Інституту Душі «Атма», зокрема з книгою «Мантри в духовній самореалізації» і збірником «Путь» («Шлях»).

Щоденні зібрання «білих братів» відбувались вранці та увечері. Ранкове богослужіння починалось о 8:40 читанням мантр. Усі присутні знаходились при цьому в уклінній позі в напрямку до вівтаря, один із обрядчиків дзвенів дзвониками. Потім починалось прославлення імен Бога на санскриті. Після цього, вже стоячи, розгойдуючись і плескаючи в долоні, вірні проспівували мантри. Потім усі сідали на підлогу і починали читання Бхагавад-Гіти, а згодом — Біблії. Закінчувалась церемонія споживанням прасаду — запропонованої Богу і освяченої ним вегетаріанської страви. Ранкові богослужіння тривали до 10:30. Вечірні прославлення Бога починались о 15-й годині груповою молитвою на честь бога Крішни, Рами, Чайтаньї. Розгойдування та плескання в долоні тривало близько 30 хвилин. Згодом всі сідали, і знову починалось читання Бхагавад-Гіти про якості бхакті (віруючих Свідомості Крішни) з коментарями Ю. Кривоногова. Розмова про ці якості продовжувалася до 16.40, після чого була коротка молитва і подавався прасад. Значна увага приділялась внутрішній «очищувальній» роботі, розвитку духовного каналу, який сполучає особистість з «духовним вчителем». Для позбавлення від «гріховної енергії» («поганої карми») пропонувалось кожного дня, вранці, читати 16 «кіл» «маха-мантри» впродовж 2,5 години. Оспівування імені Бога таким чином, за висловом Кривоногова, є релігією для сучасної епохи Калі-юги [9].

Навіть у період найбільш відчутного впливу на світогляд 
Ю. Криво​ногова індуїзму він дозволяв своїм однодумцям дотримуватись постів за православним календарем, використо​вувати під час богослужінь, хоч і в незначних обсягах, християнські молитви і псалми. При трактуванні змісту маха-мантри («прославлення імені Бога Живого») використовувалися складові християнської Трійці: «Отець Крішна, Син — Рама-Ісус і Святий Дух — Харе». Таким чином, з огляду на теософське спрямування Інституту Душі «Атма», його керівники намагались реалізувати на практиці своє прагнення щодо синтезу «східних» та «західних» релігійно-філософських концепцій [76].

Своєрідним перехідним етапом на шляху посилення впливу християнства та формування власної системи медитації став час проголошення восени 1991 року програми «Юсмалос». З цього часу впроваджувалась вже мантра «Юоан Свамі — Марія Деві — Юсмалос», в якій прямо зазначається справжній лідер Братства. Одночасно застосовувалися мантри «Харе Крішна» та «Ісус — Юсмалос — Езодюс Христос», яку було проголошено основною формулою-молитвою. Кожен учень повинен був читати мантри або молитви, безпосередньо звертаючись до «Живої Трійці» на санскриті.

Зміни в теологічній концепції, що засвідчували зростаючий авторитет М. Цвігун («тільки через Марію Деві Христос Ісус Христос почує ваші молитви»), та розрив з крішнаїзмом призвели до впровадження форми медитування на зображення лідерів Братства. Форма «звернення до іпостасей Трійці» мала такий вигляд: «спочатку до Марії Деві, потім — до Юоана Свамі й, нарешті, — до Ісуса Христа». Це не применшувало авторитету Ю. Кривоногова, який називав себе «пророком Бога Живого» («воротами до нього»), переконуючи членів церкви, що тільки через нього вони «увійдуть в серце Бога Живого». У 1992 році Кривоногов визнав необхідність посилити в проповідях «значимість Христа, без якого немає віри в Розп’ятого Бога», що засвідчило тенденцію зростання впливу християнських чинників на світо​гляд лідерів Братства, насамперед М. Цвігун. З 1993 року основною метою благовіствувань стала «проповідь приходу Істинного Месії Марії Деві Христос — Бога Землі».

На початку 1993 року було проголошено, що всі попе​редні мантри, молитви, звернення, заклинання не мають зворотної сили й недійсні, оскільки «попередні егрегори Божеств розчи​​нені і вже не існують». Юсмаліани почали медитувати тіль​​ки на лик Марії Деві. Пропонувалось молитися «не ідолам, не мертвому Ісусу, що відійшов у минуле, а Живому Богу, в тілі якого Ісус-Марія». Основними оголошувались молитви «Господь Марія Деві Христос» та «Іменем Марії Деві Христос струменіє світло!» [97; 7].

Відображенням встановлення домінування християнських чинників стала широка практика використання «пісень, що прославляють Живого Бога», своєрідних псалмів («Я люблю тебе, Господи!», «Ісус-Юсмалос», «Назарет — ти любов’ю моєю зігрітий», «Величальна пісня, присвячена Господу — Матері Світу»). За наполяганням М. Цвігун було впроваджено «Літургію, присвячену Матері Світу», яка копіювала православну в поєднанні з догматами Великого Білого Братства. Під час культових відправ «білі брати» почали наносити «хресне знамення»: чоло («третє око» — ГОСПОДЬ), живіт («сонячне сплетіння» — МАРІЯ), праве передпліччя (ДЕВІ), ліве передпліччя (ХРИСТОС) та промовляти інтерпретовані християнські молитви на зразок: «Марія Деві Христос, порятуй мене грішного!», «Благословенна Пресвята Богородиця, Марія Деві Христос!».

Перед хрещенням необхідно було покаятись у гріхах. Для релігійної практики Великого Білого Братства характерні групові каяття (подібні практикують харизматичні секти), які справляли глибоке враження на адептів. При цьому присутні залякувались неминучим «кінцем світу», після якого нібито врятуються лише «обрані». Потім юсмаліанин підходив до ікон Крішни або Ісуса Христа і молився. Вважалось, що хто істинно змиряється, кається в гріхах своїх і терпить труднощі до кінця, той буде благословенним, оскільки «шлях до Царства Небесного пролягає через постійні каяття та ридання». Емоційно чутливих людей ритуал покаяння не міг не вразити. Під час його проведення, про що згадують учасники обряду, кожний «присутній, розрізавши палець, писав кров’ю про свої гріхи на папірці, який потім спалювався перед вівтарем».

За словами Ю. Кривоногова, справжнє каяття відбудеться тільки тоді, коли з’являться сльози. Для цього він розпо​відав про муки Ісуса Христа. Необхідно було обов’язково уявити цю картину і просити прощення за те, що не ми, а Бог ро​зіп’ятий. Розповідають, що при цьому «деякі люди так ридали, що їм ставало погано, і тоді доводилось піднімати їх з підлоги». Після покаяння здійснювався обряд хрещення (на початку 1992 року воно називалось «вогненним хрещенням», характерним для деяких груп прихильників «Агні-йоги»). Юсмаліани підходили до 
М. Цвігун, щоб вона полила їх «святою йорданською водою», привезеною з Єрусалима. Кривоногов торкався двома пальцями «третього ока», дивлячись ініційованому в очі та промовляючи пошепки молитву. Він казав охрещуваному: «Найменший сумнів, і в серці твоєму — сатана». Потім повертав людину спиною до себе і проводив двома пальцями вздовж хребта, роблячи при цьому руками паси. Останнє хрещення, напередодні проголошеного в листопаді 1993 року «кінця світу», Кривоногов і Цвігун провели в Києві у Будинку композиторів 19 лютого 1992 року. Після цього обряд здійснювали спеціально визначені першо​ієрархами «хрестителі». За розпорядженням М. Цвігун на початку 1993 року масові хрещення, котрі стали неконтрольованими, було припинено.

Після хрещення та перевірки кандидата в храмі відбувався ритуал ініціації, тобто посвячення в Біле Братство. Одним з його елементів була клятва на вірність «Господу Ісусу Христу і Божій Матері», текст якої заслуговує на цитування: «Я, лицар Богоматері (жони-мироносиці), віднині та на віки вічні. Марія Деві, твори зі мною, що побажаєш. Веди мене до Ісуса Христа прощенням гріхів і даруванням Любові Твоєї. Мати Світу! Віднині я оголошую себе твоїм воїном. Молю прощення гріхів і милості в дійсності та в час переходу до вічності». Від початку 1992 року функцію клятви став виконувати текст «Білого Євангелія». Виголосивши її, посвячуваний отримував від першоієрархів духовне ім’я. Характерно, що воно могло змінюватись або доповнюватися залежно від зміни статусу в ієрархії: відлучення від церкви («Антиникодим», «Антиізраїль») або підвищення духовного сану. Зокрема, в 1995 році «архієпископ Живої Церкви Іоанн-Петро Другий» (В. Ковальчук) отримав від М. Цвігун нове ім’я — «Іоанн Богослов» [4; 7].

Найменший вияв сумніву в «божественній місії Живого Бога і його пророка» мав своїм наслідком негайне відлучення від церкви, котре супроводжувалось ритуалом прокляття. Вважалося, що прокляття юсмаліанина «владою Господа Марії Деві Христос» повністю порушує «імунну систему орга​нізму демонів і розриває їхню ауру», після чого «нечестивці, вражені Словом Божим, разом з членами сім’ї неминуче загинуть найближчим часом» [39].

При медичному обстеженні членів Білого Братства виявлено факти масового порушення психічної сфери у формі реакцій, що виникли «внаслідок індукування певних контингентів населен​ня, особисто нестійких і релігійно сенсибілізованих... Клі​нічно ці реакції... укладаються в межі реактивних або невро​тичних станів: невротичної депресії, істеричних, експло​​зивно-психопатоподібних реакцій, часом —... реактивного пара​ноїду» [85; 127—129].

Претензії лідерів юсмаліан на встановлення власної системи керування світом (своєрідний «новий світовий порядок»), на​магання втрутитись у розвиток суспільно-політичних процесів окремих держав та відкрита конфронтація з органами державної влади суперечать нормам християнської моралі (смиренність, непротивлення злу, вся влада від Бога тощо) та заявам лідерів Братства про християнську сутність конфесії. Проте це повністю відповідає переконанням Олени Реріх, однієї з представниць масонсько-містичного розенкрейцерського руху, щодо необхід​ності підготовки до битви за порятунок людства. Декларована універсальність новоутвореної релігії заперечується наявністю в положеннях її віровчення і в методах практичного впровадження ознак ворожнечі до інших вірувань, пропагування національної та релі​гійної винятковості.

4.2. «Церква Єднання» (Церква Муна)
Бог з мікрофоном у руці, якого рекламують нарівні з зірками поп-музики та політиками, святий мудрець, який має свою радіостанцію й проповідує з естради Високу Реальність, котру можливо досягти лише за 50 фунтів стерлінгів... Ознаки двадцятого сторіччя з його спрощеним підходом до вивчення релігійних докт​рин та схильністю до плутання понять і довільного трактування священних текстів. Жодне століття не мало стільки «пророків та втілених богів», засновників «єдиноістинних вірувань» та «Великих Гуру». Ім’я їм — легіон. Проте навіть з цього неорганізованого, різноманітного, строкатого легіону можна виділити особистості, що так чи інакше спрямовують рух всієї «неорелі​гійної юрби». До таких командорів і належить, безумовно, Мун Сен Мен зі своєю «Асоціацією Святого Духу за Єднання Світового Християнства», більш відомою просто як «Церква Єднання» чи «Церква Муна».
Мун народився 6 січня 1920 року на півночі Кореї у селянській родині послідовників пресвітеріанської церкви. Ще під час навчання у школі він почав відвідувати молитовні збори п’яти​де​сят​ників, а в 1936 році йому було видіння. Явився йому, зрозуміло, сам Ісус Христос і сповістив, що такий собі Мун Сен Мен має завершити місію, котру Господь не встиг завершити. Після умовлянь та вагань Мун погодився виконати це завдання і почав проповідувати.

Шлях молодого пророка був тернистим: у серпні 1946 року японські окупанти заарештували його та посадили за грати. Послідовники Муна вважають, що він постраждав за віру, але деякі його недоброзичливці стверджують, що його було засуджено за зґвалтування. Американські війська звільнили Муна, і він продовжив свою проповідницьку діяльність. Втім, у 1955 році Сен Мен знов опинився на лаві підсудних. Цього разу — «за полігамію та сексуальну розпусту» [60; 72]. З 1957 року почалася досить успішна робота «Церкви Єднання» у Сполучених Штатах. У 1971 році Мун сам переїхав до Америки, проте скандальна репутація не залишила його. У США проти нього порушують кримінальну справу, а у Франції він став персоною нон грата. Муна було засуджено на півтора року до ув’язнення і грошового штрафу за ухилення від сплати податків. «Пре​подо​бний» завів цілу флотилію кораблів під назвою «Надія», приписаних до порту Норфолк, штат Вірджинія, таким чином, податковому відомству було не доплачено близько 43 000 доларів [60; 105—106].

Мун та його прибічники ще мали справу з судовими органами в 1976 році у справі про підкуп американських конгресменів 
[81; 448]. У муністів були конфлікти з владою деяких держав через переслідування адептів, які вирішили залишити секту.

До морального «портрета» Мун Сен Мена можна додати той факт, що він, хоча й проповідує блага бідності, користується персональним літаком, їздить у своєму броньованому «лінкольні», має декілька яхт, а більша частина власності секти належить його родині (одна з основних умов вступу до «Церкви Єднання» — відчуження всієї власності на ім’я Муна). Певно, недаремно організація Муна дістала прізвисько «імперія»: вона володіє, наприклад, суднобудівними заводами, газетами, готелями, професійними спортивними командами, риболовецькими флотиліями, заводами з виготовлення зброї, банками, акціями таких компаній, як «Боїнг», «Мак Дональд Дуглас», «Груман» тощо. У багатьох штатах керівні посади обіймають послідовники Муна, а для пропагування ідей «Церкви Єднання» створено велику кількість міжнародних організацій, серед яких: Міжнародна асоціація з вивчення принципу (CARP), Міжнародний фонд допомоги та дружби (ІRFE), Міжнародний культурний фонд (ІCF), Академія професорів у всьому світі (PWPA), Міжнародний релігійний фонд (ІRF), Рада міжнародної безпеки (ІSC), Міжнародна асоціація діячів мистецтва (AAІ) та інші.

Серед послідовників Муна відбувались таємні вбивства та самогуб​ства, — Крістін Кост, Аллен Стоггс, Патрік Енсо та інші му​​ніс​ти загинули в США та Франції. Молодих людей досить вправно залучають до церкви спеціально виділені та довірені особи. Прийоми вербування уніфіковані, їх майже без варіантів використовують у будь-якій ситуації, і кількість послідовників Муна швидко зростає. Це, мабуть, можна пояснити тим, що нині церква Муна має цілий штат професіоналів психічного маніпулювання, які працюють саме над проблемами розповсюдження ідей «Церкви Єднання».

Постійний нагляд за станом психіки та вдосконалена Муном і його службовцями так звана техніка «промивання мозку» — головна зброя в арсеналі «істинного батька». Основні положення муністської техніки «промивання мозку» сформулювали активісти французької Асоціації сім’ї та індивіда (АДФИ) [60; 75]: «Ежедневные молитвы на протяжении многих часов; малокалорийное питание; постоянный недостаток сна; коллективные песнопения; многоразовые чтения религиозных текстов; преследование каждого члена секты: никто ни на мгновение не может остаться не только один, но и вдвоем с кем-то; военная строгость во внешнем виде и поведении».

Віровчення Муна, на перший погляд, можна віднести до неохристиянської групи, проте якщо проаналізувати його, така точка зору виявиться певною мірою помилковою. Одним з найважли​віших чинників, котрі спростовують цю ідею, є те, що словам Муна надається уваги набагато більше, ніж Біблії: «Возможно, религиозным людям, а особенно христианам, может не понравиться весть о том, что вскоре должно появиться новое изложение истины. Они верят, что Библия, которую они имеют сегодня, совершенна и абсолютна» [49]. Далі Мун додає: «Слово Иисуса и Святого Духа в Новом Завете утратят свой свет... а это означает, что время их миссии истекает с приходом нового времени». В одній з проповідей Мун висловився про функцію Біблії у своїй організації ще точніше: «Пока работа с христианской церковью не закончена, мы должны цитировать Библию и использовать ее для объяснения Божественного Принципа. После того как мы получим наследство христианской церкви, мы сможем учить и без Библии» [16].

Основні положення віровчення Муна викладено в його роботі «Божественний принцип», котру муністи ставлять вище за решту джерел духовної та філософської думки. Згідно з цією книжкою, все має в своїй основі два першопочатки — «інь» та «янь», «позитивність» та «негативність», чи, як кажуть муністи, «додатність» та «від’ємність». Цей вселенський дуалізм починається з Бога і пронизує весь Всесвіт. Таким чином, все, що робить Бог, сприймається як відносини типу «дав—узяв» чи взаємо​дія «інь—янь». Мун вважає, що в будь-якому елементі творіння ми також знаходимо взаємодію позитивності та негативності. «Преподобний» каже, що для успішного досягнення мети існування людини треба отримати «три благословення». Перше дає можливість удосконалювати свій характер. Друге надає людині можливість створити ідеальну родину. Третє дає змогу за допомогою розуму та творчості реалізувати панування любові у світі. До речі, родина є однією з найулюбленіших тем проповідей Муна. Звичайну сучасну родину він, зрозуміло, називає «витвором Сатани» і протиставляє йому «справді духовне єднання людей», котре нібито можливе тільки у лавах «Церкви Єднання».

На думку Муна, лише у такій родині можуть з’явитися «безгрішні та ідеальні діти». Земна місія Христа полягала саме в тому, щоб поєднатися з ідеальною земною жінкою, проте він не встиг цього зробити. Мун «виконав» цю місію ще у 1960 році, коли одружився з вісімнадцятирічною корейською студенткою, яку згодом проголосив «Матір’ю Всесвіту». Тепер він допомагає своїм послідовникам здійснити правильний вибір. Найчастіше це здійснюється таким чином: розділивши юрбу своїх прибічників на пари, Мун проголошує кожну з них чоловіком та жінкою. І треба додати, що багато з молодих до «одруження» не були навіть знайомі [11; 428].

Досить цікавим видається вчення Муна про Трійцю. Він каже, що першою була Трійця Адам—Єва—Бог, яка після гріхопадіння перетворилася на Адам—Єва—Сатана. Наступна Трійця з’явилася після розп’яття Ісуса Христа і складалася з Бога-Отця, Бога-Сина і Святого Духа (який Мун, між тим, вважає жіночим началом у Бозі). Найдосконалішою Трійцею є Бог, Третій Адам і Третя Єва, тобто Бог, Мун та його дружина. «Божественний принцип» трактує гріхопадіння як сексуальне у своїй основі. Спочатку Єва «вступила у статеві стосунки з Дияволом» (духовне падіння), а потім — з Адамом (фізичне падіння).

Закінчуючи описання віровчення засновника «Церкви Єднання», ми наведемо частину звернення Муна, прочитаного 30 листопада 1996 року на конференції «Духовні цінності у ХХІ ст.» в Будинку профспілок у Києві: «...Вам не известно, что де​лает мужчину мужчиной, а женщину женщиной? Ответ такой: поло​вые органы. Найдется ли здесь кто-то, кому не нравится эта часть тела? А если нравится, то в какой степени? До сих пор вы, навер​ное, считали непристойным открыто ценить свои половые орга​ны, но с этой минуты вы должны оценить их должным образом... Каждый мужчина считает, что его половые органы принадле​жат лично ему, и каждая женщина уверена, что она хозяйка своих половых органов. Именно из-за этого гибнет мир...» [72].

Щодо діяльності муністів в Україні, то вона складалася досить проблематично. Комітет у справах релігій відмовив «Церкві Єднання» у реєстрації як релігійному об'єднанню з сумнівною репутацією. Проте муністи пішли вдалися до хитрощів, почавши реєструвати різні громадські організації, створені для пропаганди ідей «Церкви». У Києві було зареєстровано три з них: «Київська асоціація з вивчення та розповсюдження принципу», «Асоціація жінок за мир в усьому світі» та «Міжнародний Фонд Допомоги та Дружби». Під тиском міської прокуратури перші дві організації саморозпустилися у зв’язку з тим, що порушували законодавство, проводячи релігійну діяльність під прикриттям громадських об’єднань.

У листопаді 1995 року до столиці України завітав сам Мун Сен Мен. Виступити перед послідовниками йому не дали за відсутності «релігійної візи» на проведення богослужіння. Його прибічники прагнули надати йому звання почесного професора одного з київських вузів, але успіху не досягли. Взагалі, муністи намагаються налагодити зв’язки з представниками влади. Наприклад, на конференції «Духовні цінності у ХХІ ст.» був присутній гетьман українського козацтва, депутат Верховної Ради України Володимир Мулява, який перед тим відвідав на запрошення Муна Вашингтон і взяв участь в іншій муністській конференції [72].

У справі управління релігієзнавчою та аналітичною роботою колегії Держкомрелігій України від 25.10.96 р. міститься така інформація: «Проведенный анализ свидетельствует, что ряд нетрадиционных культов (в том числе и «Церковь Единения») нарушают гарантированные Конституцией Украины права человека. В частности, жесткая, иерархическая, авторитарная структура упомянутых объектов не только противоречит общепринятым демократическим ценностям, но и подчиняет их членов абсолютной власти лидеров... Согласно выводам Института психологии АПН Украины, Украинского НИИ социальной и судебной психиатрии, упомянутые объекты используют приемы, в том числе многоразовые культовые ритуалы, комплексное действие которых снижает волевую и умственную деятельность людей, лишает их критического мышления, навязывает им вну​т​​рен​ние, необусловленные ценности, делает их психически зависимыми и управляемыми» [72].

Іноземні функціонери секти встановлюють контакти з представниками політичного істеблішменту України, нерідко запрошуючи відвідати США для участі в конференціях, які проводять громадські організації та наукові заклади, що підкоряються Муну. Під час перебування Муна у нашій державі в листопаді 1995 року його прибічники вивчали можливість організації зустрічі з ним Президента України. З метою здійснення широкомасштабних акцій щодо розповсюдження віровчення іноземні місіонери намагаються створити базу для розширення своєї діяльності в Україні. На масові заходи, що організовуються структурними підрозділами муністів, запрошуються українські підприємці та науковці, в розмовах з якими встановлюються контакти для подальшої співпраці та здійснення спільних економічних проектів. Особливу активність функціонери «Церкви Єднання» виявляють у промислово розвинутих районах нашої держави (Донецька, Дніпропетровська, Харківська, Львівська, Київська області), спрямовуючи свої зусилля на залучення до секти насамперед представників інтелігенції та обдарованої молоді.

4.3. Бахаїзм
У 1863 році на основі реформування ісламського вчення бабізму виникає бахаїзм — вчення, що його тепер деякі дослідники вважають наймолодшою світовою релігією. Свою назву ця релігія отримала від імені засновника — Хусейна Алі Нурі (1817—1892 рр.) — Баха-Улли (Блиск Божий). Основні положення бахаїзму сформульовано в книзі Баха-Улли «Кітабе Акдес» (Священна книга), котру він написав у 1872 році. В ній він про​голосив себе Дванадцятим імамом, повернення якого з надією чекали мусульмани-шиїти, а також «Святим Духом» («махді»), повернення якого було обіцяно Ісусом. Його послідовники, відомі як прихильники руху бахаїзму, вважають, що саме їх покликано об’єднати релігії та встановити загальний мир на землі. Незважаючи на трагічну смерть Баха-Улли, ідеї цього нового іслам​ського синкретизму почали з дивовижною швидкістю поширюватись в колах інтелектуалів Заходу, переважно завдяки зусиллям Абдул-Баха, сина засновника релігії. Група послідовників Баха-Улли була спочатку невелика. Після смерті Баха-Улли почала швидко зростати, і нині рух має 70 000 представництв у різних куточках світу. Проте найбільш поширений бахаїзм у пів​денно-західній Азії.

Вчення Баха-Улли поєднало в собі елементи кількох релігій. Воно засноване на ідеї циклічності історії людства. Один з циклів почався близько 6000 років тому з Адама, що був першим пророком. Його наступниками були Мойсей, Крішна, Будда, Зороастр, Христос та Мухаммед. Останній і найголовніший з них — сам Баха-Улла, за ним йдуть решта. Серед засновників своєї релігії бахаї виділяють такого відомого послідовника, як Баб (Брама) (Мірза Алі Мухаммед, 1820—1850) — попередник Баха-Улли, посланець Бога, який мав підготувати людство до приходу Баха-Улли. Баб проголосив себе месією в 1844 році в місті Ширазі (Іран). Після шести років страждань та перебування у в’язницях його було страчено у Персії (Іран). Понад 20 000 його послідовників також віддали своє життя за віру.

Абдул-Баха був старшим сином Баха-Улли. Батько призначив його тлумачником вчення та виконавцем заповіту. Абдул-Баха охороняв релігію бахаї від розбрату. З 1911 року Абдул-Баха подорожував країнами Західної Європи і США, виступав в університетах, церквах, проповідуючи сім головних принципів бахаїзму: єдність у політиці всіх країн, єдність думки у всесвітніх починаннях, єдність свободи, єдність релігії, єдність націй, єдність рас, єдність мови.

Абдул-Баха призначив Шогі Ефференді Охоронцем Віри бахаї та єдиним тлумачником вчення Баха-Улли. Охоронець Віри очолював громаду бахаї протягом 36 років. Завдяки йому в світі нібито встановився Адміністративний порядок Віри. Шогі Ефференді призначив 27 осіб Десницями Промислу Господнього, до завдання яких входив захист та поширення віри бахаї.

Доктрини нового релігійного вчення викликали активний приплив неофітів, центральне місце в ньому займало положення про єдність людства. Бахаї поважають будь-яку релігійну практику і священні книги. На їхню думку, всі великі релігійні книги світу божественні за походженням, жодна епоха людства не залишилася без керівництва Бога, який керує через своїх Посланців; кожний з них створив релігію і надихнув до розвитку самостійну цивілізацію.

Мета служіння Богу для бахаїв — це заняття якоюсь кон​кретною справою, завдяки якій людина може користуватися всіма життєвими благами, даними Богом.

На думку віруючих бахаїв, істинна віра та істинна наука не суперечать одна одній. Всі чоловіки і жінки повинні бути освіченими, хоча б початково. Земне життя — це підготовчий етап до загробного існування, тому він повинен відбуватись активно, розвивати в людині високі моральні принципи. За законом Нової Ери бахаї повинні виключити вживання алкоголю, наркотиків, азартні ігри, позашлюбні зв’язки, крадіжки, професійне відправлення культу, обдурювання, злослів’я, работоргівлю, вбивство і цілування рук. Усе це — етапи для створення світової єдності людей, яка поступово розвиватиметься в людській свідомості, доки люди не визнають, що «світ — єдина країна, і всі люди — її громадяни». Якщо ж людина не ступила на шлях бахаїзму, то за неї необхідно тільки молитися, залишивши її на власному шляху до Бога.

Згідно з вченням бахаїв, треба бути лояльним до уряду та утримуватись від участі в політиці, бо участь у політиці принесе розбрат у громаду. Проте основні положення їх віро​вчення стосуються єдності людства, єдиної основи всіх релігій та постулату «релігія — шлях до єдності». Вони наполягають також на гармонії релігії, науки та розуму, самостійному пошуку істини, рівності у правах чоловіків та жінок, подоланні забобонів, мирі в усьому світі, вихованні почуття світового простору. З початку ХХ століття бахаї почали відстоювати ідею міжнародної допоміжної мови та побудови міжнародного Арбітражу. Однак при цьому вони бачили тільки духовне вирішення економічних проблем. Щодо сімейних стосунків бахаї вважають, що сім’я — основа людського суспільства, а шлюб передбачає духовний розвиток обох партнерів.

Слід зауважити про відсутність у вченні бахаї пророцтв про кінець світу чи приходу Бога. Замість того Баха-Улла провіщав внутрішні зміни в людях і суспільстві, що піднімуть світ з руїн та відновлять гармонію. Бахаї поклоняються не людській особистості Баха-Улли, а Славі Божій, виявленій крізь цю особистість. Бахаї шанують Христа, Магомета та всіх попередніх посланників Бога, проте визнають Баха-Уллу носієм Божого послання для Нової Ери, в якій ми живемо. Відданість Богу передбачає звільнення себе від усього, що не від Бога, тобто звільнення від усіх егоїстичних почуттів та дрібних бажань. Шлях до Бога може пролягати крізь багатство чи бідність, крізь здоров’я чи хворобу, крізь палац чи хатину, крізь трояндовий сад чи кімнату тортур. Звільнення не означає безглуздої байдужості до всього, що оточує, не означає воно також і зневажання гарних речей,  створених Богом. Відданість Богу передбачає сліпу покору заповідям, проголошених ним, навіть у тих випадках, коли незрозу​міла причина цих наказів.

Абдул-Баха вказує, як слід досягти такого духовного стану, при якому була б можливість розмови з Богом: «Ми повинні прагнути до цього стану звільнення від усього мирського та людського і звернутися тільки до одного Бога. Дорого обійдеться людині досягнення такого стану, але вона повинна працювати задля цього та прагнути цього. Ми можемо досягти цього, приділяючи менше уваги матеріальним речам та дбаючи більше про духовні речі. Чим далі ми відходимо від перших, тим ближче наближаємось до останніх. Вибір — наш, наше духовне сприйняття повинно бути таким чуйним і наш внутрішній зір повинен бути таким відкритим, щоб в усьому ми могли бачити сліди та знаки Божественного Духа» [109; 14].

Діалектика бахаї ґрунтується на двох основних принципах: принципі органічної єдності людства як цілого та принципі любові, гармонії протилежностей, що притягуються одна до одної як до творчої сили. Сенс життя віруючого роз’яс​ню​ється як богопізнання шляхом об’єднання та самовдосконалення людини в усіх аспектах, переборення насильства, прагнення до світового порядку. Неосвіченість вважається найважливішою причиною усіх бід, а універсальна освіта — як засіб успіху.

Свята в житті бахаї мають велике значення. Свято об’єд​нує разом усіх членів громади, воно дає змогу провести спільну раду, де беруть участь як віруючі, так і представники виборного органу бахаї — Духовних Зборів, а це дає змогу поступово вдосконалювати адміністративний порядок відповідно до потреб сус​піль​ства, що змінюється. Так, щорічно святкуються 21, 29 квіт​ня, 2 травня (в пам’ять Проголошення месії Баха-Улли в 1863 році), 23 травня (Проголошення месії в 1844), 29 травня (день смерті Баха-Улли в 1892), 9 червня (мучеництво Баба в 1850), 20 жовтня (день народження Баба в 1819), 12 листопада (день народження Баха-Улли в 1817 році). У період з 2 до 20 березня дорослі бахаї закликають дотримуватись посту, від якого можна відмовитися лише за надзвичайних обставин.

Сучасний бахаїзм має чітку структуру. Організаційно бахаїзм представлено Всесвітнім Домом Справедливості, Континентальною Колегією Радників, Допоміжною Колегією, Національними та Місцевими Духовними Зборами. Хоча в бахаїзмі немає професійних служителів культу, бо кожний бахаї є проповідником свого вчення, з 1963 року створено виборний орган — Всесвітній Дім Справедливості, який є верховним і центральним органом Віри. Всесвітній Дім Справедливості — це всесвітній адміністративний орган віри бахаї, що обирається кожні п'ять років членами Національних Духовних Зборів світу. У цей орган входить дев'ять осіб. Вони проводять наради з усіх питань життя людства в світлі вчення віри бахаї та управління всесвітньою громадою бахаї. Всесвітній Дім Справедливості орга​нізу​вав Міжнародний Центр навчання віри, щоб продовжувати роботу Десниці Промислу Господнього.

Континентальна Колегія Радників — Всесвітній Дім Справедливості призначає радників у різні куточки світу, де вони працюють у співдружності з Національними Духовними Зборами та членами Допоміжної Колегії та їх помічниками. Щорічно для кожного регіону Континентальна Колегія Радників призначає членів Допоміжної Колегії для допомоги Національним та місцевим Духовним Зборам, а також окремим бахаї в умовах вивчення віри і служіння їй.

Національні Духовні Збори кожної країни обираються щороку делегатами Національного з’їзду. На думку Баха-Улли, «на кожного віруючого покладено обов’язок з усіх питань, пов’яза​них з діяльністю бахаї, радитися з Духовними Зборами та беззаперечно підкорюватися серцем і душею його рішенням так, щоб справи мали належний порядок та правильний напрям. У противному разі кожен діятиме самостійно і, керу​ючись своїм бажанням, може завдати шкоди вченню. Головними рисами, котрі мають бути притаманними членам Духовних Зборів, є: чистота духу, звільнення від усього, крім Бога, прихильність до Його Божественності, покірність серед його прихильників, терпіння та стійкість у труднощах та в служінні його високому порогу» [109; 18]. Вирішити питання, має воно місцевий чи національний інтерес, входить до обов’язків Національних Духовних Зборів. Національні Збори, на яких збираються делегати разом, формуються зі складу виборців на основі принципу пропорційного представництва. Проводити Національні Збори вважається найдоцільнішим у період Різвана, тобто протягом 12 діб, починаючи з 
21 квітня, коли святкується день пам’яті проголошення Баха-Улли в саду Різвана, поблизу Багдада. Затвердження делегатів здійснюють Духовні Збори, які після цього розпускаються.

Місцеві Духовні Збори вибираються один раз на рік у кожному населеному пункті, де мешкає більш ніж 9 бахаї, котрі досягли 21-річного віку. Збори відповідають за діяльність громади в цій місцевості. Представники громад Бахаї є майже в усіх країнах світу. Нині їх кількість становить понад 5 млн. осіб. Існує також організація Міжнародної Співдружності Бахаї, котру з 1948 року визнано як неурядову. З 1970 року вона має дорадчий голос в ЮНЕСКО та в Дитячому Фонді ООН, підтримує зв’язки з Міжнародною організацією охорони здоров’я та екологічними організаціями ООН.

Незважаючи на очевидність ісламських коренів бахаїзму, його не можна вважати релігією, створеною з частин інших релігій. 10 травня 1925 року Вищий Суд Ісламу визнав бахаїзм вченням невірних, і це рішення було підтверджено Великим Муфтієм Єгипту 11 березня 1939 року. Бахаїсти не вважають також свою релігію штучним об’єднанням інших вірувань, таких як християнство чи індійські релігії. Громада бахаї видає журнал «Век единства». За кордоном друкуються журнали «Світовий порядок», «US Bahaі Report».

Засоби фінансування формуються з внесків віруючих, прибутків від широкої підприємницької діяльності та видання книг, журналів тощо. Розмір внесків — справа совісті кожного віруючого, при цьому сума не розголошується. Внески та пожертви від небахаї і сторонніх організацій не приймаються, що забезпечує ідейну та політичну незалежність громади.

Бахаї почали свою діяльність у нашій державі в 1990 році (в Києві було обрано Місцеві Духовні Збори). В Україні діє 36 громад (12 місцевих рад зареєстровано, 1 перебуває знаходиться в стані реєстрації, інші не зареєстровано) Бахаї, до яких входить близько 700 осіб. Члени громади ведуть активну просвітницьку діяльність, проводять лекції, консультації, розповсюджують літературу і популярні видання. У Києві діють Духовні Збори бахаї України (зареєстровано Держкомрелігій 27 липня 1999 року). У Києві та Одесі працюють центри навчання молоді та інститут «Вісники Світанку», видається часопис «Вісник».

4.4. «Церква останнього заповіту» 
(Церква Віссаріона)
У травні 1990 року в м. Мінусінську Челябінської області Сергій Тороп, який народився 14 січня 1961 року в м. Краснодарі, оголошує про те, що він є новий месія, син Божий, провідник Духа Святого Великої Мудрості Творця — Віссаріон. На основі мінусінського товариства уфологів (гуртка місцевої інтелі​генції, представники якого цікавилися різними неземними непізнаними об’єктами, міркували про можливі форми позаземної цивілізації, захоплювалися різними східними культами) виникає харизматична релігійна громада. Спочатку Віссаріон виступає як апостол, послідовник Христа, а згодом наділяється характеристиками Живого Бога.

Віссаріон розпочинає активну місіонерську діяльність. У містах Росії, України та інших держав СНД він збирає досить великі аудиторії і створює громади своїх прихильників. У 1993 році публікується «Слово Віссаріона, що є Останнім Заповітом від Отця Небесного, який послав його». Це послання, як і у вченні Муна, трактується як Третій Заповіт [161; 255—256].

Віровчення «Церкви останнього заповіту» (ЦОЗ) не оригі​нальне, у ньому містяться положення, що зустрічаються і в інших релігійно-містичних напрямках. Загалом вчення Віссаріона синте​зує елементи цілої низки релігійних та езотеричних систем: есхатологія поєднується у ньому з реінкарнаційними уявленнями, віра в рай та пекло — з існуванням позаземного розуму, Небесна Шамбала — з елементами Агні-Йоги.
Спілкування з аудиторією висвітлює певні проблеми у змісті цього Заповіту, і незабаром, у тому ж році, виходить у світ перше доповнення до «Слова Вісаріона», а в 1994 році — друге доповнення. Щоб підвищити ефективність місіонерської діяльності, Віссаріон та його учні створюють своєрідний катехізис — стисле викладення його вчення під назвою «Основні положення вчення Віссаріона — вчення єдиної віри». Наведемо витяг з тексту цього документа у перекладі з російської мови.

Всесвіт створено з волі Великого Творчого Начала — єдиного, або, як його називають в різних традиціях: Бога Отця, Абсолюту, Вищого Розуму Всесвіту. Він існує в сфері найтонших полів і енергій, пронизуючи весь Всесвіт, знає про все і приводить світ у певну гармонію, встановлюючи загальні Правила і Закони світобудови. Все наявне у Всесвіті — це ті або інші вияви полів і енергій різної якості та інформаційної наповненості.

Ці поля та енергії, в свою чергу, є певною мірою ущільненими, трансформованими енергіями єдиного, немовби відторгнутими ним від Себе для того, щоб творити. Матерія в нашому традиційному розумінні складається з максимально ущільнених згустків енергії єдиного (елементарні частки, з яких складаються атоми). Енергію, за допомогою якої єдиний творить форми, трансформує, живить або руйнує їх, названо Духом Життя або «Ци» у Китаї, «Прана» в Індії.

У Всесвіті існує Велика Гармонія, де все впорядковане і розвивається на основі Вищого Розуму. У Всесвіті не відбувається нічого випадкового. Будь-який вияв є результатом великої кількості причинно-наслідкових зв’язків і регулюючих впливів єдиного.

Всесвіт розвивається на основі закону Доцільності, відповідно до якого все суще в своїх виявах піклується передусім про себе і при цьому прагне якомога менше заважати іншим, а по можливості сприяти їм (взаємовигідна співпраця). Виявом закону Доцільності є закон «Бумеранга» (закон Карми): «Все спрямоване тобою в Світ неодмінно до тебе повернеться, але помножене». Всесвіт відреагує на твою діяльність, заохотить благом твої благі справи або негативним впливом покладе край твоїй діяльності, що несе шкоду іншим Членам Співтовариства. У цьому основа еволюції Всесвіту. 

Крайнім виявом закону Доцільності є правило: «Якщо менше заважає або загрожує більшому, то воно підлягає знищенню заради блага більшого».

У межах Гармонії Матеріального Всесвіту виникло безліч Цивілізацій, виявів Рухомого Розуму Всесвіту. Оскільки всі вони розвиваються тільки на основі розумних логічних виявів, то у Всесвіті відсутні нині такі поняття, як співчуття, милосердя, безкорислива допомога і самопожертва, любов. Гармонія існує, проте вона холодна і жорстока для нас, людей. І це не випадково, бо Людина несе в собі зародок нової Гармонії, пов’язаної з виникненням у Всесвіті Нового Творчого Начала, якісно нового її стану — Бога Сина.

Народження Його Променистої Сутності сталося відносно нещодавно за Всесвітніми масштабами на Землі. Під час злиття енергій Духа Життя Бога єдиного і енергій планети Земля, яка є живою і певною мірою розумною сутністю, відбувся синтез енергії поля з новими, більш витонченими і незвичними для Всесвіту властивостями. І головне, що Син, який народився, ввібрав у себе всі властивості Творця-Отця Свого, і до цього додалася ще здатність творити не на основі холодного Розуму, а на основі Любові — трепетного і ніжного ставлення до всього, що тебе оточує, в прагненні все зігріти, захистити, зробити прекрасним незалежно від того, що навколишнє несе тобі, і не замислю​ючись, чи буде тобі благо за твоє благо. Так народилося й існує поки що тільки на Землі якісно новий стан Всесвіту Духовний, який з благословення Бога єдиного повинен постійно розвиватися, заповнювати весь Всесвіт, надаючи йому Нову Гармонію союзу Розуму і Любові.

Для того щоб виявитися у Всесвіті, творити і множити Сили Свої, Богу Сину були потрібні помічники. З цією метою і було створено людей. Богом єдиним на основі раніше юної цивілізації, що існувала на Землі, були підготовлені плоті з необхідними якостями. І в ці плоті, які складаються з щільного тіла, енергетичних тіл і розуму, Бог Син почав вкладати частки своєї унікальної Духовної Тканини на визрівання.

На незнищенній надхтонкій Духовній Тканині для кожної людини було написано її індивідуальність, призначення або про​граму її індивідуального розвитку, і там же стала відкладатися пам’ять життя, яке проживається, що трансформується в особливі якості творення. Це і є Душа жива або власне Людина, оскільки плоть після її зносу може замінюватися на нову, що є інструментом для розвитку Душі. Душа ж зберігає свою індивідуальність навіть після смерті, бо Духовна Тканина, за визначенням, повинна, нескінченно розвиваючись, заповнювати весь Всесвіт. Тому  Душа може існувати вічно.

