Вопросы искусства и жизни в свете Духовной науки.
Древо жизни и древо познания добра и зла. Тайна искусства.
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СОДЕРЖАНИЕ

ПЕРВАЯ ЛЕКЦИЯ, Дорнах, 23 мая 1915 года 
Процессы разрушения в нервном организме человека,  как физическая основа всей его сознательной духовной жизни.  Восстановление разрушенного во время сна. Бодрствующее и спящее состояние Духа Земли при смене времен года. Выражение прорастающей летом жизни: Ex Deo nascimur; состояние пробуждающегося земного сознания зимой: In Christo morimur. 

Непонимание спиритуальных истин в наше время по отношению к этим фактам. Роман

"Жан-Кристоф" Ромен Роллана как результат такого непонимания. Необходимость духовно осознанного постижения даже в летнее время: Per Spiritum sanctum reviviscimus.
ВТОРАЯ ЛЕКЦИЯ, г. Дорнах 24 мая 1915 года
Отражение мыслей о мире в нашем сознании. Образ мира, возникающий в нас, как зародыш нового бытия. Возникновение   будущего из ничего. Гете чувствовал эти связи.
Философ Дешам,  как один из тех,  кто предвосхищал в идеях появление Духовной Науки, ради  развития  сознания в истине. Его творчество и трагическая судьба. Карма материализма и ее преодоление с помощью  изучения Духовной науки, в свободе, от   искреннего сердца. Истинная Пятидесятница,  соответствующая нашему времени.
ТРЕТЬЯ ЛЕКЦИЯ, г. Дорнах 29 мая 1915 года 
Воспоминания о физической жизни,  и невозможность удержать в памяти духовные переживания.  Фаустовское настроение как модель антропософского стремления. Свобода человека. Образы памяти как завеса от  Духовного мира. Усталость и сон. Благоговение перед истиной и благоговение перед знанием.

ЧЕТВЕРТАЯ ЛЕКЦИЯ, г. Дорнах 30 мая 1915 года 
Изменение  условий жизни на протяжении веков. Продолжительность жизни между смертью и новым рождением в связи с этими  преобразованиями. Прогресс эволюции в будущем и

его подготовка современными последователями  Духовной Науки.

Познание Гёте  определялось условиями жизни его времени. Его борьба за независимость. Вторая часть "Фауста" как выражение этой борьбы. Физиолог Людвиг Эдингер как Фамулус-Вагнер.

ПЯТАЯ ЛЕКЦИЯ  г. Дорнах 3 июня 1915 года
Человек несет в себе,  кроме земного человека, человека древней  Луны, древнего  Солнца, древнего   Сатурна. Сновидческие фантазии  человека   как имагинации  Ангелов, фантазии глубокого сна нашего солнечного человека,  как инспирации  Архангелов, переживания глубочайшего  сна человека Сатурна как интуиция Архаев. Происхождение и реальная природа атомов. Необходимость Духовной Науки и будущих духовных импульсов для формирования растительного, животного и человеческого Царств  на Юпитере. Значение Слов Христа: "Небо и Земля прейдут, но слова Мои не прейдут".

ШЕСТАЯ ЛЕКЦИЯ, 17 июля 1915 года  (не переведено)
Наше восприятие физического мира и наше восприятие существ Высших миров. Человеческая память и память Ангелов. Осознание элементов языка, которые остаются для нас бессознательными, и  существа Высших Иерархий. Оккультная подоплека законов сдвига звука, открытых Якобом Гриммом. Становление и исчезновение слов,  и наблюдение за их развитием со стороны нормально развитых Ангелов.

СЕДЬМАЯ ЛЕКЦИЯ, 18 июля 1915 года 
Руководство эволюции Земли Духами Формы. Их первоначальные намерения: гармония между речью и мыслью, разнообразие в переживании истины человеком в зависимости от территорий Земли. Препятствование этим намерениям отсталыми сущностями  Иерархий: Люциферическими Ангелами и Ариманическими Архангелами. Абстрактный уравнительный догматизм,  как излияние люциферического принципа. Наполеон как носитель территориального ариманического принципа национальности. Импульс Христа как Помощник для преодоления этих  двух искушений.

ВОСЬМАЯ ЛЕКЦИЯ, 24 июля 1915 года 

Загадка Христа Иисуса. Противоположность  Древа познания и Древа жизни. Соответствующая противоположность  в историческом развитии знаний,  как отзвук древней тайной мудрости. Ее угасание и окончательное увядание в романизме. Ее борьба  за познание  тайны Мистерии  Голгофы. Августин как представитель этой борьбы. Течение бессознательной жизни, воплощенное в германских народах - их живая связь с Христовым Импульсом. Импульс Христа. Троица Вотан, Вили и Ве. Преображение латинства через германский расовый элемент. Продолжение этих двух течений в философии Канта - усилия Карла Великого в этом разрезе.

ДЕВЯТАЯ ЛЕКЦИЯ, 25 июля 1915 года 
Принцип познания: вкушать  от Древа познания добра и зла, и не иметь права есть от Древа жизни. Последствия этих фактов для нашего сознания во сне и в бодрствовании. Взаимодействие Люцифера и Ариман в нашей дневной и ночной жизни. Два течения в человечестве: знания без веры, и веры без знания. Объединение иезуитизма и Христологии через Духовную  науку, через Христа Иисуса.

ДЕСЯТАЯ ЛЕКЦИЯ, 31 июля 1915 года 
Отношение  западного и восточного человечества к мысли. Спиритуализм  мысли в греческой культуре, в мировоззрении Платона и Сократа. Обращение этого процесса вспять в результате

  Мистерии Голгофы. Склонность античности к пластике, современности - к музыке. Характер нового архитектурного стиля.  Положение императора Августа в мировой истории.  Император Юстиниан и развитие жизни мысли.  Отставание  Духовных существ в развитии мира, и влияние этого факта на отношение современного человека к своим  мыслям и чувствам.

ЛЕКