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Предисловие

Процесс психотерапии, при полном в нее погружении, запускает череду глубоких
и таинственных событий. И терапевту, и  пациенту легко потерять путеводную нить.
Именно поэтому люди с таким отчаянием цепляются за узкие и неадекватные теории –
они, по крайней мере, дают ощущение  хоть какой-то ориентации. Если мы не
намерены помещать психические явления в прокрустово ложе одной из предвзятых
теорий, нам стоит искать категории для понимания души в ней самой. Старинное
алхимическое изречение гласит: «Распусти вещество в его собственной воде».  Это мы
и делаем, когда пытаемся понять процесс психотерапии в терминах алхимии.

Как продемонстрировал Юнг, алхимическая символика – в значительной мере
продукт бессознательной души. «Истинная природа вещества была неизвестна
алхимику. У него были лишь догадки. По мере того, как он пытался исследовать эту
природу, он проецировал свое бессознательное на неизвестное вещество, стремясь его
познать.  Работая над химическим экспериментом, оператор получал некий
психический опыт, который представлялся ему особенностью течения химического
процесса. Под воздействием проекции он естественно не осознавал  того факта, что
этот психический опыт не имеет ничего общего с самим веществом. Он воспринимал
свою проекцию как свойство  вещества, но то, с чем он экспериментировал, было в
реальности его собственным бессознательным1».

Когда Юнг стал изучать алхимию, он обнаружил, что обширная сеть
алхимических образов, и является «собственной водой», которую можно использовать,
чтобы понять сложные содержания психики. Он писал: «Я очень скоро открыл для
себя, что аналитическая психология совпадает самым забавным образом с алхимией.
Опыт алхимиков, был, в некотором смысле, моим опытом, а их мир - моим миром.
Возможность сопоставления с алхимией и непрерывная мыслительная традиция,
связывавшая меня с гностиками, послужили фундаментом  моей психологии. Когда я
корпел над этими старинными текстами, все вставало на свои места:  фантазийные
образы, эмпирический материал, который я собрал, занимаясь практикой, и выводы, из
этого всего сделанные. Я теперь начал понимать, что именно это психическое
содержание означало, когда было замечено в исторической перспективе2».

В конце Mysterium Coniunctionis  Юнг так обобщает значение алхимии: «...вся
алхимическая процедура может представлять процесс индивидуации с тем же
успехом, с каким это делает индивидуация отдельного человека. Есть лишь
немаловажная разница - ни один индивид не обладает таким обилием и богатством
образов, какие содержатся в алхимическом символизме. Последний имеет
преимущества, поскольку создавался на протяжении веков… Сложная и
неблагодарная задача – пытаться описать природу процесса индивидуации,
основываясь на клиническом материале… Ни один случай в моей практике не
является настолько всеобъемлющим, демонстрирующим все аспекты в таких деталях,
чтобы можно было счесть его парадигматическим… Вот почему алхимия сослужила
мне великую и неоценимую службу, обеспечив материалом, где мой опыт смог занять

1 Jung, Psychology and Alchemy, Collected Works. 20 vols. Prinston
University Press, 12, pars. 345 ff
2 Jung, Memories, Dreams, Reflections, NY,1963, p. 205
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соответствующее место. Таким образом, у меня появилась возможность описать
процесс индивидуации, по крайней мере, в наиболее значимых его аспектах3».

Итак, мы можем сказать, что алхимические образы описывают процесс
глубинной психотерапии, поскольку он идентичен тому, что Юнг назвал
индивидуацией. Я предлагаю исследовать некоторые из основных образов алхимии,
дабы увидеть, как они соотносятся с опытом психотерапии.

Термин "психотерапия" использован здесь в самом широком
этимологическом смысле. Греческое слово therapeuein, "исцелять", первоначально
значило «служить богам». Исцеление, таким образом,  сначала относилось к области
сакрального. Фило говорит нам о секте дохристианских, иудейских созерцателей,
которые называли себя «терапевтами», - «то ли потому, что они практиковали
искусство медицины более совершенным образом, чем это было распространено в
городах того времени (ибо одни излечивают тела, другие исцеляют души, где царят
ужасные и почти неизлечимые болезни, в которые повергают людей удовольствия и
обжорство, страхи и горе, жадность, безумие, несправедливость  и другие из
неисчислимого множества  страстей и пороков), то ли потому, что они
руководствовались природой и священными законами, чтобы служить живому
Богу»4. Психотерапия изначально, таким образом, означает служение душе.

Особая ценность алхимии состоит в том, что ее образы конкретизируют
события трансформации, происходящей в психотерапии.  В целом алхимия отражает
анатомию индивидуации. Ее образы наиболее значимы, конечно же, для того, у кого
был личный опыт контакта с бессознательным.

3 CW 14, par. 792
4 Philo, “On the Contemplative Life” in Essential Philo, NY, 1971, p. 311
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Глава 1

ВВЕДЕНИЕ
АЛХИМИЧЕСКОЕ МИРОВОЗЗРЕНИЕ

                  Для алхимика верхнее и нижнее, внутреннее и внешнее, были связаны скрытыми
связями и тождествами. Произошедшее на небесах повторяет то, что случается на земле, как
указано в следующем алхимическом стихотворении:

Небеса  вверху,
Небеса  внизу,
Звезды вверху,
Звезды внизу,
Усвой это
И возликуй.5

                 Об этом же говорит пассаж из Изумрудной скрижали: «Чтобы достигнуть
совершенства чуда единой сущности, то, что внизу, уподоблено  тому, что вверху, а то, что
вверху, подобно тому, что внизу»6. Планеты на небе соответствуют металлам в земле:
Солнце = золото, Луна = серебро, Меркурий = ртуть, Венера = медь, Марс = железо, Юпитер
= олово, и Сатурн = свинец. Поскольку планеты вращаются вокруг Земли, они постепенно
вплетают в землю соответствующие  металлы, которые люди могут извлечь с помощью
химических реакций (рисунок 1-1).

С точки зрения психологии этот образ отсылает нас к архетипическим элементам
Эго. Блоки, составляющие Эго, представляют собой священные  свойства, похищенные у
богов, или продукты расчленения божества, являясь земным соответствием
трансперсональным законам. Такие образы все еще живы в современной душе, как
показывает приведенный ниже сон современного предпринимателя и коммерческого
художника среднего возраста, который не имел никаких представлений об алхимии:

Четыре облаченные в металл фигуры сходят ко мне с небес. Они плывут вниз по
древней римской стене. Их одеяния сделаны из различных металлов. Одна фигура - в бронзе,
другая – в меди, третья - в железе, а четвертая - в платине. Фигура в костюме из платины
отделяется от других и приближается. "Мы ищем металл", - говорит она. "Металл,
который мы ищем, соответствует материалу наших костюмов".  Фигуры продолжают
какое-то время удивительным образом парить в воздухе.

5 Cited by Jung,  Practice of Psychotherapy, CW 16, par. 384
6 Read, Prelude to Chemistry: An Outline of Alchemy, NY, 1937, , p. 54
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Рисунок 1 - 1.
Макрокосм и Микрокосм Взаимосвязанные  (Герматический музей)

Облаченные в металлические одежды люди соответствуют планетным богам
алхимиков. Поскольку они невесомы, они являются духами, обитателями небес. Таким
образом, они, вероятно, представляют архетипические образы в объективной психике. Их
сошествие в поисках соответствующих металлов свидетельствует о том, что каждый из
духов металла ищет свое земное воплощение.  Они хотят конкретной актуализации в
сознательном опыте индивидуального Эго. Это архетипический сон, он, очевидно, имеет и
персональное, и коллективное значение. Боги, которых мы утеряли, сходят к нам, требуя
воссоединения. Подобно Бавкиде и Филемону, современного человека посещают, требуя
гостеприимства, трансперсональные факторы, с которыми он утратил связь. Этот сон
заставляет нас направить усилия на понимание алхимии. Духи алхимии – символические
образы, которые сходят к нам, – требуют земного воплощения, то есть осмысленной
реализации в современном опыте. Множество одаренных и преданных делу людей
посвятили всю свою жизнь поиску Философского камня. Пытаясь понять образы, которым
они служили, мы можем снять с их жизни печать тщеты и признать в них свидетелей и
носителей тайны индивидуации.

Опус
Центральный образ алхимии – это идея опуса.  Алхимик думал о себе, как о том,

кто предан священному делу, – поиску высшей и конечной ценности. В алхимических
текстах много говорится о природе опуса и об отношении, которое должно к нему
проявляться. Определенные добродетели - это обязательная предпосылка. В одном
алхимическом тексте говорится: «O, все Вы, жаждущие этого Мастерства, Вы не
сможете достигнуть никакого полезного результата без терпеливой, трудолюбивой и
настойчивой души, упорной отваги и строгого режима»7. Это все - требования к
функции Эго. Терпение – вот что главное. Храбрость означает готовность устоять
перед лицом тревоги. Строгий режим значит стойкое желание, несмотря на колебания

7 Waite, trans., Turba Philosophorum, London, 1953, p. 127, dictum 39
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настроения и психического состояния, продолжать усилия, направленные на
тщательное исследование и понимание того, что происходит.

Другой важный текст взят из Ordinal of Alchemy  Томаса Нортона. Для
любого, у кого есть опыт психотерапии, параллели будут сразу же очевидны.

Каждый, кто посвятит себя данному поиску, должен вследствие этого ожидать
встречи с большой досадой своего духа. Он вынужден будет часто менять свой курс в
соответствии с новыми открытиями, которые его ждут. Дьявол сделает все, чтобы сбить вас с
пути с помощью того или иного камня преткновения – а именно, поспешности, отчаяния или
обмана… Тот, кто спешит, не закончит работу ни через месяц, ни через год. Относительно
этого Мастерства всегда будет верно то, что при спешке у вас никогда не будет недостатка в
поводах для стенаний. Если враг не победит вас спешкой, он нападет на вас отчаянием и будет
постоянно искушать вас обескураживающими мыслями, ибо тех, кто жаждет этого Мастерства
– множество, в то время как тех, кто его обретает, – единицы, и те, кто терпит поражение, –
часто мудрее, чем вы сами. Он спросит вас, какой толк будет с того, что вы познаете великую
тайну; более того, он досадит вас сомнениями, обладает ли ваш учитель сам той тайной,
которую он, как утверждает, передал вам, или же он скрывает от вас большую часть того, что
знает... Третий враг, которого Вы должны опасаться, - это обман, и он, возможно, опасней, чем
два другие. Слуги, которых Вы вынуждены нанять, чтобы топить Ваши печи, часто наиболее
ненадежны. Некоторые из них небрежны и засыпают, когда  нужно поддерживать огонь; другие
развращены и наносят Вам весь мыслимый вред, который только могут нанести; другие также
или глупы, или тщеславны и самонадеянны, и не повинуются инструкциям… или склонны к
пьянству, небрежны и рассеянны. Будьте настороже в отношении всех них, если не желаете
потерпеть поражение8.

Важная черта опуса - то, что он считается священным делом, требующим
религиозного отношения.

... эта тайна должна быть расценена не только как действительно великое, но и как наиболее
священное Мастерство. Поэтому, если любой человек пожелает постичь эту великую
несказанную тайну, он должен помнить, что она обретается не только могуществом человека,
но и благодатью Бога, и что не наша воля или желание, но только милосердие Всевышнего
могут ниспослать ее нам. Именно по этой причине Вы должны,  прежде всего, очистить свое
сердце, взойти к Нему в одиночестве и попросить Его об этом даре в строгой, искренной
молитве. Он один может жаловать и наградить нас им9.

Теперь режим строже, чем позволяет сознание, ибо диктуется божественным вдохновением10.

Горе Вам, кто не имеет страха Божьего, поскольку Он может лишить Вас этого Мастерства!11

Наше Мастерство, его теория,  как и практика, - все дар Бога, который дает его тогда и тому,
кого выбирает: это не плод воли или усердия, но дар милосердного Бога12.

Подобные цитаты очевидно показывают  необходимость ясного осознавания
трансперсонального уровня психики. Это значит, что мы должны ориентироваться на
Самость больше, чем на Эго. Здесь заключен парадокс, как это часто бывает не только
в алхимии, но и в психотерапии.  Целью психотерапии является признание Самости и

8 Waite, trans., The Hermetic Museum, London, 1914, 2:22.25
9 Ibid, 1:127
10 Turba Philosophorum, p.  138,
London, 1953, dictum 39
11 Ibid., p. 97, dictum 29
12 Waite, trans., The Hermetic Museum,
London, 1914, 1:9
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религиозное отношение, которое привносит такое признание, а не первоначальный
запрос. Однако, по крайней мере, возможность соприкосновения с Самостью должна
существовать с самого начала. Как говорит алхимик, нужно начинать с кусочка
Философского камня, если требуется обнаружить сам камень. По мере того, как
процесс углубляется, все больше и больше понимаешь, что инсайты случаются по
благодати, и развитие происходит не по воле Эго, а благодаря идущему из Самости
порыву к индивидуации. (рисунок 1-2).

Рисунок 1 - 2
Алхимик, ,руководимый богом. 1718. Париж, Национальная библиотека, перепечатано в книге Юнга

«Психология и алхимия»

Другой аспект опуса заключается в том, что это - сугубо индивидуальный
труд. Алхимики были, бесспорно, затворниками. У них, возможно, имелся один
помощник, но не более. Это свидетельствует об исключительно личной природе
индивидуации. На самом глубоком уровне ее практикуют в одиночестве. Опус не
может быть осуществлен в сообществе. Таким образом, происходит определенное
неизбежное отчуждение от мира, по крайней мере, на какое-то время. «Но когда Бог
дарует милость тому, кто понимает (Мастерство)... это будет казаться непостижимым в
глазах мира, и те, кто обладает этой тайной, будет самым презренным из людей, и на
него будут смотреть сверху вниз13».

Это может быть соотнесено с работой в психотерапии, которая никем не
может быть понята при взгляде со стороны. Она будет достойна презрения и осмеяния
с коллективной конвенциональной точки зрения, в глазах других людей или с точки
зрения собственной Тени. Об этом же говорил Христос: «Если бы вы принадлежали
миру, то мир любил бы вас как своих. Но вы не принадлежите миру, потому что Я
избрал вас из мира, поэтому мир вас и ненавидит» (Иоанн 15:19).

Другая черта опуса – его тайная природа. Алхимики считали себя стражами
тайны, которая не должна была обнародоваться среди недостойных.

Поэтому Вы должны тщательно проверять и исследовать жизнь, характер, и умственные
способности любого человека, который мог бы быть инициирован в это Мастерство, и затем

13 Ibid., p. 173
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Вы должны связать его священной клятвой, чтобы не допустить, чтобы наш Орден стал
банально и повсеместно известен. Только, когда человек начнет стареть и слабеть, он может
передать тайну единственному человеку, но не  более, — и этот единственный должен быть
добродетельным и иметь хорошую репутацию среди товарищей. Ибо Орден должен всегда
оставаться тайной наукой, и причина, которая заставляет нас быть осторожными, очевидна.
Если бы какой-нибудь злой человек научился бы практиковать Мастерство, это было бы
чревато большой опасностью для Христианского мира. Ибо такой человек переступил бы через
все границы дозволенного и сверг с наследственного трона тех законных государей, которые
правят народами Христианского мира. И кара за это зло пала бы на того, кто обучил
недостойного человека нашему Мастерству. Чтобы  избежать такой вспышки непомерной
гордыни, тот, кто сведущ в этом Мастерстве, должен быть предельно осторожен в том, как он
преподносит его другим, и следует расценивать это как особую привилегию для особо
достойных14.

Подобно таинствам Элевсинской мистерии, алхимическую тайну запрещено
было разглашать. С точки зрения психологии вопрос является более тонким. Тайна,
которую можно разгласить, не является тайной. В некотором смысле, тайна психики
сохраняется потому, что не разглашается тем, кто еще не испытал ее на себе.
Злоупотребление ею, о котором говорится в тексте, предполагает инфляцию как
следствие идентификации Эго с архетипическим образом. Если трансперсональные
силы не будут восприниматься как священные и прикровенные, они захватят
персональные части и будут обладать разрушающим эффектом. Злоупотребление
алхимической тайной походит на злоупотребление тайной евхаристии, о которой,
Апостол Павел сказал: «Ибо всякий раз, когда вы едите этот хлеб и пьёте из этой чаши,
вы провозглашаете смерть Господа, пока он не придёт. И потому, кто ест хлеб или пьёт
чашу Господа недостойным образом, на том будет вина за тело и кровь Господа. Пусть
человек, исследовав себя, прежде всего убедится, что поступает правильно, и тогда
вкушает от хлеба и пьёт из чаши. Ибо кто ест и пьёт, не распознавая, что́ это за тело,
ест и пьёт себе в осуждение». ( Коринфянам 11:27-29).

 Алхимический опус рассматривался как процесс, начатый природой, но
требующий осознанного мастерства и усилий человека для своего завершения.

Это положение не может быть усовершенствовано простым развитием натуры, так как у золота
нет никакой склонности к собственному преобразованию; скорее оно предпочитает оставаться в
устойчивой неизменности15.

Натура служит мастерству исходным материалом, а Мастерство служит натуре с помощью
подходящих инструментов и приемлемых для натуры методов, с тем, чтобы привести к созданию
новых форм; и хотя вышеупомянутый Камень может быть произведен в своей правильной форме
Мастерством, все же форма его заимствуется у природы16.

Это - глубокая мысль. В одном смысле опус есть нечто противоестественное, в
другом смысле алхимик помогает Естеству в том, что оно не может совершить для себя.
Это, безусловно, относится и к развитию сознания. Хотя импульс к развитию сознания

14 Ibid., 2:12
15 The Lives of Alchemistical Philosophers, London, 1955, p. 175
16 Trismosin, Splendor Solis: Alchemical Treatises of Solomon Trismosin,
London, p.   18
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существует в природе внутри бессознательной души, для полного его воплощения
необходимо Эго. Требуется, чтобы индивид преднамеренно сотрудничал с природой в
целях осуществления сознания.

 Исходные утверждения относительно алхимического опуса содержатся в
определенных текстах, где он приравнивается к сотворению мира. Зосима говорит:
«Символ химии основан на создании мира»17. В Изумрудной скрижали сказано в конце
алхимического рецепта: «Таким образом был создан мир». В другом тексте после
описания приготовления особой воды говориться:

                     Когда это будет сделано, возьми каплю освященного красного вина и дай ей упасть в
воду, и ты немедленно почувствуешь туман и густую темноту наверху воды, как это было при
первом творении. Затем добавь две капли, и ты увидишь нисходящий сквозь мрак свет, после чего
каждые четверть часа мало-помалу добавляй сначала три, потом четыре, потом пять, потом шесть
капель, и ни каплей больше. И ты увидишь своими глазами, как одна вещь за другой будут
появляться наверху жидкости. Так  Бог создал все вещи за шесть дней, так все возникло, чтобы
миновать, и о таких тайнах не говорят вслух, и у меня также нет сил приоткрыть их.  Пади на
колени прежде, чем ты возьмешься за эту операцию. Позволь своим глазам судить, ибо так был
создан мир18.

В психологическом отношении в этих текстах человек равен миру; то есть, в
них утверждается, что индивидуация – процесс, творящий мир. Шопенгауэр начинает
свою  большую работу «Мир как Воля и Представление»  возмутительным утверждением
– «Мир - моя идея». Аналогично, Юнг говорит о «создающем мир качестве» сознания19.
Такая мысль опасно близка к инфляции солипсизма, и, в самом деле, обычное содержание
психоза — это идея о том, что каждый человек - целый мир или центр вселенной. Однако,
это – архетипическое представление, в котором нуждается  человек, чтобы не быть
поглощенным коллективными, статистическими нормами. Коллективное мышление
озабочено тем, нормален ли каждый из нас. Если исходить из того, что каждый человек –
это отдельный, уникальный мир, не может существовать никаких норм, так как норма
есть нечто среднее арифметическое. Отдельная душа и должна быть целой вселенной в
пределах себя, чтобы выстоять перед лицом внешнего мира и выполнить свою задачу -
быть носителем собственного сознания. Чтобы весы были уравновешены, индивид
должен быть равен по весу всему миру.

Понимание человека как целой вселенной приходит ко мне каждый раз, когда
я работаю с пациентами. Это - значимый противовес сомнениям относительно ценности
усилий лишь горстки людей по сравнению с мировым населением в несколько
миллиардов.

Хотя алхимические тексты являются сложными, путанными и даже
хаотичными, основная идея опуса весьма проста. Вот она: цель состоит в том, чтобы
создать трансцендентное, удивительное вещество, которое по-разному символизируют
Философский камень, Эликсир жизни или Панацея. Процедура заключается в том, что,
во-первых, требуется найти подходящий материал, так называемую prima materia, и затем
подвергнуть ее ряду воздействий, которые превратят ее в Философский камень.

17 Cited by Jung, E.T.H. Seminars: Alchemy, Zurich, 1960,   p.  146.
18 Cited by Jung, Psychology and Alchemy, CW 12, pars. 347
19 Jung, Mysterium Coniunctionis,  CW 14, par.  132.
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PRIMA MATERIA

Термин prima materia имеет долгую историю, которая восходит к
философам-досократикам. Эти ранние мыслители были увлечены идеей a priori –
архетипическим представлением, согласно которому мир происходит из единого
исходного вещества, так называемой, первоматерии. Мнения их о том, что это было
за вещество, разнились, но все они были согласны с самим фактом его
существования. Фалес назвал первоматерией воду, Анаксимандр дал ей имя
«апейрон», Анаксимен считал, что первоматерия - это воздух, а Гераклит утверждал,
что это -  огонь.

          У представления о существовании единого исходного материала нет
эмпирического источника во внешнем мире. Очевидно, что мир внешне
разнообразен. Таким образом, это представление, возможно, является проекцией
психической реальности. Согласно фантазиям философов, первоматерия
предшествовала процессу дифференциации, когда она разделилась на четыре
элемента – землю, воздух, огонь и воду. Эти четыре элемента, как полагали,
соединяясь в разных пропорциях, сформировали все физические объекты, которые
есть в мире.  На prima materia была наложена, в действительности, четверичная
структура, крест, представлявший четыре элемента как две пары
противоположностей - земли и воздуха, огня и воды. В психологическом
отношении, это изображение соответствует возникновению Эго из
недифференцированного бессознательного путем выделения четырех функций:
мышления, чувствования, ощущения и интуиции.

        Аристотель разрабатывал идею prima materia в связи с проблемой
различения материи и формы. Согласно Аристотелю, первоматерия, прежде чем
соединиться с формой или обрести ее, является  чистой еще не реализованной
потенцией, потому что реальности еще не существует, пока она не приобрела
конкретную форму. Как сказано в одном из комментариев к Аристотелю,
«Первоматерия - название  полностью неопределенной потенции к
преобразованию»20.

          Алхимики унаследовали представление о prima materia у древних
философов и применили ее к своим собственным попыткам трансформации
вещества. Они полагали, что данное вещество, чтобы преобразоваться, должно
сначала быть разложено или возвращено к своему исходному,
недифференцированному состоянию21. «Тела не могут  быть преобразованы в
золото и серебро прежде, чем будут разложены до исходного вещества»22.

           Эта процедура соответствует тому, что имеет место в психотерапии.
Фиксированные, устоявшиеся части личности, ригидные и статичные,
расшатываются или приводятся к изначальному, недифференцированному
состоянию, что является этапом процесса трансформации психики. Возвращение к
prima materia может проиллюстрировать следующий сон:

20 Brehier, The History of Philosophy: The Hellenic Age, Chicago,1965, p.
208
21 Kelly, The Alchemical Writings of Edward Kelly, London, 1893, p. 34
22 Figulus, A  Golden and Blessed Casket of Nature's Marvels, London,
1963 p. 298
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Я вновь в больничной палате, и я здесь, чтобы начать свою жизнь с самого начала.

Сновидец недавно совершил попытку самоубийства, и сон указывает на
символическое значение  этого поступка. Ребенок – это prima materia взрослого. Тяга
пациента к трансформации возвращает его к начальному состоянию. Говоря
словами Аристотеля, форма, которую представляет существующая личность,
распадается, и происходит возврат к первоматерии, бесформенному состоянию
чистой потенции, необходимой для возникновения новой формы или новой
реальности. Эту идею иллюстрирует следующий сон:

Рисунок 1-3
Prima materia как Хаос

(Марролес Tableoux du templedes muses, 1655. Лондон, Британский музей,
перепечатано в книге Юнга  «Психология и алхимия»)

Мне нужно иметь дело с младенцем. Всякий раз, когда есть что-то непонятное,
нужно приблизиться к нему. В момент недостатка понимания он рдеет слабым
румянцем. Этот слабый румянец свидетельствует о  невинности, как будто она - то
вещество, из которого ребенок состоит. Это позволяет приблизиться к проблеме,
исходя из личной реальности.

.
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Невинность соответствует недифференцированному состоянию prima
materia. Сон напоминает слова Христа:  «Истинно говорю вам, если не обратитесь и
не будете как дети, не войдете в Царство Небесное» (Матф. 18:3). Стать, как дети, -
значит вернуться к невинному недифференцированному состоянию prima materia,
которое является предпосылкой к преобразованию. Неподвижные, развитые
части личности не предполагают изменений. Они прочны, жестки и уверены в
своей правоте. Только неопределенное, свежее и полное жизни, но уязвимое и
небезопасное исходное состояние, которое символизирует ребенок, открывает путь к
развитию и, следовательно, к жизни. Мы рассматриваем образ младенца в снах как один
из символов Самости, но он также может символизировать prima materia.

Часто тексты говорят об обнаружении prima materia вместо ее приготовления.
Описаний – множество. Вот несколько типичных примеров:

Это Вещество лежит перед глазами у всех людей.  Каждый видит, трогает, любит, но
не знает его. Оно великолепно и мерзко, драгоценно и ничтожно, оно - повсюду. Короче говоря,
у нашего Вещества столько же имен, сколько существует в мире вещей. Вот почему глупцы его
не познают23.

Что касается Вещества, оно - одно и заключает в себе, все, что необходимо… Точно
также писал об этом Арнольд де Вилланова в своем «Цветке Цветов»: «Наш камень сделан из одного
вещества и одним веществом». Тот же смысл имели его слова, обращенные к Королю
Неаполитанскому: «Все, что есть в нашем камне существенно для него, он отнюдь не нуждается ни в
каком чуждом компоненте. Его природа едина, и это одно вещество».

И Розинус говорит: «Знайте, что объект Вашего желания - одна вещь, из которой
сделаны все вещи»24.

Вещество, которое мы изначально берем в руки, является минералом… Оно имеет большую
духовную ценность, хотя это и  неочевидно вначале. Это -  дитя Сатурна, нуждаетесь ли вы в
чем-то большем; постигните эту истину, поскольку это – первый этап. Оно песочного цвета с
серебристыми переплетенными прожилками. Оно имеет ядовитую природу25.

Есть в химии определенное благородное вещество, в чьей изначальной горечи преобладает
печаль,  но в конечном успехе господствует радость26.

Проблема обнаружения prima materia соответствует проблеме
обнаружения того, над чем предстоит  работать в психотерапии. Эти тексты дают нам
некоторые намеки.

1. Рrima materia – то, что является вездесущим, очевидным для всех. Это
значит, что материал для психотерапии точно так же находится повсюду, во всех
обычных, каждодневных событиях жизни. Смена настроений и незначительные
личные реакции любого рода – подходящий материал, над которым следует работать в
процессе психотерапии.

2. Несмотря на огромную внутреннюю ценность, prima materia внешне выглядит
ужасающе, вот почему ее презирают, отвергают и выкидывают на помойку. С prima
materia обращаются как со страдающим слугой из книги пророка Исайи. С
психологической точки зрения это значит, что prima materia обнаруживает себя в
Тени, т.е. в той части личности, которая считается наиболее презираемой. Именно

23 Waite, trans., The Hermetic Museum, London, 1914, 1:13
24 Ibid., 12
25 The Lives of the Alchemystical Philosophers, London, 1955, p. 176
26 Cited in Jung, Psychology and Alchemy, CW 12. par. 387
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наши собственные наиболее болезненные  и стыдные черты требуют того, чтобы в
них вглядывались и работали над ними.

3. Prima materia проявляется в многообразии – «имеет столько имен, сколько
существует вещей», но в то же время является чем-то одним.  Эта ее черта
соответствует тому факту, что первоначально в психотерапии мы  знакомимся с собой
во фрагментированном, расчлененном состоянии. Постепенно обнаруживается, что
эти воюющие друг с другом фрагменты являются разными аспектами основного
базового единства, как будто мы видим пальцы руки, прикасающейся к столу, только
в двух измерениях - в виде отдельных несвязанных между собой пальцев. Когда
прибавляется третье измерение, пальцы оказываются частью большей целостности –
руки.

4. Prima materia недифференцирована, не имеет очерченных границ,
пределов или формы. Это соответствует определенному опыту бессознательного,
когда Эго оказывается беззащитным перед угрозой неопределенности, апейрона.
Такое состояние вызывает страх распада или вселенский ужас, обусловленный
вспышкой плеромы, ощущением хаоса, предшествовавшего акту творения
созидающего мир Логоса.  Это тот страх безграничности, который ведет скорее к
стремлению ограничить себя рамками Эго, нежели встретиться с риском
неопределенности, пытаясь эти границы расширить.

Рисунок 1-4
Цербер как поглощающий и запутывающий аспект Prima Materia (15 век. Biblioteca

Apostolica Vaticana, Cod. Pal. lat. 1066, fol. 239. Перепечатано в книге  Derola, The Secret
Art of Alchemy New York, 1975 .)

Операции

Весьма трудно понять алхимию в том виде, в котором мы находим ее в
оригинальных документах. Мы сталкиваемся с буйными дебрями трудных для
понимания, перекрывающих друг друга образов, что сводит с ума стремящееся к
упорядочиванию сознание.  Мой метод приведения в порядок алхимического хаоса
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заключается в том, чтобы сфокусировать свое внимание на основных алхимических
операциях. После того, как обнаружена prima materia, она должна быть подвергнута
серии химических процедур, чтобы трансформироваться в Философский камень.
Вокруг этих операций может быть организована вся совокупность алхимических
образов, и не только. Многие мифологические, религиозные и фольклорные образы
также могут найти свое место, группируясь вокруг этих символических операций, так
как все они происходят из одного источника – архетипической психики.

Определенного числа алхимических операций не существует, и многие
образы накладываются один на другой. Я выбрал в качестве главных семь операций,
благодаря которым происходит алхимическая трансформация. Это - calcinatio,
solutio. coagulatio, sublimatio, mortificatio, separation и coniunctio. Я использовал
латинские термины вместо того, чтобы писать о накаливании, приготовлении раствора
и т.д., чтобы ввести различие между психологическими процессами и химическими
процедурами. Каждая из операций является центром детально разработанной системы
символов. Эти центральные символы трансформации составляют основное содержание
всех продуктов культуры. Они предоставляют базовые категории, с помощью которых
можно понять жизнь психики, и иллюстрируют весь диапазон опыта, на котором
основывается процесс индивидуации.

В последующих главах я рассмотрю по очереди каждую из операций.
Каждая глава будет сопровождаться схемой, выявляющей основные взаимосвязи
образов, образующие кластер вокруг центрального образа. Эти схемы – существенная
часть моего подхода, поскольку я хочу подчеркнуть структурную природу любой
системы символов. Хотя я попытаюсь быть точным и четким, сама природа предмета
рассмотрения требует, чтобы многое оставалось на уровне воображения и символов. В
подтверждение я предлагаю следующее замечание Юнга:

Мы не должны сетовать на алхимиков за их тайный язык: более глубокий взгляд
на суть проблем психического развития вскоре научит нас тому, что гораздо более правильно
отсрочить скорый суд, чем преждевременно объявлять всем  и каждому, что есть что. Конечно,
у нас есть понятное желание кристальной ясности, и мы склонны забывать, что в психических
явлениях мы имеем дело с процессами в ходе трансформаций, которым невозможно быстро и
четко дать названия, пока живое движение не окаменело в статике. Мифологема Протея и
изменчивый символ выражают психические процессы гораздо более отчетливо и, в конечном
счете, гораздо более ясно, чем самая ясная концепция. Ибо символ не только способствует
визуализации процесса, но, что не менее важно, приводит к повторному его переживанию,
переживанию тех сумерек, которые мы можем научиться понимать лишь путем осторожной
эмпатии, но которые только рассеиваются под воздействием слишком большой ясности.27

27 Jung, Alchemical Studies, CW13, par 199
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Глава 2
Calcinatiо

/
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Большинство перечней алхимических операций начинается с calcinatio. Некоторые
авторы говорят, что сначала идет solutio. Однако порядок операций за некоторыми
исключениями, по-видимому, не является чем-то столь уж существенным с
психологической точки зрения. Любая операция может быть изначальной, и другие
следуют за ней в любом порядке. Calcinatio частично соотносится с химической
процедурой.

Химический процесс прокаливания заключается в интенсивном нагревании
вещества с тем, чтобы прогнать воду и все другие элементы, способные испариться. То,
что остается, является конечным продуктом, сухим порошком. Классическим примером
calcinatio, прокаливания, благодаря которому эта реакция получила название, является
нагревание известняка (CaC03) или гашеной извести с тем, чтобы получить негашеную
известь (CaO, calx viva). При добавлении воды негашеная известь проявляет интересное
свойство – начинает выделяться тепло. Она, как думали алхимики, содержала в себе огонь
и иногда непосредственно приравнивалась к нему28.

Чудесное свойство негашеной извести для незнакомого с химией ума живо описано
Августином:

Рассмотрим чудеса извести;  помимо того, что она белеет в огне, в то время как другие
вещества в нем чернеют, негашеная известь имеет таинственное свойство порождать огонь
изнутри. Холодная сама по себе, она, тем не менее, содержит в себе скрытый источник огня,
который не сразу распознается органами чувств, но, как свидетельствует наш опыт, дремлет
внутри этого вещества, даже будучи невидимым. Именно по этой причине его называют «живой»
известью, как  если бы огонь, будучи невидимым духом, пробуждал к жизни видимое вещество
или тело. Но изумительно то, что этот огонь разгорается, когда вещество погашено.  Чтобы
извлечь невидимый огонь, известь увлажняют или пропитывают водой, и тогда, будучи до того
момента холодной, она становится горячей, и происходит это с помощью той самой операции,
которая остужает все, что прежде было горячим. Будто огонь, отступая, испускает последний
вздох, он  больше не сокрыт, но являет себя, а затем известь, пребывая в  холоде смерти, больше
не может ожить вновь. То, что прежде мы называли «живой» известью, теперь мы именуем
«гашеной» известью.29

28 В «Славе мира» говориться: «Возьми огонь или живую известь мудрецов, которая является
жизненно важным огнем всех деревьев, и сам Господь воспламенит ее своей священной
любовью(Waite, trans., The Hermetic Museum 1:198).
29 Augustine, Saint. City of God.  Translated by Marcus Dods. The Modern Library. New York:
Random House, 1950, 21:4
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Рисунок 2-1

Calcinatio Короля. Волк как Prima Materia, пожирающий мертвого Короля. Майер.
(Alalanla Fugiens. 1618.)

У каждого из четырех элементов есть своя собственная особая операция.
Calcinatio - операция огня (остальные, solutio – воды, coagulatio – земли, sublimatio -
воздуха). Следовательно, любой образ, в котором есть огонь, сжигающий или
воздействующий на вещество, будет относиться к calcinatio, что дает развитие  целой
богатой и сложной теме символики огня. Юнг продемонстрировал, что огонь
символизирует либидо.30 Это – чрезвычайно общий подход. Чтобы определить смыслы,
связанные с огнем и его действием, мы должны исследовать феноменологию образа в
различных областях. В «Двенадцати ключах»  Валентина Василида мы находим
следующий рецепт для calcinatio: «Возьмите жестокого серого волка, которого находят в
долинах и горах мира, где он бродит, свирепый от голода. Бросьте ему тело Короля, и
когда он поглотит его, сожгите его дотла на огромном костре. С помощью этой операции
Король будет освобожден, и когда она произведена трижды, лев победил волка и ему уже
нечего больше поглощать. И таким образом наше тело подготовлено к первой стадии
нашей работы».31

Рид интерпретировал этот отрывок с точки зрения химии. Он соотнес образ волка с
сурьмой, которую называли  «волком металлов», так как она «поглощает» или
соединяется со всеми известными металлами, кроме золота. В описании очистки
расплавленного золота, когда примеси выводятся в виде окалины, сурьму называют
balneum regis, «королевской  ванной».32 Таким образом, текст отсылает нас к очистке
золота путем троекратного плавления его вместе с сурьмой. Эта интерпретация строго
верна с позиции химии. Однако в ней не удается учесть значения фантастических образов,
проецируемых на химический процесс. Они представляют собой психическую
составляющую алхимии, которая имеет основной интерес для психотерапевта.

Текст говорит о «теле Короля». Очевидно, король уже мертв, будучи убит в
процессе mortificatio. Смерть короля – время кризиса и перехода. Цареубийство –

30 Jung, Symbols of Transformation. CW 5, 20 vols., Prinston University Press, par. 208.
31 Waite, trans., The Hermetic Museum, London, 1914, 1:325.
32 Read, Prelude to Chemistry: An Outline of Alchemy, NY, 1937, , p. 201
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тягчайшее преступление.  С психологической точки зрения это означает гибель  ведущего
принципа сознания, высочайшего авторитета в иерархической структуре Эго. Смерть
короля, таким образом, сопровождается регрессивным распадом сознающей личности.
Такой разворот событий знаменует факт скармливания тела короля рыскающему в
поисках добычи голодному волку. Это значит, что Эго поглощено ненасытными
страстями. Волк, в свою очередь, скармливается огню. Но волк = страсть и страсть =
огонь. Так страсти уничтожают сами себя.  После сошествия в ад Эго (король), подобно
фениксу,  возрождается,  пройдя через очищение.

Так же, как это происходит в волшебных сказках, троекратное повторение
символизирует завершение временных процессов.33  Утверждение о том, что «лев победил
волка» соотносит льва с огнем, который уничтожает волка.  Лев является «нижним
Солнцем»,34 зооморфной репрезентацией маскулинного принципа.  Существуют
алхимические изображения льва, пожирающего Солнце. Поскольку Солнце, король и лев
являются эквивалентами, все это означает упадок сознания до животного уровня, где оно
вынуждено сносить  неукротимые энергии инстинктов. В химических образах – это
очистка или перегонка золота.

 Наш текст, по-видимому, говорит о существах, находящихся на трех уровнях.
Снизу вверх это уровень волка, уровень огня или льва и уровень короля. Если мы
соотнесем образ волка с природными страстями, льва – с силой Эго, а короля – с
отчетливым объективным сознанием, мы получим нечто очень близкое по смыслу к
стадиям трансформации инстинкта в том виде, в котором они сформулированы Эстер
Хардинг – а именно, стадии  аутоэротизма, Эго и Самости35. Хотя Хардинг использует эти
термины для обозначения последовательно задействованных в ходе психологического
развития центров сознания, они могут также пониматься как остаточные слои структуры
психики взрослого человека, подвергающиеся реактивации. Скармливание короля волку,
уничтожение волка огнем (львом) и возрождение короля из пламени в этом случае,
вероятно, означают регрессию Эго на аутоэротическую стадию, затем следует стадия Эго
или персональной психики и, наконец, возвращение к очищенному и расширенному
сознанию.

Одному человеку среднего возраста, столкнувшемуся с тяжелым заболеванием,
приснился сон, весьма близкий к тому,  о чем мы говорим:

Преподобный Х (известный министр, которого любил пациент) умер. Его тело должны
были кремировать, и встал вопрос, кому следует отдать золото, которое останется
после того, как его тело будет предано огню. Я увидел жидкое золото, очень темное по
цвету в каком-то темном веществе, возможно, черной золе. Моя первая мысль об этом
золоте была негативной, я почувствовал отвращение. Затем мне пришло в голову, что он
был в чем-то совершенно особенный, и что это золото было какой-то его сущностью
или той ценностью, которую он оставил.

33 Edinger, Ego and Architype, New York, 1972, pp. 179ff
34 Jung, Mysterium Coniunctionis,  CW 14, 20 vols. Prinston University Press, par. 21
35 Хардинг пишет: «На первой стадии... центральная инстанция Я, полностью находится во
власти аутоэротических желаний. Я назвала этот центр «autos». На второй стадии Эго
становится центром сознания, и инстинктивные драйвы трансформируются посредством
утверждения их отношений к только что открытому сознанию Эго, которое в свою очередь
говорит: «Я». На третьей стадии Эго перемещается со своего центрального положения,
уступая по значению новому центру сознания, Самости, чей категорический императив берет
окончательный контроль» (Harding M. Esther. Psychic Energy, Its Source and Goal, New York,
1947, pp. 23-24)
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Сон соединяет в себе несколько алхимических тем: calcinatio как кремации; смерти
и черноты mortificatio; добычи вещества, его извлечения и, наконец, производства золота,
что и является целью опуса, дела жизни алхимика. И в тексте, и в сновидении умерший
король или отцовская фигура представляют собой объект calcinatio.36 Сон говорит о том,
что основная ценность, которая структурировала жизнь сновидца,  должна быть
подвергнута переоценке.

Рисунок 2-2

Calcinatio земного животного

 (MS. Sloane 1. 1316. 17-й век. Лондон Британский музей. Воспроизведено в Burland. The Arts of the
Alchemists. New York: Macmillan, 1968

Огонь прокаливания может брать начало из сексуальной энергии. Например,
человеку с  компульсивной сексуальностью приснился такой сон:

Он видит свою мать в проволочной корзине, покрытой фрагментами горячего сланца.
Процедура, как предполагается, является терапевтической. Но существует опасение,
что лечение может превратиться в дьявольскую пытку, если фрагменты сланца
слишком нагреются.

Сновидец вспоминает, что видел крыс, бегущих из корзины с горящим мусором. В
этом сне образ матери представляет prima materia, которая должна подвергнуться
calcinatio. Другими словами, именно фемининное основание царства Эроса нуждается в
очищении (смотри рисунок 2 и 3).

 В другом тексте calcinatio описывается следующим образом: «Затем возьмите весь
черный, как сажа, осадок, оставшийся в реторте, и осадок этот называется нашим
«Драконом», который следует пережечь… на жарком пламени…, пока он не станет белой
окалиной, белой, как снег (смотри рисунок 4). Теперь вещество, которое подлежит
обжигу, называется «драконом» или «черным осадком», и это субстанция тени».37  Еще в
одном тексте этот осадок называют «Эфиопом»: «Затем появится на дне сосуда могучий
Эфиоп, сожженный, кальцинированный, отбеленный, совершенно мертвый и

36 Фрэнсис Викс сообщала о сне пациента с сильным материнским комплексом :
Старый король, отличавшийся иррациональной жестокостью, должен быть умерщвлен

своим собственным  мечом с кривым и ржавым лезвием. Когда это произошло,
безжизненное тело воспламеняется. По мере того, как тело старого короля испепеляется, в
центре пламени появляется  блистающий меч. (Frances Wickes, Frances. The Inner World of
Choice, New York, 1963, p. 114)
37 “The Bosom Book of Sir George Ripley” in  Collectanea Chemica. 16 century. Reprint. London:
Vincent Stuart, 1963, p. 126
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бездыханный. Он требует погребения, его нужно окропить его собственной влагой и
медленно пережигать, пока он не восстанет раскаленный добела в жаре пламени. Воззри
теперь на чудесное возрождение и обновление Эфиопа!»38

Этих трех цитат достаточно, чтобы продемонстрировать природу вещества,
которое должно быть подвергнуто  прокаливанию. Оно называется по-разному -
«рыщущий волк», «дракон», «могущественный Эфиоп». Термины призваны показать нам,
что calcinatio имеет дело с примитивной теневой стороной, которая заражена
бессознательным, где скрываются голод и дикие инстинкты. Пламя, необходимое для этой
операции, возникает из фрустрации инстинктивных желаний. Это суровое испытание
фрустрированными желаниями – характерная черта процесса развития.

Человеку, который испытывал длительную фрустрацию, приснился такой сон:
Сновидец  оказался в похожем на пещеру месте, возможно, в подполье. Через дверь в
помещение  проникают  огромные, раскаленные добела массы известняка, которые
скользят или катятся мимо него. Все объято дымом и огнем. Он ищет выхода, но когда
он открывает дверь, клубы дыма не дают ему выйти.

Рисунок 2- 3
Calcinatio как пожирающий родитель.

(Mutus Liber, 1702. перепечатано в книге Юнга «Психология и алхимия»)

Когда сновидец проснулся, ад и пламя печи Навуходоносора были первыми его
ассоциациями. В этом сне инертный  известняк находится в процессе преобразования в
живую известь путем calcinatio. Ассоциации приводят к библейскому образу calcinatio.

38 Melchior, cited by Jung, Psychology and Alchemy, CW 12. par. 484-85
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Пламя печи Навуходоносора является с психологической точки зрения интересным
символом.  Навуходоносор приказал, чтобы все пали ниц и преклонились его образу,
воспроизведенному в золоте. Седрах, Мисах и Авденаго отказались. Навуходоносор в
страшном гневе заставил бросить их в пламя печи. Но они остались целы, и меж ними в
огне увидели четвертого, который был подобен «сыну богов» (Дан. 3:25).

                 Описание подчеркивает необузданный гнев Навуходоносора. Его гнев подобен
пламени печи. Царь воплощает мотив власти, произвольной власти раздутого Эго, которое
подвергается calcinatio, когда его чрезмерные претензии ограничиваются присутствием
трансперсональной  силы (Бога Седраха, Мисаха и Авденаго). Образ Навуходоносора
соответствует образу короля из нашего алхимического текста. Другой занимательный
момент – то, что в языках пламени, охватывающих трех юношей, появляется четвертый.
Это - ясный намек на целостность Самости, которая появляется вместе с фрустрацией
требований власти со стороны Эго. Пламя печи Навуходоносора символизирует
архетипическую ситуацию - то, с чем каждый из нас сталкивается всякий раз, когда
бросает вызов произволу власти, внутренней или внешней. Пройдет ли он через
подобного рода трансформацию, зависит от того, на каком основании он действует - на
основании Эго или побуждаемой Самостью (см. рис. 5).

Рисунок 2-4
Огонь Дракона, который одновременно раздувается и гасится. Тримозин.

(Splendor Solis, 1582.)

Седрах, Мисах и Авденаго неуязвимы для огня. Это подводит нас к
архетипической идее. Элиаде говорит об «искусстве огня» как черте, свойственной
шаманизму и мифологии древней металлургии39. Предполагалось, что шаманы неуязвимы
для огня. Они могли глотать его или подбирать горящие угли без вреда для себя. В связи с
этим хочется привести сон одной пациентки:

Сновидица увидела женщину, склонившуюся над подобном котлу чаном, держа огненный
шар в руках. С полной беспечностью, без каких бы то ни было видимых признаков  боли или вреда

39 Eliade, Mircea. The Forge and the Crucible. New York, 1962, pp. 79ff
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для себя она держала, катала и мяла огненный шар, как белье в прачечной. Сновидицат на это в
изумлении.

Ассоциация к сну – образ старой женщины из племени навахо, изготавливающей
хлеб на горячем камне голыми руками, которую сновидица однажды видела. Сон
приснился тогда, когда пациентка приступила к большому творческому проекту, и
свидетельствует он об активации творческой энергии Самости40 (см. рис. 6).

Неуязвимость для огня служит выражением существующего иммунитета к
идентификации с аффектом. Опыт архетипической души оказывает влияние на Эго,
углубляя и расширяя сознание. Тогда существует меньше вероятности идентифицировать
себя с эмоциональной реакцией - своей или других людей. Напротив, слабое Эго очень
уязвимо для захвата интенсивным аффектом. Это явление описано в стихотворении
Дорша Хайеса:

Рисунок 2-5
Огненная печь Даниила

(Библия Св.Стефана Хардинга, 12-й век. Дижон. Муниципальная библиотека. Воспроизведено в Medieval
Manuscript Painting. New York: Viking, 1965)

Человек, заполненный беспорядком несортированного хлама,
Может загореться от искры.
То, что громоздится среди старого мусора,

40 Интерпретация месящей огонь женщины как Самости  подкреплена  следующей
амплификацией.
У Ефрема Сирина Иоанн Креститель говорит  Христу:
'Искра огня в воздухе ждет тебя на Иордани. Если ты последуешь и возжелаешь крещения,
овладей собой, омой себя, ибо у кого есть сила держать в своих руках огонь пылающий? Ты,
который весь огонь, пощади меня”  (cited in Jung, Psychology of the Unconscious. New York,
Moffat, Yard & Co., 1916, p. 547 n. 61).
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Может воспламениться от одного дуновения.
Никто не знает, насколько он горючий,
Насколько склонен он бушевать без контроля,
Пока ему не станет известен весь скопленный мусор его жизни.
Тогда он будет в состоянии оценить,
Какой опасности подвергается, что именно могло воспламениться.
Дезориентированный  и  неорганизованный,
Человек живет в страхе необходимости панического бегства
От порывов пламени.
Кажется, теперь я ищу глубины?
Под ногами у меня дымящийся пепел и черная земля. 41

.

Огонь calcinatio очищает и отбеливает. Он действует на темное вещество, nigredo,
и делает его белым. Валентин Василид писал: «Знай, что это (calcinatio) – единственный
правильный и законный путь к очищению нашего вещества».42 Тут прослеживается связь
с символизмом чистилища. Доктрина чистилища - это теологическая версия операции
calcinatio, проецируемой на  посмертие. Основным письменным источником для
доктрины является положение из  Послания апостола Павла к коринфянам:

Ибо никто не может положить другого основания, кроме положенного, которое есть Иисус
Христос. Строит ли кто на этом основании из золота, серебра, драгоценных камней, дерева, сена,
соломы, – дело каждого обнаружится; ибо день покажет, потому что в огне открывается, и огонь
испытает дело каждого, каково оно есть. У кого дело, которое он строил, устоит, тот получит
награду. А у кого дело сгорит, тот потерпит урон; впрочем, сам спасется, но так, как бы через
огонь. (1 К Кор. 3: 11-15)

Рисунок 2-6

Сияющая саламандра, живущая в огне. Меркурианский дух
Prima Materia в виде саламандры, резвящейся в огне. Майер.

 (Atalanta Fugiens,1618. Reprint. Berkley, n.d.)

41 Hayes, Dorsha “Fire Hazard,”  in The Bell Branch Rings, Dublin, N.H.: William Bauhan, 1972, p.
26
42 Waite, trans., The Hermetic Museum, London, 1914, 1:325
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Августин так комментирует эти слова: «Человек, который строит из дерева, сена,
соломы, - это человек, вовлеченный в похотливые и чувственные желания, но «пока он
предпочитает такой привязанности и удовольствиям Христа, Христос - его основание,
хотя на нем он строит из дерева, сена, соломы, и поэтому он должен быть спасен через
огонь. Ибо огонь страданий должен сжечь роскошь удовольствий и земных
привязанностей.   Топливо для этого огня – тяжелые утраты и все те беды, которые
истребляют эти радости».43

И еще: «вещи не потеряны без боли, когда они были любимы собственнической
любовью. Но поскольку ... он предпочитает страдать от утраты этих вещей, нежели
потерять Христа, и не опустошает Христа от страха потери таких вещей, - хотя и может
скорбеть о своей потере – он действительно спасен как бы через огонь. Он  горит печалью
для вещей, которые он любил и потерял, но это не поглощает и не ниспровергает его,
защищенного устойчивостью и несокрушимостью своих оснований».44

Доктрина чистилища еще не была утверждена, когда писал Августин. Однако эти
комментарии отнесли позднее к идее очистительного огня. Августин намечает два пункта,
важных психологически. Во-первых, очистительный огонь вызван фрустрацией желаний и
собственнической любви – одним словом, страстями. Во-вторых, в этом огне можно
уцелеть, больше того, он может спасти, если есть прочные основания во Христе. В
психологическом отношении это означало бы, что психическое развитие продвигается
благодаря фрустрации стремления к удовольствиям и власти, и обеспечивается  живыми
базовыми отношениями с Самостью, символом которой является Христос. К доктрине
чистилища с его очищением, но и искуплением с помощью огня, близок образ
бесконечного calcinatio, идея вечного карающего огня. Иксион был наказан за свое
преступление, заключавшееся в попытке обольстить Геру, тем, что он был навечно
привязан к огненному колесу. В античности было широко распространено представление
о том, что грешники наказываются за свои грехи в посмертии. Кумонт пишет: «Среди
разных способов наказания преобладает огонь. Мысль о том, что Эринии жгут грешников
своими факелами, восходит к древности. Пирифлегитон – огненная река, окружающая
Тартар. Некоторые авторы идут дальше. Луциан в своих «Правдивых историях»
описывает остров нечестивых как вечную жаровню, откуда поднимается смолистый
серный дым»45 (см. рис. 7).

Точно так же в буддизме последний из восьми буддистских адов – место пытки
огнем как наказания за грехи.46 Тем не менее, этот образ наиболее полно развит в
христианской доктрине ада. Один из ее источников – книга Матфея: «Тогда скажет и тем,
которые по левую сторону: идите от Меня, проклятые, в огонь вечный, уготованный
диаволу и ангелам его: ибо алкал Я, и вы не дали Мне есть; жаждал, и вы не напоили
Меня; был странником, и не приняли Меня; был наг, и не одели Меня; болен и в темнице,
и не посетили Меня» (Мтф 25:41-43).