Таким чином, у Людині закладено два великих першоджерела. Плоть її розвивається на основі законів Матеріального Всесвіту Бога єдиного. Душа — на основі нового закону — закону Любові, закону Духовного Всесвіту Бога Сина. Бог Син, який є Великим Началом, що породило людство, зацікавлений в його існуванні і терпляче веде нас новим, ще не пройденим ніким у Всесвіті, Шляхом. Він і є Отцем Нашим Небесним.

У цей час на Землі відбувається підготовка Людини як помічника Отцеві Своєму Великому. Головне при цьому — сформувати в собі здатність стійко управляти плоттю своєю (фізичним тілом, емоціями і розумом) у процесі творення на благо навколишнього світу, наповнюючи працю своєю любов’ю, добром, милосердям, співчуттям, творчістю. Навчитися ні в якому разі не припускатися негативного ставлення до навколишнього світу, який би біль не несли тобі його вияви. Людство повинно стати таким, що абсолютно не несе у собі зла. Тільки тоді його можна допустити на наступний рівень розвитку — творення Любові, Добра і краси вже у Всесвіті.

Розвиток Духовної Тканини засновано на законі Віддачі. Душа росте і міцніє, знаходить необхідні якості тоді, коли людина віддає тепло душі своєї людям, навколишньому Світу через діяння рук своїх. До того ж необхідно навчитися віддавати тепло і добро навіть тим, хто несе тобі агресію, страждання, руйнування. При цьому основною формою духовного розвитку є саме життя, в складних виявах якого Людина отримує уроки і випробування, що формують особливі якості її Душі. Важливо знати закони і основи нашого розвитку, інакше уроки можуть піти не на користь. А неправильно пройдені випробування ведуть до падіння, забруднення і втрати Душею своїх унікальних якостей. Завдаючи шкоди навколишньому Світу, Людина і Людство загалом вмикають механізм свого самознищення згідно з суворим законом Матеріального Всесвіту.

У цей час на Землі розпочався складний і відповідальний процес переходу Людства в новий якісний стан. Люди мають зрозуміти правила свого розвитку у Всесвіті, увійти в Гармонію з Ним на основі розквіту Душі та досягнення абсолютного стану, що не може породжувати зло. Ті, хто зберіг в собі хоч найменші вияви агресії до навколишнього світу, повинні закінчити своє існування внаслідок важкого впливу Землі та Всесвіту.

Правила і термін цього переходу, а також сили духовні для гідного подолання його даються нині Отцем Небесним дітям своїм через Слово Своє Живе — особливу обрану плоть — провідника Духа Святого і Великої Мудрості Творця. Нове духовне ім’я Вчителя Любові — Віссаріон, що означає «той, хто дає Життя». Вчення Його покликане об’єднати всі Релігії і Духовні вчення в Одну Релігію Всеєдності, Релігію єдиної Віри, сформувати світорозуміння людей Нової Епохи — епохи Любові, Істини і Світла, закласти основу духовного і культурного єднання Людства в єдиний Народ на Землі і намітити шляхи розвитку його у Всесвіті.

Таким чином, світорозуміння, що формується в цей час у великої кількості людей на основі Вчення Віссаріона, несе могутній світоглядний зміст, закладає високі етичні основи практичного життя та діяльності людини, вказує шляхи виходу Людства з небезпечної кризи і є в зв’язку з цим безцінним загальнолюдським надбанням, що підлягає широкому і швидкому розвитку та поширенню не тільки в Росії, а й в усьому Світі.

Релігійну організацію віссаріонівців офіційно зареєстровано в Міністерстві юстиції Російської Федерації під назвою «Церква Єдиної віри». Центр її знаходиться у місті Мінусінську. Тут і живе Віссаріон та збираються найбільш віддані його послідовники. Вони продають своє майно і всі гроші жертвують на будівництво храму, в якому хочуть зустріти Кінець Світу.

Відчуття швидкого Кінця Світу — один з най​характер​ніших настроїв серед членів цього релігійного угруповання. Вони зруйнували свої традиційні соціальні зв’язки, покинули ро​бо​ту, пішли з сім’ї, живуть своєю особливою сім’єю або «комуною». Ті з них, хто зберіг якісь кошти, можуть наймати житло, більш або менш регулярно харчуватися. Більшість ледве животіють, ведуть напівголодний спосіб життя. Проте це їх не дуже непокоїть. У громаді існують певні обмеження на ті чи інші страви: м’ясо, молоко, хліб тощо. Члени громади надто стурбовані тим, щоб не порушувати цю заборону. 

Віссаріон періодично дає їм роз’яснення як з питань віро​вчення, культової діяльності, так і з повсякденної поведінки. Він сам більше не займається місіонерською діяльністю. Живе від​особлено, спілкується лише з найбільш наближеними. І навіть для членів громади, які мешкають у Мінусінську, зустріч з ним — велика рідкість. Цікавим є склад віссаріонівських громад — інтелігентні люди з вищою освітою, зокрема науковці, котрі мають вчені ступені та звання. Численний прошарок складають представники природничих і технічних наук. Здебільшого це люди середнього віку 25-45 років.

Церкву побудовано як замкнену систему, що керується авторитарними настановами Віссаріона. Лідери віссаріонівців використовують методи жорсткого психологічного тиску, примусу та залякування під флером лагідності та побожності. Шкідливими для життя і здоров’я людини є суворі обмеження у сні, харчуванні, а також вживання ліків лише в тому випадку, коли людина непритомніє. На підприємствах, заснованих «майстром Церкви», трудові відносини керуються настановами лідера ЦОЗ. Як свідчать колишні віссаріонівці, там панує нещадна експлуатація, а робота оцінюється мізерною платою.

В Україні осередки цього неокульту діють у Київській, Запорізькій, Харківській та Полтавській областях, але офіційно зареєстровано тільки одну громаду. За офіційними даними, в Росії та інших країнах ближнього зарубіжжя налічується близько 50 тисяч послідовників Віссаріона [200; 18].

Розділ 5. 
Сатанинські секти

5.1. Еволюція вірувань у злих духів

Сатана починався із зародка і лише поступово розвинувся в особистість. Закон еволюції рухає і його еволюцію. Більш досконалі і складні релігії розвивалися з первісних простих. У цих останніх слід шукати коріння того похмурого образу, який під різними іменами уособлює зло і стає його началом.

Для первісних людей думку про те, що одні з духів корисні, а інші шкідливі, одні — друзі, а інші — вороги, підказував уже сам життєвий досвід, у якому постійно чергуються удачі і втрати. Сонце життєдайне, бо змушує навесні землю знову вдягатися зеленню і квітами, посилає зрілість плодам, що мало привести людей до висновку, що воно за сутністю своєю — сила благодійна. Вітер, який вкриває небо темрявою, ламає дерева, руйнує будівлі, здавався силою, за своєю сутністю шкідливою. Первісна людина персоніфікує природу. Вона в неї вся дихає життям і пристрастю, і чим яскравіше й енергійніше виявляється сила й пристрасть, тим могутніші істоти, які уособлюють ці явища природи. Духи природи поділялися на два великі табори залежно від того, що дають вони людям — користь чи шкоду. Благодійних духів не було ще проголошено непримиренними ворогами духів шкідливих. Перші не були завжди благодійними, другі — завжди шкідливими. Між добрими й злими була не певна моральна суперечність, а лише протиставлення дій. Добрими або злими називатися вони можуть лише остільки, оскільки первісна людина уявляє добрим усе, що на її користь, і злим — усе, що їй на шкоду.

Уявляли своїх богів в усьому подібними до себе, покірними пристрастям, то ласкавими, то жорстокими. Добрих богів не шанували більше, ніж злих. Звичайно, в злих з’являється вже тінь Сатани, вимальовується дух зла, але зла суто фізичного. Зло — те, що завдає шкоди, і злий дух -той, хто насилає блискавку, повінь, голод і хвороби. З двох облич Сатани — руйнівника і спокусника — він має лише перше. Злий дух не позначений іще своєю власною специфічною ницістю.

Але поступово моральна самосвідомість визначається, і релігія набуває специфічного характеру, якого вона раніше не мала і не могла мати. Людина, розвиваючи принципи співжиття, досить рано помітила, що, крім добра й зла фізичного, є ще добро і зло моральне, тобто сума вимог та поступок людини людині, без яких співжиття не можна уявити й реалізувати, але яким дикун кориться не одразу і не дуже охоче.

У процесі цієї еволюції йому здається, що в собі самому він пізнає ту ж боротьбу, яку він бачить у природі. Він почуває себе то добрим, то злим, розуміє, що іноді він кращий, іноді — гір​ший, але власні добродійність чи злочинність не визнає за свої власні, за вияви своєї ж власної натури. Звикнувши пов'язу​ва​ти з божественними і демонічними силами фізичне добро і зло, дикун так само пов'язує з тими ж божественними і демонічни​ми силами добро і зло моральне. Таким чином, люди, поділивши природу за своїм суто суб’єктивним судженням на добру і злу і змішавши з цим фізичним добром і злом те моральне до​бро і зло, яке властиве їм самим, фабрикують богів та демонів.

Моральна самосвідомість, яка прокидалася в зародках культури, визнає перевагу добра над злом і неясно мріє про перемогу першого над другим. І ось демон, який на початку був змішаним із Богом у розряді духів, здатних і на добро, і на зло, помалу відмежовується від Бога, поки зрештою не відторгається від нього зовсім і в усьому. Він стає духом тьми, а його опонент — духом світла; він стає духом ненависті, а його опонент — духом любові; він — духом смерті, а його опонент — духом життя.

Так установлюється певне протистояння сил добра і зла, яке згодом можна спостерігати в зародку або в розвинутому стані, чітко виявлене або приховане, в усіх релігіях. Воно набирає різноманітних форм, забарвлюється в різні відтінки залежно від різниці народів і культур. Таким чином, злі духи з’являються уже в найпримітивніших, грубих релігіях, але вони там іще мало визначені, недиференційовані, злиті з природою. У більш розвинутих релігіях у міру того, як формування їх завершується, злі духи набувають певних постійних атрибутів і особистість.

Коли народ змінює одних богів на інших, нерідко спостерігається одне й те саме явище: старі боги, скинуті з п’єдесталу, перетворюються на демонів нової віри. Саме це сталося з дав​ньо​​єгипетським Сетом. Таке відбулося з первісною арійською релі​гією, викладеною у «Ведах». Стародавні індійські божества деви перетворилися на злих демонів (даева) «Зенд-Авести». Боги Стародавніх Греції й Риму в ученні отців християнської церкви перетворилися на злих духів.

З великих історичних релігій найбільш віддалені, але порівняно вірогідні відомості ми маємо про релігію Стародавнього Єгипту. У ній божествам добродійним, які дають життя та благополуччя, що ними є Фта, Ра, Амон, Озирис, Ізіда, протиставлено Змія Апепі, який уособлює тьму, морок, страхітливого Сета, який спустошує і знищує все, є отцем обману і кривди. Єгипетський Сет або Сутекс, люте божество, відоме грекам під ім’ям Тифона, не завжди був злим руйнівником. Але відбулася релігійна революція, внаслідок якої Сета було скинуто, вигнано з товариства богів, його зображення нищилися й нівечилися, написи на його честь стиралися. Таким чином, божество добре, владика неба і землі, як було прийнято іменувати Сета раніше, тепер стає божеством злим, уособленням усього порочного, спотвореного у сфері моральній, і усього шкідливого в природі. Отже, не переставши бути сонячним богом, Сет зосередив у собі злі і згубні сторони нещадної африканської спеки, які логіка нової моралі, що розвивалася, не дозволяла приписувати абсолютному Сонцю-добру, Озірісу й Гору.

Чітко виражене протистояння сил добра і зла притаманне релігії стародавніх персів, які виклали своє вчення у знаменитій «Зенд-Авесті». Тут ми яскраво бачимо і втілення доброго начала в Ахура-Мазді (Ормузді), і злого — в Ангро-Майньюсі (Аримані). Ормузд царює у світлому небі, а його опонент Ариман володарює в підземному світі. Один рівнозначний світу, істині, благу; другий — мороку, брехні, виродженню. Один править благодійними геніями, які захищають благочестивого віруючого; другий — демонами, злоба яких викликає всі нещастя, що вражають людство. Обидва борються між собою за панування над землею. Ариман і його демони, які обплутують людину, щоб ввести її у спокусу, — це злі боги. Обидва ці зороастрійські протилежні «начала буття» співіснують і діють одночасно. Весь світовий процес в Авесті представлено як боротьбу двох фаталістичних протилежностей, а людину — як активного її учасника: добрі, позитивні вчинки людини сприяють перемозі сил світла; злі ж, шкідливі щодо людей і природи, викликають зростання могутності Бога тьми і зла. Звідси беруть початок ідея посмертної винагороди за добрі і відплати за злі вчинки, які людина зробила в своєму земному житті, а також міфи про воскресіння з мертвих і останній суд.

З відомих стародавніх релігій найменше протистояння сил добра і зла було у релігії Стародавніх Греції та Риму. У греків, як і в римлян, не було злого бога, схожого на християнського Сатану — величного, всеохоплюючого, такого, що протистоїть доброму богу. На противагу божествам Олімпу, втім, не завжди добродійним, виник цілий рід злих геніїв і шкідливих чудовиськ: тут і Тифон, і Медуза Горгона, і Геріон, і Пітон, лукаві демони різного роду, лемури і ларви.

До греко-римських богів належали: Зевс (Юпітер), Посейдон (Нептун), Венера (Афродіта), Арес (Марс), Афіна (Мінерва), Гера (Юнона), Гермес (Меркурій), Діоніс (Бахус), Гефест (Вулкан), Ніка (Віка) та інші. Посейдон керує морями, бог мореплавства, але іноді топить кораблі. Гефест — покровитель ковалів, але він керує вулканами, через які гинуть люди і руйнуються міста. Бахус — покровитель виноградарства, але він ще й бог пияцтва. Як бачимо частина богів містила в собі і добре, і зле начало.

У греко-римській релігії — чимало сил протилежного характеру і образів, які мають нібито роздвоєний вигляд, і якщо трохи заглибитися в суспільну психологію, умови побуту й історію обох народів, то стане зрозуміло, що в них протистояння сил добра і зла й не могло бути чітко вираженим. Ні в Греції, ні в Римі не існувало священних книг із встановленою мораллю, не було теократичного кодексу в повному розумінні цього слова. Усе це прийшло до елліно-римської культури набагато пізніше зі східними вченнями, з культом мітри, з іудаїзмом і християнством.

Стародавні слов’яни, як і інші народи давнини, не виділяли себе з природи й олюднювали її. Образи божеств трансформувалися залежно від властивостей, що їм приписувалися. Вони ставали багаторукими, багатоокими, козлоногими. Протистояння сил добра і зла, як і в релігіях Стародавніх Греції та Риму, не було чітко виражене. Вищі боги жили на небі. Деякі з них містили в собі і добре, і зле начало, інші були лише добрими, світлими богами. 

Наприклад, Перун — верховний бог Київської Русі — грізний бог, який править небесними явищами, бог війни. У правій руці — лук, у лівій — колчан із стрілами. Найсильніший у природі, він веде боротьбу із злими силами. Як бачимо, хоча він є в цілому світлим богом, але містить у собі і зле начало. Білбог живе на небі і бореться з темними силами, втіленням яких є Чорнобог.

Крім вищих богів, існували й інші, які жили переважно на землі і були прабатьками природи й людини. До них належать Дива, Дана, Денниця, Переплут, Сира-Земля Мати, Коляда, Семагл, Спориш, Дідиля, Доля, Купала, Лада, Лель, Маслениця, Пров, Радигаст, Жива, Прия, Кострома й інші. До вищих богів належали Перун (Грім Гримучий Великий), Рід, Стрибог, Дажбог, Хорст, Білбог та інші. 

Протистояння сил добра і зла, не виражене серед вищих божеств, виявляється переважно в протиставленні добрих та злих духів. У східнослов’янській міфології існувала велика кількість злих духів і демонів: Вій, Чорнобог, Смерть, Нечиста сила, Мара, Сатанаїл, біси, Баба-яга, Банник, відьми, злидні, Бабай, Змій-Горинич, Кощей Безсмертний, Лісовик, Лихо, Лихоманка, мавки, Морена, Кікімора, Тугарин, Горгонія тощо.

У релігійно-містичному вченні кабали містяться розповіді про Диявола. Кабалісти «підрахували», що на кожну людину припадає 11 000 чортів: праворуч — 1000, а ліворуч — 10 000. Є і спеціально жіно​чі демони, головний з них — Ліліт. Саме їй, Ліліт, під​коряються 480 демонів-жінок. Демонів створено з вогню, повітря й води. Вони можуть переноситися з одного місця в інше. Такі каба​лістичні легенди мали вплив на розвиток іудаїзму і зміцнювали серед євреїв віру в Диявола і Бога. Кабала мала вплив на деяких ідеологів християнської церкви, зокрема на Фому Аквінського, а також на розвиток християнської середньовічної демонології, заз​навши, у свою чергу, зворотного впливу християнської демонології.

Релігія стародавніх персів мала великий вплив на стародавніх іудеїв. На час, коли семіти перебували під владою перських царів (VI — IV ст. до н. е.) в іудаїзмі вже в основному сформувався моно​теїзм і з’явився специфічний образ злого духа. У Старому Завіті початкова ідея зла політеїстичного виражалась у формі покло​ніння іншим богам. Прикладом може бути іудейський козло​бог, злий дух пустелі Азазел, якому в дні покаяння люди посилали «козла відпущення» із вантажем людських гріхів (Левіт, 16:10). 

У Мойсеєвому вченні Сатана ще не посідав помітного місця. У Книзі Буття змій є ще твариною, але наймудрішою і най​хитрішою з тварин. На Диявола його перетворило пізніше тлума​чення. Змія шанували в багатьох стародавніх народів як символ мудрості і віщування. Сліди цього культу збереглися в розповіді про Адама та Єву. Протягом усього Старого Завіту Вельзевул згадується лише як божество ідолопоклонників. У Книзі Йова Сатана ще з’являється серед ангелів неба і зовсім не є заклятим ворогом Бога і руйнівником Всесвіту. Це лише дух-скептик, дух-маловір, майбутній Мефістофель. Диявол Книги Йова — скептик, який поганої думки про людину, заздрить їй перед лицем найвищої святості, він — знаряддя божественної волі для виконання доручень, які цій найвищій святості не личать, бо це принизило б ідею її досконалості. Це — фатум неба з поганих, злих справ. У Книзі Царств Сатана одержує доручення від Бога обманом згубити царя Ахава, але поступово він набуває дедалі яскравіших нега​тивних рис. У Захарії він уже ворог та обвинувач обраного народу, який прагне позбавити його божественної благодаті. У Книзі Премудростей Соломонових Сатана — руйнівник та розбещувач, спокусник божественної світобудови, той, що через заздрість підбурив прабатьків на гріх і через заздрість же ввів у світ смерть. Він — отрута, яка псує й ганьбить творіння Боже. В апо​крифічній Книзі Єноха, особливо в її найдавнішій частині, впер​ше зустрічаємо ідею близькості Диявола з людиною, і вина його зображується як відступництво від божества в бік людини, зради неба заради землі. Дияволи Єноха – ангели, які впали через своє кохання до дочок людських, дозволивши обплутати себе путами матерії й хтивості.

Яхве постійно вдається до допомоги як добрих, так і злих духів. Іудейські ідеологи суворо дотримувалися точки зору, згідно з якою в людині весь час відбувається боротьба між добром і злом. «Цю боротьбу зумовлено тим, що всіх людей складено з тіла й душі. Тіло породжено людьми, душа «всіяна Богом». Сатана проник до книг Старого Завіту, але він не здобув остаточного розвитку. Монотеїстична тенденція, що ґрунтується на ідеї богообраності єврейського народу, не дала Сатані достатньо простору, аби зрости до образу суперника самого Бога. Ідея Яхве надто ревнива, аби допустити таку ідею, як Сатана, що уособлює самостійне відокремлене зло, яке протистоїть Творцеві і Вседержителю світу. Яхве — єдине самостійне божество, що охоплює собою все добро і зло. Отже, майбутній християнський Сатана ще міститься в самому Яхве як шкідлива, негативна сторона його влади. Ті духи зла, що їх знає Старий Завіт, — не більш як його слуги, чиновники для особливих поганих доручень, щось на зразок небесних жандармів та катів.

Потреба очистити ідею божества від злого елемента зростає в єврействі разом з культурою і зрештою призводить частину його на ступінь християнства, в якому Бог бездоганно добрий, а зло в його світі є негативною силою, цілком виділеною з його компетенції. З’являється ідея Сатани як антибога, який захопив у свою владу чуттєвий світ і зіпсував його настільки глибоко, що для спасіння людства стає необхідною велика жертва з боку самого всемогутнього Бога. Син Божий повинен віддати себе у владу тієї самої смерті, яку хитрість Сатани ввела в світ. Християнський Диявол – це яскравий і принциповий ворог Бога. Диявол є антиподом Бога, носієм «злого начала і геєнського кінця всього сущого». В Євангелії Сатана наважився на те, що за своєю сутністю здавалося б безглуздим: спробував спокусити самого Спасителя. Загроза страшного суду над людством, під час якого буде скинуто князя світу цього, обіцяє розправу, внаслідок якої перестане існувати й час.

Становлення і зміцнення християнства як панівної релігії в країнах Європи припадає на епоху феодалізму. Нова соціальна система, більш прогресивна, ніж рабовласницька, в той же час була не дуже милосердною до простої людини. Для панівних верств було привабливим і важливим представити причиною і джерелом зла гріховність самої людини, яка страждала від несправедливості. І феодальне християнство – найважливіший елемент християнської надбудови – виконало це соціальне замовлення, розробивши надзвичайно просту схему. З одного боку, причиною страждань є первородний гріх, що одвічним прокляттям лежить на усьому людському роді. З другого боку, джерелом зла є здатність людини впадати в гріх зі своєї волі, інакше кажучи – її воля. Земне зло міцно пов’язувалося з гріхом, навмисним або мимовільним, а християнству приписувалася здатність двома способами знімати гріх – спокутуванням і прощенням. Обидва ці способи вказували шлях до спасіння.

Відомий богослов ІІ ст. Іриней, автор впливового твору «П’ять книг проти єресей», один з перших християнських теологів, намагався встановити «правові стосунки» між Богом та Христом, з одного боку, і Дияволом – з іншого. Згідно з ученням Іринея, Диявол здобув право влади над людиною з моменту, коли людина під впливом спокуси порушила божественний припис. Якщо людина добровільно дозволила себе спокусити й відійшла від Бога, Диявол здобув повну владу над нею. Бог міг би запобігти цьому злочинному втручанню Диявола в справи людські, але заради своєї справедливості він цього не зробив і дав Дияволу право спокушувати. Це право мусить бути відібрано в Диявола самою людиною – добровільною від Диявола й гріхів, які дають йому владу над людиною.

Добровільне звільнення – понад людську силу, але засту​пився за людей Спаситель. Смертю Спасителя люди звільнилися від всевладдя Диявола. Диявол припустився помилки – він прийняв Христа, який був безгрішним, за гріховну людину, і це призвело Диявола до поразки. Оскільки Диявол спершу не мав права на людину, Ісус, власне, повернув творцеві те, що йому належало.

Правова теорія Іринея знайшла енергійного і невтомного захис​ни​​​ка в особі Оригена, який жив у ІІІ ст. Ориген доводив, що Дия​вола було обмануто Спасителем. Здобувши через гріх владу над людиною, Диявол міг повернути лише якийсь її еквівалент. Та​ким еквівалентом стала кров Спасителя. Смерть Спасителя стала засобом для того, щоб знищити силу Диявола: людяність у Хри​сті була принадою для Диявола. Не помітивши божественної си​ли Христа, що ховалася під людською оболонкою, Диявол про​ковтнув разом із м’ясом ангельську божественність, і бо​гослов Григорій Назіанзин (помер у 390 р.) радіє, що Диявол пошився в дурні.

Християни вважали язичницький світ творінням Сатани. Уся розбещеність, усе мерзенне, в чому обвинувачували язичницьку культуру, об’єдналося в ідею Сатани. Нарівні з грішними, занедбаними ангелами армію Диявола склали язичницькі божества стародавнього світу, які в процесі розвитку християнства перетворилися на мерзенних і підступних демонів.

Для великого авторитету раннього середньовіччя блаженного Августина (помер у 430 р.) язичницькі боги, яким римляни приносили жертви, були насправді демонами, реальне існування яких безперечне. Августин був твердо впевнений у можливості перетворення людини на тварину і казав, що Диявол здатний спотворити обличчя людини таким чином, що оточуючі можуть прийняти її за іншу людину або тварину.

Августин приділив багато уваги критиці дуалізму добра і зла та захисту ідеї єдиного доброго Бога. Він вважав, що зло вторинне щодо добра. Воно не є самостійною властивістю буття, бо являє собою брак добра. Бог – абсолютне добро. Все, що створене Богом є добро, тому буття за сутністю не є злом. Зло входить у світ через людину, яка має відносну свободу волі. Згідно з Августином, людина схильна до двох видів свободи: свободи дотримуватися добра і свободи гріха. Вона не обирає зло як таке, але, відмовляючись від добра (не йдучи за Богом), впадає в зло, в гріх, зокрема й тоді, коли надає перевагу меншому добру перед більшим.

Основна риса демонів в їхній діяльності – завдання зла, шкоди – малефіціум. Шкідливість «малефіків» найчастіше виявляється через людей, яких вони наділяють особливими здібностями, спрямованими до зла, і яких звичайно називають чаклунами, волхвами тощо. Іще в стародавньому світі чаклун, як знаряддя злої волі демона, що завдавало шкоду людям, підлягав, як будь-який злочинець, суворому покаранню в міру свого злочину.

Римські імператори переслідували християн не лише за опозиційність, але й тому, що вважали: християни перебувають у владі злих духів, богів, демонів, які через свою природу штовхають їх на злочини. Таке ж ставлення до чаклунів сприйняв на початку християнський світ: повернення до ідолопоклонства, що тепер означало віру в римські божества, каралося тому, що старі боги у ролі демонів і Диявола могли підбурювати тих, що відійшли від християнства до зла. Інша причина боротьби з язичництвом – це прагнення позбутися конкуренції. Християнська церква прагнула цілковитої монополії над духовною сферою.

Поступово складається докладна біографія Сатани, яку написали отці церкви. Сатану було створено добрим, але він став злим, упав за власним бажанням, через власний гріх, потягнувши за собою безліч своїх послідовників. Разом з папським авторитетом, схоластикою, аскетизмом, феодальним духом зростає і його похмурий і химерний міф. Сатана – син печалі, таємниці, тіні, гріха, страждання і жаху; і, звичайно, дозріти до могутньої величини міг він лише в розвиненій релігії, якою стає середньовічне християнство.

Як уже зазначалося, на початковому етапі церква боролася з чаклунами за відступництво їх від церкви, обмежуючись лише духовними карами. Світський суд міг у разі доведення вини карати за спричинену людям шкоду. Собор 306 р. в Ельвірі найсуворішим чином засуджував чаклунство, яке можливе тільки в разі повернення людини до ідолопоклонства. Собор в Елюзі не обмежується духовними карами і вимагає покарання батогами за чаклунство осіб низького й рабського звання. Набонський собор встановлює продаж у рабство вільної людини, що вдалася до ідолопоклонського чаклунства.

З середини VІ ст. церква вимагає участі у покаранні і світської влади. Світський суд переважно залишав поза полем зору чаклунів, які не завдали шкоди. Представники світської влади, як правило, вважали безумством подібні балачки і застері​гали від віри в них. Водночас засуджували тих, хто чинить насильство над жінками, що нібито літають, яких називають стригами, ла​мі​ями й масками.

643 року видано едикт лангобардського короля Ротара, який забо​роняє вірити тому, що жінки можуть бути вампірами і висмокту​ва​ти нутрощі живих людей. Він наказує суддям не допускати, щоб підозрюваних жінок убивали божевільні. 788 року Карл Вели​кий у своєму першому саксонському капітулярії говорить, що смертна кара має уразити того, хто одурений Дияволом вірить, наче язичник, в існування ламій або стриг, що поїдають людей, і на цій підставі вбиває уявних злочинців. Чаклун – реальність, він несе з собою «маліфіцій» своєму ближньому і підлягає як шкід​ник суворому покаранню. Вампір же, стрига, ламія або маска не існують і є маячнею одурених Дияволом божевільних.

До IХ ст. світське законодавство ставило акцент на шкоді, що її спричиняють чаклуни. Світський суд у міру зближення з церквою збирає в себе канонічні елементи і пропонує церкві свій меч, що карає, відхиляючись від минулого погляду, і розглядає злочин чаклуна не лише як шкоду, але і як гріх.

Народна фантазія збагачується «ученими» вигадками окремих богословів і язичницькою міфологією, богословська думка живиться народними марновірствами, а все разом сіє у народові фанатизм, божевілля і жах. Народну фантазію дедалі більше охоплює паніка перед грізною і таємничою силою, якою вважається Диявол. Ця паніка сприяє поширенню психічних хвороб, і чимала частина людей справді вірила в те, що вони зачаровані Дияволом, у те, що завдяки Дияволу можуть зачаровувати інших, перетворюючи їх на знаряддя своєї волі. В особі Диявола все земне отримує страшного ворога, який готовий вступити в двобій із самим Богом, і лише церква вирішила помірятися з ним силами, ставши на бік Бога.

До ХІІІ ст. кількість осіб, яких переслідували за чаклунство, була порівняно невелика. До слуг Диявола церква нерідко відносила своїх конкурентів або просто невгодних. Так сталося з ката​рами й вальденсами в ХІ—ХІІІ ст. У ці рухи входили торгова буржуазія, міська біднота, селянство, невдоволені церков​ни​ми поборами. Катарів і вальденсів звинуватили у ство​рен​ні «синагоги Сатани», в якій з’являються чаклуни і сам Сатана.

Ці рухи було проголошено єретичними, і церква почала вести з ними нещадну боротьбу. Церковні суди вважалися недо​с​татньо сильною «зброєю» проти цих єретиків, було проголошено внутрішні хрестові походи, а пізніше введено інквізицію. Церква не могла підвести під чаклунство всіх інакомислячих або просто всіх невдоволених. А під єресь можна було підвести будь-яку людину, яка в чомусь не згодна з церквою. Чим же відрізняється чаклунство від єресі? Єресь характеризується помилкою в мисленні і впертістю в цій помилці. Чаклун вірить у Диявола, не робить помилки в мисленні, бо Диявол «справді існує». Єретиком називали будь-кого, хто поширював «брехливі» думки, що не збігалися з позицією церкви.

Тривалий час чаклуни не підлягали інквізиції, бо не були єре​тиками. Але церква хотіла вивести з компетенції світського су​ду чаклунів і сама чинити розправу над ними. Для боротьби зі сво​їми опонентами вона висуває ідею про чаклунську секту і роз​виває думку про новий вид чаклунства – відомство. У чак​лун​сь​ку секту включають і чаклунів, і єретиків, і відьом. Кожен чак​лун тягне за собою його спільників, братів по секті. Тепер цер​ква повністю розв’язала собі руки і здобула можливість нищи​ти всіх невгодних. Вона більше не заперечувала можливість нічних польотів, шабашів, на які злітаються відьми разом із чаклунами.

Інквізиція запровадила у багатьох країнах мережу трибуналів для боротьби із «злочинцями». Почалася ера жахливих кривавих розправ над усіма запідозреними у зносинах із Дияволом. Папа Інокентій VІІІ випускає буллу, яку стали потім називати відьомською буллою. У ній він зазначає, що основним завданням інквізиції віднині є боротьба з відьомством і остаточне його знищення. Безприкладне полювання на Диявола набирало дедалі жахливіших розмірів. Матеріальні нестатки, непомірна екс​плуатація селян, злидні, епідемії, неосвіченість і марновірства допомагали церкві пояснювати могутність Диявола середньовічній людині. Чим більш непевним ставало життя вибитої з колії людини, тим вірніше вона потрапляла в церковні обійми – і попадалася на диявольський гачок.

Становище жінки було особливо тяжким. Жінок не приймали  на службу, не допускали в цехи, відштовхували від трудової діяльності. Кількість їх була більша, ніж чоловіків, тому що чоловіки брали участь у міжусобицях, війнах, небезпечних заходах, у тяжкій праці, що підривала сили. Залишаючись поза шлюбом і часто ведучи відлюдницьке життя, жінки ставали жертвами сексуальної невдоволеності і впадали в небезпечну споглядальність. Це становило сприятливий ґрунт для маячних марень про демонів та Диявола. Спалюючи жінку як небезпечного злочинця, церква лише зміцнювала в суспільстві ідею відьомства і сіяла навколо себе безглуздя.

Авторитет Сатани завдяки «негативній популяризації» церквою стає в період пізнього середньовіччя особливо високим. Заклинання священика під час «вигнання диявола» не могло не викликати марновірного жаху перед спокусником роду людського. Слухаючи такого роду заклинання, в яких Сатана виступав могутнім опонентом Бога, віруючий міг мимоволі подумати: «А чи не звернутися мені за підтримкою до цього сильного персонажа, перед яким тремтить сама церква?» 

Психіатр М. Сперанський, дослідник психічного феномена відьомства, відзначає, що постійне залякування Сатаною мало обернутися найжахливішими наслідками для церкви. Дія викликає протидію. І хоча більша частина спалених людей не мала відношення до відьомства чи чаклунства, та все ж чимала їх частина хотіла стати на службу не Богу, а Сатані.

Відомий польський письменник Ст. Пшибишевський, автор кни​ги «Храм сатани», твердив: багато «відьом» були просто нарко​ман​ками, які вживали напої, що одурманювали, або втирали нарко​тик у вигляді мазі в шкіру, після чого їм марилося, що вони літають, спілкуються з духами, з Сатаною, стають переверт​нями тощо. Він сам випробував на собі дію однієї мазі за рецептом, запо​зиченим у старовинній книзі, і переживав ілюзію польоту.

У Франції лютувала епідемія вовків-перевертнів. Парламент Франш-Конте в 1573 р. надає селянам в околицях право вільно полювати на вовків-перевертнів. Літописець зазначає, що в цей час тільки і розмов було, що про вовків, а лікантропія (віра в перевертнів) набула характеру справжньої епідемії. Багато хто уявляв, що вночі він перетворюється на вовка, під час нічних своїх пригод розриваючи людей, тварин, а особливо дітей. Французький суддя Боде, відомий своєю діяльністю щодо відьом, присвятив себе спаленню перевертнів і написав про них книгу, супроводжуючи її кодексом правил суду над лікантропами.

Страх та марновірства змушували багатьох людей вірити в те, що вони одержимі Дияволом. Наприклад, 1610 року в Провансі, в Ексі, у монастирі урсулінок у двох чорниць з’явилися дивні симптоми, які свідчили про те, що вони одержимі Дияволом. Одна з чорниць, Луїза Капо, зізналася, що в ній сидять три демони. Друга, Магдалина де ля Палю, збожеволіла від страху, зізналася в тому, що в ній сидить цілий легіон демонів, а саме 6666 дияволів. Луї Гофрида було обвинувачено у тому, що він наслав демонів на чорниць, і 30 квітня 1611 року його було  спалено.

Обвинувачень у відьомстві та допитів не уникали й діти. 1628 ро​​ку у Вюрцбурзі було страчено двох дівчаток у віці 11—12 років та двох хлопчиків того ж віку. Вони під допитом зізналися у належності до «синагоги Сатани».

У 1669 році у шведському окрузі Далекарлії в дітей з’явилася якась хвороба, що супроводжувалася непритомністю та спаз​мами. Було створено спеціальну комісію, яка провела опитування близько 300 дітей. У результаті після застосування допиту 34 дорослих і 15 дітей було спалено, 128 дітей щотижня було піддано покаранню батогами; для 20 найменших дітей це покарання замі​нили триразовим побиттям протягом одного дня. 

1659 року в Бамберзі було спалено 22 дівчинки у віці від 
7 до 10 років. Під час страти вони проклинали своїх матерів, що навчили їх диявольського мистецтва.

Дитяча епідемія чаклунства спостерігалася в 1673 році і в Каль​ве (Вюртемберг). Діти уявили, що вночі їх возять на мітлах і різно​манітних тваринах на шабаш. Спеціально створена комісія му​сила пересвідчитись, чи не літають діти вночі зі своїх лі​жок. З’ясувалося, що діти перебувають в обіймах своїх батьків протя​гом усієї ночі, і в зв’язку з цим було вирішено, що дитячі по​казання навіяно відьмами. У результаті було спалено кілька жінок.

Крім людей, стратам піддавали тварин. Процеси проти тварин, обвинувачених у зв’язку з Дияволом, не просто історичний курйоз. Вони відбивають дух середньовічного складу мислення, схильного до ритуального формалізму, по-рабськи слухняного щодо букви закону і сентенцій визнаних авторитетів. 

Документи, що зберігаються в архівах, відкривають перед нами вражаючі сторінки історії права і разом із ними рівня тогочасної культури. Процеси проти тварин, здійснені за всіма правилами тодішнього судочинства, вперше документально зафіксовано в ХІІ ст. у Франції. Згодом їх сліди виявляють у Скандинавії і Фландрії, далі в Нідерландах, Німеччині, Італії, Швеції і нарешті, уже в другій половині ХVІ ст., – в Англії.

Уся Європа гралася в ці ігри, гідні будинку божевільних. Байки насильно перетворювались на реальність: до тварин зверталися судді і прокурор, а від їхнього імені відповідали спеці​ально найняті адвокати. Найавторитетніші мужі уважно вслухалися в кавчання й мекання нещасних допитуваних тварин, вільно тлумачачи їхні зойки в той або інший бік. Вирок виконували відкрито без калатання дзвонів. Страту завжди доручали тільки державному кату, а не якомусь шкуродеру з цеху м’ясників.

1386 року у Франції одягненій в жіночу сукню свині відрубали голову й передню ногу, після чого її повісили на спеціально для цього спорудженій шибениці. Її судили за те, що з’їла дитину. Це був суто кримінальний процес. А випадок, який стався в 1474 р. в Базелі, цілком і повністю належав до компетенції церковного трибуналу. Було спалено на вогнищі півня, якого запідозрили у зв’язку з Дияволом. Тепер важко сказати, чи справді нещасний півень самостійно зніс яйце, чи на нього звели наклеп, але у вироку значилося: спалити яйце й півня. 

1565 року було спалено разом з господарем мула, якому перед тим відрубали всі чотири ноги. 1750 року відбувся процес, на якому судили аморальну ослицю. Завдяки письмовому свідченню місцевого кюре, який заступився за неї, обвинувачену було виправдано судом і звільнено. Подібних прикладів можна навести чимало.

Сексуальні підступи Диявола – улюблений сюжет середньо​вічних богословів та інквізиторів. Вони доводили, що Диявол здатний набирати вигляду чоловіка і вступати в статеві стосунки з жінками, а перетворюючись на жінку — з чоловіками. Таких демонів називали інкубами та сукубами.
Середньовіччя породило чимало сатанинських сект, у яких відбу​валася чорна меса з жертвоприношеннями. Чорну месу описують чимало художніх творів, про неї згадують архівні документи. Відзначимо один з найяскравіших прикладів. Наприкінці ХVІІ ст. у Франції було заареш​товано за тяжкі злочини Катрін Монвуазен. Вона використовувала під час чорної меси малюків для жертво​приношень. У її саду в Сен-Жермені було знайдено 2500 закопаних дитячих трупів і ембріонів, а під час обшуку виявлено таку кількість отрути проти щурів, що її вистачило б для отруєння принаймні половини тих чоловіків, які набридли своїм дружинам. Монвуазен займалася дуже прибутковим промислом: чорна меса коштувала понад 100 тисяч ліврів, а порція миш’яку – 50 тисяч. Враховуючи «оптові» ціни на новонароджених дітей, яких не могли прогодувати матері, а також мізерну вартість виробництва миш’яку, прибуток виглядає справді фантастичним. Її послугами користувалися охоче, й серед них були навіть титуловані особи, наприклад, герцогиня Орман​ська, герцогиня Бульонська і маркіза де Монтеспан. На допиті Мон​вуазен виказала всіх своїх клієнтів. Поліція провела арешти, і кількість обвинувачених досягла 147 чоловік. Однак на вогнище разом із Катрін зійшли тільки 35 засуджених.

Завдяки полюванню на відьом церква одержувала великі прибутки із коштів засуджених або притягнутих до відповідальності відьом та чаклунів. Відьму, як і кожного, хто «служив Дияволу», найлегше було виявити через донощика.

1522 року в Нюрнберзі прибічники Лютера заявили, що Рим бере 2,5 гульдена з кожного, на кого надійшов донос з обвинуваченням у відьомстві. У Кобурзі донощики щорічно одержували 4–5 талерів, стягнутих із злочинця. 1608 р. у Дібурзі судді було видано понад 250 гульденів для оплати донощикам із розрахунку по 3 гульдени на злочинця. У 1662—1663 рр. в Есменгемі процеси проти відьом потребували витрат у 2300 гульденів, а чистий зиск досягав 1045 гульденів.

Доноси всіляко заохочувалися, донощиків прирівнювали до мучеників за віру, вони здобували відпущення гріхів і грошові винагороди. Страх був сприятливим ґрунтом для доноси​​​​тель​ства. Залякана Дияволом людина могла бачити в іншій людині відьму або чаклуна і одразу ж донести інквізиції. Страх підігрі​​вав фантазії, а сприяли цьому неосвіченість і атмосфера, яка па​нувала в середовищі. Іноді доносительство було останнім за​собом позбавити людину майна: коли інший спосіб законного по​гра​​бування був неможливий, висувалося обвинувачення у ві​дьом​​стві.

Ще однією причиною доносительства був страх донощика, що він сам перебуває під підозрою у оборонців чистоти. Донощик прагнув якомога більше донести, щоб, у разі надходження доносу на нього самого, його не відправили на вогнище завдяки його «заслугам» перед церквою. Доносительство часто набувало епідемічного й нестримного характеру. 

1487 року інквізитори Яків Шпенглер і Генріх Інститоріс написа​ли книгу «Молот відьом». Основну частину написав Інститоріс, а про​фесора теології Шпенглер, який написав тільки вступ, названий «Апологією», було залучено для надання книзі більшої мо​ра​ль​​ної ваги. У «Молоті відьом» постійно зустрічаються посилан​ня на Старий і Новий Заповіт із доказами, запозиченими в найавто​ри​​тет​ніших отців церкви. Книга була потрібна для подолання остан​ньої можливості опору інквізиції. «Молот відьом» мав утвер​ди​ти довіку найсвященніше право інквізиції переслідувати найбільш небезпечних ворогів церкви, якими є відьми, в існуванні яких може сумніватися лише гідний покарання єретик.

Книга мала неймовірний успіх: упродовж кількох століть вона витримала 29 видань, 7 разів її було видано в ХVІІ ст., і далі вона виходила новими виданнями так, що загальна їх кількість становила 29, причому 16 з них було здійснено у Німеччині, 
11 – у Франції і 2 – в Італії. У безбарвності, безликості, невиразності, сірості та типовості було джерело її успіху. Доступна будь-якому невибагливому читачеві, не викликаючи жодних заперечень з його боку, сприймаючись так само природно, як погода або природа, книга ця стала спільним надбанням. Сотні інквізиторів ковтали її, тисячі священиків та проповідників викладали її своїм слухачам, не додаючи жодних коментарів, не дозволяючи собі ніяких відступів, десятки тисяч мирян засвоювали її, не потребуючи керівництва з боку спеціалістів.

Автори «Молота відьом» заявили, що «відьми» – «не прості єретики, а відступниці, які не тільки зрікаються віри, але й віддаються тілом і душею демонам, а також присягають їм на вірність. Тому, якщо вони навіть розкаюються, то мають бути віддані смерті». Вражає фанатична ненависть авторів «Молота відьом» до жінки: вона «нечиста за своєю природою», в неї «брак розуму», «майже всі держави було зруйновано через жінок», «через невситиму жагу жінок до плотських утіх людське життя зазнало незліченної шкоди», «світ і тепер потерпає через жіночу злостивість», «від природи жінка брехлива».

Книга «Молот відьом» була протягом століть керів​ництвом для інквізиторів у їхній кривавій діяльності. Професор С. Г. Ло​-​зинський пише: «Молот відьом» – це перш за все велика історична пам’ятка людського невігластва й марновірства, богословської кровожерливості і церковного бузувірства, нестримного користолюбства й експлуатації. У кінці найдикіший фанатизм зливається зі спотвореною хтивістю, і неправдива вченість, зрощена безглуздою фантазією, влаштовує найогидніші оргії, дике бузувірство, що не знає меж, відкрито пропаговане, робить цей документ цинічним до відрази. Ми маємо в ньому нібито теоретичне обґрунтування всіх кривавих діянь і злочинів середньовічної церкви, незліченні ріки людської крові».

Середні віки – епоха найбільшого страху перед Сатаною. Разом із готичною стрілкою, папським авторитетом, схоластикою, аскетизмом, релігійним фанатизмом, феодальним духом зростає в християнстві його похмурість і химерний міф. Примарою Сатани лякає кожна фраза в устах проповідника, кожне напучення в устах духівника. Сатана перетворився на героя незчисленних легенд та притч, увійшов до буденної свідомості.

Ще 811 року Карл Великий в одному зі своїх капітуляріїв звинуватив священнослужителів у тому, що вони зловмисно залякують парафіян Дияволом та пеклом з метою витиснути в такий спосіб гроші й захопити майно марновірних громадян.

Наскільки сильним був страх перед Сатаною, настільки ж сильною була ненависть до нього як до джерела будь-якого зла і ворога будь-якого блага. У цьому зв’язку Поль Гольбах зазначав: «Не будь Диявола, багато хто з побожних людей не мав би в думках ні Бога, ані духовенства». Чим більше любили Христа, тим більше мали ненавидіти його заклятого ворога. Але і в цьому разі страх і ненависть породили свої звичайні наслідки, довівши судження про Сатану та образи його до втрати міри, до  крайнощів. У народних масах навіть виникло відоме глузливе прислів’я: «Не такий страшний чорт, як його малюють».

Православна церква не відмовлялася від розвитку образу Диявола, хоча й меншою мірою, ніж католицизм. Вона активно підтримувала в народі віру в Диявола, чортів, чаклунів та відьом. Відьомські процеси виникали на Русі вже в ХІ ст. Літопис відзначає, що в 1204 році в суздальській землі було схоплено волхвів та «лихих баб» і віддано смерті через спалення. Їх звинуватили в тому, що вони є причиною неврожаю, який спіткав суздальську землю. Священики твердили, що чаклуни й відьми укладають угоду з нечистою силою, яку скріплюють кров’ю. Після введення християнства на Русі віра в язичницьких чортів не вмерла. Вони доповнили легіони демонів, які служать Сатані.

А. Афанасьєв стверджує, що одразу ж після хрещення Руської землі справи про чаклунство вже підлягали розглядові духовної влади. Звичайно, карою «за ці злочини було спалення». У 1411 р. у Пскові спалахнула епідемія чуми. І одразу ж було спалено 12 відьом. Їх звинуватили в тому, що вони викликали цю хворобу. У 1442 р. у Новгороді відбулося масове спалення й потоплення людей, яких звинуватили в чаклунстві. Під час царювання Івана Грозного спалення відбувалися часто. Грозний використовував звинувачення в чаклунстві з політичною метою, «аби надати своїй кривавій практиці видимість обґрунтованості». За часів царя Олексія старицю Альону спалюють у зрубі як єретичку, із чародійськими паперами та корінням. У Тотьмі 1674 року спалено в зрубі в присутності численних свідків жінку Феодосію, обвинувачену в чаклунстві.

Навіть у Статуті військовому Петра І (1716 р.) читаємо: «Все ідоло​поклонництво, чародійство (чорнокнижництво)… за​бороня​ється. І якщо хтось із військових виявиться ідоло​пок​лон​ником, чорно​книж​ником, таким, що замовлятиме зброю, марно​вірним і блюзніром-чародієм, він за станом справ у жор​стокому ув'язненні, у залізі, покараний шпіцрутенами або спалений має бути». 

Страти «чаклунів» і «відьом» організовувало духовенство, справи про чарівництво підлягали виключно судам, масові спалення відбувалися під безпосереднім керівництвом єпископів. Деякі православні церковні діячі (наприклад, архієпископ Новгородський Геннадій) заздрістно дивилися на кровожерливу діяльність католицької інквізиції у країнах Західної Європи. У Росії не було такого масового тривалого знищення відьом, яке організувала католицька церква.

Розвиток демонології у Європі в епоху Відродження і в епоху Просвітництва слід розглядати в зв’язку з концепцією добра і зла. Лютер, Кальвін та інші ідеологи Реформації активно використовували Августинову спадщину, особливо ідею гріховності людини та божественної благодаті. Суть цієї ідеї в тому, що всі види зла, якого зазнає людина, зводяться до вихідного вродженого гріха. Самі люди не в змозі цей гріх спокутувати, тому всі вони без винятку заслуговують найстрашнішого покарання – і за життя, і після смерті. Через це будь-яке благо має розглядатися людиною як незаслужений для неї дарунок, який пояснюється лише милістю творця. Це стосується і майбутнього спасіння, до якого Бог призначає обраних.

Доктрина благодаті, таким чином, являє собою вчення про зумовлення долі, фаталізм. Вона базується на ірраціоналізмі: мотиви божественного визначення непізнаванні. Ця концепція добра, зла та спасіння відіграла найважливішу роль в епоху Реформації та ранніх буржуазних революцій. Ранній протестантизм розглядав економічний успіх (у торгівлі, підприємництві, фінансових справах) як ознаку богообраності, а неуспіх – як симптоми відвернення Бога.

Доктрина благодаті суперечила гуманістичним традиціям відро​дження, які високо ставили достоїнства особистості. Тому в епоху Просвітництва, коли успіхи науки й техніки викликали у передових мислителів надію на те, що культура і знання приведуть до розумного буржуазного устрою, з’являються спроби поєднати теодицею з ідеєю прогресу. У такому разі встановлення творцем порядку в світі легко було виправдати в світлі остаточної перемоги розуму і справедливості.

1710 року французькою мовою було видано працю відомого німецького мислителя Готфріда Лейбніца «Досліди теодицеї про благість Божу, свободу людини й початок зла».   Лейбніц запровадив новий термін для означення цілої групи складних, ідеологічно гострих проблем, які стосуються людського буття та Бога. Він утворив його від грецьких слів «теос» – «бог» і «дике» – «справедливість», «право». Отже, буквально «теодицея» означає «боговиправдання». Теодицея у богословських ученнях з’яви​лася задовго до появи самого терміна і виконувала функцію захисту і виправдання Бога в світі, де наявне зло.

Теодицея Лейбніца є яскравим прикладом «оптимістичної» теодицеї. Його бог абстрактний – це «бог філософів», а не традиційної релігії. Лейбніц намагався довести, що віра цілком може базуватися на розумній основі. Лейбніц виходить з постулату божественної досконалості. Божественна досконалість має безкінечний і абсолютний характер.

Усі речі в тому чи іншому розумінні обмежені. Ця обмеженість і становить так зване метафізичне зло, або недосконалість. Фізичне зло або страждання пояснюються обмеженістю людських сил і можливостей. Моральне зло або гріх є наслідком обмеженості людських прагнень та бажань, яка веде до недосконалості способу життя і поведінки. Зрештою зло – це відсутність або брак добра. Воно – похідне від добра, залежить від нього і підлягає йому. В цілому світ досконалий, благий і гармонічний. Зло – тільки частина світу і негативна умова добра. Для людини добро є рух до досконалості, тобто подолання своєї обмеженості, подолання зла. Світ у цілому і людина зокрема перебувають у процесі творення, яке триває. Тому наявність зла не свідчить проти Бога.

В епоху Просвітництва відбувався інтенсивний розвиток науки, техніки й освіти, і тому в казки про відьом вірило дедалі менше й менше людей. У період Реформації й ранніх буржуазних революцій католицька церква втратила колишні позиції, а епоха Просвітництва ще більше послабила їх. Папи ще жили уявленнями середньовіччя і продовжували претендувати на світове панування, причому не тільки ідеологічне, а й політичне. У ХVІІІ – ХІХ ст. Ватикан не міг позбавитись ілюзії, що йому має коритися й служити все людство. Оскільки віру у відьом і чаклунів було послаблено, потрібна бу​ла нова мішень, на якій було б зручно зосередити вогонь. Спо​чатку було «полювання на відьом», потім боротьба проти про​тестантів, далі боротьба проти деїзму й матеріалізму. А історія йшла своїм ходом. І треба було продовжувати воювати. З ким?

Масонство в очах церковних діячів втілило в собі мало не всіх ідеологічних ворогів папства. Через свою конспіративність, невизначені масштаби поширення, абстрагованість і туманність учення масонство найбільше було придатне для такої мішені. Можна було зарахувати до масонів усіх ворогів папства. А масонство як об’єднувальний центр і символ усього антикатолицького можна було зображувати у найжахливішому і найогиднішому вигляді: як утілення диявольського начала у Всесвіті, як культ самого Сатани. Одночасно завдавали удару по всіх силах, що протистояли папству.

Більшість учених вважає, що масонство не мало ніякого відно​шен​ня ні до Диявола, ні до сатаністів. Церква вибрала нову мішень і приписувала масонству все, що їй заманеться. Майже з самого виникнення масонства Ватикан не перестає його переслі​дува​ти. З буллами й енцикліками, спрямованими проти нього, висту​пали папи в 1738, 1751,1821,1832, 1846, 1849, 1854, 1863, 1864 роках.

Папа Пій ІХ виявив велику активність у боротьбі проти масонства. У промові, проголошеній ним у 1865 р., він заявив, що всі війни й повстання, всі «смути», які мали місце в останні століття в Європі і завдали шкоди церкві, — це справа рук масонів. У Франції у відповідь на цю папську заяву було організовано антимасонське товариство.

Наступник Пія ІХ Лев ХІІІ у квітні 1884 р. виступив із знаменитою енциклікою «Humanum genus». Папа проголосив: «Усе людство поділяється на два войовничих табори, які протистоять один одному. Один являє собою царство Боже на землі, це істинна церква Христова. Другий – царство Сатани». Втіленням і зосередженням цього царства Сатани є «дуже поширене й міцно організоване товариство людей, яке іменує себе «вільними каменярами» (масонами). Порядним католикам, вважає папа, треба зірвати маску, яка приховує істинне сатанинське обличчя масонства, і показати це обличчя всьому світові.  

Християнство поступово створило, розвивало і розвиває скла​до​​​ву частину християнської теології (богослов’я) — демонологію. Демонологія (від гр. daimon — дух, божество та logos — вчення) — наука, яка займається вивченням питань, пов’язаних з походженням зла, діяльністю Сатани та інших демонів і протидією їм.

Християнські церкви вважають, що джерелом зла є Сатана. Ідея Диявола посідає центральне місце у віровченні хри​сти​​ян​ства, нею обґрунтовано догмат «всесвітньо-спасительного под​вигу» Христа. Адже його спокутна жертва, вчить церква, ста​ла необхідною внаслідок того, що над людьми тяжів первородний гріх, вчинений прабатьками, яких підбурив Сатана. Отже, запе​речення існування Диявола як творця всього гріховного за ло​гікою веде до заперечення спокутної жертви Сина Божого і його ролі як Спасителя. Христоцентризм і дияволоцентризм у хри​стиянстві — міцно і нерозривно пов’язані істотні тенденції ре​лігійної свідомості. До того ж без релігійного уявлення про Диявола неможлива теодицея, головне завдання якої — ви​пра​в​дання причин існування соціального, фізичного й морального зла в світі, що оточує людину, а також у реабілітації Бога, всеблагість якого, однак, допускає існування зла. Заперечен​ня існування Диявола за логікою веде до того, що творцем зла стає Бог.

Крім того, демонологія використовується для того, щоб тримати вірую​чих у страху перед Дияволом з метою релігійного виховання. У вченyі про Диявола церква вбачає ефективний засіб для прибор​кання непокірних, підбадьорювання невдах, для психологічного впли​ву на мирян з метою виховання покірливості і смирення. Церков​на ієрархія, що проголошує себе представницею Бога на Землі, використовує демонологію для приховування своїх специ​фіч​них інтересів, а також для боротьби зі своїми опонентами, з нау​кою, із конкурентними релігійними течіями, єретиками всіх напрямів.

Образи Бога й Диявола — міцно пов’язані і взаємообґрунтовані продукти релігійної свідомості. Християнство не може вилучити або істотно трансформувати образ Сатани. Без нього зруйнується вся релігійна побудова — і вчення, і культ. Сучасні християнські ідеологи приділяють велику увагу богословському розробленню демонології. Уточнюючи, доповнюють те, що є в Святому Письмі і в працях отців церкви з даного питання. В духовних академіях відбувається захист дисертацій з демоноло​гічних проблем, християнські демонологи й демонографи публікують статті в релігійних журналах, виходять брошури, монографії демонологічного змісту. І хоча багато сучасних ідеологів християнства вважають недоречним робити наголос на демонологічних аспектах, однак у віровченні, моралі й культі різних християнських конфесій Диявол і далі відіграє стрижневу роль.

Усі християнські церкви та більшість хритиянських неокультів вимагають беззаперечного визнання догмату про особисте існування Сатани й керованих ним бісів. Християнські богослови й сектантські ідеологи, характеризуючи «вселенське зло», дотримуються переважно біблійного тлумачення і згадують Змія (Буття, 3:1), Сатану (Одкр., 20:27), Диявола (1 Петра, 5:8), Вельзевула (Лука, 11:18), Веліара (2 Кор., 6:16), антихриста (1 Іоанна, 4:3), дракона (Одкр., 12:3). У Новому Заповіті Сатана взагалі перетворився на жахливого «бога віку цього» (Матфей, 25:14; Лука, 10:17—18; Іоанн, 12:31, 8:44, 14:30; 1 Іоанна 3:8,10, 4:3; 1-е Кор. 2:12; 2 Кор, 4:4; Одкр., 12:3—10; Вихід 14:14). Диявол командує армією ангелів, що впали, і виконує місію всесвітньо-історичного, антимесійного призначення. Фактично Диявол — антипод Бога.

Тому образ Диявола для релігієзнавця не менш цікавий, ніж образ Бога. Зміст християнської догматики, моралі й культу свідчать про те, що образ Диявола, Сатани, Антихриста відіграє в них надто важливу роль. Без згадки про Диявола не обходиться майже жодна церковна або сектантська книга, богословська проповідь, богослужіння.

5.2. Класифікація та загальна характеристика сатанізму 

Про служителів сил темряви часто пишуть, знімають фільми, а ще більше говорять. Проте переважна більшість публікацій і телефільмів висвітлює це явище тенденційно, однобічно, іноді зовсім необ’єктивно, а фахової літератури з цієї теми дуже мало.

То що ж таке сатанізм? 

Сатанізм — релігійний напрямок, який передбачає поклоніння якійсь демонічній істоті. Це може бути Сатана, Диявол, Люцифер, Вельзевул, Асмодей, Сет та інші. При цьому нерідко перших трьох демонів вважають за одну особу в трьох іпостасях. Віра в існування Сатани (Диявола, Люцифера) виникла у релігіях стародавнього Ірану та в іудаїзмі, набула поширення в середньо​вічній Європі як результат розвитку християнської демонології. 

Перші сатаністи, а також сучасні ортодоксальні дияволо​поклонники заявили про себе як релігійна течія, віросповідні догмати і культові дії якої були своєрідним антиподом християнства, побудовані на дзеркальному відображенні останнього: вшануванні не Бога, а Сатани, читанні Біблії навпаки, проведенні чорних мес з використанням чорних свічок, перевернутих роз​п’ять тощо. Сучасні сатаністи, окрім вищезгаданих дияволопоклонників, не вважають себе служителями сил зла. Однак представники всіх сатанинських напрямів відзначаються крайнім індивідуалізмом, егоїзмом та прагматизмом, надають перевагу особистим пріоритетам і визнають культ сили. Сатанізм набув особливого поширення в кінці 60-х рр. XX ст. у США, а у 70-х — в Європі. Сатанинські групи з’явилися наприкінці 70-х років у Росії, а в Україні — на початку 80-х.

Ідеологами сучасного сатанізму вважають Алістера Кроулі та Антона Шандора Ла Вея. Найвідомішою сатанинською групою в світі є «Церква Сатани», яку очолював Ла Вей. 

Алістер Кроулі (1875—1947) — відомий містик ХХ століття, великий авторитет чорної магії та ідеолог сучасного сатанізму. Створив у різний час містичні групи «Срібна зірка», «Телемське братство», «Орден східного храму». Кроулі синтезував елементи культів Диявола, Шайтана та халдейських демонів, запозичив також немало з орфічних містерій, даосизму, буддизму, йоги тощо. Він відродив давню практику використання наркотичних речовин у чаклунських діях. Свою сатанинську сутність він характеризував так: «Я — Звір, число якого 666». Багато хто з його сучасників вважав, що він є найрозбещенішою людиною в світі.

Антон Шандор Ла Вей (Anton Szandor La Vey) — ідеолог сучасного сатанізму, засновник «Церкви Сатани». Він написав Сатанинську біблію, яка є священним писанням пастви цього «чорного папи». У ній він відкидав відповідальність особистості перед суспільством та совість, закликав до насолод, пропагував культ сили та проповідував відчайдушний егоїзм, індивідуалізм та прагматизм. Для Ла Вея Сатана є символом та засобом звільнення людини від моральних, соціальних та релігійних догм, а також повної реалізації свого Ego. Цікаво, що при цьому він виступав проти принесення у жертву живих істот, сексуальних оргій як складової частини сатанинських ритуалів, актів вандалізму, вживання наркотичних речовин та зловживання алкогольними напоями.

Існує багато класифікацій сатанізму, але ми пропонуємо свою, в основу якої покладено ставлення до таких філософських категорій, як «добро» і «зло». Отже, сатаністи поділя​ються на ортодоксальних дияволопоклонників, люциферіанців (прометейців), реформованих дияволопоклонників (лавеївського типу).

Ортодоксальні дияволопоклонники — це сатаністи, які служать Дияволу як втіленню зла. Ці служителі темних сил вважають, що вони борються з силами добра, яких очолює християнський Бог. Вони глузують з християнських святинь, заперечують усі заповіді Біблії, але водночас приймають значну частину біблійної міфології. Тому часто сатаністи інших течій називають їх «перевернутими християнами». Ці сатаністи схильні до актів вандалізму та принесення у жертву живих істот. У США і Європі їх налічується, за певними даними, близько 5—10 відсотків від загальної кількості, а в Україні кожний другий сатаніст, на наш погляд, належить до ортодоксальних дияволопоклонників.

Люциферіанці — це сатаністи, віровчення яких являє собою синтез сатанізму з язичництвом. Люцифера вони вважають богом, що втілює у собі гармонію, мудрість, свободу і добро. Їх часто називають прометейцями, тому що у багатьох угрупованнях цих сатаністів в основу культу покладено грецький міф про Прометея, який викрав вогонь у богів і дав його людям. Християнство вони ототожнюють з дисгармонією та злом. Окремі групи люциферіанців не тільки ідеологічно борються з християнством. Насильство, до якого вдаються згадані організації, — це засіб «дестабілізації християнського порядку і підготовки приходу Диявола». У світі до цього напрямку належить близько сорока відсотків сатаністів, а в Україні, на наш погляд, кожен третій сатаніст є представником люциферіанства.

Реформовані дияволопоклонники — це сатаністи, для яких Сатана є символом та засобом звільнення людини від моральних, соціальних та релігійних догм, а також повної реалізації свого Ego. Найвідомішим представником цього напряму є ла​веївська «Церква Сатани». До реформованих дияволопоклонників належить більша частина сатаністів у світі, а в Україні, на наш погляд, їх налічується до 20 відсотків від загальної кількості.

Віровчення всіх сатанинських напрямів різною мірою використовує магію. Більшість сатаністів вважають себе магами, чаклунами та відьмами. Основні культові дії сатаністів — шабаш та чорна меса.

Шабаш — це зібрання чаклунів і відьом у певні дні: чаклунські свята, на честь нового та повного місяця. Сатаністи всього світу використовують для шабашів 34 дні: 8 свят, 13 повних та нових місяці. Найбільш важливими святами чаклунського року вважаються Вальпургієва ніч та свято мертвих.

Основними святами чаклунського року (Sabbat) є:

1) 31 жовтня — свято мертвих, перший день чаклунського року — Hallowen; 

2) 2 лютого — Стрітення — Candlemes; 

3) 30 квітня — Вальпургієва ніч — Beltane; 

4) 1 серпня — свято врожаю — Lammas; 

5) 21 березня — весняне рівнодення; 

6) 21 вересня — осіннє рівнодення; 

7) 21 червня — літнє сонцестояння; 

8) 21 грудня — зимове сонцестояння. 

Українські та російські шанувальники Диявола можуть додатково проводити шабаші в ніч на свято Івана Купала та в ніч перед Різдвом. Християни тривалий час стверджували (значна їх кількість  вірить у це і зараз), що відьми та чаклуни прилітають на мітлах і ступах, а керує шабашем сам Диявол або інший демон.

Сатанинські ритуали: благодійний, сексуальний та руйнівний (чорна меса, нанесення енергетичних ушкоджень живій істоті). Мета першого типу ритуалу — надання допомоги іншим або собі, другого — збудження сексуальних спонукань у бажаної людини і третього — завдання шкоди.

Чорна меса — це панахида по живій людині. Для її проведення треба принести в жертву живу істоту, під час загибелі якої повинно відбутися звільнення енергії, призначеної для Диявола, щоб він допоміг згубити людину, яка комусь заважає. Більшість сатаністів для чорних мес використовують замість живих істот ляльок або для звільнення енергії, необхідної для проведення цієї меси, проводять спалювання Біблії.

Ла Вей також приділяв велику увагу магії. Він відзначає різницю між церковними та сатанинськими ритуалами, котра, на його думку, полягає в тому, що сатаніст знає про те, що він практикує форму навмисного неуцтва. Прихильник іншої віри не може признатися собі у неуцтві.

Основні сатанинські символи: три шістки, пентаграма, перевернуте розп’яття та іноді свастика. 

666 — число звіра. 

Пентаграма — п’ятикутна зірка в колі. Сатаністи використовують тільки перевернуту п’ятикутну зірку. Нерідко у середині зірки міститься зображення голови цапа.

Перевернуте розп’яття — перевернутий християнський хрест.

Свастика — древньоіндійський символ, використовувався протягом століть різними народами. Його, зокрема, запозичили ідеологи нацизму і сатанізму.

5.3. Розвиток сатанізму в світі

Найбільш відомою у світі сатанинською організацією є «Церква Сатани», центр котрої знаходиться у Сан-Франциско. Цікавою видається постать самого її засновника — Антона (Антуана) Шандора Ла Вея, колишнього оркестранта у театрі, актора у нічних розважальних закладах, приборкувача звірів, поліцей​сь​ко​​го фотографа.

Змінивши багато професій, знайшов для себе найвигідніший бізнес і заснував у кінці 60-х років XX ст. «Церкву Сатани». Священним писанням пастви цього «чорного папи» є «Сатанинська біблія», яку він написав. У ній Ла Вей намагався пов​ністю відкинути відповідальність особистості перед суспільством та совість, закликав до насолод, пропагував культ сили та проповідував відчайдушний егоїзм, індивідуалізм та прагматизм.

Окрім «Сатанинської біблії», Ла Вей постійно писав та видавав посібники для сатаністів-початківців, послання до членів своєї секти. Через місцеві газети він відповідав на запитання, надіслані йому тими, хто цікавився проблематикою сучасного сатанізму, виступав по радіо та телебаченню. Бажаючому вступити до «Церкви Сатани» можуть переслати за $100 у будь-яку країну світу відповідну літературу та картку, котра б підтверджувала членство у цій секті. За певну суму кожен бажаючий може отримати періодичні видання, музичну та відео​продук​цію сатанинського спрямування. Найбільший тираж мають бюлетень «Диявольське копито» (The Cloven Hoof), журнал «Світ темряви» (The Black Flame). Крім того, великою популярністю у сатаністів користується така література: Ла Вей «Відьма», Б. Бартон «Таємне життя сатаністів», Артур Лайонс «Сатана бажає тебе» та інша.

Послідовників «Церкви Сатани» у США до 1997 року нараховувалося 40 тис. членів (у світі 50 тис.), а всього у США близько 3 млн. дияволопоклонників. Найбільш впливові сатанинські спільноти у світі, пов’язані з «Церквою Сатани»: Amerіcan Tarantula Socіety, Temple of Vampіre, Bat Conservatіon Іnternatіonal. Для «Церкви Сатани» характерні жорстка централізація та ієрархічність. На чолі її стоїть Рада Дев’яти. Прихильники цієї секти поділяються на учнів та рядових чаклунів і відьом. При виборі керівників місцевих груп перевага надається найбільш багатим та впливовим людям. У Сан-Франциско відкри​то головний храм «Церкви Сатани». Це похмура будівля з три​над​цятьма пофарбованими у чорний колір кімнатами.

Ортодоксальні дияволопоклонники розуміють свій безпо​се​ред​ній зв'язок з християнством, зворотною стороною якого вони є (наприклад, чорний колір символізує зло, вседозволеність, гімн тілесним насолодам, а білий — добро, чистоту та транс​ценден​тність християнства). Вони ствержують, що в міру того як сила християнського Бога (якщо він ще живий) зменшується, сила Сатани зростає. Реформовані дияволо​поклонники, на відміну від ортодоксальних, відкидають християнську міфологію і зобра​жують Ісуса Христа як талановитого містифікатора («con man»), який змусив слабких та розгублених людей повірити у створену ним нісенітницю. Христа вони з презирством називають «неміч, яка висить на шматку дерева».

Неофітів-послідовників культу Сатани вчать, що отці ранньої християнської церкви навмисно обрали найістотніші аспекти людського буття і наклали на них заборону, щоб використовувати неминучі порушення як засіб контролю над людьми, обіцяючи їм за послушання спасіння душі.

За повідомленням преси, близько 10 мільйонів американців хоча б раз у житті брали участь у містеричних церемоніях, чаклунстві, чорних месах і навіть «оргіях кровопивць». Лише в штаті Каліфорнія діють такі групи, як «Вогонь Сатани», «Жокеї Пекла», «Дух Диявола» та «Раби Сатани».

У 1975 році від «Церкви Сатани» відокремилася група, котра створила в Сан-Франциско нову сатанинську організацію «Храм Сета» (Temple of Seth). Члени цієї секти поклоняються давньо​єгипетському богу Сету. Перекручені легенди про нього, на їх думку, стали основою для створення образу Сатани у християнстві. За час свого існування «Храм Сета» успадкував велику кількість парафій «Церкви Сатани».

29 жовтня 1997 року від серцевого нападу помер Ла Вей. Після його смерті «Церква Сатани» вже не має такого впливу у сатанинському середовищі й поступово втрачає своїх прибічників. 

Культ Сатани іноді поєднується з ритуальними вбивства​ми. Сатанинська група Чарльза Менсона здійснила ритуальне вбивство кіноакторки Шерон Тейт. Разом із нею було вбито гостей, які приїхали до неї, та мешканців двох сусідніх вілл. У штаті Огайо «Слуги Вельзевула» кожного року приносили у жертву п’ятьох немовлят. У Х’юстоні (США) група сатаністів із трьох осіб на чолі з Кореллом протягом 1971—1973 років при​несла в жертву Дияволу 40 школярів. Щорічно в США без​слідно зникають близько 50 тис. дітей. За даними ФБР, багато з них стають жертвами різних злочинів, зокрема риту​аль​них вбивств. Про один з таких випадків розповів у своїх свід​ченнях поліції десятирічний М. Ноукес. Його примусили кидати кинд​жал в іншу дитину, на голову якої сатаністи одягли терновий ві​нець. Після вбивства вони розчленували тіло і здійснили акт канібалізму.

Нині цілком легально існують об’єднання сатаністів у бага​тьох містах США, Великої Британії, Німеччини та Італії. Сатанин​ські угруповання отримали назви «Товариство Асмодея», «Церква останнього суду» і т. ін. У ФРН налічується близько 150 тис. дияволо​поклонників, у Франції — понад 300 тис. Значна кількість сатаністів діє в Австрії, Великій Британії та інших країнах.

14 лютого 1945 року біля гори Місячний пагорб неподалік від Стретфорда-на-Ейвоні в Англії було знайдено мертвим Чарльза Уолтона. З тіла нещасної жертви було вийнято кишки, на грудях намальовано кров’ю хрест, а сплюндроване тіло вилами було приколото до землі. На дереві неподалік висів мертвий чорний собака. Уважні слідчі вивчили місцеві архіви: у 1866 та 1875 роках саме таким чином, у той самий день — 14 лютого, день родючості, котрий святкують сатаністи, було вбито двох жінок. Це допомогло знайти злочинців. У Скотланд-Ярді було створено відділ для боротьби з чорною магією.

Керівник товариства німецьких сатаністів «Телема» Міхаель Егінер свою кар’єру починав електромеханіком, проте коли переконався у тому, що ця професія не принесе йому великих прибутків, вирішив зайнятися магією та окультизмом. Він «посвятив у таємниці світу» своїх прибічників, здебільшого молодь, яку привабила його реклама. До чого вона зводиться? До тієї ж проповіді вседозволеності, до культу насильства та аморалізму. Егінер навіть не намагається приховати своє сатанинське кредо: «Ми здійснюємо магічні обряди, органі​зовуємо виставки смерті, ритуали екстазу, читання оракулів. Ми хочемо перейти кордони дозволеного, спростувати всі табу, зруйнувати мораль» [18].

Нині, на думку фахівців, понад 20 тис. німецьких громадян є фанатичними прибічниками Диявола. Шанування демона зла серед підлітків набуває дедалі тривожніших масштабів: групи «Діти Сатани» нараховують у своїх рядах близько 7 тис. осіб. Зростає кількість вчинених ними злочинів, багато з яких відзначаються особливою жорстокістю.

Так, влітку 1986 року в лісі біля Людвігсхафена два підлітки, члени групи «Друзі Люцифера», здійснили ритуальне вбивство 15-річної школярки, перерізавши їй вени.

У Німеччині існує об’єднання, до якого входить близько 15 груп послідовників Вельзевула. Існує тісний зв'язок між різними сатаністами та неонацистськими угрупованнями, котрі пропагують ідею соціального насильства (наприклад, з американськими «янголами пекла»), з організаціями, що займаються вербуванням найманців для країн «третього світу», а також з мережею торгівлі наркотиками. Ось назви деяких європейських сект Люцифера, котрі наприкінці 70-х років підписали в Брюсселі договір про співпрацю: «Червоний дракон», «Велика ложа дракона», «Кельтська батьківська спадщина», «Арійський орден», «Діти вогню» та «Люцифер-6».

Серед іспанських угруповань скандальної слави набула секта «Сестри Вельзевула», котра складається лише з жінок (район Валенсії). Одна з сектанток заявила, що там займаються лес​бійським коханням, чим порушують основні положення статуту. Інша секта — «Друзі Люцифера», викрита в Каталонії, має ритуал посвячення, що базується на статевих стосунках з жінкою, яка керує цим ритуалом.

У Нідерландах під прикриттям релігійних обрядів розквітав порнобізнес, а сатанинську церкву було перетворено на щось середнє між публічним домом та нічним клубом для чоловіків. Там розігрувалися непристойні оргії, багато прикрашені містичною атрибутикою. Вміло експлуатуючи та залякуючи членів секти, її керівники отримували величезні прибутки. Про їхні розміри говорить хоча б те, що лише за один рік сатанинська секта приховала від податкового відомства 3 мільйони гульденів.

У районі порту Констанци було знайдено спотворені трупи. Невідомі садисти не тільки тричі перерізали жертвам (двом дорослим чоловікам) горло, а й вирізали їм на щоках, на лобі та на животі хрест, пентаграму та число «666». Останній символ навів слідчих на думку про сатаністів, про яких у Румунії до того знали лише з газет та західних фільмів.

Після тривалого дізнання було заарештовано 21-річного Хораціу Пінтіліе та 19-річного Маріана Андронаке, а також їхнього 17-річ​ного поплічника Тіберіу Пінтіліе, які одразу ж визнали свою про​вину у вчиненему злочині. Серед паперів було знайдено цікавий документ, підписаний обома злочинцями. «Клянуся моїм людським життям служити Сатані до самої смерті й після смерті, — написано в ньому, — убивати, красти, брехати, бути жа​дібним, жорстоким, підлим, лицемірним... Введи нас у спокусу та навчи зла...» На допиті у поліції вони розповіли, що скоїли ритуальне вбивство під впливом алкоголю, бо намагалися потрапи​ти до пекла, котре здавалося їм набагато привабливішим за рай.

В одному з передмість Тель-Авіва ізраїльський підліток убив свого друга. Малолітній злочинець зізнався в тому, що він був членом «Секти Сатани». На вимоги громадськості депутати кнесету зайнялися розслідуванням злочинної діяльності прибічників Сатани та інших містичних сект в Ізраїлі.

За словами свідка, який півтора року тому сам брав участь у багатьох шабашах ізраїльських сатаністів, таких груп у різних районах держави налічується понад два десятки. Лідерам секти вдалося заманити в її тенета сотні підлітків віком до 18 років, у тому числі дівчаток. Приблизно раз на тиждень сектанти організовують нічні оргії в одному з нежилих будинків, на пустирі чи на християнському цвинтарі. Оргії супроводжуються вживанням наркотиків, роздяганням та груповим сексом. Незмінним атрибутом таких шабашів є відсікання голів курей чи котів. Сектанти п’ють їхню кров чи обмазуються нею, приводячи себе у стан ще більшого екстазу.

Сатаністи, як розповів колишній сектант, є особливим різно​видом мафії з жорстокими внутрішніми законами, що перед​бачають розправу з тими, хто намагається висвітлити її таємниці чи просто вийти з неї. Він також визнав, що серед членів секти проповідується анархія та насильство, заперечення будь-яких законів та моралі суспільства, котрі «обмежують особисту свободу», виховується люта ненависть до батьків та рідних.

Віра у демонів поширена і в Африці. Багато хто з прихильників злих духів не визнають християнського Диявола, але по суті вони є сатаністами. У цьому випадку причетність до сатанізму полягає в служінні не біблійному персонажу, а будь-якому демону. Для задоволення злих духів іноді проводяться жертво​приношення. 

Спеціально створена комісія з розслідування культу Сатани викрила цілу низку обрядів, що практикувались у Кенії, — канібалізм, насильство над дітьми та святкування чорних ре​лігійних містерій. Про це було оголошено у Найробі в уря​довому комюніке, в якому також говориться, що влада Кенії схвалила ряд «рішучих заходів» для боротьби з розгулом сатаністів. Доповідь комісії складено на основі свідчень, які ґрун​ту​ва​лись на «відомостях з джерел, що заслуговують довіри». Згідно з документом, сатанинські обряди передбачають закляття не з розумілою мовою, використання наркотиків та алкоголю, заклики до поклоніння культовим речам та різним символам, а також свастиці, людському черепу, зміям, голові цапа. Все це подається на тлі числа «666» та малюнка з відьмою на мітлі. Прихильники Сатани продовжують практику людських жертво​приношень, випиваючи кров та поїдаючи плоть своїх жертв чи скоюючи їм каліцтва, в деяких випадках здійснюють насильство над дітьми.

У Єгипті стався величезний скандал: поліція заарештувала декілька десятків молодих людей та розшукує ще близько трьохсот. Усі заарештовані — віком від 17 до 20 років — зізналися у причетності до місцевої секти прихильників Сатани. Переважно це діти з багатих сімей, серед яких чимало відомих імен — артистів, режисерів, бізнесменів та інших. Допитані службою безпеки «дітлахи» зізналися в тому, що «піддалися спокусі», слухаючи західні відеозаписи «на славу Сатани». Серед їхніх витівок — проникнення на одне з кладовищ столиці, де вони викопали близько 15 людських черепів, які потім стали головним елементом ритуальних танців, що виконувалися в ритмі «хеві метал» у чорному одязі, прикрашеному людськими кістками. При цьому вони поливали одне одного кров’ю котів та птахів, вживали наркотики та алкоголь, перед тим як приступити до «центрального дійства» — буйства вільних сексуальних стосунків. Іде​о​ло​гією секти нібито стало бажання «реабілітувати Сатану, якого несправедливо викинули з раю».

У 70-х роках сатаністи «всіх країн» стали активно об’єд​нуватися, створивши «Люциферів інтернаціонал», котрий мав на меті інтеграцію люциферитів усього світу, «Орден друзів Люцифера», що намагається реабілітувати філософську доктрину Диявола та інші організації.

Російський дияволопоклонник Микола Аверін вбив на Великдень трьох ченців Оптиної пустині. Отримати зізнання було неважко. Для вбивці цей страшний злочин був чи не духовним подвигом. Він охоче розповів про свої специфічні відчуття. 

У 1991 році в Черкеську четверо старшокласників зарі​за​ли свою однокласницю, злили кров у банку та випили її. У 1993 році в Самарі старшокласник накинувся з ножем на вчительку під час уроку. В портфелі було зізнання: «Я продав душу Сатані».

У Москві існує багато сатанинських сект, найбільш відомі з них: «Товариство Сатани», «Хабрату Херсе Хеор Бонхер», «Чорний Янгол», «Чорний Дракон».

Члени секти «Хабрату Херсе Хеор Бонхер» носять звичайні хрести, а не перевернуті. Вони також здійснюють жертво​приношення. «Дозрілий» член секти на ознаку любові до Сатани віддає себе в жертву і пише заяву, що нікого не звинувачує у своїй смерті.

У 1975 році в Москві було створено сатанинську секту «Чорний Янгол». Члени цього угруповання поділяються на дві категорії: учні та служники — люди, які особисто служать меси та займаються справами клубу. З цих служників, які ще називають себе жерцями, обирається верховна жриця, котра призначає собі серед служників заміну, керує структурою секти, посвячує у жерці. Учні створюють необхідне тло для меси: напиваються, займаються сексом, п’ють кров «за Диявола». Дія відбувається при чорних свічках, пентаграмах. Жерці розмахують козлиними ногами, учні займаються груповим сексом.

Особливо законспірованою є одна з найстаріших сатанинських організацій Росії — «Чорне братство», котре налічує до 300 членів. Керує ним 75-річна чаклунка на прізвисько Графиня. Сім груп секти, що мають назви планет (Марс, Юпітер, Венера та ін.), спеціалізуються на різних напрямах: астрології, алхімії, ясновидінні тощо. «Чорне братство» — найбільш засекречена група. Її адепти — «воїни», які можуть завдавати сильних фізичних та енергетичних ушкоджень. Шабаші цього братства відбуваються під Москвою, у Відьмовому лузі.