43 Augustine, City of God. New York: Random House, 1950, 21:26
44 Augustine, Confessions and Enchiridion. Library of Christian Classics. Philadelphia: Westminster
Press, n.d., 18:68
45 Cumont, Franz. Afterlife in Roman Paganism. New Haven: Yale University Press, 1923, p. 175
46 Hasting, James, td.  Encyclopedia of Religion  and Ethics. New York: Scribner, 1922, 11:830



27

Рисунок 2-7

Подвергаемые жестоким мукам под огненным дождем. Доре.
(Illustrations for Dante's DivineComedy. New York: Dover, 1976)

Как и Августин, Ориген в комментарии к этим словам сравнивает огонь с
человеческими страстями. Он комментирует этот отрывок следующим образом:

Теперь давайте посмотрим, в чем смысл угрозы «вечным огнем».  Мы найдем, что пророк
Исайя описывает огонь, которым наказывается человек, как его собственную принадлежность.
Поэтому он говорит: «Вот, все вы, которые возжигаете огонь, вооруженные зажигательными
стрелами, - идите в пламень огня вашего и стрел, раскаленных вами! (Исайя 50:11). Эти слова,
кажется, указывают на то, что каждый грешник возжигает огонь из собственного пламени, а не
предается огню, разожженному прежде кем-то другим, кто существовал до него. Пища и топливо
для этого огня есть наши грехи, которые апостол Павел называет деревом, сеном и соломой… по
своей духовной сути определенные муки происходят из самих вредоносных желаний, которые
ведут нас к греху. Памятуя о том, как некоторые люди, находя бремя этих бед слишком тяжелыми,
чтобы его вынести, предпочитали смерть страданиям от этих мук, учтите, что так  воздействует
вина за страсти, часто охватывающие людей, когда душу сжигает огонь любви или мучает пламя
ревности или зависти, или обуревает страшный гнев, или гложет сильная печаль.47

47 Origen, On First Principles. New York: Harper & Row, Harper Torchbooks, 2:4-5. Тысячу лет
назад Фома Кемпийский выразил эту мысль следующим образом: «Тот огонь, что жечь
будет, разве не грехи твои? Чем больше теперь щадишь себя и последуешь плоти, тем более
будет потом твоя язва, тем больше соберешь в себе пищи огню. В чем более грешил человек,
в том и наказан будет тяжелее. Там ленивых колоть будет острое жало, лакомые станут
мучиться безмерным голодом и жаждою, роскошники и сладострастные погружены будут в
горячую смолу и смрадную серу и, как бешеные псы, завоют от боли завистливые. Ни один
порок не останется без своей казни. Там гордые исполнятся всякого стыда и скупые стеснены
будут самой жалостною бедностью. Там один час казни тяжелее будет, чем здесь столетие
самого сурового покаяния. Там никакого успокоения, никакого утешения осужденным.
Здесь, хотя бы иногда останавливаются труды, хоть бы иногда можно насладиться
утешением от друзей. Заботься же ныне и скорби о грехах своих, чтобы в день суда быть тебе
в безопасности с блаженными, ибо тогда встанет во многом дерзновении праведник пред
лицом оскорбивших его. Тогда восстанет судить тот, кто ныне смиренно покоряется суду
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Приведенная замечательная психологическая интерпретация адского огня была
написана в третьем веке. Это - свидетельство того, что для ранних отцов церкви
психическая реальность и  реальность теологическая совпадали. Адское пламя – это
наказание, назначенное тем, кто осужден Страшным судом, кто «взвешен на весах и не
выдержал испытания». Такова судьба аспекта Эго, который идентифицирует себя с
трансперсональными энергиями души и использует их для собственного удовольствия
или власти. Аспект Эго, идентифицирующийся с энергиями Самости, должен
подвергнуться calcinatio. Процесс может считаться вечным только в том случае, если мы
имеем дело с психическим расщеплением, необратимо разводящим добро и зло, небеса и
ад.

Существует много ярких образов судного огня. Например, в Откровении (20:13-15)
мы читаем: «Тогда отдало море мертвых, бывших в нем, и смерть и ад отдали мертвых,
которые были в них; и судим был каждый по делам своим.  И смерть, и ад повержены в
озеро огненное. Это смерть вторая. И кто не был записан в Книге Жизни, тот был брошен
в озеро огненное». В другом месте:

 Кто поклоняется зверю и образу его и принимает начертание на чело свое, или на руку свою,
тот будет пить вино ярости Божией, вино цельное, приготовленное в чаше гнева Его, и будет
мучим в огне и сере пред святыми Ангелами и пред Агнцем;  и дым мучения их будет восходить
во веки веков, и не будут иметь покоя ни днем, ни ночью поклоняющиеся зверю и образу его и
принимающие начертание имени его.48 (Откр. 14:9 – 11)

Здесь карающий огонь Страшного суда отождествляется с Божьим гневом. То же
самое происходит в гимне секвенции Dies Irae католической похоронной мессы, где
Страшный суд явно представлен как calcinatio:

Dies irae, dies ilia
Solvet saeclum in favilla
Teste David cum Sibylla

(«О день гнева, О тот день, когда мир исчезнет  в раскаленном пепле, как свидетельствует
Давид и Сивилла».) Упоминание о Сивилле отсылает к   Книге II Пророчицы Сивиллы:

И затем огромная река пылающего огня будет вытекать с небес и потреблять все места, землю и
великий океан, и серое море, озера, реки и источники, и беспощадный Аид и  небесную ось: но
огни мира сольются в одно и исчезнут в пустоте. И звезды все упадут с небес в море, и все души
людей будут скрежетать зубами, пылая в потоке серы. И вспышки огня в сверкающей долине и
пепел покроют все вещи, и все элементы мира будут утрачены, воздух, земля, моря, огни, полюса,
дни и ночи, и не будет больше множества птиц летать в воздухе, а водных тварей – плавать в море;
ни одно судно с грузом не будет плыть по волнам; и волы больше не будут пахать возделанную
землю, и не будет больше звуков быстрых ветров, но смешаются все вещи и целиком очистятся.49

человеческому. Тогда бедный и смиренный получит великую уверенность, а гордого страх
обнимет». (Thomas a Kempis.  Imitatio Christi, 1:24 - пер. с лат. Победоносцева К.П)

48 Греческое слово для мук ада – βασανιστήριο. Юнг говорил об этом слове: «Для алхимика
это слово имело двойное значение. Второе значение – это «оселок», «пробный камень».
Слово lapis Lydius (оселок) использовалось как синоним слова lapis philsophorum.
Подлинность или неподкупность камня проверялась с помощью испытания огнем, что не
могло быть достигнуто иным образом. Этот лейтмотив проходит через всю алхимию». (Jung,
Alchemical Studies, CW13, 20 vols. Prinston University Press, par 94)
49 James, M.R. Тhe Apocryphal New Testament. Oxford:  Oxford  University Press, 1924, p. 522



29

В этом отрывке calcinatio совпадает с образом coniunctio. Четыре элемента
смешиваются в единую квинтэссенцию. Множественность переплавляется в единство.
Следовательно, это может пониматься как ссылка на интеграцию психики посредством
процесса calcinatio. Это – пример широко распространенного представления, что мир
найдет конец в огне. У стоиков была идея, которая, как они заявляли, происходит от
Гераклита, что каждый космический цикл, или magnus annus, заканчиваются
пожарищем50.

Согласно Иосифу Флавию, Адам предсказал, что земля будет разрушена дважды,
однажды водой и другой раз огнем – однажды через solutio и второй раз - через
calcinatio.51 Та же самая идея выражена во Втором Послании Петра (3:6,7): «… некогда
Божьим Словом были созданы небеса и земля — из воды и посредством воды, и ими же
тогдашний мир, затопленный водой, был уничтожен. А нынешние небеса и земля, волей
того же Слова, сохраняются для огня, и их сберегают для Дня Суда и гибели безбожных
людей».

В стихотворении Роберта Фроста образ огня и льда ассоциируется с концом света:

Твердят, что мир погубит пламя.
Твердят, что лед.
Я знаю страсть и временами
Согласен с тем, кто выбрал пламя.
Но если дважды мир живет -
В знакомстве с ненавистью я,
Чтоб утверждать - не хуже лед
Ни в чем огня,
И подойдет.52

(Перевод – СИ Noumenon)

Другой современный поэт использует тот же образ:

Огонь, конечно, однажды придет, чтобы очистить землю. Огонь, конечно, однажды придет, чтобы
уничтожить землю. Это - Второе пришествие.
Душа -  язык пламени, который облизывает черного быка мира, изо всех сил пытаясь отправить
его в огонь. Однажды вся вселенная станет единым пожарищем.
Огонь - первая и последняя маска моего Бога. Мы танцуем и плачем между двумя огромными
кострами.53

Огонь Страшного суда соответствует испытанию огнем, которое определяет
чистоту металлов и освобождает их от всех примесей. В Ветхом Завете есть множество
текстов, которые используют металлургические метафоры, описывающие, как Яхве
проверяет избранных им людей. Например, Яхве говорит:

Я обращу на тебя руку Мою и, как в щелочи, очищу с тебя примесь, и отделю от тебя все
свинцовое… (Ис. 1:24,25) .

Вот, Я расплавил тебя, как серебро; испытал тебя в горниле страдания.  Ради Себя, ради Себя
Самого делаю это, - ибо какое было бы нарекание на имя Мое! славы Моей не дам иному (Ис.
48:10,11).

50 Hasting, James, td.  Encyclopedia of Religion  and Ethics. New York: Scribner, 1922, 1:198
51 Josephus, Flavius. Antiquities of the Jews. Grand Rapids, Mich.: Kregel, 1963, 1:ii, 3
52 Роберт Фрост, «Лед и пламя»
53 Kazantzakis, The Saviors of God. New York^ Simon and Schuster, 1960, p. 128.
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И введу…  в огонь, и расплавлю их, как плавят серебро, и очищу их, как очищают золото: они
будут призывать имя Мое, и Я услышу их и скажу: "это Мой народ", и они скажут: "Господь - Бог
мой!" (Зах. 13:9).

Ты испытал нас, Боже, переплавил нас, как переплавляют серебро.
Ты ввел нас в сеть, положил оковы на чресла наши,
 посадил человека на главу нашу. Мы вошли в огонь и в воду, и Ты вывел нас на свободу (Пс.
66:10-12).

Яхве говорит о переплавленных или обновленных, тех, кто прошел через calcinatio:
«Не бойся, ибо Я искупил тебя, назвал тебя по имени твоему; ты Мой.
Будешь ли переходить через воды, Я с тобою, - через реки ли, они не потопят тебя;
пойдешь ли через огонь, не обожжешься, и пламя не опалит тебя. Ибо Я Господь, Бог
твой, Святый Израилев, Спаситель твой». (Ис. 43:1-3)

Эти слова отражают широко распространенное представление о том, что души
умерших пересекают  огненную реку или море. Это не вредит праведным, но приносит
страдание и разрушение грешникам.

Например, согласно учению зороастрийцев, каждый должны перейти через реку
огня. Для праведных она – как теплое молоко, а для грешников – как расплавленный
металл.54

Рисунок 8

Calcinatio гермафродита. Майер.
(Atalanta Fugiens,1618. Reprint. Berkley, n.d.)

В книге пророчицы Сивиллы мы читаем: «И затем все люди пройдут через
сверкающую реку и неугасимое пламя, и все праведные будут полностью спасены, а
безбожники  во все времена пострадают  в той мере, в какой они творили зло».55

Слова Яхве об использовании им огня можно сравнить с утверждениями
Парацельса об алхимическом воздействии пламени:

54 Hasting, James, td.  Encyclopedia of Religion  and Ethics. New York: Scribner, 1922, 5:376
55 James, M.R. Тhe Apocryphal New Testament. Oxford: Oxford University Press, 1924, p. 532
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С помощью такого элемента, как огонь, все нечистое уничтожается и изгоняется.

Если нет испытания огнем, нет доказательств, что вещество  возможно.

Огонь отделяет постоянное и существенное от временного и изменчивого.56

Другой алхимик особо сравнивает огонь алхимической операции calcinatio с огнем
божественного гнева,  который претерпел Христос: "Не будет натяжкой сравнение с
Христом, когда разлагающееся тело Солнца лежит мертвым и обездвиженным, как пепел
на дне фиала. Так было и с самим  Христом, когда на Масличной горе и на кресте его
обжигал  огонь божественного гнева (Матф. 26,27), и тогда Спаситель стенал о том, что
покинут своим Отцом небесным.57

Еще у греков эпохи Гомера мы находим образ очищающего и отделяющего душу
от тела огня. Согласно Роде, тело умершего должно быть сожжено прежде, чем
освободится, чтобы отправиться в Гадес, его душа. «Только огонь успокаивает души
умерших» (Илиада VII, 410). Итак, пока психика сохраняет  хоть какую-то
«приземленность», она обладает неким ощущением или сознанием того, что все еще
продолжает жить среди живых.58

Всюду огонь связан с Богом и поэтому представляет архетипические энергии,
которые  преобладают над Эго и воспринимаются  как сверхъестественные. Псалмопевец
говорит о Боге: «Ты творишь ангелами Твоими духов, служителями Твоими – огонь
пылающий. (Пс. 103:4). Древняя молитва Митре гласит: «Выслушай меня, услышь меня,
Бог, который скрепил огненные молнии небес с твоим духом, о двух телах, правитель
огня, создатель света, огнедышащий, с пламенным сердцем, радующийся огню,
прекрасному свету. Господь огня, огнетелый, дающий огонь, сеятель огня, разрушающий
огнем, живой свет, огненное колесо, двигатель света, метатель молний, великолепный
свет, умножающий свет, властитель пламенного света, завоеватель звезд…»59

В нескольких текстах образ Христа ассоциируется с огнем. В Евангелии от Луки
Христос говорит: «Огонь пришел Я низвести на землю, и как желал бы, чтобы он уже
возгорелся!» (Лук.12:49). В апокрифическом Евангелии от Фомы: «Тот, кто вблизи Меня,
находится вблизи огня, тот, кто вдали от Меня, далек от царства».60 (рисунок2- 9)

Характерно, что мифическое мышление различает два типа огня. Стоики
упоминают об огне земном и огне небесном. Последний соотносим с Мировым Разумом,
священным Логосом и имеет аналогию с позднейшей христианской концепцией Святого
Духа. Беван описывает понятие небесного огня следующим образом: «Мир был объят
оболочкой, состоящей из пламенного эфира, чистого и лишенного примесей, но он также
проникал, подобно душе, в нутро мира. Планомерная работа природы была деянием этого
эфира: органические сущности росли в согласии с определенной типологией, поскольку,
начиная с микроба, Божественная Причина действовала в них как оплодотворяющий
разум, logos spermatikos. Даже на земле часть божественного огня сохранилась в своей
чистоте — в виде разумных душ, каждая из которых была частицей пламенного эфира,
поселившейся в сердцах людей».61

56 Paracelsus, The Hermetic and Alchemical Writings of Paracelsus. New York: University
Books,1967, 1:4.
57'Cited by Jung, Mysterium Coniunctionis, CW. 20 vols. Prinston University Press, 14. par. 485
58 Rohde, Erwin. Psyche New York: Harcourt, Brace, 1925, I:l8ff
59 Dieterich, Eine Mithrasliturgie. cited by Jung. Symbols oj Transformation. CW 5, 20 vols.
Prinston University Press, par. 135.
60 Grant, Robert M. The Secret Sayings of Jesus. London: Collins, 1960, p. 180
61 Bevan Edwyn. Stoics and Sceptics.Oxford: Clarendon Press, 1913, p. 43
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Рисунок  2-9
Сеятель огня. Э. Якоби.

Воспроизведено у Юнга (Civilization in Transition.)

У Якова Беме мы находим образ двух огненных деревьев, одно из которых
является огнем Святого духа, а другое - огнем Божьего гнева. «Дерево жизни было
воспламенено благодаря его собственному качеству у огня Святого духа, и оно горело в
огне небесной радости, в непостижимом свете и славе. Древо гнева, другая часть природы,
было  также воспламенено в соответствии со своей сутью и горело в огне  Божьего гнева,
в адском пламени; злое начало возникло  в вечности, и Князь Тьмы со своими легионами
поселился там как в своем царстве».62

На древо жизни как дерево огня ссылается Книга Бытия (3:24): «И изгнал Адама, и
поставил на востоке у сада Едемского Херувима и пламенный меч, обращающийся, чтобы
охранять путь к дереву жизни». Меч относится к символам операций separatio и
mortificatio. В этом отрывке есть, таким образом, частичное совпадение с позднейшими
образами, относящимися к операции calcinatio. Зохар говорит, что пылающий меч
символизирует испытания, которым Бог подвергает человека, чтобы вернуть его на путь
истинный.63

Очищенное Эго склонно воспринимать божественный огонь скорее как
богоявление или божественное вдохновение. Например, когда Яхве сошел на Гору Синай,
он обернулся печью для обжига: «Гора же Синай вся дымилась оттого, что Господь сошел
на нее в огне; и восходил от нее дым, как дым из печи» (Исх. 19:18).

Слово Бога описывается  как огонь. Яхве говорит: «за то, что вы говорите такие
слова, вот, Я сделаю слова Мои в устах твоих огнем, а этот народ - дровами, и этот огонь
пожрет их» (Иер. 5:14). И снова: «Слово Мое не подобно ли огню, говорит Господь, и не
подобно ли молоту, разбивающему скалу?» (Иер. 23:29). В другом месте сказано, что
язык человека  подожжен адским огнем: «И язык - огонь, прикраса неправды; язык в
таком положении находится между членами нашими, что оскверняет все тело и воспаляет
круг жизни, будучи сам воспаляем от геенны» (Иак. 3:6). В Кодексе Брюса, папирусах

62 Boehme, Aurora. Reprint. London: Watkins & Clarke, 1960, pp. 24ff.
63 Waite, A.E. The Holy Kabbalah. New York: University Books, n.d., p. 290n
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гностиков-коптов из Бодлеанской библиотеки в Оксфорде, описывается ритуал крещения
огнем: «Девственница жизни» дает «Воду Крещения Огнем» и прошедшие крещение
получают на лбы «печать Девственницы Света».64

Рисунок 2-10
Пятидесятница. Доре. ( Bible Illustrations. New York: Dover, 1974)

В чуде Пятидесятницы Святой Дух  сходит в виде языков пламени (рисунок 2-10).
Следующий случай представляет собой пример образа огня как Святого Духа. Молодой
ученый-исследователь опубликовал в научном издании доклад о важном открытии. Его
научный руководитель, профессор, недооценил выводы, содержащиеся в докладе, не
читая его. На это молодой ученый, обычно проявлявший себя как мягкий человек, с
чувством сказал: «Профессор, если вы собираетесь критиковать мой доклад, сначала
прочитайте и хорошенько обдумайте его». Он был встревожен интенсивностью своей
реакции, но после первоначальной вспышки гнева профессор признал свою ошибку,
прочел доклад и признал его ценность. Ночью накануне этого решающего столкновения,
оказавшего большое влияние на карьеру молодого человека, ему приснился сон:  «Я сижу
за обеденным столом с гостями. Внезапно что-то пролилось и загорелось. Затем весь стол
оказывается покрыт перемещающимися язычками пламени. Это выглядит очень красиво.
Пробудившись,  я подумал о чуде Пятидесятницы».

Этот сон соотносим не только с горячим столкновением с профессором, но, что
более важно, с созидательным огнем Святого духа, который излился на него и вдохновил
на замечательные формулировки.

Божественный огонь, который прикасается к художнику-творцу, описан в
восемьдесят четвертом сонете Микеланджело:

Лишь на огне кузнец чекан дарит

64 Mead, Fragments of a Faith Forgotten. Reprint. New York: University Books, n.d., p. 526
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Куску железа, мудрый труд свершая;
И, золота огнем не расплавляя,
Высоких форм художник не творит;

И если Феникс прежде не сгорит,
То не воскреснет, - так вот, умирая,
Я льщусь мечтой ожить меж духов рая,
Кому ни смерть, ни время не вредит.

От действия огня, что на потребу
Мне в благо дан, чтоб воскресить меня, -
Я стал почти уж тенью гробовою;
Но если он влеком природой к небу,
Я ж сделался частицею огня, -
Что ж не берет меня он ввысь с собою?65

(Перевод А.М.Эфроса)

Неоднозначный контраст между огнем Святого Духа (или голубем Афродиты) и
огнем желания прекрасно описан Т. С. Элиотом.

Пикирующий голубь мечет
Перуны огненны отмщенья.
Язык огня пророчит,
Что нет иного очищенья -
Вот путь, который нас излечит:
Ступай  в костер - в один из двух:
Огня в огне спасется дух.
Кто ниспослал нам эти муки?
Любовь. Неведомое Имя
Простершего к нам руки,
Воткавшие в рубашку пламя,
И нам ее не снять вовеки.
Вот выбор наш - и должен дух
Идти в огонь - в один из двух.66

(Перевод С. Степанова)

Образ вотканного в рубашку пламени отсылает  к важному символу calcinatio,
рубашке Несса из мифа о Геракле. Геракл спас Деяниру от насилия со стороны кентавра
Несса, используя стрелу, отравленную ядовитой кровью гидры. Перед своей смертью Несс
дал Деянире  любовное зелье, состоящее из его собственной крови и ядовитой крови
гидры. Когда Геракл проявил интерес к другой женщине, Деянира пропитала хитон  этим
зельем и дала ему. Как только он надел хитон, он превратилась в огненное рубище,
которое невозможно было снять. Геракл избавился от мучений, лишь добровольно взойдя
на погребальный костер. Тот же образ возникает в мифе о Медее, посылавшей невесте
Ясона Главке одеяния, которые тут же воспламеняются, как только та их надевает.
Повествование о хитоне Несса иллюстрирует тот факт, что кровь часто символически
приравнивалась к огню. Таким образом, крещение в крови является эквивалентом
крещения в огне.

В таинстве тавроболия, обряде культа Митры, новичка, подвергавшегося
инициации,  помещали в яму, закрытую железной решеткой, и на ней приносили в жертву

65 Michelangelo, The Sonnets of Michelangelo. New York: Doubleday, 1970
66 Eliot, "Little Gidding," in Four Quartets. New York: Brace, 1943
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быка, кровь  которого лилась вниз.67 Более совершенный пример того же образа есть в
Откровении: «…сии облеченные в белые одежды кто, и откуда пришли?
… это те, которые пришли от великой скорби; они омыли одежды свои и убелили одежды

свои Кровию Агнца (Откр. 7:13-14).

Рисунок 2-11

Шива, танцующий в огненном круге
(Бронза. 12 или 13 век. Амстердам. Музей азиатского искусства. Воспроизведено: Zimmer, Heinrich. New

York: Pantheon, 1960)

В психологическом отношении крещение в крови  так же, как и столкновение с огнем,
является испытанием устойчивости к интенсивному переживанию. Если Эго
выдерживает,  испытание оказывает очищающее и консолидирующее  воздействие на
психику. Это одна из причин, по которым в примитивных культурах проводился обряд
инициации, вызывавший сильную тревогу.

 В древние времена огонь был главным способом жертвоприношения богам. Полагали,
что огонь является связующим звеном между человеком и царством Божьим. То, что
приносилось в жертву через сожжение, становилось священным. Сжигаемое обращалось в
дым, который  возносился к высшим сферам. Жертва вручалась богам посредством
процесса сублимации. Так проводились жертвоприношения, thysia, у древних греков, так
же приносили жертвы иудеи.68 В Индии, Агни - индусский бог огня, был тем, кому

67 Cumont, Franz. The Mysteries of Mithra. New York: Dover, 1956, p. 180
68 Yerkes, Rayden Keith. Sacrifice in Greek and Roman Religion and Early Judaism. New York:
1952, passim
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предназначались жертвоприношения. Индус думал, что « именно посредством огня он мог
связываться с высшими существами, богами и небесными сферами. Через огонь он мог
участвовать в жизни Космоса, сотрудничать с богами. Он мог кормить их через пасть
огня. Агни – пасть богов. Через эту пасть могут они дышать (Kapisthala-katha Samhita
31.20 и Sata-pabha Brahmana 3.7.)69. (рисунок 2- 11)

Рассуждая  о thysia, жертвенном огне греков,  Ямблих говорит: «таким образом,  наш
огонь также, подражая  энергии божественного огня, разрушает все материальное в
жертвах, очищает их, освобождая от оков материи, и, благодаря этому приспосабливает к
сообществу богов. Подобным же образом он освобождает нас из родовых уз, уподобляет
нас Богам, заставляет приспособить себя к их дружбе, преобразует нашу материальную
природу в духовную субстанцию»70.

 Некоторые мифы также сообщают об огненной купели, которая наделяет человека
бессмертием. Например, Деметра, блуждая в печали после похищения Персефоны,
принимает гостеприимство Келея и Метаниры, короля и королевы Элевсина. В
благодарность она задумывает сделать их маленького сына Демофонта, бессмертным,
держа его в огне. Метанира увидела страшную процедуру и прервала ее криками.71

Бессмертие – это свойство архетипов. Таким образом, психологическое значение
огненной купели состоит в том, что с ее помощью устанавливается связь между
архетипической психикой и Эго, которое  теперь  получает знание о своем
трансперсональном, вечном и бессмертном аспекте.

Конечный продукт calcinatio - белый пепел.72 Он соответствует так называемой
«белой слоистой земле», упоминаемой во  многих алхимических текстах. Это признак
albedo, «белой» фазы процесса, к которой приложимы  парадоксальные ассоциации. С
одной стороны, пепел символизирует отчаяние, траур или раскаяние.73 С другой, -
является  высшей ценностью, целью совершаемого труда. В одном из текстов говорится:
«Презирайте не пепел, поскольку он - диадема вашего сердца и прах вещей, которые
выдержали испытание временем».74 Другой гласит: «белая слоистая земля» - венец
победы, которая является прахом, извлеченным из пепла, и вторым телом».75  Пепел -
неразрушимое «прославленное тело», которое выжило в испытании очищением. Он
подобен библейскому образу венца славы. Исайя обещает, что присутствующим на
похоронах Сиона «вместо пепла дастся венец, вместо плача - елей радости, вместо
унылого духа - славная одежда» (Ис. 61:3). Апостол Павел использует аналогию с
соревнованиями атлетов: «Не знаете ли, что бегущие на ристалище бегут все, но один
получает награду? Так бегите, чтобы получить. Все подвижники воздерживаются от всего:
те для получения венца тленного, а мы – нетленного» (1 Кор. 9: 24,25). И  далее:

69 Danielou, Jean. Hindu Polytheism. New York: Pantheon, p. 64.
70 Iamblichus, On the Mysteries of the Egyptians. London: Stuart & Watkins, 1968, p. 247.
71 Hesiod, "Homeric Hymns to Demeter," in The Homeric Hymns and Homerica. Harvard
University Press, 1964 p.       307.
72 Иногда конечным продуктом является стеклообразная масса. Следовательно, символика
пепла и стекла частично совпадают. «У Сениора пепел – синоним стекла, которое благодаря
своей неподверженности порче  и прозрачности, кажется,  походит на прославленное
вещество». (Jung, Mysterium Coniunctionis. CW 14. par. 3VI).
73 Это - общебиблейский образ. Книга Иова содержит яркий тому пример. После того, как
«огонь Божий упал с неба» (Кн. Иова 1:16), Сатана «поразил Иова проказою лютою от
подошвы ноги его по самое темя его. И взял он себе черепицу, чтобы скоблить себя ею, и сел
в пепел» (Кн. Иова 2:7,8). В конце драмы, после того, как Иов столкнулся с Яхве, он говорит:
«Я слышал о Тебе слухом уха; теперь же мои глаза видят Тебя; поэтому я отрекаюсь и
раскаиваюсь в прахе и пепле». (Кн. Иова 42:5) См. Edinger, Edward F. Ego and Archetype. New
York:  Putnam, 1972, p. 76ff.
74 Jung, Mysterium Coniunctionis,  CW 14, 20 vols. Prinston University Press, par. 247
75 Ibid., par. 318 n. 619
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«Подвигом добрым я подвизался, течение совершил, веру сохранил; а теперь готовится
мне венец правды…» (2 Тим. 4:7-8).
Пример calcinatio с идущей вослед славой мы находим в легенде  об Иоанне Евангелисте
(Смотри рисунок  12). Когда после чуда Пятидесятницы апостолы разделились, Иоанн

Рисунок 12

Св. Иоанн в котле с кипящим маслом. Дюрер, 1498.
(Воспроизведено: The Complete Woodcuts of

Albrecht Dürer. New York: Dover, 1973)

отправился в Азию и основал там много церквей. Император Домициан, прослышав о
славе Апостола, призвал его в Рим и приказал погрузить его в котел с кипящим маслом,
установленным перед воротами, носящими название Порта Латина. Святой вышел из
котла невредимым, так как избежал разрушения чувств. Видя это, император сослал
Иоанна на остров Патмос, где тот, живя в одиночестве, написал Апокалипсис. Жестокий
император в том же году был убит, и Сенат отменил все его декреты. Таким образом,
Иоанн, сосланный как преступник, возвратился в Эфес во славе. Толпы людей выбежали,
чтобы встретить его с криками: «Будь благословен он, пришедший во имя Господа».76

Что превращает пепел поражения в венец победы можно понять, приняв во внимание
тот факт, что пепел в алхимии является эквивалентом соли. Символика соли всесторонне
описана Юнгом.77 В основном соль символизирует две стороны Эроса -  горечь с одной
стороны, и мудрость - с другой. Юнг пишет: «Слезы, горе и разочарование горьки, а
мудрость утешает в душевном страдании. В действительности горечь  и мудрость

76 Voragine, Jacobus de. The Golden Legend. New York: 1969, p. 58
77 Jung, Mysterium Coniunctionis. CW 14, 20 vols. Prinston University Press, pars. 234-348



38

составляют пару альтернатив:  где есть горечь, нет места мудрости, где есть мудрость, нет
места горечи. Соль как носитель роковой альтернативы соответствует природе
женщины».78 Этот образец современной мудрости имеет сходство с мыслью, выраженной
в строках, написанных в древности Эсхилом:

Неотступно память о страданье
По ночам, во сне, щемит сердца,
Поневоле мудрости уча.
Небеса не знают состраданья.79

(Перевод С. Апта 180)

Рисунок 2-13

Изгнание демонов. (Гравюра, 17-й  век. Воспроизведено: Jung, Symbols
of Transformation. CW 5, 20 vols., Prinston University Press)

С самой элементарной точки зрения calcinatio – иссушающий процесс. Важная
часть психотерапии – это запуск процесса иссушения комплексов, пропитанных водами
бессознательного.80 Необходима интенсивность эмоциональных переживаний, поскольку,
по-видимому, действие разворачивается в самом комплексе и становится целительным в
силу того, что пациент делает попытки сделать комплекс осознанным, разделяя его с
другой личностью. Все мысли, поступки и воспоминания, вызывающие стыд, вину и
тревогу, требуют  полного выражения. Высвобожденный аффект становится огнем,
способным иссушить комплекс и освободить его от засоренности бессознательным.
Необходимая фрустрация вожделений или желаний - главная особенность стадии
calcinatio. Сначала нужно взять вещество - то есть неосознанное, непризнанное желание,
требование, ожидание необходимо признать и подтвердить. Инстинктивная потребность,
которая говорит: «Я хочу» и «Я имею право», должна быть полностью признана Эго, и
тогда правильное вещество оказывается под рукой. Calcinatio не может быть
произведено правильным образом, пока нет под рукой надлежащего материала, который
отличен от мазохистического самобичевания. Я думаю, что именно этот факт  лежит в

78  Ibid., par. 330
79 Agamemnon. in The Complete Greek Drama, ed. Oates and O'Neill 1:173.
80 Гераклит говорит: «Сухая земля – лучшая и самая мудрая» " (Freeman, Ancilla to the Pre
Socratic Philosophers. Harvard University Press, 1948, p. 32)
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основе следующего предупреждения алхимика: «очень много учеников совершают
ошибку в самом начале, выполняя операцию calcinatio с использованием неправильного
вещества; ... или  же они выбирают неподходящий метод, подвергая металлические тела,
на которые они воздействуют, коррозии вместо прокаливания. Прокаливание может иметь
место только при высокой внутренней температуре тела, которую поддерживает
дружественное внешнее тепло; но calcinatio посредством чужеродного средства может
только разрушить природу металла, если только оно будет иметь хоть какое-то
воздействие».81

Действие огня calcinatio, в той мере, в какой он может быть привнесен в процесс,
по большей части достигается благодаря проявлению отношения и реакциям
психотерапевта, которые расстраивают пациента. Это - опасная процедура и проводиться
она должна с большой осторожностью. Как предупреждает алхимик, calcinatio может
быть выполнено с использованием неправильного вещества или  же неподходящим
методом, вызывающим коррозию вместо прокаливания. Чтобы вынести calcinatio, нужен
прочный психический фундамент, а также необходимо  адекватное взаимодействие между
терапевтом и пациентом,  чтобы последний был способен вынести фрустрацию без
отрицательных разрушительных для себя последствий. В тексте говорится:
«Прокаливание может иметь место только при высокой внутренней температуре тела» -
другими словами, благодаря собственному накалу, собственной тенденции к
«самокальцинированию». Это значит, что терапевту  нужно оттолкнуться от собственного
материала пациента и способствовать фрустрации данного желания только в той мере, в
какой внутренняя тенденция развития пациента содержит отказ от этого желания.
Терапевт может помочь лишь «дружественным внешним теплом». Однако «calcinatio
посредством чужеродного средства может только разрушить природу металла».
«Чужеродное средство» соотносимо с деспотической позицией терапевта, который
пренебрегает собственным материалом и исходными обстоятельствами пациента, и,
следовательно,  вносит в терапию нечто чужеродное  сущностной природе пациента,
наносит ей вред.

Рисунок 14

81 Waite, trans., The Hermetic Museum, London, 1914, 2:256
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Король в сушильном шкафу. Майер.
(Atalanta Fugiens,1618. Reprint. Berkley, n.d.)

Как правило, жизненная реальность в случае столкновения с ней поставляет массу
возможностей для calcinatio посредством фрустрации желаний. Подоплекой
примитивного недифференцированного желания, которое говорит «Я хочу», является
допущение, что имеется право на то, чего желают. В случае отказа возникает ярость. Это
психологический аналог «божественного гнева», который обжигает Христа. Реальность
часто порождает огонь, бросая вызов или отвергая требования и ожидания, связанные с
такого рода желаниями. Получив отказ в оправдании, фрустрированное желание
превращается в огонь calcinatio. Рипли утверждает:

Обжиг – это очищение нашего камня,
Восстающего благодаря своему теплу.
От основной влаги не остается и следа.82

Calcinatio имеет искупительный или очищающий эффект. Субстанция освобождается
от  избыточной влаги. Это могло бы соответствовать просачиванию бессознательного,
которое сопровождается появлением энергии. Или, другими словами, энергии
архетипической души сначала возникают в идентификации с Эго и выражаются в желании
удовольствия  и власти Эго. Огонь calcinatio очищает от этой идентификации, вырывает
ее с корнем или  освобождает от исконной влажности, оставляя  вечную
трансперсональную сущность психики с ее природным  возрожденным теплом, то есть с
ее собственными правильными энергетикой и функционированием  (рисунок 2-13 и 2-14).

В конечном счете calcinatio приводит к определенному иммунитету в отношении
аффекта и способности видеть архетипический аспект существования. В зависимости от
той меры, в какой человек связан с трансперсональным центром своего бытия, аффект
переживается либо как небесный огонь (Святой Дух), либо как земной огонь – то есть
боль, вызванная фрустрацией желаний. Юнг описывает трансформацию страстей
следующим образом:

В этой трансформации важно убрать объекты подальше от дьяволов Анимы или Анимуса.
Они завладевают объектами только тогда, когда вы позволяете потакать себе. Вожделение – вот
термин, существующий для этого в Церкви. Тут сходятся все великие религии. Огонь страстей
является элементом, с которым должно бороться согласно брахманизму, буддизму, тантризму,
манихейству и христианству. То же важно в психологии. Если вы обуреваемы страстями,
обращены ли ваши желания к небесам или к преисподней, вы создаете объект для Анимы или
Анимуса, а затем он выходит во внешний мир, вместо того, чтобы оставаться на своем месте, во
внутреннем. Однако если вы можете сказать - да, я хочу этого и я хочу заполучить это, но я не
могу владеть этим, если я решу отказаться, я откажусь от этого, тогда у Анимы и Анимуса не
остается шанса. Иными словами, если вами правят желания, вы одержимы. Если же вы запрятали
ваш Анимус или Аниму в бутылку, вы свободны от одержимости, хотя внутри у вас плохие
времена, поскольку, когда у вашего дьявола плохие времена, у вас тоже плохие времена. Конечно,
некоторое время он будет ворочаться  в ваших внутренностях. Но по прошествии некоторого
времени вы увидите, что были правы (посадив его в бутылку). Вы постепенно успокоитесь и
изменитесь. Затем вы поймете, что в бутыли растет камень… по мере того, как самоконтроль и
отказ от потворства своим желаниям превращается в привычку… Когда такая позиция станет
свершившимся фактом, окажется, что этот камень –  бриллиант.83

82 The Lives of Alchemistical Philosophers, London: John M. Watkins, 1955, p. 218
83  Jung, The Visions Seminars. Zurich: Spring Publications, 1976, 1:239.
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Глава 3

Solutio
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Операция solutio является одной из главных процедур в алхимии. В  алхимическом
тексте говорится: «Solutio - корень алхимии»84.  В другом тексте написано: «Пока все не
превратиться в воду, не может быть совершено никаких операций»85.  Часто весь опус
сводится к единственной формуле:  «Растворяй и коагулируй».  Как calcinatio относится к
огню, coagulatio - к земле, sublimatio -  к  воздуху, так solutio – относится к  воде. Обычно
solutio превращает твердое вещество в жидкость. Твердое тело, кажется, исчезает в
растворе, как будто его проглотили. Для алхимика операция solutio часто означала
возвращение из дифференцированного состояния материи к его первичному
недифференцированному состоянию, то есть к prima materia. Полагали, что вода подобна
матке и операция solutio рассматривалась как возвращение к внутриутробному состоянию
для последующего возрождения. В одном из текстов старый король, проходя через
операцию solutio, утопает со словами:

                         «Иначе я не могу вступить в царство Божье и потому не могу возродиться по-
другому, кроме как низводясь до Материнской  Груди, растворяясь до состояния
Первоматерии, и в ней найду отдых»86.

    Идея prima materia была унаследована алхимиками от философов-
досократиков.  Фалес, как и многие мифы о творении, утверждает, что вода - исходный
материал, из которого был создан мир. Алхимики считали, что вещество не может быть
преобразовано, пока сначала не  будет низведено до состояния prima materia.
Алхимический текст гласит: «Тела не могут измениться иначе, как сокращаясь до своего
изначального состояния».87

 Эта процедура соответствует тому, что происходит в психотерапии.
Неподвижные статичные аспекты личности не допускают никаких изменений. Их власть
установлена раз и навсегда, и сомнения в ней не допускаются. Для того чтобы произошла
трансформация, эти статичные аспекты должны быть растворены и доведены до
состояния prima materia. Это происходит благодаря аналитическому процессу, который
рассматривает продукты бессознательного и ставит под сомнение жесткие установки Эго.
Приведем один из алхимических рецептов solutio:

84 Bonus of Ferrara. The New Pearl of Great Price, p. 365
85 Read. Prelude m Chemistry, p. 262
86 Jung, Mysterium Coniunctionis. CW 14. par. 380
87 Kelly, The Alchemical Writings of Edward Kelly, p. 34
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Рисунок 3-1
Зигфрид и рейнские русалки. Рэкхам (иллюстрация к «Кольцу» Вагнера)

    «Затем раствори Солнце и Луну в нашей растворяющей воде, близкой,
дружественной и родственной им, поскольку она является для них маткой, матерью,
природой, началом и концом их жизни. Вот по этой самой причине они  улучшаются и
совершенствуются в ней, поскольку подобная природа радуется  подобной природе. Итак,
вам следует присоединиться к родству и сходству. Поскольку Солнце и Луна происходят
от этой воды как от своей матери, необходимо, чтобы они слились с нею снова и узнали в
утробе своей матери, что они могут обновиться и возродиться, и стать более здоровыми,
более  благородными и более сильными».88

88 Secret Book of Artephius," in The Lives of the  Alchemical Philosophers, pp. 145-46)
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Рисунок 3-2

Король и Королева в ванне Майлий.
(Воспроизведено в книге Юнга «Психология и алхимия»)

Факт из химии, который лежит в основе текста,  относится к способности  ртути-
Меркурия растворять золото и серебро и соединяться с данными металлами,
упомянутыми в тексте как Солнце и Луна. В действительности, этот процесс служит
основанием старинного способа добычи золота из неочищенной руды. Руду растирают в
порошок и обрабатывают ртутью, которая растворяет золото. Тогда ртуть  отделяют от
золота, выпаривая ее с помощью подогрева. Однако наш текст превращает химический
процесс в  символический образ,  проецируя психологический процесс на  химический.
Солнце и Луна символизируют маскулинный и фемининный принципы в том виде, в
каком они непосредственно проявляют себя в личности в начале процесса. Это относится
к психологии мужчины, для женщины Луна представляет Эго-установку, а Солнце –
Анимус. Другими словами, доминирующая сознательная установка  Эго представлена
Солнцем, в то время как Анима в данный период развития представлена Луной. И Луна, и
Солнце, растворяются в «дружественной воде», соотносимой с ртутью-Меркурием,
который приравнивается к материнской утробе и соответствует prima materia. Символика
инцеста подчеркивается фразой - «Вам следует присоединиться к родству и сходству».

 Здесь мы имеем картину сошествия в бессознательное, представляющее
собой материнскую утробу, из которой рождается Эго. Бессознательное является prima
materia, предшествующей дифференциации элементов бессознательного. Текст описывает
этот процесс как нечто очень приятное. Однако существуют другие описания, в которых
он выглядит гораздо более негативно. Например, в следующих строках  отражен такой
малоприятный аспект solutio, как расчленение:
                         «Тело женщины, которая умерщвляет своих мужей, наполнено смертью и ядом.
Пусть для дракона будет выкопана могила, и пусть эта женщина будет похоронена вместе с ним,
так чтоб он был крепко к ней прикован цепями. И чем больше он сворачивается кольцами и
обвивает ее, тем на большее количество кусков его разорвет ядовитое вещество, производимое ее
телом. И чем больше он видит, что сливается с ее телом, тем больше он будет убеждаться в
неминуемости смерти, и весь он обратится в кровь» 89.

89 Jung, Mysterium Coniunctionis. CW 14, par. 15
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Этот ужасный образ демонстрирует, как хорошо развитое Эго может переживать
solutio. Незрелое Эго прекрасно себя чувствует в состоянии блаженной регрессии,
находясь в сохранном контейнере. Однако в более развитое Эго  перспектива solutio
вселяет огромную тревогу, поскольку с трудом завоеванное положение автономии Эго
находится под угрозой растворения. Блаженство в состоянии solutio – это самое опасное.
Оно соответствует концепции уроборического инцеста Ньюмана:

Рисунок 3-3
Solutio Короля. Фон: тонущий Король зовет на помощь. Передний план: возрожденный Король.

Трисмозин.
(Splendor Solis. 1582.)

«Уроборический инцест – это форма проникновения в мать, соединение с ней, он отличен
от позднейших форм инцеста. В уроборическом инцесте, как ни в каком ином,  преобладают
удовольствие и любовь, это в большей степени желание слияния и растворения; некто позволяет
себя взять, сливается с плеромой, тает в океане удовольствия – Liebestod. Великая мать забирает
обратно к себе малое дитя. На уроборическом инцесте всегда стоит знак смерти, символизируя
финальное растворение в слиянии с Матерью. Многие формы ностальгии и неутолимого желания
означают не что иное, как уроборический инцест и саморастворение, начиная с чувства
мистической сопричастности святых (unio mystica) и  заканчивая алкогольной тягой к
бессознательному и романтизацией смерти у германцев. В инцесте, который мы называем
уроборическим, присутствует отказ от себя и регрессия.  Это форма инцеста, осуществляемого
инфантильным Эго, которое все еще находится в близкой связи с матерью и не завершило путь к
себе. Однако и больное Эго невротика может подвергаться такой форме инцеста, так же, как более
позднее,  осуществившееся, но опустошенное Эго стремится обратно в материнские объятья»90.

90 Neumann, The Origins and History of Consciousness, p.  17
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   Примером тоски по блаженству solutio может служить  страстное желание
Зигфрида соединиться с Брунхильдой в опере Вагнера «Кольцо Нибелунгов»:
Пока чудесная река
Меня не унесла
Со всеми моими чувствами,
Я вижу лишь ее веселые волнующиеся воды.
Нырни в ее прохладные воды
Я сам, каков я есть,
Моя боль пройдет,
Ведь ее волны смогут
Утопить меня в блаженстве
И потушить пылающий во мне огонь.

  Другой пример – это финальная предсмертная песня Изольды в 3 акте 4 сцены
«Тристана и Изольды», великой драмы Вагнера о слиянии:

Звуча все отчетливей, доносятся до меня звуки
Уж не освежающие ли это волны?
Не облака ли небесного аромата?
Они вздымаются и ревут подле меня,
Вдохну ли я их? Услышу ли?
Сделаю ли глоток, погружусь ли в них,
Угаснув в сладостном аромате,
Во вздымающемся приливе, под звенящие звуки,
В широкой волне дыхания мира –
Утонуть, утонуть в бессознательном –
Вот высшее блаженство.

 Алхимический текст содержит смешение образов, как это часто бывает в алхимии.
Это комбинация solutio и coniunctio. Солнце и Луна  растворены и в то же время
соединены. Это отсылает нас к типичному алхимическому изображению короля и
королевы, купающихся в фонтане Меркурия. Знаменитую серию таких гравюр мы
находим в Rosarium Philosophorum    (Воспроизведено в Jung, "The Psychology ot the
Transference," in The Practice of Psychotherapy CW 16) (рисунок 3-2).  Как следует из
текста, solutio производит двойной эффект – в этой операции одна форма исчезает, а
другая, обновленная форма появляется. Распад старой формы часто описывается образами
с негативным оттенком и ассоциируется с фазой nigredo. К примеру, Филалет пишет:
«Чернота проявляется все больше день ото дня, пока вещество не приобретет
бриллиантово-черный оттенок. Эта чернота – признак того, что растворение закончено»91.

91 Waite, trans., 77 Hermetic Museum. 2:258
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Рисунок 3-4
Рождение Афродиты (c. 460 B.C. Rome, Terme Museum. Воспроизведено: Richter,

A Handbook of Greek Art.)

Solutio, таким образом, превращается в mortificatio. Это очевидное перетекание,
поскольку то, что подлежит растворению, воспринимает процесс как собственную
аннигиляцию. Однако одновременно solutio ведет к появлению обновленной формы, и
когда подчеркивается этот аспект, становится явным его позитивное значение. «Золотой
трактат Гермеса» гласит: «О, благословенная понтийская форма, которая растворяет
элементы!.. Поскольку водой растворяется смесь, это день Воскресения: темнота и Смерть
отступают, и Мудрость торжествует». 92

Часто операция solutio осуществляется над королем. Например, существует образ
тонущего короля, поскольку «утопление» - это синоним solutio (рисунок 3-3). В одной из
рукописей  тонущий король (или его сын) говорит: «Кто бы ни спас меня из этих вод, кто
бы ни вывел на сушу, его одарю я бесценными вечными богатствами»93. Психологическое
значение этих слов в том, что старый ведущий принцип сознания, который подлежит
solutio, требует коагуляции в новой возрожденной форме, сообщая, что в его
распоряжении имеются огромные запасы либидо.

Другой текст описывает внутреннее потопление, водянку. Король просит воду для
питья, говоря: «Я нуждаюсь в воде, близкой моему сердцу, которая любит меня больше
всех на свете». Когда слуга приносит воду, король пьет так много, что «все его члены
отекают, а вены вздуваются, и сам он покрывается смертельной бледностью».  «Я
чувствую тяжесть, у меня стучит в голове и мне кажется, что все мои органы вывалятся из
меня». Он требует, чтобы его поместили в нагретые палаты, чтобы жидкость вышла из
него. Но когда спустя некоторое время двери открывают, он лежит, словно мертвый» 94.

  Юнг так комментирует этот текст: «Король олицетворяет гипертрофию Эго,
которое требует гиперкомпенсации. Его жажда обусловлена  привязкой к похоти и
самовлюбленности. Но когда он пьет, он переполняется водой – то есть,
бессознательным»95.

Как предположил Юнг, образ короля относится к Эго – по крайней
мере, к тому доминирующему правящему принципу, согласно которому

92 Freeman, Ancilla to the Pre-Socralic Philosophers, p. 27
93 Atwood, Hermetic Philosophy and Alchemy, p. 122
94 Jung, Psychology and Alchemy, CW 12, par. 434
95 Jung, Mysterium Coniunctionis, CW 14, par. 357
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структурировано Эго. Король разлагается на части под влиянием собственных
излишеств. Это значит, что инфляция является причиной и средством solutio.
Раздутое Эго растворяется под собственным воздействием. Это растворение
прокладывает путь к возможному обновлению на более здоровых основаниях.

Рисунок 3-5
Элай и нимфы Уотерхаус

(Manchester, England, City Art Gallery. Reprinted in Grant and Hazel, Gods and Mortals in Classical
Mythology.)

В другом тексте рассказывается, как король тонет в фонтане
Венеры. Здесь Венера идентифицируется с фонтаном, матерью и невестой короля,
в котором тонет ее обездвиженный отец:

Здесь камень есть, и камня нет.
Здесь действует одна природа.
Отсюда вытекает фонтан (Венеры).
Где утонул  неподвижный Король.
Здесь в растворении пребывают его тело и жизнь,
Пока душа его не возродится вновь.
(Там же, par. 415)

В этом случае растворяющим средством служит принцип Эроса,
Венеры или Афродиты. Мифология последней связана с водой  благодаря тому
очевидному факту, что она родилась из морской пены. Ее опасная власть в
отношении solutio представлена образами соблазняющих русалок или речных
нимф, которые завлекают мужчин в свои объятья, пока те не потонут.
Впечатляющий пример на эту тему - сновидение молодого мужчины, который
собирался покинуть свою жену и маленьких детей, чтобы соединиться с
соблазнительной женщиной:

Я нахожусь в туннеле, ведущем на пляж. Мимо проходят люди. Здесь
продаются обычные для таких мест вещи – огромные леденцы, попкорн, крендели
и печенье. Двое младших моих детей со мной. Красивая женщина подзывает меня
и предлагает пойти на пляж…  Я оставляю своих детей рядом  со стойкой с
соколом, клюющим печенье. Сон заканчивается тем, что я нахожусь между
пляжем и этой стойкой.
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Классический пример неизбежного solutio есть и в истории Элая. Во
время похода аргонавтов Элай, прекрасный любимец Геракла был послан добыть
воду. Нимфы заманили его в водоем, и больше его никогда не видели. Здесь образ
solutio сопровождает гомоэротическую путаницу отношений привязанности между
Гераклом и Элаем (рисунок 3-5).

В Старом Завете есть примеры эротического solutio, в котором
совмещаются темы женщины, ванны и растворения маскулинного. Давид
подсмотрел купание Вирсавии, и отсюда началась потеря им целостности. В
апокрифе о Данииле и Сусанне двое стариков похотливо приближаются к месту
купания Сусанны и оказываются повергнуты в результате клятвопреступления
(рисунок 3-7).

Рисунок 3-6
Вирсавия. Рембрандт.

(Paris, the Louvre. Reprinted in Rembrandt, text by
Ludwig Munz.)

Эти образы говорят нам о том, что любовь или вожделение являются
реагентом solutio. Об этом свидетельствует тот факт, что частная психологическая
проблема или стадия развития часто буксует и остается фиксированной, пока
пациент не влюбляется. Затем внезапно проблема растворяется. Хотя возникает
новый комплекс, жизнь, преодолевая загустение, начинает течь снова.

Один из алхимиков определял solutio следующим образом:
«Растворение – это реакция любого тела, которое под действием определенных
законов взаимной симпатии, уподобляет нечто более низкого класса своей
собственной сущности»96. С психологической точки зрения растворитель - это
высшая, более всеобъемлющая точка зрения, нечто, что способно выступать в
качестве контейнера для чего-то меньшего. Здесь применим юнговский концепт
контейнера и его содержимого: «Более простая личность охвачена, если не
поглощена... Она оказывается затянутой своим более сложным партнером и не
может видеть выхода из этого. Более частое явление – когда женщина находится

96 Kelly, The Alchemical Writings, p. 87
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духовно полностью в контейнере своего мужа, а муж эмоционально полностью в
контейнере своей жены. Это может быть описано как проблема «контейнера» и его
«содержимого»97.

Все, что является более широким и всеобъемлющим, угрожает Эго
растворением. На внутреннем уровне - бессознательное как латентная Самость или
вся совокупность души может растворить Эго.  На внешнем уровне - личность,
обладающая более мощным сознанием, может привести своего партнера к solutio.
К примеру, человеку, который недавно вошел в контакт с идеями Юнга и попал
под их влияние, снится, что он упал в Цюрихское озеро. Группа, школа, партия
могут также стать растворяющим реагентом.  Групповой коллектив легко может
привлечь проекцию Самости и поглотить личность, которая становится его
жертвой. Идентификация с политической партией или с конфессиональным
институтом – это примеры solutio с группой.

Рисунок 3-7
Сусанна и старцы. Тинторетто

(Vienna, Gemaldegalerie. Reprinted in Italian Painting: The Renaissance.)

В процессе психотерапии обычно случается так, что Эго пациента сталкивается с
более емкой точкой зрения терапевта, которая обладает растворяющим эффектом. Это
частично ведет к ситуации контейнирования терапевтом пациента, что является обычным
случаем переноса. Когда односторонняя установка сталкивается с более широкой,
включающей в себя противоположности установкой, первая, будучи открытой для влияния
со стороны второй, оказывается растворена в ней и переходит в состояние solutio. Этот
факт объясняет, почему более широкая точка зрения часто переживается как опасность.
Она грозит потоплением и, следовательно, встречает сопротивление. Такое сопротивление
ценно, необходимо и достойно уважения.

Психотерапевт должен всегда осознавать, что пациент может нуждаться в защите от
такой более широкой терапевтической установки. В основе своей – это голос Самости,
переживаемой внутренне или внешне, через проекции на другую личность или другие
группы.  Именно Самость является реагентом solutio. Как говорил Юнг, «Эго заключено в
Самости, как она сама заключена во Вселенной, о которой мы знаем лишь крошечную

97 Jung, The Development of Personality, CW 17, par. 331
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часть. Личность может осуществлять эту контейнирующую функцию, поскольку человек,
обладающий большим умом и способностью к инсайту, может знать меня, но я не могу
узнать его, покуда я стою ниже его»98..