Ще одна впливова секта сатаністів, так звана «Крисятниці», об’єднує лесбіянок Москви та Подольська. Протягом 40 років її очолювала жінка на прізвисько Королева Щурів. Тут також приблизно 300 членів (зрозуміло, лише жінки). Вони відкидають Бога та поклоняються першій жінці, яку Бог знищив, — Ліліт. Символом секти обрано «крысу» — живучу сильну тварину. Жінка повинна володарювати у світі та намагатися верховодити замість чоловіків. Останні чотири роки «крисятниць» очолює улюблена учениця Королеви Щурів на прізвисько Лоліта, яка зробила свій вклад у ритуали — груповий секс у стані наркотичного сп’яніння.

Одним з найбільш відомих в Росії об’єднань сатаністів є «Товариство Сатани», найбільш відкрите та численне. Воно налі​чує близько 1000 членів. Товариство виникло у Москві у 1989 році. Нині воно має філії в Санкт-Петербурзі, Лобні, Балашисі та Дубні. Переважно це люди мистецьких професій, багато учнів і студентів віком від 17 до 40 років. Товариство очолюють головний жрець та 15 його помічників. Віровчення створено головним жерцем. Ритуали взято з Карактору (книги заклять) та іншої окультної літератури.

Товариство не намагається нікого до себе затягувати і нікого не жене зі своїх лав. Стати рівноправним членом секти можна ли​ше якщо пройти всі ритуали (первинне знайомство, посвячення, хре​щення та випробування сили). Для їх проведення збирається близь​ко 30 осіб тричі на рік (на Вальпургієву ніч, ніч на Івана Ку​пала та Ніч Мертвих). Шабаші проводяться у підмосковних лісах. 

У газеті «Київські Відомості» від 7 серпня 1996 року описується один випадок жертвоприношення сатаністки Санкт-Петербурга: «Компания собралась на гулянку. В разгар веселья одну гостью вдруг начали избивать все присутствующие. От боли девушка потеряла сознание. Тогда ее, еще живую, положили в ванну, туда же зашвырнули двух собак. Выхватив ножи, садисты стали кромсать тело девушки и животных... После окончания оргии остатки запаковали в целофановые пакеты и бросили в небольшое озеро... Вскоре задержали четырех подозреваемых: двух девушек и двух парней... Один из задержанных признался, что он действительно сатанист. В его квартире найдены оккульт​ные книги и магнитофонные записи» [22].

5.4. Аналіз сатанинського вчення Антона Шандора Ла Вея

«Сатанинську біблію» написав керівник «Церкви Сатани» Ла Вей у 1966 році. В 1968 році було видано перший тираж загальною кількістю 125 тис. примірників, котрий було моментально розкуплено. Попит на неї не падає й дотепер, книга продовжує видаватися багатотисячними тиражами у багатьох країнах світу.

У Росії «Сатанинську біблію» було вперше видано у 1995 ро​ці. Попит на цю книгу великий, і тому вона видавалася тричі у Росії та один раз в Україні. Російський переклад цієї книжки надруковано на 192 сторінках із зверненням на обкладинці до російського читача: «Впервые на русcком языке осуществлено издание знаменитой библии «Черного Папы» Сатанинской церкви. Значение ее для российского читателя, чьи мозги изрядно затуманены засильем христианской философии и ущербными идеологиями всех мастей, трудно переоценить».

У «Сатанинській біблії» відкидається відповідальність людини перед суспільством, пропагуються насолоди, культ сили, піддаються сумніву деякі загальнолюдські цінності. 

Написана вона популярно, цікаво і легко читається. При більш поглибленому знайомстві з цією книгою можна зробити висновок, що Ла Вей має досить високий рівень знань з філософії, історії релігії та психології, вміє красиво і дотепно викладати матеріал. Багато з того, про що пише Ла Вей, вже звучало в працях видатних філософів та публіцистів: Вольтера, Гольбаха, Гельвеція, Ніцше, Фрейда, Фромма, Таксиля, Амфітеатрова та інших. Все це так майстерно використано та приправлено сатанинською філософією, що Ла Вея майже неможливо звинуватити в плагіаті. Проводиться дослідження коренів релігії, її основних положень, аналізується історія релігії та процес переродження старих богів у період їх заміни у демонів: «Правоверные боги бранились и тузили друг друга на протяжении всей истории Земли. Каждое из этих существ вместе со своими священниками и служителями пыталось найти мудрость в собственной лжи!.. Богов прошлого превращают они в чертей, дабы выжить самим. Их немощные служители играют в дьявольскую игру, чтобы заполнить храмы» [40; 8].

Ла Вей стверджує, що жодне віровчення не може прийматися на основі своєї «божественної природи»: «Религии должны быть под​вергнуты сомнению. Ни одна догма не должна приниматься на веру. В моральных текстах нет изначальной святости. Как и деревянные идолы далекого прошлого, они плод труда рук чело​ве​ческих, а то, что создал человек, он же может уничтожить» [40; 16]. Ла Вей критикує церковні догмати: «Самая опасная ложь из всех существующих есть святая, освященная привилегиро​ван​ная ложь, являющаяся для всех шаблоном правды. Она плодит другие ошибки и заблуждения. Она есть рак общества» [40; 17].
Автор критикує всі релігії і вважає їх хибними. Він стверджує, що його вчення вміщує у собі як правду, так і брехню, що необхідно для сприйняття її як правди, тобто таке поєднання надає вченню форми, котра може бути сприйнята широкими масами. При цьому він не наполягає на прийнятті всіх положень «Сатанинської біблії». Ла Вей не претендує на абсолютну істину всіх своїх положень, і це відрізняє його релігію від інших та від багатьох сатанинських сект, котрі дотримуються певних догм. Сенс його вчення, каже він, не служіння Сатані, а розкріпачення людини, отримання нею внутрішньої свободи від релігійних і соціально-політичних догм.
Критикуючи всі релігії, автор не відкидає існування Бога: «Весьма популярным заблуждением является представление о том, что сатанист не верит в Бога. Концепции Бога в толковании человека менялись на протяжении столетий столь сильно, что сатанист принимает ту, которая ему подходит больше. Ведь человек создал богов, а не они его... Для сатаниста Бог видится неким уравновешивающим природу фактором и не имеет отношения к состраданию. Эта могущественная сила, пронизывающая и поддерживающая равновесие во всей Вселенной, слишком обезличена, чтобы заботиться о счастье и беде существ из плоти и крови» [40; 23].

Ла Вей відкидає необхідність молитов, звернених чи до Бога, чи до Диявола: «Сатанист, вместо того чтобы молить Бога, берет ситуацию в свои руки. Позитивное мышление и позитивное действие всегда приносит результат» [40; 24]. Сутність сатанинських ритуалів не в поклонінні Сатані, а в розкріпаченні та досягненні позитивних і відкиданні негативних емоцій, у внутрішній свободі: «Сатанизм — единственная известная всему миру религия, принимающая человека таким, каким он есть на самом деле, и предлагающая логическое обоснование превращения плохого в хорошее вместо того, чтобы уничтожать плохое» [40; 38]. «Сатанизм — это религия плотская, мирская, телесная» [40; 37]. «Сатанизм представляет оппозицию религиям, которые служат унижению и подавлению человека за его естественные инстинкты» [40; 87].

Сатанинське віровчення Ла Вея базується на дев’яти основних заповідях: 

«1. Сатана олицетворяет потворство, а не воздержание.

2. Сатана олицетворяет жизненную суть, вместо обычных духовных мечтаний.

3. Сатана олицетворяет милость к тем, кто ее заслужил, вместо любви, потраченной на льстецов.

4. Сатана олицетворяет месть, а не подставляет после удара другую щеку!

5. Сатана олицетворяет неоскверненную мудрость вместо лицемерного обмана!

6. Сатана олицетворяет ответственность для ответственных вместо участия к духовным вампирам.

7. Сатана представляет человека всего лишь еще одним животным.

8. Сатана олицетворяет все так называемые грехи, поскольку они ведут к физическому, умственному и эмоциональному удовлетворению!

9. Сатана был лучшим другом церкви во все времена, поддерживая все эти годы ее бизнес» [40; 11—12].

Сатанізм пропагує культ сили та мстивість: «Смерть слабым, богатство сильным» [40; 15]. «Благословенны сильные, ибо им вершить судьбу мира» [40; 19]. «Удар за удар, ярость за ярость, смерть за смерть — и все это с извлечением обильной выгоды» [40; 18]. Автор вважає щоб стати сатаністом, не обов’язково продавати душу Дияволу чи підписувати дого​вір із Сатаною: «Эта страшная сказка придумана христианством для того, чтобы люди не отбивались от паствы... Людей заставля​ли верить, что незапятнанная душа — пропуск в вечную жизнь. Хан​жеские пророки научили людей бояться Сатану» [40; 46]. Ла Вей також критикує встановлені уявлення про Диявола: «Большинство сатанистов не принимают Сатану как существо с раздвоенными конечностями, хвостом с кисточкой и рогами. Он просто олицетворяет силы тьмы, называемые так потому, что ни одна религия не забрала у него эти силы» [40; 48].

У книзі визначено чотирьох коронованих принців пекла: Сатану, Люцифера, Біліала, Левіафана, а також перераховано близько півсотні диявольських імен: Абадан, Адрамеліс, Апух, Ариман, Азазел, Вельзевул, Демогон, Диявол, Ліліт, Пан, Сет, Сахмет та інші.

Досить цікавим виявляється ставлення сатанізму до любові та ненависті: «Любовь — одна из сильнейших эмоций. Заставлять себя чувствовать любовь без разбора весьма противо​естественно. Пытаясь любить всех, вы только принижа​ете свои чувства. Подавленная ненависть может привести ко многим физическим и эмоциональным расстройствам. Научившись высвобождать свою ненависть к тем, кто ее заслужил, вы очищаете себя от злокачественных эмоций и потребности вы​плеснуть содержимую ненависть на ваших близких» [40; 50]. «...он (сатанист) способен выпустить свою ярость через ритуальное выражение, он намного сильнее способен к любви, и к более глубокой любви. Тот же, кто не в силах испытать одно из этих чувств, не может в полной мере испытать другое» [40; 51].
У сексуальних стосунках Ла Вей закликає до свободи. Кожен сатаніст повинен для себе вирішити, котра форма статевих стосунків найбільше йому пасує: гетеросексуалізм, бісексуалізм, гомосексуалізм, садизм, мазохізм, фетишизм, зоофілія, асексуалізм і т. ін. Критикуються ті сатаністи, які йдуть слідом за своїми лідерами, здійснюють групові сексуальні оргії, не враховуючи індивідуальних сексуальних смаків членів секти.

Ла Вей критикує людські жертвоприношення, котрі про​водяться під час чорної меси. Її сенс у здійсненні спеціального ритуалу, під час якого проводиться панахида за живою людиною, якій хочуть вчинити зло, при цьому для посилення «чар» у жертву при​носиться чи дитина, чи доросла людина, чи тварина. Ла Вей вважає це «тупою ослиною абсурдністю» [40; 77]. «Сатанист в жертву может принести любого, кто причинил или пытался при​чинить вред ему или его близким» [40; 77]. Невинні істоти при цьому не повинні постраждати. З точки зору автора, саме через ці абсурдні дії віддаляється тріумф сатанізму.

Ла Вей вводить термін «духовні вампіри». Духовні вампіри — це люди, які паразитують за рахунок інших людей. «Духовные вампиры — это индивидуалы, сосущие из других жизненную энергию... Мы чувствуем себя обязанными духовным вампирам, не зная почему» [40; 63]. «Они паразитируют на людях, относительно довольных своей жизнью. Вампир, сам лишенный этого, старается, кроме получения выгоды, внести дисгармонию между своей жертвой и дорогими ей людьми. Многие люди принимают пассивно этих зловещих индивидуалов за чистую монету только потому, что суть этих хитрых маневров никогда не открывается им» [40; 64].

Кожна людина повинна сама визначити свої обов’яз​ки перед дру​зями та сім’єю. Ла Вей радить, що перш ніж надавати комусь до​​помогу, треба оцінити важливість прохання, а також особистість та мотиви того, хто її потребує. Єдиний шлях для визначення ду​ховного вампіра — зважити те, що ви йому даєте і що отримуєте.

За принципом духовного вампіризму діють всі благодійні фон​ди та релігійні організації: «Работа заключается в том, чтобы сначала открыть сердца, а потом бумажники» [40; 64—65]. Ла Вей також радить побоюватись тих, у кого немає справжніх друзів, та тих, у кого не видно інтересу до життя, бо такі люди часто бувають духовними вампірами.

Деякі духовні вампіри можуть давати матеріальні речі, щоб отри​мати відповідь у неречовій формі, та будуть нагадувати лю​ди​ні про її борг. Необхідно обмежувати контакти з духовн​и​ми вампірами. Якщо все ж таки людина потрапила в залежність від такого вампіра, то необхідно «клеїти дурня», демон​струючи альтруїстичну сутність, посилаючись на неможливість допо​​моги. Врешті-решт вампірові це набридне, і він зверне увагу на іншу жертву. «Не тратьте время с людьми, которые в итоге жела​ют уничтожить вас, а сосредоточьте вместо этого свое вни​ма​ние на тех, кто принимает ваше участие и сам поможет принять учас​тие в ваших делах» [40; 68]. Ла Вей попереджує духовних вампі​рів, що сатаністи боротимуться з ними: «Если вы духовный вам​пир — берегитесь! Опасайтесь сатанистов» [40; 69].

Автор критикує безрозсудний героїзм, не пов’язаний із захистом себе чи своїх близьких, вважає дурницею віддати своє життя за політичні чи релігійні переконання. Він закликає цінувати своє життя, дорожити ним і засуджує мучеників та самогубців.

Про життя після смерті Ла Вей говорить так: «Если человек был удовлетворен жизнью в течение своего бытия и боролся до конца за свое земное существование, ничто иное, как его эго (я), откажется умирать, даже после угасания плоти, содержавшей его» [40; 84]. Ла Вей пропонує реформувати християнство, щоб воно слугувало на користь людини: «Единственный способ, коим христианство может полностью услужить человеческим нуждам, без промедления стать сатанистом. Стало необходимостью выйти на сцену новой религии, основанной на естественных инстинктах. Имя ее — сатанизм» [40; 33].

Ла Вей попереджував, що у царство Сатани намагається потрапити велика кількість шахраїв. Він радить новачкам бути обережними: «В цьому царстві знайдуться неетичні люди, які полюватимуть на вас, заявляючи, що вони навчать вас того, як за одну ніч стати Великим Чорним Магом, обіцятимуть вам спілкування з «істинними майстрами» та участь в їхніх діях; вони можуть заявляти про якісь неперевірені зв’язки з «Церквою Сатани» [82]. Ла Вей вважає, що немає потреби спілкуватися з такими псевдосатанинськими організаціями, а краще використовувати гроші з користю для себе, ніж витратити їх на тих шахраїв. Ці шарлатани з’явилися, стверджує Ла Вей, через популярність сатанізму і намагаються зарахувати себе «до нашої компанії» [82].

Для визначення псевдосатанинських та антисатанинських груп Ла Вей радить:

«1. Якщо хтось стверджує, що в нього є прямий зв’язок з самим Сатаною — будьте обережні. Саме через торгівлю подібним містичним сміттям християнство століттями утримувало людство у рабстві та неуцтві. Це те, проти чого ми боремося.

2. Побережіться, коли почуєте про якусь таємну мову чи таємниці, до яких можуть приєднатися лише «посвячені». Коли ви пройдете через довгу з жорсткою дисципліною систему «ступенів», ви побачите, що ніяких відповідей на ваші питання ви не отримали, а маєте ще більше нісенітниць. Якщо в них насправді є що вам сказати, вони це скажуть. Якщо ж нема, вони все одно намагатимуться удавати, що у них  щось є.

3. Перевіряйте дату на примітках про авторські права. Багато з езотеричних знань, котрі ці «майстри» можуть запропонувати вам, йдуть безпосередньо від Антона Ла Вея, «Церкви Сатани» чи наших філій. Не піддавайтеся спокусі повірити, що вам надано результати роботи якогось надлюдського мозку, — швидше за все ці матеріали є списаними з наших видань, що вий​шли тижні, місяці, а то й роки тому. Якщо вже визнані письменники що​денно займаються плагіатом, то щодо окультних халтурників можна й не сумніватися. Різниця між відкритим плагіатом деяких авторів та Деймоном Оліджинесом, який також цим займається, полягає в тім, що Деймон ви​блискує дитячими статтями проти «Церкви Сатани», одночасно крадучи в нас матеріали. Оце є християнство — розгромити тих, «інших хлопців», які не мають «істинного послання». А зводиться все це до ще більшого парази​тизму: без нас усі ці сурогатні сатаністи засохли б та розсипалися на попіл.

4. Найбільш паразитичні «сатанинські» листівки неодмінно утримують значну дозу вчення Ла Вея — для приманки. Мазохістські потреби їх редакторів практикуються як «живий обмін». Найчастіше його суть полягає у передруку листа, у якому сатаністів лають чи схвалюють всі, хто може користуватися письмовими засобами чи натиснути клавішу комп’юте​ра чи друкарської машинки.

5. Більшість псевдосатанинських груп не є довговічними, бо їм завжди бракує грошей, ентузіазму чи дурнів. Невдовзі з’являється нова гра, більш легка, ніж попередня, і вони охоче рухаються у новому напрямку.

6. Як вони ладнають з Антоном Ла Веєм та «Церквою Сатани»? Це досить складне питання, — деякі сучасні сатанинські групи грають у давню християнську гру, однією рукою роздаючи лаври, а другою всаджуючи ножа в спи​ну своїм попередникам. Інші вже не настільки субтильні й просто обмежу​ють​​ся заявами, що саме вони і репрезентують «істинну» та «реформовану» «Церк​ву Сатани». Щоб їхня логіка хоч якось спрацювала, їм необхідно за​пев​нити вас у тому, що діяльність автора «Сатанинської біблії» не є чис​тим сатанізмом, а їхня течія є саме істинною. Але є ще такі, що повністю ігнорують Антона Ла Вея і сподіваються, що ви також нічого не помітите.

7. Побережіться таких підходів, як «Можливо, ви просто недостатньо розумний, щоб бути одним з нас». Єдиний шлях до його спростування і є вступом до їхніх лав. Після отримання перших матеріалів ви відчуєте потребу самоутвердитися та захистити себе. Не зваблюйтесь гучними словами, красиво надрукованими текстами та/чи модерним папeром... і всім таким іншим. Справжній сатанізм формує Еґо, а не знищує його.

8. Будьте обережні з культами, що пропонують сексуальні оргії та наркотики чи принесення у жертву тварин в ім’я Сатани. Як вам чудово відомо, вони не мають ніякого зв'язку зі справжніми сатанинськими організаціями. Лідери подіб​них сект тупо копіюють зміст оповідань-страхіть Джеральдо чи Опри й знають принаймні ще менше за вас. Майте здоровий глузд. Не дозволяйте нікому використовувати вас задля задоволення своїх потреб, сумлінно аналізуйте їхні мотиви.

9. Деякі інші групи, котрих треба поберегтися: 

а) феміністські з ухилом до чорної магії, що підвищують самосвідомість групи скоріше  через «батожіння» чоловіків, ніж через магію як таку; 

б) групи «Нового Віку», котрі, хоча й пропагують вчення, не використовують цього страшного слова на літеру «С»; 

в) навантажених жаргонізмами християн, які маскуються під сатаністів; 

г) спілки друзів з листування чи самотніх сердець, які намагаються створити враження, що вони є елітою, яка виконує могутні сатанинські ритуали» [82].

Всі згадані вище групи, утверджуючись, страждають від дрібних сварок, дріб'язкової заздрісності та суперництва. Вони є райськими кущами для людей пересічних, які намагаються грати в мозкові іграшки, та надають перевагу захистові груп реальному втіленню у життя того, про що писав Ла Вей.

«Чорний Папа» не уподібнюється «знавцям сатанізму», які стверджують, що лише їх вчення є істинним. Він каже, що існує значна кількість груп, котрі не суперечать сатанізмові як руху. Ці групи підтримують зв’язок з філіями «Церкви Сатани», хоча й не підпорядковані Ла Вею. «Як різні підрозділи однієї й тієї ж самої армії, ці окремі ордени можуть зробити наголос на тому чи іншому сатанинському образі, проте всі вони у єдиній лаві служать єдиній меті» [82].

Ла Вей радить бути обережним, щоб не дати обдурити себе самозванцям: «Ви маєте вміти розрізнювати правду від дезінформації. Не дайте самозваним «майстрам» обманути себе, y який би одяг — білий чи чорний — вони не одягалися. Вони намагаються спрямувати вас у невірному напрямку та зруйнувати все, чого ви досягли на шляху до свого Eґo, особистості. Якщо вам здається, що ці групи настільки гарні, що навіть не віриться, що таке може бути насправді, то, може, передчуття вас не обманюють? Пам’ятайте, що коли ви вирішите приєднатися до якоїсь псевдосатанинської чи антисатанинської групи, ви можете в результаті бути від’єднаними від «Церкви Сатани». Хто попереджений, той вже озброєний» [82].

Послідовники Ла Вея багато часу присвятили роз’ясненню того, що їхній сатанізм не має нічого спільного з викраданням дітей, зловживанням наркотиками, жертвоприношеннями тварин чи дітей чи іншими діями, «які ідіотам, істерикам та опортуністам» [83] хотілося б приписати їм. Для них сатанізм — це життєлюбна, розумна філософія, котрої до​тримуються мільйони людей.

Викладена нижче програма з п’яти положень відображує позицію Ла Вея щодо сутності сатанізму та відповідає на питання, чим займаються сатаністи:

«1. Стратифікація (розшарування) — положення, на якому базуються всі інші. Не може більше існувати міф про загальну «рівність», що означає «пересічність» і забезпечує слабким підтримку за рахунок сильних. Воді треба дати  можливість текти до її природного рівня. Нехай захисники некомпетентності не втручаються! Не треба нікого захищати від наслідків її чи його особистої дурості.

2. Суворе оподаткування всіх церков — якби yсі доходи та власність церков оподатковувались, то церкви впали б від виснаження за одну ніч, і з такою ж швидкістю зник би й державний борг. Субсидувати треба творців та кмітливих. Проте поки гроші отримуватимуть паразити та некомпетентні, ті, перші, нестимуть тягар податків.

3. Ніякої терпимості до релігійних течій, секуляризованих та втілених у законодавчих актах, — необхідно розглянути питання про амністію для всіх ув’язнених через їхній «вплив» на справжніх злочинців. Ми всі здійснюємо свої вчинки під впливом чогось. Пошук козлів відпущення став сенсом життя, засобом виживання ні на що нездатних людей. З розвитком іудейсько-християнської традиції звинувачення Диявола у всіх гріхах, справжні злочинці можуть отримати полегшення чи навіть подяку, перекладаючи свою вину на інших. За сатанинським кредо «відповідальність — відповідальному», в сатанинському суспільстві кожен відчуватиме на собі наслідки своїх дій — як добрих, так і злих.

4. Розробка і вироблення штучних помічників людини — недозволена промисловість, економічна знахідка, що дасть змогу будь-кому «володарювати» над кимось іншим. Шанобливе, тонке, технологічно життєво стійке рабство. Най​більш прибуткова галузь промисловості з часів винайдення телебачення та комп’ютера.

5. Можливість для кожного жити в середовищі, котре пов​ністю від​повідає його чи її вибору, з обов’язковим дотримуванням єди​них естетичних та поведінкових норм — місце життя є приватна власність, що перебуває під приватним керуванням та контролем, як альтернатива однорідним та поліглотним гро​мадам. Воля звузити себе у межах соціального середо​ви​ща особистого стану. Можливість бачити, чути та відчувати те, що надає найвеличнішу естетичну насолоду, не страж​даючи від дій тих, хто забруднив чи зменшив би її» [83].

Сатанинське вчення Ла Вея в цілому деструктивне, проте вміщує в собі ряд справді раціональних положень. Ця релігія звеличує не Бога і не Диявола, а людину, яка сміливо крокує по життю, цілеспрямовану і самовпевнену, але яка не визнає ніяких забов’язань перед суспільством.

5.5. Сатанізм в Україні

Громади служителів темних сил діють у різних регіонах нашої держа​ви. Зафіксовано декілька ритуальних вбивств людей. Сатаністи вчинили десятки актів вандалізму та значну кількість жер​тво​приношень тварин. На території України діють сатанин​ські угруповання: «Присвячений Сатані лицарський орден чорної меси», «Орден чорного кола», «Black Metal Mafia», «Зірка смерті», «Орден SA», «Партія сатаністів», «Церква Сатани», «Чорне Братство», «Язичницький слов’янський рух», «Чорний орден», «Легіон темряви», сатанинська група на чолі з «отцем» Григорієм та багато інших. Точну кількість сатанинських об’єднань встановити поки що не вдається. Проте упевнено можна стверджу​вати, що їх значно більше сотні (можливо, і двох), а загальна кількість членів — від 1500 до 2000. Лише у Києві діє близько десяти сатанинських сект, до яких входить 250—300 адептів.

«Присвячений Сатані лицарський орден чорної меси» був створений на території Росії, його очолює Магістр (професія — лікар-кардіолог). Контингент віком від 20 до 40 років, більшість з вищою освітою. У 1990 році мав намір зареєструватися, чим вразив працівників російського Міністерства юстиції. Підтримує тісні зв’язки з американським «Братством чорного хреста». У 1992 році було відкрито філіал цієї секти у Харкові. Має своїх прихильників і в інших містах нашої держави.

«Орден чорного кола» (рос. мовою круга) — найавторитет​ніше та найвпливовіше сатанинське об’єднання м. Києва, має своїх представників у Київській області та деяких містах України. Складається з 30—50 представників внутрішнього кола (вік 20—30 років) і приблизно з такої ж кількості зовнішнього кола (вік до 20 років, за винятком одного-трьох членів). З 1992 року його члени перестали брати участь у сатанинських «тусовках» і спілкуються з іншими службовцями Диявола переважно через свого лідера «F». «F» — ерудована, ініціативна і дуже хитра людина, яка має добрі комерційні здібності. «F» нині спрямовує свої зусилля на реєстрацію громади сатаністів. Декілька разів він друкувався у газетах, останній раз під псевдонімом «К. Анна​біс» [3], проте деякі факти навмисно подав невірно. Це, по-перше, кількість сатаністів столиці (600—700 «солідних» і декілька тисяч малолітніх); а по-друге, «Орден чорного кола» був названий у статті «Колом темряви»; і, по-третє, кількість його членів значно завищено: «150 человек внутреннего круга, занимающихся Искусством, т. е. магией, и 80—90 человек внешнего круга, обеспечивающих силовое и официальное прикрытие...»

«Орден чорного хреста» був розташований у Києві і мав філії в Одесі та Львові. Близько 50 адептів налічувалось у столиці та 15—20 — у філіях. Це угруповання було створено у 1995 році, а на початку 1998 року воно саморозпустилося. Очолював його «D» разом зі своїм помічником «Р». «D» є життєрадісною людиною, з розвинутим почуттям гумору. Наприклад, він запропонував віддати борг сатаністці «L» наркотичними речовинами. Вона погодилась, і він дав їй у пакеті «героїн» (суміш зубного порошку, крейди та пургену). «D» є противником вживання наркотиків, але зловживає алкогольними напоями. Він поважає віровчення Ла Вея і декілька разів перечитав «Сатанинську біблію». Ни​ні розшукується органами МВС за вчинення розбійного нападу. 

«Зірка смерті» виникла після розпуску «Ордену чорного хреста» й увібрала в себе тільки «солідних людей». До неї входить 15—25 осіб віком від 17 до 23 років, майже всі чолові​чої статі. 

«Орден SA» (з назвою ще не визначився) дістав назву на честь керівника «SA» і налічує близько двох десятків осіб віком від 15 до 21 року, майже усі дівчата. Зазначена група теж вий​шла з «Ордену чорного хреста». «SA» — відома сатаністка. Про неї ходить багато пліток та складаються «легенди», особливо про її статеве життя та кровожерливість. Під час розмови по​ловину пліток вона спростувала, проте другу половину підтвердила і про деякі випадки розповіла з подробицями. Найбільш вразила розповідь про проведення шабашу в міліцейському гуртожитку з офіцерами МВС, що супроводжувався сексуальною оргією.

«SA» під час перебування в «Ордені чорного хреста» разом з трьома членами цієї секти проводила ритуальні вбивства тварин у недобудованому корпусі психіатричної лікарні ім. Павлова [26]. Вона повідомила, що принесення в жертву живих істот має велике значення: «Сутність принесення в жертву живої істоти —звільнення енергії та вияв влади. Звільнивши життєву силу жерт​ви, ти вбираєш в себе цю силу. Під час принесення жертво​приношення я читаю закляття, спілкуюсь з духовним світом (Дияволом та іншими демонами) і знаходжу канал, куди спрямовую енергію у бажане русло, щоб вона принесла користь, а не шкоду мені та іншим учасникам ритуалу».

Керівництво «Ордену чорного хреста» негативно ставилося до ритуальних вбивств, проте не заважало «SA» тому, що вона є «дуже гарним «олтарем», що може витримати за один шабаш до 10 чоловіків». «SA» неодноразово запрошувалась як жриця для проведення шабашів з сексуальними оргіями і до інших груп служителів сил темряви. На більшість подібних пропозицій вона давала згоду.

Нещодавно «SA» пережила «духовного зростання» і стала по-іншому тлумачити сутність сатанізму: «Нині про сатаністів ходить бага​то балачок та пліток. З давніх часів людей лякали ті, кого вони не розуміли. Засоби масової інформації постійно пишуть про вбивства тварин, спалювання Біблії, паплюження храмів та могил, що вчиняють підлітки-недоумки. Я відкрию вам таємницю: всі ці речі ми вважаємо недоцільними. Вони не дають ніякої користі і є марнуванням часу та ще одним доказом люд​ської без​глуздості. Одне з досягнень цивілізованих країн — свобода та демократія. Згідно з Конституцією України не може бути обмежень на віросповідання та культові дії, якщо вони не зав​дають шкоди людям і суспільству (ст. 35. — Прим. авт.). То чому ми не повинні служити своєму Богові? Чому ми не маємо права орендувати приміщення і приймати в свої ряди все нових та нових членів? Ми перебуваємо у нерівних умовах з пред​став​никами інших конфесій. Ми перебуваємо в умовах повної ізоляції та нападів з боку органів влади та населення. Зараз ми подаємо свій голос і заявляємо, що ми є сила, з якою треба рахуватися... Чим наша легалізація і об’єднання можуть бути вигід​ними владі? Історія свідчить, що коли давили якусь силу, то не досягали бажаного результату. Вона все одно продовжувала боротьбу. Роз’єднайте море на тисячі струмків, і вони тектимуть у різних напрямках. Але усім відомо, що набагато простіше контролювати єдиний інститут (систему). Набагато простіше вести нагляд за легальним, єдиним об’єднанням, а не за тисячами груп. У цьому об’єднанні не буде місця підліткам-хуліганам, які прикри​ваються нашими ідеалами. Ми самі зацікавлені у виявлен​ні тих, хто, прикриваючись нашим іменем, вчиняє безладдя. Вони становлять загрозу суспільству і тому повинні бути пока​ра​ні. Отримавши офіційне визнання, ми будемо нормально спів​існу​ватимемо з існуючим ладом і населенням нашої держави. Так є і так буде в інших цивілізованих країнах».

Blаck metal — це чорний метал, або метал темряви. На початку вleck metal вважався супертяжким блюзом, але з часом термін отримав значне коректування. Значною мірою визна​чен​ня груп напрямку стало тепер лежати на сатанізмі. Більшість прихильників цього напрямку вважають себе сатаністами. В Ук​ра​ї​ні налічується багато шанувальників bleck metal, що мають свої групи у багатьох містах України. Значна їх частина схильна до хуліганських виявів.

Представники «норвезького блек легіону» об’єднані в організа​​​цію «Satanіc Terrorіsts», відому ще під назвою «Norway Black Me​tal Іnner Cіrcle», куди входить головне формування «Black Мetal Маfіа», про яке останнім часом так багато писали у зв’язку зі скандалами та правопорушеннями з боку її членів. У Києві діє сатанинське угруповання, котре запозичило собі назву у колег з Норвегії. До нього входить 60—80 осіб віком від 14 до 20 років.

«Слов’янський язичницький рух» (СЯР) — типове сатанинське об’єднання, що належить до люциферизму. СЯР має центр у Харкові та прихильників у деяких містах України, зокрема й у столиці. Ідеологія цього угруповання має антихристи​ян​ський та антисемітський характер, його лідери вважають за до​цільне застосування силових методів впливу на своїх ідейних су​​про​тивників. Зважаючи на потенційну агресивність членів СЯР, можливі відкриті зіткнення на релігійному ґрунті.

На території нашої держави є кілька десятків прихильників «Церкви Сатани», котру очолював Ла Вей, а також представники «Храму Сета» (Сан-Франциско, США), до якого з часом пере​йшла значна кількість громад, що належали «Церкві Сатани». Зафіксовано також окремі випадки контактів українських служителів сил темряви з англійськими одновірцями. 

Під час відвідування Києва один з лідерів західноукраїнських сатаністів розповів про вчинення угрупованням, до якого він входить, шабашів, котрі супроводжувались актами вандалізму на цвинтарях та сексуальними оргіями. Один з таких шабашів для нього міг стати останнім. «Ми займалися сексом з «М» на труні, що вирили з могили, але раптом вона встромила мені у плечі свої нігті і потягнула до себе з такою силою, що частини її «кігтів» залишилися у моїх плечах. Всім присутнім це дуже сподобалось, та я сам не дуже був засмучений, проте через двоє діб розпухло плече. Довелося робити операцію та отримати не один десяток уколів. Лікар сказав, що якби я прийшов трохи пізніше, то могла початись гангрена, котра б за короткий час закінчилася смертю».

До сатанинських об’єднань приводять різні причини: нудьга, нереа​лізованість, іноді відчай, спроба утвердитись, пошук гострих вра​жень тощо. Керівник однієї сатанинської групи (на перший по​гляд справив враження ерудованої людини з розвинутим інтелек​том) розповів, що давно стоїть на обліку у психдиспансері і має інвалідність через захворювання голови, тому не має можливості влаш​туватись на «нормальну» роботу. Спочатку сатанізмом цікавився час від часу. З метою придбання душевного спокою родичі порадили йому більше спілкуватися з православними ченцями. Так він і зробив, проте одного разу вони його намагалися зґвалтувати. Після цього він втратив віру в християнство і став захоплюватися сатанізмом. Неодноразово затримувався пред​ставниками МВС за різні правопорушення (останній раз за роз​бій​ний напад), але його розумова інвалідність (друга група) та зв'язки родичів допомогли йому уникнути відповідальності. 

Інший сатанинський керівник розповів свою трагічну історію так: «Матір убив вітчим, який зараз сидить за ґратами. Жив у тітки, але своєю поведінкою змусив її здати мене до інтернату, де вперше раз познайомився з сатанинською літературою. Після закінчення інтернату намагався зайняти лідируюче становище у «Чорному колі», але не отримав визнання «F» та інших керівни​ків цього ордену. Тому і створив своє сатанинське об’єднання». 

«SA» розповіла, що в неї не склалися добрі стосунки з ма​тір’ю. У школі її не розуміли однолітки, і тому часто траплялись конфлікти; до того ж її декілька разів ґвалтували. «SA» втратила віру в сили добра і почала служити силам темряви. Багато сатаністів — вихідці з благополучних сімей, значна їх кількість мають авторитет та гарні відгуки за місцем навчання і роботи. Наприклад, «Т» має добрі стосунки з батьками, навчається у вищому навчальному закладі переважно на п’ятірки і має високий рівень майстерності з одного із різновидів східної боротьби. Цікаво, що дім, у якому вона мешкає, має номер 6, а квартира — 66.

Сатанинське середовище не є однорідним. Більше половини українських сатаністів не порушують чинного законодавства. У той же час значна їх частина здійснює такі протиправні дії, як: ображання та тиск на християн та віруючих інших конфесій (ст. 161 Кримінального кодексу — порушення прав громадян залежно від їх расової, національної приналежності або ставлення до релігії), наруга над могилою (ст. 297 КК), ритуальні вбивства чи каліцтва людей (ст. 181 КК — посягання на здоров’я громадян під приводом виконання релігійних обрядів або ст. 115 КК — умисне вбивство), жорстоке пово​дження з тваринами (ст. 299 КК), хуліганські дії (ст. 296 КК) тощо.

У 1993 році правоохоронні органи м. Києва на свято Івана Купала на Лисій горі затримали групу сатаністів, які мали намір принести у жертву собаку. Того ж року за загадкових обставин було вбито двох ченців Києво-Печерської лаври. На ножі вбивці стояв знак Сатани — три шістки [33]. Представники сатанин​ських груп за останні роки здійснили ще три вбивства (у Сімферополі [152], Харкові [153] та [154]).

30 квітня 1998 року (на Вальпургієву ніч) органи МВС затримали групу сатаністів, які після дванадцятої години ночі поверталися з занедбаного цвинтаря на Замковій горі, а уночі 31 жовтня право​охорон​ні органи затримали групу служи​телів сил темряви у Храмі Сатани. У п’ят​ницю 13 листопада 1998 року на Аскольдовій могилі було скоєно спробу під​палу церкви Святого Миколая. Стіни церкви було розмальо​ва​но сата​нин​ською сим​во​лі​кою та на​писами «Слався, наш бог Перун», «За скільки срібняників продали слов’янську віру Русі?». Тієї ж ночі у місті Ірпені на цвинтарі було пошкоджено 20 могил, розбито надгробні плити, перевернуто хрести над могилами [64].

У Кіровограді учні 8—10-х класів однієї з середніх шкіл створили секту. Ловили котів, собак та знущалися з них. Юні сатаністи планували 666 смертей людей та тварин. Вони вбили юнака. Сатаністи вели спеціальний щоденник, де фіксували факт кожного вбивства живої істоти.

На львівському цвинтарі «Старе Знесення» було розрито дві великі могили, де знаходився прах багатьох в’язнів концентра​цій​ного табору «Талергоф». Біля могил у землю було встромлено перевернуті хрести. Аналогічні злочини було скоєно в 1995 ро​ці в Бурштині, Чернівцях, Калуші, а також на Личаківському цвинтарі Львова.

Справжній шабаш було вчинено на міському цвинтарі в Івано-Фран​ківську: спаплюжено десятки могил, пошкоджено пам’ят​ни​ки та висунуто надгробні хрести. Подібні акти вандалізму скоювали і київські сатаністи на Байковому та Звіринецькому цвинтарях. 

Ленінський суд м. Вінниці за паплюження 40 могил виніс вирок трьом сатаністам: ініціатору — 2,5 року, а двом його підручним — по 1,5 року. Їхні адвокати подали касаційну скаргу, мотивуючи дії служителів Диявола відправленням релігійних обрядів.

У Черкасах протягом 1995—1998 років активно діяла секта са​та​ністів, котру очолював колишній викладач середньої школи. До цього угруповання входило близько трьох десятків молодих лю​​дей, переважно неповнолітніх. Керівник секти споював дітей, знущався з них і постійно вступав у статеві акти з не​повнолітніми.

Порушенням кримінальної справи завершилась діяльність сатанинської групи «Монархія» в Ужгороді. Окрім сповідування сатанізму, її члени займались нелегальним виробництвом спиртних напоїв і рекетом. Ватажка сатаністів Гайового притягнуто до кримінальної відповідальності за незаконне зберігання зброї, наркотиків та за погрозу вбивства [48; 30].

«Столичная газета» за 10 жовтня 1997 року надрукувала статтю «Симферопольские оргии». У ній розповідається про сатанин​ське угруповання, члени якого паплюжили могили, а також «...зама​нивали в группу доверчивых ровесников, вскрывали у них вены, пили кровь». Під час перевірки цієї інформації з’ясувалось, що   можна стверджувати лише про причетність сімферопольських слуг Диявола до вбивства дівчини.

Шабаші сатаністів у столиці відбуваються на Байковому цвинтарі, в Зеленому театрі, на занедбаному кладовищі на Замковій горі (біля Фролівского монастиря), у так званому Храмі Сатани (недобудованому корпусі психіатричної лікарні ім. Павлова) і, звичайно, на знаменитій Лисій горі.

Аналіз наявних матеріалів свідчить про те, що коли існує віра у християнського Бога, то існуватиме й віра в його антипод. Сатанізм намагалась фізично знищити інквізиція в епоху середньовіччя; науково-технічний прогрес не завдав йому серйозної шкоди. У світі налічується близько чотирьох мільйонів прихильників Диявола. Переважну більшість впливових сатанин​ських об’єднань США та Європи зареєстрували державні органи. Нині керівники значної частини сатанинських угруповань нашої держави висловлюють думки про реєстрацію своїх громад, але шансів у них зробити це, не змінивши обличчя, не дуже багато. Тому найближчим часом сатаністи, напевно, спробують зареєструватись під виглядом язичницької громади, можливо, як центр розвитку парапсихічних, духовних або інтелектуальних можливостей. Можливо, що вони на зразок «Церкви Єднання» (церкви Муна), «Церкви Сайєнтології» та «Трансцен​дентальної медитації» розпочнуть створювати мережу громадських організацій з нейтральними назвами, котрі не вказують на причетність до релі​гійних течій.

Розділ 6. 
Наукологічні культи

6.1. «Церква Сайєнтології»
Засновник «Церкви Сайєнтології» Лафаєт Рональд Хаббард (1911—1986) почав свою кар’єру як автор науково- фантастичних романів. На початку Другої світової війни літератора-початківця було призвано до військово-морських сил США; він брав участь у філіппінській кампанії. У 1944 році він був поранений. З цього моменту й починається нове життя письменника. В 1949 році, виступаючи на з’їзді письменників-фантастів у Нью-Джерсі, Хаббард заявив: «Писать, чтобы получить пенс за слово, смешно. Если ты действительно хочешь получить мил​лион долларов, то лучший способ — это основать свою собственную религию» [36; 183].

Як стверджував Хаббард, у результаті важкого поранення в голову він довго залишався сліпим. З часом відновив зір, а разом з ним і душевний спокій лише завдяки чудовій, дивовижній, створеній ним самим науці — «діанетиці». «Діанетика — сучасна наука про душевне здоров’я» — праця, котра становить собою синтез положень сучасної психології, східної філософії, релігій, інформатики, знахарства, а також фантазій Хаббарда.

Загалом усе це й було названо «діанетикою» — наукою про мислення, що базується на «сайєнтології» («наукології») — прикладній релігійній філософії. Грошові надходження недолучний романіст вирішив потратити на заснування і організацію «Діанетичного дослідження». З цього «фонду душевної терапії» у 1953 році було створено «Церкву Сайєнтології». Як здається сайєнтологам, діанетика важлива для кожного, хто бажає набути знань про спілкування і застосовувати їх у житті. Він стверджував, що вона є доступною для кожного, хто бажає досягти в житті чогось більшого, ознайомитися з навколишнім світом, перевірити й вдосконалити свої здібності. Карою за руйнівні дії стає біль та смерть. Успіхи підвищують потенціал виживання у напрямку до нескінченності. Невдачі знижують його у напрямку до смерті.

У книзі «Діанетика» стверджується, що за її допомогою можна пізнати причину своїх дій, зрозуміти джерела жахів, що виявлялися у дитинстві, з’ясувати, де криються моменти болю та задоволення. Деякі речі, що відкриваються читачеві, «повинні його вразити, бо найважливіша інформація зберігається не у пам’яті, а в інграмах, важких для розуміння... Читач повинен віднайти причини, котрі викликають хвороби, й розкрити в інграмах установки, що диктують лінію поведінки». Хаббард вводить багато нових термінів (інграма, тетан, клір, преклір, одитор тощо), а багатьом дав своє визначення.

Усі форми життя діють згідно з принципами виживання. Дина​міч​ний принцип існування — виживай. Динаміка — це жага до життя, енергійність та наполегливість у виживанні, адаптації до умов існування. Хаббард виділяє у своєму вченні вісім динамік. Перші чотири належать до діанетики, інші чотири — до сайєнтології.

Перша динаміка — спрямування людини до виживання заради самої себе та своїх симбіотів. Симбіоти — усе сутнісне та інергія — усе те, що допомагає виживати. 

Друга динаміка — спрямування людини до виживання через секс або дітей, що містить у собі, з одного боку, статевий акт, а з другого — турботу про дітей та про їхні симбіоти.

Третя динаміка — спрямування людини до виживання через групи або виживання самих груп та їх симбіотів.

Четверта динаміка — спрямування людини до виживання через усе людство та все людське.

П’ята динаміка — спрямування людини до виживання через усі форми життя, а також через світ тварин та рослин і спрямування до їх виживання.

Шоста динаміка — спрямування людини до виживання усього фізичного світу та всіх компонентів матерії, енергії, простору та часу.

Сьома динаміка — спрямування людини до виживання через Дух, містить у собі його прояви, через одиницю несвідомості, тетанів, демонів, духів, гоблінів та подібних істот.

Восьма динаміка — спрямування людини до виживання через Вище Буття або, точніше, через нескінченність.

Аберації містять у собі нераціональну чи неадекватну пове​дінку, що є наслідком дії інграм. Інграма — несвідоме враження, котре містить фізичний біль чи больові емоції. Інграми накопичуються з часом і переходять з досвіду минулих життів.

Психосоматичні хвороби викликаються інграмами. Інтелект також пригнічується інграмами, які вводять в аналітичний розум неправильно оцінену інформацію. Клір — людина без аберацій, позбавлена інграм. Преклір — людина, яка йде шляхом кліра. Одитор — людина, яку навчили практично використовувати діане​ти​ку, котра розбирається у процесах і процедурах, пов’язаних з удосконаленням особистості. Одитування — очищення лю​дини від інграм (за допомогою одитора). Кейс — загальний термін для людини, яка продовжує терапію. Цим словом позначають стан. Кейс людини — це те, як вона реагує на навколишній світ.

Мозок людини — унікальний комп’ютер із оперативною (свідомою) і постійною (несвідомою) пам’яттю. За спеціальною технологією вона навчається «розуміти, чого вона хоче і як досягти бажаного», навіть досягти бажаної поведінки від іншого, тобто «оперувати» чужим комп’ютерним мозком.

Тетан — духовна істота, яка в людині набирає зв’язок з ті​лом і після смерті залишає його. Час життя тетана — 300 мільярдів років. Поєднуючись з тілом, тетан підпадає під уні​вер​сальний закон буття. Інграми заважають тетану, котрий знаходиться у центрі мозку, задають «комп’ютеру погану програму».

Неважко побачити у теорії Хаббарда індуїстський закон Карми, перекладений мовою інформатики. Проте Карму неможливо стерти (це борг, що людина платить за зло, вчинене нею в цьому та попередньому житті), а програму в пам’яті комп’юте​ра стерти можна. Треба тільки знати технологію, котру розробили та «успішно» використовують сайєнтологи.

Кожному потенційному члену нав’язується думка, що сайєнтологія може вказати йому шлях до вступу у боротьбу за своє життя. Одна із стимулюючих технік щодо цього полягає у пропозиції пройти безкоштовне особисте тестування, відоме як Оксфордський аналіз здібності та компетентності. Воно часто-густо дає негативні результати для особи, яку обробляє органі​за​​ція. Дослідження фахівців засвідчили, що «...цей тест не має наукової довіри і служить лише для того, щоб рекрутувати людей для проходження сайєнтологічних курсів. Таким чином, новий рекрут поступово вплутується у психологічну і фінансову залежність від системи» [53; 130].

Так, одитор при проведенні терапії задає вам питання, а ви відповідаєте «так», «ні» чи «не знаю». Під час процедури по​винно відбуватись очищення від інграм. Ви розумієте свої проблеми, знаходите правильне їх вирішення і підвищуєте свій ІQ (коефіцієнт інте​лекту). Одитування проводиться за допомо​гою спеціальної машини, що нагадує «детектор брехні» і, за твер​дженнями сайєн​тологів, реєструє ступінь очищення від інграм. 

Процедура потребує повторення та ускладнення, а після її проходження ви стаєте кліром. Після цього, якщо у вас є кругленька сума грошей, ви можете поступити на курси «тетана, який здатний діяти». Наприклад, у Франції для надання одноразової допомоги щодо очищення вашої душі треба внести 400 франків. Найкраще пройти базовий курс терапії, котрий складається з восьми сеансів. Кожен сеанс коштує 1000 франків. Крім цього, є ще спеціалізований «курс прослуховування Хаббарда», який «гарантує кожному повне щастя». «Щастя» коштує ще 15 500 франків. 

Методи сайєнтології спрямовані на поступове за​глиблен​ня людини в ірреальний світ, створений фантастом Хаб​бардом. Фантастичні романи Хаббарда стали основою міфології сайєнтологів. Ці ж міфи перетворюються у почуттєві видіння. За словами американського психіатра Дж. Г. Кларка, одитування є розробленим способом доведення людини до ступеня кон​трольованого трансу.

GAME — «Об’єднання удосконалення методів освіти». Під прикриттям цієї організації сайєнтологи вели свою роботу зі школярами. На інші вікові та соціальні групи населення розраховані інші підрозділи церкви Хаббарда: «Громадянська комісія прав людини», «Комітет дій в ім’я поваги права на оборону», «Асоціація захисту матері та дитини», «Асоціація релігійної свободи», «Комітет боротьби за чистоту навколишнього середовища», «Комітет боротьби з порушеннями прав дітей та батьків» та інші. Важко перерахувати всі заклади, під прикриттям яких науко​логи втираються у довіру до людей.

Всім послідовникам «Церкви» суворо заборонено спілкування з будь-ким, хто протистоїть ідеям сайєнтології. Сайєнтологія не терпить критики у своїх лавах. Вправно продумано і всеосяжну систему утвердження в лавах цієї організації призначено для того, щоб виявити будь-які відхилення від сайєнтологічних орієнтирів і доктрин та будь-які перешкоди на шляху до організаційної експансії: «Вирішальним фактором у цьому напрямі є обов’язок кожного індивіда писати так звані інформаційні рапорти про помічені ним факти поганого виконання своїх обов’язків іншими членами організації» [53; 130].

У багатьох засобах масової інформації, наукових та науково-популярних виданнях Німеччини стверджується, що організація сайєнтологів не є релігійним об’єднанням. У центрі уваги ке​рів​ни​ків сайєнтологів перебуває отримання прибутку, а не ре​лігійний світогляд. Обов’язкове отримання прибутку знаходить свій відбиток у вказівці: «роби гроші — роби більше грошей — роби так, щоб усі люди робили гроші». Церковні атрибути використову​ються для того, щоб підвищити рівень продажу. Так, для збільшення рівня реалізації книги «Діанетика» необхідно було особливо виділити слово «церква» і надати таким чином релі​гійного характеру, котрий спонукає людей купувати книгу» [110; 9].

Із заснуванням Всесвітнього союзу сайєнтологічних підприємств (WІSE) у 1979 році почалося планомірне введення сайєнтології у сферу економіки. Зазначене вище об’єднання ставить перед собою завдання ввести в економіку технології управління Хаббарда. Разом з тим розуміння Хаббардом етики та розроблені ним механізми контролю повинні застосовуватись на кожному окремому підприємстві. Як окремі особи, так і фірми можуть вступати до WІSE. Сайєнтологи обіцяють, що членство у ньому надає можливість поліпшити умови праці за допомогою застосування технології управління Хаббарда. На посадових осіб із сайєнтологів покладено завдання ввести «управлінську технологію Хаббарда на провідних підприємствах своїх країн в інші об’єднання, країни та уряди» [93; 14]. При цьому також передбачається зміна суспільства, до якого прагне дійти сайєнтологічна органі​зація.

Робоча група Гамбурзького МВС з питань сайєнтології у своєму проміжному звіті перед громадянами міста Гамбурга дійшла висновку, що в одному з підприємств WІSE, яке використовує технологію Хаббарда, визнаються лише вказівки сайєнтологічної організації. Разом з тим вказане підприємство пов’язане зобов’язан​ням розширяти сферу застосування технології Хаббарда та ідеології сайєнтології. До того ж у відповідних ліцен​зійних угодах передбачається, що співробітники WІSE повинні регулярно сплачувати податки керівному підрозділу цього об’єд​нання.

Згідно з вимогою сайєнтологів, у керівництва підприємства статистика стане єдиним критерієм якості людини. Статистичні дані є по суті важливим виробничим інструментом. Помилковість сайєнтологічної ідеї статистики полягає в тому, що несприятливі статистичні дані звинувачують окрему особу, залишаючи поза увагою інші можливі виробничі підстави. Таким чином, для деяких осіб виникає необхідність за будь-яку ціну поліпшиити свої статистичні дані. Відомі випадки, коли відбувалися зміни на підприємстві, керованому сайєнтологами. Співробітники були змушені брати участь у заняттях сайєнтологічного спрямування. У випадку відмови їх звільняли.

Поряд із звичайними особовими справами сайєнтологи вели досьє про моральне життя співробітників. Співробітники були зобов’язані доносити на своїх колег. На підприємстві було створено «відділ моралі» та введено посаду «офіцера моралі». Товариська розмова перетворилась на заповнення настанов, вказівок та записів в особові справи. Крім того, опитування та різноманітні «перевірки безпеки» можуть призвести до зречення всіх умов життя, а також стати причиною розголошення виробничих таємниць. «Церква Сайєнтології» має добре розвинуту службу безпеки, що використовує форми і методи діяльності державних спецслужб.

Великі приватні позики з кас фірми на користь сайєнтологічної організації можуть спричиняли ліквідні проблеми на підприємстві [94], а в окремих випадках призводили до ухи​лення від сплати податків. Відомі також випадки, коли турботи, потреби та негаразди співробітників було використано членом виробничої ради як привід для вербування до лав «Церкви Сайєнто​​логії». Вербування співробітників на робочому місці порушувало сприятливий клімат на виробництві, виробничі таємни​ці передавалися сайєнтологам, а початкове лояльне ставлення до робото​давця поступово переходило до сайєнтологічної органі​зації.

Надмірна завантаженість людей справами саєнтологічної органі​зації утруднювала функції керівництва. Інститут економіки Німеччини підвів підсумки негативного впливу сайєнтологічної організації на економіку країни: «Психологічна деформація  підданих шантажеві співробітників, що загрузли у боргах, виробниче шпигунство і розкрадання, беззаконня, зловживання службовим становищем, нечесна конкуренція та порушення обов’язку щодо нерозголошення службової таємниці» [28].

Сайєнтологічна організація має на меті проникнення в еко​но​міку. Сам Хаббард сформулював головний принцип дії таким чином: «Завойовуйте, байдуже яким чином, посаду голови спілки жінок, начальника відділу кадрів на фірмі, керівника великого оркестру, секретаря директора, радника профспілки — будь-які ключові позиції» [120; 15]. Незалежно від цього посягання сайєнтологів на владу, визначені основні напрямки їхньої діяльності в економіці. Згідно з наявними даними, їхню діяльність спрямовано на роботу з навчання кадрів та курси менеджменту, таким чином до фірми проникає вся сукупність сайєнтологічної організації, аж до консультацій з підбору фарб і стилю.

Торгівля нерухомістю є суттєвою сферою діяльності сайєнтоло​гів. Значна частина нерухомості у Гамбурзі, де здійснюються різноманітні операції з приватними та орендованими квартирами, належать підприємствам, котрими керують сайєнтологи та/або члени WІSE. У конфлікті з сайєнтологічними компаніями, що займаються торгівлею нерухомістю, Союз німецьких маклерів (RDM) — федеральний союз (реєстрація від 19.05.95 р.) вирішив, що «режим роботи за Хаббардом несумісний з правилами RDM для маклерів та керуючих справами» [121].
Члени організації сайєнтологів різними способами залучаються до співробітництва. Їхня діяльність може полягати у пропаганді сайєнтологічного курсу, виготовленні та продажу брошур та іншої продукції, а також з різних послуг, що надаються органі​за​ції. Найчастіше сайєнтологи мотивують зазначені послуги з точки зору релігії та альтруїзму, подібно до того, як вони надавалися б представниками християнських громад. Так само у минулому організація аргументувала даний факт під час судового процесу. Проте Федеральний суд з трудових спорів Німеччини постановив, що організація сайєнтологів не повинна розглядатися як релігійна громада.

При наданні роботи людям, які її потребують, сайєнтологи повинні дотримуватися всіх без винятку положень трудового права. Організація зобов’язана виплачувати своїм працівникам та службовцям компенсацію, адекватну виконаній роботі. Як і кожний роботодавець, сайєнтологічна організація зобов’язана всім без винятку людям, зайнятим в даній організації, надавати право на соціальне страхування. Таким чином, повинні відраховуватися страхові внески на пенсії, медичне обслуговування та грошову допомогу в зв'язку з безробіттям.

Суд із трудових спорів у Мюнхені в одній із справ висловив підозру, що сайєнтологічна організація видає себе за світоглядну, щоб з більшим розмахом займатися позбавленням трудових прав. Відомі трудові договори свідчать про те, що центральною та основною метою ідеології сайєнтологів є отримання максимальних прибутків. Федеральний суд з трудових спорів виявив небезпечні для здоров’я тенденції у змушуванні співробітників сайєнтологічних організацій до постійно зростаючої найвищої продуктивності праці [17].

Фактично наймані працівники, без відповідної угоди, працюють з великим навантаженням, що, природно, є порушенням по​ложення про максимальну тривалість робочого дня. Це мо​же призвести до накладання значного грошового штрафу. В особ​ливо складних випадках (наприклад, під час багаторазових повторень порушень або умисній загрозі здоров’ю працівника) роботодавець може бути навіть позбавлений волі строком до одного року, згідно з законом Німеччини, що регламентує робочий час.

У 60-ті роки піднялася хвиля протестів проти експериментів над дітьми. У 70-ті роки у сайєнтологів були конфлікти з податковою службою США. Церква Хаббарда пройшла через десятки процесів у звинуваченнях щодо вимагань, ухилення від сплати податків та доведення членів секти до самогубства.
Наприкінці 70-х років у багатьох країнах світу розпочалися гучні процеси проти сайєнтологів. Величезний скандал мав місце в 1977 році. ФБР звинуватило сайєнтологів у плануванні операції щодо викрадення документів, які належали ЦРУ, армії, флоту, судовій палаті та митниці США. До різних термінів ув’язнення було засуджено сімох керівників цього неокульту, зокрема Мері Сью Хаббард, дружину Рона Хаббарда [87; 111].

Найбільш яскравим був суд у Парижі. Феміда П’ятої Республіки звинуватила Хаббарда та його послідовників у вульгарному шахрайстві. За цією статтею Жоржа Андре, керівника французьких сайєнтологів, було засуджено на рік ув’язнення (умовно) і 3000 франків штрафу, Лафаєта Рона Хаббарда — на 4 роки ув’язнення і 35 000 франків штрафу, голландця Генрі Ларруіса, колишнього президента «французької церкви наукології», — на 3 роки ув’язнення і 15 000 франків штрафу, мадам Валентену, лідера французьких сайєнтологів, — на 2 роки ув’язнення і 10 000 франків штрафу. Втім, трьох останніх засудили заочно. Вони плавали тоді на своєму судні в нейтральних водах поблизу берегів Іспанії. Процес у Парижі викликав величезний резонанс. Вперше у Франції було публічно засуджено діяльність одного з найфанатичніших і найвпливовіших культів.

У 1983 році 11 керівників секти, а також дружина Хаббарда, опинилися за ґратами. Сам Хаббард спочатку перехову​вався на кораблі, а потім — на таємних базах секти. 

У червні 1996 року пройшов суд над Жан-Жаком Мазьє (лідером одного з французьких відділень «Церкви Сайєнтології»). Його звинуватили у шахрайстві та доведенні до самогубства одного із членів цього культу.

У заяві для преси Постійної конференції міністрів внутріш​ніх справ федеральних земель Німеччини №19/94 від 6 травня 
1994 ро​ку говориться: «У наш час організація сайєнтологів уяв​ля​ється органам внутрішньої безпеки, котрі були уповнова​жені вести кримінальні справи та захищати суспільство, як органі​за​​ція, що під прикриттям релігійного об’єднання сполучає в со​бі елементи економічної злочинності та психотерор щодо своїх членів з господарською діяльністю і сектантськими схи​ль​ностями. Основа її діяльності лежить у зоні економічної злочинності».

Проти деструктивної діяльності «Церкви Сайєнтології» виступила влада Німеччини і впровадила низку заходів:

— пропагандистські (випуск книг, брошур, проведення дискредитації через засоби масової інформації); 

— недопущення громадян, які були зв’язані з цією організацією, до деяких видів діяльності; 

— створення центральної служби для координації протидії антигромадській діяльності цього неокульту, насамперед до державних служб.

Реакція на зовнішню критику виявилась досить агресивною. Наприклад, сайєнтологи подавали оголошення в ЗМІ, переважно у США, де намагались ототожнити політику федерального уряду з умовами, що існували в Німеччині під час нацистського режиму. «Церква Сайєнтології» також зверталась до комісії ООН з прав людини щодо вигаданої нею ж дискримінації з релігійних мотивів у Німеччині. Ці скарги було відхилено.

Нині «Церква Сайєнтології», очолювана Девідом Міс​кей​ві​джем, є всесвітньою організацією з суворо ієрархічною структурою. Згідно з власною статистикою вона має 3 100 «церков», «місій» та пов’язаних з нею філіалів, котрі налічують близько 
8 міль​йонів членів у 107 країнах. Її організаційний центр знахо​дить​ся у Лос-Анджелесі, духовні штаб-квартири — у місті Кліеруотер (штат Флорида), головний європейський офіс — у Копенгагені.

В Україні офіційно зареєстровано осередки цього неокульту в Харкові, Херсоні та Кременчуці. У Києві діє два осередки «Церкви Сайєнтології». Перший діє під прикриттям громадської організації як її відділення. Ця група сайєнтологів проводить «тренінги» з вдосконалення інтелектуальних можливостей. Вона орендує приміщення у різних установах та навчальних закладах. Такі «тренінги» відвідує близько двох-трьох десятків осіб. Інший осередок не зареєстровано у відповідних державних установах, проте його керівництво не приховує релігійного характеру діяльно​сті цього угруповання. Її очолює В. М. Земляков, проте точна кількість членів групи невідома. Цікаво, що до цього угрупо​вання сайєнтологів виявили інтерес представники різних містичних груп.

І останнє: у книзі Джина Річі «Таємний світ культів» (The Secret World of Cults) наводяться цифри щодо часу, необхід​ного людині, яка покинула культ тоталітарного спрямування, щоб повністю звільнитися від його психологічного впливу. Наприклад, колишньому крішнаїту не менше 11 місяців, колишньому муніту — 16 місяців, а сайєнтологу — 25,5 місяця.

6.2. «Новий Акрополь»
Новітні течії у світовій думці, що з’явилися в Україні останнім часом, не обмежуються лише релігійними органі​заціями. Феномен «філософської школи» також знайшов свій вияв у нашій країні — мова йде про Міжнародну класичну філософську школу «Новий Акрополь».

Цю назву його представники пояснюють так: «...Акрополем в Афинах назывался священный холм в центре города, на котором возвышались храмы. Для древних греков он был свя​щенным местом встре​чи богов и людей, видимого и невидимого миров, местом, где прошлое, настоящее и будущее сливаются в одно — вечное существование... Символически Акрополь — это состояние души, тот внут​ренний мир мечты и идеалов, откуда можно черпать вдохновение, силы, спокойствие, смысл жизни... «Новый Акрополь» — это новая попытка помочь человеку проявить и осуществить свое глубинное стремление к вечным ценностям, вернуть их в свою жизнь, увидеть себя частью че​ло​вечества, частью жизни на Земле» [44; 160].

Вважається також, що «Новий Акрополь» користується термі​ном «філософія» в його корінному значенні — «любов до мудрості», котра є не пасивним спогляданням, а активною дією. Члени школи стверджують, що спираються на ідеї Піфагора, Джордано Бруно, неоплатоніків, О. П. Блаватської, Конфуція, Марка Аврелія та багатьох інших, які, кожен у свій час, «сприяли істинному розвитку цивілізації».

Школа виникла у 1957 році в Аргентині і за час свого існування поширилася у більш ніж 50 країнах світу. Вперше її було офіційно зареєстровано в Бельгії у 1981 році, і з того часу вона безперервно веде активну просвітницьку діяльність. Усі центри «Нового Акрополя» мають єдину програму і принципи роботи. Його засновником був професор філософії Хорхе Анхель Ліврага Ріцці (1930—1991).

Серед основних цілей організації декларуються:

1. Братерство всіх людей у сенсі глибокої поваги до різноманітності традицій та особистостей, базоване на розумінні єдності всього людства.

2. Співіснування культур. Мається на увазі об’єднання різних культурних традицій через єдину, спільну, багатогранну культуру. Це має стати «невичерпним джерелом натхнення і користності для всіх людей». Вони вважають, що «благодаря такому объединению можно было бы сделать совместимым и взаимодополняющим то, что когда-то казалось противоположным, возродить вечные ценности, принадле​жащие всем культурам, такие как истина, справедливость, порядок, равенство, честь, свобода» [44; 161].

3. Розвиток духовних можливостей людини. Зважаючи на те, що можливості розвитку людини практично безмежні, про​буд​ження істинної духовної суті людини дає змогу роз​будити її творчі здібності, впевненість, внутрішню силу 
тощо.

У 1991 році розпочало свою роботу й українське відділення цієї школи. Її засновником став професор Антон Мусулін. Нині організація має досить широкі сфери діяльності, котрі, втім, поєднані лише однією спільною метою — освітою та вихованням, що базуються на «педагогічній методі», заснованій на силі прикладу. За твердженням професора Х. А. Лівраги, на «єдиній універсальній мові, яку розуміють всі». 

«Новий Акрополь» має такі загальні відділення:

1. Філософська школа класичного ґатунку. Її програма містить вивчення найважливіших світоглядних систем Сходу і Заходу та їх практичних методів, котрі допомагають людині повнішою мірою реалізувати свій потенціал. Вона передбачає використання в житті основних людських цінностей та вічних, позачасових принципів і моделей існування, «що стали точкою опори для всіх цивілізацій». Така філософія має надавати можливість знайти сенс буття, а не «пливти несвідомо за його течією».

2. Студія цілісної людини. У її межах реалізується програма навчання «Нового Акрополя». Вона, за словами членів школи, пропонує комплексну програму теоретичної і практичної освіти, «в основу якої покладено ідею цілісного розвитку особистості, гармонізації Духу, Душі та Тіла». Виховання в студії базується на принципах ініціативної педагогіки, котра передбачає не передачу мертвої інформації та закоснілих логічних схем, а пізнання через «пережите», через внутрішній досвід. Серцем програми є порівняльне вивчення традицій, культур, релігій та філософських систем Сходу і Заходу, сучасної глибинної психології, антропології, соціології та інших гуманітарних і природничих наук. Велика увага приділяється вивченню універсальної мови символів та пошукам нових шляхів гармонійного спілкування з Природою.

3. Соціальна діяльність. Традиційно «Новий Акрополь» приділяє багато уваги програмам соціальної допомоги та адаптації людей (шефство над інтернатами для дітей-інвалідів та будинками ветеранів війни і праці, збір речей та ліків для біженців і т. ін.).

4. Захист навколишнього середовища.

5. Творчість. Студії прикладного мистецтва, театри-студії тощо. 

6. Дослідницька діяльність. Проводяться наукові конференції. Теми доповідей охоплюють широкий спектр питань методології дослідження, символізму релігій та культур, порівняльного дослідження традицій і сучасних досягнень гуманітарних та природничих наук.

7. Культурна діяльність. Проводяться виставки, концерти класичної музики, літературні, музичні та філософські вечори.

8. Публікації. Видавництво «Новий Акрополь» знайомить своїх читачів із спадщиною різноманітних традицій, релігій, культур, з роботами великих філософів минулого і сьогодення і просто з літературою, котра «допомагає жити». Серед інших можна відзначити такі видання: Е. П. Блаватская «Избранные статьи», Уоллис Бадж «Египетская религия. Египетская магия», перевидання роботи Дж. Бруно «О героическом энтузиазме», збірник «Гермес Трисмегист» та інші.

У перспективі планується відкриття філій у різних містах України, дитячої студії та ініціатичного театру. «Новий Акрополь» запровадив також курс лекцій, котрі проводяться здебільшого у Київському планетарії. Існує розподіл на циклові та публічні лекції. Перші проводяться для членів цієї організації. Реєстрація слухачів там (на відміну від публічних) обов’язкова. Навчання платне, розраховане на кілька циклів. Після закінчення кожного з них слухачі мають скласти іспити, і лише після цього бажаючі зможуть відвідувати наступний цикл занять.

Перший ввідний цикл, розрахований на півроку, охоплює такі теми:

1. основи езотеричної філософії: символи, обряди; 

2. східна філософія (види, різні школи буддизму тощо); 

3. антична філософія; 

4. основи соціальної філософії; 

5. основи філософії історії: історія та міфологія; логіка історії; 

6. ініціативні школи.

До подальших курсів увійшли такі теми: вступ до мудрості Схо​ду, психологія, символізм давніх культур, етика і філософія моралі, риторика, метафізична естетика, антропологія, астрологія і т. ін.

Проте це лише одна сторона медалі діяльності «акропольців». Проти «Нового Акрополя» було висунуто звинувачення в тому, що він є ультраправою політичною організацією, яка прикривається назвою філософської школи. Деякі фахівці вважають, що збірка філософських роздумів Х. А. Лівраги «Підручник ке​рі​в​ника» перетворився нині на якусь «біблію» для ультра​правих радикальних сил.

Ця книжка складається з двох частин: «Золота сокира» і «Лабіринти Ляпіс-лазурі». Перший розділ присвячено висвітленню статусу керівника: «Каждое живое существо жадно до власти. Власть — такой же инстинкт души, как самосо​хра​нение — инстинкт тела. Мы называем инстинктом способ​ность быть по-настоящему искренним. Инстинкт не приобретается с годами, он рождается вместе с нами, как плод нашей миллионно​летней эво​люции... Тот, кто чувствует в себе силу быть лидером, не должен любить других... Руководитель, решив что-то один раз, должен добиваться задуманного, несмотря на затраты, в самые сжатые сроки... Надо вычеркнуть из сознания все, что создает в нем комплексы. Нытье и хныканье должны выжигаться каленым же​лезом; сила должна исходить из глубины души... Оставим развалившимся в креслах старым дамам разговоры о психиатрии и публичные слезливые ламентации. Руководитель — это не тот, кто получает в руки секиру из темного металла, а тот, кто сумеет превратить ее в Золотую секиру... Только тогда он — истинный носитель Золотой секиры» [96; 612]. Згідно з заявою автора «Підручника керівника», головна мета «Нового Акрополя» — «створити з людини надлюдину».

Для досягнення цієї мети потрібна таємна організація, котра підготувала б перехід до «нового ладу». За непідтвердженими поки що чутками, «Новий Акрополь» створив цілу міжнародну секретну структуру. Очолював її сам Х. А. Ліврага, який проголосив себе «верховним головнокомандувачем». Йому підлягали «хранителі печаток», «командувачі континентів», «центральні командувачі», «національні секретарі» та інші.

Вважається, що існує також спеціалізована служба розслідувань, котра складається із законспірованих агентів, відомих лише верхівці [96; 614]. Символом «CS» («корпусу безпеки») є жирна блискавка у формі літери S. Як пояснює Ліврага, «магическое латинское «S» олицетворяет собой бдительного и готового к броску змея. Цвет его черный, лишь по бокам золотые полоски. Этот змей символизирует высокие достижения «корпуса безопасности». Безопасность, Трудолюбие, Молчание, Секретность (по-латыни все эти слова начинаются на букву «S»)...» [42; 59].

У бюлетені Центру боротьби проти моральних маніпуляцій (CCMM) його президент Роже Ікор повідомляє: «Новый Акрополь» — это отъявленный фашизм по всем статьям... И ни в коем случае нельзя недооценивать представляемую им опасность» [42; 59]. Активісти CCMM навіть опублікували суворо засекречену програму «Нового Акрополя»: «Долой демократию: возведем на ее пьедестал аристократическое и тоталитарное правительство, хранящее память святого, исторического... Вся власть будет сконцентрирована в руках Высшего совета и президента Сената, сформированного из лучших умов человечества. Все это, вместе взятое, будет называться Центральным командованием SS. Новому политическому порядку будет соответствовать и новый, радикальный, моральный порядок: в новом государстве не будет неграмотных, нищих, фанатиков, преступных организаций... Каждый, кто не пожелает или не сможет приспособиться к новым государственным структурам, будет за​ключен в специальные учреждения для неполноценных; те, кто будет оказывать сопротивление, станут беспощадно уничто​жаться...» [8; 5].

6.3. Івановство

На тонкому вододілі між наукою, містикою та релігією сформувалося вчення Порфирія Корнійовича Іванова. Він народився у 1898 році в українській багатодітній селянській родині [101; 39]. Отримавши початкову освіту, з дванадцяти років починає працювати. Під час громадянської війни Іванов взяв участь у більшовицькому русі й разом із сім’єю переїхав на Кавказ як радянський службовець середньої ланки. У мирний час працював на шахті та у колгоспі.

Виріс Порфирій Корнійович у глибоко віруючій родині. У радянський час він, як неофіт-більшовик, не цурається горілки та гри в карти. У 1933 році сталася подія, що перевернула його життя [11; 105], він повертається з сім’єю в Україну і починає розробку своєї системи. Як пізніше розповідатимуть його учні, 25 квітня 1933 року на Чувилкіному пагорбі під хутором Верхній Кондрочий на Луганщині [101; 39] на Іванова зійшло просвітлення, викликане Святим Духом, який нібито вселився в нього. З цього часу родина Іванових жила на цьому хуторі, ніде не працювала, а спрямовувала свої зусилля на розвиток «Системи Вчителя», як стали називати вчення П. К. Іванова.

Основною тезою «Вчителя» в його системі є положення — людині потрібно не лише жити у природі, а й активно взаємо​діяти разом з нею. Для цього необхідно повністю зануритися у сутність стихій: землі, води та повітря. Все це принесе людині необхідну духовну і фізичну силу, котру потрібно спрямувати на користь усьому людству. Кожна людина нашого часу втратила зв’язок з природою. «Ми стали споживачами її, а не її дітьми. Необхідність одягу, житла, коштів веде до необхідності працювати, а працюючи людина втрачає свої сили і накопичує втому», — вважав Іванов. І тому він починає експерименти над собою: ходить без взуття в трусах у будь-яку погоду, відмовляється від алкоголю та тютюну, вводить сувору дієту для себе. Запро​ваджує комплекс «загартування для тіла» — обливання холодною водою, пробіжки у степу, прогулянки без взуття по росі та снігу.
Іванов пояснював це так: «Я... изучил все, что в человеке и в природе ослабляет и разрушает, все то, что укрепляет и развивает... Мы стараемся получить у природы и использовать только хорошие стороны и избегаем всего плохого, но в этом и имеется обратная сторона медали: хорошее воздействие ослабляет организм, а плохое укрепляет его, заставляет более интенсивно работать и увеличивает его защитные свойства» [124; 17].

Іванов стверджує, що в основу його вчення покладено довіру до законів природи та їх свідоме використання: «Природа, она же наша мать. Она ж нас родила, она ж нас представила на свет для того, чтобы мы долго жили. Раз она нас представила, мы должны ее как мать благодарить. А мы ей не доверяемся... Мы должны получить от природы силы для борьбы с болезнями. Природа — самое главное, и все, что делается по ее законам, а мы являемся частицей самой природы и живем тоже по ее законам, и теже самые силы действуют внутри нас» [125; 4].

Поява в тоталітарному суспільстві такого унікуму могла привести його лише до в’язниці або психіатричної клініки. Експериментатор провів у в’язницях та лікарнях більше дванадцяти років. Крім того, його політичні акції привернули увагу компетентних органів, а саме: виступи за відміну смертної кари, тюремного ув’язнення, введення однакової зарплати, а спроба прочитати звернення до з’їзду КПРС була серед них найбільш ризикованою. 

Іванов швидко знаходить учнів та послідовників. Поряд з його хатою учні будують Дім Здоров’я, де живуть його послідовники. Все це активно розвинуло добробут родини «Вчителя», яким керувала дружина Іванова Валентина Леонтіївна Сухаревська. Було побудовано новий дім, а учні допомагали родині вчителя матеріально або в господарстві. Порфирій Корнійович не звертав на це уваги, тому що світ коштів та господарських проблем наче не існував для нього. У 80-ті роки систему було впорядковано, і вона стала будуватись на дванадцяти заповідях. У них Іванов звертається до пробудження духовного немовляти в кожній людині. 

Далі з’являється доктрина безсмертя: спочатку навчитися берег​ти своє здоров’я, потім розвивати свою свідомість, надалі людина ступає на рівень боголюдини. Багато хто з дослідників бачить у цій тезі Іванова вплив даосизму та системи дореволюційного філософа Н. Федорова. Проте слід зауважити, що Іванов отримав мінімальну освіту, а тим більше книжки Федорова тоді були заборонені й не друкувалися в СРСР. Твори Лао-Цзи також не виходили великими тиражами. Після смерті Іванова громаду на хуторі Верхній Кондрочий очолила його дружина В. Л. Сухаревська, а групи івановців з’являються крім України, Росії та Білорусі в інших державах. Вченням Іванова зацікавилися іноземні експерти.

Православна церква активно виступає проти вчення П. К. Іванова, вважаючи його «релігійною єрессю, що відводить людину від Церкви Христової і вічного життя» [102; 6]. Що ж так розлютило церковних достойників? Відкидання культу Церкви як посередника між Богом і Людиною, спроба показати людину не рабом, а Творцем свого існування. Атеїстичні погляди Іванова яскраво виражено в його словах: «Здесь живете — остальное сон, мы живем в природе один раз, а потом умираем на веки веков. Мы не знаем, что будет после нашей смерти, поэтому все дела свои делаем здесь и сейчас в нашей земной жизни» [101; 40].

Цікавим було ставлення Іванова до Бога: з одного боку, він називає себе «Живим Богом», а з другого — «Верил когда-то, пока не понял, что Бог пребывает на Земле, в людях, кои сумели одержать победу над собой» [11; 108]. При цьому «Живий Бог» добре знає Біблію, часто цитує її. Іванов та більшість його послідовників стверджують, що його вчення не має ніякого відношення до релігії та містики. При цьому посилаються на самого «Вчителя»: «Если с меня сделают религию, то мое дело пропало». Проте твердження про відсутність у вченні та діяльності івановців релігійних та містичних елементів ви​кликає певний сумнів.
По-перше, «Вчитель» вважається найдосконалішою людиною, в яку втілився той Великий Дух, з якого починалось творіння всього живого на Землі. Іванов радив своїм послідовникам, для того щоб щось отримати у Природи чи Бога, звертатись безпосередньо до нього з проханням, а необхідність цього прохання пояснював таким чином: «Просите меня, вы у Природы не за​служили... Проси того, кому веришь, мимо меня просьба не пройдет... Я же помогу Вам, если Вы будете просить того, кто я есть на самом деле... Я жизнь продолжил людям... Через сердце услышан буду... Бог пришел на землю для спасения человеческой души» [27].

По-друге, система Іванова не є просто оздоровлювальною (як у Бутейка, Брегга, Семенової, Малахова, Омельченка тощо) тому, що, окрім фізичного, передбачається також духовне вдо​сконалення та визнання Іванова своїм «Вчителем». Іванов в очах його послідовників стає Богом, йому вони моляться і просять його захисту: «Вчителю мій дорогий, дай мені моє здоров’я» [103]. Після смерті Іванова у 1983 році з’являється «Євангеліє» про його життя, записуються легенди про чудеса, створені ним, з’являються тлумачники його слів.

По-третє, в цій системі містяться ритуальні дії, що мають певний містичний зміст: прохання про допомогу до «Вчителя» (який вже давно помер) та обов’язкове виконання гімну (гуртом або одноособово) на мелодію Марсельєзи, перед тим як зайти у воду: «Люди Господу верили как Богу, а он сам к нам на Землю пришел. Смерть как таковую изгонит. А жизнь во славу введет. Где люди возьмутся на этом Бугре. Они громко скажут слово. Это есть наше райское место, Человеку слава бессмертна».

Основні положення системи Порфирія Корнійовича Іванова містить у собі «ДЕТКА»:
«1. Два раза в день купайся в холодной природной воде, чтобы тебе было хорошо. Купайся в чем можешь: в озере, речке, ванне, принимай душ или обливайся. Это твои условия. Горячее купание заверши холодным.

2. Перед купанием или после него, а если возможно, то и совместно с ним, выйди на природу, встань босыми ногами на землю, а зимой на снег, хотя бы на 1—2 минуты. Вдохни через рот несколько раз воздух и мысленно попроси себе и пожелай всем людям здоровья.

3. Не употребляй алкоголя и не кури.

4. Старайся хоть раз в неделю полностью обходиться без пищи и воды с пятницы 18—20 часов до воскресенья 12 часов. Это твои заслуги и покой. Если тебе трудно, то продержись хотя бы сутки.

5. В воскресенье в 12 часов дня выйди на природу босиком и несколько раз подыши и помысли, как написано выше. Это праздник твоего тела. После этого можешь кушать все, что тебе нравится.

6. Люби окружающую тебя природу, не плюйся вокруг и не выплевывай из себя ничего. Привыкни к этому: это твое здоровье.

7. Здоровайся со всеми везде и всюду, особенно с людьми пожилого возраста. Хочешь иметь у себя здоровье — здоровайся со всеми.

8. Помогай людям чем можешь, особенно бедному, больному, обиженному, нуждающемуся. Делай это с радостью. Отзовись на его нужду душою и сердцем. Ты приобретешь в нем друга и поможешь делу МИРА!

9. Победи в себе жадность, лень, самодовольство, стяжательство, страх, лицемерие, гордость. Верь людям и люби их. Не говори о них несправедливо и не принимай близко к сердцу недобрых мнений о них.

10.Освободи свою голову от мыслей о болезнях, недомогани​ях, смерти. Это твоя победа.

11.Мысль не отделяй от дела. Прочитал — хорошо, но са​мое главное — ДЕЛАЙ!

12.Рассказывай и передавай опыт этого дела, но не хвались и не возвышайся в этом. Будь скромен».

На думку одного з лідерів івановців міста Києва — О. П. Федорової, ідеї «Вчителя» спрямовано на три аспекти життєдіяльності: загартування тіла (у здоровому тілі — здоровий дух), фізичне, душевне і духовне вдосдосконалення, еволюційний розвиток людства (богоспівробітництво). Кожний ранок у Гідропарку та Голосіївському парку міста Києва прихильники Іванова входять у воду і продовжують справу «Вчителя». «Нам надо жить в Природе не однобоко, а иметь расширенное сознание, многостороннее мировозрение. Надо жить богато, а живем мы бедно из-за нашего незнания» [11; 106].