Ванна, душ, брызги, плавание, погружение в воду и т.д. – символический эквивалент
solutio, который обычно представлен в сновидениях. Все эти образы относятся к символике
крещения, соответствующей очищению, обновляющему погружению в энергию,
приобретению точки зрения, трансцендентной Эго, истинным смерти и возрождению.

Рисунок 3-8
Диана и Актеон. Тициан

(Edinburgh, National Gallery of Scotland. Reprinted in Titian: The Colour Library of Art.)

Крещение прежде представляло собой полное погружение и обозначало потопление.
Оно являлось эхом первобытного обряда испытания водой. Этот ритуал символизировал
полное обращение, смерть для старой жизни и возрождение новой личности в сообществе
единоверцев. Считалось, что  крещение буквально приводит к созданию новой
индивидуальности. Элиаде описывает символизм крещения следующим образом:
«Погружение в воду символизировало возврат к безвременью, полное возрождение, новое
рождение, поскольку погружение в воды означало исчезновение форм, реинтеграцию в
лишенном формы довременном существовании, а появление из воды являлось повторением
акта творения, в котором форма впервые находит свое выражение»99.

.
В христианском крещении личность соединяется с Христом, то есть Эго соединяется

с Самостью. Апостол Павел говорит: «Неужели не знаете, что все мы, крестившиеся во
Христа Иисуса, в смерть Его крестились? Итак, мы погреблись с Ним крещением в смерть,
дабы, как Христос воскрес из мертвых славою Отца, так и нам ходить в обновленной
жизни» (Римлянам 6:3-4).

Другая черта крещения заключается в растворении всех границ и индивидуальных
различий. Как говорит Павел, «все вы, во Христа крестившиеся, во Христа облеклись. Нет
уже Иудея, ни язычника; нет раба, ни свободного; нет мужеского пола, ни женского: ибо
все вы одно во Христе Иисусе» (Гал. 3:27-28).

98 Jung, Letters 2:194
99 Eliade, Patterns in Comparative Religion, p. 88
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Во внутреннем плане, это ведет к интеграции и унификации отдельных
частей личности. Однако во внешнем плане, так же как и на уровне религиозного обряда,
это приводит к коллективизации индивидов, которые теряют свои индивидуальные черты,
идентифицируясь с новой точкой зрения. Когда говорится о крещении «во Христа»,
имеется в виду растворение меньшего в более емкой и широкой позиции. Быть в чем-то – в
любви, в боли – значит быть поглощенным, находиться в контейнере, в растворе
контейнирующей матрицы. Так, правоверные описывались как рыбы, плавающие в
бассейне, содержащем воды доктрины. Неоднозначное взаимодействие
противоположностей проявляется в том, что нередко solutio переживается как
фрагментация и расчленение, а не контейнирование. Классический пример тому – миф об
Актеоне. Молодой охотник Актеон случайно встретил обнаженную Артемиду на купании.
В отместку Артемида превратила Актеона в оленя, и он был разорван на части сворой его
собственных собак. Собака - это зооморфная часть Артемиды, и поэтому сама она может
восприниматься как расчленяющая инстанция. Этот миф отображает опасность для
незрелого Эго столкновения с архетипом фемининности. Эго в этом случае отбрасывается в
регрессию solutio из-за активизации инстинктов (собак). Актеон был повержен своей
собственной животной натурой.

Рисунок 3-9
Крещение в лунной воде с кусающимися драконами
(Ashmole, ed., Theatrum Chemicum Britannicum. 1652)

Подобная же идея содержится в мифе об Изиде и Осирисе в изложении Плутарха.
Согласно Плутарху, ребенком Манерос стал свидетелем любви и страшной скорби Изиды
при виде умершего Осириса. Это ужасающее зрелище было столь невыносимо для



53

мальчика, что он выпал из лодки и утонул. Большинство людей, если они искренни,
признают, что у них был подобный опыт при столкновении с сильной женской скорбью,
желанием или гневом.

Артемида – это Луна. Расчленение Актеона, таким образом, соотносится с
алхимическим представлением о том, что solutio связано с Луной100 (рисунок 3-9). Один
молодой человек так продвинулся в своем анализе, что ему приснилось просто изречение,
которое гласило «Психоанализ – от Луны». Он проснулся в панике и бросил анализ с того
момента навсегда. Анализ в действительности восприниматься как нечто растворяющее,
проникновение на иррациональную лунную территорию Тени, и тревога сновидца может
быть вполне понятна.

Рисунок 3-10
Вакх и Ариадна. Тициан.

(Madrid, Prado. Reprinted in Titian: The Colour Library of Art.)

Тема расчленения прямо ведет к образам мифа о Дионисе. Будучи ребенком, Дионис
был расчленен Титанами. Менады, которые поклонялись ему, также расчленяли в ярости
всех, кто попадался им на пути. Такова была судьба Пенфея в «Вакханках» Еврипида.
Многие аспекты культа Диониса относятся к символике solutio. Вальтер Отто говорит:
«Вода – это элемент, в котором Дионис – как дома. Культ и миф высказываются  настолько
определенно, насколько это возможно, о том факте, что Дионис произошел из воды и
вернулся в нее и что у него есть убежище и пристанище в водной глубине»101. Дионис даже
описывается как принцип влаги и поэтому источник плодородия. С психологической точки
зрения он является основанием жизни, непредсказуемости и энергии, в противоположность
форме, границе и сдержанности.

Один из аспектов дионисийского solutio – это оргиастическая ванна. Иногда тоска
одинокого отчужденного Эго по растворению в большем контейнере находит свое
выражение в жажде сексуальности коллективных оргий (рисунок 3-10). Если доходит дело
до осуществления таких фантазий, это усугубляет ситуацию психической фрагментации.
Однако символически образ коллективных оргий предполагает возможность
восстановления утерянной связи с человечностью. Групповой опыт коллективной

100 Bonus of Ferrara, The New Pearl of Great Price, p. 426
101 Otto, Dionysus Myth and Cult, p.  162
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идентификации может активировать образ оргии. Например, групповой процесс, который
мне пришлось наблюдать, порождает у некоторых участников сновидения о solutio.
Новичку в группе приснился после того, как он был шокирован близостью, проявляемой
участниками, приснился такой сон:

Я ищу группу. Открываю дверь комнаты и вижу участников группы,
которые занимаются любовью друг с другом. Одна из пар падает
прямо передо мной.

Рисунок 3-11

Купальщицы. Ренуар.

(Philadelphia, Collection of Carroll Tyson, Reprinted in Craven, A  Treasury of Art Masterpieces.)

Другому участнику группы приснился такой сон:
Я нахожусь в классе, который представляет собой что-то вроде кабинета химии с

рядами сидений, спускающимися к кафедре. Это наша группа. Виден берег с огромными
сокрушительными волнами. Я вижу под волнами вдоль кромки крепкую рыбачью сеть,
которая зафиксирована в нескольких местах у берега, очевидно, для того чтобы поймать
хороший улов в такую плохую погоду, но волны становятся настолько реальными и
сокрушительными, что выплескиваются на кафедру и в аудиторию. Некоторые из нас
вскарабкиваются на сиденья, чтобы не замочиться. Я замечаю, что оставил кошелек в
спешке и думаю, что надо бы вернуться за ним.

Вода как символ дионисийского плодородия прекрасно описан у Гете в гимне воде:
На водопад сверкающий, могучий
Теперь смотрю я с радостью живою;
Стремится он, дробящийся, гремучий,
На тысячи потоков разливаясь,
Бросая к небу брызги светлой тучей.
И между брызг как дивно, изгибаясь,
Блистает пышной радуга дугою,
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То вся видна, то вновь во мгле теряясь,
И всюду брызжет свежею росою!

Всю нашу жизнь она воспроизводит:
Всмотрись в нее - и ты поймешь душою,
Что жизнь на отблеск радужный походит102.
(перевод Н.Холодковского)
Плодородие и творческое начало особенно подчеркиваются в фаллическом аспекте

дионисийских ритуалов. Отто пишет:
«Свойственный дионисийскому культу элемент влаги – это не только та сила, которая

поддерживает жизнь, но и творит ее. Ибо она проходит через весь мир человеческий и животный
как оплодотворяющая и питающая субстанция. Мудрый Варро был прав, когда заявил, что
верховная власть Диониса должна быть признана не только в отношении соков фруктов,
королевскую славу которых венчает вино, но также в отношении спермы всех живых существ.
Касаясь этой области деятельности бога, он проследил происхождение обычая украшать фаллос
венками и обносить им окрестности. Мы, конечно, знаем, как велика была роль этого символа
творящей силы на празднествах, посвященных Дионису. «Сосуд с вином, виноградная лоза, козел,
корзина с фигами - и затем, фаллос», - так описывает Плутарх простоту дионисийских празднеств.
Фаллосу пели песню. У нас есть письменные свидетельства о том, что в дионисийских процессиях в
Делосе использовался огромный деревянный фаллос. Каждый город регулярно слал фаллос в
Афины  афинским приверженцам дионисийского культа»103.

Примером дионисийского фаллического символизма, связанного с образами
крещения, может служить следующее сновидение. Женщине среднего возраста, творческая
сила которой не так давно проявилась в поэзии и научной работе, приснился сон:

Дома у моей матери вечер. Странный и беспокойный человек,  господин Х., поэт, -
особый, почетный гость на этом вечере. (Через некоторое время мать уходит). Когда
это происходит, возникает всеобщее спонтанное ликование, которое я тоже чувствую, не
понимая его происхождение. Однако я вскоре обнаруживаю причину. Почти сразу господин
Х. собирает всех женщин в полукруг, где он раздевается и эякулирует, выбрасывая
огромный фонтан спермы, которая орошает каждую из нас. Я подумала, что таким
образом он использует нас, но оказалось, что это лишь отчасти правда, поскольку, когда
нас сильно ударил этот душ из спермы, каждая из нас испытала свой собственный
индивидуальный оргазм.

Этот сон предзнаменует возникающую позитивную реализацию творческих
способностей сновидицы. Однако иногда отношения с творческой энергией чреваты

102 Goethe, Faust, pt. 2, lines 8432-44

103Otto, Dionysus Myth and Cull, p.  164.
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опасностью. Ницше, великий истолкователь дионисийской природы – устрашающий
пример опасности деструктивного solutio, возникающего в результате персональной
идентификации с дионисийской креативностью. В своем психотическом состоянии Ницше
называл себя Дионисом и подписывал письма именем Загрея, что значит «расчлененный».
У Юнга есть несколько глубоких наблюдений об опасности растворения в идентификации с
творческими силами. Он говорил:

«[Творческие силы] держат вас на поводке, и вы танцуете под их дудку, под их музыку. Но
чем больше вы говорите, что эти творческие силы находятся в Ницше, во мне или в ком бы то ни
было, тем больше вы пробуждаете инфляцию, потому что человек не обладает творческими силами,
это они обладают им. И это правда. Если он позволяет себе быть полностью ими захваченным, не
задавая никаких вопросов, не глядя на них, происходит не инфляция, а расщепление, когда он
думает, я – хороший малый.

Рисунок 3-12

Потоп. Доре.

Это происходит автоматически – вы в сознании, а затем вы его теряете, так как будто вы
дотронулись до провода высокого напряжения. Для Ницше, конечно,  невыносимо было смотреть
на эти вещи, и он был переполнен гневом, потому что творческая сила крадет твое время, иссушает
твою силу, и что в результате? – Возможно, книга. Но где ваша личная жизнь? Все прошло.
Поэтому такие люди чувствуют себя страшно обманутыми, они негодуют, и каждый должен
преклонить перед ними колени, чтобы отплатить за  то, что  украл у них Бог. Творческие силы
вынули у них жизнь, и поэтому они должны их олицетворять, воображая себя Шивой, чтобы
испытать восторг от своей креативности.  Но если вы знаете, что являетесь творческой личностью и
наслаждаетесь этим, вы будете распяты, поскольку тот, кто идентифицирует себя с богом, будет
расчленен. Отец церкви, епископ Синезиус (Bishop Synesius) сказал, что наш творческий дух, может
проникать в глубину и подниматься на высоту вселенной, подобно Богу, или великому демону, но
необходимо принять в расчет то, что он будет подвергнут священному наказанию, и это будет
расчленение Диониса или распятие Христа»104.

104Jung, Zarathustra Seminar 1:67
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В целом дионисийство – скорее демонический, экстатический, чрезвычайно
интенсивный опыт,  чем символ ясности и структуры. Он связан с растворением пределов и
границ, принося с собой жизнь без меры. В своей экстремальной форме мир Диониса
является иррациональным, безумным, восторженным, запредельным. Ему враждебны все
конвенциональные законы, правила и установленные формы. Он чужд безопасности, он
находится на страже жизни и обновления. Слабый и незрелый может быть уничтожен под
его бешеным натиском, сильный и здоровый станет плодотворным и возродится, как земля
после разлива Нила (рисунок 3-11). Многие клинические синдромы порождены конкретной
идентификацией с дионисийским законом. Алкоголизм и наркомания - очевидные тому
примеры. Донжуанство может быть также признано результатом идентификации с
Дионисом, когда человек окружает себя свитой женщин на разных стадиях любви и
безумия (Менад). Эта ситуация угрожает психологическим расчленением, конфликтами,
невыполненными  обязательствами и затруднительными ситуациями. Дионисийство носит
компульсивный характер в диссоциативной личности.  Другими словами, дионисийство
уничтожает подобное Пентею Эго, которое не связано с целостностью. В благоприятных
обстоятельствах это ведет к гармонии и растворяет различия. Например, рассмотрим
дионисийскую оду Ницше:

«Под очарованием дионисийства утверждается не только союз человека с человеком,
но также природа, ставшая чуждой, враждебной и порабощенной, снова празднует
воссоединение со своим блудным сыном, человеком. Щедро земля предлагает свои дары, и
мирно приближаются хищные звери гор и пустынь. Колесница Диониса украшена цветами
и гирляндами, тигры и пантеры следуют в ее упряжи. Переведи «Оду радости» Бетховена
на язык живописи, дай своему воображению почувствовать преклонение, наполненное
благоговейным страхом – тогда ты приблизишься к дионисийству. Теперь раб свободен;
теперь все  жесткие враждебные барьеры, которые составляют необходимость,
непостоянные и бесстыдные условности между человеком и человеком, рухнули. Теперь с
проповедью всеобщей гармонии каждый почувствует не только союз, примирение и
воссоединение с соседом, но единство с ним, так как будто вуаль майи отдернута и теперь
трепещет в лохмотьях в непостижимом первобытном единстве»105.

Апостол Павел  высказал примерно ту же мысль относительно крови Христовой. В
«Послании к Ефесянам» мы читаем: «А теперь во Христе Иисусе вы, бывшие некогда
далеко, стали близки Кровию Христовою. Ибо Он есть мир наш, сделавший из обоих одно
и разрушивший стоявшую посреди преграду, упразднив вражду Плотию Своею, а закон
заповедей учением, дабы из двух создать в Себе Самом одного нового человека, устрояя
мир, и в одном теле примирить обоих с Богом посредством креста, убив вражду на нем».
(Еф. 2:13-16).

Вино Диониса и кровь Христова являются символическими эквивалентами. Этот
факт иллюстрируется сном одного молодого священника, который я прежде опубликовал в
своей работе «Эго и архетип». Вот он:

Я должен справить причастие. В ризнице, которая выглядит как кухня, должно
быть приготовлено вино для причастия путем смешения двух видов вина – синего и
красного. Последнее находится в бутыли с желтой, похожей на шотландскую, этикеткой.
На ней написано – «Павел». За круглым столом сидят два человека. Один из них –
сторонник правых, другой – левых. До сих пор они поддерживали видимость социальной
терпимости, но теперь испытывают друг к другу вражду. Я предлагаю им сбросить пар и
выразить свои взаимные чувства. В этот момент, как на сцене, свет меркнет, и красно-

105Nietzsche, "The Birth of Tragedy," in Basic  Writings of
Nietzsche, p.37.
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желтый прожектор освещает лишь маленький столик между двумя людьми и
пространство за ними.  На столе – бутылка красного теплого вина с шотландской
этикеткой, на которой ясно видно: «Павел». Затем наступает полная темнота, и
слышится звяканье стекла, так, как будто оно треснуло и разбилось. Ощущение во сне
совершенно очевидно. Я думаю: в процессе дискуссии они выпили красное вино, исполнились
дружеских чувств, напились, заснули и выронили бокалы. При этой мысли меня обуревает
экстатический восторг и тревога в связи с тем, что служба уже должна начаться, и
теперь у нас нет ингредиентов, чтобы приготовить вино для причастия106.

Рисунок 3-13

Я погряз в глубоком болоте, и не на чем стать; вошел во глубину вод, и быстрое течение их
увлекает меня.

(Illustration for Psalm 69, The Visconti Hours. Florence, National Library

Психологические особенности сновидца мне неизвестны во всей глубине, однако
совершенно очевидно, что в этом сне дионисийский и христианский символизм
сочетаются. Хотя объединение двух вин – предположительно Логоса и Эроса - еще
предстоит, solutio, которое растворило противоречия между сторонником правых и
сторонником левых уже произошло, хотя ценою этому была потеря сознания – ведь оба они
заснули. В этом случае, как это часто случается, происходит смешение истинного
примирения противоположностей и регрессивного слияния, которое смазывает эти
противоположности.

106 Edinger, Ego and Archetype, pp. 248ff.
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Космологическую версию solutio представляет собой миф о космической катастрофе
– о потопе (рисунок 3-12). В иудейском варианте это миф о Ное, в греческом – о
Девкалионе и Пирре. Согласно мысли древних, каждый из четырех первоэлементов по
очереди должен быть причиной разрушения мира. Как повествует Dio Chrysostom, суть
дела такова: «Господь ездит на колеснице, запряженной четырьмя лошадьми,
посвященными соответственно Зевсу, Гере, Посейдону и Гестии. Другими словами,
четырем элементам – огне, воздуху, воде и земле. Как правило, они послушны, однако
внезапно первый конь начинает упрямиться и его огонь передается другим. Это источник
истории о Фаэтоне, который рассказывали греки. Затем конь Посейдона показывает свой
норов, и капли его пота брызгают на остальных трех. Вновь появляется причина, к которой
греки возводят историю о потопе Девкалиона. Точно так же – с другими конями»107

Hastings, Encyclopedia of Religion and Ethics, 1:199-200.
Эта идея соотносима  с алхимическим понятием круговорота, согласно которому

вещество сублимируется и коагулируется снова и снова, повторно проходя все стадии
обработки вплоть до образования Философского камня. Вся мировая история
рассматривается, таким образом, как громадный алхимический процесс.

Мифы о потопе очень поучительны с точки зрения психологии. Бог посылает
разрушительные наводнения, когда мир слабеет и вырождается. Это выглядит так, как если
бы людской род сокращался через solutio до состояния prima materia, чтобы
трансформироваться в нечто иное, лучшее. Другой аспект solutio представлен историями
про наводнение, про испытание водой. Проходя через испытание, праведные люди
остаются целыми и невредимыми, в то время как нечестивцы или неправедные
оказываются растворены. Психологически это значит, что те аспекты Эго, которые
сознательно связаны с Самостью, выдерживают solutio.

В мифах метафора мирового потопа используется, чтобы вдохновить на понимание
Бога. Точно так же,  опасность затопления бессознательным обладает целебным эффектом
для заносчивого Эго и приводит к пониманию нужды в связи с трансперсональным. Это
положение вещей выражено в шестьдесят девятом псалме (рисунок 3-13):

«Спаси меня, Господи; ибо заливает вода мою душу. Я тону в глубоком болоте, где
нет никакой тверди: Я вхожу в глубокие воды, которые наводняют меня». (1, 2)

«Спаси меня из топи и не дай мне утонуть, спаси от них, ненавидящих меня, из
глубоких вод. Не дай глубине поглотить меня, не дай преисподней замкнуться надо мной».
(14, 15)

Сны о наводнении относятся к операции solutio. Они говорят об активации
бессознательного, которое грозит растворить упрочившиеся структуры Эго и низвести их
до состояния prima materia. Опыт solutio – это обычно опыт главных переходов в жизни.
Например, женщине с тремя детьми, переживающей второй развод, приснилось несколько
снов про наводнение, об одном из которых написала Ривка Клюгер:

«Я выглядываю из бунгало и вижу огромную волну. Я зову девочек домой. Мэри медлит, но
и она успевает вовремя, и я захлопываю дверь. Затем нас накрывает волна. Она проникает через все
трещины, мы все в воде. Я боюсь за Боба, моего сына, который был на пляже, я была бы удивлена,
если бы ему удалось спастись. Я знаю, что все те, кто плавал, должны были умереть. Выхода нет, и
говорю себе: «Вот как это бывает». Я не чувствую никакой реальной паники. Поскольку бежать
некуда, все есть как есть. Однако затем вода убывает.

Мы бегаем вокруг, пытаясь заткнуть все трещины. В полу большая дыра, много щелей в
стенах. Приближается другая волна. Она сокрушает все вокруг, но на этот раз комнату не затопило,

107 Hastings, Encyclopedia of Religion and Ethics, 1:199-200.
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домик не подняло и не закрутило. Мы бежим, пока не пришла еще одна волна. Я открываю дверь,
перед ней стоит старый друг, которого я не видела много лет. Я висну на нем от радости и
облегчения. Я вижу открытое незащищенное пространство, вижу, что мусор выбросило водой
высоко на берег. Я вижу, как нам повезло, и я так рада человеку, который приехал увезти нас
отсюда»108.

Другим примером может служить следующий сон. Сновидец - зрелый человек
среднего возраста, который проходит через большой жизненный кризис и сталкивается с
перспективой серьезной операции. Позже он также развелся. Вот его сон:

«Жизнь мира видится как огромная чаша. Затем приходит потоп, как будто прорвало
плотину и все затоплено. Это катаклизм, катастрофа огромного масштаба, все смывает
прибывающая вода. Мы бежим от наводнения, и некоторым удается спастись. Затем, кажется,
наступила новая эра. Мир находится в колоссальной сфере. Есть множество уровней, связанных
между собой лестницами, переходами и т.д., все вокруг открытого центра. Жилища и жизненные
пространства – это часть внешней стены…  До этого была ночь, сейчас – день. В центре всего -
земля. Это толстый слой, покрывающий воду»109.

Во снах о великом потопе иногда  спасение приносят божественные или
трансперсональные силы.  Из следующего сновидения очевидно, что рокового solutio
удалось избежать благодаря открытию юнгианской психологии:

«Сновидица была застигнута  ужасающей бурей в море. Хотя она была опытным и сильным
пловцом, ее силы почти истощились, она знала, что долго не продержится. Именно в этот момент
она увидела впереди квадратную барку, напоминающую Ноев ковчег, как она представляла его в
детстве. Огромным последним усилием, она направилась к нему и вовремя достигла его борта и в
полуобморочном состоянии была поднята на него доктором Юнгом, которого она не видела
никогда прежде».

Человеку среднего возраста, находящемуся в зависимых отношениях, приснился
такой сон:

«Я в центре огромного города наблюдаю огромный поток разных проходящих мимо людей
всех видов и обличии. Я очарован».

Проснувшись, сновидец подумал об учении Гераклита о том, что все «вещи
находятся в движении» (panta rhei). Таким образом, сон отражал экзистенциальный аспект
solutio – жизнь как постоянное изменение и становление. Болезненный личный опыт – это
импульс, направленный к архетипическому и общему контексту, и именно вследствие этого
он полон значимости и очарования.

Связь solutio со спасением выявлена отношением апостола Петра к Великому потопу
как к крещению: «Во дни Ноя, во время строения ковчега, в котором немногие, то есть
восемь душ, спаслись от воды. Так и нас ныне подобное сему образу крещение, не плотской
нечистоты омытие, но обещание Богу доброй совести, спасает воскресением Иисуса
Христа» (1 Петр 3:20, 21).

Поскольку восемь человек было спасено из потопа, число восемь стало
ассоциироваться с крещением, ритуальным повторением первоначального потопа.

108 Kluger. "Flood Dreams," in The Reality of the Psyche, p. 51.

109 Bertine. "The Great Flood," in Jung's Contribution to Our Time, p. 204.
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Христиане в эпоху античности и средние века всегда делали баптистерии восьмиугольной
формы. Надпись, созданная Св. Амвросием для баптистерия церкви Св. Теклы в Милане,
гласит:

Восемь - число стен –
О, число, достойное святыни,
Действо происходит здесь,
За восьмью стенами.
Мистическая форма дома,
Под  кровом которого происходят
Водные ритуалы.
Ритуалы ради спасения человека
Мистическим числом восемь.
Ритуалы, которые берут силу
От света Христова распятия,
От света того, кто сделал всех людей свободными, сокрушив дьявольские оковы,
Кто освободил их от позора греха раскаянием.
В кристальном источнике очищается купальщик от вины -
Какое доказательство силы Господа
Можете вы просить у того, кто одним мановением ослабляет вину мира?110

Рисунок 3-14
Армия фараона тонущая в Красном море

(The Visconii Hours, Florence, National Library.)

110 Rahner, Greek Myihs and Christian Mystery, p. 78
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Мы знаем теперь, что число восемь – это число индивидуации, выражение
целостности. Следовательно, символика потопа и крещения говорит нам, что, проходя
через воды solutio, мы становимся целостными – а значит, устанавливаем связь с Самостью.

Исход и прохождение через воды Красного моря также связаны с крещением в
толковании апостола Павла: «Не хочу оставить вас, братия, в неведении, что отцы наши все
были под облаком, и все прошли сквозь море; и все крестились в Моисея в облаке и в море»
(1 Кор. 10:1-2).

Юнг упоминал интерпретацию ператиков (представителей гностической секты)
Красного моря: «Красное море – мертвая вода, утопившая египтян, но египтяне были
несведущими… Красное море – мертвая вода для «тех, кто в бессознательном», но для
«тех, кто в сознании» - это вода крещения в  возрождение и трансцендентность. Августин
говорил: «Красное море означает крещение», и, согласно Гонориусу, «Красное море – это
море крещения, окрашенное кровью Христа, в котором утонули наши враги, которые есть
наши грехи»111.

Алхимики также использовали образ Красного моря. Говорили, что тинктура
(раствор) добывалась из Красного моря. Один из текстов сообщает о пурпурной краске,
которая добывалась из «самого чистого Красного моря».  В другом тексте написано: «И
знай, что наше Красное море - самое красящее из всех, годное, чтобы проникать во все
вещества». Слова «наше Красное море» относится к aqua permanens, универсальному
растворителю – жидкой форме Философского Камня. Значит, то, что прошло через solutio
Красным морем, является целью опуса, Самостью. Или, иными словами, Красное море –
вся целостность психики – средство solutio, с которым должно сталкиваться и через которое
должно проходить Эго на пути индивидуации (рисунок 3-14).

Для алхимиков Красное море имело несколько частично дублирующих друг друга
значений (1). Это - решающий переход при исходе евреев из Египта. Побег евреев от
рабства равнялся возвращению путем выкупа утерянной ценности, спрятанной во мраке
вещества, и, конечно же, всему алхимическому процессу трансформации (2). Это - общее
значение символа морской стихии как природного хаоса, творящего источника всего, чему
предстоит быть - в психологическом понимании, бессознательного (3). Красный цвет моря
ассоциировался с цветом Философского камня и трансформирующей тинктуры. Таким
образом, Красное море, являлось не только prima materia, но также целью опуса. Оно было
также связано с искупающей кровью Христа, «кровью агнца», как сказано в Откровении. «
Кто те, кто стоят в белых одеждах?... Это те, кто вышли из великого несчастья, и омыли
свои одежды, и обелили их в крови Агнца. Посему они перед престолом Господним, и
служат ему денно и нощно в храме его. (7:14, 15).

Буквально крещение кровью практиковалось в тавроболии митраизма. Кровь
ассоциировалась с огнем; следовательно, символика крови соединяет стихии огня и воды –
так что это одновременно символика calcinatio и solutio.

Крещение – это в основном ритуал очищения, смывающий грязь, буквально и в
духовном смысле. Омовение – частая предварительная процедура в религиозных
церемониях, например в элевсинских мистериях. Психологически грязь или грех, который
смывается крещением, может быть понят как бессознательное, теневые свойства которого
могут не осознаваться. Психологическое очищение означает не буквальную чистоту, а
осознание собственной грязи. Если некто психологически чист, он не будет загрязнять мир
собственными теневыми проекциями (рисунок 3-15).

111  Jung, Mysterium Coniunctionis. CW 14. par. 257
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Я не могу завершить часть, касающуюся символики крещения, не процитировав
текст, содержащий сравнение Христа и солнца как  соучастников крещения. Он
принадлежит перу Мелита из Сардиса, теолога, жившего во втором веке:

«Когда в колеснице, запряженной четверкой коней, Солнце завершает свой дневной путь, тогда
благодаря своему вращению оно приобретает цвет огня и становится  подобным  зажженному
факелу. Затем, почти потерявшись из вида, оно сходит в океан. Купаясь в таинственных глубинах,
Оно мощно кричит от радости, ибо вода - его питание. Оно остается все тем же, хотя идет дальше,
укрепленное глубинами,  новое Солнце, и свет его льется на людей, очищенный водами. Должным
образом его сопровождают танцующие ряды звезд, и Луна, благодаря нему, берет свою силу. Они
купаются в купели  солнца подобно тем, кто подчиняется правилам, и лишь потому, что Луна и
звезды следуют путем солнца, они светят истинным чистым светом. Если Солнце, и звезды, и
Луна купаются вместе в океане, почему бы Христу было не принять крещение в реке Иордан.
Царь небесный, князь творения, Солнце восточного неба, явился и мертвым в преисподней, и
живым на земле, он, единственно истинное Солнце, спустился к нам с небесной вышины»112..

Рисунок 3-15
Женщина, стирающая белье. Майер.

 ( Atalanta Fugiens, 1618.)

Ранее Луна упоминалась как реагент негативного или опасного solutio. Она имеет
важную связь и с позитивной стороной символики. Считается, что Луна порождает росу –
средство исцеляющего милосердия, ассоциирующееся с aqua permanens. Изиду называли
«росой», именно роса ее слез воссоединила  тело расчлененного Осириса. Юнг таким
образом описывал символику росы и луны:

«Луна выделяет росу и жизненные соки. [Согласно алхимическому тексту]  «Луна – это
сок живой воды, скрытый в Меркурии!» Греческие алхимики  считали, что  у луны есть важная
часть, которую Христианос назвал «сукровицей философа». Связь Луны с душой, которая
подчеркивалась в античности, также имеет место в алхимии, правда, с некоторыми нюансами.
Обычно говорится, что роса происходит от луны, но Луна является также aqua mirifica, которую
душа добывает в теле и которая вселяет в тело душу и жизнь. Вместе с Меркурием Луна
окропляет своей влагой дракона и оживляет его, «заставляет его жить, передвигаться, резвиться,

112Rahner, Greek Myths and Christian Mystery, p. 115
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менять цвет в зависимости от природы его крови». Как вода для омовений, роса нисходит с небес,
очищает тело и готовит его к тому, чтобы принять душу; другими словами, она приносит albedo,
белую стадию невинности, которая подобна луне или невесте, ожидающей новобрачного»113.

. В церковной символике роса соотносится с милосердием, а в алхимии - с aqua
sapentiae. Прекрасный пример этому - образ из Rosarium, воспроизведенный Юнгом в
«Психологии переноса»114 (рисунок 3-16). На гравюре изображены король и королева
после совокупления, слитные и мертвые, лежащие на плите. Капли влаги падают на них с
облака. Юнг интерпретирует нисходящую росу как воду божественной мудрости или
«росу Гидеона», синоним aqua permanens. Это «знак божественного вмешательства, влага,
возвещающая о возвращении души»115, что соответствует возврату чувств после
состояния  опустошения и интеллектуального иссушения, как у Фауста перед его
неожиданной встречей с Мефистофелем. Как рассказывает нам Юнг, «алхимики считали,
что опус требует не только лабораторной работы, но также чтения книг, медитации, покоя
и любви» 116.

Что касается божественной мудрости, есть другой аспект solutio, а именно, сила
отвечать на вопросы, обеспечивать «solution to problems». Герхард Дорн говорит:
«Химическое разложение можно сравнить с штудиями философов, поскольку как
философы склонны к познанию путем штудий, так и создания природы склонны к
разложению до состояния раствора. С этим сравнимо философское знание, ибо как
природные тела оказываются растворены, так  и познанием бывают растворены сомнения
философов»117.

.
В «Рубайатах» Омара Хайама эта же мысль выражена в более близком к идее

solutio виде.

Виноград может с абсолютной логикой
Опровергнуть двадцать семь вздорных сект.
Так независимый алхимик в мгновение свинец превращает в Золото118.

Опыт solutio «решает» психологические проблемы, переводя их в царство
чувств. Иначе говоря, оно отвечает на вопросы, не имеющие ответа, растворяя
препятствия для течения либидо,  вопросом которого был симптом.

Вариантом solutio является liquefactio, процесс таяния. Об этой процедуре Руланд
говорит: «liquefactio производится над телом, твердым и сухим способом выдерживания,
пока не начнется таяние. Можно свидетельствовать об успешном ходе процесса, когда
вещество, стремительно брошенное на горячее блюдо, распускается само без дыма,
принимая консистенцию расплавленного воска»119.

.  Способность таять под воздействием тепла, свойство большинства металлов,
считалась показателем качества или благородства. Так, рассуждая о неплавких металлах,
алхимик восклицает в отвращении: «Висмут… не плавится даже в огне – такова его
земная грубость и загрязненность»120.

113 Jung, Mysterium Coniunctionis. CW 14. par. 155
114 Jung, The Practice of Psychotherapy CW 16
115 Ibid., par. 487
116 Ibid., par. 490
117 Jung, Mysterium Coniunctionis, CW 14, par 462
118Fitzgerald, trans.. The Rubaiyal of Omar Khayyam, st. 42.
119 Ruland, Lexicon of Alchemy, p. 95
120 Waite, trans.. The Hermetic Museum 1:24
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Это интересный факт с точки зрения психологии. Он говорит нам о том, как
психические свойства выявляются способностью к смягчению, таянию до состояния
текущей жидкости. Возможно, с этим связано происхождение слова «джентльмен». У Лао
Цзы есть прекрасное описание:

Лучшие из людей подобны воде,
Вода оказывает благотворное влияние на все вещи,
Не вступая с ними в конкуренцию.
Они живут в (низких) местах,
Которыми все пренебрегают,
Где они приближаются к Тао.
В своем жилище (Мудрец) любит
(низкие) землю;
В своем сердце он любит то, что обладает глубиной;
В своих отношениях с другими он любит доброту,
В словах он любит искренность,
Во власти он любит мир,
В делах он любит умение,
В своих действиях он любит своевременность,
Все это потому, что он не бьется за то, чтобы быть безупречным121.
В И-Цзин приведена гексаграмма, число 59, которое можно назвать символом solutio.
Вильгельм называет ее «Дисперсия или Растворение». Вот часть комментария к ней:

«Религиозные силы нужны для того, чтобы преодолеть самовлюбленность, которая
разделяет людей. Общие жертвоприношения и священные обряды вводились великими
правителями, чтобы объединять людей. Священная музыка и великолепие церемоний поднимает
огромную волну эмоций, которые разделяются в согласии всеми сердцами  и которые пробуждают
сознание общности всех созданий. Таким образом, преодолевается разобщенность, и растворяется
ригидность. Самовлюбленность и  алчность приводит к изоляции людей. Поэтому сердца людей
должны быть охвачены благоговением. Они должны быть потрясены священным ужасом перед
лицом вечности»122.

. Суммируя, можно перечислить семь главных аспектов символики solutio: (1)
возвращение в утробу или изначальное состояние; (2) растворение, рассеивание,
расчленение; (3) контейнирование меньшего  большим; (4) возрождение, восстановление,
погружение в поток творящей энергии; (5) очистительные испытания; (6) решение
проблем; (7) плавление или смягчающий процесс. Эти разные аспекты накладываются
друг на друга. Некоторые из них или все могут представлять разные грани одного опыта.
В основном именно конфронтация Эго с бессознательным приводит к solutio. Юнг
говорит: «Анализ и интерпретация сновидений конфронтирует точку зрения сознания с
позицией бессознательного, расширяя, таким образом, его горизонт. Это ослабление
тесных и жестких установок соответствует растворению или отделению элементов с
помощью aqua permanent, которая всегда присутствует в «веществе» и выманивается
искусством. Вода – это душа или дух, то есть психическая «субстанция», которая в свою
очередь налагается на изначальный материал. Это соответствует использованию значений
сновидений, чтобы прояснить существующие проблемы. В таком смысле  дает
определение solutio  Дорн: «Как вещество растворяется под действием solutio, так
сомнения философов разрешаются знанием»123.

121 Teh Ching or The Book of Tao, Chapter 8, Tr. Lin Yutang.
122 Wilhelm, trans.. The I China or Book of Changes: pp. 227ff.)
123Wilhelm, trans..  The I China or Book of Changes:  pp. 227ff.
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Эта цитата описывает аналитический процесс как, главным образом, solutio для
пациента. Однако и терапевт может подвергаться solutio. Вот текст, который
недвусмысленно говорит об этом: «Следовательно, необходимо обратить твердое
вещество металла в расплавленное состояние, поскольку… любая тинктура окрасится в
тысячи раз больше в мягкой и жидкой субстанции, чем в сухой. Поэтому превращение
несовершенных металлов, пока они находятся в сухом и твердом состоянии, возможно,
осуществить лишь с помощью совершенных веществ; ради этого, они должны быть
переведены в состояние первоматерии, которое является мягким и жидким»124. И снова:
«То, что является сухим, не может ни проникнуть, ни окрасить что-либо, кроме себя…
Оно может только само быть окрашено»125. Итак, и пациент, и реагент должны находиться
во влажном и мягком состоянии. Это соответствует тому, что Юнг говорит нам о природе
психотерапии:

Рисунок 3-16
Единое тело Короля и Королевы очищаемое и возрождаемое Небесной Росой.

(Rosarium Philosophorum. Frankfurt, 1550. Reprinted in Jung,
The Practice of Psychotherapy.)

 «Отношения между врачом и пациентом остаются личными в рамках  беспристрастного
профессионального лечения. Лечение, какой бы метод ни применялся, не может быть ничем иным,
кроме как  продуктом взаимного влияния, которое целиком  зависит  как от врача, так и от
пациента.
         Отсюда личность врача и личность пациента часто, в конечном счете, более важны для
исхода лечения, чем то, что говорит и думает врач, – потому что встреча двух личностей подобна
смешению двух разных химических элементов:  если вообще есть какая-либо комбинация, то
трансформируются оба элемента. При любом эффективном психологическом лечении врач
вынужден оказывать влияние на пациента, но это влияние возможно лишь в том случае, если
пациент оказывает обратное влияние на врача. Вы не окажете никакого влияния, если сами не
испытаете его»126.

.                             Следовательно, между врачом и пациентом действуют не поддающиеся
точному определению факторы, которые приводят к трансформации. В терапевтическом

124 The Lives of the Alchemistical Philosophers, p.135
125 Ibid
126 The Practice of Psychotherapy,  CW 16, par.  163
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процессе более сильная и стабильная личность будет играть решающую роль. Я видел
много случаев, когда пациент поглощал врача в разрез со всеми теориями и основами
профессиональных намерений – как правило, если не всегда – к неудовольствию доктора.

Каждая алхимическая операция имеет более и менее значимые аспекты, так же, как
и  негативные и позитивные стороны. Огонь calcinatio можно чувствовать как адское
пламя и как воздействие Святого Духа. То же относится и к solutio. В одном из текстов
написано: «Вам должно быть известно, что хотя растворение едино, в нем можно
различить первое и второе. Первое растворение – это возвращение к состоянию
Первовещества; второе – это совершенное растворение материи и в то же время духа, в
котором растворитель и растворяемое вещество  остаются верными друг другу. При таком
растворении вещества одновременно   укрепляется дух»127.

. Великое solutio, таким образом, включает трансформацию противоположностей.
Растворение материи приводит к укреплению духа. Об этом говорится во многих текстах.
Келли цитирует Авиценну: «Истинный принцип нашей работы – это растворение Камня.
Растворенные вещества приняли свойства духа, поскольку их природа более сухая. Ибо
растворение материи сопровождается коагуляцией духа»128. В другом тексте написано:
«наше растворение вызывает нашу коагуляцию. Ибо растворение одной стороны,
телесной,  вызывает коагуляцию другой стороны, духовной»129.

. В этом есть глубокий и парадоксальный символизм. Наиболее очевидный смысл
заключается в том, что освобождение из конкретных частностей обеспечивает осознание
универсального. Однако парадоксальное действие противоположностей показывает, что
сама процедура ведет к Самости – транс-персональному центру психики, который
объединяет и примиряет эти противоположности.

Итак, мы, наконец, пришли к конечному символизму solutio, идее о том, что вода –
это цель процесса. Есть несколько терминов, использующихся для обозначения жидкого
варианта Философского Камня: «aqua permanens», «elixer vitae» «тинктура»,
«философская вода», «универсальный растворитель», «божественная вода» и т.д.  Вода
как цель опуса описывается в следующем тексте:

«[Философы] говорят, что весь труд и суть всего труда – не что иное, как вода; и что
лечение подобным также происходит ни в чем ином, как в воде. И какими бы именами не
называли философы свой камень, они всегда имеют в виду и обращаются к этой самой
субстанции, т.е. к воде, от которой - все [берет начало] и в которой - все [содержится], которая
управляет всем, в которой делаются ошибки и в которой они  сами исправляются. Я называю ее
«философской», не обычной водой, а aqua mercurialise»130.

Здесь философская вода, в которой все существует, является началом и концом
опуса, и prima materia, и Философским Камнем. Эта жидкость символизирует Самость,
которая содержит все оппозиции  и превращает одностороннюю вещь в свою
противоположность. Так,  говорят: «Эта (божественная) вода делает мертвое живым, а
живое мертвым, она освещает мрак и затемняет свет».131

Поскольку Философский Камень символизирует Христа, священная вода
алхимиков также связана с живой водой, с которой Христос сравнивает себя в Евангелии
от Иоанна: «кто будет пить воду, которую Я дам ему, тот не будет жаждать вовек; но вода,
которую Я дам ему, сделается в нем источником воды, текущей в жизнь вечную» (Иоанн

127 Waite, trans.. The Hermetic Museum 1:40
128 Kelly, The Alchemical Writings of Edward Kelly, p. 49
129 The Lives of the Alchemystical Philosophers, p. 219
130 Jung, Psychology and Alchemy, CW 12, par. 336
131Jung, Myslerium Coniunctionix. CW 14, par. 317.
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4:14). «Кто жаждет, иди ко Мне и пей. Кто верует в Меня, у того, как сказано в Писании,
из чрева потекут реки воды живой» (Иоанн 7:38).

В связи с образом «потока живой воды» я обратил внимание на интересное
сновидение. Во время одной сессии аналитик был особенно изобретателен, давая богатые
ассоциации к сну пациента. Следующей ночью пациенту приснилось, что поток
кристально чистой воды изливался изо рта аналитика. Этот  эпизод - прекрасная
иллюстрация к высказыванию Юнга о том, что «анализ и интерпретация сновидений…
соотносится с растворением и отделением элементов посредством aqua permanens»132.

Псалмопевец взывает к Богу, «Моя душа ищет Тебя в иссушенной жаждущей
земле, где нет воды» (Псалтирь, 63:1). Едва ли ни в ответ на этот вопль, алхимический
рецепт solutio начинается такими словами: «Если ты знаешь, как увлажнить эту сухую
землю ее собственной водой, ты разрыхлишь ее». Юнг предлагает следующую
интерпретацию к этому образу: «Если вы предполагаете у себя отсутствие фантазии,
вдохновения и внутренней жизни, которые вы чувствуете как бесплодную стагнацию и
запустение, оплодотворите себя полным тревоги интересом к своей внутренней смерти.
Тогда что-то внутри вас обретет форму, поскольку внутренняя пустота скрывает великую
полноту, если вы только позволите  ей проникнуть в вас.   Если вы окажитесь
восприимчивы к этому «зову пустыни», жажда воплощения  оживит  бесплодную пустошь
вашей души, подобно тому, как  дождь оживляет сухую землю»133.

Великое solutio – это столкновение с Numinosum, которое одновременно
тестирует и устанавливает отношения с Самостью. Как ясно говорят нам мифы о потопе,
потоп исходит от Бога, а, значит, solutio исходит от Самости. То, что достойно спасения в
Эго, спасается. Что не достойно спасения, то растворится и растает, чтобы возродится в
новой форме жизни. Так идет жизненный процесс, обновляя себя самого. Эго, преданное
трансперсональному процессу, станет сотрудничать с ним и будет испытывать свое
собственное убывание как прелюдию к становлению, прелюдию к обретению целостности
в Самости.

132 Ibid., par. 306

133 Ibid., par. 190
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Глава 4

Coagulatio
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Как calcinatio является операцией огня, solutio – воды, sublimatio –
воздуха, так и coagulatio относится к элементу земли. Подобно всем алхимическим
операциям, coagulatio имеет место, прежде всего, в лабораторном эксперименте.
Охлаждение вещества переводит его из жидкого в твердое состояние. Твердое
вещество, будучи подвергнуто растворению, опять затвердевает, когда
растворитель выпарен (Руланд называет этот процесс «Коагуляцией путем
Сегрегации»). Он говорит, что этот процесс происходит, «когда определенные
части  отделены, а остальные - загустевают. Операцию можно назвать
«Конкрецией» (загущением). Она выполняется при высокой температуре,
вследствие чего влага испаряется, и таким образом причина пребывания в жидком
состоянии исчезает»134. Или же химическая реакция может привести к
возникновению нового твердого компонента – так, например, отвердевает желток,
когда его нагревают.

По сути, coagulatio – это процесс, который превращает нечто в землю.
«Земля» - это, таким образом, один из синонимов coagulatio. Она тяжелая,
неизменная, обладает постоянной формой и расположением в пространстве. Она не
может испаряться на воздухе или податливо  принимать форму любого сосуда
подобно воде. С точки зрения психического содержимого, стать землей – значит
конкретизироваться в данной определенной форме; а, следовательно, coagulatio
имеет связь с Эго-структурами (рисунок 4-1). Coagulatio часто отождествляется с
сотворением. В Turba Philosophorum говориться: «Бог создал все вещи Своим
словом, сказав им «Будьте», и они образовались из четырех элементов – земли,
воды, воздуха и огня, которые Он сгустил (или подверг коагуляции)»135.
Определенные мифы о сотворении содержат явные образы coagulatio. В
космогонических мифах североамериканских индейцев часто говориться о том, что
мир был создан «земным ныряльщиком», который достал комки грязи из морских
глубин136. Например, в мифе индейцев-чероки рассказывается: «Изначально
животные толпились в небесном мире, а внизу был океан. Послали на разведку
жука-плавунца, пометавшись по водной глади и не найдя пристанища, он нырнул в
глубины. Тогда он принес ком грязи, из которого, возникнув, разрослась земля.
Когда земля просохла…, звери сошли на нее»137.

В индуистской мифологии есть замечательный образ coagulatio.
После наводнения (solutio), которое уничтожило всех людей, кроме Ману,
индуистского Ноя, необходимо было восстановить то ценное, что было утеряно.
«Боги и духи взбивали океан молока, используя для пахтанья большую змею (Sesa-
naga) в качестве веревки и Мандару (гору, описываемую в индуистских священных
текстах)  как мутовку».138 От этого вымешивания  появились различные объекты,
сгустившись подобно тому, как из сливок образуется масло. Психологическая
амплификация к этому образу дается в Упанишадах: «Как масло, скрытое в
молоке, Чистое Сознание (vijnanam: состояние Атман, тождественное Брахману,
чистое счастье), проживает в каждом существе. Оно должно постоянно
взбалтываться разумом, служащим для него мутовкой».139 Мысль о том, что мир
возник из сгущения в результате перемешивающих и сбивающих движений,
выражена также Анаксимандром:  «Было вечное движение, из которого возникло
начало миров»140.  Предполагалось, что это «вечное движение» - вихрь в
«бесконечном» (апейроне), prima materia. Мы видим, что здесь есть большое
сходство с индуистским мифом. Человеку средних лет, который проходил через
глобальный кризис «с ощущением конца старого порядка», приснился сон:

134Ruland, A Lexicon of Alchemy, p. 107
135 Waite, trans., Turba Philosophorum. p. 25
136 Eliade, From Primitives to Zen, p. 88
137 Alexander, The Mythology of All Races 10:60
138 Danielou, Hindu Polytheism, p.167
139 Zimmer, Philosophies of India, p. 369
140 Burnet, Early Creek Philosophy, p. 52
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Рассвет, свет только что появившегося восходящего солнца. Я по
пояс в веществе, которое представляет собой смесь черной грязи, слизи и дерьма.
Вокруг нет больше никого, и это черное пространство простирается до
горизонта. Это походит на начало мира, первый день творения. Я начинаю
перебирать ногами, топтаться в черной грязи с огромным постоянным усилием.
Я продолжаю делать это в течение многих часов, и первобытный ил медленно
начинает отвердевать и становиться устойчивым. Я замечаю, что Солнце
восходит все выше, и его высокая температура высушивает воду и образуется
твердая земля. Я предвижу, что, возможно, скоро  буду стоять на твердой почве.

Мифы говорят нам, что процесс coagulatio обеспечивается действием
(заныриванием, взбалтыванием, круговыми движениями). Это соответствует  тому,
что Фауст узнал от Мефистофеля: «В начале было дело».141 В психологическом
отношении это означает, что активность и  психическое движение способствуют
развитию Эго. Таким образом, в шторме и напряжении действия, маслобойка
реальности укрепляет личность.

Turba Philosophorum дает следующий алхимический рецепт для
coagulatio: «Возьмите ртуть, сгустите ее в теле Магнезии в Кухуле (свинце), или в
не воспламененном Сульфуре (сере) и т.д.»142. У этого текста имеется
распознаваемое основание в химии. Если ртуть соединена с большим количеством
другого металла, такого как свинец, сплав укрепляется. Точно так же ртутные
соединения с серой образуют твердый  сульфид ртути. Итак, упоминание серы,
которая не подвержена горению, проясняет психологический смысл,
проецируемый на  химическую реальность.

Вещество, которое должно быть подвергнуто коагуляции, -
представляет собой неуловимую ртуть. Это – Дух Меркурий, о котором пространно
написал Юнг143. По существу, что это - автономный дух архетипической души,
парадоксальная манифестация трансперсональной Самости. Coagulatio Духа
Меркурия означает не что иное, как соединение Эго с Самостью, исполнение
индивидуации. На другом уровне неуловимый Меркурий возникает в проявлениях
всех автономных комплексов. Ассимиляция любого комплекса, таким образом,
вносит вклад в coagulatio Самости. Текст упоминает о трех реагентах coagulatio:
магнезии, свинце и сере. Магнезия имеет различные значения для алхимии и, значит,
для нас. Это был общий термин для обозначения разнообразных сырых руд или
нечистых сплавов. С точки зрения психологии этот термин мог относиться к
объединению трансперсонального духа и обычной человеческой реальности.
Возможно, в этом смысл замечания Юнга, о котором говорит Аниэла Джаффе:
«Когда восьмидесятилетний  Юнг обсуждал с группой молодых психиатров у себя
дома процесс обретения сознания, он завершил удивительной фразой: «А затем вам
необходимо научиться быть приличным образом  бессознательными»144.

 Следующее вещество, которое мы упоминали, свинец, - тяжелый,
тусклый, вредный металл. Он связан с планетой Сатурн, которая ассоциируется с
депрессией, меланхолией и удручающей ограниченностью. Так, свободный,
автономный дух должен быть связан с суровой действительностью и личными
ограничениями. В аналитической практике эта связь со свинцом часто достигается,
когда человек берет личную ответственность за мимолетные фантазии и идеи,

141 Goethe, Faust, p. I, line 1237
142 Ruland, A Lexicon of Alchemy, dictum 11
143 Jung, Alchemical Studies, CW 13, pars. 239ff.
144 Jaffe, The Myth of Meaning, p. 149
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выражая их аналитику или другому значимому лицу. Удивительно наблюдать
разницу между мыслимой и высказываемой идеями. Эта разница отражает различие
между ртутью и свинцом (рисунок 4-2).

Третий элемент, упоминаемой в связи с coagulatio, - сера. Из-за желтого
цвета и воспламеняемости сера ассоциируется с Солнцем. С другой стороны, ее
пары издают дурной запах и чернят большинство металлов, так что самородная сера
была считалась принадлежностью ада. Юнг суммирует свое блистательное
обсуждение символики серы в Mysterium Coniunctionis следующими словами:

Рисунок 4-2

Орел, прикованный к земному животному. Стольций.

(Viridariu Chymicum. 1624. Reprinted in Read, Prelude to Chemistry.)

«Сера символизирует активную сущность Солнца или, на психологическом
языке, ведущий фактор сознания, т.е., с одной стороны, волю, которая может лучше
всего быть расценена как динамика, подчиненная сознанию, и, с другой стороны,
компульсию, непреднамеренное побуждение или импульс - от интереса до
обладания. Бессознательная динамика могла бы соответствовать сере, поскольку
компульсия – это великая тайна человеческой жизни. Она ведет к срыву
сознательных желаний и резонов внутри нас неким воспламеняющимся элементом,
проявляющимся то как истребляющий огонь, то как живительное тепло»145.

Таким образом, символика серы содержит в себе парадокс - как нечто разрушительное
она связана с дьяволом, в то время как, с другой стороны, она ассоциируется с Христом.
Таким образом, если частично сера обозначает страсти, т.е. стремление к власти и
удовольствию, значит, страсть подлежит  коагуляции.

145 Jung, Mysterium Coniunctionis, CW 14, par. 151
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Рисунок 4-3

Падение восставшего ангела

(Les Tres Riches Heures du Duc de Berry. Chantilly/ Musee Conde.)