Частина послідовників Іванова стали реформувати його вчення. До таких реформаторів можна віднести організацію «Івани стотисячні». Вони синтезували івановство та різноманітні містичні вчення. Цікавим є той факт, що частина членів «Білого Братства» приєдналися у 1994—1995 роках до цієї організації. Під приводом заміни догм доповнили пантеон «Ієрархії Вогню» вказаного об’єднання ликом Марії Деві Христос. Група має вплив переважно у Москві. Її представники для обґрунтування положень культу «Живого Бога» послуговуються «контактерськими» посланнями [21; 29].

Розділ 7. 
Езотеричні вчення

7.1. Теософія

Однією з найяскравіших зірок релігійно-філософської думки XІX століття стала так звана «теософія» (від грецького «theos» — «бог» та «sophіa» — «мудрість», «божественна мудрість»). Прийнято вважати, що в основі теософії лежить твердження, що досягти Бога можна лише шляхом містичного досвіду. Теософи переконані, що досягти неопосередкованого контакту з духовною реальністю можна за допомогою інтуїції, медитації, одкровення чи інших змінених станів свідомості. Вони проводять жорстке розмежування між внутрішнім, таємним, езотеричним та зовнішнім, відомим, екзотеричним знанням. Теософія також виявляє великий інтерес до різного роду окультних явищ та феноменів, віддаючи, проте, перевагу моністичним поглядам (тобто визнаючи лише одне начало — «дух» чи «розум») [128; 478—480].

Теософія склалася під впливом індійських релігійно-філософських концепцій брахманізму, буддизму, індуїзму, а також окультиз​му та деяких інших елементів гностицизму, релігійно-філософських вчень античності і середньовіччя.

Духом теософії було пронизано неоплатонізм та гностицизм у древньому світі, секту катарів, орден розенкрейцерів, цех алхіміків у середні віки. У XVІ—XVІІІ століттях ідеї, які згодом проголосила теософія, розвивали Парацельс, Вейгель, Сен-Мартен, Сведенборг та інші. Елементи теософії знайшли відображен​ня в творчості російського релігійного філософа В. Соловйова.

Проте теософи нерідко запевняють, що їхні погляди пере​кручують неуки та неосвічені особи, і тому ми наводимо їхнє особисте визначення з «Теософського словника»: «Теософія – Релігія Мудрості чи «Божественна Мудрість». Сутність та основа всіх світових релігій та філософій, що викладається та практикується кількома обранцями з тих часів, коли людина стала мислячою істотою. В практичному використанні це є суто божественна етика; визначення, що їх надано у словниках, — просто нісенітниця, основана на релігійних забобонах та невігластві, у відношенні істинного духу перших розенкрейцерів та середньовічних філософів, котрі називали себе теософами» [129; 391—392]. Спираючись окрім «Таємної Доктрини» і «Викритої Ізіди» на давньоіндійський епос та базові буддистські і ведантистські твори (насамперед на Упанішади та Бхагавад-Гіту), теософи вірять у реінкарнацію та підпорядкованість усього сущого єдиному, універсальному закону причин та наслідків — закону Карми.

«Фізично — дія; метафізично — Закон Відплати — Закон причини та наслідку, чи моральна причинність. Немезида, але лише в одному розумінні — в розумінні поганої карми. Це одинадцята нідана у взаємному переплетінні причин та наслідків в ортодоксальному буддизмі; але це також сила, що керує усім, результат моральної дії, метафізична Самскара, моральний наслідок дії, яку було вчинено для задоволення особистого бажання. Існує карма наших достоїнств та недоліків. Карма не карає і не винагороджує, вона є просто єдиний Загальний Закон, який безпомилково і, так би мовити, сліпо керує дією решти законів, які створюють певні результати у напрямках, ви​значених відповідними їм причинностями. Коли буддизм вчить, що «Карма є те духовне зерно, яке єдине переживає смерть та зберігається при переродженні», то це просто означає, що після кожної особистості не залишається нічого, окрім нею ж самою породжених причин, які неможливо вилучити з Всесвіту, доки вони не перейдуть у свої законні наслідки і не будуть стерті ними. Такі причини, якщо вони не погашені відповідними наслідками під час життя особистості, яка їх породила, слідують за перевтіленим Еґо і наздоженуть його в наступному перевтіленні, аж доки не буде встановлено гармонію між наслідками та причинами» [129; 197—198].

Цікаву думку висловлює дослідник окультизму Є. М. Батлер. Він вказує на тісний зв’язок між ідеями теософії та творами, мабуть, найвідомішого окультиста ХІХ ст. абата Альфонса Луї Константа, більш відомого під псевдонімом Еліфас Леві. Його сучасники були певні, що «для всіх шкіл без винятку Еліфас Леві... був джерелом істинного натхнення. [...] Леві можна назвати основоположником... трансценденталізму» [130; 23]. Сама Олена Петрівна Блаватська була його палкою прихильницею; його роботи «стали для неї керівництвом у теорії та практиці магії. «Цаноні» (роман Бульвер-Літтона про графа Сен-Жермена) містить зародок теософського товариства, в основу вчення якого було закладено ідеї Леві. За свідченням Еммета Колемана, близько 200 положень з його праць цитовано у «Викритій Ізіді» та «Таємній Доктрині». [...] У своїх листах до А. П. Синнета мадам Блаватська неодноразово згадувала французького окультиста» [131; 255—271].

Заслуговує уваги також думка, що теософи не викладали якоїсь своєї оригінальної релігійно-філософської системи, і не тільки вірили в існування так званих Великих Майстрів, чи Адептів, які таємно керують духовною еволюцією людства, але й отримували від них містичні одкровення [128; 478]. У теософському осередку їх прийнято називати Махатмами — Великими Душами, чи Дхіан Коганами. «Теософський словник» підказує, що Махатми — це «адепти вищого ступеня. Величні істоти, що, досягнувши повної влади над своїми нижчими принципами, живуть, таким чином, без перешкод з боку «людини з плоті» та володіють знаннями і силою, що відповідають тій стадії, якої вони досягли в своїй духовній еволюції» [129; 257].

На думку теософів, людина має не тільки фізичне, але й декілька т. зв. «тонких» або енергетичних тіл. Так само як матері​альне тіло відповідає за фізичні функції організму, вони відпові​дно контролюють його емоційний, розумовий та духовний стани. Людина будується, таким чином, з семи тіл:

1. Фізичне тіло.

2. Пранальне або ефірне тіло (його наявність відрізняє жи​ву природу від неживої, органічні речовини від неорганіч​них).

3. Астральне тіло, або Лінга Шаріра (відповідає за емоційний стан людини та її «нижчі» почуття, інстинкти).

4. Камаманас, або нижче ментальне тіло (відповідає за прості розумові здібності, логіку та прагматичні рішення).

5. Махаманас, або вище ментальне тіло (відповідає за ін​туїцію, благородні, високодуховні думки, художні здібності).

6. Боддхі, або Душа (відповідає за вищі, альтруїстичні, «духовні» почуття, в більшості сучасних людей нерозвинена).

7. Атман, або Дух (сутність людського Я, безсмертна, вічна Індивідуальність, яка перевтілюється в різних людей для досягнення вищого духовного ступеня).

Перші чотири тіла складають так звану Нижчу Четверицю, або егоїстичну Особистість, яка вмирає після фізичної смерті, а три останні – Вищу Тріаду, або Індивідуальність, яка її переживає та становить основу для нових перевтілень.

Теософія є спробою синкретичного поєднання «всіх світових» релігійних та філософських вчень, які дісталися людству безпосередньо від Махатм чи через їхніх учнів та посланців. Основним своїм завданням перші теософи вважали виділення «єдиного істинного вчення, що ґрунтується на Таємних Доктринах Сходу», з усіх доступних джерел від канонів всесвітньо відомих релігій, таких як «Біблія» чи «Коран», до апокрифічних текстів та творів з практичного окультизму, таких як праці Папюса чи Леві. 
Хоча висунути якесь конкретне та ясне світобачення, до якого б пристали всі теософи, практично неможливо, ми спробуємо визначити певні тези, в які прийнято вірити у теософському осередку. Це, по-перше, віра у пере​селення душ, метою якого є неосяжна всесвітня еволюція духу; по-друге, віра у карму як універсальний закон моральної справедливості, який спрямовує згадані вище перевтілення духу і є уособленням «всесвітнього порядку речей»; по-третє, визнання реальності Великих Вчителів людства (Махатм), які таємно керують розвитком людства, допомагаючи йому не відставати від процесів всесвітньої еволюції; по-четверте, віра у фізичне існування світового центру таємних знань та мудрості (Шамбала), який також є резиденцією Махатм та знаходиться десь в Тибеті чи Гімалаях; і, нарешті, по-п’яте, визнання фактичної єдності магії як втілення знань минулого, науки та сприяння прогресу і «розширенню кругозору» як у науці, так і в культурі. 

Теософи пояснюють, що люди не можуть згадати своє попереднє існування. Якби це сталося, індивід не зміг би нормально розвиватись під тягарем минулого. Але разом з тим «вічна людина», якою є кожен, знає про свої численні перетворення. Читати минуле здатен тільки мудрий, представник людського роду, який досяг досконалості. Предтечею повного спогаду можуть бути інтуїтивні сни, передчуття. Буває так, що, перебуваючи в сомнамбулічному стані, деякі люди починають говорити іноземними мовами, яких вони не знають, чи якось інакше виявляти свої здібності. Це, на думку теософів, і є спогадами про своє минуле існування.

Теософська картина світу дає розгорнуте уявлення про невидимі рівні світу: від астрального, ментального, причинного до інтуїтивного та нірвани. Остання сприймається як вищий ступінь пізнання, якого може досягти бог-людина. Це — духовність у її найбільш інтенсивній формі, до якої прагнуть усі містики.

Після своєї смерті, як вчать теософи, індивід не одразу знаходить нове втілення. Століттями він живе серед тих цінностей, що створив сам. Поступово людина забуває страждання, що випали на її долю під час земного існування. Все духовне, що засвоїла, особистість осмислює для подальшого перевтілення. Тому фатальна мить залишення життя оцінюється теософами як «святковий момент». Той, хто відходить, бачить життя в усіх деталях. Він усвідомлює зв’язок між причиною та наслідком і розуміє справедливість перенесених ним страждань.

На думку однієї з дослідників теософії — Б. Флемінг, тер​мі​ни, якими оперує це вчення, мають дедалі інтенсивніший вплив на стандарти людської культури, запліднюють загальну духовну атмосферу західного суспільства. Велике значення в теософії мають уявлення про так звану «древню святу стежину». Ті, хто безкомпромісно прагнуть до знання, йдуть по ній під керівниц​твом «майстра». Сходження цією стежиною пов’язане з великими жертвами, але воно прямує до щастя, тому що пробуджує так званий «спіритуальний стан». Розширення духу дає змогу людині розпізнати надчуттєві та надфізичні явища.

На думку теософів, людина постійно підтримує зв’язок з вищими потойбічними силами. Таким чином, треба розвивати в собі приховані здібності, що дають змогу вступити в контакт зі своїм внутрішнім богом. Теософи вважають, що в кожному вченні можна знайти єдину божу сутність. Тому вони пропонують розвивати надчуттєві сили людини. 

У наші часи теософія найчастіше асоціюється з ім’ям О. П. Блаватської, засновниці відомого «Теософського товариства», яка народилася, між іншим, на Україні, в Катеринославі. Олена Петрівна була донькою відомої російської письменниці того часу, О. А. Ган, у дівоцтві Фадєєвої, яку Бєлінський колись назвав «російською Жорж Санд».

Її батько командував батареєю кінної артилерії і, зрозуміло, вів кочове життя, що відбилося на ранньому етапі виховання дівчинки. Після смерті її матері родичі Блаватської, Фадєєви та Вітте, взяли її з сестрою до себе на виховання. Вона була дуже нервовою та вразливою дитиною з явною схильністю до істерії. У неї часто були припадки, судоми та галюцинації. Вона фантазувала вголос, і її ж фантазії здавалися їй напрочуд реальними. Вона переживала також важкий комплекс неповноцінності, стра​ждала через свою чудернацьку чоловікоподібну фігуру, низький грудний голос, некрасиве обличчя. Одного разу, коли дід з бабунею примушували її поїхати-таки з ними на бал, шістнадцятирічна дівчина обварила собі ногу, через що потім півроку не вставала з ліжка [19; 142]. 

У сімнадцять років вона самовільно вийшла заміж за чоловіка, який годився їй у батьки (генерала Н. В. Блаватського), а через декілька місяців, не вагаючись, його покинула, зникла невідомо куди, і майже десять років навіть рідні нічого не знали про її місцезнаходження. Близьким вона потім зізналася, що вийшла заміж за Н. В. Блаватського, щоб лише «бути вільною» від контролю родичів. Більшу частину молодості Блаватська провела у мандрах. Декілька років вона жила у Північній Індії, вивчаючи мови, санскритську літературу та якісь «таємні дисципліни». Через десять років, у 1859 р., вона «скучила за рідними» і повернулася до Росії. Спочатку вона приїхала у Псковську губернію до своєї сестри та батька, потім до родичів матері у Тифліс. Повернулася вона, за свідченнями рідних, «людиною з винятковими здібностями та силами, які проявилися, одразу ж вразили всіх оточуючих» [132; 12]. Тоді їй було двадцять сім років, і вона була оточена безперервними стукотом і рухами, чула голоси й таке інше. Треба додати, що «американські теорії», практично завезені в Петербург Юмом, були тоді вже всім відомі, хоча мало хто у тодішній Росії мав можливість спостерігати ме​діуміч​ні вияви зблизька. Досить скоро Псков і навіть частина Петербурга (як і весь Кавказ згодом) говорили про «чудеса» Олени Блаватської. Особливий галас створив випадок, коли за допомогою її «духів» було відкрито убивцю в селі Ругодеві. «Духи» прямо назвали ім’я вбивці, село й хату, де він переховувався, «здивованому становому, який негайно туди поскакав і там справді знайшов його і заарештував» [132; 11].

У 1864 році вона знову поїхала на південь Росії, потім у Грецію й, врешті, у Єгипет. Там вона захопилася створенням місцевого товариства спіритів. Через дев’ять років вона ви​їхала до Америки. А. П. Сіннет у книзі «Випадки з життя мадам Блават​ської» стверджує, що в неї вже тоді «були постійні психічні зносини з її вчителями окультизму в Тибеті і на Цейлоні». Водно​час вона остаточно відійшла від спіритизму. Тоді ж вона познайоми​лася з полковником Г. С. Олькоттом, який став її вірним прихиль​ником на всі подальші роки. Про своє ставлення до окультистів того часу вона пише у листі до рідних так: «Які ми спірити, Бог з вами! [...] Якщо я пристала до створеного тут Теософського товариства — гілки індійського Арійського братства, — то саме тому, що вони чесно борються з забобонами та зловживаннями лжепророків букви, жерців Калхасів, та нісенітницями спіритів. Ми, мабуть, спіритуалісти, але не в американському, а в давньоалександрійському стилі...» Незабаром у газетах почали з’являтися схвальні відгуки на її статті. Розгляд її друкованої полеміки з професором Гекслі, проповідником матеріалізму, також наробив неабиякого галасу. В той же час вона задумала писати свій перший твір — книжку «Викрита Ізіда». У її листах дедалі часті​ше з’являються натяки, що не їй належить те, що вона пише, бо вона в цих високих матеріях «ні бельмеса не розуміє», але їй «диктує хтось, хто знає все». У листі до своєї тітки вона пише: «У нас в Товаристві є дуже вчені члени (наприклад, професор Уайлдер, археолог-орієнталіст), і всі вони з'являються до мене з питаннями та стверджують, що я краще за них знаю і східні мови, і науки, як позитивні, так і абстрактні. Це ж факт, а проти факту, як і проти рожна, не попреш!.. Так от скажи ти мені, як могло так статися, що я до зрілих років, як тобі відомо, повний невіглас, несподівано стала феноменом вченості в очах людей дійсно вчених?.. Це ж неможлива таємниця!.. Я — психологічна задача, ребус та енігма для майбутніх генерацій, сфінкс!..» 

У 1875 році в Нью-Йорку було офіційно засновано Теософське товариство. Згідно зі статутом воно намагалося досягти таких цілей: 

— стати ядром всесвітнього братства людей без поділу за ра​совими, релігійними, статевими, кастовими та іншими ознаками; 

— підтримувати порівняльне вивчення релігії, філософії й науки; 

— вивчати непояснені феномени природи та сили, приховані в людині. 

Під час російсько-турецької війни вона зайняла жорстку проросійську позицію і, зрозуміло, увійшла в конфлікт із католицькою церквою. Згодом англійські масони, главою яких був тоді принц Уельський, надіслали Блаватській за її «Викриту Ізіду» диплом, який надавав їй почесне масонське звання. Ще раніше диплом на членство санскритською мовою прислала їй «найстаріша в світі ложа Бенареського товариства Сат-Бай». 

У 1879 році Блаватська й Олькотт відвідали Індію. На пристані в Бомбеї братство «Ар’я Самадж» приготувало їм урочисту зустріч із музикою, квітами й слонами. В Індії почалося видання задуманого нею журналу «Теософіст». Британська влада запідозрила її у шпигунській діяльності й встановила за нею полі​цейський нагляд. Блаватська написала своїм друзям у Лондон. Нагляд, зрозуміло, було знято після листа лорда Лінсея, члена Королівської Академії наук, президента Лондонського Астрономічного Товариства віце-королю Індії лорду Літтону. 

Навесні 1884 року Олькотт і Блаватська повернулися до Європи. Слава Блаватської та бум, створений навколо неї, набрали такого розмаху, що сама вона була в розпачі. Її здоров’я було підірване, і вона часто хворіла. Водночас почали на диво постій​но надходити листи від «махатм» Морії та Кут-Хумі. А потім вибухнув гучний скандал навколо індійської штаб-квартири Товариства. Сталося так, що помічники Блаватської в її Адіярській резиденції подружжя Кулом посварилися з тогочасним дуже жадібним керівництвом місцевого Теософського товариства, і їх було позбавлено всіх теософських звань та нагород. Тоді ображені Кулом опублікували на сторінках газет скандального листа, в якому розповідали, як разом з двома індійськими факірами допомагали готувати декілька «чудес» у Адіярській резиденції Бла​ватської. Спеціаліст лондонського Товариства психічних до​слі​дів Ходжсон провів спеціальне розслідування цих фактів і повністю підтвердив свідчення подружжя Кулом. Цей скандал ви​кликав масовий вихід членів Теософського товариства в різних країнах світу [19; 152—153]. Термінова подорож до Бомбея остаточно підірвала фізичні сили Блаватської. Вона була змушена переїхати до італійського містечка Торре-дель-Греко і майже зовсім припинити на деякий час громадську діяльність. 

У 1885 році вже у Вюрцбурзі вона починає працювати над своєю фундаментальною роботою «Таємна Доктрина». Потім переїздить до Норвуда в Англії, щоб поправити здоров’я. Вий​шли перші два томи «Таємної Доктрини», потім «Ключ до Теософії» та «Голос безмов'я». Успіх її робіт був вражаючим. Ніколи ще її праця не була настільки напруженою та плідною. 

У травні 1891 року О. П. Блаватська померла. Її тіло було кремоване, а прах поділений на три частини, які зберігаються в її апартаментах у Лондоні, Нью-Йорку та Адіярі (Індія). 

У 1908 році російське Теософське товариство домоглося законної реєстрації і розпочало видавничу діяльність. Загальновідомим став російський теософ П. Д. Успенський. Лекції, які він прочитав у Лондоні, зацікавили англійську інтелігенцію. Ще в 1907 році він почав писати книгу «Нова модель Всесвіту». У процесі роботи Успенський прийшов до висновку, що існує певне досконале знання, невідоме європейським традиціям. Щоб здобути це знання, він мандрував Єгиптом, Індією, Цейлоном, Туреччиною та Близьким Сходом. Головна ідея Успенського полягала в тому, що люди не використовують навіть малої частини своїх здібностей та сил. Розвиваючи ідеї духовного самопізнання, він підкреслював, що людство поділене на сотні і сотні окремих Я, але відсутнє контролююче Я. Методичне, напружене, іноді болюче засвоєння кожного стану душі, на думку Успен​ського, може привести до розкриття зв’язків, що існують між людиною та Всесвітом. Східна духовна традиція, як вважав теософ, наочно це демонструє. 

Треба додати, що ідеї теософів було запозичено та більш чи менш вдало використано ідеологами нацизму, а також засновниками «Білого Братства», «Нового Акрополю» та інших релігійно-містичніх напрямків з сумнівною репутацією. 

Наприкінці для створення більш-менш об’єктивної картини щодо теософії та «блаватськізму» слід зазначити, що, незважаючи на минулі роки, Теософське товариство ще й досі має своїх палких прихильників у світі і в нашій країні. Наприклад, у Києві відкрився центр прихильників О. П. Блаватської «Світло Душі». Особливу нелюбов теософи викликають у православної церкви у зв’язку з тим, що на Соборі Православних Патріархів у 1994 році теософське вчення Блаватської було офіційно піддане анафемі. Було також створено Російське теософське товариство, яке очолили А. Каменська та А. Філософова. Відкрито відділення в Україні (в Києві та Ялті), друкується часопис «Вісник Теософії» та різноманітна містична література [13; 133].

На думку одного із співпрацівників заснованого Н. Маркеловою Київського теософського товариства імені Г. Сковороди, котре існувало при Київському інституті культури, до революції 1917 р. саме Київ був загальноімперським центром теософського руху, але внаслідок революції та репресій подальшу діяльність будь-яких теософських груп в Україні було майже паралізовано аж до 90-х років ХХ ст. 

Про «радянський» період існування теософського осередку нічого достовірно невідомо, проте заслуговує на увагу переказ, що має поширення в теософських колах Києва [138]. За цим переказом, після арешту у 20-х роках членів київського теософського товариства «вціліла» лише одна молода секретарка, яка завідувала збереженням та поширенням теософської літератури. Їй вдалося не лише уникнути арешту, але й зберегти у себе певну кількість матеріалів та книг товариства. У неї вони пролежали аж до 70-х років, коли, передчуваючи наближення старості, вона почала шукати людей, яким би змогла передати ідеї та літературу. Навколо неї швидко зібралася невелика група людей, які й створили кістяк нового теософського осередку.

Сучасний стан теософського руху в Україні, навіть на думку самих теософів, залишає бажати кращого. Теософські організації зі статутом, членськими внесками, засобами масової інформації і громадською діяльністю сьогодні відсутні. В середині 90‑х років теософію на українському терені було представлено переважно окремими розрізненими прихильниками ідей Бла​ватської та Київською теософською секцією при Будинку вчених. Її організатором та керівником є В. С. Янович, добре освічена людина, яка змінила велику кількість професій. Спершу відданий комуніст, після краху радянської ідеології у 80-х роках Янович перебував у стані розгубленості та пошуку нової ідейної системи, яка б заповнила духовний вакуум. Через деякий час він ознайомився з творами Реріхів, а через них вийшов на вчення О. Блаватської, яке й здалося йому найпридатнішим для його духовного розвитку. 

Теософська секція функціонує раз на два тижні та збирає певну кількість дуже різних за своїми світоглядами, переконаннями, знаннями та характерами людей. На одному засіданні можна побачити стихійних та ортодоксальних християн, марксистів, матеріалістів-атеїстів, окультистів різних напрямків, неомістиків, прихильників східних віровчень та людей, які перебувають у духовному пошуку. Саме теософи вже давно не становлять в секції більшості. Якщо на початку свого існування секція намагалася діяти згідно з другим і, можливо, третім постулатами Теософського товариства, тобто проводити порівняльний аналіз та синтез всіх світових віровчень і езотеричних систем у контексті ідей Блаватської, то зараз вона перетворилася на полемічний клуб між матеріалістами та прихильниками різних релігійних течій (навіть сам Янович виявляє все більшу прихильність до гностичного християнства). 

У 1994—1996 роках у Києві також існувала подібна до Теософської секції група під проводом Ігоря Кунчурова, який читав на секції курс лекцій, присвячений езотеризму світових релігій та філософій. За цей період визначився досить тривкий склад учасників секції. У період найактивнішої діяльності групи її найзахопленіші члени називали її «Школою езотеризму», а самого Кунчурова – «Наставником». Втім, через деякий час І. Кунчуров серйозно захопився вченням Кабали та почав дослідження в цьому напрямку, він навіть розпочав роботу над великою книгою з цієї тематики. Ця праця зайняла майже весь його час, діяльність групи досить швидко зійшла нанівець, а члени її розійшлися по інших групах та секціях.

7.2. Агні Йога 

У 1891 році померла О. П. Блаватська і здавалося, що зірка теософії остаточно зникла з європейського небосхилу. Прийоми безоглядної компіляції та тотальних узагальнень, які годилися для «шаленого» ХІХ століття, вже не могли задовольнити інтереси скільки-небудь помітної групи населення. Стрімко в життя людей входило ХХ сторіччя із світовими війнами, соціальними катастрофами та «новими» порядками. На порозі цього століття Жорж Сорель, носій найпарадоксальнішої версії марксизму (марксизму із зовсім знелюдненим обличчям), обіцяв, що це століття пройде під знаком тих чи інших «міфів». Так і сталося — століття виконало обіцянку: Муссоліні, Гітлер, Троцький та Сталін. «Міфологія» Сореля передбачала специфічне поєднання найдавніших міфологічних схем у тих чи інших їхніх фрагментах злободенного політичного й загально​історичного процесу. Святе місце, як відомо, порожнім не буває, і падаючий теософський прапор підхопили Микола й Олена Реріхи. Вони опрацювали те, що отримали у спадщину від теософії, й додали велику частину свого, створивши таким чином нове вчення, що носить ім’я «Агні Йога» («вогняна йога» — санскр.) чи «Жива Етика». Саме прізвище Реріх, що має давньо​скандинавське похо​дження, у перекладі означає «багатий на славу». І справді, життя Миколи Костянтиновича Реріха було багатим на славу. Ще за життя цього видатного мислителя й художника, вченого й мандрівника, письменника й гро​мадського діяча оточували легенди. Його працездатність справді вражала: Реріх написав близько семи тисяч картин, не рахуючи малюнків та нарисів, написав дванадцять томів «Агні Йоги», об’їз​див майже увесь світ, брав участь у ризикованих експедиціях, наприклад, у переході через Алтай, Тибет та Гімалаї. Забобонні ти​бетці вважали, що Реріх вміє ходити «по воді яко по суху», що кулі його не беруть, що він навіть товаришує з таємничим Духом Гір. Легендами оточено і його дім у Гімалаях, над яким, як кажуть, ночами іноді з’являються вогники. 

Микола Реріх народився в Санкт-Петербурзі у 1874 році у родині нотаріуса. Згідно з рішенням батька, він здобув юридичну освіту, але так жодного дня і не працював як юрист. У студентські роки він захопився етнографією і філософією. Тоді ж з’являються і його перші живописні роботи. Першу картину Рері​ха, яку виставляли в Петербурзі, купив знаменитий колекціонер Третьяков. Її також високо оцінив Лев Толстой. Батьки не схвалювали його захоплення, і у 1897 році Микола Реріх залишив родину. 

Основним його заняттям стала етнографія. На цьому терені він познайомився з директором Російського археологічного товариства князем Путятіним, а племінниця Путятіна — Олена Шапошникова — незабаром стала його дружиною. Вона поділяла з ним всі труднощі життя, брала участь у всіх його мандрах й стала співавтором «Живої Етики». Олена та Микола ще в юності захоплювалися теософією і тривалий час залишалися вірними цьому вченню. Олена навіть переклала російською мовою «Таєм​​ну Доктрину» О. П. Блаватської. Однак у пізнанні істини вони йшли своїм оригінальним шляхом, не пов’язаним із шляхами Теософ​ського товариства.

24 березня 1920 року в Лондоні вони вперше зустріли свого махатму. Бесіда з ним дала поштовх до написання книги «Листя саду Морії». У буквальному перекладі «махатма» означає «велика душа». Індуси називають цим словом людей, які досягли вищих ступенів духовного розвитку. Вважають, що всі махатми якимось чином пов’язані з Шамбалою — центром езотеричної мудрості, який був захований у горах Непалу. Отже, Реріхи, слідом за О. П. Блаватською, відмовилися називати себе авторами «Живої Етики» і щоразу підкреслювали свої контакти з махатмами. У 1926 році, від’їжджаючи до Росії, вони оформили офіційні документи як спеціальні представники махатм, які виконують їхні доручення. І більше того — Микола Реріх передав більшовицькому урядові листа від махатм (у якому всі дії цього уряду було повністю схвалено). 

Перша книга «Живої Етики» вийшла у 1924—1925 роках. Вона складалася з двох частин — «Поклик» та «Осяяння» і стала своєрідною передмовою до таємного вчення Сходу. Основні його постулати викладено тут у короткій афористичній формі. Наприклад: «Запитають – як перейти життя? Відповідайте — як по струні безодню — Красиво, дбайливо та блискавично!» Книжка відкривається словами: «У нову Росію — Моя перша звістка!» Взагалі, ідея невпинного протиборства нового й старого світів є центральною для всіх книг «Агні Йоги». То що ж робити людині в цей час, коли починається великий двобій Сил Світу та Темряви? Відповідь на це питання і має дати вчення «Живої Етики» (як протиставлення до етики «мертвої», закостенілої). По-перше, треба зректися всіх негативних рис та якостей: неосвіченості, страху, брехні, лицемірства, користолюбства, присвійництва, пияцтва, паління та сварливості. Основним принципом «Живої Етики» є ідея про загальну Любов як основу гармонійного розвитку світу, що бере свої витоки у християнстві та вченні Рамакрішни. Це любов до Бога, вона має бути безмежно великою, відвертою й всепрощаючою. Але Бог — у всьому, що оточує нас. Головне втілення Бога на землі — це людина, тому кожна людина заслуговує на любов. Це любов жертовна. «Жертва, жертва, жертва, після — отримання, і після — торжество духу». Жива Етика рекомендує відмовитися від багатьох звичок та розкошів і присвятити життя праці заради Світла. Лише так, вважають Реріхи, можна осягти трансцендентне знання. Третьою умовою досягнення Світла є духовність, основним компонентом якої є творча праця й радість від неї [134; 4].

Христос, Будда, Аум, Абсолют — це лише деякі імена, якими Реріхи називають свого Бога. (Таке сміливе змішування різнопланових понять є невід’ємною рисою теософського підходу до матеріалу). З’являються інші книги вчення — «Агні Йога» (1929), «Безмежність» (1930), «Ієрархія» (1931), «Серце» (1932), «Світ Вогняний» (1933—1935), «Аум» (1936), «Братство» (1937) і остання неопублікована книга «Надземне». 

Уважний читач не може не помітити значної стилістичної відмінності між першими та наступними книжками «Живої Етики». «Листя саду Морії» написано художньою прозою, яка подекуди перегукується з віршами самого М. Реріха. Таким чином, ми можемо стверджувати, що його робота над першою книжкою була основоположною. Потім все змінюється: матеріал розбивається на параграфи, кожен з яких є відповіддю на конкретне питання, чи роздумом, чи розповіддю. Звертання «Вчителя» до постійного співрозмовника не залишає сумніву, що ним стала Олена Іванівна. Книгу «Агні Йога» закінчує таке речення: «Я дав вогняний камінь тій, хто за рішенням нашим називатиметься Матір’ю Агні Йоги, бо вона представила себе на випробування просторовому Вогню». 

З книжок «Живої Етики», художніх творів і щоденників усіх членів сім’ї Реріхів видно, наскільки великого значення вони надавали вивченню сил природи та їх впливу на людину. Природа в їхньому розумінні – синонім Абсолюту, серце гармонії й радості. «Навіть короткочасне спілкування з нею облагороджує та очищує» [11; 274].

Ще за життя Реріхів їхнє вчення здобуло велику кількість послідовників в Америці, Прибалтиці та власне в Індії, де вони сконцентрувалися навколо створеного в 1931—1933 роках на базі будинку сім’ї Реріхів в Кулу Інституту Людини «Урусваті». Наймогутнішим європейським центром вчення Живої Етики стало Лат​війське Реріхівське Товариство, яким з 1936 до 1940 року керував Ріхард Рудзітіс, видатний латвійський поет та мислитель. Там писалися та видавалися книги, поширювалося вчення, проводилися збори та семінари [137; 4—5].

В Україні та Росії спроби організації саме реріхівського товариства чи гуртка невідомі аж до 70-х років. Втім, вчення та ідеї Реріхів збереглися в середовищі російських та українських теософів. На той час розділити ідеї суто реріхівські та теософські взагалі було важко. На початку 80-х, коли тиск радянської ідеології почав послаблюватися, на території Радянського Союзу стали легально з’являтися книги Реріхів та їхніх послідовників, саме ці люди, сприйнявши згадані ідеї як співзвучні їхньому розумінню теософії, створили Київське Реріхівське Товариство, яке очолила Л. Стрельцова. 

У Росії теософи старшого покоління не сприйняли ідеї Реріхів. У 1919 році припинило своє існування Російське Теософське Товариство в Петербурзі. До нього входили, зокрема, голова товариства А. А. Каменська (Alba), сім’я Тимофєєвських, музикант і письменниця А. В. Унковська, редактор журналу «Вісник Теософії» Ц. Л. Гельмбольдт, скрипаль І. А. Лесман [139; 75—82]. Дехто з членів товариства загинув, дехто емігрував. Емігрант​ська частина теософів згуртувалася навколо А. А. Каменської і продовжила свою діяльність, але лише в межах руху теософів, не беручи до уваги праць Реріхів.

Дехто з теософів вижив у тюрмах та таборах радянського режиму і зберіг теософську традицію в Росії. Втім, вони не мали змоги ознайомитися з працями Реріхів, які не видавалися, і тому не могли взяти до уваги їхні ідеї. Їхні послідовники, зокрема К. Є. Антарова, авторка відомої книги «Два життя», відіграли значну роль у відродженні теософського руху в Росії та справили величезний вплив на створювані групи реріхівців [140; 88].

У 70-х роках група людей, до якої входили В. Сидоров, Л. Шапошникова, П. Бєликов та В. Князєв, започаткувала низку досліджень присвячених життю та творчості М. К. Реріха. Саме ці люди, які підтримували зв’язок з Інститутом Людини «Урусваті», що продовжував свою діяльність в Кулу, та нащадками Реріхів, стали ядром новоствореного реріхівського товариства в Росії. На початку Перебудови було зареєстровано Московський Міжнародний Центр Реріхів під керівництвом Людмили Шапошникової. Потім до нього приєднувалися гуртки та товариства реріхівців на всій території Радянського Союзу. 

Із смертю останнього з синів М. Реріха Святослава у 1991 році єдиний рух почав розколюватися. Приводом до розколу стали дебати щодо спадщини сім’ї Реріхів, зокрема картин, та визначення істинних правонаступників справи Реріхів. На Конференції Реріхівських товариств у Москві Л. Шапошникова проголосила саме ММЦР повним та єдиним правонаступником і спадкоємцем Реріхів. У відповідь на це тогочасний лідер і голова київської делегації в Москві Л. В. Стрельцова звинуватила Шапошникову в авторитаризмі та проголосила право республіканських центрів на самоврядування. Її виступ не було підтримано. Член української делегації М. Козар заявив, що українська делегація не підтримує виступу Стрельцової та приєднується до точки зору Л. Шапошникової. Цей конфлікт викликав розкол в україн​ському осередку. Л. Стрельцова вийшла зі складу товариства і заснувала свою власну Асоціацію Живої Етики. Українське товариство після виходу Стрельцової очолив М. Козар. 

У Москві також стався розкол, котрий призвів до появи ще одного реріхівського товариства під керівництвом письменника В. Сидорова. Суперечки щодо спадщини родини Реріхів тривали далі. Цікавим нам видається факт, який мав місце на наступній Міжнародній Конференції Реріхівських товариств під егідою ММЦР в Москві у вересні 1995 року. За декілька хвилин до початку урочистої промови Л. Шапошникової до президії підійшла невідома жінка, яку ніхто раніш не бачив, мовчки поклала на стіл президії листа і, не кажучи ні слова, залишила залу. Шапошникова продивилася листа і замість урочистого виступу зачитала лист присутнім. Стиль викладу в листі точно повторює стиль книг «Живої Етики» – сповнений парафразами та афоризмами, ритмізований і дидактичний. 

Подаємо витяг з тексту цього листа: «Мир и радость сердцам слушающим! Когда приступили к чтению, вас посетила радость нового и созвучного. Когда встречались с людьми, видели их удивление необычному. Когда делились каплями узнанного, сочли себя знающими – и потеряли пришедших. И единение превратилось в противостояние. Подумайте, что вы делите? Зачем разрываете ткань, трудом неустанным созданную? Горько видеть. Частокол из личных обид разъединяет единомышленников. В веках все раздоры и распри росли из личных обид, прикрытые сверху неприятием другого. Нельзя гордиться отсутствием взаимопонимания. Если из кружева слов выдергиваете темную нить, она же вас и опутает. Какое же может быть движение, какое созидание? 

Простите искренне друг другу обиды вольные и невольные. Не называйте обиды принципиальными разногласиями. Если жива хоть тень раздражения и горечи, то нет в вас прощения. Ваши имущественные претензии и раздел целого из-за недоверия и подозрительности, замешанных на гордости. Деньги – лишь следствие.  У каждого из вас есть возможность начать новую жизнь уже в этой жизни. Можете назвать это периодом. Осторожно положите камень. Если кто-то сочтет, что сказанное здесь не про него, значит смотрит на образ свой, но не на себя. Проверьте меру самоискренности: осознание не равно самобичеванию и растерянности. [...] Возьмите лучшее в себе и в других, и песчинка станет радужным камнем, огоньки свечей – ясным светом. Верю, что не покажутся эти слова неуместными. Пусть в вашем сердце звучат только любовь и бережливость. Учитесь любить. Радости всем!

Мой голос не громче флейты в горах. Суть не в имени. Аум».

З іншого боку, діяльність різних реріхівських груп пов’язана із кількома скандальними історіями. В Дніпропетровську, наприклад, відкрито духовне товариство «Світло свідомості», яке, втім, виявилося замішаним у досить гучному скандалі зі школою №160 імені Реріхів [135]. Його лідерами є адепти «Білого Братства» І. Ю. Терещенко, В. Н. Обрій та Л. І. Ткачева. Центр із ТОВ «Оріон-М» (голова І. Ю. Терещенко) веде досить активну просвітницьку діяльність.

Вчення Реріхів, як і їхньої попередниці Блаватської, стало ідеологічною основою, котра використовувалася заснов​никами різних неокультів. Крім згаданого вище «Білого Братства», «Жива етика» лягла в основу віровчення езотеричного угруповання «Радостея», що було засновано 1991 року у Санкт-Петербурзі, осередки котрої розповсюдились не тільки на території Росії, але й України. Директор ужгородської школи № 11 приєдналася до «Радостеї» у 1996 році. Математик за фахом, вона на своїх уроках розповідала про «Живу етику», що призводило до погіршення знань школярів з математики. На педагогічній раді вона заявляла, що всі вчителі повинні проводити виховні заходи на теми, пов'язані з «Живою етикою». 28 вчителів написали заяву на ім'я завідувача міського відділу освіти з вимогами замінити керівника школи, що змусило її припинити тиск на викладачів та учнів.

Однак щодо подібної діяльності сучасних реріхівців у пресі було висловлено майже протилежні думки. Російський диякон Андрій Ку​раєв, наприклад, пише: «Вже скільки років мені доводиться пуб​лічно, в пресі роз’яснювати: реріхівське вчення — це вчення релігійно-сектантське, і рух реріхівців — це саме секта. Як завжди в таких випадках, у відповідь йшли розмови про «нетерпимість» право​славних і про повернення «часів інквізиції». Коли ми поперед​жа​ли про небезпеку Білого Братства, ми чули те ж саме. Коли ви​ступали проти діяльності «АУМ сінрікьо» — чули ті ж слова. Ми гово​рили: люди, які насилують Євангеліє, не зупиняться і перед насиль​ством над історією і над людським життям. [...] Ми гово​рили, що люди, які практикують окультизм, ризикують своїми ду​шами» [136]. У тій же статті автор наводить приклади відвертих «ляпів» та нісенітниць з лекцій та виступів реріхівців: «Наприкінці 1997 року Марс перетвориться на планету-сад за один день. Вже зараз деякі астрономи бачать на Марсі квітучі яблуневі сади, а на них яблука. [...] Прийде апостол Андрій, як каже Ванга, йому ви​пала найвища місія. І цей апостол, зрозуміло, на Уралі, у нас в Челябінську...» і таке інше. Єдиний висновок, який ми можемо зробити з цього матеріалу, – треба розрізнювати вчення Реріхів і те, що говорять та пишуть ті, хто себе реріхів​цями називає.

7.3. Магія

Спочатку спробуємо зрозуміти суть самого поняття «магія». У науці існують дві базові точки зору на цей предмет. Перша: магія є формою релігії. Наприклад, Ф. Гегель вважав магію першим ступенем релігії, який, власне, ще не можна назвати релігією. Проте Л. Фейєрбах писав, що магія — це нерелігійна форма релігії, тому що та сила чаклунства, яку чарівник має чи приписує собі, релігійна людина переносить на зовнішній предмет.

Іншої точки зору дотримувався, наприклад, Д. Фрезер. Він вважав магію первісною формою наукової думки, протилежною релігії за своєю суттю, бо магія ґрунтується на вірі у все​​могут​ність людини, а релігія — на принципі залежності. «Магія – там, де її можна зустріти в чистому вигляді, – передбачає, що одна природна подія обов’язково незмінно іде вслід за іншою без втручання духовного чи особистого агента. Фунда​ментальне допущення магії, таким чином, тотожне переконанням сучасної науки про те, що в основі як магії, так і науки лежить тверда віра в порядок і послідовність природних явищ» [142; 703].

А. Ю. Григоренко та Ю. А. Сандулов у передмові до книги Артура Едварда Уейта «Церемоніальна магія» пишуть: «Більш глибокий аналіз негайно виявляє, що всю аргументацію захисників автономності магії від релігії побудовано на суто формальному розумінні як магії, так і релігії. Релігію і магію поєднує внутрішня спорідненість, яка виявляється в тому, що і перша і друга ґрунтуються на вірі у надприродне; відмінність лише у формі ставлення до цього надприродного – активній чи пасивній» [141; 512]. Магічна поведінка активна.

Втім, якими б різними не видавалися визначення магії, базові основи її дії залишаються принципово незмінними і в диких племен австралійських аборигенів, і в цивілізованій Західній Європі. Їх було вперше сформульовано у книзі Д. Фрезера «Золота гілка».

Перший: подібне виробляє подібне, або, іншими словами, наслідок завжди схожий на свою причину. Цей принцип називають законом подібності. На ньому ґрунтується так звана гомеопатична або імітативна магія. З огляду на цей закон, маг робить висновок, що будь-яка дія може бути вчинена шляхом простого її наслідування. Наприклад, індіанці Північної Америки вірять, що, намалювавши чиюсь фігуру на піску, попелі чи глині, а потім якось пошкодивши її, вони тим самим шкодять тому, чию фігуру було намальовано. Також за допомогою цього закону деякі маги намагаються контролювати погоду, зображуючи дощ або вітер. 

Крім того, із закону подібності випливає система табу, тобто негативних наказів типу «не роби цього, щоб не сталося того». Але, ця система має і зворотну дію, позитивні накази: «роби так, щоб сталося це», тобто знову використовується закон подібності.

За другим принципом речі, що перебували у контакті, після його завершення контактують на відстані. Це — закон дотику, або зараження. Все, що маг робить із предметом, вплине і на особу, яка перебувала в контакті з цим предметом. Таку магію називають контагіозною. Найяскравіший приклад — віра у те, що володіння частинами тіла людини (волоссям, нігтями) дає над нею владу. Такі погляди поширені по всьому світу. З людиною пов’язано й такі не зовсім матеріальні речі, як сліди. У різних народів Європи вважалося, що коли забити гвіздок у слід людини, то вона шкутильгатиме. Такий зв’язок із людиною має і її тінь.

З давніх-давен магія разом із релігією супроводжує людство. Синтез цих двох складових із соціальним вченням був характерний для давнього індуїзму (брахманізму). Брахмани впорядкували безладне нагромадження богів, духів та демонів і поставили на чолі верховного світового бога Брахму, який виступав у ролі духа магії, що магічно створив світ. Пізніше верховна каста брахманів проголосила себе земним уособленням духа магії Брахми. Жертвоприношення як магічне дійство було поставлено в центр релігійного культу. За допомогою цього дійства маги примушували різних богів та духів виконувати свою волю. Таке явище називають теургією. Філософи-неоплатоніки, зокрема Ямвліх, вважали основним теоретичним постулатом теургії такий: суть молитов і жертвоприношень не в тому, що вони привертають увагу богів до людських потреб, а у тому, що вони магічно впливають на душу людини, залучають її до вищої природи та могутності богів.

У Стародавньому Єгипті магія також відігравала значну роль у соціальному житті. Аналізуючи давні тексти, можна стверджувати, що магія використовувалася у всіх галузях життя єгиптян. Як і у брахманізмі, у Єгипті магія була важливою частиною релігії. При детальному вивченні з'ясувалося, що майже всі ритуали, а особливо ритуали, виконувані для померлих, проводилися за міфами про богів і спиралися на згаданий вище закон подібності. Наприклад, самого померлого називали Озірісом, ім’ям бога, який був убитий, і знову воскрес. Крім «заупокійної» магії та магії, що заклинає богів, у Єгипті існували також лікувальна магія, до якої як підрозділ входила магія захисна, та магія погоди, які також спиралися на міфи і закони симпатичної магії.

У Стародавньому Вавилоні магія, на відміну від єгипетської, спря​мо​вана більш на потреби мертвих, слугувала живим. Релігія Ва​ви​лону твердила, що світ наповнено духами та демонами, що живуть всюди, і вони переважно злі. Тому магія була єдиним за​собом гарантувати свою безпеку. Але не кожний може пра​вильно прочитати заклинання, а від неправильного прочитання злі демони тільки більше роз​дра​туються. Тому заклинаннями зай​​малися «професіонали», тобто жерці. І навіть у сере​до​ви​щі жерців відбувся розподіл за «професіями»: закли​на​те​лі, лікарі та чарівники, які працювали зі «своїми» групами де​монів. Крім того, було добре розвинуте мистецтво пророкування май​бутнього, де також відбувався розподіл. Віщували за нутрощами тва​рин, небесними тілами, снами, водою, маслом, аномальними явищами (наприклад, народженням потвор). Жерці-заклинателі відганяли злих духів і знищували їх. Лікарі лікували хвороби за допомогою виг​нання злих духів із тіла хворого. Чарів​ники захищали людей та їхню власність від всіляких підступів демонів за допомогою різних амулетів. Крім згаданого вище, у Вавилоні практикувалася ще й «чорна», спрямована проти людей, магія, коли заклинатель спрямовував силу демонів проти своїх жертв.

Після завоювання Вавилону перськими військами маги Вавилону швидко досягли визначного становища і при дворі перських царів, а після того як Олександр Македонський захопив Персію, вавилонська магія прийшла і до Греції. До контакту з магією народів Сходу, зокрема Персії, що виступала спадкоємицею Вавилону, для Греції була характерна віра у чудодійні зцілення, надприродні властивості різноманітних талісманів, у привидів та духів, у силу магічних обрядів. Крім того, особливо розвиненою була лікарсько-магічна практика, пов’язана з культами богів-цілителів. Ще один різновид — шкідлива магія, пов’язана з богами підземного царства — Аїду, насамперед — з Гекатою. Після контакту з персами у греко-перських війнах ця магія почала швидко розвиватися на основі поширених на Сході вчень про демонів і заклинання нечистої сили. 

Після війн Олександра Македонського багато греків отримали доступ до таємниць халдейської та єгипетської магії, чужих богів, які, маючи незрозумілі імена, перейшли до розряду злих демонів, віру в яких підтримували чужоземні маги, пророки та чудотворці. Найчастіше ця підтримка набувала вигляду, так би мовити, «шоу», спектаклю, сповненого обманом.

Вважається, що антична грецька філософія бере початок із грецької магії. Більше того, усі грецькі філософи в різний час познайомилися з магією Єгипту та Вавилону. Сліди цього є у вченнях Фалеса, Демокріта та Геракліта — філософів-мате​ріалістів. На противагу матеріалізації духовного у Греції розвивалося вчення спіритуалізації. Основними його послідовниками були Піфагор, Емпедокл та Платон.

Піфагор славився в Греції як маг і чарівник, що вірив у переселення душ. Легенди кажуть, що в Єгипті він познайомився із самим Заратустрою. У Греції Піфагор став головою ре​лі​гійно-магічної громади.

Емпедокл створив вчення, яке у часи Ренесансу було названо натуральною магією. Він говорив про чотири першоелементи: вогонь, воду, повітря та землю. Як і Піфагор, Емпедокл вірив у переселення душ. За Емпедоклом, шляхом само​вдоско​налення можна досягти рівня бога чи мага, що ні в чому не поступається богам.

Платон повністю роз’єднав дух і матерію та визнав ідею їх самостійного існування. Сутність буття він уявляє як безкінечну послідовність нематеріальних, незалежних від часу та простору сутностей — ейдосів. У кінці цієї послідовності — ідея ідей, ідеальне божество. Це вчення справило великий вплив на розвиток європейської магії.

Європейська магія дохристиянської епохи була також тісно переплетена з язичницькими культами, пов’язаними з природою, уособленням стихій у вигляді надприродних істот — богів, духів чи демонів. Основними носіями магії на той час були друїди, що у тій чи іншій формі були розповсюджені серед кельтських народів Європи.

Серед германських племен також була сильною віра у чаклунство. Навіть боги давніх германців виступають могутніми магами. Одним із могутніх магічних засобів германці вважали руни — чарівні закляття, знаки, що вирізувалися на дереві, писалися на бересті чи співалися як чарівні пісні. За легендою, руни здобув Одін — бог мудрості, магії, верховне божество германців. Ще одне виявлення германської (особливо північногерманської) магії — загадковий обряд, що називався зейд. Він проводився жінками, і за його допомогою можна було викликати бурю чи інші стихійні лиха, вбити ворога. Вважалося, що дух жінки, яка виконує зейд, міг виходити з тіла і блукати землею у вигляді тварини. Якщо такому духові завдати шкоди, то шкоди зазнає і тіло, що залишилося на місці проведення зейду. У цих віруваннях можна знайти основи пізніших поглядів на чаклунство взагалі і відьом зокрома.

З приходом християнства до влади взаємовідносини релігії та магії змінилися. Якщо давні язичницькі релігії містили магію як складову, а то й основну частину, то христи​янство, визнаючи можливість існування магії, різко засуджує її застосування, приписуючи її демонам та нечистим духам, що намагаються згубити людство і зруйнувати царство Боже. Фактично християнство конкурує з магічним способом життя, поділяючи усе на божественне чудо та зле чаклунство нечистої сили, що надавало нового змісту всім явищам навколишнього світу. Але християнська церква мала незначний вплив на нижчі сходинки суспільства, серед народних мас зберігалися магічні вірування. І тому церква змушена була піти на компроміс. Щоб бути зрозумілою і прийнятою простим народом Європи, християнська релігія асимілювала елементи язичницьких вірувань, свят, обрядів. Магія у синтезі з християнством набула форми теургії, тієї, що була відома ще у Стародавньому Єгипті та Вавилоні.

На основі античної культури, що була близькою як язичництву, так і християнству, з’являється філософія неоплатоніків — Філона, Ямвліха, Апулея та інших, які на основі теорії Платона про божество та еманації розробили вчення про демонів як творців чудес. За неоплатоніками, світ наповнено істотами-посередниками, які здійснюють зв’язок між богом та людиною і мають магічні властивості, що дають їм змогу творити чудеса. Мета неоплатоніків — пошук способів спілкуватися з цими істотами і підкорити їх людині.

Один з отців християнства, Фома Аквінський, якого віднесено до лику святих, також не сумнівався в існуванні демонів та магії. Замолоду він був учнем Альберта Магнуса, відомого середньо​вічного мислителя і мага, який поділяв магію на натуральну та диявольську. Натуральна магія використовує таємниці природи, щоб керувати нею, диявольська — керує людством і світом за допомогою демонів.

Доцільно розглянути і єврейську кабалу. За вченням кабалістів, людина перебуває у певному стані навіть вище за янголів, бо вона знаходиться на грані світу матеріального та духовного, тобто є справжнім мікрокосмом, маленьким світом, у якому, як у краплині води, віддзеркалюється сонце макрокосму. Отже, головною ідеєю кабали є ідея зв'язку та взаємодії вищого та нижчого, які при тому є подібними одне до одного. Таким чином, у системі кабали магія є важливою прикладною частиною (маасіт) умоглядної теорії (іюніт). У різних кабалістичних традиціях можна знайти різні форми мантики, магії, теургії, алхімії і, звичайно, демонології. Демони – головні помічники мага, який зачаровує їх за допомогою слів, чисел та фігур – імен та символів верховного бога.

Тяжіння багатьох вчень, проповідуваних арабськими та єврейськими авторами і вчителями, було для європейців таким сильним, що цілі каравани кліриків, навіть з найвіддаленіших окраїн За​хід​​ної Європи, потягнулися у ХІІІ ст. за Піренеї – в арабські та єврейські академії Іспанії та Італії. Певним центром для подібних вчень став славнозвісний Толедський університет. Там вивчали прикладну частину єврейської кабали (маасіт), арабську мантику, а потім і певний їх синтез із традиційними прийомами європейського чародійства. Звідти розходилися по Європі численні Lіbrі praestіdіgіorum, іmagіnum et lіgaturarum – так звані «чорні книги». У цих книгах детально описувався світ духів та давалися точні інструкції, «чого який демон жадає, чого боїться, яким йменням викликається, яким примушується». 

Про те, якими здавалися добрим католикам дії вправного чорнокнижника, розповідає фрагмент однієї хроніки ХІІІ ст. До міста Маастріхту, пише літописець Альберіх, прибув з Толедо один магістр, відданий дияволу чорнокнижник, який, сидячи за столом з кліриками, почав демонструвати їм свою силу: в його присутності їсти могли лише ті, кому від дозволяв, а інших він усипляв. «Тоді до нього пристали вісім легковірних кліриків і попросили, щоб він допоміг їм у досягненні їхніх бажань. Він відповів їм, що цього не можна зробити без кола, і окреслив велике коло з таємничими знаками, куди й посадив їх усіх. Усередині того ж кола він поставив три крісла і сказав, що там сядуть три євангельські волхви. Поза колом він створив високе місце і пишно прикрасив його квітами. Опівночі він почав свої дії. Він обдер одного кота й розрубав навпіл двох голубок. Потім викликав трьох демонів, яких представив як волхвів, а за ними й їхнього могутнього князя на ймення Епаномон. Він сказав демонам, що запросив їх на малу трапезу, щоб вони допомогли присутнім клірикам досягти їхніх бажань. Кота він віддав трьом демонам усередині кола, і ті миттю його проковтнули, а голубок передав великому демону, який також одразу їх з’їв. У мага була кришталева пляшечка, і він примусив закляттями великого демона стати маленьким та увійти в неї, після чого воском запечатав її й поставив на печатці альфу та омегу. Потім клірикам було запропоновано висловити свої бажання. Один побажав любові якоїсь знатної жінки, інший сказав, що хоче бути в милості у герцога Брабантського, та ін. Після цього в присутності кліриків магістр почав говорити зі своїми демонами про Христа і християн, кажучи зовсім непристойні речі, чим розтлівав і кліриків. Із кола він їх не випускав до самого сходу сонця. Але й тоді, переступаючи коло, кожен мав сказати: «Deus homo factus est, іn hoc honore vіvo», щоб демони його не схопили. І виходило, що той, хто підштовхував кліриків відкидати таїнство утілення, не міг їх вивести в цілісності з кола без сповідання цього таїнства. Той, хто мені це все передавав, казав, що чув це від двох чи трьох з тих самих кліриків» [143; 52—53].

Взагалі, ставлення християнської середньовічної схоластики до магії виражалося формулою: Scіencіa atque vіrtute malo​rum angelorum magіcae artes exercentur (Магія діє знання​ми та силою злих духів). Відкидаючи вульгарне уявлення про чак​лунів та відьом, схоласти з такою ж рішучістю відкидали і вче​ну магію, яка намагалася змусити духів творити волю людини. Немає сили, окрім сили Божої, вчили схоласти, яка могла б при​му​сити духів собі служити, і якщо духи й вдають час від ча​су, що коряться волі чарівника, це лише ілюзія: насправді вони зав​жди допомагають чаклунам з доброї волі. Але тоді виникає ціл​ком зрозуміле питання: навіщо демонам іноді представляти свою силу тим чи тим загубленим людям? Схоласти відповідали на нього, пристаючи до певних слів Бл. Августина та приво​дя​чи мало​зрозумілий біблійний текст: «Ми уклали союз із смертю та з пеклом зробили договір» (Іс., 28, 15), пускають у хід уявлення про договір з Сатаною. Магічні формули та малюнки (ве​ли​ке та мале коло тощо), якими були наповнені «чорні книги», згід​​но з цим вченням, мали тільки один смисл: це умовлені між демо​ном та чарівником знаки, за якими пекельна сила з’яв​ляється на ви​клик чорнокнижників. Згода ж демонів допомагати людині за​в​​​жди має бути купленою. Суть Сатани – гординя. В гордині пов​став він проти Господа і був кинутий у пекло. Але й після цього він не змирився: він не може бачити ті почесті, які скла​да​ють Богу земні істоти; йому хочеться, щоб люди несли таке ж по​клоніння до його ніг. Сатана «заздрить Богові», або, за висловом Бл. Августина, є «божа мавпа». Через свою гординю він всту​пає в угоди з людьми: «Тому, хто відійде від Бога і визнає своїм істинним повелителем його, тому він зі свого боку бе​реться допомагати в досягненні всіх його бажань. Таким чином, будь-яке чарівництво має в основі своїй договір із Сатаною» [143; 57].

Зрозуміло, що таке ставлення до магії породило хвилю насильства та полювання на відьом. Головними жертвами звинувачення в належності до «сатанинського заколоту» проти християнства були жінки-відьми. Домініканські ченці-інквізитори Я. Шпенглер та Г. Інститоріс у своєму «Молоті відьом» писали так: «Мова йде про єресь відьом, а не чаклунів; останні не мають особливого значення». Чому? Тому що, за церковним вченням, жінка є винуватицею першого гріха. 

Розглядаючи середньовічну європейську магію, неможливо не згадати постать універсального вченого пізнього Середньо​віччя Корне​лія Агріппу, який приділяв велику увагу магії. Він писав: «Світ має трибічний характер: стихійний, небесний та інтелек​ту​​аль​ний; все нижче керується вищим та від нього отримує свою силу. Так, сам прообраз та творець світу є світло своєї могутно​сті че​рез янголів, небеса, зірки, стихії, тварин, рослин, метали і ка​мін​ня й через них на нас, людей. Тому магіки небезпідставно відмі​чають, що ми можемо сходити по східцях через окремі світи до світу самих прообразів, до творця й першопричини усіх речей, завдяки яким усе існує й від кого все йде; вони навіть думають, що ми можемо користуватися не тільки силами звичайних речей, які маємо, а й викликати до себе з вищих світів нові сили. Тому магіки досліджують сили стихійного світу через різні поєднання природних речовин і, окрім того, приєднують до них небесні сили, згідно з правилами астрологів та положеннями математиків, за допомогою променів та впливів небесного світу. Нарешті, вони підси​люють та зміцнюють усе це священними та релігійними цере​моніями, силою різних духів. Я спробую тепер викласти все ска​зане вище у правильному порядку в цих трьох книгах, у першій з яких говориться про природну магію, в дру​гій – про небесну і в третій – про церемоніальну» [144; 49—50].

Про чорнокнижжя в Західній Європі XІV—XVІ ст. можна розповісти досить багато, але ми зупинимося лише на одній особистості, життя якої могло б, мабуть, бути епіграфом до історії магічного того періоду. Англієць Джон Ді  був настільки неорди​нарною людиною, мав настільки різнобічні інтереси, що й нині жодна монографія про єлизаветинську епоху не обходиться без згадки про цю людину. Закінчивши в 15 років Оксфордський університет, він до самої смерті працював по вісімнадцять годин на добу, написав 79 літературних, наукових та магічних трактатів. Ще в 1582 році він намагався примусити протестантську Англію прийняти папську буллу про реформу календаря. Він першим запропонував розпочати збирання рукописів, які після ліквідації монастирів залишилися без догляду. Він був філософом, математиком, географом — і водночас найвідомішим магом та демонологом свого часу. Під час багаторічних мандрів по Європі він шукав книжки з магії та демонології. Його колекція подібних трактатів і нині є прикрасою бібліотеки Британського музею. 

Саме Джон Ді разом зі своїм молодим помічником Едвардом Келлі розробив систему знаків і особливу чаклунську мову, які відомі нам зараз як «мова та магія Єноха». Ключ до цієї мови середньовічних чаклунів дають заповнені літерами магічні фігури: коло, семи-, п’яти- та шестикутники, семипроменева зірка, гексаграма та пентаграма. Дослідникам вдалося розгадати деякі знаки Ді, а літери чаклунського алфавіту зіставити з латинськими та прочитати багато магічних формул цього чорнокнижника. Вплив Ді був настільки сильним, що відтоді всі автори Гримуарів почали користуватися цією незрозумілою для простих практиків мовою. Всі чаклунські книги написано однією мовою, яка містить, власне, одні й ті самі закляття, подібні одна до одної, як книги одного автора, однієї серії, хоча й написано їх на пергамені латинськими літерами, єврейськими письменами чи шифрами Джона Ді, складено з пентаклів і талісманів, заклять, звернених до Сатани, Люципера, Астарти, Баалзебуба та інших ієрархів темряви або до імен господа Єгови, Єссемона, Євігіона та Ісаха.

З усього викладеного вище можна зробити висновок, що, незважаючи на досить радикальні відмінності та зміни в зовнішніх атрибутах магічного, базові ідеї, принципи та суть його залишалися незмінними протягом багатьох віків розвитку людства. Тому не слід вважати чергове переформування магічної «зовнішності» за суттєву зміну людської психології. Розвал радянської атеїсти​ч​ної імперії та падіння «залізної завіси» сприяли стрімкому відновленню інтересу до надприродного і магічного. Епоха швидких соціальних змін відбилася і в такому закритому осередку україн​ського суспільства, як магіко-містичні групи. З’явилася нова генерація магів, які сприймали (та, мабуть, і сприймають) свою діяльність як революційну і наднаукову. Прийшовши на зміну сумним та самозаглибленим окультистам радянської епохи та естетично витонченим окультистам початку століття, вони «понесли ідею в маси», висунувши «магічну тусовку» до ряду найпопулярніших молодіжних неформальних об’єднань.

Як гриби після дощу почали народжуватися різноманітні групи, то​вариства, ордени та ковени, як, наприклад, «Сезам», сатанин​ська «Чорна зірка», «Коло Місяця» та ін. Хоча «магіч​на тусовка» і злилася, з одного боку, з сатаністами, а з дру​гого – з толкіністами та неоязичниками, вона зберегла своє ідейне ядро і залишається одним з найцікавіших та найменш вивчених аспектів новітнього українського суспільства. Не всі її лідери відомі, бо, за давньою магічною традицією [142; 235—237], вони приховують свої реальні імена і користуються псевдонімами. Наприклад, під досить відомим на початку 90-х років псевдонімом Раокріом, під яким вийшли в різних періодичних виданнях статті, присвячені магічній історії та топології Києва [145], ховався Ігор Мехеда, якого свого часу представляв на своїй лекції в міському планетарії відомий Олесь Бердник. Хоча його статті про такі чаклунські місця Києва, як Зелений театр, Лиса та Чорна гори, підземелля Лаври та ін., було піддано серйоз​ній критиці з боку решти «колег», він і нині залишається одним з авторитетів «магічної тусовки». Але хай там як, а тема магічної топології Києва є досить цікавою.

Можна визначити кілька точок, які набули слави магічних. Насамперед це, зрозуміло, Лавра. Легенди про Лаврські підземелля варіюються та переказуються в магічному осередку не часто, але з явним захопленням. Великий цикл оповідей пов’язу​ється з Зеленим театром та його таємничим Хазяїном (духом, який, за свідченням І. Мехеди, розважається тим, що зіштовхує людей з балконів, щоб вони падали та розбивалися, провокує суїциди серед тих, хто прийшов «на Зеленку»). Раокріом наводить кілька з них, але нам видається більш ілюстративною реакція київських магів, яка дуже швидко з’явилася у формі відкритого листа в електронній мережі ФІДО-нет: «Привид – не людина. І бігти в міліцію скаржитися на брехню не буде. Але все-таки... Хазяїна Зеленки знають багато хто – і не тільки хіпі. Мабуть, це один з небагатьох фактів у згаданій вище статті, що відповідає дійсності. Бо, незважаючи на ненормальне почуття гумору у Хазяїна (влаштування темпоральних петель, створення видимих фантомів, з яких спадають наручники), він не має пристрасті до садизму, не кидає бідних хіпі з карнизів та балконів і вже тим більше не може спровокувати самогубство. Хоча й не перешко​джатиме. Оскільки, на його думку, люди досить розумні, щоб самим обирати свою долю. І досить дурні, щоб обирати її саме ТАКОЮ, – проте це вже їхні проблеми. Він філософ, господар Зеленого Театру. Лякають же в Зеленці мороки – матеріалізовані людські страхи, які самі відвідувачі сюди й приносять, і детноші – чи то пацюки-мутанти, чи то духи, що перебувають у поганому настрої, чи то справді неспокійні душі нехре​щених малят. Проте серед місцевих сталкерів чітко відомо: якщо ти руха​єшся, не зупиняючись, детноші не напа​дають. Якщо перестати боятися, морока не побачиш. І Хазяїн тут ні до чого...» Серед інших треба згадати і Новий Ботанічний сад, і Голосіївський ліс, і Замкову гору, де розташоване славнозвісне татарське кладовище. Але головним «магічним центром» Києва залишається Лиса гора. Легенди, казки та розповіді про неї численні. Розповідають про неї все: від «лякалок» про шабаші до легенд про таємниче Євангеліє Лисої гори. До того ж маги не забувають і про новітні пам’ятки, наприклад, про Матір-Батьківщину писали, що «непри​ємності із Залізною Леді мають як містичну, так і цілком матеріальну причину. Містична: Київ, як столиця магів, має свій захист. Точніше, мав – доти, поки... Це Чорний Меридіан, що виходить з вершини Лисої Гори, проходить над містом і входить у Печерську лавру. Методика його роботи банальна. Каналізація. Усі відходи заклинань, прокльонів, усі результати їхньої діяльності, що мають негативну окраску, а також всі негативні енергетичні прояви вбираються меридіаном і далі линуть у святе місце, де під божественним захистом і линули якнайдалі – тобто, власне кажучи, замолювалися. Тепер брежнєв​ська леді своїм мечем замкнула меридіан на собі, так що з Лисої гори меридіан виходить, а ось заземлюється, замість того щоб віддалятися, цілком конкретно на наші ж голови і в повному обсягу – за допомогою пам’яток військової слави. Звичайно, негативна енергія впливає і на самий пам’ятник. А тому його благородний стан залишає бажати кращого» [146].

Згадана вище нова генерація магів, вірогідно, завдяки впливу радянського атеїстичного виховання та освіти намагається обґрунтовувати свої погляди, апелюючи насамперед не до віри, а до «найновіших досягнень сучасної науки». Ця тенденція, безумовно, не є новою – її започаткувала ще в кінці дев’ятнадцятого століття О. Блаватська з її славнозвісним «Теософським товариством». Втім, вплив подібних течій на загальну магічну традицію в Україні та Росії не був вирішальним, незважаючи на наявність та досить активну діяльність блаватськістських та подіб​них до них груп. До останнього часу в магічному осередку переважала скоріше класично-чаклунська традиція Леві та Папюса, забарвлена новітніми поглядами гурджиєвського типу. Природно, новий час вимагав перегляду старих поглядів та «переодягнення» незмінних ідей магічного в нові шати. Нові маги, яких вже можна досить чітко відокремити від містико-філософських та релігійних груп, твердять, що нама​гаються зрозуміти, «чому спрацьовує той чи той ритуал чи закляття» [147]. Зрозуміло, що вони дають і особливе визначення магії: покликаючись на прадавніх скандинавів, вони стверд​жують, що «магія є взаємодія космосу людського із космосом зовнішнім» [147], тобто між мікрокосмом та макрокосмом. При цьому магія сприймається як спосіб впливу людини на зовнішній світ за допомогою своїх внутрішніх ресурсів. Недоцільно стверджувати, що різні магічні групи (класичної, східної, язичницької, псевдонаціональної чи сатанинської спрямованості) можуть кардинально розходитися у поглядах на визначення магії, але саме відчуття цього слова, на наш погляд, є загалом єдиним для всього магічного осередку і якнай​краще відображається наведеною вище цитатою. 

Існує певна кількість різною мірою розроблених магічних «прикладних» систем, серед яких, окрім загальновизнаних у світі теорій Папюса, Леві та Кроулі, можна знайти різноманітні демонологічні, теургічні та ритуальні системи. Особливо популярні скандинавські руни старшого та молодшого футарків. Вони використовуються для гадання, «енергетичного зачарування» пред​метів, створення заклинань та майже для будь-якої іншої магічної мети. Існує досить велика кількість систем, що викори​стовують руни. У багатьох випадках вони відрізняються одна від одної суто косметично, але є і винятки. Найбільш цікавою та оригі​наль​ною видається система, поширена серед київських магів та поєднує в собі майже всі види магічної практики. 

Згідно з цією теорією, 15 рун молодшого футарку (кількість рун за класичною традицією – 16, але остання з них у даній систе​​мі не фігурує) позна​чають так звані «живі» звуки, послідовність та інтервал між якими і творить ефект магічного закляття. Інтервали витримуються шляхом заповнення їх «мертвими» звуками, чим пояснюється принципова неперекладність заклять іншими мовами. Саму природу магіч​ного дійства автори теорії зводять не до таємничої сили демонів та богів, а до «вкрай наукових постулатів». Вони пишуть: «Подивімося на проблему заклинань з точки зору сучас​них фізики та біології. Що відбувається в люд​сь​кому мозку, коли ми думаємо, говоримо, щось робимо? Пра​вильно, по мозку проті​кають банальні струми електричної при​​роди. Напруга, що виділяється на нейронах, мала, сила струму не​ве​​лика, а ось частоти... Частоти для кожної окремої дії свої, зафік​​совані раз і назавжди. Одна людина промовляє звук «А» ба​сом, друга проспіває його тонким голоском, але електричне зобра​​ження цього звуку в мозку буде ідентичним, темброву окраску він дістане вже під час вимови. Один і той самий сигнал іде на напру​​ження голосових зв’язок, один і той самий – на видих, на​віть на бажання вимовити цей звук сигнал буде ідентичним. Відмін​​ності починаються згодом, на механічному рівні. Крізь мо​зок проходить пакет частот, який викликав вимову даного звуку. При​​родно, що створене ним електромаг​ніт​не поле вільно поширюється у всіх напрямах (з урахуванням втрат у середовищі). А зо​вніш​ні енергії великі, проте кожне зовнішнє поле має свою час​то​ту збудження (резонансу). Далі і відбувається фізичний резонанс. Слабке людське випромінювання, вступаючи у взаємодію із зовнішніми полями, викликає резонанс на відповідних частотах, «зму​​шуючи» заклинання працювати. І якщо один пакет, відповідний зву​кові «А», викличе луну, то набір пакетів, що становить закли​нан​ня, може викликати і щось серйозніше (обвал, наприклад; втім, у горах і «А» може бути досить). Природно, звідси зро​зу​мі​​ло, чому магнітофонний запис прочитаного заклинання реакції не викликав. Ні, у кінцевому підсумку пакети частот потрапляли і на стрічку. Але, по-перше, їх було жорстко придавлено числен​ни​​ми перешкодами, по-друге, вони зазнавали акустичного пере​тво​рен​​ня, після якого мало що лишається. Плюс спрямованість звукоза​пи​​сувальної апаратури на інший частотний діапазон (акустичний).

По суті, ці руни (Молодший Футарк. – Прим. авт.) є дво​мірне зображення тримірних просторових «магічних програм», кожна з яких виконує якусь дію. Послідовність живих звуків створює чотири-п’ятимірну спільну «руну», яка має ту саму дію, що й виголошуване закляття. Точніше кажучи, вимовлення за​клинань «творить» цю руну. «Магічна програма» – це енергетичне поле, що формується імпульсивними частотними пакетами, яке має мікролептонну структуру, кажучи мовою сучасної фі​зики. Маги, що досить довго працювали з мікролептонними полями безпосе​редньо, шляхом «рукоприкладства», можуть формувати спільні «руни» безпосередньо випромінюванням рук, якщо вони уявляють собі форму цих рун у n-мірному просторі. 
Проте часто при створенні таких «рун» достатньо буває повністю сформулювати дію і утримувати її на грані свідомості, нама​гаючись водночас її втілити. Імпульси, які передаються при цьому в руну, змушують її «автоматично» правильно рухатися в просторі. Але погрішність не виключено. Результат буде тим кращий, чим краща здатність магіюючого до «включення внут​рішнього діало​гу» (термін запозичено у Кастаньєди і відповідає його опису» [147].

Загальновідомим наріжним каменем у всіх дослідженнях пов’язаних з магією, є її колір. Всім відомі терміни чорна та біла магія, але кожен маг-неофіт починає з того, що заявляє: «Ніякої чорної та білої магії нема!», а потім дає своє визначення цим термінам. В українському магічному осередку поширені різ​номанітні варіації теорії п’ятнадцятикольорової аури, фактичне забарвлення якої визначає характеристику магічних обдаровань людини. Вважається, що є люди, які можуть розрізняти кольо​ри чу​жої аури просто «на око» (т.зв. ефект «третього ока»). Аура нараховує декілька «шарів»: наприклад, «емоційний» (де ко​жен колір відповідає певному стану психіки), «розумовий» (де ко​лір характеризує перевагу того чи іншого типу розумової діяльності), «фізіологічний» (де індукується фізичний стан людського орга​нізму) тощо. До того ж «сукупність «емоціональної» та «фізіо​логічної» оболонки, що керує розумовими процесами – інтелек​туальною оболонкою, утворює «біологічну» оболонку, у якій можуть відбуватися різноманітні зміни, але основні кольори якої фіксовані і так само індивідуальні, як генотип або відбитки пальців».

 Вона, за свідченнями чародіїв, «є тривимірною фігурою, яка існує в системі координат, описаній фізіологічною, емоційною та інтелектуальною аурою». Зрозуміло, існує і суто магічна аура, яка «створюється шляхом обертання цієї фігури в четвертому вимірі і тому є в найпростішому випадку чотиривимірною». Таким чином, за магічною аурою можна визначити магічні «уподобання» того чи того мага. Кожний функціональний підрозділ магії має свій колір, без наявності якого в аурі неможливо практикувати цей різновид Мистецтва. Кольори звичайно групуються по п’яти променях відповідної з трьох магічних зірок – Білої, Чорної та Тіньової. Існують «темна» та «світла» сторони для будь-якої кольорової магії. Темна сторона білої магії сходиться зі світлою стороною чорної магії, але не навпаки, бо на «зворотному стику і виникає Сіра магія, кольори якої не нанесено у вигляді променів, але позначено стрілками (до речі, іноді цю магію воліють називати Бляклою, Тьмяною або Тіньовою, щоб не плутати з Сірою магією із Чорної зірки)».

Таким чином, кольори магії розташовуються на променях зірки так: білий – психосоматична магія через виділення енергії; чорний – психосоматична магія через поглинання енергії; блакитний – магія води; червоний – магія вогню; зелений – магія живої природи, рослинна магія; сірий – магія неживої природи, каменю, неорганічного світу; фіолетовий – «нічна» магія, магія мертвої природи, «цвинтарна», некромантична; жовтий – магія сонячного світла, зірок, теургічна магія; синій – магія простору; оранжевий – магія часу. 

Проте «щодо кольорів Сірої магії, то, як бачите, не існує навіть чіткого визначення для її кольорів. Можна певною мірою стверджувати, що золотий за дією – антипод фіолетового (і тоді Ангели переходять під його юрисдикцію), а коричневий – магія тварин, але за чіткість визначень ручатися тут ризиковано, бо закони Бляклої, Тіньової магії абсолютно відмінні від законів Стабільних зірок і перебувають у безперервному русі, врівноважуючи Стабільні зірки і іноді довільно варіюючи для цього свої власні параметри» [147].

Особливо цікавою видається так звана Прозора магія. Ніякими засо​​бами вона не реєструється (як сказав один київський магістр, «це – як «білий» шум у механіці»). Сходяться маги тільки в тому, що прозорість – це поєднання всіх десяти кольо​рів у рівній пропорції. (Той же магістр, втім, заявив, що вона є об’єд​нан​ням не тільки Стабільних зірок, але й усіх відтінків, тобто і Тіньової зірки також. «Істинна Прозорість – це безперервна в частот​ному відліку функція», – сказав він). Основна від​мінність Про​​зорої магії від «кольорових» полягає в тому, що «забар​вле​ним» магам необхідні заклинання та особливі ритуали для створення потрібного резонансу з макрокосмом, тоді як прозорий маг може просто побажати чогось. Єдиним обмеженням його все​мо​гутності стає теза про те, що це бажання ні в якому разі не пови​н​но нести в собі зло. У противному разі маг втрачає свою про​​зорість. Дехто вважає, що більшість дітей володіє саме цим різно​​видом магії, але потім втрачає свої здібності. До того ж, як заявив у приватній розмові відомий маг Т, в силі Прозорого ле​жить його слабкість. Його зв’язок з навколишнім світом – дво​​бічний. Чутливо, як ніхто інший, Прозорий маг «відчуває чужу біду та біль, він не може захиститися від чужої грубості та хамства».

Окрім «кольорових» магів визначається декілька інших різновидів чародіїв. Після кількох розмов з представниками різних магіч​них течій та груп міста Києва ми можемо вивести досить умовну загальну класифікацію сучасних українських магів.

Енергети — люди, які працюють безпосередньо з енергією (визначення цієї енергії різні маги дають настільки по-різному, що автори схиляються до того, що традиційно енергет має використо​вувати будь-яку доступну енергію, якою спроможний управляти за допомогою свого організму). Вони модулюють енергію в собі і потім викидають її, певним чином впливаючи на навколишній світ. Засоби цього моделювання вважаються виключно індивідуальними та багатозначними. Наприклад, у розповіді однієї з столичних енергеток фігурувала «третя рука» як метафора енергетичної діяльності. За кожну витрату своєї енергії енергетові доводиться розплачуватися. Різновидом енергетів є так звані екстрасенси.

Ритуальники. Користуються різними ритуалами, обряда​ми, знаками, рунами тощо. Серед них можна виділити дві групи: чаклуни та демонологи. Перші шляхом проведення певного риту​​алу (комплекс дій, маніпуляцій з різними речами і речовинами та словесних формул), сенс якого вони далеко не завжди ро​зумі​ють, нама​га​ються увійти в резонанс із тими чи іншими надприродними силами та механізмами для досягнення бажаного впливу. Для дру​гих метою проведення ритуалу є виклик певно​го демона, бо​га чи духа, який потім виконує на тих чи інших умо​вах завдання мага. 

Психотехніки.  Живляться чужою вірою, організовують різні групи, де отримують енергію для магічних операцій від новачків. Сприяють створенню так званих «егрегорів» (астральних форм, що відображають колективні прагнення та вірування групи людей, об’єднаних єдиною духовною практикою).

Відуни – люди з генетичною пам’яттю, яка виявляється в необумовленому знанні надприродних шляхів досягнення тієї чи іншої мети.

Сталкери – люди, здатні знаходити та використовувати проходи (ворота, портали, дірки та інше) в інші виміри та ходити по так званих аномальних зонах нашого світу, якими корис​туються в основному з корисливою метою. 

Уособлені — ті, хто вважає себе реінкарнованою особою з минулого, причому далеко не завжди історичною, і користується атрибутивними можливостями та прийомами цієї особи. Особливо поширена віра в «уособлення» серед толкієністичної частини магічного осередку. 

7.4. Вчення Олеся Бердника

«Подорожній! Ми зустрілись з тобою на горнім шляху. Це вже чудовий знак. Мало хто лине в гори для мізерної мети. А якщо й піде хтось злий на височінь, то неодмінно загине: про це багато могли розповісти глибокі провалля та ущелини, які поглинули жадібних нещирих мандрівників, в душах яких не горить Священний Знак. Втім, залишимо мертвих в спокої – вони вийшли з Мари, вони підуть в Мару – поговоримо про живих!» [148; 11].

Це перші фрази «Пісні Надземної» Олеся Бердника. Ця постать, на перший погляд мала й непомітна на терені новітньої історії України, при уважному погляді на неї набуває символічної та історико-культурної величі. Людина, яка ще у 1989 році проголосила в Києві заснування Української Духовної Республіки, дисидент, який багато років просидів за ґратами у радянських таборах, непримиренний борець за свободу та незалежність, ерудит європейського масштабу, він був одним з духовних лідерів, які заклали фундамент української незалежності нашого часу.

Бердник народився 27 листопада 1926 року в селі Вавиловому Херсонської області. У 1930 році сім’я Бердника переїхала до Києва. У дитячі роки він пережив сталінський голодомор, німецьку окупацію, у 1944 році вступив до лав Червоної Армії. Після війни навчався в Київській театральній студії імені Івана Франка, працював у театрі. Втім, особливе значення у формуванні світогляду Бердника мала самоосвіта. Виступивши проти політики у сфері культури та мистецтва, яку проводив перший секретар ЦК КП(б)У Л. М. Каганович, та відмовившись брати участь у запланованому цькуванні невгодних письменників-бунтів​ників, він сам попав під удар і в 1949 році був арештований і звинувачений у ворожій діяльності проти радянської України, за що був засуджений на десять років тюремної ізоляції. Невдала спроба втечі та волелюбний характер призводять до збільшення строку ув’яз​нен​ня. Письменник потрапив під так звану «беріївську затримку», коли було проведено амністію кримінальних в’язнів, а звільнення політичних було «затримано». Лише в 1954 році з нього було знято політичні звинувачення та звільнено. До пе​ріоду безпосередньо після звільнення (тобто періоду позбавлення прав) належать і перші більш-менш серйозні літературні твори Бердника. 