В Новом Завете плотские страсти расцениваются как однозначно греховные:
«Не любите мира, ни того, что в мире: кто любит мир, в том нет любви Отца. Ибо всё, что в
мире: похоть плоти, похоть глаз и гордость жизни, не есть от Отца, но от этого мира»
(1 Иоанн 2:16). Об этом свидетельствует и Апостол Павел: «Дела плоти известны; они –
прелюбодеяние, блуд, нечистота, непотребство, идолослужение, волшебство, вражда, ссоры,
зависть, гнев, распри, разногласия, (соблазны), ереси, ненависть, убийства, пьянство,
бесчинство и тому подобное. Предваряю вас, как и прежде предварял, что поступающие так
Царства Божьего не наследуют» (Галл. 5:19-21). Страсти - это не только характеристика
плоти, подвергнутой коагуляции части психики, считается также, что страсть дает толчок
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процессу инкарнации. Так, в «Тибетской книге мертвых» инкарнация и страсть
взаимосвязаны. Когда душа готова к перевоплощению и уже поселилась в матке, перед ней
возникают видения совокупляющихся пар и ее одолевает сильное желание: если плод
мужского пола, то душа желает мать и испытывает отвращение к отцу, если женского –
наоборот»146 Яков Беме говорит о проявлении божественной природы: «Воля в страстях
принимает на себя обязательства и овеществляется. Так, темнота возникает в пределах
воли, а без этого воля была бы не чем иным, как  вечным покоем без овеществления»147. В
неоплатоническом образе воплощения души также присутствует идея желания как
движущей силы: «Глядя вниз с заоблачных высот вечного света,  испытывая жажду
телесности и т.н. земной жизни, душа шаг за шагом под тяжестью этих земных мыслей
спускается в нижние миры. В каждой сфере, которую она проходит, она обретает
эфирные покровы, так что постепенно смиряется со своим земным одеянием. Таким
образом, душа проходит в каждой сфере через смерть, приходя к тому, что здесь, на
земле, называется «жизнью»».148

Рисунок 4-4
Камень Сатурна. Майер. (Atalanta Fugiens, 1618.)

В этом отрывке говорится о связи процесса воплощения с
влечением, с сошествием или падением с небес, а также с обретением покровов.
Мотив падения с небес из-за гордыни или страстей отсылает нас к Книге Бытия
(6:2): «тогда сыны Божии увидели дочерей человеческих, что они красивы, и брали их

146 Evans-Wentz, ed. The Tibetan Book of the Dead, pp- xlv ff.

147 Boehme, "Forty Questions," quoted in Personal Christianity: The Doctrine of Jacob
Boehme, p. 88

148 Macrobius, In Somn. Sap., quoted in Jonas, The Gnostic Religion, p.  158 .
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себе в жены, какую кто избрал». К этой теме имеет также отношение библейский сюжет
о восстании и отпадении Люцифера, прекрасно воспроизведенный Мильтоном:

Коварный Враг, низринутый с высот
Гордыней собственною, вместе с войском
Восставших Ангелов, которых он
Возглавил, с чьею помощью Престол
Всевышнего хотел поколебать
И с Господом сравняться, возмутив
Небесные дружины; но борьба
Была напрасной. Всемогущий Бог
Разгневанный стремглав низверг строптивцев,
Объятых пламенем, в бездонный мрак,
На муки в адамантовых цепях
И вечном, наказующем огне,
За их вооруженный, дерзкий бунт149.
(перевод Аркадия Штейнберга)

Здесь присутствует символика calcinatio, хотя преобладают символы
coagulatio. Это чудесное описание начального бессознательного акта, который
лежит в основании Эго. Ангелы и подобные им до сих пор падают с небес в снах
современных людей (рисунок 4-3).

Молодой женщине с нарушенной структурой Эго, проблемами в
признании своей фемининной идентичности, на ранней стадии анализа
приснился такой сон:

Меня подозвали к окну понаблюдать за явлением, происходившим в
небе. Когда я глядела на Луну, какое-то другое тело возникло позади нее –
что-то вроде второй луны. Внезапно второе тело стало излучать яркий свет,
это выглядело как взрыв водородной бомбы. Я подумала, что мы наблюдаем
рождение нового Солнца. Сразу же последовал второй взрыв, кусок нового
небесного тела был отброшен им в пространство и приземлился в нашем
доме. Мы быстро, как только могли, побежали, испугавшись, что он может
излучать радиацию. (В сокращении)

Это сновидение заставило меня упорно продолжать медленный и
трудный психотерапевтический процесс. Его важной чертой было постепенное
развитие способности строить глубокие отношения с другим человеком.

Сны про крушение самолетов или падающие объекты в основном
относятся к операции коагуляции. Например, человеку, который находился в
процессе установления более аутентичного отношения к своей религии
приснился следующий сон:

Я нахожусь в центре Манхэттена. Надо мной возвышаются
многоэтажные здания. Огромная глыба с верхушки одного из зданий с
грохотом летит вниз, чуть не накрывая меня.

149 Milton, "Paradise Lost," in Milton: Complete Poetry and Selected Prose, bk. 1 1 ,
lines 40-49
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В качестве ассоциации к образу глыбы сновидец назвал Петра,
скалу, лежащую в основании церкви, выстроенной Христом (Матф. 16:18).

Опыт психотерапии подтверждает  идею о том, что влечение
продвигает coagulatio. Для тех, кого уже ведут драйвы, coagulatio не является
необходимой операцией. Однако многие пациенты обладают недостаточной
силой влечений, слабостью желаний, граничащей с агедонией, полным
равнодушием к радостям жизни. Такие люди не знают,

Рисунок 4-5
Страдания Прометея. Моро.

(Reprinted in Larousse Encyclopedia of Mythology)

чего хотят и боятся своих собственных желаний. Они похожи на
обитающие на небесах нерожденные души, которые избегают  падения в
конкретную реальность. Этим людям необходимо взрастить свои желания —
искать их, вскармливать их и работать над ними. Только таким образом может
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быть мобилизована психическая энергия, и это продвинет жизненный опыт и
развитие Эго. В психотерапии появление желаний, характерных для переноса,
нередко указывает на начало процесса coagulatio, и поэтому они требуют
бережного отношения.

Приманкой для желания служит сладость его исполнения. Поэтому
мед как самый яркий пример сладости является веществом, участвующим в
coagulatio. Парацельс говорит: «Первоматерия меда - сладость земли, которая
живет в естественно растущих вещах». И снова, мед «является главной
овеществившейся первоматерией, поскольку мед и воск едины»150. Согласно
рецепту алхимика Дорна, для соединения духа (unio mentalis) и тела в качестве
одного из  реагентов необходим мед151. Юнг говорит про использование меда у
Дорна:

Так, смесь приобретала свойство, позволяющие не только устранить
примеси, но также преобразовать дух в тело, и ввиду предполагаемой конъюнкции
духа и тела, это казалось особенно многообещающим знаком. Безусловно, «сладость
земли» была небезопасна, поскольку, как мы видели, мед мог преобразоваться в
смертельный яд. Согласно Парацельсу, смесь содержала Tartarum, который, как
подразумевает его название, имеет отношение к Гадесу. Более того, Tartarum – это
"сожженный Сатурн" и, следовательно, он имел сходство с этой опасной планетой152.

Рисунок 4-6
Непорочная на лунном серпе. Дюрер.

Мед из-за его консервирующих свойств, как полагали древние,
был препаратом бессмертия и  использовался при Евхаристии в некоторых

150 Paracelsus, The Hermetic and Alchemical Writings of Paracelsus 2:74

151 Jung, Mvsterium Coniumtionis. CW 14, par. 683):

152 Ibid, par. 687
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ранних христианских сообществах. 153 Образы сладостей (леденцы, пироги,
печенье и т.д) в снах современных людей обычно указывают на регрессивную
тенденцию к инфантильному поиску удовольствий, что требует редуктивной
интерпретации (mortificatio). Иногда, однако, эти образы говорят о подлинной
потребности в coagulatio. Coagulatio часто вызывает сопротивление, потому
что она ощущается как нечто морально неоднозначное и способное привести
человека к боли и конфликту. Классическое проявление сопротивления мы
видим у Гамлета: «О, если б этот плотный сгусток мяса растаял, сгинул, изошел
росой!» (акт I, сц. 2, стр. 129). Фактически, coagulatio явно ассоциируется со
злом. Об этом говорит алхимическая связь coagulatio с Сатурном,
вредоносным в своей основе. Один из текстов гласит: «Коагуляция (имеет
место) – в Сатурне" Согласно Якову Беме, «Сатурн, этот холодный, острый,
суровый и жестокий правитель, берет свое начало и природу не от Солнца; в
его власти обитель смерти, он служит сушильной печью для всех сил, в
которых присутствует телесность. Как Солнце - сердце жизни и начало всего
духа в телесности этого мира, так и Сатурн – начало всей телесности,
постижимости или осязаемости»154 (рисунок 4-4). Пагубная природа Сатурна
описана Чосером, у которого Сатурн говорит:

Мой бег, вращаясь по обширной сфере,
Мощней, чем мыслит слабый ум людской.
Я корабли топлю в волне морской,
Я в темной келье узника сушу,
Я вешаю за шею и душу,
Мне служит распря, грубая расправа,
Крамола, ропот, тайная отрава;
Я мщу, казню, нещадно кровь лия,
Когда в созвездье Льва вступаю я.
Я – разрушитель царственных палат;
Мигну, и трупы плотников лежат
Под башней иль стеною сокрушенной.
Я схоронил Самсона под колонной.
Я – повелитель недугов холодных,
Предательств темных, козней подколодных,
Я насылаю взором злым чуму155.

(Перевод Ивана Кашкина и Осипа Румера)

Начиная с античности, существовала тенденция приравнивать
зло к телесности.  Она достигла своего апогея в некоторых гностических
сектах. Падение души из бессмертия в телесные формы также часто

153 Bonus of Ferrara, The New Pearl of Great Price, p. 426.

154 Boehme, Aurora, p. 687
155 Chaucer, "The Knight's Tale," in Canterbury Tales, pp 68f.
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связывается с первобытным грехом. Например, Эмпедокл описывает
бессмертные души, приговоренные к воплощению из-за своей  жестокости и
вероломства: «Когда некий из божественных духов, которому суждена долгая
жизнь, греховно оскверняет свои члены кровопролитием и вследствие
ненависти совершает клятвопреступление, он должен скитаться трижды по
десяти тысяч лет вдали от сообщества блаженных, воплощаясь в течение этого
времени в виде смертных, сменяя одну за другой тяжелые судьбы. Я – также
теперь из их числа, отторгнутый небесами странник, потому что я доверился
неистовой Ненависти»156.

Согласно античной легенде, сотворению людей предшествовало
преступление Титанов. Играя с младенцем Дионисом, они расчленили, сварили
и съели его — осталось лишь сердце, которое было спасено Зевсом. В
наказание Зевс поразил Титанов молнией и затем использовал их пепел, чтобы
создать человеческий род. Таким образом «прах Титанов» с разрозненными
частицами божественного Диониса - материал, полученный в результате
первоначального преступления, стал глиной для coagulatio людей.

Рисунок 4-7
Свобода, ведущая народ. Делакруа

Прометей, который научил людей, как провести богов и забрать себе
лучшую часть жертвенного животного, украл у небожителей и принес людям огонь,  за
что был наказан через coagulatio — прикован цепью к скале (рисунок 4-5). Точно так же
Адам и Ева были лишены райского, предшествующего созданию Эго, блаженства,
совершив преступление, которое заключалось в том, что они съели запретный плод.
Эти примеры демонстрируют, что развитие Эго связано с опытом зла, преступности, и
вины. Таким образом, осознание собственного зла — то есть, Тени — способствует

156 Empedocles, Purifications, fr.115, Freeman, Ancilla to the Pre-Socrutic
 Philosophers, p. 65

.
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coagulatio. Это можно понять как психологический смысл слов Христа: «Не
противьтесь злу» (Матф. 5:39). Необходимо оставить место для зла, если существуешь в
реальном мире. Так, Юнг писал Рихарду Вильгельму:  «Вы слишком важны для нашего
Западного мира, я не устаю напоминать Вам об этом. Вы не должны растаять или
исчезнуть как-то по-иному, или заболеть, но грешные  желания должны привязать Вас к
земле, так чтобы Ваш труд мог продолжиться. Нам всем известна фраза: «Он был
слишком хорош для этого мира». У святых и духовных людей часто короткая жизнь. В
прошлом они нередко умирали от туберкулеза. Опасно быть односторонним, даже
односторонним в совершенстве»157. Сны часто апеллируют к преступному аспекту Эго.
Решимость опираться на волю и сознание может выглядеть как воровство. Отвага
полагаться на внутренние основания может  изображаться как убийство того, кто несет
на себе проекцию власти, возможно, как отцеубийство. Существование Эго неразрывно
связано с виной, которая наказывается coagulatio, заточением  в оковы личной
реальности, которая предполагает наличие цепей и тюрьмы.

 Хотя coagulatio - нагруженный виной процесс, согласно одному из текстов
он содержит свою собственную способность к искуплению. «Свинец символизирует
досаду и проблемы, с помощью которых Бог посещает нас и выводит на путь
раскаяния. Ибо свинец сжигает и удаляет все примеси металлов...  аналогично тому, как
несчастье в этой жизни очищает  от свалившегося на нас позора. Вот  почему Св.
Амвросий называет его ключом от небес»158.

Coagulatio сопровождается и другими процессами, чаще всего
mortificatio и putrefactio. То, что полностью обрело конкретику, теперь подвергается
преобразованию. Страдания  взывают к выходу за пределы. Мы можем в том же духе
понять заявление апостола Павла, который связывает тело и плоть со смертью: «кто
избавит меня от сего тела смерти?» (Рим. 7:24). И еще, «ибо если живете по плоти, то
умрете, а если духом умерщвляете дела плотские, то живы будете. Для того, если Вы
живете после плоти, Вы должны умереть: но если Вы через Дух действительно
умертвите дела тела, то Вы должны жить" (Рим. 8:13). И снова: «Ибо живущие по плоти
о плотском помышляют, а живущие по духу — о духовном. Помышления плотские суть
смерть, а помышления духовные — жизнь и мир, потому что плотские помышления
суть вражда против Бога; ибо закону Божию не покоряются, да и не могут. Посему
живущие по плоти Богу угодить не могут». (Рим. 8:5-8).

 Тело и плоть идентифицируются со смертью, потому что нечто, что
воплощается в пространственно-временном измерении, должно подчиниться его
ограничениям, что включает конец, смерть. Это - цена рождения в реальность. Как
только сущность полностью подверглась коагуляции или инкарнировалась, она
становится безжизненной, не имеющей дальнейших возможностей для роста. Эмерсон
так выражает эту мысль: «Жизнь доступна лишь в настоящем – не в прошедшем.
Власть заканчивается в момент отставки; она проживается в миг перехода от
прошедшего к новому состоянию... Мир с ненавистью вопринимает тот факт, что душа
всегда находится в процессе становления, поскольку это вечно подрывает авторитет
прошлого, обращает богатство в бедность,  хорошую репутацию в позор, смешивает
святого с жуликом, дает в равной степени отставку Иисусу и Иуде»159. После
завершения coagulatio следует putrefactio. «Сеющий в плоть свою от плоти пожнет
тление, а сеющий в дух от духа пожнет жизнь вечную» (Гал. 6:8). Алхимический текст
поднимает ту же самую тему: «Лев, нижнее Солнце, приходит к разрушению через

157 Letters 1:63
158 Jung, Mysterium Conunctionis, CW 14, par. 472
159Emerson, "Self Reliance," in The Writings of Ralph Waldo Emerson, p. 158
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плоть. Так, лев, разрушенный в своей природе через  плоть, которая следует за фазами
Луны, приходит к своему затмению. Поскольку Луна - тень Солнца, она истребляется
телами, подверженными разрушению, и, поглощая ее, лев слабеет из-за  влажности
Меркурия, все же это затмение делает его более совершенным и улучшает его природу,
и он становится совершеннее, чем прежде»160.

Лев, или нижнее Солнце, является зооморфным аспектом маскулинного
сознания — Эго, склонного к  гордости и влечениям. Текст говорит нам, что он должен
быть разрушен «через плоть, которая следует за фазами Луны». Разрушение
неразрывно связано с рождением во плоти, одно прочно связано с другим, то и другое
продвигается Луной. Это соотносится с тем фактом, что не только Сатурн, но также и
Луна управляют coagulatio (рисунок 4-6). Согласно взглядам древних, Луна как самое
близкое к Земле небесное тело является воротами

Рисунок 4-8
Фортуна или Немезида с кубком и упряжью. Дюрер.

160 Цит. по: Jung, Mysterium Coniunctionis, CW 14, par. 21 .29
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между небесными и земными сферами. Духовные сущности на пути к
воплощению направлялись через Луну, где они материализовались. Яков Беме говорит:
«Седьмую форму называют Луной..., свойства всех шести форм находятся в ней, она
является телесным воплощением  остальных; ... другие формы действительно
отбрасывают проекции через Солнце  на Луну; поскольку в Солнце они являются
духовными, а  в Луне материальными... так или иначе, Солнце делает собою в духовной
жизни, то же, что Луна делает  в материальной жизни»161. Факт, что Луна
ассоциируется с coagulatio, указывает на то, что последним управляет фемининный
принцип.  О фемининной природе  коагуляции свидетельствует связь этой
алхимической операции с Землей, материей (матерью)кроме того, мы можем быть
воплощены только через женскую матку.

Любая конкретная форма или структура, которая укрепляет наши
жизненные энергии, имеет фемининную природу. Страна, церковь, сообщество,
учреждение, семья, призвание, личные отношения — все  требуют нашей преданности,
используя фемининный принцип. Даже очевидные абстракции, такие как наука,
мудрость, правда, красота, свобода ( рисунок 4-7) и т.д., если им служат конкретно и в
реальности, воспринимаются как воплощение фемининности. Юнг определил
фемининный принцип как принцип отношений. Таким образом, мы можем сказать -
отношения коагулируют. Это - очень важный факт для психотерапии, который требует
некоторого обсуждения.

Рисунок 4-9
Благовещение. Рисунок Рембрандта.

Мы знаем благодаря клинической практике о том неоспоримом
воздействии, которое оказывает детский опыт и личные отношения с родителями на
возникающую  индивидуальность ребенка. Мы также знаем благодаря случаям, когда
детей воспитывали волки, что, если младенец растет вне человеческих отношений,
развитие личности невозможно. Эго в таких случаях не может появиться. То же самое
происходит в тех  случаях, когда ребенок растет взаперти в течение многих лет и
полностью отвергается родителями. Ребенок просто остается животным. Точно так же,
в случаях, когда ребенок пережил потерю в раннем возрасте родительской фигуры,

161 Jung Mysterium Coniumlionis, CW 14, par. 2 1 .
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которая не нашла адекватной  замены, внутри психики остается своего рода дыра.
Важный  архетипический образ не нашел воплощения или не был подвергнут coagulatio
посредством  личных отношений и, следовательно, сохраняет безграничную
изначальную власть, которая угрожает затопить Эго, приближаясь к нему. С другой
стороны есть пациенты, которые, несмотря на суровую депривацию со стороны
родителей, смогли создать значимые отношения с другим, менее важным лицом, в
детстве. Это могла быть  прислуга, тетя, учитель или бабушка, которая оказалась
способна построить искренние отношения с ребенком и, следовательно, опосредовать и
воплотить архетипический образ. В этих случаях неадекватность родителей, хотя и
нанесла вред, не оказывается фатальной для развития ребенка, потому что был найден
дополнительный источник человеческих отношений. Такие отдельные позитивные
отношения, возможно, длились только короткий промежуток времени, но их влияние
может долго сказываться на развитии личности.

Клинический опыт показывает, что личность реализует и соотносит себя
только с теми аспектами родительских архетипов, которые уже были воплощены в
личных отношениях. Часть архетипа, которую личность родителя могла активировать,
опосредовать и воплотить, ребенок может легко инкорпорировать и встроить в
собственную личность. Та часть архетипа, которая не была воплощена родителем,
остается по большей части нереализованной, обитая в царстве вечных форм, не будучи
осуществленной в истории ребенка.

Весь ранний процесс индивидуального психического развития – Эго,
появляющееся из своего первоначального состояния слитности с объективной психикой
– может рассматриваться как процесс coagulatio. Опыт и сознательная реализация
архетипических образов происходит только путем осуществления их в конкретных
персонифицированных формах. Ньюмен имеет в виду этот факт, когда говорит о
необходимой фазе вторичной персонализации. Он пишет:

Согласно этому принципу (вторичной персонализации), в человеке существует
устойчивая тенденция принимать первичное трансперсональное содержание в качестве
вторичного персонального и редуцировать первое до уровня второго. Персонализация
напрямую связана с ростом Эго, сознания и индивидуальности… благодаря ней Эго возникает
из потока событий, происходящих в трансперсональной коллективной психике. Вторичная
персонализация приводит к упадку власти трансперсонального и устойчивому росту влияния
Эго и персонального162.

Это описание coagulatio, в процессе которого архетипические содержания
падают с небес и присваиваются Эго. Межличностные отношения детства коагулируют
(сгущают) архетипы, но также искажают и вносят ограничения в их восприятие. Если
отдельные аспекты, которые подверглись коагуляции в детстве, слишком однобоко
негативны или, наоборот, раздуты, им суждено разрушиться и перевоплотиться при
более благоприятных обстоятельствах. Вот сон одной женщины, которая прошла через
такой опыт:

Она увидела четыре квадратных бетонных плиты с окружностями. Они
затрещали и разломились. Послышался голос: «Это твои ошибочные установки в
отношении женственности, которые теперь уничтожены».

Сoagulatio обеспечивается активным, ответственным, сочувствующим
подходом со стороны психотерапевта. Некоторым пациентам требуется такой подход,
им представляется опасным все, что ведет к solutio. Наиболее выраженный случай
обвала архетипических образов мы находим при шизофрении. Эго оказывается в

162 Neumann, The Origins and History of Consciousness, p. 336
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буквальном смысле затопленным бесконечными, примитивными архетипическими
образами. У такого человека не было адекватного опыта архетипов, опосредованных и
персонифицированных в межличностных отношениях.

Насущная потребность в воплощении архетипа объясняет, почему
многие пациенты упрямо цепляются за первоначальный опыт своих детско-
родительских отношений. Если, например, у пациента был в значительной степени
отрицательный, разрушительный опыт, для него может быть неприемлем и невыносим
позитивный  опыт взаимоотношений. У меня есть отчетливое впечатление, что человек
будет упорствовать, скажем, в отрицательном отношении к архетипу Отца просто
потому, что это - аспект образа, который уже был воплощен (или коагулирован) в его
или её собственной жизни и поэтому кажется при всей  отрицательности безопасным.
Для такого человека столкновение с положительным аспектом архетипа выглядит
угрожающим, потому что эта сторона никогда не была персонифицирована, она давит
трансперсональным масштабом, грозя разрушить установленные границы Эго. Эмили
Дикинсон так описывает это состояние:

Я могу одолеть Скорбь,
Целые ее омуты,
Я к этому привычна.
Но слабое дуновение Радости
Сбивает меня с ног,
Я шатаюсь как пьяная163.

Рисунок 4-10
«Посей свое золото в Белой Земле». Майер. 1618.

 Не только  межличностные, но и внутриличностные отношения способствуют
коагуляции. Примеры этого мы находим в алхимическом тексте: «Пламенный дух
естественного огня воплощается в сходном по природе. Наш камень – вселенский огонь,
сочувствует естественному огню,  который подобно настоящей саламандре, рождающейся в
огне, питается и растет в элементарном огне, геометрически пропорциональном ему» 164.

163 Dickinson, The Complete Poems of Emily Dickinson, p.  115
164 The Lives of the Alchemystical Philosophers, p. 216
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Текст говорит о двух видах огня – вселенском огне и естественном огне. Он говорит о том,
что натуральный огонь пропорционален небесному, и поэтому первый воплощается или
коагулируется во втором. Термин «геометрическая пропорция» несомненно происходит из
Timaeus Платона, в котором описывается рождения тела Вселенной:

 Теперь, то, что готово к воплощению, должно стать телесным, видимым и
материальным; и ничто не может быть видимым без огня, или материальным без чего-
то телесного, и ничто не обладает твердостью без земли. Следовательно, бог, когда он
начал соединять тело вселенной, приступил к ее созданию, начав с огня и земли. Но две
вещи не могут быть удовлетворительно соединены без третьей; ибо должно быть
нечто, что их соединяет. И из  всех связей лучше та, что сама создает себя и условия для
единства во всей полноте; и она  имеет природу непрерывной геометрической пропорции
(analogia), дабы осуществить это наиболее действенным образом165.

Суть этого отрывка заключается в том, что тело вселенной создается,
т.е. коагулируется, посредством аналогии, сходства, или пропорции. Аналогия является
процессом взаимоотношений, обнаружения связей путем соотнесения – «как если бы».
Эти тексты рассказывают нам, что аналогия овеществляет или коагулирует дух. Вот что
делает алхимию такой ценной для глубинной психологии. Она является сокровищницей
аналогий, которые овеществляют или воплощают объективную психику и те процессы,
которые происходят с ней в развитии. Это же относится к мифологии и религии.
Важность аналогий для реализации психики трудно переоценить. Аналогия наделяет
формой и делает видимым то, что раньше было невидимым и непостижимым, то, что еще
не подверглось коагуляции.

Рисунок 4-11
Распятие меркурианской змеи.

165 Cornford, Plow's Cosmology, p. 43ff.
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 (Alchimie de Flamel. MS. Francais 14765. Paris, Bibliotheque Nationale. Reprinted in Jung, Psychology
and Alchemy.)

Концепты и абстракции не коагулируют. Они создают воздух, а не
землю. Они представляют собой реагенты sublimatio. Образы же сновидений и
активного воображения коагулируют. Они осуществляют связь между внешним и
внутренним миром через пропорциональные или аналогичные образы, и таким
путем коагулируют материю души. Настроения и аффекты раздирают нас, пока они
не коагулировались в нечто видимое и постижимое; затем мы приобретаем
объективное отношение к ним. Юнг говорит в своих воспоминаниях: «В той
степени, в которой мне удавалось переводить эмоции в образы – а, значит, находить
образы, скрытые в эмоциях, - я внутренне успокаивался и обретал уверенность»166.

Древние считали, что человеческая жизнь находится в руках
неумолимой сущности, имеющей различные названия, – судьбы, рока, удела, доли.
Использовался образ прядения или плетения. Три парки создавали бытие человека.
Клото ткала нить, Лахезис отмеряла ее, Атропос обрезала ее167. Судьба считалась
тканой материей, одеждой, веревкой, цепью или ярмом, которое беспощадно держит
человека в предопределенных границах. Пиндар заклинает богиню рождения как
коагулирующий фактор: «Богиня рождения, твое искусство возведено на престол
около задумчивых Судеб! Послушай, дочь могущественной Геры, ты создаешь
потомство. Без твоей помощи мы не видим ничего - ни свет, нет, ни ночной мрак,
пока не окажемся у твоей сестры Гебы с ее пылающим диском. Все же для разных
целей мы обретаем наше дыхание, ибо поистине различны судьбы, которые
сковывают смертных  цепями судьбы»168.

166 Jung, Memories,  Dreams, Reflections, p. 177
167 Onians, The Origins of European Thought, passim
168 Nemean Odes 7, 1-8, in The Odes of Pindar, p. 381).
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Рисунок 4-13
Адам и Ева. Дюрер.

Когда Агамемнон решает повиноваться пророчеству и пожертвовать
своей дочерью Ифигенией, не внимая ее отчаянным мольбам, в обмен на
благоприятные ветры к Трое, Ахилл говорит: «Так он надел на шею /неизбежной
Судьбы  хомут». Или, в другом переводе: «Тогда он надел на себя упряжь
необходимости»169. Coagulatio переживается как ярмо, потому что она ограничивает
людей их  действительной реальностью, участью, которую им дала судьба.
Возможно, это составляет смысл фразы, «он был обречен на это». Язык утверждает,
что судьба – это приговор (рисунок 4-8).

Воплощенное существование описывается даже как тюрьма или могила.
Платон говорит о душе, «хранимой в живой могиле,  которую мы несем теперь,
когда мы заключены в тюрьму тела, как устрица в раковину» (Федра, 250). В более
позитивном смысле тело рассматривается как дом или храм души. Оливер Уэнделл
Холмс использует этот образ в своем стихотворении «Заключенный моллюск»:

Строй выше и честней, душа моя,
Пока бегут года!
Низины прошлого не медли оставлять.
Пусть каждый новый благородный храм
Просторней будет, выше к небесам!
Свободу так найдешь,
Скорлупы сбросишь, в жизни глубь войдешь.

169 Oates and O'Neill, eds. "Agamemnon" in The Complete Greek Drama, line 318
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         Одежда - также образ овеществленных обстоятельств. Плоть - покровы,
приобретенные при спуске души на Землю во время  прохода через планетарные
сферы. Хотя Юнг обычно интерпретировал одежду в сновидениях как
принадлежность Персоны, они могут также вполне быть поняты как принадлежащие
к символам coagulatio. Образ воплощенной жизни как тканой материи или гобелена
возник в сновидении женщины, которая только что впервые забеременела. Этот сон
приснился ей после недельной задержки месячных и за три дня до того, как она
узнала о беременности благодаря тесту:

С чердака спускают гобелен. Он состоит из двух частей, изнанки из
мешковины и лицевой части, которые должны быть соединены. Сначала приносят
изнаночную часть. Затем спускают лицевую. Предполагалось, что мы изучим узор
гобелена, чтобы разобраться в нем. Для этого мы должны будем подсчитать
нити. Рисунок гобелена был очень сложный и богатый.

Этот сон представляет интерес в качестве примера реакции
бессознательного на биологический факт зачатия. Сюжет сна имеет несколько
мифологических аналогий. Прежде всего, событие описывается как спуск с чердака.
Затем проводится различение между материальной основой (мешковиной) и образом
смысла (узором из нитей), который должен быть наложен на основу. Это соответствует
различению между душой и плотью, которая служит вместилищем или тканью для
души и накладывает на последнюю свой отпечаток. Кроме того, подсчет нитей может
быть соотнесен к той функции, которую выполняет в мифе Лахезис, вторая из парок,
отмеряя нить судьбы.

Сны про коагуляцию иногда сняться при близости смерти, как бы
выражая значение воплощения, которое теперь подходит к концу. Женщине
восьмидесяти двух лет за несколько недель до внезапной смерти приснился такой
сон:

Я нахожусь на кухне и смотрю на очаг. Я вижу в нем прекрасное
жаркое, полностью готовое и, возможно, немного пересушенное. Слышу голос,
который говорит мне: «Ты оставила его слишком надолго, ведь правда?» Я
понимаю, что так оно и есть.

Другой пример – сообщение одной женщины о смерти ее дедушки:
«Прежде, чем мой дедушка умер, он в течение восьми или десяти лет находился в
частном санатории, страдая таким старческим слабоумием, что, казалось, никого не
признал. Все спрашивали» «Почему он не умирает?». Все говорили, что было бы
лучше, если бы он умер, когда перестал жить активной жизнью, поскольку он
находил смысл только в работе. В ночь перед его смертью одной из его дочерей
(моей тетке) приснился такой сон:

Она увидела, что перед ней вывешивают очень большой,  красивый,
замысловато и красочно сотканный восточный ковер. Она видела, что последняя
нить была вплетена в верхнюю его кромку. Она поняла, что этот ковер был работой
души ее отца, которую он молчаливо ткал в течение последних восьми или десяти
лет, и теперь, когда все было закончено, он может уйти.

На следующий день дедушка умер»170. Особенно впечатляет, как сны про
одежду приходят в то время, когда человек умирает. Например, за несколько дней до
смерти безнадежно больной женщине приснился сон о том, что она собирается
посетить модное шоу.  Или одному мужчине приснился отец, элегантно облаченный в
новый костюм, накануне его смерти171. Эти сны, вероятно, относятся к конечной
coagulatio, обретению бессмертного вместилища. Мы читаем в книге Еноха:

170  Выражаю благодарность Робину ван  Лобен Селс за сообщение об этом сне.
171 Я в долгу перед Эдвардом Витманом за сообщение об этом сновидении.
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А праведные и избранные восстанут из земли,
И лица их просветятся.
И будут они облачены в одежды славы,
16 И будут это одежды жизни от Господа Духов:
И ваши одежды не будут ветшать,
И слава ваша не прейдет перед Господом Духов

 (62:15-16)'"

Апостол Павел использует тот же образ: «Ибо знаем, что, когда земной наш
дом, эта хижина, разрушится, мы имеем от Бога жилище на небесах, дом
нерукотворенный, вечный. Оттого мы и воздыхаем, желая облечься в небесное наше
жилище; только бы нам и одетым не оказаться нагими. Ибо мы, находясь в этой
хижине, воздыхаем под бременем, потому что не хотим совлечься, но облечься, чтобы
смертное поглощено было жизнью» (2 Кор. 5:1-4). Идея бессмертного тела,
воплощающего конечную коагуляцию духа, является предельным образом,
значение которого туманно. Эта идея соответствует парадоксальному
образу Философского камня и, возможно, относится к конечной цели
индивидуации. Грандиозным символом коагуляции является христианский
миф о воплощении Святого Логоса. «И Слово стало плотию, и обитало с нами,
полное благодати и истины; и мы видели славу Его, славу, как Единородного от Отца»
(Иоанн 1:14) see figure 4-9. Этот предмет сам по себе требует отдельного
рассмотрения. Однако некоторые детали жизни Христа могут иметь особое отношение
к делу. Христос был рожден девственницей; то есть, он был воплощен посредством
чистой земли. Образ Девы Марии соотносится с алхимическим понятием «белой
слоистой земли». Алхимия говорит: «Посейте свое золото в белой слоистой земле»
(рисунок 4-10). Белая земля соответствует пеплу, который претерпел calcinatio. Это -
противоречие, потому что земля обычно бывает черной. Как мы уже отмечали, у
принципа материальности, который обеспечивает coagulatio, есть дурная слава. Это -
чернозем. Но в символике христианства, и еще более явно в алхимии, появляется
символический образ белой земли, очищенного принципа материальности. В
психологическом смысле это означает возможность появления новой, «очищенной»
установки отношения к материальности, то есть открытие надличностной ценности
Эго. То, что очищает, есть сознание. Чернозем влечений Эго становится белой слоистой
землей,  воплощающей Самость.

Непритязательные обстановка рождения Христа соответствует
обыденности и банальности реального воплощения. Это же можно сказать о событиях,
связанных со страданиями Христа. Суд над Христом и казнь его вместе с
преступниками являют его добровольной жертвой зла. Несение креста представляет
образ, воплощающий бремя существования. Ужасный образ распятия на кресте
символизирует пригвожденность к материи (рисунок 4-11). В терминах алхимии крест
воплощает четыре элемента,  которые воплощают явленное бытие. Fixatio - один из
синонимов coagulatio,  алхимики в своих гравюрах изображали живую змею,
пригвожденную к кресту или  к дереву (рисунки 4-12 и 4-13). Манихейцы в наибольшей
степени обобщили этот образ  в своей доктрине Jesus patibilis, страдающего Иисуса,
«который «свисает с каждого дерева», которого «подают связанным в каждом блюде»,
который «каждый день рождается, страдает и умирает» и растворен в каждом
создании»172. Дух, не подвергшийся коагуляции, свободен - он может принимать любой

172 Jonas, The Gnostic Religion, p. 229
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образ без всяких для себя последствий. Но иметь Эго, воплощенное в конкретной
реальности, значит быть пригвожденным к кресту сотворенного мира. Особый интерес
представляет то, как христианский миф о воплощении, формулирует цель
переживаемой драмы. Цель состоит в искуплении или спасении греховного
человеческого рода. У гностиков есть сходный миф о  воплощении, который говорит о
том же. В  Законах Фомы173  мы находим так называемый «Гимн Жемчуга» или «Гимн
Души». Он описывает, как королевский сын вынужден  покинуть небесный дворец
своих родителей, снять одежды славы, и спуститься на Землю Египетскую, чтобы вновь
обрести «жемчужину, которая лежит посреди моря, охраняемая ужасной змеей».
Руководствуясь указаниями небес, королевский сын осуществляет свою миссию
спасения, возвращается в  небесный дом, и облачается в небесные одежды. И в
христианских и в гностических мифах, воплощение во плоти или сошествие на Землю
осуществляется с целью спасения. В одном случае ценность, которая подвергается
опасности, – это человечество, погрязшее во грехе, в другом – жемчужина, захваченная
змеей. Эти мифы намекают на идею, что Эго служит искупительной функцией для
утерянной ценности. Алхимия еще более явно говорит о том, что ценность, которая
подлежит искуплению, является аспектом божества.

Любопытный вариант образа спасительной силы, которой обладает
плоть, имеется в традиции, связанной с алмазом. В Индии или на острове Цейлон, как
предполагается, существует долина алмазов, кишащая смертельно ядовитыми змеями.
Чтобы достать алмазы, нужно бросить куски плоти в долину. Алмазы прилипают к этим
кускам, и стервятники переносят их к вершине ущелья, где драгоценные камни
достают174. Эта легенда – причудливая вариация на тему «воплощения с целью
искупления». Существенная деталь этой истории – то, что плоть притягивает алмазы.
Мы имеем здесь, я думаю, проливающий свет намек  на значение Эго. Алмаз с его
твердостью является высшим выражением принципа воплощения, явления во плоти, в
неподверженном разрушению состоянии, одним из символов Самости. Сходный образ
явился во сне женщине, находящейся на восьмой неделе беременности.

Я нахожусь на самом глубоком  уровне метрополитена. Молодая
темнокожая женщина вручает мне алмаз. Я кладу его поглубже в карман, не желая из
страха, что люди узнают, что он у меня есть и украдут его. Когда поднимаюсь
наверх, я чувствую себя в большей безопасности.

Как термины «тело» и «плоть» относятся к coagulatio, так и все, что кормит
тело, — еда и связанные с ней образы — принадлежат тому же символическому ряду.
Вкушение запретного плода принесло Адама и Еву в болезненный мир
пространственно-временной действительности. Ветхий Завет говорит о «хлебе слез»
(Псалтирь, 80:5), «хлебе беззакония» (Притчи, 4:17), «хлебе, приобретенном
неправдою» (Притчи, 20:17), «хлебе праздности» (Притчи, 31:2), «хлебе в горести»
(Исаия, 30:20). Эти фразы относятся к реализации упомянутых условий. Они
становятся, живым опытом, а не абстрактными идеями.

Съесть  означает «инкорпорировать» — буквально, «превратить в
тело». Следовательно, сны, в которых сновидцу предлагают что-то съесть, указывают

173 James, The Apocryphal New Testament, p. 411; also in Jonas, Gnostic
Religion, p. 113
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на готовность бессознательного содержания к коагуляции, ассимиляции со стороны
Эго.  Женщине с хрупким Эго требовалась ежедневная терапия из-за активного
вторжения бессознательного. После месяца интенсивных столкновений с содержаниями
бессознательного ей приснился сон:

Женщина готовит таинственное вещество в прямоугольном контейнере.
Она приоткрывает его немного и говорит: "Готово". Это странная субстанция.
Верхняя часть превратилось в зеленое желе, очевидно, сделанное из фруктов. Нижний
слой представляет собой темную жидкость. Я съела кусочек зеленого желе, он был
безвкусный. Человек в черном костюме вошел в комнату. Он подошел прямо к
контейнеру, заполнил восемь банок желе и вышел с ними. Он походил на странного
посыльного. В нем было что-то жуткое.

Этот сон отражает переломный процесс в развития Эго. Его образы
напоминают о вкушении запретного плода в райском саду, главным образом, это
касается желе из фруктов и человека в черном костюме, который ассоциируется с
дьяволом (рисунок 4-14). Заполнение восьми банок (удвоенной четверки) указывает,
что это – сон, отражающий процесс индивидуации, затрагивающий ядро и всю психику.
Одному молодому человеку,  который завершал свой анализ и находился в процессе
принятия на себя большей ответственности за собственную жизнь, приснился такой
сон:

Я прихожу пообедать в некое особое место. На самом деле это не
ресторан, а подвал монастыря. Пищу здесь готовят монахи. В качестве деликатеса,
чего-то вроде тонкого филе, они подают «коровьи лепешки». Однако монахи
предупреждают меня об осторожности, потому что, возможно, пища еще  не
кристаллизовалась из своей прежней формы. Мысль о том, что мне надо съесть
блюдо, приводит меня в отчаяние.

Какая бы пища не предлагалась во сне, общее правило состоит в том,
что ее необходимо съесть, какой бы отвратительной она не была. Иногда, как в данном
сновидении, у нее странные или удивительные свойства, выявляющие тот факт, что она
происходит из архетипического уровня психики. Библейский пример этому – манна
небесная, которая посылается израильтянам в пустыне (Исход 16:12) или оделение
хлебами четырех тысяч людей (Матф. 15:32). В некоторых случаях пища, которую
следует съесть, символизирует необходимость ассимилировать отношения с Самостью.
Исаия упоминает о слове Господнем как о хлебе, который следует съесть: «Как дождь и
снег нисходит с неба и туда не возвращается, но напояет землю и делает ее способною
рождать и произращать, чтобы она давала семя тому, кто сеет, и хлеб тому, кто ест, -
так и слово Мое, которое исходит из уст Моих, - оно не возвращается ко Мне тщетным,
но исполняет то, что Мне угодно, и совершает то, для чего Я послал его» (55:10-11).
Христос говорит: «Моя пища есть творить волю Пославшего Меня и совершить дело
Его» (Иоанн 4:34).

Все образы пищи в сновидениях имеют хотя бы отдаленное отношение к
символике евхаристии, хотя иногда кажутся больше относящимися к черной мессе.
Когда предлагаемая еда явно относится к Самости, она становится пищей бессмертия, о
которой Христос сказал: «Я есмь хлеб жизни. Отцы ваши ели манну в пустыне и
умерли; хлеб же, сходящий с небес, таков, что ядущий его не умрет. Я хлеб живый,
сшедший с небес; ядущий хлеб сей будет жить вовек; хлеб же, который Я дам, есть
Плоть Моя, которую Я отдам за жизнь мира» (Иоанн 6:48-51).
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Христианское таинство Святого Причастия является обрядом coagulatio.
Примечательно, что и другие христианские таинства также связаны с символикой
алхимических операций. Таинство крещения относится к solutio, таинства соборования
– к операции mortificatio, таинство брака – к coniunctio. Однако евхаристия является
центральным обрядом в христианстве, и, как утверждал Юнг, именно евхаристию
можно отнести к «обряду, относящемуся к процессу индивидуации». С точки зрения
символики coagulatio, вкушение пищи евхаристии символизирует инкорпорацию со
стороны Эго отношений с Самостью. В стихотворение «Воплощение и страсть» (The
Incarnation and the Passio175) Генри Вогена есть  несколько образов coagulatio, которые
также  иллюстрируют тему желания (любви) как повод для воплощения.

Господи! когда ты обнажил твою душу,

 Скрытую покровом славы,

 Чтобы заставить нас больше,

Ты стал меньше. Произошла горестная история.

Облачиться тучами вместо света

И покрыть утреннюю звезду пылью -

Это такой переход,

Который нигде, кроме как в себе, не обнаружишь.

Храбрые черви и Земля!

Так Бог оказывается заключен

В твою клетку, творец покоится в могиле,

Жизнь – в смерти, небеса – в морской раковине;

175 The Complete Poetry of Henry  Vaughn, p.  163
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О, мой дорогой Господь,

Кто может разглядеть тебя в этой

Нечистой, непослушной глине,

Из тех, кто каждый день убивает тебя?

О, что за странные чудеса могли тобой двигать,

Когда ты пренебрег своей драгоценной кровью и дыханием!

Конечно, это была Любовь, Господи,

Потому что только она сильнее смерти.

Как последнюю иллюстрацию в повествовании о символах coagulatio
приведу самое замечательное сновидение, которое я только встречал. Характерной
особенностью сновидца, человека тридцати с небольшим лет, было потрясающее
несоответствие между высоким потенциалом психического развития и ограничениями,
явившимися результатом суровой психической депривации в детстве. В результате
значительный период развития Эго, который должен был бы пройти в детстве, был
отложен и пройден этим пациентом уже во взрослом возрасте во время длительного
курса психотерапии. Сон, приснившийся через два года после окончания десятилетней
терапии, заключает в себе суть процесса coagulatio. Он может рассматриваться как
нечто вроде микромифа развития Эго. Вот он:

Я сижу возле древней геммы, изображающей распятие. Она металлическая, но
частично покрыта воскообразным веществом. Благодаря этому факту я понимаю,
что по бокам стоят свечи, по одной с каждой стороны. Я осознаю, что должен
зажечь их и сделать так, чтобы воск потек в углубления резного изображения. Тогда
что-то произойдет с ритуальной пищей, которую я должен съесть.  Я зажигаю свечи,
и воск бежит в пустоты распятия. Когда они оказываются наполненными, я снимаю
гемму со стены и ем. Я беру голову, которая возникла из воска в результате
заполнения формы и съедаю ее. Это вещество похоже на свинец – очень тяжелое,  я
сомневаюсь, смогу ли я это переварить. Я сомневаюсь, что человек может переварить
свинец. Я понимаю, что мы едим это вещество понемногу каждый день, что мы едим
также и серебро. Я думаю, значит,  это безопасно, но боюсь съесть слишком много. Я
ем.  Сон на этом заканчивается.

          Сновидение содержит ряд образов, характерных для коагуляции:
отвердение жидкого вещества - воска, свинец, пища, распятие. Древняя гемма с
распятием символизирует врожденный архетип Самости, пустую форму, ожидающую
заполнения. Он способен реализоваться лишь благодаря  притоку живой материи. Сон
отлично иллюстрирует утверждение Юнга о том, что «архетипы не  являются чем-то
определенным в своем содержании,  они определены только в том, что касается их
формы, и то лишь в очень незначительной степени. Первичный образ обретает свое
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содержание только тогда, когда он осознан и поэтому заполнен материалом
сознательного опыта. Сам по себе архетип пуст и абсолютно формален, он представляет
собой ничто иное, как afacultaspraeformandi, лишь вероятность реализации, данную a
priori»176. Тающий воск, заполняющий пустоты формы, стекает с двух зажженных
свечей. Они символизируют сам процесс психической жизни. Зажженная свеча
порождает не только свет, но и расплавленное вещество,  как жизненный процесс
психики порождает субстанцию – коагулирует дух. Но почему именно свечи? Адлер177

рассказывает о следующем сновидении пациента: «Я несу две свечи, одну из которых
задуваю, а другую сохраняю зажженной, говоря: «Это жизнь и смерть». Адлер
приводит ассоциацию, согласно которой эти две свечи соответствуют двум
факельщикам, сопровождавшим Митру, на традиционных изображениях. Один держит
факел направленным вверх, другой – вниз. Возможно, эти две свечи указывают на
взаимодействие противоположностей, а стекание двух потоков воска в одну форму,
вероятно, символизирует coniunctio противоположностей.

Поедание восковой фигуры соответствует известной ритуальной трапезе,
во время которой участник поедает символ божества — например, в христианской
евхаристии. На заре существования христианства воск использовался в качестве
символа плоти Агнца Божьего. «В  Риме и на Западе в целом было общепринято делать
небольших ягнят из освященного воска пасхальной свечи и держать их для пасхальной
седьмицы, когда они  распределялись между прихожанами после Тайной вечери»178.
Амаларий Трирский дает следующее объяснение этого обряда: «Воск символизирует,
как Григорий Великий говорит в своих проповедях, человеческое в Христе; ибо соты
представляют собой мед в воске, что соответствует священному в человеческом.
Ягнята, которых римляне делают (из воска), служат воплощением непорочного Агнца,
который был сотворен для нашего блага»179.

Характерна обеспокоенность относительно удобоваримости вещества.
Сколько реальности может выдержать Эго? Это - острый вопрос для нас всех.
Сновидение, кажется, советует регулярно употреблять это горькое лекарство малыми
дозами.

Если говорить коротко, сновидение рисует картину развития Эго, в которой
пресуществующая латентная целостность, Самость, сначала воплощается, а затем
ассимилируется благодаря усилиям индивида. Это положение служит иллюстрацией
следующего концепта Юнга: «Самость, как и бессознательное, существует a priori. Она
порождает Эго. Она представляет собой, если можно так выразиться, бессознательный
прообраз Эго»180.

Резюмируя, можно сказать, что алхимическая операция coagulatio
совместно с кластерами вокруг этого понятия образуют сложную систему  символов,
которая выражает архетипический процесс построения Эго. Когда отношения между
Эго и Самостью реализуются, т.е. когда Эго приближается к коагуляции психики во
всей ее целостности, тогда символика развития Эго начинает отождествляться с
индивидуацией. Юнг сказал об этом точнее: «Бог хочет родиться в пламени

176 Jung, Psychology and Religion: West and East,  CW II, par. 414
177 Adler, The Living Symbol, p.157
178 Eisler, Orpheus the Fisher, p. 248
179 lbid.

180 Jung, Psychology and Religion: West and East, CW II, par. 391.
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человеческого сознания, прыгая в рискованную неизвестность. Что, если это не
укоренено в земле? Если это не каменное здание, где есть место для божественного
огня, а жалкая соломенная хижина, которая вспыхивает и исчезает? Может ли Бог
родиться тогда? Нужно быть в состоянии перенести Бога. Это - высшая задача для
носителя идей. Он должен быть сторонником земли. Бог сам позаботится о себе. Мой
внутренний принцип: Deus и homo. Бог нуждается в человеке, чтобы прийти в сознание,
так же, как он нуждается в пространственных и временных ограничениях. Поэтому да
будем для него этими пространственными и временными ограничениями, его земным
сосудом»181

Глава 5

Sublimatio

181 Jung, Letters l:65ff
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Как calcinatio относится к огню, solutio - к воде, coagulatio - к земле, так
sublimatio - операция, имеющая отношение к воздуху. Вещество при этом испаряется и
поднимается вверх. Этот образ соответствует химическому процессу сублимации, при
котором химический элемент, нагреваясь, переходит непосредственно в газообразное
состояние и поднимается к верхней, более прохладной части сосуда, где повторно
конденсируется. Дистилляция - сходный процесс, при котором жидкость испаряется при
нагревании и уплотняется снова в более прохладной области.

Термин «сублимация» происходит от латинского sublimis, что означает
«высокий». Это указывает на фундаментальное свойство sublimatio – облагораживающего
процесса, посредством которого низкое вещество, испаряясь, обретает более высокую
форму. Земля преобразуется в воздух; испаряется неподвижное тело, низшее преобразуется
в нечто превосходящее (inferus - ниже; superus - выше). Все образы, которые относятся к
восходящему движению, — лестницы, лифты, восхождение, горы, полет и т.д. —
принадлежат символике sublimatio. Точно также, все психологические и  ценностные
смыслы связаны скорее с высоким, чем с низменным. Алхимический текст говорит: «… дух
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с помощью воды и души возносится из самого тела непосредственно, и тело, таким
образом, становится духовным; в тот  самый момент времени, когда дух, с душой,
принадлежащей телу, достигает  высшей инстанции, является совершенство Камня, и это
называется сублимацией»182.

Согласно тексту, тело делается совершенным, одухотворяясь. В
психологическом отношении это соответствует способу иметь дело с конкретной
проблемой, поднимаясь над ней, воспринимая ее объективно. Тогда мы видим   смысл
проблемы и рассматриваем ее как частный пример более общего случая. Просто найти
подходящие слова или понятия, описывая психическое состояние, - существенный шаг для
того, чтобы выйти из этого состояния, достаточно взглянуть на него сверху. Например,
наклеить ярлык «охваченности Анимой» на плохое настроение – значит освободиться от
зараженности этим настроением. Опознать реакцию мужчины на  жену как проявление
материнского комплекса или на начальника – как проявление части отцовского комплекса –
значит придать опыту характер концепции и сделать шаг на пути избавления от него.
Потрясающий пример такой власти слова – случай пастора, который испытывал
беспокойство, когда справлял евхаристию. Он почувствовал существенное облегчение
симптомов, узнав, что комплекс известен как невроз публичных выступлений. Sublimatio -
движение, которое поднимает нас выше путаницы ограничений насущного земного
существования в его конкретных, субъективных частностях. Чем выше мы поднимаемся,
тем более величественной и всеобъемлющей видится перспектива, но тем сильнее мы
отдаляемся от реальной жизни и тем менее способны влиять на то, что воспринимаем. Мы
становимся зачарованными, но бессильными зрителями (рисунок 5-1). Небеса – место
обитания вечных платонических форм, универсалий, архетипических образов.
Следовательно, всякий раз, когда сон или жизненная ситуация интерпретируется с
архетипической точки зрения, это продвигает sublimatio. Успех таких интерпретаций может
быть выражен в сновидениях, к примеру, образами спасения или освобождения из клетки
птиц.

182 The Lives of the Alchemystical Philosophers, p. 138.
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          Необходимо с самого начала обозначить, что символика алхимического
sublimatio не имеет никакого отношения к сублимации в  теории психологических защит
Фрейда. Согласно Психиатрическому Словарю Хинси и Кэмпбелла, термин «сублимация»
в психоанализе определяется как «процесс преобразования инстинктивного импульса с тем,
чтобы добиться соответствия требованиям общества. Сублимация - деятельность замены,

которая в некоторой степени приводит к удовлетворению инфантильного импульса,
аннулированного в своей  первоначальной форме. В отличие от обычных защит, при
сублимации Эго  осуществляет свою деятельность не в противовес Ид, а, наоборот,
помогает Ид найти внешнее выражение. Сублимация, другими словами, не влечет за собой
репрессии».183

183 Hinsie and Campbell, Psychiatric Dictionary, pp. 699f

Рисунок 5 - 1
Спутниковая фотография Кейп-Кода {Фото из Atlas of the United

States.)
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Юнг отличает сублимацию Фрейда от алхимического sublimatio в следующих
словах своего письма: «Sublimatio - часть королевского искусства производства истинного
золота. Об этом Фрейд ничего не знает, хуже того, он баррикадирует все пути, которые
могли бы привести к истинному sublimatio. Последнее представляет собой прямую
противоположность тому, что Фрейд понимает под сублимацией. Sublimatio не является
добровольной или насильственной канализацией инстинкта в ложное русло применения, но
алхимическим преобразованием, для которого необходимы огонь и темная prima materia.
Sublimatio – великая тайна. Фрейд приспособил это понятие и узурпировал его для сферы
воли и буржуазного, рационалистического духа»184.