Досвід тюремного життя та знайомство з істинним обличчям радян​ської системи справили глибокий вплив на його світо​бачення. З тих років неодмінним героєм Бердникової творчості став герой-бунтівник, герой-мрійник, який бореться з пригніченням засобами духовного розвитку та вдосконалення. Образи Космо​кра​торів з «Зоряного корсара», Горіора з «Камертону Даждьбога», Вай​васвати з «Подвигу Вайвасвати» дають достойний приклад цій тенденції [149]. З 1960 року на Бердника починається активний на​ступ у пресі. Головні звинувачення звучали страшно для того часу: ідеалізм, містика, попівщина, «космічний націоналізм». Роз​гром​ні статті в «Літературній газеті», у «Журналісті», у «Літературній Україні», виступи в партійній пресі, на пленумах ЦК України призвели до нової політичної справи над Бердником. Його виключають зі Спілки письменників України, проводять обшук його квартири, конфіскують низку рукописів, встановлюють нагляд. Тво​ри Бердника потрапили до «чорного списку» недрукованих, роз​​ходилися в самвидаві і в часописах за кордоном. У цей час разом з М. Д. Руденком він активно працював в «Гель​сінській групі». У 1979 році його знову було заарештовано як «особливо небез​печ​ного державного злочинця». В ув’язненні у Перм​ській області він пробув аж до 1984 року. При цьому його праця ніколи не зу​пи​нялася. Він активно працював над само​вдоско​наленням, вивчаючи філософію Сходу та Заходу. Тоді він висунув ідею пере​творення біосфери на засадах Розуму, Краси та Автотрофності. 

Після звільнення Бердник переглянув деякі зі своїх поглядів, дописав і певним чином переписав свій програмний твір «Зоряний корсар», який вийшов під назвою «Камертон Даждьбога». До того періоду належить формування групи молодих прихильників Бердника, яка потім була відома як група «Зоряний корсар» під керівництвом Сергія Соленого. Окрім ідейної спрямованості, «Зоряний корсар» був специфічною музичною групою, яка на концертах виконувала пісні на вірші Бердника та схожі за тематикою (наприклад, «Гімн Божої Матері» чи «Вальс Люцифера» Сергія Соленого). Тоді ж, незважаючи на мандрівний характер діяльності групи, було засновано офіційний центр бердниківців у селі Витачів, який вони називають Вітаполіс, тобто Місто Життя. Його роботи стали широко відомі на Заході. За даними Оксани Пясецької, він входив у першу десятку східно​євро​пей​ських авторів, перекладених англійською та французькою мовами. Зав’язалося пожвавлене листування з багатьма однодумцями на Заході. Серед них можна назвати, наприклад, таку відому фігуру, як Річард Бах [148; 4]. Найвищим злетом діяльності Бердника стало проголошення біля одного зі священних Дубів під Києвом Української Духовної Республіки в 1989 році. 

У творах Бердника важко знайти визначення Духовної Республіки, бо ж вони більшою частиною є художніми, а не суто філософськими чи соціокультурними трактатами. Втім, це поняття можна скомпілювати з певного відчуття бердниківського Всесвіту. Майбутнє людства Бердник бачив у єднанні на рівних засадах всіх Духовних Республік світу, всіх націй та етносів. Таким чином, Духовна Республіка – це своєрідна єдність на основі спільного менталітету та автотрофності, «збір людських сердець для загального дійового сплеску», за одним з визначень Бердника. 

Сьомого липня 1990 року на горі Воскресенецькій відбувся Перший Всесвітній Собор Святої України, на якому були присутні представники дружніх бердниківцям течій реріхівців та теософів. На ньому було проголошено гасло: «Воля прийшла в Україну!»
З 1990 року було проведено сім Соборів Української Духовної Республіки, керованих Бердником як Президентом УДР. Втім, за часів незалежності та відходу у минуле ідеологічної спадщини радянської імперії Бердник почав поволі втрачати вплив, якого набув під час боротьби з нею. Нова українська генерація вже майже не цікавиться самобутньою філософською концепцією Бердника, а спрямовує свої зусилля переважно на досягнення матеріального добробуту. Передбачаючи можливість такого розвитку подій, Олесь Бердник протиставив ідеї Кареаса, лідера працивілізації Венери, чи, як її називав Бердник, Ари, духовно-спрямовану концепцію Горіора, одного з головних персонажів його творчості. 

Але вже кілька років про Бердника та групу «Зоряний корсар» нічого не відомо. Дехто з прихильників цього вчення вважає, що він помер (після інсульту здоров’я Бердника похитнулося). Їхній центр у Вітаполісі стоїть зачинений і виглядає за​недбаним. Втім, нещодавно у засобах масової інформації про​майнула звістка про те, що занепад активної діяльності бердниківців обумовлений тим, що після повторного інсульту у 1997 році Олесь Бердник втратив мову та можливість рухатися. Проте його ідеї почали розповсюджуватися поза колом його учнів та од​нодумців: нещодавно закінчено зйомки документально-публі​цистичного фільму «Зоряний корсар», присвяченого життю та творчості Бердника. Першу частину (з трьох запланованих) продемонстровали обмеженому колу глядачів у київському Будинку вчителя автор та продюсер стрічки О. Трачук та режисер А. Сенчило [150].

Для створення об’єктивної картини щодо вчення Бердника неможливо обійти стороною його своєрідну міфологію, яка поступово й почастково висвітлюється в різних його творах. Вона стосується насамперед працивілізації Ари (Венери), яка досягла такого високого рівня науково-технічного розвитку, що підкорила собі як простір, так і час. На певному етапі свого розвитку ця цивілізація зробила висновок, що вона прийшла до свого логічного завершення, що шляху для подальшого розвитку в неї нема. Шляхом довгих перемін було створено Землю, по-перше, як джерело енергії, а по-друге, як тюрму для невгодних. Проти такого рішення Великого Координатора Арімана повстає група Космократорів, якій допомагає «вічний опозиціонер» Горіор. Арі​ман, як Небесний Тиран, Деміург гностиків, жорстоко та егоїс​тич​но править цим світом. Усі догматичні релігії, які віддають вищу справедливість Богові, видаються Берднику, таким чином, помічниками та прислужниками того Великого Деспота. Боротьба Космократорів з Великим Координатором стає головним вселенським конфліктом у бердниківському світобаченні. Визволення Землі, а потім і Всесвіту від влади Арімана – головна мета розвитку Божественної Людини. 

Таким чином, можемо констатувати, що вчення Бердника стало одним з духовних стержнів, котрі спрямовували та спрямовують розвиток української духовної сфери. Він вийшов на один рівень з відомими європейськими, американськими та східними шукачами Істини ХХ сторіччя. Широка обізнаність зі світовою філософією і класикою, втім, не подавила в ньому суто автентичного духовного стилю та пошуку. В особі Бердника україн​ська культура отримала свого глибокого мислителя та культурного діяча, без яких будь-який сталий розвиток культури та духовності стає неможливим.
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Додаток 1
Шляхи та механізми вдосконалення державно-церковних відносин в контексті захисту національної безпеки України (на прикладі новітніх релігійних об’єднань)
Діяльність значної кількості неокультів супроводжується масовими порушеннями закону у різних країнах світу. Деякі неокульти принижують особистість, завдають шкоди фізичному та психічному здоров’ю населення, порушують національне законодавство, культивують расистську ідеологію, практикують фінансові зловживання й ухиляння від сплати податків, вживання наркотиків тощо. Проведений аналіз свідчить, що представники неокультів займаються підпільним виробництвом різноманітної продукції, незаконною фінансовою діяльністю, завдаючи таким чином економічної шкоди державі.

Негативним наслідком перебування людей у деяких неокультах є суттєве погіршення їх психічного стану. Безумовної шкоди для здоров’я членів неокультів завдає також наявна в деяких подібних угрупованнях практика відмови від медичної допомоги, нанесення собі поранень і каліцтв. Особливе занепокоєння ви​кликає залучення до неокультів дітей, які ще не можуть передбачити майбутніх негативних наслідків перебування в них та виконання відповідних культових правил.

Це привернуло увагу світової спільноти, урядів, неурядових організацій та традиційних церков багатьох країн світу, що привело до розробки та впровадження відповідних запобіжних заходів з протидії зазначеним вище правопорушенням. 

Європарламент рекомендував країнам ЄС створити спеціальні парламентські комісії для дослідження діяльності неокультів. Чотири країни — Австрія, Бельгія, Німеччина і Франція вже створили такі комісії. Було рекомендовано також захищати права і свободи громадян ЄС від негативних проявів з боку певних неокультів шляхом забезпечення широким верствам населення доступу до інформації про різні релігії, сприяти вільному вибору релігії й утвердженню поваги до інших, а в разі порушення закону — вжити адекватних заходів незважаючи на те, якою релігією прикриваються порушники. Інформація про різні релігійні утворення, їхні особливості та реальну дійсність повинна бути доступна широкому загалу. Вступаючи до того чи іншого культу, люди повинні бути інформовані про те, що вони можуть вийти з них. Нарешті, ті, хто працює в культах, мають бути зареєстровані в органах соціального забезпечення і на них повинні поширюватися всі соціальні гарантії.

Європарламент рекомендував державам-учасницям ефективно застосовувати чинне законодавство проти зловживань у релігійній сфері, забезпечити такі законодавчі — адміністративні, фіскальні, карні — заходи, котрі б виявилися достатніми для попередження незаконної діяльності неокультів. Держави-учасниці запрошуються до більш інтенсивного обміну інформацією між собою із «сектантської» проблематики, а також закликаються до більшої пильності, аби субсидії ЄС не було використано для незаконної сектантської діяльності. Також розроблено такі заходи: 

— створення та підтримка незалежних загальнонаціональних та регіональних інформаційних центрів, а також Європейського центру спостереження за діяльністю неокультів; 

— внесення до базових освітніх програм країн ЄС об’єктивної всебічної інформації про поширені у світі релігії та про права людини, елементи порівняльного релігієзнавства.

— застосування заходів, передбачених кримінальним та цивіль​ним законодавством даної країни, щодо неправомірних дій, вчинених від імені неокультів; 

— гарантування суворого дотримання законодавства про обов’язкове відвідування школи дітьми та втручання відповідних органів у разі їх недотримання.

Проаналізувавши світову практику державно-церковних відносин, зроблено висновок, що надання державного статусу окремим церквам, а також відкрита та цілеспрямована протекціоністська політика стосовно них (на взірець Великобританії, Греції, Франції, Туркменистану, Узбекистану, Вірменії та деяких країн) суперечить українській ментальності і тому є несприятливою для нашої держави. До того ж така політика на українських теренах може спровокувати конфлікти на релігійному ґрунті, тиск міжнародних правозахисних організацій, а також введення санкцій щодо України деякими державами, насамперед  США, що активно захищають інтереси релігійних об’єднань американського походження за кордоном з ідеологічних міркувань, вбачаючи в них інструмент духовної експансії, «експортування» американського способу життя та розробки механізму втручання у внутрішні справи інших держав. Законодавство та державна політика США не надають привілеїв ніяким конфесіям тому, що кожна з них не може бути традиційною для «країни емігрантів». Україна має традиційні церкви, що стали одним із носіїв національної культури, тому досвід США хоч і цікавий, але для нашої держави не має великого практичного значення.

Більш корисним для України є досвід державно-церковних відносин Німеччини, Австрії, Італії, Іспанії, Бельгії, Литви, Росії та деяких інших країн. Наприклад, російське та литовське законо​дав​ства запроваджують часовий ценз для надання особливого статусу релігійним організаціям, а Німеччина – кількісний. Італій​ський закон про церкву створює систему, що має три рівні для різних релігійних організацій, а особливий статус традиційним церквам надається шляхом укладання конкордату з державою. На відміну від італійського, законодавство Іспанії розрізняє чотири групи релігійних організацій, що суттєво відрізняються у правах. У Бельгії шість традиційних конфесій мають значні привілеї порівняно з іншими релігійними організаціями, в Австрії — дванадцять.

Україна проголосила своїми основними державотворчими принципами забезпечення за кожним громадянином права на свободу світогляду і віросповідання, взявши на себе зобов’язання сприяти здійсненню цього права, а також охороняти та захищати зазначені свободи. Маючи за мету проведення такої державно-церковної політики, яка б базувалася виключно на ідеології миру, зміцненні національної єдності та захисті національних інтересів, ми повинні в подальшому вдосконалювати правову базу взаємин держави і церкви та юридичне оформлення функціонування релігійних організацій в нашій державі.

Існування, самозбереження і прогресивний розвиток України як суверенної, демократичної та правової держави залежить від здійснення цілеспрямованої політики щодо захисту її національних інтересів. Національна безпека України – це стан захищеності життєво важливих інтересів особи, суспільства і держави від внутрішніх та зовнішніх загроз, що є необхідною умовою збереження і примноження духовних та матеріальних цінностей. Національна безпека України досягається шляхом проведення виваженої державної політики відповідно до прийнятих доктрин, стратегій, концепцій та програм у таких сферах, як політична, економічна, соціальна, воєнна, науково-технологічна, інформацій​на тощо. Конкретні засоби і шляхи забезпечення національної безпеки України обумовлюються пріоритетністю національних інтересів, необхідністю вжиття заходів, адекватних характерові та масштабам загроз цим інтересам, і ґрунтуються на засадах правової демократичної держави. Правову основу забезпечення національної безпеки України становлять Конституція та інші закони і нормативно-правові акти України, а також визнані нашою державою міжнародні акти та угоди.

У результаті дослідження державно-церковних відносин в Україні визначено духовно-релігійну складову національної безпеки нашої держави. Духовно-релігійна складова національної безпеки України — стан захищеності життєво важливих духовно-релігійних інтересів українського суспільства (особи, груп ві​руючих, держави) від внутрішніх загроз і зовнішнього втручання та відповідна система суспільно-політичних заходів, яка забезпечує цю захищеність. Ця складова залежить від стану релігійно-церковного життя нації (її державно-церковних, міжцерковних та внутрішньоцерковних стосунків), який є чи за певних обставин може бути загрозою для національних інтересів держави, стабіль​ного розвитку суспільства, здійснення прав і свобод громадян. 

Головним суб’єктом духовно-релігійної безпеки є Україн​ська держава, яка разом із національною церквою (церквами) здійснює цілеспрямовану політику в релігійній сфері, покликану забезпечити духовну єдність українського народу, стабільність та динамізм прогресивного розвитку всього суспільства. Результатами такої політики повинна стати якомога повніша реалізація національних інтересів у духовно-релігійній сфері, і насамперед, зміцнення суверенітету й незалежності України, ефективне та соціально орієнтоване державне управління духовними процесами, свобода волевиявлення й реалізація духовних потреб як окремого громадянина, так і всього українського суспільства, конструктивне розв’язання міжконфесійних конфліктів тощо.

Духовно-релігійний фактор безпосередньо впливає і суттєво підвищує небезпеку основних загроз національній безпеці України в найбільш важливих сферах життєдіяльності суспільства: полі​тичній, економічній, соціальній, воєнній, інформаційній. Найважливішими чинниками релігійної безпеки України є такі:

— внутрішньорелігійна стабільність (міжконфесійна злагода — здатність до розв’язання релігійних конфліктів насамперед ненасильницькими методами); 

— зовнішньорелігійна стабільність (зміцнення міжнародного авторитету України як великої європейської християнської держави, розвиток її національно-культурної самобутності та незалежності — наявність для цього ефективного механізму); 

— повне задоволення релігійних потреб усього українського суспільства, свобода волевиявлення та віросповідання як окремих громадян, так і груп віруючих; 

— наявність комплексної стратегії суспільно-політичного й духовного розвитку держави, зокрема у сфері забезпечення релігійної безпеки України.

До основних принципів захисту національних інтересів України у духовно-релігійній сфері можна віднести наступні: 

— пріоритет прав людини; верховенство закону; єдине правове поле для усіх суб’єктів державно-церковних відносин незалежно від їхнього громадянства, фінансових можливостей та політичного впливу; 

— суворе дотримання балансу між інтересами окремого громадянина, громади віруючих, конфесії, суспільства, держави та їхня взаємна відповідальність щодо захисту національних інтересів у духовно-релігійній сфері; 

— своєчасність та адекватність дій держави стосовно реальних загроз національній безпеці України з метою захисту національних інтересів у духовно-релігійній сфері; 

— пріоритет ненасильницьких договірних засобів при вирішенні як внутрішніх, так і зовнішніх конфліктів у сфері духовно-релігійних відносин; 

— відповідність основних принципів забезпечення національної безпеки України у духовно-релігійній сфері загальноєвропейській та світовій системам безпеки та її інтеграція до цих систем.

Враховуючи складну економічну, соціальну, політичну і культурно-релігійну ситуацію в країні, несформовану правову базу, порівняно низький рівень життя населення України, необхідно мати на увазі те, що неокульти будуть ще більше використовуватись для втручання у наші внутрішні справи, впровадження чужих цінностей, далеких від української національної культури й традицій. Загалом діяльність неокультів не сприяє розвиткові національної самосвідомості народу нашої держави, збереженню й розвитку українських історичних традицій і культури, тому необхідно розглядати феномен неокультів в Україні як внутрішньо​політичний дестабілізуючий фактор, поширення якого негативно впливає як на внутрішньополітичну ситуацію, так і загалом на національну безпеку України. 

У результаті дослідження визначено ступінь загрози національній безпеці України від протиправних проявів діяльності неокультів, що становлять небезпеку для держави, суспiльства та окремих громадян:

1. Використання релігійного фактору як знаряддя втручання у внутрішні та зовнішні справи України, проникнення в органи законодавчої, виконавчої і місцевої влади та засоби масової інформації. 

2. Поширення деструктивних ідеологій, що становлять загрозу духовності українського народу та суперечать загальнолюдським нормам.

3. Можливий вихід з-пiд контролю окремого войовничого культу, дiяльнiсть якого може призвести до загибелi людей, масових заворушень та терористичних актів.

4. Провокування та загострення конфліктів на релігійному і національному ґрунті.

5. Поширення впливу культiв, дiяльнiсть яких супроводжу​ється пiдривом громадського порядку, ушкодженням здоров’я і моральностi населення. Використання спецiальних хiмiчних препаратів і апаратури, котрі надають можливості маніпулювати вольовою сферою людини. Загрози, пере​слi​дування, а в деяких випадках i фiзичний тиск на тих, хто вирiшив залишити культ, з боку його лiдерiв. 

6. Використання релiгiйних органiзацiй кримiнальними структурами. Можливе вiдмивання через секти «брудних» грошей, отриманих злочинним шляхом, чи, навпаки, використання пожертв і навiть самих вiруючих для протиправної діяльності. У цьому зв’язку створює небезпеку поширення наркоманiї. Деякi керівники неокультів використовують рiзнi наркотичнi речовини, вводячи своїх послiдовникiв у залеж​нiсть, що надає можливiсть манiпулювати вiруючими та отримувати прибутки. Переважна більшість неокультів є або релiгiйними об’єднаннями, що звiльняються вiд сплати податкiв з грошей, якi надходять вiд пожертвувань, або громадськими організаціями, які не сплачують податків з членських внесків. З’являється можливiсть вести «бiзнес», завдяки якому шахраї намагаються заробляти великi грошi, вводячи в оману людей. Нерідко представники релігійних та громадських організацій, зокрема неокультів, займаються під прикриттям статутної господарської незаконною комерційною діяльністю і не сплачують прибутків, отриманих від її проведення, а також під виглядом гуманітарної допомоги ввозять комерційні товари.

При вдосконаленні державно-церковних відносин в Україні потрібно використовувати позитивний досвід різних держав з протидії протиправній діяльності представників неокультів та протекціоністської політики щодо традиційних церков як носіїв національної культури, а особливо положення рекомендацій та резолюцій ЄС у зв’язку з європейською інтеграцією України. Доцільно також спрямувати зусилля на залучення коштів та ін. можливостей ЄС для створення державних і незалежних інформаційних центрів з вивчення неокультів та неурядових організацій жертв або родин жертв діяльності неокультів.

Для службовців законодавчих та виконавчих органів України має практичне значення досвід країн Європи та ін. держав, що давно і ефективно застосовують цілий спектр форм державного втручання: створення відповідних законодавчих рамкових умов, просвітительська діяльність, інформування громадськості про діяльність неокультів, у разі необхідності попередження про їх небезпеку, допомога особам, які зазнали шкоди внаслідок діяльності неокультів, впровадження протекціоністської політики стосовно традиційних церков як носіїв національної культури. 

Заходи з виявлення, попередження та припинення протиправних діянь представників неокультів доцільно впроваджувати системно з використанням позитивного досвіду країн Європи та деяких інших держав (на трьох рівнях): 

— міждержавний (Євросоюз, міждержавні стосунки); 

— державний (Парламент, міністерства, міжвідомчі міністерські координаційні комісії та правоохоронні органи); 
— недержавний (громадські організації та традиційні церкви).
Аналізуючи діяльність неокультів, нами вироблено пропозиції щодо вдосконалення чинного законодавства України з метою оптимізації системи державно-церковних відносин в Україні з урахуванням світового досвіду та розроблені органі​заційно-методичні рекомендації щодо професійної діяльності державних службовців, які полягають у впрова​дженні такої системи заходів:  

По-перше, проводити загальнопрофiлактичнi заходи. Маються на увазі: пiдтримка просвiтницьких програм, що висвiтлюють дiяльнiсть деструктивних культiв, проведення науково-практичних конференцiй та випуск вiдповiдної лiтератури, надання пiльгового користування ефiром громадським і науковим дiячам, відповідним державним службовцям та представникам традицiйних конфесiй у межах цих програм.

 Для захисту інформаційного простору України від деструктивних ідеологій державним службовцям доцільно використовувати положення «Меморандуму про співпрацю Всеукраїнської ради церков і релігійних організацій, Мінінформу та Держкомрелігій щодо висвітлення засобами масової інформації проблем релігійно-церковного життя», який підписано на початку 1998 року. У зазначеному меморандумі передбачається висвітлення віроповчальних доктрин та культової практики тоталітарних культів, їх негативного впливу на мораль та здоров’я населення. 

Президент України в липні 1998 року підписав Указ «Про заходи щодо врегулювання діяльності у сфері народної і нетрадиційної медицини», де, зокрема, доручив Міністерству інформації, Держкомрелігій забезпечити відповідно до законодавства «належний контроль за використанням засобів масової інформації проповідниками неокультів з метою недопущення поширення ними інформації, котра негативно впливає на здоров’я громадян та перешкоджає дотриманню загальновизнаних норм етики і моралі». У зв’язку з тим, що цей указ діє не в повному обсязі, державним службовцям необхідно більш активно його впрова​джувати.

По-друге, внести вiдповiднi змiни у законодавство України, що значно підвищили б ефективність державних органiв, спрямовану на протидiю деструктивнiй дiяльностi неокультiв. На жаль, через недосконалість правової бази України щодо діяльності на її теренах деструктивних культів правоохоронні та інші державні органи не мають можливості в повному обсязі запровадити потрібний механізм протидії антиконституційним виявам з боку за​значених угруповань.

З цією метою пропонується:

1. Впровадити заходи, а також у законодавчій сфері, на ре​аль​не відокремлення церкви від політики зокрема та від держави у цілому. Розробити правовий механізм притягнення до адміністративної та кримінальної відповідальності за зазначені правопорушення з метою попередження і припинення розробки іноземними функціонерами механізму втручання у справи нашої держави. 

2. Внести зміни і доповнення до Закону України «Про свободу совісті та релігійні організації», якими:

— надати Держкомрелігій та його регіональним управлінням додаткові повноваження, насамперед контролюючі функції (на зразок Мінюсту, який має право застосовувати до зареєстрованих об’єднань громадян різні стягнення: попере​дження, штраф та ін.); 

— ввести часовий ценз для реєстрації релігійних об’єднань: для громади шість місяців, для управління, центру три роки, а для тих, що мають релігійний центр за кордоном, збільшити цей термін удвічі (для громади – один рік, а управління і центру – шість років); 

— збільшити кількість засновників релігійної громади до три​д​цяти осіб; 

— законодавчо закріпити практику реєстрації релігійних центрів та управлінь тільки при наявності зареєстрованих осередків у більшості областей України; 

— заборонити призначення на керівні посади в релігійних організаціях громадян іноземних держав; 

— дозволити іноземцям проповідницьку та іншу релігійну діяльність тільки за наявності дозволу Держкомрелігій та офіційної згоди місцевих органів влади населених пунктів або територіальних одиниць, де планується здійснення за​значеної діяльності, з обмеженням максимального перебування таких осіб в Україні до одного року. До того ж після шести місяців перебування, передбачити отримання дозволів і з Держкомрелігій, і з обласної (міської) адміністрації кожних два місяці.

3. Розробити та впровадити Закон України «Про захист громадян від шкідливих психологічних впливів на психіку людини», котрий би регулював процедуру звернення до суду і доведення в ході судового процесу фактів негативного впливу на парафіян. Процедурні питання притягнення до відповідальності за статтями Кримінального кодексу 161 (порушення прав громадян залежно від їх расової та національної належності та ставлення до релігії) та 181 (посягання на здоров’я громадян під приводом виконання релігійних обрядів) потребують відповідних змін у Кримінально-процесуальному кодексі. Статті Кримінального кодексу 190 (шахрайство) та 189 (вимагання) потребують доповнень. Використання релігійних почуттів віруючих для скоєння цих злочинів повинно стати обтяжувальною обставиною при обвинуваченні. 

По-третє, необхiдно не допускати реєстрацiю деструктивних неокультiв ні як релігійні об’єднання, ні під прикриттям громадських органiзацiй. Якщо подiбний культ вже зареєстрований і продовжує проводити протиправну дiяльнiсть, то його необхiдно дискредитувати через засоби масової iнформацiї або зняти з реєстрацiї у судовому порядку. З метою запобігання негативного впливу неокультів на військовослужбовців запропонувати керівництву національних військових формувань утриматись від контак​тів з їх представниками, особливо місіонерами закордонних релі​гійних центрів. Аналогічні рекомендації необхідно надавати керівництву місць позбавлення волі.

Для проведення цієї діяльності державним службовцям треба використовувати чинні законодавчі акти. Так, у січні 1997 року віце-прем’єр-міністр України з питань гуманітарної політики за​твердив «Заходи щодо нейтралізації діяльності деструктивних тоталітарних культів, мінімізації їх негативного впливу на суспіль​ство». У них, зокрема, передбачено підвищення вимог щодо реєстрації статутів нетрадиційних релігійних організацій, створення і утримання монастирів (ашрамів, комун, колоній тощо), перекриття каналів використання зарубіжними релігійними місіонерами системи просвітницьких і культурних закладів. Документом також передбачено створення експертної комісії при Комітеті у справах релігій, в Автономній Республіці Крим, областях, містах Києві та Севастополі — консультативно-експертних груп із ви​вчення негативного впливу деструктивних культів на населення та підготовки відповідних змін до чинного законодавства. Використовуючи положення Наказу Міністра освіти №198 від 24 червня 1994 року, призупиняти спроби проникнення представників неокультів у державні заклади освіти та перешкоджати використанню їхніх навчально-методичних матеріалів і рекомендацій у навчальному процесі.

9 січня 1998 року у РНБО відбулась міжвідомча нарада «Про дотримання харизматичними церквами чинного законодавства». У результаті виконання рішення РНБО було запроваджено систему моніторингу вивчення процесів, що відбуваються в середовищі неокультів, з метою своєчасного орієнтування місцевих органів влади про культи, які мають негативну міжнародну репутацію і намагаються створити свої осередки в Україні. Державним службовцям у всіх регіонах України потрібно використовувати цю систему моніторингу. 

Представникам релігієзнавчої експертної ради при Держкомрелігій більш ретельно проводити експертизу віросповідних докт​рин неокультів, вивчення процесів у їхньому середовищі. Також активізувати роботу міжвідомчої комісії при Міністерстві охорони здоров’я з вивчення питань дотримання чинного законодавства в діяльності релігійних організацій харизматичного спрямування. Державним службовцям більш активно проводити вивчення порушень адміністративного, податкового та кримінального законодавства щодо його достатності для унеможливлення проти​правної діяльності неокультів. При реєстрації громад нових релігій, які є підрозділами закордонних центрів, до уваги обов’язково брати діяльність цього центру за кордоном. Через МЗС налагодити отримання інформації з європейських країн щодо методів роботи та поведінки представників неокультів, які мають негативну міжнародну репутацію.

При впровадженні загальнодержавних заходів щодо попере​дження та припинення протиправних дій з боку представників неокультів правоохоронні органи повинні вирішувати такі завдання:

— збір даних про протиправні дії з боку представників неокультів з метою інформування органів влади для прийняття ними відповідних управлінських рішень та дискредитації у засобах масової інформації; 

— надання інформаційної та іншої підтримки державним програмам, спрямованим на протидію деструктивній діяльності неокультів; 

— розроблення пропозицій органам влади щодо вдосконалення чинного законодавства; 

— припинення порушень чинного законодавства, котрими су​проводжується діяльність вказаних організацій.
Додаток 2 
Програма спецкурсу з релігієзнавства: «Новітні та нетрадиційні релігії і містичні рухи України»
Характеристика спецкурсу з методичними рекомендаціями для впровадження у навчальний процес

1. Курс розраховано на студентів та викладачів вищих навчальних закладів, а також зацікавлених державних службовців (Державного департаменту у справах релігій Міністерства юстиції України, його регіональних підрозділів та ін.). Може викладатися у духовних навчальних закладах (православних, католицьких, протестантських, іудейських, мусульманських та ін.).

2. На першій лекції викладач малює на дошці, а краще використовує плакати або слайди з класифікаціями новітніх та нетрадиційних культів (за сутністю і формою функціонування), які містяться на сторінках 13-14 монографії “Новітні і нетрадиційні релігії та містичні рухи у суспільно-політичній сфері України” і навчального посібника “Нетрадиційні релігійні та містичні культи України”. 

3. Бажано лекції супроводжувати показом документальних навчальних фільмів: «New Age» (Новий вік), «Окультисти», «Контрабанда віри», «Замах на свободу» та ін.

4.  Документальні фільми О.Дворкіна «Дело № ...», «Тоталитарные секты как криминогенный фактор в обществе», «26 вопросов и ответов» та ін. потрібно показувати частково і з відповідними коментарями тому, що вони необ’єктивні  та тенденційні. У православних навчальних закладах ці фільми можна показувати повністю.

5. На семінарах не обов’язково детально розглядати всі запропоновані питання, а в першу чергу, ті які були неповно висвітлено у лекціях.

6. Запропонованої базової літератури спецкурсу достатньо для збільшення кількості семінарських занять удвічі.

7. Залік може бути замінений захистом реферату (його тему надає викладач).

8. Питання до заліку можуть повністю збігатися з питаннями семінарських занять або деталізувати їх.

9. Спецкурс читається у цивільних навчальних закладах тільки після розгляду типового курсу “Релігієзнавство”, а у православних та католицьких – “Сектознавство”.

10. Для православних, католицьких і протестантських духовних навчальних закладів семінар № 2 можна збільшити на 2-4 години у зв’язку з актуальністю теми та необхідністю розгляду богословської критики віровчень християнських культів або замість збільшення  кількості годин зазначеного семінару ввести додатково практичне заняття “Богословська критика віровчень християнських культів”. 

11. На початку розгляду 4-го питання семінару № 2 “Харизмати” стисло розповісти історію та особливості культової практики п’ятидесятників, а в кінці розгляду - показати відмінності цих релігійних течій. Це питання розраховано на двох відповідаючих.

12. Для духовних навчальних закладів можна замінити підготовку до семінару № 7 “Сатанізм” написанням реферату “Диявол та демони: біблійний аналіз”. 

13. Семінар по неоязичниках відсутній із-за незначної кількості наявної літератури, але вони розглядаються в лекції № 7 і тому є окремим питанням заліку. При збільшенні літератури по неоязичниках можна додатково ввести до навчального курсу ще один семінар.

Література по неоязичниках:

Базова: 8.

Додаткова: 49, 51, 61, 67, 71, 76.

Тематичний план

1. Лекція 1. Загальна характеристика новітніх і нетрадиційних релігій та містичних рухів України (далі - новітніх і нетрадиційних культів) (4 години).

2. Семінар 1. Характерні та спільні ознаки новітніх і нетрадиційних культів (4 години).

3. Лекція 2. Християнські культи (8 годин).

4. Семінар 2. Християнські культи (6 годин).

5. Лекція 3. Орієнталістські (східного типу) культи (4 години).

6. Семінар 3. Орієнталістські культи (4 години).

7. Лекція 4. Синкретичні культи (2 години).

8. Семінар 4. Синкретичні культи (2 години).

9. Лекція 5. Наукологічні (сайєнтологічні) неокульти (2 години).

10. Семінар 5. Наукологічні неокульти (2 години).

11. Лекція 6. Езотеричні вчення (2 години).

12. Семінар 6. Езотеричні вчення (2 години).

13. Лекція 7. Сатанізм та неоязичництво (4 години).

14. Семінар 7. Сатанізм (2 години).

15. Лекція 8. Соціально-правовий аналіз діяльності новітніх культів (4 години).

16. Семінар 8. Соціально-правовий аналіз діяльності новітніх культів (4 години).

17. Залік диференційований (4 години).

Всього 60 годин: лекції – 30 годин, семінари – 26 годин, залік – 4 години.
План семінарських занять

Семінар 1. Загальна характеристика новітніх і нетрадиційних культів України (4 години).

1. Характерні ознаки християнських культів.

2. Характерні ознаки орієнталістських та синкретичних культів.

3. Характерні ознаки наукологічних та езотеричних культів. Порівняльний аналіз релігійних та містичних вчень.

4. Характеристика руху “Новий вік”.

5. Характерні ознаки сатанинських та язичницьких культів.

6. Поділ класифікацій новітніх і нетрадиційних культів за формою та сутністю (додаткове питання).

7. Спільні ідеологічні елементи неокультів.

8. Аналіз методів психологiчної обробки у тоталітарних неокультах, що трансформують групову свідомість i провокують виникнення певних форм групового мислення.

9. Технології маніпуляції свідомістю у тоталітарних неокультах: застосування технік контролю за поведінкою, інформацією, думками (свідомістю) та почуттями (емоціями) адептів.

Література до семінару 1:

Базова: 1-2, 4, 8 (розділ 1).

Додаткова: 1-6, 9, 11, 21, 40, 74, 80, 81.

Семінар 2. Християнські культи (6 годин).

1. Церква Ісуса Христа святих останніх днів (мормони).

2. Свідки Єгови.

3. Церква Христа.

4. Харизмати (розраховано на двох відповідаючих).

5. Діти Бога.

6. Богородицька церква.

7. Українська реформована православна церква та ін.

Література до семінару 2:

Базова: 1-2, 4, 5, 7, 8 (розділ 2), 9.

Додаткова: 3, 6, 9, 10, 18, 42, 46, 50, 54, 58, 59, 62, 63, 65, 68, 70, 74, 86, 89.

Семінар 3. Орієнталістські культи (4 години).

1. Загальна характеристика віровчення індуїзму, буддизму та даосизму як духовної основи орієнталістських культів (розраховано на двох відповідаючих).

2. Міжнародне товариство свідомості Крішни (крішнаїти).

3. Рух Ошо.

4. Трансцендентальна медитація.

5. АУМ сінрікьо.

6. Тантризм.

7. Сахаджа йога 

8. Білий лотос та ін.

Література до семінару 3:

Базова: 1-5, 8 (розділ 2), 9.

Додаткова: 3, 6, 9, 16, 17, 20, 44, 47, 57, 60, 65-66, 77-79, 84, 85.

Семінар 4. Синкретичні культи (2 години).

1. Велике біле братство.

2. Церква єднання (муніти).

3. Бахаїзм.

4. Церква останнього заповіту (віссаріонівці) та ін.

Література до семінару 4:

Базова: 1-5, 7.

Додаткова: 3, 6, 9, 14, 15, 22, 45, 48, 53, 55, 62, 63, 65, 73.

Семінар 5. Наукологічні неокульти (2 години). 

1. Церква сайєнтології.

2. Новий Акрополь.

3. Івановство та ін.

Література до семінару 5:

Базова: 1-3, 5.

Додаткова: 3, 6, 9, 19, 23-25, 52, 82, 88.

Семінар 6. Езотеричні вчення (2 години).

1. Агні Йога.

2. Теософія.

3. Вчення Бердника.

4. Маги та ін.

Література до семінару 6:

Базова: 1-3, 5, 9.

Додаткова: 3, 4, 6, 7, 9, 43, 56, 83, 87.

Семінар 7. Сатанізм (2 години).

1. Історіографія вірувань у злих духів.

2. Класифікація та характерні ознаки сатанізму.

3. Аналіз вчення Ла Вея.

4. Розвиток сатанізму в світі. 

5. Розвиток сатанізму на території України.

Література до семінару 7:

Базова: 1-2, 6.

Додаткова: 3, 4, 6-9, 13, 43.

Семінар 8. Соціально-правовий аналіз діяльності новітніх культів (4 години).

1. Аналіз протиправних діянь представників неокультів у світі та в Україні (розраховано на двох-трьох відповідаючих).

2. Світова практика попередження і припинення протиправної діяльності неокультів та протекціоністської політики щодо традиційних церков як носіїв національної культури (розраховано на трьох відповідаючих: один - країни Європи, один – країни СНД, один – інші країни).

3. Аналіз законодавства Європарламенту з протидії їх протиправній діяльності.

4. Вітчизняна практика попередження і припинення протиправної діяльності представників неокультів.

Література до семінару 8:

Базова: 1 (додаток 1), 2, 5, 8 (розділ 4).

Додаткова: 3, 4, 6, 7, 9-11, 26-39, 41, 43, 69, 72, 75 (додаток 2).

ЛІТЕРАТУРА

для підготовки до семінарів та заліку

Базова література:

1. Петрик В. М., Сьомін С. В. та ін. Нетрадиційні релігійні та містичні культи України: Навчальний посібник / За заг. ред. В. В. Остроухова. — К.: Росава, 2003.

2.  Петрик В. М., Ліхтенштейн Є. В., Сьомін С. В. та ін. Новітні та нетрадиційні релігії, містичні рухи у суспільно-політичній сфері України: Монографія (навчальний посібник) / За ред. З. І. Тимошенко. — К.: Вид-во Європ. ун-ту, 2002.

3. Вандерхилл Э. Мистики ХХ века. Энциклопедия. — М.: Миф-Локид, 2001.

4. Новітні релігії в сучасній Україні / Матеріали круглого столу та науково-практичної конференції. — К.: VIP, 2000.

5. Дворкин А. Сектоведение. Тоталитарные секты: опыт системного исследования. — Нижний Новгород: Издательство Братства во имя св. князя Александра Невского, 2000 (базується на гарному фактологічному матеріалі, але містить тенденційний аналіз і висновки).
6. Петрик В. М., Остроухов В.В. Демонологія: еволюція та сучасний стан: Навчальний посібник. — К.: Кондор, 2005 (не рекомендується для студентів духовних навчальних закладів).

7. Чернышев В. М. Сектоведение. – К., 2005 (містить ґрунтовний богословський аналіз віровчень з позиції православ’я і тому є базовим джерелом для православних навчальних закладів, а для всіх інших - додатковим).
8. Новітні релігійні та містичні рухи: системний аналіз. Збірник наукових праць (навчальний посібник). Упорядник В.М.Петрик. – К., 2006.

9. Чернышев В. М. Сектоведение. Часть вторая. – К., 2008 (містить ґрунтовний богословський аналіз віровчень з позиції православ’я і тому є базовим джерелом для православних навчальних закладів, а для всіх інших - додатковим).
Додаткова література:

1. Хассен С. Освобождение от психологического насилия. – СП.б.: прайм-ЕВРОЗНАК, 2003.

2. Деструктивные психотехники / Под ред. И. Митрофановой. — С-Пт.: Экслибрис, 2002.

3.
 Григулевич И. Р. Пророки “новой истины”. — М., 1983.

4. 
Григоренко А. Ю. Сатана там правит бал. — К.: Украина, 1991.

5. 
Дудар Н., Филипович Л. Новітні релігійні течії: український контекст (огляд, документи, переклади). — К.: Наукова думка, 2000.

6.
 Привалов К. Секты: досье страха. — М.: Политиздат, 1987.

7. 
Парнов Е. И. Трон Люцифера. — М.: Политиздат, 1991.

8. 
Петрик В. М. Сатанізм як соціальній та релігійний феномен. — К., 2001.

9.
 Петрик В. М., Ліхтенштейн Є. В., Гринько В. В. та ін. Нетрадиційні релігійні та містичні об’єднання України: Курс лекцій з релігієзнавства / Під ред. В.М. Петрика. — К: Мустанг, 2000.


10.
Сьомін С. В. Міжнародні християнські організації і безпека України: Монографія. — К., 1999.


11.
Тимченко О. В., Шапар В. Б. Пленники религиозного экстаза. — Харьков: Прапор, 1998.


12.
Энциклопедия мистических терминов. — М.: Миф-Локид, 1998.


13.
Амфитеатров А. Дьявол. — Ташкент: Шарк, 1991.


14.
Веріщагіна Б. Церква Муна: “включене спостереження” // Людина і світ. — 1996. — № 11—12.


15.
Єленський В. Біле Братство як підручник соціології релігії // Людина і світ. — 1997. — № 5-6.


16.
Матвєєв В. Шістнадцять слів, 108 намистинок // Людина і світ. — 1999. — № 2.


17.
Сьомін С. Чи варто шукати спасіння у “Трансцендентальної медитації” // Людина і світ. — 1999. — № 10.


18.
Петрик В. М., Левченко С. М. Київ – до 2000 року // Людина і світ. — 1999. — № 11—12.


19.
Петрик В. М. Церква сайєнтології // Людина і світ. — 2000. — № 4. 


20.
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22.
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24.
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25.
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30.
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