Алхимик переживал опыт сублимации через символические образы. Он,
например, мог видеть птицу, взлетающую вверх из вещества, помещенного в нижней части
сосуда. Алхимический сосуд равнялся макрокосму, низ его воспринимался как земля, а
верх – как небеса. Возгон испарялся с земли и переносился к небесам. Алхимический текст
гласит: «В конце сублимации посредством духа восходит сияющая белая душа [anima
Candida], которая совместно с духом воспаряет к небесам. Явно и безусловно это и есть
Камень»185 (рисунок 5-2).

Эта «белая душа» часто изображается в виде белой птицы, которая
освобождается из нагреваемого вещества. На одной из алхимических гравюр мы видим
человека в котле с белой птицей на голове (рисунок 5-3). Случай молодой женщины,
которая переживала интенсивный и болезненный опыт активации бессознательного, имеет
аналогию с этой гравюрой. Вот сон, который ей  приснился:

Я нахожусь в больнице. Я беременна, срок родить еще не пришел. Я засыпаю, а
когда просыпаюсь, вокруг  очень  темно. Я чувствую,  что-то сильно давит мне на ребра, и

184 Jung, Letters, 1:171
185 Jung, Psychology and Alchemy, CW 12, par. 462

Рисунок 5 - 2
Sublimatio. (Sapentia veterum philosophorum sive doctrina eorundum de sum-ma et

universali medicina, 18th century. Paris, Bibliotheque de l'Arsenal, MS. 974.
Воспроизведено Derola, The Secret Art of Alchemy.)
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кажется, как будто это внешнее невидимое давление стимулирует меня к родам. Чей-то
голос спрашивает меня: «Ты хочешь сына?» Когда я пробуждаюсь, видение
продолжается. Я вижу девочку, как на литографии «Крик» Мунка. У нее открытый
круглый рот. Она – в белом круге и следующих за ним  окружностях черных линий. Из ее
рта вылетает стая белых голубей.

Сон извещал пациентку, что тревога, которую она испытывала, является
частью большего трансформационного процесса, подогреваемого ужасом Эго. Его цель -
приблизить новое рождение,  «возгон», представленный стаей голубей.

Сны про птиц в основном относятся к сублимации, и фобии птиц, возможно,
проявляют страх перед ее неизбежностью. Они также связаны со страхом смерти,
поскольку смерть в каком-то смысле является безусловной сублимацией, при которой душа
отделяется от тела. Один из аспектов sublimatio, а именно - процедура извлечения,
совпадает с символизмом separatio. Например, ртуть извлекается из смеси путем
нагревания. Она выпаривается, сублимируется и оседает в холодной части сосуда. В одной
из старинных рукописей имеется ссылка на этот процесс: «Иди к берегам Нила и там ты
найдешь камень, обладающий духом (pneuma). Возьми его, раскроши и разотри в своих
руках, изыми его сердцевину, поскольку душа (psyche) камня находится в ней.
[Комментатор добавляет]: Текст говорит, что там вы найдете камень, обладающий духом,
что относится к добыче ртути (exhydrargyrosis)»186    .

«Добыча ртути» происходит путем сублимации, которая освобождает дух,
скрытый в веществе. В широком смысле психологически это относится к освобождению
Самости из первоначального бессознательного состояния. В более узком смысле «добыча
ртути» выглядит как обнаружение смысла в тягостном настроении, в конкретных событиях
или реальности натуры (рисунок 5-5).

186 lbid, par. 405

Крик. Мунк. (1895. Oslo, National Museum. Воспроизведено в Graphic Works
of Edvarci Munch.)
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Бертло указывает, что римские алхимики перевели словом sublimatio
греческое rhinisma, первоначальное значение которого – «опилки»187. Оно выражало идею
предельного истощения материи. То же самое значение позже придавалось термину
«алкулизация», доведение до состояния неосязаемой пудры. Как написано  в одном из
текстов, «если вы не сделаете плоть тонкой и неосязаемой, вам не довести дела до конца.

Если она не перемолота, повторите операцию и убедитесь, что она перемолота и
облагорожена»188.

Таким образом, sublimatio может означать «размалывание» или «размельчение» с
целью ослабления вещества. Очень мелкий порошок по своей консистенции приближается
к газу. Отметим также, что символика размола содержит также моральные категории -
хорошее и плохое. Порошок, состоящий из мелких частиц, называют fine,  «хорошим», а
тот, что состоит из больших частиц rude, «грубым». Быть «хорошим» значит быть
«растертым в пыль». Столкновение с numinosum может иметь эффект распыления, о чем
свидетельствует следующее высказывание: «Хотя мельницы Бога мелят медленно, все же
они делают это превосходно».  «Расслоение» имеет то же самое значение. Алхимический
рецепт, который мы упоминали ранее, гласит:  «Посейте золото в белой слоистой земле» —
то есть, в сублимированной земле. Расслоение осуществляется с помощью молотка. Строки
Рильке189, приведенные ниже, можно таким образом рассматривать как провозглашение
предстоящей сублимации:

Те, что недвижность избрали, — застывшие вещи, —
Им ли спокойно, когда стражник их — скрытый страх?

187 Berthelot, Collection des Anciens Alchemistes Grecs, 1:210
188 Kelly, The Alchemical Writings of Edward Kelly, p. 34
189 Rilke, Sonnets to Orpheus, pt. 2, sonnet 12

Рисунок 5-5
Извлечение Белого Голубя (Trismosin, Splendor Solis,

1582.)
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Твердому — жди: угрожает крушеньем Твердейший,
Близится молота гибельный взмах.
Перевод
Д.В. Щедровицкого (http://www.shchedrovitskiy.ru/RainerMariaRilke)

У Шекспира в «Антонии и Клеопатре», когда Энобарб совершает самоубийство
в раскаянии за свое отступничество от Антония, его терзает образ sublimatio через
рассеивание в пыль. Он говорит, обращаясь к луне:

Верховная владычица печали,
                    Пролей в меня яд сырости ночной,
                    Чтоб жизнь моя назло мне не лежала
                   Таким тяжелым бременем на мне.
                    Брось на кремень проступка моего
                    Ты сердце, что засохло уж от горя;
                    Оно как пыль рассеется, а с ним -

Все думы ненавистные.
(В. Шекспир. Антоний и Клеопатра. Перевод с английского Д. Л.

Михаловского.
СПб., "Издательский Дом "Кристалл"", 2002. Акт 4, сц. 9, стр. 12-18)

Парацельс пишет, «Ибо из всех влажных и водянистых объектов, вода  при
дистилляции поднимается, отделяясь, в процессе сублимации  сухих веществ, таких как
минералы, духовное восходит из материального, облагораживается, и чистое отделяется от
нечистого»190.

Здесь sublimatio описано как очищение. Когда вещество и дух находятся в
состоянии взаимопроникновения, когда дух загрязнен бессознательным, ему предстоит
очищение сепарацией. В своем неочищенном состоянии дух должен сначала устремиться к
собственной чистоте, прозрев конкретику персонального, порожденную влечением, как
своего врага, которого ему предстоит преодолеть. Вся история развития культуры может
рассматриваться как великий процесс sublimatio, в котором люди обучаются видеть себя и
мир объективно. Стоическая философия была одним общим усилием научить людей
достигать цели стоиков – состояния apathia, которое выше страстей, привязывающих их к
земле. Платон, как и другие более поздние идеалисты, стремился представить жизнь с
точки зрения вечных форм и универсальных идей, чтобы преодолеть удручающую
человеческую зависимость от непредвиденных обстоятельств бытия. Основание, которое
дает людям точку зрения вне их личных предубеждений и предпочтений, становится
обязательным реагентом sublimatio, обучая их, как быть вдумчивыми зрителями себя самих.
Шопенгауэр прекрасно описывает это:

«В самом деле, забавно видеть, как человек, помимо своей жизни в
действительности, всегда проживает  вторую жизнь в абстракции. В первой - он
предоставлен  всем штормам действительности и  влиянию настоящего; он должен
бороться, страдать и умереть как животное. Но его жизнь в абстракции, когда она предстает
перед его рациональным сознанием, является холодным отражением его жизни в
действительности и мира, в котором он живет.  Здесь в сфере спокойного обдумывания, то,

190 Paracelsus, The Hermetic and Alchemical Writings of Paracelsus, 1:152

http://www.shchedrovitskiy.ru/RainerMariaRilke
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что ранее владело им полностью и двигало им, является ему бесчувственным, бесцветным,
и в данную минуту чуждым и странным; он - простой зритель и наблюдатель. Что касается
этого выхода из игры, он напоминает актера, который отыграл свою роль в одной сцене, и
занимает место в зрительном зале, пока ему не нужно будет снова появиться на сцене. В
зрительном зале он спокойно наблюдает то, что может происходить, даже если это
подготовка к его собственной смерти [в пьесе]; но потом он идет на сцену, где действует и
страдает, как ему суждено»191.

Умение взбираться наверх и видеть себя объективно – это способность к
диссоциации. Использование этого слова непосредственно выявляет опасность sublimatio.
Каждая из алхимических операций имеет свою патологическую симптоматику, когда дело
доходит до крайностей, но современные люди, вероятно, особенно преуспели в
злоупотреблении сублимацией. Способность психики к диссоциации одновременно
является источником достижения сознания со стороны Эго, но и причиной душевных
болезней. В качестве единственного примера я приведу случай молодого человека,
которого я наблюдал, работая в государственном госпитале в Рокланде. Он был блестящим
студентом-математиком. Однако у него не было ни друзей, ни иных социальных связей, и
он даже не знал, что между девочками и мальчиками есть анатомическая разница, пока не
попал в колледж. Он не работал и жил с матерью до госпитализации, последовавшей за
взрывом жестокости в отношении матери за то, что она не починила телевизор. Когда я
спросил его про сны, он рассказал мне следующее:

Мне однажды приснилось, что я взобрался по лестнице на высокую
платформу, и что кто-то убрал лестницу, так что я застрял на высоте, не имея
возможности спуститься.

 В другой раз мне приснилось, что я карабкался на лестницу, и был уже на
высоте многих миль от поверхности земли, но что-то побуждало меня лезть вперед. Я не
осмеливался смотреть вниз из-за страха головокружения и двигался дальше на зов. Еще
раз  я был распластан на стеклянном поле лифта, у которого не было стен. У этого
лифта не было шахты. Гидравлический поршень двигал пол все выше. Я со страхом
вглядывался с края пола, наблюдая за тем, как удалялась земля.

Юноша был трагически захвачен архетипической динамикой sublimatio как
автономного процесса диссоциации. Этот процесс принуждал молодого человека все
больше отдаляться от его личной земной реальности, пока неизбежная энантиодромия, не
приведет к катастрофическому столкновению с землей.

191 Schopenhauer, The World as Will and Representation, p. 152
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О сновидении со сходной символикой, но абсолютно другим исходом сообщал
Эмерсон. Когда в 1840 в возрасте 37 лет он готовил для публикации первую серию своих
Эссе, ему приснился сон:

Я плавал согласно своему желанию в большом Эфире, и видел, что рядом
также плыл этот мир, уменьшенный до размеров яблока. Затем ангел взял его в руку и
поднес  мне со словами: «Ты должен это съесть».  И я съел его»192.

Сновидение о плавании в «большом Эфире», кажется, символически точно
отражает дух эмерсонианского трансцендентализма. Это великий, но не грандиозный сон.
В отличие от предыдущих сновидений, он содержит свой собственный корректирующий
фактор: экстремальная форма sublimatio компенсируется относящимся к коагуляции
образом поедания яблока-мира.

Прекрасное напоминание о настроении, свойственном состоянию сублимации,
содержится в следующих строках Мильтона:

 В старинной башне я, пока

192 The Journals and Miscellaneous Notebooks of Ralph Waldo Emerson, 7:525)

Рисунок 5 - 5
Извлечение Меркурия и коронация Непорочной. Внизу:
Меркурий (представленный как чудовище), которого
извлекают из Prima Materia. Вверху: Успение and Венчание на
Царство Богоматери, трансформация Троицы в   Четверицу
{Speculum trinitatis from Reusner, Pandora, 1588. Воспроизведено
в Jung, Psychology and Alchemy.)
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                     Горит Медведица Большая,
                     И дух Платона возвращаю
                     В наш мир с заоблачных высот,
                     Где он с бессмертными живет,
                     Иль тщусь, идя за Трисмегистом
                     Путем познания тернистым,
                     Заставить слушаться меня
                     Тех демонов воды, огня,
                     Земли и воздуха, чья сила
                     Стихии движет и светила.
(Перевод с английского Ю.Б. Корнеев)

Образ башни – типичный символ sublimatio. На гексаграмме 20 И-Цзин
«Созерцание» изображена башня. Эта гексаграмма описывает тот же способ созерцания
царства архетипов, что и Мильтон. И-Цзин говорит о тех, кто созерцает «смыслы, лежащие
за вселенскими процессами», «постигает мистические и священные законы жизни и
посредством глубочайшей внутренней сосредоточенности выражает эти законы через
собственную личность»193.

Образ башни возник в моем сновидении после того, как я посетил
впечатлившую меня лекцию по мифологии. Вот этот сон:

Я увидел невероятно высокую башню. Это - радиовещательная башня для
радиосети. На ее верхушку можно подняться по лестнице  на внешней ее стороне. Там
есть человек,  работа которого заключается в том, чтобы управлять башней. Каждый
день утром он поднимается на верхушку башни, а вечером спускается вниз. Я спрашиваю
его,  не трудно ли ему. Он отвечает: «Нисколько». Я понимаю, что сам категорически
отказался бы подниматься на такую высоту.

Сон отражает мое восприятие лекции. Я был ослеплен ее  блеском и широтой
взгляда лектора. Подъем на высоту дает возможность увидеть перспективу, недоступную с
земли. Так, восхождение на высоты мифологических и религиозных образов сопровождает
открытие царства нуминозного. Бог встречает человечество на горе — как, например,
Моисея - на Синае. Человека, который удостоен созерцать Бога, часто возносят и
препровождают к небесам. Например, видение Иезекииля  начинается так: «И увидел я: и
вот подобие мужа, как бы огненное, и от чресл его и ниже - огонь, и от чресл его и выше -
как бы сияние, как бы свет пламени. И простер Он как бы руку, и взял меня за волоса
головы моей, и поднял меня дух между землею и небом, и принес меня в видениях Божиих
в Иерусалим ко входу внутренних ворот…» (Иез. 8:2,3).

Енох - другая фигура, которая получает откровение через вознесение. В
апокрифической «Книге тайн Еноха» ангелы возносят его на небеса, показывают десять
небесных сфер и в конце он видит самого Бога. Согласно широко распространенной
легенде, Мохаммеда переносят через семь небесных сфер к Богу, где он получает
откровение. В символическом мире шаманства также есть мотив вознесения,
необходимого, чтобы обрести откровение. Шаман карабкается по столбу мира или
поднимается по лестнице космоса или совершает магический полет в поисках
откровения194.

Замечательный пример символизма sublimatio мы находим в древнем ритуале
инициации в культ, посвященный Митре. В этом  ритуале использовался образ солнечного

193 Wilhelm, trans., / Ching or Book of Changes, p. 33
194 Eliade, Archaic Techniques of Ecstasy, pp. 259ff.
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фаллоса, который и привел Юнга к открытию архетипов195.  Ритуал начинался с молитвы:
«O, Провидение, о, Рок, даруйте мне Вашу милость — передав тайны, которые лишь только
бессмертный Отец может передать сыну, посвятив достойного в наше ремесло,  которым
Солнце Митры, Великого Бога, приказал оделить меня своим архангелам, так чтобы я
Орлом (каков я есть) сам мог взлететь до Небес, и созерцать все вещи».

 После дальнейших молитв ритуал возобновляет эти указания:

«Возьмите от [солнца-] дыхание лучей, вдохнув трижды [так глубоко], как
можете; и вы должны увидеть, как поднимаетесь  наверх, и взлетаете к Высоте, так, чтобы
вы чувствовали воздух вокруг. Вы не должны что-либо  слышать - ни голос человека, ни
вой животного; и при этом Вы не должны видеть ничего земного, но все вещи, которые Вы
увидите, будут бессмертны. Ибо Вы должны видеть, в тот же самый день и час,
Расположение Богов — правящие Боги, поднимающихся на небеса и спускающихся с них.
И через его диск — Бога, моего Отца — ты познаешь Пути Богов, доступные зрению».

Все это сопровождалось столкновениями с различными божественными
фигурами, апогей инициации наступал, когда произносились следующие слова: «O Бог,
рождаясь снова, я скончался, становясь Великим, и, став Великим, я умираю. Рождаясь из
состояния рождения-и-смерти, которое дается  (смертным) жизням, я теперь, освободился,
перейдя в состояние трансцендентного рождения, поскольку Ты осуществил это, согласно
Твоему  предопределению и Таинству».196

Этот ритуал предназначался для того, чтобы вызвать открытие божественной
сферы и обрести бессмертие, путем вознесения на небеса. В психологических терминах
именно откровение архетипической души освобождает от Эго-установок и вдохновляет на
переживание  себя как бессмертного создания, т.е. живущего в архетипической реальности
и вносящего вклад в архетипическую душу. Подобный же опыт откровения случается в
снах и видениях наших современников. Например, у д-ра Лилианы Фрей есть глубокие
размышления о смерти и ее собственном мифе смерти как трансформации. Она пишет:
«Смерть содержит чудо трансформации в новую форму бытия. Для меня смерть – это
ворота, ведущие к новому рождению и прорыв области трансцендентного в опыт нашего
существования. Я уверена, что мы переживаем полную трансформацию нашего существа в
последние мгновения жизни. Одновременно со смертью тела и Эго – личности, рождается
нечто новое, нечто, что не является ни материей, ни духом, но каким-то несказанным
образом и тем, и другим»197. В то время как Фрей развивала свои мысли о смерти, ей
приснился потрясающий сон, как она все выше и выше взлетает на самолете, специально
сконструированном для нее, и перед ней простирается прекрасный вид Альп, погруженных
в глубокую синеву198.

Дж.Б.Пристли рассказывает о своем сне с впечатляющими образами
сублимации-откровения:

Мне приснилось, что я в одиночестве стоял на верхушке очень высокой башни
и глядел на несметное количество птиц, летящих в одном направлении. Это была
величавая картина – обширная воздушная река из птиц. Но затем каким-то
таинственным образом порядок изменился, и время ускорилось, так, что я видел поколения
птиц, наблюдал, как они вылуплялись из яиц, выпархивали в жизнь, росли, слабели, дряхлели
и умирали. Крылья вырастали только затем, чтобы разрушиться; гладкие тела вмиг

195 Jung, Symbolic Life, CW 18, par. 85ff.
196 Dieterich, A Mithraic Ritual.
197 A Well of Living Water, pp. 13ff.
198 Ibid., p. 14
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начинали кровоточить и высыхали; смерть торжествовала повсюду каждую секунду. В
чем был смысл этой слепой воли к жизни, этой полной страсти пробы крыльев, этого
поспешного спаривания,  полета и движения, всего этого гигантского бессмысленного
биологического усилия? Когда я смотрел вниз, силясь представить с одного взгляда
удручающую историю каждого отдельного существа, я чувствовал себя в глубине души
больным. Было бы лучше, если бы не один из них, если бы не один из нас всех, не родился,
если бы борьба прекратилась навсегда. Я стоял на своей башне по-прежнему в отчаянии и
горе. И вновь порядок был изменен, время пошло еще быстрее, оно мчалось с такой
скоростью, что невозможно было различить отдельное движение, это была огромная
равнина, усеянная перьями. Но теперь по этой равнине пробегало белое пламя, мерцающее
сквозь тела, дрожащее, танцующее и поспешно уходящее. И как только я увидел это, я
понял, что это белое пламя было самой жизнью, квинтэссенцией бытия. Затем ко мне,
подобно взорвавшейся бомбе, пришло экстатическое ощущение того, что ничто не имело
значения, ничто никогда и не могло иметь значения, потому что не существовало иной
реальности, кроме этих порывов и трепета блистающего бытия. Птицы, люди и иные
существа, еще не сформированные и не окрашенные, не имели никакого смысла, пока
пламя жизни не охватывало их. Не о чем было скорбеть; то, что я считал трагедией,
было просто пустотой, театром теней, а теперь меня объяло реальное чувство,
очищенное и исступленно пляшущее вместе с  белым пламенем жизни199.

Одна женщина, поэтесса, испытала схожее видение процесса истории
человечества, как бы с огромной высоты:

Я увидела землю, на которой росло единственное гигантское дерево,
многочисленные корни которого питались внутренним Солнцем золота, lumen naturae.
Корни его состояли из света, а ветви были запутаны, как будто образуя сеть прекрасной
любви. Казалось,  оно поднялось из поврежденных семян бесчисленных Эго тех, кто теперь
позволил прорасти Самости. Когда человек созерцал эту картину, Солнце, Луна и планеты
являли себя чем-то совсем иным, чем представлялось раньше. Благодаря этому, ко мне
смогло прийти понимание того, что сам Бог был Алхимиком и посредством коллективного
роения и страдания, невежества и загрязнения, Он «опробовал» золото (Я благодарю
Эллис Хауэлл за возможность использовать эту цитату).

Другой пример откровения сублимации – результат эксперимента с ЛСД.
Экспериментатор-профессионал, женщина, мать троих детей. Вот как она описывает свой
опыт:

Я знала, что нахожусь в процессе эксперимента, когда ко мне пришло чувство
освобождения, и восхитительное ощущения охватывали все мое существо. Я
почувствовала, что значит не быть в контейнере тела. С восторгом засмеявшись, я
сказала: «Теперь я вспомнила, как это - быть без тела».  Я была в контакте с неким
уровнем бытия, на котором есть ясное сознание, но нет воплощения. Это восприятие
приняло форму  сопротивления рождению в мир в моем нынешнем воплощении. Я поняла,
почему. Воздух - мой истинный элемент, матрица моего существа. Экстаз от ощущения
свободы от тел -  процесса старения, болей в пояснице, головных болей, скрипучих
суставов - продлился вечность. Я больше не была заключена в земном пространственно-
временном измерении. Как удивительно, чтобы быть "я", полностью воспринимающей и
осознающей – абсолютно без какого-либо физического  средства передвижения.

199 Цит. по Adler, Studies in Analytical Psychology, p. 143.
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Затем последовал другой опыт, включивший переживание собственного
рождения, и – финальная картина:

Потом начался сложный период смены смеха и рыданий; смех обычно был
связан с распрямлением рук и ног, а плач - с сокращением конечностей, когда тело
сжималось в комок. Я продвигалась вспять во времени через бесчисленные эпохи развития
человечества, испытывая на собственном теле нескончаемую череду рождений, смертей и
новых возрождений к жизни. Я оказывалась в различных частях света (главным образом, в
Европе), чаще с простыми крестьянами, фермерами и ремесленниками, чем с королями и
дворянами. Меня хоронили или я хоронила близких мне людей, мне закрывали глаза и
складывали на груди руки, или это делала с другими, исполняя ритуал, я сама. Простой
деревянный ящик опускают в могилу, комья земли летят вслед, присутствующие на
похоронах горюют. Затем я чувствую себя женщиной, рожающей или помогающей в
родах.  Крик новорожденного младенца, изгиб материнских рук, прижимающих его к груди.
Вопли рождения и предсмертные хрипы сменяют друг друга по мановению ока. Я
понимаю, что мое собственное место в ритмичной смене рождений и смерти - всего лишь
текущий момент, и это более чем достаточно. Чувство единства со вселенной, с
процессом круговорота смертей и рождений, пережитых совокупностью моего  тела и
души переполняет меня благодарностью. Это - как если бы мне был сделан подарок, столь
драгоценный, что я никогда не должна больше спрашивать: «В чем смысл моей жизни?»
(Я хочу выразить благодарность автору этого описания за великодушие, с которым она
поделилась этим важным опытом).

Замечательное сходство между видениями под воздействием ЛСД и сном
Пристли указывает, что у таких восприятий есть объективные основания - они являют
свидетельства реальности души.

Другой аспект символики сублимации - тема перехода в вечность. Например,
Геракл поднялся на Олимп, воспарив со своего похоронного костра посредством буквально
свершившегося sublimatio. Он исчез с лица земли и вновь появился на более высоком
уровне в результате сожжения. Та же самая вещь произошла с Илией (4 Царств 2:11):
«Когда они шли и дорогою разговаривали, вдруг явилась колесница огненная и кони
огненные, и разлучили их обоих (Елисея и Илию), и понесся Илия в вихре на небо»
(рисунок 5-6).
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Огонь также переносит Илию на небеса. Именно пламенная религиозная
проповедь Илии обеспечила ему вознесение (1Маккавеи 2:58). Вознесение Христа
произошло спустя сорок дней после его воскресения (Деяния 1:9). Согласно легенде, Дева
Мария была взята на небо после смерти, и праздник Успения Богородицы существовал в
церковном календаре (15 августа) с седьмого столетия, хотя  догмат не был провозглашен
до 1950 г. (рисунок 5-7).

Родиной символической картины перехода в вечность, вероятно, является
Египет. В ранней египетской религии считалось, что мертвые превращаются в звезды или в
спутников Солнца. Джеймс Бристед пишет: Люди, населявшие долину Нила, ... видели
сонм своих предшественников в великолепии небесных огней; к ним души умерших
устремлялись, подобно  птицам, поднимаясь над недругами воздуха и, став спутниками Ра,
неслись теперь по небу на его небесной барке  в виде бессмертных звезд»200.

Текст, найденный в пирамиде, описывает переход мертвого царя к небесной
сфере  такими словами: «Царь восходит на небо окруженный  богами, живущими на небе...
Он [Ра] дает тебе руку на лестнице, ведущей к небу. Он пришел - тот, кто знает свое место -
говорят боги. O Чистый, займи свой трон в барке Ра и плыви под парусом по небу... Плыви
под парусом среди нетленных звезд, плыви под парусом с Неутомимыми Звездами»201.

И Э. А. Уоллис Бадж пишет следующее:

«Древние египтяне полагали, что небесный свод был сделан из огромной
прямоугольной  пластины железа, четыре угла которой опирались на четыре столба,
служивших для указания сторон света. На этой пластине железа жили боги и блаженные
мертвые, и  целью каждого хорошего египтянина было отправиться туда после смерти. В
отдельных священных местах поверхность пластины настолько близко примыкает к
вершинам гор, что покойный мог бы легко вскарабкаться на нее и таким образом получить
доступ на небеса, но в других местах расстояние между ней и землей столь велико, что он

200 Breasted, A History of Egypt, p. 64
201  Breasted, Development of Religion and Thought in Ancient Egypt, p. 136

Рисунок 5 - 6
Вознесение Илии. Доре.

BiblIllustrations.)
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нуждается в помощи, чтобы достичь ее. Существовала вера в то, что Осирис сам испытывал
некоторые трудности, добираясь до железной пластины, и что только с помощью лестницы
отца Ра  он, наконец, вознесся на небо. На одной стороне лестницы стоял Ра, а с другой -
Гор, сын Исиды, и все боги оказывали помощь Осирису. Первоначально двумя
хранителями лестницы были Великий Гор и Сет. В ранних текстах есть несколько
упоминаний о помощи, которую они оказывали  умершему, который, конечно,
отождествлялся с богом Осирисом. Макет лестницы - то ли для того, чтобы напомнить этим
богам об  обязанностях, то ли для того, чтобы заставить осуществить их долг -  помещали в
гробницы непосредственно на теле покойников либо подле них. Сочинялись специальные

тексты, призванные сделать лестницу средством, способствующим вознесению
умершего на небеса. Так,  текст, написанный для умершего Пепи, содержал следующие
слова, обращенные к лестнице: «Почтение тебе, о, священная Лестница! Почтение тебе, о,
Лестница Сета! Встань прямо, о, священная Лестница! Встань прямо, о, Лестница Сета!
Встань прямо, о, Лестница Гора, по которой Осирис вознесся на небеса»202.

Призыв к лестнице стоять прямо напоминает о столбе Мертвых или столбе
Тета. Классический образ воскресшего Осириса на некоторых изображениях имеет
замечательное сходство с лестницей (рисунок 5-8). Процессы перехода в вечность были
наглядно представлены в древности образом восходящего по лестнице планетарных сфер.
Когда душа рождается в земном теле, она также спускается с небес через планетарные
сферы, приобретая качества, качества, характерные для каждой из них. Макробиус пишет:

202 Цит. по Cook, Zeus: A Study in Ancient Religion, 2:125f; см. также Budge, Osiris: The
Egyptian Religion of the Resurrection, 2:167

Рисунок 5 - 7
Успение Богоматери

 (Hours of Catherine of'Cleves. The Guennol Collection and the
Pierpont Morgan) Library.)
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«Под воздействием первоначального  импульса своей собственной тяжести
душа, начав свой курс, пересекает зоны зодиакальных созвездий и Млечного Пути
последовательно проходит через низлежащие сферы… По мере того, как душа минует их,
она обретает атрибуты, которые будет воплощать позже. В сфере Сатурна она получает
разум и понимание, которые называются logistikon и theoretikon , в сфере Юпитера –
способность к действию, которая называется praktikon; в сфере Марса - смелость духа или
thymikon; в сфере Солнца - чувственное восприятие и воображение, aisthedkon и
phantastikon; в сфере Венеры - порывы страсти, epithymedkon; в сфере Меркурия -
способность говорить и интерпретировать, hermeneutikon, в сфере Луны - функцию
формирования и роста тела, phytikon». Эта последняя функция, будучи самой удаленной от
богов является первой в нас и во всех  земных созданиях»203.

Когда душа очистила себя, она может подняться по лестнице планетарных
сфер, поскольку «избавившись полностью от налета зла и заслужив сублимацию, она опять
покидает тело и,  полностью восстановленная в прежнем своем виде, возвращается к
сиянию вечной жизни».

Восхождение по сферам описано в поэме Генри Вогена:

Сила моей души такова, что я могу
Покинуть этот мир, и таким образом, разобраться в том, что есть человек.
Прежде всего, скучную глину я отдаю Земле,

203 Macrobius, Commentary on the Dream of Scipio, pp. 136f.

Рисунок 5- 8
Осирис в виде Лестницы

(From the papyrus of Ani, British Museum. Reprinted in Budge,
Osiris: The Egyptian Religion of Resurrection.)
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Нашей общей Матери, которая дает всем рождение.
 Мою способность к росту я скорее отсылаю туда,
Откуда я взял их – влажной Луне.
Ловкость и изобретательность
Я вручаю хитроумному Меркурию.
Нежные чувства, которые делают меня рабом
Прекрасных лиц, получит Венера.
Дерзкую гордость (если таковая имеется во мне)
Я возвращаю в твои владения, Солнце.
Мою дерзкую стремительность и самонадеянность
Унаследует сам Марс.
Мою болезненную скупость (хоть она и невелика, но, безусловно имеется)
Я завещаю, Юпитер, твоему пламени.
Мою ложную магию, в которую я верил,
И мистический щелок я, конечно, отдаю Сатурну.
Поднимись, моя освобожденная душа, твой огонь
Теперь обновлен, не осталось ничего, что бы связывало тебя или мешало бы

твоим крыльям.
Мое темное воображение, ты покоишься здесь,
Это твоя могила и сфера суеверий,
Теперь полет, которому все благоприятствует, перенес меня
К Небесному свету. Я отдельная сущность
и могу видеть эманации Божества204.

Генри Воген был тем поэтом, который  написал также это хорошо известные
строки, освещающие опыт sublimatio:

На другую ночь я увидел Вечность
В виде великого Кольца чистого и нескончаемого света,
Столь же спокойного, сколь яркого. И вокруг него ниже
Время в часах, днях, годах, движимое небесными сферами,
Подобное огромной тени,
В  которую был брошен мир
со всем его окружением205.

В Каббале, как мы видим из следующего текста, принадлежащего перу
Джершома Шолема, есть схожее представление о возвращении каждому из планетарных
архонтов принадлежащих ему качеств:

«Задача Кабалы состоит в том, чтобы оказать помощь в сопровождении  души
назад в ее родной дом в Божестве. Для каждого из Sefirah (эманаций Бога) есть
соответствующий этический атрибут в человеческом поведении. Тот, кто воплощает его на
земле, включается в  мистическую жизнь и достигает гармоничного мира Сфирот…
Каббалисты единодушны в своем мнении о высшей ступени, которую достигает душа в
конце своего мистического пути, а именно, devekut, мистического сопричастия Богу... Его
можно достигнуть, поднимаясь по лестнице devekut». 206

204 The Importunate Fortune," in The Complete Poetry of Henry Vaughn, pp. 384f.

205 "The World," op. cit., p. 231
206   Scholem, Kabbalah, pp. 174f. "Ibid., p. 370
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 Состояние сопричастности Богу, devekut,  как думали каббалисты, достигалось
молитвой:

«Молящиеся используют как опору на пути восхождения определенные слова
молитвы, чтобы не смущаться и не отвлекаться во время медитации. Такая медитация
приводит к тому, что человек соединяется с  божественной мыслью или волей... Мысль
расширяется и поднимается к своему истоку, так что, достигая его, прекращается и не
может восходить выше… следовательно, набожные старые люди, возносят свою мысль к ее
истоку, выполняя предписания и произнося слова молитвы. В результате этой процедуры и
состояния сопричастности (devekut), которого достигла мысль этих людей, их слова стали
благословенными, умножились, налились (божественной) силой».207

Некоторые хасидские тексты используют образ лестницы, например: «Души
спускались с небесных сфер на землю по длинной лестнице. Затем ее убрали. Теперь, с тех
самых пор, их зовут домой. Некоторые не двигаются с места, потому что, как можно
добраться до небес без лестницы? Другие совершают прыжки и падают и прыгают снова, и
сдаются. Но есть те, кто очень хорошо знает, что не могут достичь небес, но пытаются
сделать это снова и снова,  пока Бог не схватит  и не затянет их наверх»208.

В другой хасидской притче сказано: «Человек – это лестница, основание
которой стоит на земле, верхушка – на небесах. И все его движения, дела и слова оставляют
след в наверху»209.

207 Ibid., p. 370.

208 Buber, Ten Rungs: Hasidic Sayings, p. 40
209 Ibid.
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Рисунок 5 - 9
Лестница Мистиков, ведущая на небеса икона из монастыря

Св Екатерины на Синае, 11-12 век. (Weitzmann, The Icon.)
Образ духовной лестницы широко использовался христианскими аскетами-

мистиками (Смотри рис. 5 – 9). Он присутствует в «Исповеди» Августина, где говорится о
восхождении души к небесному Иерусалиму: «Поднимаемся, поднимаясь сердцем, и поем
песнь восхождения. Огнем Твоим, благим огнем Твоим пылаем, идем; поднимаемся к миру.
Поднимаемся, поднимаясь сердцем, и поем песнь восхождения. Огнем Твоим, благим
огнем Твоим пылаем, идем; поднимаемся к миру Иерусалима. «Возвеселился я среди тех,
кто сказал мне: мы пойдем в дом Господень». Там поместит нас добрая воля и ничего мы
больше не пожелаем, как пребывать там вовеки» (13, 9).

Некоторые христианские мученики неразрывно связаны с образом лестницы.
Самая известная из них – святая Перпетуа, которой в заточении незадолго до
мученической смерти на арене цирка в Карфагене в 203 году Н.Э. привиделся такой сон:

Я увидела медную лестницу колоссального размера, которая достигала небес и
была настолько узкой,  что только по одному можно было по ней  подняться. По обе
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стороны от лестницы висело всякого рода железное оружие - мечи, копья, крюки,
кинжалы и копья - так, что тот, кто был небрежен и не держался прямо, поднимаясь,
оказывался разорван на части и оставался висеть. Внизу лестницы лежал огромный
дракон, подстерегающий и отпугивающий карабкавшихся. Сатир (брат Перпетуи), однако,
шел впереди меня (он позже хотел первым подвергнуться казни из любви к нам, потому
что именно он  учил нас, но впоследствии не был с нами, когда нас бросили в тюрьму). И он
достиг верхних ступенек лестницы и, обернувшись ко мне, сказал: "Перпетуя, я держу
тебя, но вижу, что дракон не кусает тебя". И я ответила: "Он не должен нанести мне
вред, во имя Иисуса Христа". И дракон медленно поднял голову из-под лестницы, как будто
в страхе передо мной, и я наступала на него, как если бы я наступала на первую ступеньку
лестницы, и поднялась к ее вершине. И я созерцала обширный сад, и посреди него сидел
высокий человек с белыми волосами, в платье пастуха, который доил овец, и вокруг него
было много тысяч людей, одетых в белое. И он поднял свою голову, посмотрел на меня и
сказал: "Это хорошо, что ты пришла, дитя!" И он подозвал меня к себе и дал мне кусочек
овечьего сыра, и я протянула руку за ним, взяла и съела. И все, кто стоял вокруг, сказали,
"Аминь". И при звуке этого восклицания я проснулась и поняла, что все еще жую что-то
сладкое, не знаю,  что. И я немедленно сообщила о видении своему брату, и мы поняли, что
это означало приближение страстей. И с того времени мы  больше не питали надежды на
этот мир210.

Это ужасающее сновидение может служить иллюстрацией Zeitgeist, духа
времени начала христианской эры. Дух зарождающегося христианства был духом
sublimatio (см. рис. 5-10). Пример тому – следующий отрывок из произведения сирийского
поэта Якоба Батнае, который увидел в лестнице Иакова преддверие Христова распятия
"Крест положен как чудесная лестница, которая воистину ведет человечество на небеса.
Христос явился на земле как многоступенчатая лестница, поднявшись на такую высоту, что
все обитатели Земли могли бы быть возвеличены через Него. В видении  лестницы Иаков в
действительности предвосхитил распятого… На горе Он (Бог) поставил таинственный
крест, подобный лестнице, обосновался на ее верхушке и оттуда благословил все народы.
Тогда крест стал руководящим образцом, лестницей, и послужил всем людям на их пути к
Богу211 (там же, с. 95).

В Дантовском «Рае» есть прекрасный пример образа лестницы sublimatio. В 21
песне, сопровождаемому Беатриче Данте показывают седьмые небеса Сатурна, обитель
созерцающих душ (рисунок 5-11):

В глубинах мирокружного кристалла ,
Который как властитель наречен,
Под чьей державой мертвым зло лежало,

 Всю словно золото, где луч зажжен,
Я лестницу увидел восходящей
Так высоко, что взор мой был сражен.

 И рать огней увидел нисходящей
По ступеням, и мнилось — так светла
Вся яркость славы, в небесах горящей.
( 21: 28, 29 Перевод М. Лозинского)

210 von Franz, The Passion of Perpetua, pp. l0f.
211 Ibid., p. 95
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Выше я привел ряд примеров на тему символизма перехода в вечность. Теперь
возникает вопрос, что это значит с психологической точки зрения? Мы говорим здесь о
великом sublimatio, в отличие от малого. За малым sublimatio всегда следует падение, в то
время как великое sublimatio – это  процесс, достигающий кульминации, финальный
переход в вечность того, что было создано во времени. Что значит психологически
перемещение в вечность того, что было создано во времени? Индивидуальное сознание или
реализация целостности является психологическим продуктом временного процесса
индивидуации. Обрести вечность – таинственная идея. Она подразумевает, что уровень
сознания, достигнутый отдельными индивидами, становится постоянным дополнением
архетипической души.  Тому существуют очевидные доказательства212. Например, у Юнга в
1944 году, когда он был близок к смерти, были видения, относящиеся к сублимации. Он
обнаружил себя высоко над Землей, обнаженным до «объективной формы»:

«У меня было чувство, что все тонуло вдалеке; все, на что я был нацелен, чего
желал, о чем думал, целая фантасмагория земного существования отпала или отделилась от
меня – крайне болезненный процесс. Несмотря на это, кое-что осталось. Это было, как если
бы все, что я пережил или сделал, все, что случалось рядом со мной, я нес с собой. Я мог бы
сказать: это было со мной и было мной самим. Я, так сказать, состоял из всего этого. Я
состоял из моей собственной истории и чувствовал полную уверенность: это есть то, что я
из себя представляю. Я есть этот комплекс того, что было и что теперь закончилось.

Этот опыт давал мне ощущение крайней бедности, но в то же время -
великой полноты. Больше не существовало того, чего бы я хотел или желал. Я существовал

212 Смотри: Edinger, The Creation of Consciousness, p. 23ff.

Рисунок 5 - 1 0
Симеон Столпник на столпе, обвитом змеей (Reliquary, 6th
century. Paris, the Louvre. Воспроизведено The Early Christian and
Byzantine World.)
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в «объективной форме». Я был тем, чем я был, тем, как я прожил. Сначала доминировало
чувство аннигиляции, того, что тебя раздели или ограбили; но внезапно это перестало
иметь значение. Все, казалось, было в прошлом. Остался  лишь свершившийся факт, fait
accompli, без возможности какого-либо возврата к прошлому. Не было больше сожалений о
том, что нечто потеряно или отобрано. Наоборот: у меня было все, что я из себя
представлял, и это было все»213.

Я понимаю этот текст как описание великого sublimatio  его полной и
окончательной форме. Частичные аспекты того же самого процесса происходят, я думаю,
всякий раз, когда некий пункт в психологии отдельной личности  решительно воплощен.
Он тогда становится незыблемым фактом, неподвластным ни радости, ни горю,  ни
изменению.

Большинство образов sublimatio, с которыми мы сталкиваемся как терапевты,
относятся к малому sublimatio. Фактически для современных пациентов образы
восхождения, высоты, и полета почти всегда указывают на потребность в приземлении. У
современных людей в целом слишком много сублимации, во всяком случае, малой
сублимации. Они нуждаются в приземлении и коагуляции (рисунок 5-12). Относительная
свобода, характерная для сублимированного состояния, - это важное достижение в
психическом развитии, но только отчасти. Застревание в небе может быть пагубным.
Подъем и спуск в равной степени необходимы. Как гласит алхимическое высказывание,
«Возвысьте тело и сгустите дух».

Как взлетающие птицы относятся к образам sublimatio и переходу от
временного к вечному, так и спускающиеся птицы представляют образы, принадлежащие
миру архетипов, которые ищут  воплощения, врываясь в сферу Эго личности. Голубь
Святого Духа спустился и сел на Христа при его крещении, указывая на процесс

213 Jung, Memories, Dreams, Reflections, pp. 290f.

Рисунок 5-11
Данте перед Лестницей Сатурна Доре.(Illustrations for Dante's Divine Comedy.)
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воплощения. Орел спускался на Тарквиния Приска на пути в Рим, указывая на его
предназначение быть пятым царем Древнего Рима. Веками  птиц считали посланниками
Бога. В древние времена люди получали знамения, наблюдая за полетом птиц (auspicium –
от avis, "птица" и specio, "смотреть на"). Психотические пациенты рассказывали мне, что
птицы доставляют им вести от Бога. Восходящее движение  ведет в вечность; нисходящее
движение воплощает. Когда эти два движения объединяются, мы получаем другой
алхимический процесс, а именно, circulatio. Параграф из Изумрудной Скрижали Гермеса
относится к circulatio: «Оно поднимается от земли к небесам и спускается снова к земле, и
получает силу  верха и низа. Таким образом, вы обретаете славу всего мира. Таким образом,
вся тьма исчезает от вас».

В образном мире астрологии circulatio относится к повторяющимся восходу и
заходу планетарных сфер, посредством чего один архетипический принцип,
символизируемый планетарным архонтом, сменяет другой. В химии circulatio относится к
процессу, при котором вещество нагревается в конденсирующей колбе. Пары поднимаются
и уплотняются; тогда конденсат вновь оседает внутри реторты, цикл повторяется.
Sublimatio и coagulatio, таким образом, поочередно воспроизводятся снова и снова.

В психологии circulatio - повторяющийся круговорот всех аспектов
существования, который постепенно приводит к признанию трансперсонального центра,
объединяющего противоположности. Путь идет через  полюсы, в которых мы оказываемся
поочередно снова и снова, что ведет, в конце концов, к их согласованию. Юнг так
описывает circulatio:

«Подъем и спуск, над и под, наверх и вниз – вот что представляет
эмоциональную реализацию противоположностей, и эта реализация постепенно ведет, или
должна была бы вести, к их равновесию. Этот мотив очень часто встречается во снах в виде
горного восхождения или спуска, подъема по лестнице, перемещения на лифте, воздушном
шаре, самолете, и т.д. Он соответствует борьбе между крылатым и бескрылым драконом, то
есть уроборусом... Это колебание между противоположностями и маятниковые движения
назад и вперед означают удерживание в противоположностях. Они становятся средством
передвижения. При этом то, что  раньше было одной вещью, а теперь стало другой,
запускает вибрацию, и, таким образом болезненное колебание между
противоположностями постепенно изменяется на двустороннюю деятельность центральной
точки»214.

Идея сirculatio очень важна в психотерапии. Круговые движения вокруг
центра, а также вниз-вверх, часто встречаются в сновидениях. На пути к трансформации
необходимо вновь и вновь нарезать круги вокруг комплексов. Соединение энергий низа и
верха происходит тогда, когда целостная личность создает связи между индивидуальной
психикой (низ) и архетипической душой (верх).

Процитированный отрывок из Изумрудной Скрижали ярко выражает разницу
между  позициями алхимии и христианства в этом отношении. Юнг подчеркивает данный
пункт, поскольку он проясняет эмпирическую точку зрения психологии, предшественницей
которой была алхимия. Он пишет: «[В Изумрудной Скрижали] это не вопрос
однонаправленного вознесения к небесам, но, в отличие от маршрута, которым следует
христианский Спаситель, спустившийся вниз и  возвратившийся наверх, filius macrocosmi,
мировая душа, начинает путь снизу, восходит наверх, и, с энергиями Низа и Верха,
соединившимися в нем, возвращается на Землю снова. Он выполняет обратное движение и
таким образом проявляет природу, противоположную природе Христа и гностических
Спасителей»215.

214 Jung, Memories, Dreams, Reflections, pp. 296f.

215 Jung, Alchemical Studies, CW 13, par.280
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Различие в образах Спасителя и filius macrocosmi соответствует различию
между религиозной верой и эмпиризмом психологии. В другом месте Юнг пишет об этом
таким образом: «[С точки зрения религии]… человек относит к себе потребность в
искуплении и оставляет работу искупления, фактического athlon или опуса, на автономную
божественную фигуру; ... [С алхимической точки зрения] человек берет на себя
обязанность осуществить дело искупления и приписывает состояние страдания и,
следовательно, потребность в искуплении anima mundi, мировой душе, заключенной  в
веществе»216. И снова: «Внимание [алхимика] было направлено не на свое собственное
спасение через милость Бога, но на освобождение Бога из тьмы материи».

Алхимический filius philosophorum  берет свое начало и находит конец на
земле. Это предполагает, что основное значение придается конкретной пространственно-
временной реальности Эго. Осуществление ограничений человеческого существования
стоит выше идеального совершенства. Однако это различие не должно заводить нас
слишком далеко. Очень интересно, что в  основном библейском источнике слова о
вознесении Христа (Деяния, 1:9-11), сразу же  сопровождаются сообщением относительно
его возвращения на землю: «Сказав сие, Он поднялся в глазах их, и облако взяло Его из
вида их. И когда они смотрели на небо, во время восхождения Его, вдруг предстали им два
мужа в белой одежде  и сказали: мужи Галилейские! что вы стоите и смотрите на небо? Сей
Иисус, вознесшийся от вас на небо, придет таким же образом, как вы видели Его
восходящим на небо».

 Несмотря на опасность sublimatio для современного ума, его символика
остается в центре всего человеческого усилия, направленного на развитие. Все, что
пробуждает  в нас нашу лучшую, «более высокую» природу, на самом деле, вся этика,
участвует в образном мире sublimatio. Об этом прекрасно написал Лонгфелло в своем
стихотворении «Лестница Святого Августина» ("The Ladder of St Augustine"), несколько
строф из которого я приведу, чтобы завершить эту главу:

.
Св. Августин! Ты хорошо сказал,
 Что из наших пороков мы можем соорудить
Лестницу, если мы будем, ступать,
Опираясь на каждое из своих постыдных дел!

 Все обыденные вещи, каждодневные события,
Которые ежечасно  начинаются и заканчиваются,

216 Jung, Psychology and Alchemy, CW 12, par. 414

Вавилонская Башня. Брейгель. 1563.( Vienna, Kunsthistorisches Museum.
Воспроизведено The World of Bruegel.)
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Наши радости и досады,
Это круги, по которым мы можем взойти наверх.

Страсть к постыдным вещам,
 Вражда ради торжества, а не ради правды,
 Ожесточение сердца, которое приносит
Пренебрежение к мечтам о молодости –

Вот что должны мы растоптать
Своими ногами, если собираемся обрести
Право на собственные владения
В светозарной области вечной славы.

Стоя на том, что мы слишком долго  выносили
Склонив плечи и потупив глаза,
Мы можем различить — невидимый прежде —
Путь к более высокой судьбе.

Не считай безвозвратно ушедшее
Прошлое чем-то, полностью потраченным впустую, полностью тщетным,
Если поднимаясь по его обломкам,
Мы достигаем чего-то более высокого.
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Глава 6

Mortificatio
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Юнг говорит об алхимическом опусе как о драме одновременно космической и
духовной: «Оpus magnum преследовал две цели: спасение человеческой души и спасение
космоса. Это – тяжелый труд с множеством  препятствий; алхимический опус сопряжен с
опасностями. Сразу в самом начале вы встречаете дракона, хтонический дух, дьявола или,
как говорили алхимики,  «черноту», nigredo, и это столкновение приводит к страданиям.
Алхимики утверждали, что материя страдает, пока не минует стадию нигредо, пока
«павлиний хвост», (cauda pavonis) не провозгласит появление зари (aurora), и не начнется
новый день, leucosis или albedo. Но в этом состоянии «белизны» нельзя жить, в прямом
смысле этого слова, это некий род абстракции, идеальное состояние. Чтобы наполниться
жизнью, необходима «кровь», нужно то, что алхимики называли rubedo, «краснотой»
жизни. Лишь целостность бытия может трансформировать идеальное состояние альбедо в
полноту человеческого способа существования. Только кровь может реанимировать
великолепное состояние осознанности, в котором таят последние следы мглы, в котором
дьявол не ведет больше автономного существования, но вновь может присоединиться к
глубокому единству души.  Тогда opus magnum приходит к завершению: человеческая душа
полностью подверглась интеграции»217.

Текст  упоминает  три стадии алхимического опуса: nigredo, albedo и rubedo - белую,
черную и красную. Эта глава касается первой из них – nigredo, или черной стадии, которая
соотносится с операцией mortificatio (рисунок 6 – 1)

Два термина «mortificatio» и «putrefactio» перекрывают друг друга и относятся к
разным аспектам одной операции. Mortificatio не имеет аналогий в химии. Буквально
mortificatio – значит «умерщвление» и, следовательно, относится к опыту смерти.

В терминологии религиозного аскетизма mortificatio - значит «подчинение страстей
и желаний посредством покаяния, воздержания и жестокого обращения с собственным
телом» (Вебстер). Mortificatio как химический процесс - абсолютная проекция
психологического образа. И это действительно так. Материя в колбе служила символом
души, и выполнявшиеся операции воспринимались как пытка.

Putrefactio – это «гниение», разложение мертвых органических тел. Оно также
отлично от операций неорганической химии, с которыми в основном имели дело алхимики.
Однако наблюдение за разложением тела, особенно  человеческого трупа, что было
нередким опытом в Средневековье, оказывало сильное психологическое воздействие.
Воздействие такого опыта, возможно, проецировалось на алхимический процесс (рисунок
6-2).

Mortificatio -  наиболее негативно окрашенная операция в алхимии. Она связана с
тьмой, поражением, пыткой, увечьем, смертью и разложением. Однако эти темные образы
часто ведут к весьма позитивным — росту, воскрешению, возрождению. Основным
символом mortificatio являются негр. Давайте начнем с рассмотрения нескольких текстов:

«То, что не делает черным, не может сделать белым, потому что чернота - начало
белизны и признак разложения и изменения, теперь тело подвержено проникновению и
умерщвлению»218.

«О счастливые ворота черноты, - кричит мудрец, - которые открывают путь к
переменам столь великолепным. Посему пусть тот, кто посвятит себя этому Искусству,
познает лишь эту тайну, потому что познать ее - значит познать все, а быть несведущим

2171952 interview: Jung, C. G. Jung Speaking, pp. 228Г
218 The Lives of the Alchemystical Philosophers, p. 145
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относительно нее – значит быть несведущим во всем. Ибо гниение предшествует рождению
в реальность всех новых форм»219.

«Гниение обладает такой силой, что способно уничтожить старую природу,
преобразовывать все в нечто совершенно другое  и принести иные новые плоды. Все живые
существа умирают в этом процессе, все мертвые тела подвергаются распаду, и затем все это
мертвое вновь обретает жизнь. Гниение убирает остроту из всех едких духов  соли и
придает им мягкость и сладость»220.

В психологических терминах чернота относится к архетипу Тени. Эти тексты, в
которых позитивно говорится о черноте, ссылаются на положительные последствия
осведомленности о Тени на личном уровне. На архетипическом  уровне также желательно
знать о зле, «потому что чернота – это начало белизны». Согласно закону
противоположностей, интенсивное признание одной стороны констеллирует свою
противоположность. Из темноты рождается свет. Наоборот, сны, в которых акцент стоит на
темноте, снятся тогда, когда осознающее Эго односторонне идентифицируется со светом.
Например, белому мужчине, который принимал активное участие в движении за
гражданские права темнокожего населения, приснился такой сон:

Я нахожусь в преисподней и безуспешно и настойчиво пытаюсь сбежать оттуда.
Происходит бурная сексуальная оргия. Все измазаны дегтем.

Этот пациент вынес вовне свою личную потребность в принятии черноты, участвуя
в социальной деятельности, направленной на то, чтобы заставить общество принять
темнокожих. Он делал это с сознанием собственной праведности, проецируя Тень на всех,
кто был с ним не согласен. Хотя в своей сознательной жизни он участвовал в
демонстрациях против дискриминации черных в ресторанах для белых, ему снилось, что он
находится в ресторане для черных, где дискриминируют белых.

Чернота, если это не изначальное условие, ведет к умерщвлению чего-либо. В
наиболее распространенном случае это дракон, которого должно убить (См. Рис. 6-3).
Дракон является «символом инстинктивной души»221 и одним из синонимов prima materia.
Этот образ связывает алхимический опус мифом о герое, убивающем дракона. Как герой
освобождает плененную драконом деву, так и алхимик избавляет anima mundi из заточения
в prima materia. Или, как говорит Юнг, «умерщвление дракона – это мортификация  первой,
опасной и ядовитой стадии Анимы (=Меркурия), освобожденной из своего заключения в
prima materia»222. Мортификация опасной и ядовитой Анимы первой стадии (женщины
могут читать – «Анимуса») – это важная часть психотерапевтического процесса.
Аффективные вспышки, негодование, удовольствие и требования власти — все это должно
ловушку примитивных, инфантильных форм.

219 Scholia to "The Golden Treatise of Hermes," quoted in Atwood, Hermetic Philosophy and
Alchemy, pp. I26f.
220 Paracelsus, Hermetic and Alchemical Writings, 1:153
221 Jung, Mysterium Coniunctionis, СW 14, par. 548
222 Ibid, par. 168
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Рисунок 6 - I
Скелет как образ Mortificatio  (The Hermetic Museum, trans, by A. E. Waite.)

Другой частый объект для mortificatio - король. Например, на  одной из алхимических
гравюр изображена группа вооруженных людей, убивающих короля223 (рисунок 6-5).
Короля  может замещать Sol, Солнце, которое следует убить. Солнце говорит: «Пока вы
меня не умертвите, ваше понимание не будет совершенным, и в моей сестре Луне степень
вашей мудрости не возрастет»224. Мортификации может подвергаться лев — король зверей,
зооморфный образ Солнца. В одной из версий льву отрезают лапы. Или же орлу могут
отрубить крылья.

Образы короля, Солнца, льва относятся к ведущему принципу сознающего Эго и власти
инстинкта.  В некоторой определенной точке они должны быть умерщвлены, чтобы мог
возникнуть новый центр психики. Как говорит Юнг, «Эгоцентричность является
необходимым атрибутом сознания, а также определенным, характерным для него,
грехом»225. На архетипическом уровне mortificatio короля или Солнца относится к смерти и
преобразованию коллективной доминанты или правящего принципа сознания. На это есть
ссылка в следующем тексте, который, что любопытно, приравнивает старого короля  к
дракону:

«Я - немощный и дряхлый старик, прозванный драконом, ибо я заключен в пещере,
так что выкупом за меня может служить королевская корона. Огненный меч причиняет мне
великие муки; смерть делает слабыми мои кости и плоть. Моя душа и мой дух отбывают;
ужасный яд… я уподоблен черному ворону, поскольку это расплата за грехи; я лежу в пыли
и земле, так чтобы из Трех мог выйти Один. О, душа  и дух, не покидайте меня, чтобы я
вновь увидел свет дня. Мирный герой, которого должен увидеть весь свет, может
возникнуть из меня»226

223 Fig. 173 in Jung, Psychology and Alchemy. CW 12
224 Mysterium Coniunctionis. CW 14, par. 164
225 Jung, Mysterium Coniunctionis, СW 14, par. 364
226 Ibid, par. 364
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«Мирный герой, которого должен увидеть весь свет» - это Философский камень,
примиряющий противоположности, но такой взгляд подразумевает: то, что подвергается
mortificatio и возрождению, является не чем иным как коллективным образом бога.
Мы получаем интересную картину mortificatio и putrefactio в так называемом «Видении»
Джорджа Рипли:

Рисунок 6 -2
Триумф Смерти

(Фреска Франческо Траини. 1350. Пиза, Кампосанто. Воспроизведено:  The Picture History of Painting.)

Когда однажды ночью я корпел над своей книгой,
Перед моим туманящимся взором предстало это видение:
Я видел налитую краснотой жабу, которая пила сок винограда столь быстро,
Что внутренности ее, переполнившись жидкостью, взорвались
И из-за разлившейся внутренней отравы наполнились ядом,
Когда капли ядовитой сладости проникли в ее тайное нутро,
От скорби и боли все ее члены начали опухать,
Она тогда  побелела в парах своей пещеры,
И из нее вытекла золотая жидкость,
Падающие капли которой
Окрашивали почву в красный оттенок.
И когда этот труп оставила сила жизненного дыхания,
Умирающая жаба тут же почернела, словно уголь.
Так, утопленная в ядовитом наводнении своих собственных вен,
Она оставалась, разлагаясь, на протяжении срока в  восемьдесят и четыре дня,
Ибо я желал изгнать этот яд,
Для чего  подверг тушу жабы благородному огню.
Когда это было осуществлено, взору открылось чудо, можно сказать больше –
Жабу по обе стороны пронизали разные оттенки,
И когда они исчезли, после красной тинктуры, появился конечный и вечный белый цвет.
Тогда я сделал лекарство из яда, обработанного таким образом.
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Надежда - на этот яд, который убивает и спасает.
Слава ему, наделяющему тайными путями, Царству небесному,
С почтением поклоном и молитвой. Аминь227.

Это видение - краткое изложение всего опуса. Жаба как prima materia уничтожается
своей собственной жадностью или необузданным желанием. Это - тема потопления в
собственной неумеренности. Поскольку жаба умирает, она чернеет, разлагается и
наполняется ядом. Тогда на сцену выходит алхимик, который подвергает  ядовитый труп
действию огня алхимического процесса, что вызывает последовательное изменение красок
– сначала черной, потом разных цветов, и затем белой и красной. В то же самое время яд
превращается в парадоксальное лекарство, эликсир, который может умертвить или спасти.
Жаба - символическая разновидность «ядовитого дракона»228. Она представляет также
«философскую землю», которая не подвержена сублимации229.  Образ земли указывает на
коагуляцию, что служит ссылкой на тот факт, что mortificatio должно следовать за
coagulatio. То, что стало землей или плотью, подвержено смерти и разложению. Как
говорит Апостол Павел, «ибо если живете по плоти, то умрете, а если духом умерщвляете
дела плотские, то живы будете» (Римлянам, 8:13).

Как coagulatio, так же точно и завершение малого coniunctio, рано или поздно
приводит к mortificatio. Примером тому служат - Тристан и Изольда, Ромео и Джульетта и
серия алхимических гравюр, изображенная на картинах Rosarium230. Этот факт помогает
понять нежелание, которое испытывают восприимчивые люди к вступлению на путь
индивидуации. Они предчувствуют страдание, на которое себя обрекают.

Считалось, что в голове ядовитой жабы, как и в голове дракона, находится
драгоценный камень. Руланд говорит: «Драконит - драгоценный камень..., который можно
найти в мозге змей. Но если его не изъять, пока они живы, он никогда не сохранит свои
свойства, поскольку, чувствуя приближение смерти, тварь разрушает силу камня. Поэтому
голову дракона отрубают, пока он спит, и таким образом сокровище остается в целости и
сохранности;  оно отгоняет всех ядовитых зверей и излечивает ядовитые укусы»231.

Драгоценный камень – это Философский камень, извлеченный из безобразной prima
materia, которая ядовита в своей первоначальной форме, но является панацеей, претерпев
mortificatio. Шекспир232 выражает  ту же самую идею:

Есть сладостная польза и в несчастье:
Оно подобно ядовитой жабе,
Что ценный камень в голове таит.
Находит наша жизнь вдали от света
В  деревьях - речь, в ручье текучем - книгу,
И проповедь - в камнях, и всюду - благо.
(В. Шекспир. Как вам это понравится. Перевод Т. Щепкиной-Куперник)

О пользе бед мы читаем в великом труде, посвященном mortificatio, - «О
Подражании Христу» Фомы Кемпийского: «Хорошо, что порою нас одолевают печали и
напасти, ибо они ведут человека к тому, чтобы узреть себя и понять, что здесь он - как бы в
изгнании, и узнать посредством этого, что не следует ему вкладывать свою веру в земные
вещи. Хорошо, что мы порою страдаем от противоречий, и про нас другие думают как о

227 Ashmole, ed., Theatrum Chemicum Britannicum. p. 374.
228  Mysterium Coniunctionis, CW 14, par. 30
229  Ibid, par. 2
230  Figs., 1-10 in Jung. The Practice of Psychotherapy. CW 16
231 Ruland, Lexicon, p. 128
232 You Like It. Act 2, sc. I, lines 12-170
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злых, жалких и грешных, хотя действия и намерения наши чисты. Такие вещи помогают
нашему смирению и надежно защищают нас от гордыни и тщеславия. Когда нас внешне
презирают, и мир несправедливо судит о нас, мы лучше  сделаем нашим судьей и
свидетелем Бога. Ибо человек так полно должен утвердить себя в Боге, что какие бы
несчастья на него не свалились, он бы не нуждался в том, чтобы искать утешения вовне»233.

Рисунок 6-3
Солнце и Луна убивают Дракона.
 Майер.(Alalanla Fugiens, 1618.)

«Чистое целомудренное и постоянное сердце не сломается и легко справится
с духовным трудом, поскольку оно  делает все во славу Бога будучи умерщвлено в себе
самом. Поэтому оно желает свободы от своей собственной воли. Что служило большей
помехой на вашем пути, чем собственные желания, не полностью умерщвленные волей
духа? Воистину, более – ничего»234.

До сих пор мы отмечали несколько возможных объектов mortificatio, а
именно, дракона, жабу, короля, Солнце и льва. Другой такой объект - символы чистоты и
невинности. В одном из текстов мы читаем: «Возьмите это новое, чистое, живое, белое и
ясное, затем свяжите крепко руки и ноги
самыми крепкими шнурами, так что оно будет задушено и убито в закрытом доме
Putrefactio»235. Это соответствует классическому объекту жертвоприношения, который
должен быть чист и незапятнан, как пасхальный агнец (Исход, 12:5). Алхимическая картина
изображает избиение младенцев царем  Иродом как «растворение металлических семян»,
которые тогда «вливаются в алхимический сосуд»236 (рисунок 6-6).

Психологическая идея, стоящая за этими образами заключается  в том, что
необходимо пожертвовать детским состоянием чистоты и невинности. Женщине, которая
никак не могла справиться с этой задачей, приснилось, что ей нужно принести в жертву
ягненка и что ей невыносимо видеть это. Другому пациенту, молодому человеку, который
продвигался к обретению зрелости, приснилось, что нужно убить белого индюка. При этом
он запачкался кровью. В этих случаях состояние нигредо не является изначальным. Сначала
нужно разрушить предваряющее его альбедо. Когда умерщвлено нечто белое, оно

233 Kempis, The Imitation of Christ 1:12
234 Ibid., 1:3
235 Figulus, A Golden and Blessed Casket of Nature's Marvels, p. 319
236 Bessy, A Pictorial History of Magic and the Supernatural, p. 112
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разлагается и становится черным, входит в «ворота черноты». Руланд говорит: «Гниение
или разложение имеют место, когда тело становится черным. Тогда оно воняет, как дерьмо,
и далее следует истинное разрешение. Элементы отделяются и разрушаются. Потом
появляется множество оттенков, пока не будет одержана победа, и все  не воссоединится
вновь»237.

Вонь, экскременты и дурные запахи относятся к символизму putrefactio, как и часто
встречающиеся сны о заброшенных или переполненных туалетах, которые досаждают
пуритански мыслящим людям. Запах sepulcrorum (зловоние могил) является  синонимом

Рисунок 6 - 4
Смерть наливает напиток королю. Гольбейн.(The Dance of Death, 1538.)

putrefactio. Так как люди сегодня редко чувствуют запах гниющего трупа, этот образ
нечасто появляется во снах. Один из современных его аналогов, с которым я столкнулся, -
сон о серьезном загрязнении воздуха. Черви сопровождают гниение, поэтому сны о червях
обладают столь сильным воздействием (см. рисунок 6-7). Гексограмма 18 И-Цзин
называется «Работа над тем, что было испорчено». Текст говорит нам, что «китайский
иероглиф ku представляет шар, внутри которого размножаются черви. Он означает
«распад»238. Типичный для парадоксальных образов бессознательного, презренный червь
может превратиться в высшую ценность. Так, Мессия сравнивается с червем в 22 псалме, 6
стихе: «Я же червь, а не человек, поношение у людей и презрение в народе». Алхимический
текст говорит, «Знайте, о, Сыновья Доктрины, что вам надлежит позволить составу
разлагаться в течение сорока дней»239.  Этот текст  связывает putrefactio с темой пустыни
через символику числа «40». Иудеи в течение сорока лет блуждали по пустыни; Илия в
течение сорока дней постился в пустыни; и Иисус претерпел искушение дьяволом, постясь

237 Lexicon, p. 266
238 Wilhelm, trans., The I-Ching or Book of Changes, p 75
239 Waite, trans., Turba Philosophorum, p. 87, dictum 26
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в пустыне в течение сорока дней. Кроме того, считалось, что процедура бальзамирования в
Древнем Египте занимала сорок дней (Бытие 50:3), между воскресением и вознесением
Христа также прошло сорок дней. Относительно алхимического опуса Юнг говорит,
«почернение обычно занимало сорок дней. В этом состоянии Солнце окружено anima media
natura и потому является черным. Это состояние инкубации или беременности». Аnima
media natura соответствует Софии, пойманной в объятии Physis (Природы) и равняется
Божественной Мудрости, женскому соответствию Богу (рисунок 6-8). Почернение или
затмение Солнца, даже если оно вызвано мудростью Бога, остается ужасающим опытом.
Фактически, страх связан с мудростью. Как говорится в Притчах, «Страх перед Богом -
начало мудрости» (Притчи 1:7). Страх как реагент mortificatio описан в эссе Эмерсона
«Компенсация»:

«Все нарушения любви и справедливости в наших общественных отношениях тут же
наказываются. Они наказываются страхом. Пока я стою в простодушных отношениях к

Рисунок 6-5
Смерть короля. Стольций.

 (Viridarium Chymicum, 1624. Reprinted in Read, Prelude to Chemistry.)

моему товарищу, у меня нет никакого неловкости при встрече с ним. Но как только
появляется любое отклонение от простодушия, возникает  половинчатость, или то, что
хорошо для меня, оказывается не хорошо для него. Мой сосед начинает это чувствовать. В
нем есть ненависть, а во мне - страх. Он уклоняется от меня настолько же, насколько я
уклонился от него. Его глаза больше не ищут моих глаз; между нами – война.  Все прежние
злоупотребления в обществе, частные и универсальные, все неправедное накопление
собственности и узурпация власти, наказываются таким же образом. Страх учит великой
проницательности и провозглашает все революции. И учит он одной вещи: он - там, где
есть гниль. Он - отвратительный ворон, и хотя вы точно не знаете, над чем он кружит, но
чувствуете – рядом есть смерть»240.

Классический образ пустыни нигредо мы находим у Иеремии. Иоанн
Креститель использует это описание черной ночи души. Иеремия оплакивает в нем как
свои страдания, так и муки Сиона (Плач Иеремии 3: 1-20):

240 Emerson, "Compensation," in Selected Writings of Ralph Waldo Emerson, p. 180
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Я человек, испытавший горе от жезла гнева Его.
 Он повел меня и ввел во тьму, а не во свет.
 Так, Он обратился на меня и весь день обращает руку Свою;
измождил плоть мою и кожу мою, сокрушил кости мои;
огородил меня и обложил горечью и тяготою;
 посадил меня в темное место, как давно умерших;
 окружил меня стеною, чтобы я не вышел, отяготил оковы мои,
 и когда я взывал и вопиял, задерживал молитву мою;
 каменьями преградил дороги мои, извратил стези мои.
Он стал для меня как бы медведь в засаде, как бы лев в скрытном месте;
 извратил пути мои и растерзал меня, привел меня в ничто;
натянул лук Свой и поставил меня как бы целью для стрел;
послал в почки мои стрелы из колчана Своего.
Я стал посмешищем для всего народа моего, вседневною песнью их.
 Он пресытил меня горечью, напоил меня полынью.

Рисунок 6-6
Избиение невинных

(Alchemical drawing. Reprinted in Bessy, A Pictorial History of Magic and the Supernatural.)

.
Сокрушил камнями зубы мои, покрыл меня пеплом.
 И удалился мир от души моей; я забыл о благоденствии,
 и сказал я: погибла сила моя и надежда моя на Господа.
Помысли о моем страдании и бедствии моем, о полыни и желчи.
 Твердо помнит это душа моя и падает во мне.
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Может быть, чаще других цитируемый алхимиками в связи с putrefactio отрывок из
Библии - следующий текст из Евангелия от Иоанна: «Истинно, истинно говорю вам: если
пшеничное зерно, пав в землю, не умрет, то останется одно; а если умрет, то принесет
много плода.  Любящий душу свою погубит ее; а ненавидящий душу свою в мире сем
сохранит ее в жизнь вечную». (12:24-25).

Например, в одном из алхимических текстов говорится: «Как пшеничное зерно,
посеянное в земле, разлагается прежде, чем пойдет в рост и разовьется, так и наша
Магнезия... посеянная в Философской Земле, умирает и гниет, после чего  может снова
возродиться»241.

Другой отрывок относится к сеянию золота: «Все основание Философского камня
зиждется на том, что он дает новое рождение первичной материи металлов – а именно,
Воде Меркурия, совершенному Corpus Solis, – которая должна родиться снова через воду и
Дух, как говорит Христос: «Кроме как родившись вновь через воду и Дух, человек не
сможет увидеть Царствия Небесного». Итак, я тоже говорю тебе про это Искусство: «Если
Corpus Solis не будет посеяно в земле и не умрет, не принесет оно плодов»242.

Сеяние золота – это замечательный образ. Золото символизирует свет, ценность,
сознание.  Посеять его – значит принести в жертву, пожертвовать им мортификации в
надежде на то, что оно умножится. Так же, как зерно отделяют и не съедают, так  и зерно
сознания не подлежит использованию, чтобы оно выжило. Вместо этого оно приносится в
жертву бессознательному, обрекается на своего рода добровольную смерть, лишаясь
физического комфорта  и рациональности. Можно позволить себе быть менее
благополучным, но более близким к совершенству и целостности.

Рисунок 6 - 7
Смерть, дующая в рог. Мейденбах.

(Doten Dantz, c. 1492. Mainz. Reprinted in Hind, An Introduction to a History of Woodcut.)

Смерть и похороны всегда ассоциировались с посевом семян и их прорастанием.  На
древнеегипетских изображениях мы видим стебли зерен, произрастающие из тела Осириса
(рисунок 6-9). Апостол Павел использует тот же образ, говоря о воскресении из мертвых:
«Сеется в тлении, восстает в нетлении; сеется в уничижении, восстает в славе; сеется в

241 Atwood, Hermetic Philosophy and Alchemy, p. Il5
242  Figulus, A Golden and Blessed Casket of Nature's Marvels, p. 299
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немощи, восстает в силе;  сеется тело душевное, восстает тело духовное. Есть тело
душевное, есть тело и духовное» (1 Кор. 15:42-44).

Однажды мне рассказали об одном потрясающем сновидении на эту тему, которое
приснилось накануне Хэлоуина. Сновидец находится на вечеринке у своего умершего
друга, на котором присутствуют, вероятно, и души других ушедших людей. Умерший друг
рассказывает свой сон, приснившийся ему незадолго до смерти. Его главный образ –
огромный круг стеблей из проросшего зерна в 80 дюймов (2 метра) высотой. Они растут из
ямы в земле, в которой как погребенное сокровище лежат трупы. Сновидец пытается
донести до присутствующих важность этого сна (рисунок 6-10). Можно отметить, что
трупы уравниваются с захороненным сокровищем.

В гностическом тексте  совершенного человека, Anthropos, называют трупом, потому
что он «похоронен в теле как мумия в могиле»243. Юнг указывает на параллель с идеей
Парацельса, который говорит: «Жизнь, поистине, является ни чем иным, как своего рода
забальзамированной мумией, которая сохраняет смертное тело от смертных же червей»244.

 «Эта мумия оказывается символически тождественной совершенному человеку, или
Anthropos. Мумия гностиков и Парацельса, таким образом, представляет собой Самость как
продукт mortificatio — не подверженное разложению тело, которое вырастает из погибшего
подверженного тлению семени. Это соответствует алхимической идее, что смерть – зачатие
Философского камня»245.

Прорастание и распад, свет, переходящий во тьму, смерть и возрождение — все это
относится к символике Луны, которая умирает и рождается заново каждый месяц. В
алхимическом тексте написано:

 «Лев, нижнее Солнце, приходит к разрушению через плоть. Так, лев, разрушенный в
своей природе через  плоть, которая следует за фазами Луны, приходит к своему затмению.
Поскольку Луна - тень Солнца, она истребляется телами, подверженными разрушению, и,
поглощая ее, лев слабеет из-за  влажности Меркурия… влажность Луны, когда она
получает  свет Солнца, умертвляет его, и при рождении ребенка философов она также
умирает. В смерти эти два родителя скармливают свои души сыну, и, опочив, покидают
этот мир»246.

Утверждение о том, что «лев или нижнее Солнце приходит к разрушению через
плоть», означает, что Эго, отваживаясь, благодаря воплощению, существовать как
автономный центр бытия, принимает вместе с существующей реальностью возможность
разрушения и смерти (рисунок 6-11). Эго в конечном счете затмевается — попадает в
черноту — но из этой смерти рождается Философский камень, «ребенок философов». И
Солнце, и Луна умирают, передавая  власть своему наследнику — сыну философов.

Юнг говорит, что этот текст, возможно, вдохновил художника на создание образа
смерти королевской пары в «Розариуме»247. На гравюре изображены король и королева
после слияния, когда возникло одно двуглавое тело, лежащее в могиле248. Надпись под
гравюрой гласит – «Зачатие или разложение». Особенно интересно утверждение, что
«родители – это пища для сына». В психологическом отношении оно предполагает, что
осознанное переживание темноты и конфликта противоположностей вскармливают
Самость (рисунок 3-16 в главе 3).

Распространенное слово для nigredo – «corvus», ворона или ворон (рисунок 6-12),
возможно, из-за черного цвета и из-за того, что эта птица питается падалью249. Ворона

243 Jung, Aion. CW 911, par. 334
244 Ibid.
245 The Practice of Psychotherapy, CW 16, par. 473
246 Цит. По Jung Mysterium Coniumlionis, CW 14, par. 21
247Ibid.

248 The Practice of Psychotherapy, CW 16
249 Jung, Mysterium Coniunclionis. CW 14, par. 727
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появляется в греческой мифологии в связи с рождением Асклепия. Его матерью была
Коронида (что значит «ворона»), которая, будучи беременной Асклепием от Аполлона,
вступила в связь с Исхием. Об измене Аполлону сообщил  ворон. Аполлон, наказывая
птицу за то, что она принесла дурную весть, сделал ее из белой – черной. Коронида была
казнена за свое преступление, но младенец Асклепий был вынут из чрева матери во время
ее сожжения на погребальном костре. Как продемонстрировал Кереньи, исцеляющая сила
рождается в nigredo и принадлежит архетипу Раненого Целителя. По словам Кереньи, этот
миф с психологической точки зрения относится к способности «быть как дома во тьме
страдания и находить там лучики света  и зародыши выздоровления, с помощью которых,
как по волшебству, продвигать Асклепия, Солнцеподобного целителя»250.

Со словом corvus связан термин caput corvi, «голова ворона». Оно оказывается
синонимичным с caput mortuum, «мертвой головой». Не сразу очевидно, почему нигредо
связано с символикой головы. Одна из причин – связь между словом «голова» и «вершина»,
или «начало». Нигредо является начальной точкой опуса. В тексте говорится: «Когда вы
видите, что ваше вещество чернеет, возрадуйтесь: это начало труда»251. Другой текст
описывает опус как трех воронов: «черного – как начала опуса, белого – как середины,
красного – как того, кто все вещи приводит к завершению»252.

Голова – это нечто главное. Смертная казнь за преступление – отсечение головы.
Таким образом, связь nigredo с образами головы указывает на то важное значение, которое
этому опыту отводила алхимия. Согласно одному из источников, слово «алхимия»
происходит от древнеегипетского «khem» или «chemia», что значит «черный», и относится
к Египту как стране черной земли253.

Обезглавливание или отсечение головы от тела также относится к символике
mortificatio. Юнг пишет: «Обезглавливание символически означает разделение
«понимания» от «великих страданий и горя, которые природа причиняет душе». Это -
эмансипация cogitatio, которое находится в голове, освобождение души от «пут природы».
Его цель состоит в том, чтобы, как сказано у Дорна, помочь unio mentalis   побороть
тело254(рисунок 6-13).

С другой точки зрения, казнь извлекает rotundum, круг, полного человека из
эмпирического человека. Голова или череп становятся круглым судном трансформации. В
одном из текстов именно голова черного Осириса или Эфиопа при кипячении превращается
в золото255. Термин caput mortuum использовался для обозначения осадка, оставшегося
после сублимации или дистилляции вещества. Текст так это описывает: «Что остается на
дне реторты -  так это наша соль, то есть, наша земля. Она черного цвета, дракон,
поедающий свой собственный хвост. Ибо дракон – это вещество, которое остается после
дистилляции воды, и эту воду называют хвостом дракона, и дракон – это ее чернота, и
дракон насыщается этой водой и коагулируется, и таким образом, он поедает свой
хвост»256.

Мертвый, лишенный ценности осадок – это вещество стадии nigredo. Тот факт, что
его называют caput или «головой», указывает на парадоксальное снятие
противоположностей. Никчемное становится самым драгоценным, и последнее становится
первым. Это - урок, который каждый из нас должен извлекать вновь и вновь. Именно душа
есть то, что мы находим в этом обесцененном, презираемом месте. Согласно
конвенциональным стандартам нашей среды, душа – это ничто, ничто вообще. Личный

250 Kerenyi, Asklepios: Archetypal Image of the Physician's Existence, p. 100
251 Jung, Mvsterium Coniunctionis, CW 14, par. 729
252 Ibid., n. 182
253Read. Prelude to Chemistry, p. 4n.; также - Jung, Mysterium Coniunetionis, CW 14, par. 14
254 Jung, Mysterium Coniunetionis, CW 14, par. 14
255 Ibid.
256 Ibid., par. 244
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пример: я - не в духе и чувствую опустошение; я сижу в течение многих часов на стуле и
ищу утерянное либидо. Как болезненно унижает меня такое катотоническое бессилие. Даже
активное воображение отказывается функционировать. Наконец, я вижу жалкий образ —
маленький, черный, глиняный горшок. Неужели в нем есть что-то, или он так же пуст, как и
я? Я переворачиваю его. Вытекает капля золотой жидкости, которая отвердевает в контакте
с воздухом. Вот что мне было нужно! Эта единственная капля  чистого золота запустила
поток ассоциаций и с ними - либидо. Она появилась из черного глиняного горшка, черной
головы Осириса, который символизировал мое темное опустошенное состояние, и я
презирал это состояние, в то время как пребывал в нем.

Рисунок 6-8
Coniunctio в черной вазе. Нигредо.

(Paris, Bibliotheque de l'Arsenal, MS. 975, fol. 14. Reprinted in Derola, The Secret Art of Alchemy.)

Образ мертвой головы также приводит нас к мысли о диалоге с головой или
черепом. Юнг говорит о голове оракула, которая символизировала вопросы к Самости,
задаваемые, чтобы понять нечто, что находится вне поля зрения Эго257. Драматическая тема
монолога с черепом - разновидность того же самого архетипического образа. Классический
пример этому – монолог Гамлета258. Он рассматривает череп Йорика и приходит к таким
мыслям:

На какую низменную потребу
можем мы пойти, Горацио!
Почему бы
воображению не проследить благородный
прах Александра, пока оно не найдет
его затыкающим бочечную дыру?

257 Jung, Psychology and Religion: West and East, CW 11, par. 363ff; see also Mysterium
Coniunctionis. CW 14, par. 626
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…Александра похоронили, Александр
превращается в прах; прах есть земля;
из земли делают глину, и почему этой глиной,
в которую он обратился, не могут
заткнуть пивную бочку?
Державный Цезарь, обращенный в тлен,
Пошел, быть может, на обмазку стен.
Персть, целый мир страшившая вокруг,
Латает щели против зимних вьюг!
Act 5, sc. 1, lines 222-38

Перевод Т. Щепкиной-Куперник

В «Фаусте» Гете259 в самом начале также есть краткий монолог, обращенный к
черепу:

Ты, череп, что в углу смеёшься надо мной,
Зубами белыми сверкая?
Когда-то, может быть, как я, владелец твой
Блуждал во тьме, рассвета ожидая!
(Перевод Н. Холодковского)

Череп как memento mori является эмблемой операции mortificatio. Он наводит на
размышления о смерти и служит пробным камнем для истинных и ложных ценностей.
Размышления о смерти могут заставить взглянуть на жизнь, принимая во внимание аспект
вечности, таким образом, черная голова смерти может превратиться в золото (см. рисунок
6-14). В действительности происхождение и рост сознания кажутся уникальным образом
связанными с опытом смерти. Возможно, первая пара противоположностей, которая
проникнет сквозь проблески сознания первобытных людей - это контраст между живыми и
мертвыми. Вероятно, только смертное существо способно к сознанию. Наша смертность
представляется нашей самой большой и непреодолимой слабостью. И именно эта слабость,
согласно Юнгу, позволила Иову одержать верх над Яхве:

«Что есть у человека, чего нет у Бога? Из-за своей мизерности, малости и
беззащитности перед Всевышним, человек обладает, как мы уже предположили, несколько
более острым сознанием, основанным на саморефлексии: он должен всегда помнить о
своем бессилии, чтобы выжить. У Бога нет никакой нужды в такой осмотрительности,
поскольку он в реальности нигде не  наталкивается на непреодолимые препятствия,
которые вынудили бы его сомневаться, и, следовательно, заставили бы его размышлять над
собой»260.

Самые ранние формы религиозной обрядовости, указывающие на первое
отделение Эго от архетипической души, по-видимому, связаны с обрядом похорон.
Впечатляющим примером смерти как источника религии и сознания является тщательно
разработанная в древнем Египте система относящихся к теме смерти символов. Точно так
же и в алхимии. Бальзамирование мертвого короля превращало его в Осириса, вечное,
неподвластное разрушению тело. Это - прототип алхимического опуса, результатом
которого должен был стать неподвластный разрушению Философский камень.
Алхимический сосуд приравнивался к «запечатанной могиле Осириса, содержащей
совокупность останков бога»261.  Древнеегипетская символика смерти - первый великий

259 Goethe, Faust, p. 3
260 Jung, Psychology and Religion: West and East. CW II, par. 579
261 Jung, Alchemical Studies, CW 13, par. 97
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свидетель реальности психики. Это как если бы психика не могла бы появиться в виде
отдельной системы до буквальной, конкретной физической смерти. Коллективное
бессознательное - эквивалент страны мертвых или загробной жизни, и спуск в
коллективное бессознательное называют nekyia, потому что столкновение с автономной
психикой воспринимается  как смерть этого мира.

Рисунок 6-9
Выращивание зерна из тела Осириса

(From a bas-relief at Philae. Reprinted in Budge, Osiris: The Egyptian Religion of Resurrection.)

Платон явно соединяет мудрость со смертью. Для него философия, любовь к
мудрости, является вполне буквально mortificatio. В «Федоне» он пишет:

– А очищение – не в том ли оно состоит (как говорилось прежде), чтобы как можно
тщательнее отрешать душу от тела, приучать ее собираться из всех его частей,
сосредоточиваться самой по себе и жить, насколько возможно, – и сейчас и в будущем –
наедине с собою, освободившись от тела, как от оков?

– Совершенно верно, – сказал Симмий.
– Но это как раз и называется смертью – освобождение и отделение души от тела?
– Да, бесспорно.
– Освободить же ее, – утверждаем мы, – постоянно и с величайшею настойчивостью

желают лишь истинные философы, в этом как раз и состоят философские занятия – в
освобождении и отделении души от тела. Так или не так?

– Очевидно, так.
– Тогда мне остается повторить уже сказанное вначале: человек всю жизнь приучал

себя жить так, чтобы быть как можно ближе к смерти, а потом, когда смерть, наконец,
приходит к нему, он негодует. Разве это не смешно?

– Конечно, еще бы не смешно.
– Да и в самом деле, Симмий, – продолжал Сократ, – истинные философы делают

умирание своим главным занятием, и никто на свете не боится ее меньше, чем эти люди.
Суди сам. Если они непрестанно враждуют со своим телом и хотят обособить от него душу,
а когда это происходит, трусят и досадуют, – ведь это же чистейшая бессмыслица! Как не
испытывать радости, отходя туда, где надеешься найти то, что любил всю жизнь, – любил
же ты разумение, – и избавиться от общества давнего своего врага! Немало людей жаждали
сойти в Аид после смерти любимого, супруги или же сына: их вела надежда встретиться
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там со своими желанными и больше с ними не разлучаться. А человек, который на самом
деле любит разумение и проникся уверенностью, что нигде не приобщится к нему
полностью, кроме как в Аиде, – этот человек будет досадовать, когда наступит смерть, и
отойдет, полный печали?!»262.

Что стоит за этим отрывком, так это поразительное утверждение, что «истинные
философы делают умирание своим главным занятием». То же можно о важном аспекте
анализа. Поскольку мы стремимся к снятию проекций, мы также делаем умирание нашей
профессией.

Эти идеи Платона приводят непосредственно к обсуждению Юнгом unio mentalis в
Mysterium Coniunetionis. Там он описывает три стадии coniunctio. На первой стадии этой
операции душа и дух объединены друг с другом. Плод этого единства тогда отделяется от
тела. Эта сепарация переживается как смерть. Юнг пишет: «Unio mentalis, внутреннюю
целостность, которую мы сегодня называем индивидуацией, он (Дорн) понимал как
психическое уравновешивание противоположностей «в преодолении тела», состояние
душевного равновесия, превосходящее возбудимость и инстинкты тела. Духа, который
должен объединиться с душой, он называл «дыханием вечной жизни», своего рода «окном
в вечность» (Лейбниц).

Но, чтобы вызвать их последующее воссоединение, сознание (mens) должно
быть отделено от тела — что эквивалентно добровольной смерти — поскольку только
разделенные вещи могут объединяться. Под этим разделением (distractio), Дорн, очевидно,
имел в виду особый подход к разным частям  «смеси», сложного комплекса, в котором
возбудимость тела  негативно влияло на рациональность сознания. Цель этого разделения
состояла в том, чтобы освободить сознание от влияния «физических желаний и  сердечных
чувств», и установить для духа особое, главенствующее по отношению к бурной сфере тела
положение. Сначала это приводит к диссоциации личности и подавлению человеческого
естества. Этот предварительный шаг, представляющий собою очевидное смешение
философии стоиков и христианской психологии, обязателен для дифференцирования
сознания. Современная психотерапия использует ту же самую процедуру, когда
объективизирует аффекты и инстинкты и сталкивает с ними сознание»263

Таким образом, unio mentalis полностью соответствует «философам, которые
делают умирание своим основным занятием».

При этом предварительном шаге «естественный человек» должен быть умерщвлен,
как  напоминает  Томас Грэй:

«Хвастовство геральдики, великолепие власти, как и то, что дает  красота и
богатство – все это ждет смертного часа: пути славы приводят ни к чему иному, как к
могиле»264.

Или, как говорит апостол Павел, «… умертвите земные члены ваши: блуд,
нечистоту, страсть, злую похоть и любостяжание, которое есть идолослужение,
 за которые гнев Божий грядет на сынов противления,
в которых и вы некогда обращались, когда жили между ними. (К Колоссянам, 3:5).
Конечно, эти слова должны быть восприняты символически, не буквально. Желания
необходимо убить в их обсессивных, спроецированных формах.

Столкновение с бессознательным по определению почти неизбежно ведет к ранам
и поражению. В Mysterium Coniunctionis мы находим одно из самых важных положений,
которые когда-либо выдвигал Юнг: «Опыт Самости всегда является поражением для
Эго»265. В другой работе он пишет: «Интеграция содержаний, которые были всегда

262 Plato, Phaedo, 67c-68b, in The Collected Dialogues
263Jung, Mysterium Coniunctionis. CW 14, par. 670ff.
264 Elegy Written in a Country Churchyard
265 Jung, Mysterium Coniunctionis. CW 14, par. 788
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бессознательными и проявлялись в проекциях, влечет за собой серьезное повреждение Эго.
В алхимии это было выражено  через символы смерти, увечья, отравления или …
водянки»266. «Повреждение Эго» символически выражается в характерных особенностях
солнечного героя, его хромоте или ампутированной конечности. Можно вспомнить Ясона,
который потерял сандалию, неся незнакомку (Геру) через реку. Или Эдипа, имя которого
означает «раздутая нога». Мне когда-то приснилось, что я слушаю блестящую лекцию
Юнга и  замечаю, что он хромает на правую ногу.

Рисунок 6 - 10
Взращивание зерна из могилы, символизирующее Воскресение

(The Hermetic Museum, trans, by A. E. Waite.)

Mortificatio переживается как поражение и отказ. Само собой разумеется, не
каждый и не всегда сделает выбор в пользу такого опыта.  Обычно этот опыт навязывается
жизнью, внешней или внутренней. До некоторой степени его можно испытать
опосредованно посредством великого культурного инструмента mortificatio - трагической
драмы. В некоторых случаях драма способна дать даже больше, чем опосредованный опыт.
Если настало время, она может иметь индуцирующий эффект и запустить подлинный
процесс трансформации в человеке. То, что я уже писал в другой работе, уместно и здесь:

«Гильберт Мюррей дал нам ценное описание происхождения и основные
характеристики классической трагедии [цит. по Harrison, Themis, 34I ff]. Согласно Мюррею,
греческая трагедия возникла как ритуальное воспроизведение смерти и возрождения духа
годичного цикла (читай, Диониса).  У этого ритуального воспроизведения было четыре
главных особенности. Во-первых, в нем присутствовала состязание или борьба, в которой
главный герой, представляющий духа годичного цикла, борется с тьмой или злом. Во-
вторых, - страдания, которым подвергается герой, претерпевая поражение и муки. В-
третьих, - погребальное пение или стенания побежденного героя. И, в-четвертых, -
теофания (боговоплощение), возрождение жизни на другом уровне с полным изменением
эмоций от горя к радости. Этот порядок сохранялся в  посвященных Осирису и Христу
ритуальных действах, символизирующих смерть и возрождение, которые характерны для
духа годичного цикла. В более поздней греческой трагедии заключительная фаза, теофания,
почти исчезает, оставаясь, возможно, только в виде намека. Говоря языком психологии, мы

266 Practice of Psychotherapy, CW 16, par. 472
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можем утверждать, что последовательность шагов в трагедии включала преодоление Эго и
поражение сознательной воли, с целью манифестации Самости, конечной эпифании,
зримого или слышимого проявления божественной силы»267.

Горечь и погребальное пение стадий страдания и поражения соответствуют
алхимическому mortificatio, а теофания -  новому рождению неподвластного разрушению
тела, которое восстает из трупа Осириса. Король Лир Шекспира – в частности
великолепный пример трагедии как mortificatio. В цитировавшемся выше тексте старик-
король говорит, что он «господин, которого называют драконом». Точно так же гневный
король Лир в начале пьесы в словах, обращенных к Кенту, идентифицирует себя с
драконом: «Не суйся меж драконом и яростью его.  С этого момента пьеса разворачивается
как последовательный демонтаж королевской власти, авторитета и контроля. Воля
королевского Эго подвергается полной mortificatio до грани безумия. Из этого состояния
nigredo рождается теофания трансформации Лира. Через безумие он достигает проблеска
трансперсональной души, которой теперь готов служить.

После финального поражения силами Эдмунда, в то время как Лира и Корделию
ведут к тюрьме, приходит теофания, и тут черная голова смерти превращается в золото:

                    Пойдем с тобой в тюрьму.
    Там будем петь вдвоем, как птицы в клетке.

                    Попросишь у меня благословенья -
                    Молить прощенья на коленях стану.
                    Так будем жить, молиться, песни петь
                    И сказки говорить; смеяться, глядя
                    На ярких мотыльков; и у бродяг
                    Разузнавать о новостях придворных -
                    Кто в милости, кто нет, что с кем случилось;
                    Судить о тайной сущности вещей,
                    Как божьи соглядатаи... И так
                    В стенах темницы переждем мы распри
                    И ссоры власть имущих, что подобны
                    Приливам и отливам.
(Перевод Т. Щепкиной-Куперник)

Заявляя это, Лир оказывается вне противоположностей. Самость заменяет Эго.
Чернота обращается золотом. Современный поэт Теодор Ретке описывает сходный опыт
Самости, рождающейся из nigredo в своем стихотворении "In a Dark Time":

Когда глаза привыкнут к темноте,
я тень свою встречаю в загустеньи мрака,
своё я слышу эхо в эшущем байраке
Венец творенья, ищущий затей,
делю меж цаплею и корольком заботы,
живу меж тварями холма и гадами болота.

Безумье что? Лишь благородство духа
в углу судьбы. Дневное "зажигай!"
Мне ведом безнадёги чистый край:
как жалась тень моя к стене-прорухе.
То место среди скал - кабы пещера,

267 Edinger, "The Tragic Hero: An Image of Individuation"
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не то сквозняк. Конец пришёл, наверно.

Всесоответствий буря маеты!
Ночь вон: стай лёт, да рвань-Луна--
ан полночь прочь средь бела дня!
Идёшь далёко, чтоб узнать, кто ты...
Смерть Эго в долгой и бесслёзной ночи,
все рамки сущего блистают непорочно.

Тьма, тьма мой свет, желанья - сущий мрак.
Душа, в жаре июля бешеная муха -
лбом о стекло, жужжит. Который я из двух?

Я падший муж, я попираю страх.
Ум обретает Самость; Бог есть разум;
один Един, он волен с бурей разве.

(перевод с английского Терджимана Кырымлы)

На этом замечательных строках лежит печать полной психологической
подлинности. Это - современное выражение того же самого опыта, что стоит за королем
Лиром; то есть, его источником является один архетип. Первая строфа говорит о темноте,
наделяющей новым способом видения. Господство Эго над природой свергнуто. Рыдания –
те же, что и у Лира. Бессознательное как природный катаклизм, как зверь, ворвалось в
сферу сознания. Вторая строфа касается безумия, такого же, как у Лира во время шторма.
Что есть безумие? Это - душа в конфликте с обстоятельствами. Это – путаница внутренней
и внешней реальности. Иллюзии исчерпываются. Темная сторона зафиксирована и требует
признания. Очевидными становятся противоположности, и Эго должно пересечь, как по
лезвию ножа, разрыв между ними. Третья строфа говорит о «буре маеты». Когда глубины
бессознательного разверсты, вламывается «маета», имеет место синхрония, просвечивают
трансперсональные смыслы — «все рамки сущего блистают непорочно». В четвертой
строфе автор больше не идентифицирует себя со своими желаниями и «душой» — то есть,
бессознательным. Как и Лир, он был ранее привязан к огненному колесу, в состоянии
идентификации с трансперсональными энергиями Самости. Теперь он свободен и в
состоянии понять, что Самость есть нечто отдельное от Эго. Как Ретке говорит в другом
стихотворении ("The Shape of Fire"): «избавитель приходит темным путем».

Другое поэтическое выражение опыта mortificatio мы находим в строках "Ист
Кокера" Т. С. Элиота:

- Тише, - сказал я душе, - жди без надежды,

Ибо надеемся мы не на то, что нам следует; жди без любви,

Ибо любим мы тоже не то, что нам следует; есть еще вера,

Но вера, любовь и надежда всегда в ожидании.

Жди без мысли, ведь ты не созрел для мысли:

И тьма станет светом, а неподвижность ритмом.
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Чтобы прибыть туда, куда ты не знаешь,

Должно идти путем неведенья.

Чтобы стать обладателем того, чем ты не обладаешь,

Должно идти путем отказа от обладания.

Чтобы прибыть туда, где тебя нет,

Нужно идти путем, на котором ты не стоишь.

То, чего ты не знаешь -

Это то единственное, что ты знаешь наверно.

Ты владеешь тем, чем ты не владеешь.

Ты – там, где тебя нет.

Опыт темноты и пустоты может привести к встрече с внутренним
попутчиком. Юнг говорит о таком опыте: «Состояние неполной трансформации,
предваряемое просто надеждой и ожиданием, не кажется лишь мучением, но несомненным,
словно тайным счастьем. Это – состояние того, кто, блуждая по лабиринтам психической
трансформации, наталкивается на прикровенное счастье, которое примиряет его с явным
одиночеством. В общении с собой он находит не смертельную скуку и меланхолию, но
внутреннего партнера; более того, он находит отношения, похожие на счастье тайной
любви, или той скрытой до поры весны, когда зеленое семя вырастает из бесплодной земли
как обещание будущих урожаев. Это - алхимическая «счастливая зелень», benedicla
viriditas, указывает, с одной стороны, на «проказу металлов» (патину), но, с  другой, на
тайную эманацию божественного всеобщего духа жизни»268.

Mortificatio ведет нас непосредственно к образам Страстей Христовых —
картинам глумления над ним, бичевания, пыток и смерти (рисунок 6-15). Алхимики иногда
проводили явную аналогию между обработкой вещества в реторте и муками Христа.
Например, в алхимическом тексте говорится: «Не будет натяжкой сравнение с Христом,
когда разлагающееся тело Солнца лежит мертвым и обездвиженным, как пепел на дне
фиала. Так было и с самим  Христом, когда на Масличной горе и на кресте его обжигал
огонь божественного гнева (Матф. 26,27), и тогда Спаситель стенал о том, что покинут
своим Отцом небесным»269.

В других текстах мы  читаем: «И вновь, по мере того, как наша химическая смесь...
подвергается действию огня, разлагается, растворяется, перемешивается, в ходе этого
процесса к его завершению возникают  различные цветовые изменения. Также и этот
Богочеловек и Человекобог, Иисус Христос, должен был, согласно воле своего Небесного
Отца, пройти через горнило страданий, а значит, через многие пытки, оскорбления и муки,
в ходе которых Его внешний вид был прискорбно изменен. С другой стороны, Мудрецы
назвали наше вещество, подвергнутое процессу разложения  «Головой Ворона» из-за его

268 Jung, Mysterium Coniunctionis, CW 14, par. 623
269 Ibid., par. 485
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черноты. Таким же образом у Христа (Исайя, 53) не было ни вида, ни величия, он был
презираем и отвержен.., так что люди прятали от него лицо»270.

Эти слова  соединяют страдающую prima materia не только с Христом, но и
со слугой Исайи, который воплощает Сион и грядущего Мессию. Символике mortificatio
также принадлежит известное высказывание Иисуса: «если кто хочет идти за Мною,
отвергнись себя, и возьми крест свой, и следуй за Мною,
ибо кто хочет душу свою сберечь, тот потеряет ее, а кто потеряет душу свою ради Меня,
тот обретет ее» (Матф. 16:25).

Рисунок 6-11
Смерть и Ландскнехт. Дюрер.

(Reprinted in The Complete Woodcuts of
Albrecht Diirer.)

Та же мысль более жестко выражена в следующих словах неканонического текста из
недавно найденной рукописи гностиков: «Истинно говорю вам, ни один не будет спасен,
пока не поверит в мой крест. Но те, кто поверил в мой крест, - тех Царство Небесное.
Поэтому станьте страждущими смерти, как мертвые, которые страждут жизни. Когда вы
испытаете смерть,  она научит вас участи избранного. Истинно  говорю  вам, ни один, кто
бежит смерти, не будет спасен, ибо царство смерти принадлежит тем,  кто предал себя
смерти»271.

В психологическом отношении мы можем понять эти слова как нечто относящееся к
закону противоположностей: то, что осознаваемый односторонний опыт  констеллирует
свою противоположность в бессознательном является фактом. У Гете есть выражение - stirb

270 Waite, trans., The Hermetic Museum l:IOIff
271 The Nag Hammadi Library, pp. 31f.
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und werde, умри и стань. В той степени, в которой Эго на уровне сознания принимает
смерть, в глубине бессознательного констеллируется жизнь. Этот факт связан с
психологией жертвоприношения. Выдающийся алхимический пример темы
жертвоприношения мы находим в видениях Зосимы: «Я - Ион, служитель внутренних
святилищ, и я подвергаю себя невыносимым мукам. Ибо ранним утром в спешке прибыл
тот, кто пересилил меня, пронзил мечом и расчленил в соответствии с правилами гармонии.
Искусно владея мечом, он снял кожу с моей головы, смешал кости с кусками плоти, сжег их
на огне Искусства, пока я не постиг, благодаря преобразованию тела, что я стал духом»272.

Ион, «служитель внутренних святилищ», - персонификация одновременно prima materia
и Философского камня. Он – в одно и то же время жрец и жертвоприношение. В этом
отношении он соответствует образу  Христа: «Но Христос, Первосвященник будущих благ,
придя с большею и совершеннейшею скиниею, нерукотворенною, то есть не такового
устроения,  и не с кровью козлов и тельцов, но со Своею Кровию, однажды вошел во
святилище и приобрел вечное искупление» (К Евреям 9:11,12).

Ион, священник, который подвергает себя невыносимым мукам, напоминает о
замечательных строках из неопубликованного письма Юнга:

«Проблема распятия на кресте - начало индивидуации; есть тайное значение
христианской символики, путь крови и страдания похож на любой другой шаг вперед по
дороге развития человеческого сознания. Может ли человек выдержать дальнейшее
расширение сознания?..  Я признаюсь, что подчинялся божественной силе этой очевидно
неразрешимой проблемы, сознательно и преднамеренно делая свою жизнь скудной, потому
что я хотел, чтобы Бог был жив и свободен от того, что возлагает на него страдающий
человек, который любит доводы собственного разума больше, чем тайный замысел
Бога».273

Рисунок 6 -12
Нигредо.

 (Mylius, Philosophia reformala, 1622. Reprinted in Derola, The Secret Art of Alchemy.)

272 Jung, Alchemical Studies. CW 13, par. 86
273 Adler, "Aspects of Jung's Personality and Work." p. 12
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Идея преднамеренного создания скудости жизни является тяжело исполнимой
догмой. Мы должны помнить, однако, что Юнг говорит в этом письме с определенным
человеком. Есть весомые основания считать, что Юнг приспосабливал свой способ
общения к реальности человека, с которым говорил. Например, своему другу-индейцу по
имени Горное Озеро он сказал, что сам он, Юнг, - из племени скотоводов, которое жило в
горах. Таким образом, я подозреваю, что это письмо создано подстать психологии
человека, которому эти слова  адресованы. Однако способ, которым Юнг выражает свою
мысль, дает нам другой угол зрения. Обращать внимание на бессознательное – в
действительности значит сознательно делать себя несчастным, чтобы автономная душа
могла функционировать более свободно. Это не имеет никакого отношения к мазохизму, но
является скорее сознательным участием в процессе актуализации Создателя. По словам
Мейстера Экхарта, «одно только страдание является достаточной подготовкой к тому,
чтобы предоставить жилище Богу в сердце человека, — Бог всегда с человеком в
страдании; как  он сам заявляет устами пророка, 'Кто бы ни был в скорби, я сам буду с
ним'» (вероятно, Иеремия 31:25)274.

Я вспоминаю женщину, у которой, в жизни было более чем достаточно страданий и
крушений. В многолетнем анализе она изо всех сил пыталась принять свою судьбу и
справиться с горечью. Ее старания были, в конечном счете, увенчаны сном:
«Я вижу дерево, пораженное молнией. Однако, казалось, это не уничтожило его полностью,
но что-то вроде электроэнергии прошло через него и вызвало возникновение необычного
плодородия вокруг.

Рисунок 6 - 13
Саломея с головой Иоанна - Крестителя

(Les Belles Heures clu Due de Berry. New York, The Metropolitan Museum of Art.)

Этот сон напомнил ей о предыдущем сновидении, где приносилась в жертву коза. На
отразившей этот сон картине она нарисовала, как кровь принесенной в жертву козы

274 Meister Eckhart 1:263
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оплодотворяет окружающую растительность (рисунок 6-16). И на самом деле эта женщина
действительно оказывает большое позитивное влияние на свое окружение. Она -
талантливая учительница, длительная мортификация взрастила ее дар. У сна о пораженном
молнией дереве есть общие черты со сновидением Юнга, которое приснилось ему в 1914:
«Ужасный холод пришел вновь из космоса. У этого сна, однако, был неожиданный конец. Я
видел дерево, покрытое листвой, но без плодов (я подумал, что это древо моей жизни),
листья его под воздействием мороза превратились в сладкий виноград, полный
целительных соков. Я отрывал плоды и отдавал многочисленной, ждущей толпе»275.

Как ранее было упомянуто, образы алхимического mortificatio очень близки к
образам Страстей Христовых. Фактически и те, и другие воплощают один архетип. Однако
установки алхимии и религии в отношении его сильно разнятся. Юнг придает большое
значение тому, чтобы провести это различие:

«Если адепт чувствует собственную Самость, «истинного человека», то... он
сталкивается с аналогией истинного человека, Христом, в новой и прямой форме, и он
признает, будучи вовлечен в процесс трансформации, подобие Страстей в своем опыте. Это
не «подражание Христу», но ее полная противоположность - ассимиляция образа Христа
его Самостью, которая и является «истинным человеком». Отныне это - не усилие, не
намеренная борьба за подражание, а, скорее, непроизвольный реальный опыт,
представленный священным мифом. Страсти претерпеваются адептом не в их классической
форме..., а в форме, выраженной алхимическим мифом. Именно мистическое  вещество
переносит физические и моральные пытки, не адепт претерпевает все это,  но вещество
страдает в нем, это оно подвергается мукам, проходит через смерть и новое рождение.
Все это происходит не с самим алхимиком, а с «истинным человеком», который находится
рядом с ним и в нем самом, но в то же время в реторте»276.

Рисунок 6-14
Голова Смерти указывает на Небесную Сферу. Гольбейн.

 (The Dance of Death,

275 Jung, Memories. Dreams, Reflections, p. 176
276Jung, Mysterium Coniunctionis, CW 14, par. 492



146

1538.)

Наконец, как подразумевает процитированный текст, мотив mortificatio короля
присутствует в коллективной психике. Наш коллективный образ Бога подвергается
mortificatio, о чем свидетельствует фраза «Бог умер». Так коллективная психика проходит
через нигредо. Юнг упоминает об этом, интерпретируя выражения Августина – «утреннее
знание» и «вечернее знание». Утреннее знание – это знание Творца, вечернее знание – это
знание сотворенных вещей. Утреннее знание знает о Боге, вечернее знание знает о
человечестве. Утреннее знание – это религия, вечернее знание – это наука. Переход от
утреннего знания к вечернему соответствует той реальности, что «каждая духовная правда
постепенно превращается в нечто материальное, становясь не более, чем инструментом в
руках человека»277. По мере того, как все большая территория подпадает под рациональный
контроль Эго, утреннее знание человечества все более и более затмевается. Как говорит
Юнг, «Современный человек уже столь затемнен, что ничто кроме света его собственного
интеллекта не освещает мир. Occasus Christi, passio Christi. Вот почему с нашей хваленой
цивилизацией происходят такие странные вещи, больше похожие на Gotterdammerung, чем
любые нормальные сумерки».

«Но как вечер рождает утро, точно так же из темноты возникает новый свет, stella
matutina, который являет собою одновременно  вечернюю и утреннюю звезду —
светоносца Люцифера» 278. В плане символики семь дней творения и семь дней недели
напоминают, что каждый день уводит людей дальше от их утреннего знания, пока
«нарастающая темнота не достигнет своей самой большой интенсивности в день Венеры
(пятница)  и не превратится в Люцифера в день Сатурна. Суббота предвещает свет, который
появляется в полной силе в воскресенье. Sabbath, суббота, - день, когда человек
возвращается  к Богу и получает снова свет cognitio matutina,  утреннего знания. И у этого
дня нет вечера»279.

277 Jung, Alchemical Studies. CW 13, par. 302
278 Ibid., par. 299
279 Ibid., par. 301
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Глава 7
Separatio
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Считалось, что prima materia является сложной смесью различных
недифференцированных компонентов, требующих сепарации. Образы, описывающие этот
процесс, порождены различными химическими и физическими процедурами,
выполнявшимися в алхимической лаборатории. Металл извлекался из сырой руды в
результате нагревания, пульверизации или с помощью химических реакций. Многие
вещества при нагревании делятся на летучую часть, которая испаряется, и землистый
осадок, который остается на дне. Амальгамы, например, при нагревании выделяют ртутные
пары и нелетучий металл, который оседает внизу сосуда. В процессе дистилляции летучая
жидкость сепарируется  от более тяжелого соединения, а выпаривание отделяет жидкий
растворитель от растворенного в нем твердого тела. Алхимики использовали такие
операции, как фильтрация, отложение осадка, а возможно даже способы грубой обработки с
помощью центрифуги.

Во всех случаях сложная смесь подвергается разложению на  компоненты. Порядок
возникает из хаоса  в процессе, сходном с рождением космоса в мифах о сотворении.
Поэтому неудивительно, что многие космогонические мифы описывают сотворение как
separatio (рисунок 7-1). Например, Овидий описывает сотворение следующим образом:

Не было моря, земли и над всем распростертого неба, -
Лик был природы един на всей широте мирозданья, -
Хаосом звали его. Нечлененной и грубой громадой,
Бременем косным он был, - и только, - где собраны были
Связанных слабо вещей семена разносущные вкупе,
Миру Титан никакой тогда не давал еще света,
И не наращивала рогов новоявленных Феба,
И не висела земля, обтекаема током воздушным,

Рисунок  7-2
Разрезание философического яйца. Майер.

(Atlanta Fugiens, 1618)

Собственный вес потеряв, и по длинным земным окоемам
Рук в то время своих не простерла еще Амфитрита.
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Там, где суша была, пребывали и море и воздух.
Но ни на суше стоять, ни по водам нельзя было плавать.
Воздух был света лишен, и форм ничто не хранило.
Все еще было в борьбе, затем что в массе единой
Холод сражался с теплом, сражалась с влажностью сухость,
Битву с весомым вело невесомое, твердое с мягким.
Бог и природы почин раздору конец, положили.
Он небеса от земли отрешил и воду от суши.
Воздух густой отделил от ясность обретшего неба.
После же, их разобрав, из груды слепой их извлекши,
Разные дав им места, - связал согласием мирным.
Сила огня вознеслась, невесомая, к сводам небесным,
Место себе обретя на самом верху мирозданья,
Воздух - ближайший к огню по легкости и расстоянью.
Оных плотнее, земля свои притянула частицы280.
(Перевод с латинского С.В.Шервинского)

Мария-Луиза фон Франц пишет, что мифы о сотворении часто начинаются с рассказа
о космическом яйце: «После того, как яйцо создано, оно должно подвергнуться разделению
на две части. Мы часто находим тот же мотив о разделении изначальной целостности в
связи с повествованием о сепарации первых прародителей. Во многих космогонических
мифах говориться о том, что Мать-Земля и Отец-Небо, например, изначально существовали
длительное время в неразрывных объятиях. Они, иными словами, представляли собой
гермафродита с постоянной взаимосвязью его разнополых частей. В таком состоянии
ничего не может происходить, поскольку Отец-Небо лежит так близко к Матери-Земле, что
между ними не никакого пространства, где что-либо способно вырасти… Поэтому первый
акт сотворения – сепарация этой божественной пары, отделение их друг от друга, так чтобы
образовалось место для других созданий (рисунок 7-2). Это сравнимо с разрезанием яйца на
две части»281.

Вариантом операции может служить разделение Родителей Мира в
древнеегипетском мифе о сотворении:

«Шу был воплощением воздуха. Его имя значило  «поднимать»  и произошло от
совершаемого им в мифе  важнейшего акта - разделения  детей, Геба, земли, и Нут, неба,
что привело к сотворению мира, такого, каким люди его знают.  По велению  Ра,
подстрекаемого кровосмесительной ревностью, Шу распростерся между Гебом и Нут,
разорвав их тесные объятья. В другом варианте мифа говорится, что Ра приказал Шу
поддерживать Нут, когда она, приняв образ коровы, подняла Ра на небеса (рисунок 7-2).

Шу обычно изображали поддерживающим Нут бородатым человеком с поднятыми
руками. Он стоял во весь рост или на коленях, опираясь на Геба. На  голове Шу было
страусиное перо. Иероглиф, означавший «Шу», представлял собою четыре пера,
символизирующие четыре колонны, которые поддерживают Нут. Иногда его изображали в
виде льва, или в виде воздушного столба.

 Имя «Шу» также значило «быть пустым» и в некоторых текстах  трактовалось как
божественная пустота. В других – Шу наделялся еще большим значением: как бог воздуха в
поздних источниках он олицетворял божественный разум. Поэтому он стал
непосредственным созданием Атума, и, следовательно, воплощением верховной власти

280 Ovid, Metamorphoses, 1, bk.  1, lines 5-25
281 von Franz, Patterns of Creativity Mirrored in Creation Myths, p. 150
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последнего. Шу был, таким образом, богом, который приводил  в ход творение, формируя
мир, отделяя землю от неба»282 (рисунок 7-3).

Рисунок 7 -2
Бог, творящий мир (Иллюстрация в рукописи, 13 век. Вена,

Австрийская национальная библиотека. Воспроизведено в Clark, Civilization.)

Алхимические тексты говорят о происходящей в реторте сепарации неба от земли.
Например, у Рипли есть такие слова:

«Итак, сепарацию ты должен повторить многократно, разделяя твое вещество на две
части, так чтобы отделить Простое от грубого, пока внизу не останется синяя земля. Эта
земля укреплена, чтобы вынести все скорби. Другая часть является Духовной и летучей, но
ты должен будешь преобразовать их в единое целое»283.

В «Изумрудной скрижали» мы читаем: «Отдели землю от огня, тонкое от плотного,
благородное от неблагородного». С психологической точки зрения, итогом separatio путем
разделения на две части становится осознание противоположностей284. Это важнейший
признак возникновения сознания.

282 Ions. Egyptian Mythology, p. 46
283 Ashmole, ed., Theatrum Chemicum Brilannicum, p. 140
284  The Lives of the Alchemysiical Philosophers, p. 383
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Рисунок 7-3

Отделение неба от земли: Шу поднимает Нут над Гебом.

(По иллюстрации A. Jeremias, Das A lie Testament im Lichte cles Allen Orients, Leipzig, 1904.
Turin, Egyptian Museum. Воспроизведено Neumann, The Origins and History of Consciousness.)

В эволюции западного сознания противоположности (enantia) были обнаружены
философами-досократиками. Пифагорейцы установили десять пар противоположностей
(оппозиций)285:
1.предел (peras)     беспредельное (apeiron)
2.нечет (peritlon)            чет (anion)
3.единое (hen)      множественное (plethos)
4. правое (dexion)      левое (aristeron)
5. мужское (arren)      женское (the~lu)
6. покоящееся (eremoun)   движущееся (kinoumenon)
7. прямое (euthu)       кривое (kampulon)
8. свет (phos)                   тьма (skotos)
9. хорошее(agathon)        плохое(kakon)
10. квадрат (tetragonon)   паралеллограмм (heteromekes)

Психологическое значение обнаружения оппозиций едва ли можно переоценить.
Открытие  оппозиций, как и чисел, несло в себе для  древних ауру нуминозного. Мир был
разорван на куски, и между отделенными противоположностями было создано
пространство, место для жизни и роста сознающего человеческого Эго.

Осознаваемая сепарация элементов является отделением субъекта от объекта, Я от
не-Я. Это - первая пара противоположностей. Шу может отделить Геба от Нут только после
того, как он прежде отделил от них себя. Шу, таким образом, символизирует первичное
разделяющее противоположности Эго,  которое создает пространство для существования
сознания. Пока  противоположности остаются неосознанными и неразделенными, человек
живет в состоянии мистического соучастия, а, следовательно, идентифицируется лишь с
одной из сторон пары противоположностей, проецируя свою враждебность на другую
сторону. Пространство для существования сознания появляется между
противоположностями. Значит, человек обретает сознание, когда способен вместить в себя
и  вынести противоположности.

285 Aristotle, Metaphysics, 986a 22, in The Basic  Works of Aristotle
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Важнейший аспект психотерапии - процесс separatio, самой важной составляющей
частью которого является отделение субъекта от объекта. Незрелое Эго печально известно
своим состоянием мистического соучастия как во внутреннем, так и во внешнем мире. Так
Эго должно пройти через длительный процесс дифференциации между субъектом и
объектом. По мере прохождения через этот процесс, также происходит разотождествление
с другими парами оппозиций.

Алхимик говорит: «Отдели землю от огня, тонкое от плотного». В психологическом
отношении это можно отнести к сепарации конкретных, реальных аспектов опыта от
либидо и внутренних символических значений, с ним связанных — то есть, к разделению
субъективных и объективных компонентов. Обычная проблема в психотерапии - конфликт
и двойственное отношение относительно практического решения. Должен ли я устроиться
на эту работу? Должен ли я сделать это движение? Должен ли я жениться или развестись?
Основание таких конфликтов часто лежит в отсутствии различения между реальностью и
символическим значением предполагаемых действий. Может быть, например, личность,
зацикленная на идее развода, но неспособная действовать, нуждается в психологическом
отделении от его или её супруга, символического развода, а не буквального. Во всяком
случае, реальное и символическое - два разных уровня действительности, которые
необходимо различить и рассматривать по отдельности. Когда это сделано, объективное
решение часто легко принять.

Сотворение путем separatio также описывается как разделение на четыре части.
Парацельс говорит: «Когда изначальная материя пребывала в хаосе, сотворение мира
началось с разделения на четыре элемента. Из этого хаоса  Бог создал Великий Мир,
разделенный на четыре отдельных элемента, Огонь, Воздух, Воду и Землю»286. И в Золотом
Трактате Гермеса мы читаем: «Поймите  тогда, о, вы, сыновья мудрости, что знание о
четырех элементах древними философами искалось не физически и не безрассудно, а было
обнаружено благодаря терпению путем целенаправленного и сокровенного труда»287.

Процитированные тексты  обращают нас к «Тимею» Платона, в котором он говорит о
хаосе в процессе сотворения, когда во Вселенной «наполнявшие ее силы не были ни
взаимно подобны, ни взаимно уравновешены, и сама она ни в одной своей части не имела
равновесия, она повсюду была неравномерно сотрясаема и колеблема этими силами и в
свою очередь сама колебала их своим движением. То, что приводилось в движение, все
время дробилось, и образовавшиеся части неслись в различных направлениях точно так, как
это бывает при провеивании зерна и отсеивании мякины: плотное и тяжелое ложится в
одном месте, рыхлое и легкое отлетает в сторону и находит для себя иное пристанище. Вот
наподобие этого и четыре упомянутых рода [стихии] были тогда колеблемы»288.

Более сложное описание процесса сотворения путем separatio мы находим у Филона
Александрийского, которого кратко пересказывает Гудинаф: «Бог проецирует Логос,
который является принципом единства и  в то же самое время носит специфическое имя –
«Резец». Логос-Резец формирует сначала мир понятий (мир архетипических форм) и затем
материальный мир. Первичное вещество, которое также является исходным материалом для
сотворения, сначала делится Логосом-Резцом пополам - на легкое и тяжелое, затем каждая
из двух частей делится надвое еще раз, образуя четыре части, которые становятся четырьмя
элементами. Каждая из них снова делится, как, например, земля – на материк и острова,
вода – на пресную  и соленую. Процесс разделения продолжается,  пока не возникают
живые и неодушевленные объекты, дикорастущие и садовые плоды, дикие и ручные

286 Waite, trans., Hermetic and Alchemical Writings, p.160
287 Golden Treatise of Hermes in Atwood, Hermetic Philosophy and Alchemy, p. 106
288 Plato,  Timaeus, in  The Collected Dialogues, p. 1179, Платон. Диалоги. «Тимей», 53 а,
перевод С.С. Аверинцева
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животные, мужчины и женщины и прочее. В каждом случае разделение было не только
сепарацией, но и воссоединением, поскольку Логос был одновременно и Клеем, и Резцом;
то есть существовал принцип единства, который создавал вселенную единой, несмотря на
многообразие»289.

Этот текст замечателен своей лояльностью к противоположностям в  описании
космогонического принципа. То, что здесь именуется Логосом, является  Логосом-Эросом,
так как это - не только режущее острие, но также и клей. Этот способ  мышления является
абсолютно алхимическим и соответствует некоторым из парадоксальных описаний
Меркурия290.

Мотив разделения на четыре элемента соответствует в психологическом отношении
применению всех четырех функций к данному опыту. Ощущение говорит нам о том, каково
фактическое положение дел. Мышление определяет, в какие общие концепции эти факты
могут быть помещены. Чувство говорит нам, нравятся ли нам эти факты. Интуиция
предполагает, из-за чего эти факты, возможно, возникли, к чему они могут привести, и
какие связи они могут иметь с другими фактами. Она являет вероятность, но не
очевидность.

Важно, чтобы четыре функции были отделены друг от друга. Например, чувственная
реакция на факт не должна препятствовать способности видеть его реальное
существование; то есть вероятность нельзя путать с очевидностью. Хотя четыре элемента не
могут быть полностью приравнены к четырем функциям, в них можно увидеть
приблизительное соответствие. То же можно сказать про четыре масти Таро: Жезлы, Кубки,
Мечи и Пентакли (рисунок 7-4). Каждая из этих четырех мастей - особое воплощение
архетипа четверичности, который структурирует недифференцированную материю. Эти
четыре элемента воплощают  различные агрегатные состояния веществ, начиная со
свободной энергии (огонь) и заканчивая твердым веществом (земля). По-видимому, есть
аналогичные  агрегатные состояния психической субстанции, которые нуждаются в
разъяснении. Каждая новая область бессознательного, с которой мы сталкиваемся, требует
продвижения «Логоса-Резца» с его расчленяющим действием. Сотворение сознания
требует, чтобы новое содержание было вырезано из бессознательного. Я приведу в качестве
примера сон обладающего многими талантами и устремлениями человека средних лет,
который разрывался между различными профессиями и жизненными целями:

289 Goodenough, An Introduction to Philo  Judaeus, pp.  I07f.
290 Jung, Alchemical Studies, CW 13, par. 267
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Рисунок 7-4
Четыре масти Таро: Жезлы, Кубки, Мечи и Пентакли
(Marseilles Tarot.)

«Нужно переделать карту – разрезать и заново собрать. Во сне у меня не было
острого Резца. Я не мог достать достаточно острый Резец».

Сновидец нуждался в лучшем контакте с Логосом-Резцом, чем он пока еще имел.
Мечи, ножи, и острые края всякого рода относятся к символике separatio.

Представляется безусловно существенным тот факт, что одним из первых орудий труда
первобытного человека был резец. Логос - великий реагент separatio, который привносит
сознание и власть над природой — снаружи и внутри — благодаря способности разделять,
называть и категоризовать. Один из его главных символов - лезвие, которое может
анатомировать и дифференцировать, с одной стороны, и убивать, с другой. Отделяя
противоположности, Логос привносит ясность; но, делая противоположности видимыми, он
привносит и конфликт. Пример этой парадоксальной символики - классический текст о
separatio в Евангелии: «Не думайте, что Я пришел принести мир на землю; не мир пришел
Я принести, но меч, ибо Я пришел разделить человека с отцом его, и дочь с матерью ее, и
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невестку со свекровью ее. И враги человеку — домашние его»
(Матф. 10:34-36) (рисунок 7-5).

Рисунок 7 – 5

Христос Апокалипсиса (Дюрер.  Воспроизведено: The
Complete Woodcuts of Albrecht Diirer.)

Еще более жесткую версию той же самой идеи мы находим в гностическом
Евангелии Фомы: «Иисус сказал: «Люди думают, возможно, что я пришел установить мир в
мире. Они не знают, что именно в распри я пришел повергнуть землю: огнем, мечом и
войной. Если в доме будет пятеро, трое будут против двоих, и двое против троих, отец
против сына и сын против отца. И они будут стоять в одиночестве»291.

291 The Nag Hammadi Library, p.  12
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Христос, Самость как Логос-Резец является затем, чтобы вскрыть или расчленить
мистическое соучастие родовой души («враги человеку — домашние его»). Гностическая
версия открыто заявляет, что цель состоит в том, чтобы сделать человека индивидуальным
(«они будут стоять в одиночестве»).

Separatio может быть выражено образами смерти или убийства. Сны о смерти и
желание смерти конкретному человеку часто указывают на потребность в отделении от
удушающих отношений бессознательной идентификации.

О процессе separatio может возвещать нарастание конфликта и антагонизма в ранее
дружественных отношениях. Если у участников этого процесса отсутствует  понимание
того, что с ними происходит, сепарация может стать опасной и даже жестокой. Такой ход
событий неизбежен, когда отношения бессознательной идентификации стоят на пути
острой необходимости в индивидуации. Одному человеку в похожей ситуации приснился
следующий сон:

«Ночь. Есть ощущение, что приближается рассвет. Два похожих друг на друга
пастуха в одежде из овчины с посохами находятся на горной тропе. У них обоих во
взгляде понимание, что они должны двигаться дальше разными путями. Один из них
выглядит так, как будто жаждет мести,  другой – печален. Они обнимаются и целуют друг
друга в щеки в знак примирения. Тот, что был печален, начинает подниматься в гору. Его
товарищ стоит и смотрит ему вслед, словно говоря: «Я мог бы тебя убить!» Затем он
начинает спускаться с горы. Рассвет прибывает».

Рисунок 7-6

Поединок между Солнцем и Луной

(Aurora Consurgens, 14th century. Zurich, Zen-tralbibliothek, Cod.
rhenovacensis 172, fol. 10. Воспроизвелено: Derola, The Secret

Art of Alchemy)
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Это сновидение  непосредственно отражает архетипический аспект процесса
separatio, который разворачивался между сновидцем и его другом. Лишенный
индивидуальных черт, этот сон будто говорил Эго об утрате. Подобные же образы мы
находим в элегии Джона Мильтона «Лицидас», на смерть его друга Эдварда Кинга, и в
элегии  Шелли «Адонаис», посвященной памяти  Джона Китса. Сон показывает стоящий за
личным событием архетипический образ,  что помещает происходящее в более широкий
контекст, утешает несчастного  и освещает трагедию, наделяя ее смыслом. Подобные сны
снятся в самый тяжелый момент. Кажется, архетипическая мудрость, как и все инстинкты,
приходит тогда, когда в ней особенно нуждаются.

Эрида, богиня раздора, сестра Ареса, осуществляет контроль над separatio. Именно
она прибыла незваной на свадьбу на Олимп и подбросила на пиршественный стол яблоко, на
котором было написано «самой прекрасной». В итоге дело кончилось обращением к Парису
за судом. Сравнение отвратительно, и золотое яблоко спровоцировало именно сравнение.
Определить, что «лучше» и что «лучше всех», значит - требовать суждений. Такого рода
действия разрушают существующее мистическое соучастие и приводят к конфликту, но они
могут привести и к большему осознанию. Так, Гераклит говорит: «Война (между
противоположностями) – отец всех, царь всех: одних она объявляет богами, других –
людьми, одних творит рабами, других – свободными»292 (рисунок 7-6).

Золотое яблоко Эриды порождало сравнение, суждение, выбор и войну. Бремя жертвы
в споре богов пало на Париса, человека, на которого была переложена ответственность
вынесения приговора в соревновании между Герой, Афиной и Афродитой. Наивный пастух
столкнулся с испытанием мужества, испытанием, которое требует от него избрать власть,
знание или красоту в качестве основной жизненной ценности. Этот выбор был для него
актом separatio и привел его к достижению следующей стадии развития. На алхимической
гравюре (рисунок 7-7) суд Париса сопровождается пробуждением спящего короля.
Предполагается, что такой акт выбора может привнести в сознание связь с Самостью.

Требование separatio может быть неправильным и привести к разрушительным
последствиям. Нельзя механистически разделить органическую целостность во имя
абстрактного понимания равенства. Парис попытался уклониться от ответственности,
предложив разделить яблоко на три равных части, но такое решение было неприемлемо. Та
же идея присутствует в истории суда Соломона. К царю Соломону пришли две женщины,
каждая из которых утверждала, что именно она приходится матерью младенцу.

«Принесите мне меч», - сказал царь, и царю принесли меч. «Рассеките живого ребенка
пополам и отдайте половину одной и половину другой». Одна из женщин при этих словах
воскликнула: «отдайте лучше ей младенца, но не убивайте его!» Другая же, напротив,
говорила: «рубите, пусть не достанется ни ей, ни мне». Тогда Соломон сказал: «не убивайте
ребенка, а отдайте его первой женщине: она его мать». Народ услышал об этом и стал
бояться царя, потому что все увидели, какую мудрость дал ему Бог» (1 книга Царств  3:24-
28).

Живую целостность нельзя разрезать на равные части, ради удовлетворения
противоположных точек зрения. Это - опасность для того, кто знает теорию единства
противоположностей, но не живую реальность. Поразительный образ такого рода separatio
мы находим в песне 28 дантовского Ада293:

292 Kirk and Raven,  The PreSocratic Philosophers, p.  195
293 Dante, The Divine Comedy, trans. Lawrence Grant White, p. 49
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Рисунок 7 - 7

П р о б у ж д е н и е  с п я щ е г о  к о р о л я  в о  в р е м я
с у д а  П а р и с а

(Thomas Aquinas [pseud.], "De Alchemia," 16th century. Leiden, Bibliothek der
Rijksuniversiteit, Cod. Vossianus 29, fol. 78. Воспроизведено: Jung, Psychology and Alchemy.)

Не так дыряв, утратив дно, ушат,
Как здесь нутро у одного зияло
От самых губ дотуда, где смердят:

Копна кишок между колен свисала,
Виднелось сердце с мерзостной мошной,
Где съеденное переходит в кало.

Несчастный, взглядом встретившись со мной,
Разверз руками грудь, от крови влажен,
И молвил так: "Смотри на образ мой!

Смотри, как Магомет обезображен!
Передо мной, стеня, идет Али,
Ему весь череп надвое рассажен.

И все, кто здесь, и рядом, и вдали, -
Виновны были в распрях и раздорах
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Среди живых, и вот их рассекли.

Там сзади дьявол, с яростью во взорах,
Калечит нас и не дает пройти,
Кладя под лезвее все тот же ворох

На повороте скорбного пути;
Затем что раны, прежде чем мы снова
К нему дойдем, успеют зарасти.
(перевод М.Л.Лозинского песнь 28, 25-42)

Эти строки напоминают мне об определенного рода людях, владеющих лишь острым
лезвием рационального интеллекта, с помощью которого пытаются анализировать нежную и
чувствительную ткань души. Их саморефлексия - бесконечная пытка самих себя
расчленением.

Измерение, нумерация, взвешивание и количественное исследование вообще
принадлежат операции separatio. То же относится к арифметике, геометрическим образам
линий, плоскостей и фигур, навигации установленных границ, измерению расстояния и
поиску местоположения в пределах системы координат. Таким образом, компас, линейка,
квадрат, весы, секстант и отвес – все это принадлежат separatio, точно так же, как часы и
другие способы отсчета времени. Самые категории пространства и времени, основа
сознания, являются продуктами separatio (рисунок 7-9).

Древние относились с глубоким уважением к своей только что открывшейся
способности проникать в суть чисел, измерений и отношений между количествами.
Пропорция и среднее число вызывали особый восторг. Согласно описанию Платона,
Демиург создал мир посредством пропорции294. Древние геометры придавали особое
значение идеальной пропорции, достигаемой благодаря так называемому золотому сечению.
Оно образовывалось путем деления линии данной величины надвое так, чтобы меньшая
часть относилась к большей, как большая часть к целому. Таким образом, если линия длины
с будет разделена на более короткую часть a и более длинную часть b, то пропорция будет
выглядеть, как a/b = b/c, и b будет, так называемой, золотой серединой. Эта пропорция
считалась «прекрасной».

Золотое сечение - очень интересный символ separatio. Оно служит выражением идеи,
что есть особый способ разделить противоположности, при  котором возникнет нечто третье
(пропорция или средний ее член, лежащий между крайними точками), обладающее большой
ценностью. Об особой ценности говорит употребление термина «золотое сечение» для
пропорции и ее предполагаемая «прекрасность». Тот же самый образ середины используется
Аристотелем в этическом контексте, когда он говорит о природе добродетели. Он пишет:
«Итак, нравственная добродетель состоит в обладании серединой, и  это - обладание
серединой между двумя пороками, один из которых состоит в избытке, а другой - в
недостатке, и добродетель такова из-за достижения середины как в страстях, так и в
поступках… Вот почему трудное это дело быть добропорядочным, ведь найти середину в
каждом отдельном случае - дело трудное, как и середину круга не всякий определит, а тот,
кто знает, [как это делать]»295.

294 Timaeus, 3lb-32c, in  The Collected Dialogues, p.  1163
295 Aristotle, Nicomachean Ethics, in The Basic Works of Aristotle, p. 963
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Рисунок 7-8
Еретики. Доре.

(иллюстрация к «Божественной комедии» Данте.)

Образ золотого сечения может быть понят в психологическом смысле как
символическое выражение отношения Эго и Самости. В нем отражается нуминозность идеи
золотого сечения у древних. Изящная геометрическая притча содержит ту же самую тайну,
что и догма христианской Троицы.

Мало того, что добродетель связана с серединой или балансом между
противоположностями, но также с законом (jus) и правосудием. Весы в руке традиционного
образа, олицетворяющего Правосудие, указывают на то, что правосудие - это баланс между
противоположностями (рисунок 7-10). Природа справедлива, но возникновение сознания
раскалывает ее на противоположности, что согласно мифам является преступлением.
Анаксимандр говорит: «Вещи погибают из-за тех вещей, благодаря которым они родились в
согласии с предопределением; ибо все они воздают друг другу за оказанную
несправедливость, следуя определенному временному порядку»296.

Корнфорд интерпретирует это таким образом: «несправедливость была задана самим
фактом рождения в отдельное существование. Разнообразный мир, согласно Анаксимандру,
может возникнуть только через грабеж и незаконное присвоение»297.  Другими словами,
разделение противоположностей – это изначальное преступление, и правосудие
обеспечивается только примирением противоположностей, что достигается смертью или
возможно, по-другому, индивидуацией.

Как установление предела, меры, и линии привносит в хаос порядок, так же и потеря
границ может повернуть процесс вспять. Эмерсон описывает эту ситуацию в следующих
строках своей поэмы «Уриэль»298. Уриэль обратился к богам и выразил свои чувства
относительно существования линии:

«В природе мы не обнаружим линии.

296 Цит. по Cornford, From Religion lo Philosophy, p. 8
297 Ibid., p.  10
298 Emerson, "Uriel," in Selected Writings of Ralph  Waldo Emerson, p. 764
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Целое и Вселенная – это шар.
Напрасно созданные, все лучи возвращаются.
Зло будет делать счастливым, а лед гореть».
В то время как Уриэль, пронзительно глядя, произносил эти слова,
Небеса содрогнулись.
Суровые старые боги войны качали головами,
Серафимы хмурились, взирая со своих миртовых лож;
Собранию богов казалось -
Безрассудное слово служило дурным предзнаменованием всем;
Весы Рока качнулись;
Границы добра и зла были порушены;
Великий Гадес не мог себя  сдерживать,
Все скользило к хаосу.

Рисунок 7 -  10 .

 Правосудие (Marseilles Tarot.)

Стихотворение «Починка стены» Роберта Фроста поднимает ту же самую тему — то
есть, тему конфликта чувств: «Есть нечто, что не любит стен в природе». Близкая идея
выражена в том же стихотворении – «Сосед хорош, когда забор хорош»299.  Слишком
большая озабоченность по поводу separatio констеллирует свою противоположность,
coniunctio, и тогда Меркурий преображается из Резца-Логоса в  Клей-Эрос. Другой аспект
separatio отражается в термине extractio. Извлечение - особый случай разделения. Руланд
говорит: «Извлечение – отделение от тела существенной его части»300. Алхимическое
описание extractio представлено в алхимическом рецепте: «Иди к берегам Нила и там ты

299 Frost, "Mending Wall," in Complete Poems of Robert Frost, p. 47
300 Ruland, A Lexicon of Alchemy, p. 139
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найдешь камень, обладающий духом (pneuma). Возьми его, раздели и разотри в своих руках
и добудь его сердцевину, поскольку его душа (psyche) находится в ней»301.

В результате этого разделения я нахожу подобную фигуру.
Так сказано у пророка в псалмах:
Бог изымает из камня потоки чистой воды
И из твердейшего из камней - масло в изобилии.
Точно так же из нашего драгоценного камня, если будешь мудр,
Огнестойкое масло и воду ты извлечешь.

По всей вероятности, в тексте содержится ссылка на Псалтирь (77:15): «Он рассек
камень в пустыне и напоил их, как из великой бездны; из скалы извел потоки, и воды
потекли, как реки»  (рисунок 7-11). Другой ссылкой могут служить строки из Иова (29:5-7):
«когда еще Вседержитель был со мною, и дети мои вокруг меня, когда пути мои обливались
молоком, и скала источала для меня ручьи елея!»

Рисунок 7-9
Алхимик как геометр. Майер,

(Alalanta Fugiens, 1618.)

Эти тексты об извлечении духа, воды и масла из камня отражают парадоксальные,
удивительные события и таким образом относятся к Самости. Удивительная сущность
Философского камня посредством библейских ассоциаций соотносится с Яхве. Когда
каменистая действительность этого мира источает живительный смысл  (как это бывает при
явлениях синхронии), взгляд падает на цель опуса. Чтобы это произошло, дух, смысл и
либидо должны быть извлечены из вещества — то есть из конкретных объектов наших
сильных желаний.

Разделение духа и материи является существенной особенностью многих религий и
философских школ. Например, тринадцатая глава «Бхагават-гиты» под названием «Книга
Религии посредством разделения материи и духа»  завершается такими словами:
«Тот воистину видит, кто видит Всевышнего Господа, равно пребывающего во всех
существах, Непреходящего в преходящем.

301 Цит. По Jung, Psychology and Alchemy. CW 12, par. 405
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 Поскольку он видит Господа равно присутствующим повсюду, он не вредит сам себе. Так он
достигает высочайшей цели.
Тот воистину видит, кто видит, что все действия совершаются только материальной
природой, а истинное «я» бездействует.
 Когда человек осознает, что различные состояния бытия существ пребывают в Едином и от
Него происходят, то он достигает Всевышнего.
 Не имеющая начала - эта Высшая Душа, непреходящая, хотя и пребывает в теле, не
действует и не оскверняется, о сын Кунти.
 Как всепроникающий эфир не загрязняется вследствие своей тонкости, так и дух,
пребывающий в каждом теле, не загрязняется.
Как одно Солнце освещает весь мир, так и Владыка поля освещает все поле, о Бхарата.
 Те, кто очами мудрости видят различие между полем и познающим поле и видят путь
освобождения существ от материальной природы, достигают Всевышнего»302.

Рисунок 7 - 1 1

Моисей, извлекающий воду из скалы

(Biblia Pauperum Bavaria, 1414. Munich, Bayerische Staatsbibliothek, Clm. 8201,
fol. 86v. Reprinted in Evans, Medieval Drawings.)

В процитированных текстах separatio описывается как отделение неподвижной земли
от летучего духа, тонкого от плотного, духа от служащего ему тюрьмой камня. Другое образ
- отделение души от тела. Например, Келли говорит о, том «как  душа золота отделяется от
его тела, или как тело, иначе говоря, растворяется»303. Отделение души от тела равносильно
смерти.  Например, Платон говорит: «Мы верим, что смерть есть не что иное, как отделение
души от тела. А «быть мертвым» - значит быть в таком состоянии, когда тело, отделенное от
души, существует само по себе и душа, отделенная от тела, - тоже сама по себе».304 Как мы
уже говорили, символика separatio и mortificatio тесно взаимосвязаны. Следовательно,
separatio может переживаться как смерть. Извлечение духа из камня или души из тела
соответствует извлечению смысла или психической ценности из конкретного, частного
объекта  или ситуации. Тело, то есть конкретная манифестация психического содержания,
тогда умирает. Это соответствует отпадению проекций, что, в случае значимости объекта,
влечет за собой процесс горевания. Таким образом, смерть любимого – один из аспектов
индивидуации. Смерть родителя, брата, ребенка, любимого или супруга – кризис в процессе

302 The Song Celestial or Bhagavad-Gita, p. 121
303Jung, The Practice of Psychotherapy, CW 16, fig. 7
304 Plato, Phaedo, 64c, in Plato l:223ff.
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индивидуации, который бросает вызов первоначальной идентификации или состоянию
мистического  соучастия.

Рисунок 7-12
Распятие Христа и Страшный суд (Ван Эйк. New York, The

Metropolitan Museum of Art.  Reprinted in Masterpieces of Painting in
the Metropolitan Museum of Art.)

Бессознательная связь Эго с Самостью встроена в эти основные идентификации, и
поэтому  такое событие обладает огромной значимостью. Смерть близкого  ведет либо к
увеличению масштаба реализации Самости, либо к регрессии, отрицательным и даже
фатальным последствиям, если потенциал сознания подорван. Часто переживший
большую потерю умирает в результате самоубийства, несчастного случая или
смертельной болезни. Образы вдовы, вдовца или сироты принадлежат символике
сепарации305. Пережив сепарацию, они оказываются на  пути к не подлежащей делению
целостности. Древнегреческие философы испытывали глубокий интерес к проблеме
неделимой величины, atomon megethos, которая могла быть получена путем бесконечного
ряда делений. Цель separatio состоит в том, чтобы достигнуть состояния неделимого — то
есть, индивида. (Слово индивид и слово вдовец – родственные. См. Edinger, Ego and Arche-

305 Jung, Mysierium Coniunctionis, CW 14, pars.  13ff.
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type, p.  163). Анаксагор считал единственной неделимой целостностью Nous, ум, который
также запускает процесс separatio. Я приведу полностью один из  фрагментов его
сочинений:

«Все другие вещи  имеют в себе часть всего, ум же бесконечен, самодepжaвeн и не
смешан ни с одной вещью, но только он один существует сам по себе. Ибо если бы он не
существовал сам по себе, но был бы смешан с чем-нибудь другим, то он участвовал бы во
всех вещах, если бы был смешан [хотя бы] с какой-либо [одной вещью]. Дело в том, что
во всем заключается часть всего... Эта примесь мешала бы ему, так что он не мог бы ни
одной вещью править столь [хорошо], как [теперь, когда] он существует отдельно сам по
себе. И действительно, он – тончайшая и чистейшая из всех вещей, он обладает
совершенным знанием обо всем и имеет величайшую силу. И над всем, что только имеет
душу, как над большим, так и над меньшим, господствует ум. И над всеобщим вращением
господствует ум, от которого это круговое движение и получило начало. Сперва это
вращение началось с некоторого малого [пространства], [затем] оно приняло большие
размеры и в будущем примет еще большие. И все, что смешивалось, отделялось и
разделялось, знал ум. Как должно было быть в будущем, как [раньше] было, [чего ныне
уже нет], и как в настоящее время есть – порядок всего этого определил ум. Он
[установил] также это круговое движение, которое совершают ныне звезды, Солнце, Луна
и отделяющиеся воздух и эфир. Само это вращение производит отделение [их].
Отделяется от редкого плотное, от холодного теплое, от темного светлое и от влажного
сухое. Много частиц многих [веществ] находится [там]. Вполне же ничто, кроме ума, ни
отделяется, ни выделяется из другого. Ум же всякий, как большой, так и меньший,
одинаков. Из [всего же] остального ни одна вещь не похожа ни на одну, но каждая
отдельная вещь более всего кажется и казалась тем, чего в ней наибольше»306 (Перевод
В.Ф. Асмуса).

В психологическом смысле Nous Анаксагора можно интерпретировать как Самость
в ее динамическом аспекте, которая является одновременно источником и целью
операции separatio.

Очень интересный текст о separatio мы находим в описании доктрины Василида-
гностика Ипполитом:

«Он говорит, что все события в жизни нашего Господа происходили… так, чтобы
Иисус мог стать началом  различения перепутанных порядков (тварных объектов). Ибо
когда мир был разделен на Огдод (восемь элементов), который стоит во главе всего
мира..., Хебдомад (семь элементов)..., Демиурга подчиненных сущностей, и порядок
существ (который преобладает) среди нас, где существует Бесформенность, требовалось,
чтобы различные порядки созданных, прежде перепутанных объектов, разделились в
процессе сепарации, символом которой является Иисус.

Иисус поэтому стал началом различения порядков созданных объектов, и именно
Страсти Христовы, а не какая-либо иная причина стала толчком к различению, которое
привело к существованию разных порядков прежде перепутанных тварных объектов»307.

Данный текст имеет особое значение, потому что Юнг использовал часть из него в
качестве эпиграфа к своей книге Aion. Большой интерес здесь представляет
психологическая идея, согласно которой Страсти Христовы приводят к разделению
личного и архетипического содержания («различные порядки тварных объектов»). Это
напоминает о другом образе separatio из Евангелия Луки, в котором Иисус говорит:  «Я
видел сатану, спадшего с неба, как молния» (10:18). Юнг говорит об этих строках: «В
этом видении метафизическое событие стало временным: это указывает на историческое
и, насколько мы знаем, окончательное отделение Яхве от своего темного сына. Сатана

306 Burnet, Early Greek Philosophy, pp. 259f.
307 Hippolytus, "The Refutation of All Heresies," in The Anie-Nicene Fathers 5:109
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изгнан с небес и больше не имеет никакой возможности склонить своего отца к
сомнительным делам»308.

Рисунок 7 -  13
Душа умершего взвешивается на весах (From the papyrus

of Ani, The British Museum. Reprinted in Budge, The
Gods of the Egyptians.)

Появление христианской символики принесло с собой решительное разделение
противоположностей, добра и зла, в Боге. Христос предложил себя как жертву (начало),
чтобы умиротворить гневную сторону Яхве, и таким образом вызвал разделение между
Яхве и сатаной (рисунок 7-12). В то же самое время, согласно гностическому тексту,
произошло «различение перепутанных порядков (тварных объектов)». Я обращаюсь к
этим словам, чтобы обозначить, что именно Страсти Христовы очистили человеческое
Эго, отделив персональное от трансперсонального содержания, которые до того
находились в подверженном инфляции  смешении.

Другой сильный документ separatio, также написанный от имени Василида,
вдохновенная работа Юнга «Семь Проповедей Мертвецам»:

«Наша сущность есть отличимость. А не будем той сущности верны, то и отличим
себя недостаточно. Потому нам должно творить отличаемость свойств.

Вы станете вопрошать: А что плохого станется, если не отличить себя?
Не отличая, угодим мы за пределы своей сущности, за пределы Творения, и

низвергнемся в неотличимость, а она есть иное свойство Плеромы. Мы низвергнемся в
саму Плерому и перестанем быть Творением, себя обрекая растворению в Ничто.

А это Смерть Творению. Мы, стало быть, умрем в той мере, в каковой не станем
отличать. Оттого-то естественное устремление Творения направлено к отличимости
противу изначальной опасной тождественности. Имя тому устремлению PRINZIPIUM
INDIVIDUATIONIS. Тот принцип есть сущность Творения. Из чего можно вам усмотреть,
почему неотличимость и неотличение являют собой великую опасность для Творения.

Вот потому нам должно отличать свойства Плеромы. Те свойства суть попарно
сочетаемые противоположения, как то:

Сущее – Не-сущее,
Полнота – Пустота,
Живое – Мертвое,
Различное – Тождественное,
Светлое – Темное,
Горячее – Холодное,

308 Jung, Psychology and Religion, CW II, par. 650
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Сила – Материя,
Время – Пространство,
Добро – Зло,
Красота – Уродство,
Единое – Множественное, etc.
Парные противоположения суть свойства Плеромы, коих в ней нет, ибо они друг друга

упраздняют.
Поскольку мы суть сама Плерома, в нас присутствуют все эти свойства, а когда

основание нашей сущности – отличимость, то и имеем мы те свойства во имя
отличимости и под знаком ее, что означает:

1) Свойства, что в нас, друг от друга отличены и разделены, посему они не
упраздняются, но пребывают сущими. Оттого мы жертвы парных противоположений. В
нас Плерома разорвана.

2) Свойства причастны Плероме, для нас же возможно и должно жить в обладании ими
лишь во имя отличимости и под ее знаком. Нам должно отличать себя от тех свойств. В
Плероме они упраздняют себя, в нас же нет. Отличаемость от них спасает.

Когда наши устремления направлены к Добру или Красоте, мы забываем про нашу
сущность, то есть отличимость, и обрекаем себя на свойства Плеромы, а они суть парные
противоположения. Мы силимся, дабы достичь Добра и Красоты, но наряду с тем
обретаем Зло и Уродство, потому как в Плероме они едины с Добром и Красотой. Когда
же мы остаемся верны своей сущности, именно – отличимости, то отличаем себя от Добра
и от Красоты, а тем самым – от Зла и Уродства. Мы тогда не низвергаемся в Плерому, то
есть в ничто и в растворенность»309 (Перевод – В.Поликарпова).

Глубокий образ separatio содержится в символике Страшного суда. Понятие
посмертного суда мы находим почти во всех культурах. В психологическом отношении
эта идея может быть понята как проекция на загробную жизнь предвосхищаемого
столкновения с Самостью, когда будет определено, отвечает ли душа человека
необходимому условию неделимости. Согласно верованиям древних египтян, когда душа
покойного взвешивалась на весах,  противовесом для нее служило перо Маат, богини
истины. Если чаши весов уравнивались, усопшего торжественно сопровождали в обитель
Осириса. В противном случае душу отдавали ожидавшему ее чудовищу (рисунок 7-13).

В Евангелии есть другая версия separatio на Страшном суде: «Когда же приидет
Сын Человеческий во славе Своей и все святые Ангелы с Ним, тогда сядет на престоле
славы Своей, и соберутся пред Ним все народы; и отделит одних от других, как пастырь
отделяет овец от козлов; и поставит овец по правую Свою сторону, а козлов — по левую»
(Матф. 25:31-33).

Текст сообщает нам далее, что овцы унаследуют Царство, тогда как козлов пошлют
в огонь вечный. И опять же мы можем понять эти слова как описание проецируемой на
загробную жизнь встречи с Самостью. Это - как если бы Страшный суд отделял
законченное от неполного. Неполное подвергается далее calcinatio и возможно другим
операциям (рисунок 7-14).

Несмотря на очевидную окончательность древнеегипетской и христианской версий
Последнего суда, согласно алхимии, separatio не является завершающим процессом. Он
описывается  как начало или промежуточная операция, которая является предпосылкой к
великому coniunctio. Aurora Consurgens (Восходящая Заря) говорит, «... определенное
очищение вещи предшествует работе совершенного приготовления, которую некоторые
называют очищением (mundificatio), другие – исправлением, третьи - промыванием
(ablutio) или сепарацией»310.  Келли цитирует Авиценну: «Очистите мужа и жену

309 Jung, Memories, Dreams, Reflections (New York: Vintage, 1963), Appendix 5, pp. 380ff.
310 von Franz, Aurora Consurgens, pp. 94ff.
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отдельно, чтобы они могли соединиться более глубоко, поскольку, если Вы не очистите
их, они не смогут любить друг друга»311.

 Тексты свидетельствуют о том, что процесс separatio должен предшествовать
coniunctio, а также о том, что separatio представляет собой очистительную операцию. В
психологическом

Рисунок  7 -14

Архангел Михаил, взвешивающий души умерших. Ван дер Вейден.

(15th century. Bour-gogne.  Hospice de  Beaume. Воспроизведено:
Brandon, The Judgement of the

Dead.)

311 Kelly, The Alchemical Writings of Edward Kelly, p. 35
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смысле это соответствует факту, что отношения, зараженные  бессознательными
комплексами, производят отчетливое впечатление загрязненности или нечистоты. Келли
говорит:

«Когда душа золота была отделена от тела, или когда тело золота, другими
словами, расторгнуто, тело Луны необходимо увлажнить соответствующим
растворителем и расплавить. Ибо пока Луна и Земля не подготовлены надлежащим
образом  и не освобождены полностью от их души, невозможно получить Солнечное
Семя; но чем более тщательно землю очистят от примесей и приземленности, тем лучше
она будет усваивать фермент. Эта земля или Луна Мудрецов есть ствол, на который
привита солнечная ветвь Мудрецов»312.

Конечный продукт очищения земли - так называемая «белая слоистая земля»313. Она
соединяется с очищенным «Солнцем» или «золотой» основой  согласно алхимическому
рецепту: «Посейте свое золото в белой земле»314. Два главных героя — Солнце и Луна, Муж
и Жена, Земля и Дух — стоят за всеми этими парами противоположностей. Их нужно
полностью очистить от взаимных загрязнений путем прилежного и длительного
исследования комплексов. Когда separatio закончено, тогда очищенные противоположности
могут быть примирены в coniunctio, которое является целью опуса.

Рисунок 6 - 15
Бичевание Христа

 (Mair of Landshut, 15th century. London, British Museum. Reprinted in Hind, An Introduction to a History of
Woodcut.)

312 Ibid., pp.  I33f.
313 Jung, Myslerium Coniunctionis, CW 14, par.  154 n.  181
314 Maier, Alalanla Fugiens, cited by Read in Prelude to Chemeslry, facing p. 57, p.  106
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Глава 8

Coniunctio
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CONIUNCTIO  является кульминацией опуса. Как исторически, так и
психологически, у этой операции есть одновременно  внешний и внутренний план.
Очарованность алхимиков процессом coniunctio во внешнем плане способствовало
исследованию чуда химического соединения и открывало путь к современной химии и
ядерной физике. Во внутреннем плане оно порождало интерес к образам и процессам
бессознательного, служа предтечей глубинной психологии  двадцатого века.

В своих лабораториях алхимики могли быть свидетелями возникновения
множества химических соединений и протекания физических процессов, в которых два
вещества образовывали третье с иными свойствами. Эти опыты служили пищей для
фантазии алхимиков. Впечатляющим примером соединения было смешение
расплавленных металлов и, в частности, производство амальгам путем соединения ртути с
другими металлами. Распространенный алхимический образ Солнца и Луны в фонтане
Меркурия был отражением реакции растворения золота и серебра в ртути.
Замечательным, небезызвестным алхимикам, примером химической реакции является
соединение ртути и серы, в результате которого образуется красный сульфид ртути (Hg +
S — HgS). Эта химическая реакция, возможно, была родившимся в лаборатории
изначальным образом, лежавшим  в основе идеи красного Философского камня.

Пытаясь понять богатую и сложную символику coniunctio, желательно было бы
различать две фазы этого процесса: малое и великое coniunctio. Малое coniunctio – это
соединение или сплав веществ, которые полностью еще не прошли через сепарацию или
очищение. Этот процесс всегда приводит к смерти или mortificatio. В противоположность
малому, великое coniunctio, является целью опуса, высшим достижением на пути к
Философскому камню. В фактической реальности эти два аспекта слиты друг с другом.
Опыт coniunctio - почти всегда представляет собой соединение малого и великого
аспектов. Однако в описательных целях полезно различать эти две фазы.

Малое Coniunctio

Союз противоположностей, недостаточно хорошо отделенных друг от друга,
характеризует природу малого coniunctio. Конечный его продукт – это загрязненная смесь,
которая должна быть подвергнута дальнейшему преобразованию. Результат малого
coniunctio изображается как нечто убитое, искалеченное или фрагментированное, что
частично совпадает с  символикой solutio и mortificatio. Например, о браке  Бейи с ее
сыном Габрицием, мы читаем: «… этот брак, который начался с великой радости,
закончился горечью скорби. Внутри самого цветка растет грызущая червоточина: где мед,
там желчь, где набухшая грудь, там язва. Ибо, когда сын спит с матерью, она убивает его
броском гадюки»315.

Здесь мы находимся на знакомой территории так называемого Эдипова комплекса.
Однако, для алхимика, мать являлась prima materia и вела как к смерти, так и к исцелению
и возрождению. Этот образ coniunctio относится к первой фазе трансформационного
процесса, смерти, за которой следует возрождение. Конечно, здесь изображен опасный
аспект coniunctio. Незрелое сыновнее Эго затмевается и находится под угрозой
разрушения, когда наивно обнимает материнское бессознательное. Однако другие образы
указывают на то, что такое затмение может оплодотворить и омолодить.

Другой текст, цитировавшийся выше, говорит о женщине, которая убивает мужа, в
то время как он находится в ее объятиях:

«Тем не менее, Философы приговаривают к смерти женщину, которая умерщвляет
своего мужа, ибо тело ее наполнено смертью и ядом. Пусть для дракона будет выкопана

315 Цит.: Jung, Myslerium Coniunctionis,  CW 14, par.  14.
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могила, и пусть эта женщина будет похоронена вместе с ним, так чтоб он был крепко к
ней прикован цепями. И чем больше он сворачивается кольцами и обвивает ее, тем на
большее количество кусков его разорвет ядовитое вещество, производимое ее телом. И
чем дольше он наблюдает, как сливается с ее телом, тем больше  будет убеждаться в
неминуемости смерти, и весь он обратится в кровь. Но когда философы видят его, всего
обратившегося в кровь, они оставляют его тело на несколько дней на Солнце, пока оно ни
окостенеет, кровь ни высохнет, и тогда они находят искомый яд, и тогда появляется
скрытый ветер»316.

Рисунок 8 - 1
Дракон убивает женщину, а она убивает его. Майер.

(Atalanta Fugiens, 1618)

Текст нуждается в пояснении. Как и в сновидениях, образы здесь текучи и
преобразуются один в другой. Кто такой - дракон, который должен быть крепко прикован
цепью к женщине? Это - очевидно муж, умерщвляемый женщиной. Логика текста
предполагает - когда муж лежит с женой, он превращается в дракона; или, по-другому,
поскольку они лежат вместе, констеллируется драконий аспект инстинктивных
отношений (вожделение).

Последствия coniunctio – это расчленение дракона (примитивных влечений) и
преобразование их в дух (скрытый ветер) ( рисунок 8-1).

Слова, непосредственно предшествующие процитированному отрывку, говорят
нам о том, что женщина, которая убивает своими объятиями, охвачена страстями. Мы
читаем:

«Таким образом, эта женщина, избегая собственных детей, с которыми живет,
испытывает злость. Она не может преодолеть раздражения из-за того, что ее красотой
имеет право обладать муж, который неистово желает ее и бодрствует, препираясь, пока не
совокупится с нею. Бог делает совершенным их плод, умножая детей в согласии с их
удовольствием. Поэтому красота того, кто приближается к своей жене лишь из
сладострастия, истребляется огнем».

Похоть как источник терзаний описывается в 129-ом сонете великого Шекспира:

316 Ibid., par.  15
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Издержки духа и стыда растрата -
Вот сладострастье в действии. Оно
Безжалостно, коварно, бесновато,
Жестоко, грубо, ярости полно.
Утолено, - влечет оно презренье,
В преследованье не жалеет сил.
И тот лишен покоя и забвенья,
Кто невзначай приманку проглотил.
Безумное, само с собой в раздоре,
Оно владеет иль владеют им.
В надежде - радость, в испытанье - горе,
А в прошлом - сон, растаявший, как дым.

Все это так. Но избежит ли грешный
Небесных врат, ведущих в ад кромешный?
(Перевод С.Маршака)

Этот сонет Шекспира раскрывает отрицательный полюс coniunctio, прямо
противоположный позитивному, представленному в 116 сонете (смотри ниже). Отметим
игру оппозиций, столь характерных для символики coniunctio: утоление — презрение,
преследование — жестокость, радость —  горе, небеса — ад.

Женщина, удушающая своего мужа объятьями, возникает в апокрифической Книге
Товита (Tobit 6:16f.). У Сары, которая должна была выйти замуж за Товия, до него было
семь  мужей. Каждую брачную ночь, когда очередной жених ложился на брачное ложе с
невестой, демон Асмодей убивал его. Так умерло семь  мужей Сары. Рафаэль, ангел-
хранитель Товия, дает ему особые указания относительно того, как справиться с
опасностью. На пути к дому невесты Товию в руки прыгает огромная рыба. Ему сказано
умертвить рыбу и извлечь ее сердце, печень и желчь. В ночь свадьбы он должен сжечь
сердце и печень как ладан, который защитит его от злого демона. Желчью необходимо
было смазать глаза  слепого отца Товия, чтобы восстановить зрение.

Символическая подоплека этой истории состоит в том, что coniunctio ведет к
смерти, исчезновению сознания, до тех пор, пока энергия инстинктивного влечения (рыба)
не будет извлечена из своего первоначального состояния и преобразована в дух (ладан) —
то есть, осознанное понимание. Эта интерпретация соотносима со словами Вульгаты
(латинского перевода Библии, сделанного в конце 4-го - начале 5-го вв.): «Тогда ангел
Рафаэль сказал ему: «Слушай и я покажу тебе тех, кого демон властен победить. Это - те,
кто во время свадьбы  изгоняет Бога из своих мыслей и так предается своей похоти, что
имеет не больше разумения,  чем лошадь или мул»»317.

Желчь рыбы, которой нужно смазать  глаза слепого отца Товия, восстанавливает
зрение. Желчь горька, и это соответствует горечи разбитого желания. Но переживание
горечи, должным образом понятое (относящееся к глазам), приводит к мудрости.
Обсуждая символику соли, Юнг сделал уже приводившиеся нами комментарии
относительно горечи:
 «... наиболее явные свойства соли - это горечь и мудрость. Особенность, общая для обоих
понятий, какими бы разными они ни казались,  в психологическом отношении
представляет чувствующую функцию. Слезы, сожаление и разочарование горьки, но
мудрость утешает во всех душевных страданиях. Действительно, горечь и мудрость
образуют пару альтернатив:  где есть горечь, нет места для мудрости, и где есть мудрость,
нет места для горечи. Соль как носитель этой роковой альтернативы, соотносится с
природой женщины. Novilunium (темнота) женщины является источником бесчисленных

317 The Jerusalem Bible, p. 613
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разочарований для мужчины, которые легко оборачиваются горечью, хотя, с таким же
успехом, могли бы, будучи осознаны, стать источником мудрости»318.

Рисунок 8-2

Coniunctio в алхимическом сосуде. 17 век.

(Paris, Bibliotheque de .'Arsenal, MS. 975, fol.   13.  Reprinted in Derola, The Secret Art of Alchemy.)

Малое coniunctio происходит всякий раз, когда, как это регулярно случается в ходе
аналитического процесса, Эго сталкивается с содержаниями бессознательного,
последовательно идентифицируясь с Тенью, Анимой/Анимусом  и Самостью. Продукту
такого загрязненного coniunctio предстоит подвергнуться mortificatio и далее separatio.
Подобная последовательность характерна для внешнего аспекта процесса. Эго
идентифицируется с определенными людьми, группами, учреждениями и сообществами
(через индивидуальные и коллективные переносы). Эти идентификации - загрязненные
смеси, содержащие как потенциал для благородной привязанности и любви к объекту, так
и непреобразованное влечение к власти и удовольствию. Они должны претерпеть
дальнейшее очищение прежде, чем великое coniunctio станет возможным.

Великое Coniunctio

Цель опуса - создание удивительной сущности, которая носит разные названия:
Философского камня, «Нашего Золота», «Проникающей Воды», «Тинктуры» и т.д.
Она создается посредством окончательного соединения очищенных противоположностей,

318 Jung, Myslerium Coniunctionis, CW 14, pars. 330, 332
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и, поскольку она сочетает противоположности, это смягчает и исправляет всякую
односторонность. Таким образом, Философский камень описывается как «камень, у
которого есть сила дать жизнь всем смертным, чтобы очистить все гнилое, смягчить все
твердые и укрепить все мягкие тела»319.  Итак, Камень (символ Sapientia Dei, Вечной
мудрости Божьей)  говорит относительно себя: «Я - посредник элементов, привожу один
элемент в согласие с другим; теплое я делаю холодным, и наоборот; сухое я делаю
влажным, и наоборот; твердое я делаю мягким, и наоборот. Я - конец, а моя возлюбленная
- начало. Я - целая работа, и все знание скрыто во мне»320.

Рисунок 8 - 3

Распятие как Coniunctio солнца и луны. Конец 9 века.

(Paris, Bibliotheque Nationale, MS. lat. 257, fol. 12v. Reprinted in Swarzenski, Monuments of Romanesque Art.)

Когда Камень создан, вещество подвергают повторному преобразованию,
превращая  в противоположность:

«Ибо элементы, прилежно готовившие на огне, радуются и меняют свою природу
на противоположную, поскольку жидкость... перестает быть жидкостью, влажное
становится сухим, густое вещество становится духом, а летучий дух становится сильным
и пригодным для  сражения с огнем. Потому Философ и говорит: «Преобразуйте
элементы, и Вы должны найти то, что Вы искали. Но преобразовать элементы означает
сделать сырое – сухим, а летучее – связанным»»321.

В другом тексте сказано: «Теперь, когда может быть провозглашена полная и
несомненная ясность, вещество необходимо повторно извлечь и сделать жидким после
того, как оно было связано, растворено и подвержено гниению. Путем чередования
действий с целью улучшения вещество очищают сепарацией, растворяют и вываривают,
коагулируют и сублимируют, пропитывают воском и благодаря воспроизведению

319 Figulus, A  Golden and Blessed Casket of Nature's Marvels, p. 301
320 von Franz, Aurora Consurgens, p. 143
321 Waite, trans., Turba Philosophorum, p. 190, dictum 65
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повторных действий фиксируют его собственную истинную Сущность как фактор и
объект воздействия»322.

Рисунок 8- 4
Годичный цикл как Coniunclio солнца и луны

(Medieval Drawing.Stuttgart, Wurttembergische Landesbibliothek, Cod. hist. fol. 415, fol.   I7v.
Reprinted in Evans, Medieval Drawings.)

Психотерапевтический процесс осуществляется аналогично - «путем чередования
действия с целью улучшения». Человек оказывается включенным  в бесконечное
челночное движение между противоположностями. Но очень постепенно появляется
новая точка зрения, которая позволяет одновременно переживать противоположные
полюса. Эта новая точка зрения, и освобождающая, и, в то же время, обременяющая, и
есть coniunctio. Юнг говорит: «Попеременное чередование является  выносимой
прелюдией к более глубокому знанию об одновременном существовании, поскольку
последнее - несравнимо более трудная задача. Кроме того, представление о том, что добро
и зло – это внешние духовные силы, в конфликт между которыми втянут человек,
безусловно, более удобоваримо, чем понимание оппозиций как неискоренимого и
обязательного предварительного условия всей психической жизни, так что сама жизнь
неотъемлема от вины»323.

Термин «Философский камень» сам по себе представляет союз
противоположностей. Философия, любовь к мудрости, является духовным усилием, тогда
как твердый и грубый камень – воплощение материальной действительности. Термин,
таким образом, намекает на конкретную, практическую силу мудрости или сознания. Это
– «камень, который не является камнем». Как говорит Руланд: «Камень, который не
является камнем, представляет собой вещество, которое является petrine (камнем), что

322 Scholium to "The Golden Treatise of Hermes," quoted in Atwood, Hermetic Philosophy and Alchemy, p. 115n.
323 Jung, Mysierium Coniunctionis, CW 14, par. 206
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касается его воздействия и достоинства, но не того, что касается его состава»324. Итак,
Философский камень алхимиков -  предтеча современного открытия реальности психики.
Юнг говорит: «Конечная цель, к которой, следуя своей природе,  стремилась
бессознательное, когда произвело образ ляписа, может быть наиболее отчетливо понята
благодаря представлению о том, что он имеет своим источником материю и человека…
Духовность Христа слишком высока, а природа человека слишком низка. В образе ляписа
плоть прославила себя  особым образом, отнюдь не преобразовавшись  в дух, но напротив,
«зафиксировав» дух  в камне»325.

 Основной символический образ coniunctio - брак и/или соитие между Солнцем и
Луной или между другими образами, воплощающими  противоположности (рисунок 8-2).
Во снах это образы, относящиеся к coniunctio, малому или великому, в зависимости от
контекста. Впечатляющий пример - сон, опубликованный Эстер Хардинг: «Женщине
приснилось, что она попала в подземный грот, разделенный на комнаты, где находились
перегонный куб и другие таинственные химические приборы. Два ученых трудились над
последней стадией длительного эксперимента, который они надеялись завершить с
помощью сновидицы. Конечный продукт должен был иметь форму золотых кристаллов,
которые нужно было выделить из исходной жидкости, образовавшейся в результате
многочисленных предыдущих растворений и дистилляций. В то время как химики
работали над ретортой, сновидица и ее возлюбленный лежали в соседней комнате, своим
соитием обеспечивая энергию, необходимую для кристаллизации бесценного золотого
вещества»326.

У этого сна есть близкая параллель в алхимическом тексте: «Неужели Вы не
видите, что  человек состоит из души и тела; итак, вы должны подобным же образом
соединить их, потому что Философы, готовя вещество и соединяя супругов по взаимной
любви, созерцают исходящую от них золотую воду»327.

Образ соития как акта производства золотого вещества указывает на
парадоксальный аспект отношений Эго и Самости. Согласно общей формулировке,
Самость объединяет и регулирует взаимодействие противоположностей. Однако это
сновидение и вышеприведенный текст наводят на мысль о том, что оператор,  то есть,
Эго, приводит к союзу противоположностей и таким образом создает Самость или, по
крайней мере, приводит к ее проявлению. Таким образом, подчеркивается ведущее
значение сознающего Эго. Оно должно объединить противоположности, что отнюдь  не
является  легкой задачей. Одновременное удерживание противоположностей означает
паралич, составляющий истинный смысл распятия на кресте. Символика креста включает
союз противоположностей, и многие средневековые изображения представляют Христово
распятие на кресте как coniunctio Солнца и Луны (рисунок 8-3). Св. Августин с
замечательной прямотой говорит о сходстве между coniunctio и распятием на кресте: «Как
жених Христос вышел из своих палат, предчувствуя бракосочетание с земным миром. Он
прибыл на брачное ложе креста, и, взойдя на него,  вступил в брак. И когда он чувствовал
дыхание сущего, он из любви претерпел муки вместо своей невесты... и скрепил женщину
с собой навеки»328.

Глубокий классический образ coniunctio мы находим в описании союза Зевса и
Геры в книге XIV Илиады (14 – 340-353). Приводя Геру к своему тайному убежищу, Зевс
говорит:

«Гера, не бойся, чтоб кто из богов или смертнорожденных

324 Ruland, A Lexicon of Alchemy, p.  189
325 Jung, Alchemical Studies, CW 13, par.  127
326 Harding, Psychic Energy: Its Source and Goal. pp. 453-54
327 Waite, trans., Turba Philosophorum, p.34, dictum 42
328 Цит.: Jung, Myslerium Coniunctionis, CW 14, par. 25, n.  176
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Спящими нас увидал: таким я густым приукрою
Облаком нас золотым. К нам и Солнце тогда не проникнет,
Солнце, которого свет, проникая повсюду, все видит».
Так произнесши, Кронид заключает супругу в объятья.
Тотчас под ними земля возрастила цветущие травы,
Лотос, покрытый росой, и шафран, и цветы гиацинта,
Нежные, пышногустые, высоко вздымавшие стебли.
Там они оба легли, золотым осененные сверху
Облаком дивным, откуда, сверкая, роса ниспадала.
Так на возвышенном Гаргаре Зевс опочил безмятежно,
Геру в объятьях держа, побежденный и сном и любовью.
(перевод - Н.М. Минского)

Рисунок 8-5
Новый Иерусалим как Coniunclio солнца и луны

(The Cloisters Apocalypse, f'ol. 36. New York, the Metropolitan Museum of Art.)

Образ чудесного роста цветов или растительности приходят во снах как очевидное
предзнаменование coniunctio. Это не всегда однозначно благоприятный знак, так как он
может указывать на инфляцию  незрелого Эго.

Другой традиционный образ coniunctio - библейская «Песнь Песней». Раввины
интерпретировали ее как относящуюся к браку Яхве и Израиля; отцы церкви
рассматривали это произведение как символ брака Христа с церковью; некоторые
алхимики видели в Песни образ алхимического опуса (например, Aurora Consurgens); и,
наконец, иудейские каббалисты интерпретировали ее как восславляющую союз Яхве с его
находящейся в изгнании женской сущностью, Шекиной (скинией). «Песнь Песней»
говорит о «любви, сильной как смерть» (8:6) - намек на тот факт, что coniunctio имеет
место за пределами времени (рисунок 8-4).

Главный образ coniunctio  в Новом завете – «Брак Агнца» в Откровении:
«Возрадуемся и возвеселимся и воздадим Ему славу; ибо наступил брак Агнца, и

жена Его приготовила себя». (Откровение 19:7)
«И я, Иоанн, увидел святый город Иерусалим, новый, сходящий от Бога с неба,

приготовленный как невеста, украшенная для мужа своего. И услышал я громкий голос с
неба, говорящий: се, скиния Бога с человеками, и Он будет обитать с ними; они будут Его
народом, и Сам Бог с ними будет Богом их». (Откровение 21:2,3, AV)
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За этими словами следует подробное описание Нового Иерусалима как
великолепного, украшенного драгоценными камнями города, имеющего форму мандалы.
Новый (то есть, подвергнутый очищению) Иерусалим является невестой Бога (Агнца).
Небеса и Земля, которые были разделены в начале творения, должны быть воссоединены,
что излечит раскол в душе и вновь соединит Эго и Самость («скиния Бога с человеками»).
Иерусалим как образ целостности напоминает нам, что город является также сосудом для
коллективной трансформации человечества. Процесс цивилизации осуществляется в
городе (civitas) (рисунок 8-5).

Рисунок 8 - 6

Небесная Роза святых и ангелов. Доре.

 (Illustrations for Dante's Divine Comedy.)

Брак небес и земли как Тифарет и Малкут также появляется в Каббале. Раввин
Симон Бен Иохаи, предполагаемый автор «Зохар», как говорят, на смертном одре описал
священное coniunctio такими  словами: «Когда... Мать отделена и вновь соединена лицом
к лицу с Царем в совершенстве Субботы, все вещи становятся единым телом.
Священный— будь Он благословлен! — восседает на своем престоле, и все  называется
Полным Именем, Священным Именем. Будь благословенно Его Имя навсегда и навеки
вечные. Когда эта Мать вновь соединится с Царем, все миры получат благословение, и
вселенная возрадуется»329.

Это – глубокий образ Unus Mundus (единого мира), который соотносим с более
близким к нам  по времени видением Юнга. В «Воспоминаниях, снах, размышлениях»
Юнг описывает свой опыт coniunctio во время выздоровления от серьезной болезни в
1944:

329 Mathers, trans., The Kabbalah Unveiled, p. 337
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«Все вокруг казалось мне полным очарования. В этот ночной час сиделка принесла
мне немного теплой еды — только тогда я был способен съесть что-либо, и я поел с
аппетитом. В какой-то момент мне показалось, что она - старая еврейская женщина,
значительно старше, чем она была на самом деле, и что она приготовила для меня
ритуальные кошерные блюда. Посмотрев на нее, я увидел голубой нимб вокруг ее головы.
Я сам был, как мне казалось, в Pardes Rimmonim, гранатовом саду на свадьбе Тифарет и
Малкут. И еще я был Раввином Симоном Бен Иохаи, чью свадьбу  справляли в посмертии.
Это был мистический брак в том виде, в каком он существует в кабалистической
традиции. Трудно передать, насколько замечательно это было. Я мог только повторять
себе: «Это – гранатовый сад! Сейчас я сам праздную свадьбу  Малкут и Тифарет!» Я не
знаю точно, какова была моя роль в этом действе. По существу это был я: я сам был этой
свадьбой.  И мое блаженство было блаженством этой свадьбы.

Постепенно гранатовый сад исчез и сменился Браком Агнца в празднично
украшенном Иерусалиме. Я не могу точно описать, на что это походило. Это было
невыразимое состояние радости. Я видел ангелов и свет. И я сам  был «Браком Агнца».

Это видение исчезло, и появился новый,  последний образ. Я шел по широкой
долине по направлению к линии пологих холмов на горизонте. Долина завершалась
римским амфитеатром, прекрасным на фоне зеленого пейзажа. Там, в этом театре,
праздновался hierosgamos  (священный брак). На сцене танцевали мужчины и женщины, а
на устланном цветами ложе Всеобщий Отец Зевс и Гера свершали свой, описанный в
«Илиаде», мистический брак.

Рисунок 8-7
Следы звезд на полюсе неба.

(Photo Yerkes Observatory. Reprinted in Neely, A
Primer for Star-Gazers.)

Все эти переживания были поистине роскошны. Ночь за ночью я парил в состоянии
чистого блаженства, «творенье обняв в конечном торжестве»330.

То, что называется «любовью», лежит в основе феноменологии coniunctio. Любовь
одновременно его причина и следствие. Источник малого coniunctio - любовь как
вожделение, тогда как трансперсональная любовь (Небесная Афродита Платона) – это
причина и следствие великого coniunctio: истиной является то, что любовь к объекту
представляет экстравертный аспект индивидуации. Любовь к объекту – это реальная

330 Jung, Memories, Dreams, Reflections, p. 294
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любовь, любовь, очищенная от собственнического чувства, чуждая односторонности,
скорее, находящаяся вне противоположностей. Эта трансперсональная любовь лежит в
основании верности группе и социальным связям - преданности семье, партии, стране,
церкви и человечеству в целом. Экстравертный аспект coniunctio содействует интересам
общества и единству человеческого рода; интровертный аспект способствует соединению
Самости с целостностью отдельной души. То, что скрепляет вещи, обладает
связывающими свойствами. Так и в алхимии «клей», «камедь» и «смола» – синонимичные
термины, употреблявшиеся  для обозначения трансформирующего вещества. «Это
вещество в качестве жизненной энергии (vis animans) другой комментатор соотносит с
«клеем мира» (glutinum mundi), который является  посредником между разумом и телом и
соединением обоих»331.

Рисунок 8 - 8

Автобиография как мандала.

.  (Biblioteca Apostolica Vaticana, MS. Pal. lat. 1993, fol. Ur. Reprinted in Evans, Medieval Drawings.)

331 Jung. Psychology and Alchemy. CW 12, par.209
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Начиная с Symposium Платона, самые вдохновенные тексты в человеческой
истории свидетельствуют о трансперсональной космогонической любви. Лукреций
выразил это языческое восприятие мира в начальных строчках поэмы «О природе вещей»:

Рода Энеева мать, людей и бессмертных услада,
О благая Венера! Под небом скользящих созвездий
Жизнью ты наполняешь и всё судоносное море,
И плодородные земли; тобою все сущие твари
Жить начинают и свет, родившися, солнечный видят.
Ветры, богиня, бегут пред тобою; с твоим приближеньем
Тучи уходят с небес, земля-искусница пышный
Стелет цветочный ковёр, улыбаются волны морские,
И небосвода лазурь сияет разлившимся светом.
Ибо весеннего дня лишь только откроется облик,
И, встрепенувшись от пут, Фавоний живительный дунет,
Первыми весть о тебе и твоём появлении, богиня,
Птицы небес подают, пронзённые в сердце тобою.
Следом и скот, одичав, по пастбищам носится тучным
И через реки плывёт, обаяньем твоим упоённый,
Страстно стремясь за тобой, куда ты его увлекаешь,
И, наконец, по морям, по горам и по бурным потокам,
По густолиственным птиц обиталищам, долам зелёным,
Всюду внедряя любовь упоительно-сладкую в сердце,
Ты возбуждаешь у всех к продолжению рода желанье.
Ибо одна ты в руках своих держишь кормило природы,
И ничего без тебя на божественный свет не родится,
Радости нет без тебя никакой и прелести в мире.
(перевод Ф. Петровского)

Классическое описание трансперсональной любви мы находим у апостола Павла:

«Если я говорю языками человеческими и ангельскими, а любви не имею, то я - медь
звенящая или кимвал звучащий.
Если имею дар пророчества, и знаю все тайны, и имею всякое познание и всю веру, так
что могу и горы переставлять, а не имею любви, - то я ничто.
И если я раздам все имение мое и отдам тело мое на сожжение, а любви не имею, нет мне
в том никакой пользы.
Любовь долготерпит, милосердствует, любовь не завидует, любовь не превозносится, не
гордится,
не бесчинствует, не ищет своего, не раздражается, не мыслит зла,
не радуется неправде, а сорадуется истине;
 все покрывает, всему верит, всего надеется, все переносит» (1 Кор. 3:1-7)

Данте свидетельствует о вечном свете, описывая свое видение вечного в завершении
«Божественной Комедии» (рисунки 8-6 и 8-7):
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О Вечный Свет, который лишь собой
излит и постижим и, постигая,

постигнутый, лелеет образ свой!
Круговорот, который, возникая,

в Тебе сиял, как отражённый свет, —
когда его я обозрел вдоль края,

внутри, окрашенные в тот же цвет,
явил мне как бы;

и взор мой жадно был к нему воздет.
Как геометр, напрягший все старанья,
чтобы измерить круг, схватить умом

искомого не может основанья,
таков был я при новом диве том:

хотел постичь, как сочетаны были
лицо и круг в слиянии своём;

но собственных мне было мало крылий;
и тут в мой разум грянул блеск с высот,

неся свершенье всех его усилий.
Здесь изнемог высокий духа взлёт;

но страсть и волю мне уже стремила,
как если колесу дан ровный ход,

любовь, что движет Солнце и светила.

Я видел — в этой глуби сокровенной
любовь как в книгу некую сплела
то, что разлистано по всей вселенной:

суть и случайность, связь их и дела,
всё — слитое столь дивно для сознанья,
что речь моя как сумерки тускла.

……………………………………………….
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Три столетия спустя появились несравненные строки  Шекспира:

Шекспир. Сонет 116
Мешать соединенью двух сердец
Я не намерен. Может ли измена
Любви безмерной положить конец?
Любовь не знает убыли и тлена.
Любовь - над бурей поднятый маяк,
Не меркнущий во мраке и тумане.
Любовь - звезда, которою моряк
Определяет место в океане.
Любовь - не кукла жалкая в руках
У времени, стирающего розы
На пламенных устах и на щеках,
И не страшны ей времени угрозы.

А если я не прав и лжет мой стих,
То нет любви - и нет стихов моих!
(Перевод С.Маршака)

Юнг так описывает свое понимание трансперсональной любви:
«Эрос – создатель космоса, творец и отец-мать всего высшего сознания. Я иногда
чувствую, что слова Павла — «Если я говорю языками человеческими и ангельскими, а
любви не имею, то я - медь звенящая или кимвал звучащий», — могли бы служить первым
условием всего познания и квинтэссенцией богословия непосредственно. Какая бы
интерпретация ни была предложена для выражения «Бог есть любовь», эти слова
утверждают наличие complexio oppositorum (переплетение противоположностей – лат.) в
божестве. В своем клиническом опыте, как и в личной жизни, я неоднократно сталкивался
с тайной любви, и никогда не мог объяснить, что это такое. Ибо в глубинном смысле мы
являемся жертвами и орудиями космогонической «любви». Я поместил это слово в
кавычки, чтобы указать, что использую его, чтобы обозначить не влечение, предпочтение,
одобрение, желание или подобные этим чувства, но нечто, стоящее над человеком -
единую и нераздельную целостность. Будучи частью, человек не может объять целое. Он
отдан ей на милость. Он может подчиниться или бунтовать, но он всегда оказывается
захвачен и поглощен ею. Он впадает от нее в зависимость и находит в ней поддержку.
Любовь – это бесконечный свет и бесконечный мрак. «Любовь никогда не кончается», —
говорит ли человек «языками ангельскими» или с научной точностью прослеживает жизнь
клетки до конечного предела. Человек может попытаться дать любви разные имена,
которые только есть в его распоряжении, но тем самым он лишь вовлечет себя в
бесконечный самообман. Если у него есть хотя бы зерно мудрости,  он сложит  оружие и
назовет неведомое еще более неведомым, ignotum per ignotius — то есть, именем Бога. Это
- признание подчинения, несовершенства и зависимости, но в то же самое время
доказательство свободы выбора между истиной и заблуждением» 332.

 Философский камень, будучи единожды создан, наделен силой преобразовывать
исходный материал в благородный. Об этой силе упоминают  тексты, описывающие
операции proiectio и multiplicatio (или augmentatio). Строго говоря, эти операции
выполняются не алхимиком, а самим lapis. Следовательно, эти так называемые операции -
являются свойством Философского камня, который, в виде порошка или жидкости
(эликсира), проецируется на исходное вещество и таким образом сам себя умножает.
Текст гласит: «Алхимия – это Наука, обучающая, каким образом трансформировать один

332 Jung, Memories, Dreams, Reflections, p. 353f.
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вид металла в другой: это происходит благодаря применению  надлежащего средства, как
это явствует из работ многих Философов. Алхимия поэтому - наука, обучающая, как
получить или составить определенное средство, эликсир, который при контакте с
металлами или несовершенными веществами превращает их в совершенные путем
проекции»333.

Способность  Камня умножать (multiplicatio) напоминает о  кувшине вдовы из
Сарепты  (3 Царств 17:14), чуде насыщения пяти тысяч пятью хлебами и двумя рыбами
(Матф. 14:17-21) и удивительном умножении цветов и растений во время coniunctio Зевса
и Геры.

Психологический смысл multiplicatio вызывает большой интерес. Образ
предполагает, что трансформирующий эффект порождается активированной в процессе
осознанной реализации Самостью.

Тот факт, что все, даже самые обыденные события  участвуют в процессе
индивидуации, является безусловной истиной. Кроме того, multiplicatio дает нам
подсказку  относительно того, как работает психотерапия. До известной степени сознание
человека, который находится в контакте с Самостью, подобно инфекции и имеет
тенденцию умножать себя в других. И-Цзин говорит об этом явлении:
«Созерцание божественного смысла, лежащего в основании внутреннего механизма
вселенной, наделяет человека, призванного воздействовать на других, способами
производить эффект подобия. Это требует особой силы внутренней концентрации,
развивающейся в великих людях, сильных в вере, благодаря религиозному созерцанию.
Именно оно позволяет им постигать сокровенные священные законы жизни. Глубочайшая
внутренняя концентрация дает возможность такому человеку воплощать эти законы
жизни посредством собственной личности. От них исходит скрытая духовная сила, и они
влияют на других и доминируют над ними, сами не ведая, как это происходит»334

(рисунок 8-8).
Однако чтобы психотерапевтический процесс оказывал влияние на пациента, его

Эго должно быть открыто для этого. Здесь можно обнаружить  соответствие с
алхимической идей о том, что вещество должно быть готово к воздействию тинктуры.
Парацельс говорит: «Для того чтобы тинктура могла окрасить вещество, необходимо,
чтобы тело или вещество, которое должно быть окрашено, было открытым и находилось в
расплавленном состоянии, поскольку по-иному тинктура не может воздействовать». В
психотерапии, доступ (к объективной психике) необходим как пациенту, так и врачу. Юнг
говорит: «Личность врача и личность пациента часто гораздо более важны для исхода
лечения, чем слова и мысли врача. Встреча двух личностей походит на смешение двух
различных химических веществ: если есть какое-либо соединение, оба оказываются
преобразованными. При любом эффективном психологическом лечении врач обязан
влиять на пациента; но это влияние может иметь место, только в случае  ответного
влияния пациента на врача. Вы не можете оказать влияние, если сами не восприимчивы к
нему»335.

Другая особенность Философского камня – его тенденция к ответному действию.
Эта идея проявилась в сновидении человека, который накануне вечером услышал лекцию
по алхимии. Ему приснилось, что «группа людей обнаружила тайну алхимиков. Один из
ее аспектов состоял в следующем: когда алхимические исследования предприняты с
соответствующим подходом, пробуждается ответный интерес -  иными словами, когда
адепт интересуется алхимией, алхимия интересуется им».

333 Цит. по Read, Prelude to Chemistry, p. 24
334 Wilhelm trans. The 1 Ching or Book of Changes, p. 83
335 Jung, The Practice of Psychotherapy, CW 16, par. 163



186

Более того, алхимический текст гласит: «Поймите Вы, Сыновья Мудрости, Камень
говорит: «Защитите меня, и я защищу Вас; признайте меня, чтобы я мог помочь Вам»336.
Та же мысль в отношении мудрости выражена в «Притчах»: «Главное - мудрость:
приобретай мудрость, и всем имением твоим приобретай разум.
Высоко цени ее, и она возвысит тебя; она прославит тебя, если ты прилепишься к ней;
возложит на голову твою прекрасный венок, доставит тебе великолепный венец». (Притчи
4:6-8).

Можно бесконечно продолжать описание чудесной силы Философского камня337.
Однако хочется остановиться на его свойстве обратного  воздействия, ибо это напоминает
нам, что  внимание к образам объективной психики (как, например, в алхимии) не
остается без ответа. Психологическое правило: установка бессознательного в отношении
Эго подобна установке Эго в отношении бессознательного. Если ты относишься  к
бессознательному с  дружественным вниманием, это становится полезным для Эго.
Реализация такого отношения постепенно ведет к осуществлению совместного опуса. Эго
нуждается в направлении и руководстве со стороны бессознательного для полноценной
жизни; Философский камень, заключенный в тюрьму prima materia, требует
самоотверженных усилий со стороны сознающего Эго для своего осуществления. Вместе
они работают над Великим Учением, чтобы приумножить  сознание во Вселенной.
* * * *

В заключение я передаю слово алхимикам и полностью привожу их священный
текст, Изумрудную Скрижаль Гермеса. Она рассматривалось «как своего рода
божественное откровение, переданное «сыновьям Гермеса» покровителем их
«Божественного Искусства»338. Согласно легенде, оригинал Изумрудной Скрижали был
найден в могиле Гермеса Трисмегиста Александром Великим или, по другой версии,
Сарой, женой Авраама. Первоначально стал известен вариант текста на латыни, но в 1923
году Холмьярд обнаружил арабскую версию339. Более ранний текст на греческом языке,
согласно Юнгу, происходил, по всей вероятности, из Александрии340. Алхимики
относились к Скрижали с исключительным почтением, гравируя цитаты из нее на стенах
лабораторий и постоянно ссылаясь на нее в своих работах. Это -  тайное руководство в
деле осуществления алхимического опуса, запечатлевшее способ последующего
сотворения единого мира, unus mundus341.

Tabula Smaragdina Hermetis
1. Verum, sine mendacio, certum et verissimum.
2. Quod est inferius, est sicut quod est superius, et quod est superius, est sicut quod est inferius,
ad perpetranda miracula rei unius.
3. Et sicut omnes res fuerunt ab uno, meditatione unius: sic omnes res natae fuerunt ab hac una
re, adaptations
4. Pater eius est Sol, mater eius Luna; portavit illud ventus in ventre suo; nutrix eius terra est.
5. Pater omnis telesmi totius mundi est hie.
6. Vis eius integra est, si versa fuerit in terram.
7. Separabis terram ab igne, subtile a spisso, suaviter, cum magno ingenio.
8. Ascendit a terra in coelum, interumque descendit in terram, et recipit vim superiorum et
inferiorum. Sic habebis gloriam totius mundi. Ideo fugiat a te omnis obscuritas.

336 The Golden Treatise of Hermes," in Atwood, Hermetic Philosophy anil Alchemy, p. 128
337 Смотри: Edinger, Ego and Archetype, ch.10.
338 Read, Prelude to Chemistry, pp. 5If.
339 Holmyard, Alchemy, p. 96
340 Jung, Myslerium Coniunctionis, CW 14, par.12
341 Ibid., pars. 759ff..
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9. Hie est totius fortitudinis fortitudo fortis; quia vincet omnem sub-tilem, omnemque solidam
penetrabit.

10. Sic mundus creatus est.
11. Hinc adaptationes erunt mirabiles, quarum modus est hie.
12. Itaque vocatus sum HERMES TRISMEGISTUS, habens tres partes Philosophiae totius
mundi.
13. Completum est quod dixi de operatione Solis.

The Emerald Tablet of Hermes

1. Truly, without deception, certain and most true.
2. What is below is like that which is above, and what is above is like that which is below, to
accomplish the miracles of the one thing.
3. And as all things proceeded from one, through mediation of the one, so all things came from
this one thing through adaptation.
4. Its father is the sun; its mother the moon; the wind has carried it in its belly; its nurse is the
earth.
5. This is the father of all, the completion of the whole world.
6. Its strength is complete if it be turned into (or toward) earth.
7. Separate the earth from the fire, the subtle from the dense, gently, with great ingenuity.
8. It ascends from the earth to the heaven, and descends again to the earth, and receives the
power of the above and the below. Thus you will have the glory of the whole world. Therefore
all darkness will flee from you.
9. Here is the strong power of the whole strength; for it overcomes every subtle thing and
penetrates every solid.
10. Thus the world has been created.
11. From here will come the marvelous adaptations, whose manner this is.
12. So  I am called HERMES TRISMEGISTUS, having the three parts of the philosophy of the

whole world.
13. What I have said about the operation of the sun is finished342.

ИЗУМРУДНАЯ СКРИЖАЛЬ (Tabula smaragdina) Гермеса Трисмегиста
(русский текст по книге: Всеобщая история химии. Возникновение и развитие химии с
древнейших времен до XVII века. – М.: Наука, 1980. с.399)

1. Не ложь говорю, а истину изрекаю.
2. То, что внизу, подобно тому, что вверху, а то, что вверху, подобно тому, что внизу.

И всё это только для того, чтобы свершить чудо одного-единственного.
3. Точно так же, как все сущие вещи возникли из мысли этого одного-единственного,

так стали эти вещи вещами действительными и действенными лишь путём
упрощения применительно случаю того же самого одного-единственного, единого.

4. Солнце – его отец. Луна – матерь его. Ветер вынашивает его во чреве своём. Земля
вскармливает его.

5. Единое, и только оно, – первопричина всяческого совершенства – повсеместно,
всегда.

6. Мощь его есть наимощнейшая мощь – и даже более того! – и явлена в безграничии
своём на Земле.

342 Латинский текст взят Jung, ET.H. Seminars: Alchemy, pp. 55f . Английский перевод взят из того же
источника с некоторыми небольшими изменениями, внесенными на основании других версий текста. В этих
заметках Юнг дает краткий психологический комментарий к «Изумрудной скрижали».
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7. Отдели же землю от огня, тонкое от грубого с величайшей осторожностью, с
трепетным тщанием.

8. Тонкий, легчайший огонь, возлетев к небесам, тотчас же низойдёт на землю. Так
свершится единение всех вещей – горних и дольних. И вот уже вселенская слава в
дланях твоих. И вот уже – разве не видишь? – мрак бежит прочь. Прочь.

9. Это и есть та сила сил – и даже ещё сильнее, – потому что самое тончайшее, самое
легчайшее улавливается ею, а самое тяжёлое ею пронзено, ею проникновенно.

10. Так, так всё сотворено. Так!
11. Бессчётны и удивительны грядущие применения столь прекрасно сотворенного

мира, всех вещей этого мира.
12. Вот почему Гермес Трижды Величайший – имя моё. Три сферы философии

подвластны мне. Три!
13. Но... умолкаю, возвестив всё, что хотел, про деяние Солнца. Умолкаю.



189

Библиография

Adler, Gerhard. "Aspects of Jung's Personality and Work." Psychological Perspectives (Spring
1975).
The Living Symbol. New York: Pantheon, 1961.

Studies in Analytical Psychology. New York: Norton, 1948.
Alexander, H. B. The Mythology of All Races. 13 vols. Boston: M. Jones, 1916.
Aristotle. The Basic Works of Aristotle. Edited by Richard McKeon. New York: Random House,

1941.
Ashmole, Elias, Thealrum Chemicum Britannicum. 1652. Reprint New York: Johnson Reprint Corp.,

1967.
Atwood, M. A., Hermetic Philosophy and Alchemy. 1850. Reprint. New York: The Julian Press, 1960.
Augustine, Saint. City of God. Translated by Marcus Dods. The Modern Library. New York:

Random House, 1950.
Confessions and Enchiridion. Library of Christian Classics. Philadelphia: Westminster Press, n.d.

Les Belles Heures du Due de Berry. Metropolitan Museum of Art. New York: George Braziller, 1974.
Berthelot, M. P. E. Collection des Amiens Alchemistes Grecs. London: Holland Press, 1963.
Bertine, Eleanor. Jung's Contribution to Our Time. Edited by Elizabeth Rohr-bach. New York:

Putnam, 1967.
Bessy, Maurice. A Pictorial History of Magic and the Supernatural. London: Spring Books, 1964.

Bevan, Edwyn. Stoics and Sceptics. Oxford: Clarendon Press, 1913.
The Bhagavad-Gita. Translated by Edwin Arnold. Los Angeles: Self-Realiza-tion Fellowship,

1977.
Boehme, Jacob. Aurora. 1612. Translated by John Sparrow. Reprint. London: Watkins &

Clarke, 1960.
"Forty Questions." In Personal Christianity: The Doctrine of Jacob Boehme. New York: Ungar, n.d.

The Signature of All Things. New York: Dutton, n.d.
Bonus of Ferrara. The New Pearl of Great Price. 1546. Translated by A. E. Waite. Reprint. London:

Vincent Stuart, 1963.
Brandon, S. G. F. The Judgment of the Dead. New York: Scribners, 1967.

Breasted, James. Development of Religion and Thought in Ancient Egypt. New York: Harper Torch Books,
1959.
A History of Egypt. New York: Scribners, 1937.

Brehier, Emile. The History of Philosophy: The Hellenic Age. Chicago: University of Chicago Press,
1965.

Buber, Martin. Ten Rungs: Hasidic Sayings. New York: Schocken, 1970.
Budge, E. A. Wallis. The Gods of the Egyptians. Chicago: Open Court, 1904. Reprint. New York:

Dover, 1969.
Osiris: The Egyptian Religion of Resurrection. 1911. Reprint. New Hyde Park, N.Y.: University Books,
1961.

Burland, C.A. The Arts of the Alchemists. New York: Macmillan, 1968.
Burnet, John. Early Greek Philosophy. Cleveland: World, Meridan Books, 1962.
Charles, R. H. The Apocrypha and Pseudepigrapha of the Old Testament. Oxford: Oxford University Press,

1969.
Chaucer, Geoffrey. Canterbury Tales. Rendered by J. U. Nicolson, Garden City, New York:

Garden City Publishing Co., 1934.
Clark, Kenneth. Civilization. New York: Harper & Row, 1969.
The Cloisters Apocalypse. The Metropolitan Museum of Art. New York, 1971.



190

Collectanea Chemica. 16th century. Reprint. London: Vincent Stuart, 1963.
Cook, A. B. Zeus: A Study in Ancient Religion. Reprint. New York: Bibloand Tannen, 1965.
Cornford, F. M. From Religion to Philosophy. New York: Harper Torchbooks, 1957.

Plato's Cosmology. New York: Harcourt Brace, 1937.
Craven, Thomas, ed. A Treasury of Art Masterpieces. New York: Simon & Schuster, 1939.
Cumont, Franz. Afterlife in Roman Paganism. New Haven: Yale University Press, 1923.

The Mysteries of Milhra. New York: Dover, 1956.
Danielou, Jean. Hindu Polytheism. New York: Pantheon, 1964.
Dante, Alighieri. The Divine Comedy. Translated by John Ciardi. New York: New American

Library, 1970.
The Divine Comedy. Translated by Lawrence Grant White. New York: Pantheon, 1948.

Derola, Stanislas Klossowski. The Secret Art of Alchemy. New York: Avon, 1973.
Dickinson, Emily. The Complete Poems of Emily Dickinson. Edited by Thomas H. Johnson. Boston: Little,

Brown, 1960.
Dieterich, A. A Mithraic Ritual. A translation by G. R. S. Mead of Eine Milh-rasliturgie (Leipzig,

1903). London: Theosophical Publishing Society, 1907.
Dore, Gustave. The Dore Bible Illustrations. New York: Dover, 1974.

The Dore Illustrations for Dante's Divine Comedy. New York: Dover, 1976.
Durer, Albrecht. The Complete Engravings, Etchings and Drypoints of Alhrecht Durer. Edited by W. L. Strauss.

New York: Dover, 1973.
The Complete Woodcuts of Albrecht Durer. Edited by Willi Kurth. New York: Dover, 1963.

The Early Christian and Byzantine World. Landmarks of the World's Art. Text by Jean Lassus. London:
Paul Hamlyn, 1967.

Edinger, Edward F. Ego and Archtype. New York: Putnam, 1972.
The Creation of Consciousness. Toronto: Inner City Books, 1984.
"The Tragic Hero: An Image of Individuation." Parabola I, no. 1 (Winter 1976).

Eisler, Robert. Orpheus the Fisher. London: John M. Watkins, 1921.
Eliade, Mircea. The Forge and the Crucible. Translated by Stephen Corrin. New York: Harper,

1962
From Primitives to Zen. New York: Harper & Row, 1967.

Patterns in Comparative Religion. New York: World, 1963.
Shamanism: Archaic Techniques of Ecstasy. New York: Pantheon, 1964.

Eliot, T. S. Four Quartets. New York: Harcourt, Brace, 1943.
Emerson, Ralph Waldo. The Journals and Miscellaneous Notebooks of Ralph Waldo Emerson. Edited by W. H.

Gilman et al. Cambridge, Mass.: Harvard University Press, Belknap Press, 1960.
Selected Writings of Ralph Waldo Emerson. The Modern Library, New York: Random House, 1940.

Evans, M. W. Medieval Drawings. London: Paul Hamlyn, 1969.
Evans-Wentz, W. Y., ed. The Tibetan Book of the Dead. London: Oxford University Press, 1951.
Figulus, Benedictus. A Golden and Blessed Casket of Nature's Marvels. 17th century. Translated by A. E.

Waite. Reprint. London: Vincent Stuart, 1963.
Fitzgerald, Edward, trans. The Rubaiyat of Omar Khayyam. Garden City, N.Y.: Garden City

Publishing Co., 1937.
Freeman, Kathleen. Ancilla to the Pre-Socratic Philosophers. Cambridge, Mass.: Harvard University

Press, 1948.
Frost, Robert. Complete Poems of Robert Frost. New York: Henry Holt & Co., 1949.
Goethe. Faust. Translated by Philip Wayne. Baltimore: Penguin Books, 1969.
Goodenough, Erwin R. An Introduction to Philo Judaeus. Oxford: Basil Black-well, 1962.
Grant, Robert M. The Secret Sayings of Jesus. London: Collins, 1960.
Grant, Michael and John Hazel. Gods and Mortals in Classical Mythology. Springfield, Mass.: Merriam,

1973.



191

Gray, Thomas. "Elegy Written in a Country Churchyard." In The New Oxford Book of English Verse,
edited by Helen Gardner. New York and Oxford: Oxford University Press, 1972.

Harding, M. Esther. Psychic Energy: Its Source and Goal. New York: Pantheon, 1947.
Harrison, Jane. Themis. Cambridge: Cambridge University Press, 1927.
Hastings, James, ed. Encyclopedia of Religion and Ethics. New York: Scribner, 1922.
Hayes, Dorsha. The Bell Branch Rings. Dublin, N. H.: William L. Bauhan, 1972.
Hesiod. "Homeric Hymns to Demeter." In The Homeric Hymns and Homerica. Loeb Classical Library.

Cambridge, Mass.: Harvard University Press, 1964.
Hind, Arthur M. An Introduction to a History of Woodcut. New York: Dover, 1963.
Hinsie, Leland E., and Robert J. Campbell. Psychiatric Dictionary. 3d ed. New York: Oxford

University Press, I960.
Hippolytus. "The Refutation of All Heresies." In The Ante-Nicene Fathers, Vol. 5. Grand Rapids,

Mich.: Eerdmanns, 1975.
Holbein, Hans. The Dance of Death. 1538. Reprint. Boston: Cygnet, 1974.
Holmyard, E. M. Alchemy. Middlesex: Penguin, 1957.
Homer, The Iliad, Translated by Alexander Pope, in The Complete Poetical Works of Pope.

The Hours of Catherine of Cleves. The Guennol Collection and the Pierpont Morgan Library. New
York: George Braziller, n.d.

Iamblichus. On the Mysteries of the Egyptians. Translated by Thomas Taylor. London: Stuart &
Watkins, 1968.

Ions, Veronica. Egyptian Mythology. London: Paul Hamlyn, 1973.
Italian Painting: The Renaissance. Geneva, Paris, New York: Albert Skira, n.d.
Jaffe, Aniela. The Myth of Meaning. New York: Putnam, 1971.
James, M. R. The Apocryphal New Testament. Oxford: Oxford University Press, 1924.
The Jerusalem Bible. New York: Doubleday, 1966.
Jonas, Hans. The Gnostic Religion. Boston: Beacon Press, 1958.
Josephus, Flavius. Antiquities of the Jews. Grand Rapids, Mich.: Kregel, 1963.
Jung, С. G. С. G. Jung Speaking. Edited by William McGuire and R. F. C. Hull. Princeton, N.J.:

Princeton University Press, 1977.
Collected Works. 20 vols. Princeton, N.J.: Princeton University Press.
E.T.H. Seminars: Alchemy. Notes on lectures given at the E.T.H. Zurich, Nov. 1940-July 1941.
Zurich: Privately printed, 1960.
Letters. 2 vols. Edited by G. Adler and A. Jaffe. Princeton, N.J.: Princeton University
Press, 1975.
Memories, Dreams, Reflections. Edited by A. Jaffe. New York: Pantheon, 1963, and New York:
Vintage, 1963.
Psychology of the Unconscious. Translated by Beatrice Hinkle. New York: Moffat, Yard & Co.,
1916.
The Visions Seminars. Zurich: Spring Publications, 1976.
Zarathustra Seminar. 10 vols. Notes on seminars given in Zurich, Spring 1934-39.
Mimeographed.

Kazantzakis, Nikos. The Saviors of God. New York: Simon and Schuster, 1960.
Kelly, Edward. The Alchemical Writings of Edward Kelly. London: James Elliot, 1893.
Kempis, Thomas a. The Imitation of Christ. Edited by Harold C. Gardiner. Garden City, N.Y.:

Doubleday, Image Books, 1955.
Kerenyi, C. Asklepios: Archetypal Image of the Physician's Existence. New York: Pantheon, 1959.
Kirk, G. S., and J. E. Raven. The PreSocratic Philosophers. Cambridge: Cambridge University

Press, 1957.
Kluger, Rivkah. "Flood Dreams." In The Reality of the Psyche. Edited by J. Wheelwright. New

York: Putnam, 1968.
Kunz, G. F. The Curious Lore of Precious Stones. New York: Dover, 1971.



192

Lao Tse. The Book of Tao. Translated by Lin Yutang. The Modern Library. New York:
Random House, 1942.

Larousse Encyclopedia of Mythology. New York: Prometheus Press, 1959.
The Lives of the Alchemystical Philosophers. London: John M. Watkins, 1955.
Longfellow, Henry Wadsworth. The Poems of Henry Wadsworth Longfellow. The Modern Library. New

York: Random House, n.d.
Lucretius. Of the Nature of Things. Translated by W. E. Leonard. Everyman's Library. New York:

Dutton, 1943.
Macrobius. Commentary on the Dream of Scipio. Edited by W. H. Stahl. New York: Columbia

University Press, 1952.

Maier, Michael. Atalanta Fugiens. 1618. Pamphlet reprint. Berkeley, n.d.
Masterpieces of Painting in the Metropolitan Museum of Art. New York: New York Graphic Society.
Mathers, S. L. MacGregor, trans. The Kabbalah Unveiled. London: Routledge & Regan Paul,

1962.
Mead, G. R. S. Fragments of a Faith Forgotten. London: Theosophical Publishing Society, 1906.

Reprint. New Hyde Park, N.Y.: University Books.
Medieval Manuscript Painting. Edited by Sabrina Mitchell. New York: Viking 1965.
Meister Eckhart. Edited by Franz Pfeiffer. London: John M. Watkins, 1956.
Michelangelo. The Sonnets of Michelangelo. Translated by Elizabeth Jennings. Garden City, N.Y.:

Doubleday, 1970.
Milton, John. "Paradise Lost." In Milton: Complete Poetry and Selected Prose. Edited by E. H. Visiak.

The Nonesuch Library. Glasgow: The University Press, 1969.
Munch, Edvard. Graphic Works of Edvard Munch. Edited by Alfred Werner. New York: Dover,

1979.
The Nag Hammadi Library. Edited by James M. Robinson. San Francisco: Harper & Row, 1977.
Neely, Henry M. A Primer for Star-Gazers. New York: Harper & Brothers, 1946.
Neumann, Erich. The Origins and History of Consciousness. New York: Pantheon, 1954.
Nietzsche, Friedrich. "The Birth of Tragedy." In Basic Writings of Nietzsche. Translated by Walter

Kaufman. The Modern Library. New York: Random House, 1967.
Oates, W. J., and Eugene O'Neill, eds. The Complete Greek Drama. New York: Random House,

1938.
Onians, R. B. The Origins of European Thought. New York: Arno Press, 1973.
Origen. On First Principles. Translated by G. W. Butterworth. New York: Harper & Row,

Harper Torchbooks, 1966.
Otto, Walter. Dionysus Myth and Cult. Bloomington, Ind.: University of Indiana Press, 1965.
Ovid. Metamorphoses. Translated by F. J. Miller. Loeb Classical Library. Cambridge, Mass.:

Harvard University Press, 1966.
Panofsky, Erwin. The Life and Art of Albrecht Durer. Princeton, N.J.: Princeton University Press,

1971.
Paracelsus. The Hermetic and Alchemical Writings of Paracelsus. Edited and translated by A. E. Waite. New

Hyde Park, N.Y.: University Books, 1967.
Philo. "On the Contemplative Life." In The Essential Philo. Edited by N. N. Glatzer. New York:

Schocken, 1971.
Photo Atlas of the United States. Pasadena, Calif.: Ward Ritchie Press, 1975.

The Picture History of Painting. New York: Abrams, 1957.
Pindar. The Odes of Pindar. Translated by John Sandys. Loeb Classical Library. Cambridge,

Mass.: Harvard University Press, 1941.
Plato. The Collected Dialogues. Edited by Edith Hamilton and Huntington Cairns. New York:

Pantheon, 1961.
Plato. Translated by H. N. Fowler. Loeb Classical Library. Cambridge, Mass.: Harvard
University Press, 1960.

Plutarch. Moralia. Translated by F. C. Babbitt. Loeb Classical Library. Cambridge, Mass.:
Harvard University Press, 1962.



193

Rackham, Arthur. Rackham's Color Illustrations for Wagner's "Ring." New York: Dover, 1979.
Rahner, Hugo. Greek Myths and Christian Mystery. New York: Harper & Row, 1963.

Read, John. Prelude to Chemistry: An Outline of Alchemy. New York: Macmil-lan, 1937.
Rembrandt. Rembrandt. Text by Ludwig Munz. New York: Abrams, 1954.

Rembrandt's Life of Christ. New York: Abrams, Abradale Press, n.d.
Richter, G. M. A. A Handbook of Greek Art. London: Phaidon Press, 1965.
Rilke. Sonnets to Orpheus. Translated by C. F. Maclntyre. Berkeley: University of California

Press, 1961.
Roethke, Theodore. The Collected Poems of Theodore Roethke. Garden City, N.Y.: Doubleday, Anchor

Books, 1975.
Rohde, Erwin. Psyche. Translated by W. B. Hillis. New York: Harcourt, Brace, 1925.
Ruland, Martin. A Lexicon of Alchemy. Translated by A. E. Waite. London: John M. Watkins,

1964.
St. John of the Cross. The Dark Night of the Soul. Translated by E. Alison Peers. Garden City,

N.Y.: Doubleday, Image Books, 1959.
Shakespeare, William. The Complete Works of William Shakespeare. London: Oxford University Press,

1965.
Scholem, Gershom. Kabbalah. New York: The New York Times Book Co., 1974.
Schopenhauer, Arthur. The World as Will and Representation. Translated by E. F. J. Payne. New York:

Dover, 1967.
Swarzenski, Hanns. Monuments of Romanesque Art. Chicago: University of Chicago Press, 1974.

Titian. Titian: The Colour Library of Art. London: Paul Hamlyn, 1969.
Les Tres Riches Heures du Due de Berry. New York: George Braziller, 1969.
Trismosin, Solomon. Splendor Solis: Alchemical Treatises of Solomon Trismo-sin. London: Kegan Paul, Trench,

Trubner and Co., n.d.
Vaughn, Henry. The Complete Poetry of Henry Vaughn. Edited by French Fogle. New York:

Doubleday, 1964.
The Visconti Hours. New York: George Braziller, 1972.
von Franz, Marie-Louise. Aurora Consurgens. New York: Pantheon, 1966.

The Passion of Perpetua. Irving, Tex.: Spring Publications, 1980.
Patterns of Creativity Mirrored in Creation Myths. Zurich: Spring Publications, 1972.

Voragine, Jacobus de. The Golden Legend. Translated by G. Ryan and H. Rip-perger. New
York: Arno Press, 1969.

Wagner, Richard. The Ring of the Nibelung. Translated by Stewart Robb. New York: Dutton, I960.
Waite, A. E., trans. The Hermetic Museum. London: John M. Watkins, 1953.

The Holy Kabbalah. Reprint. New Hyde Park, N.Y.: University Books, n.d.
trans. Turba Philosophorum. London: Wm. Rider & Sons, 1914.

Weitzmann, Kurt. The Icon. New York: George Braziller, 1978.
A Well of Living Waters. A Festschrift for Hilde Kirsch. Los Angeles: C. G. Jung Institute of Los

Angeles, 1977.
Wickes, Frances. The Inner World of Choice. New York: Harper & Row, 1963.
Wilhelm, Richard, trans. The I Ching or Book of Changes. Translated from the German by Cary F.

Baynes. Princeton, N.J.: Princeton University Press, 1971.
The World of Bruegel. New York: Time-Life Books, 1968.

Yerkes, Rayden Keith. Sacrifice in Greek and Roman Religion and Early Judaism. New York: Scribners,
1952.

Zimmer, Heinrich. The Art of Indian Asia. Completed and edited by Joseph Campbell. New York:
Pantheon, 1960.
Philosophies of India. New York: Pantheon, 1951.



194

Перевод Л.Чигарьковой


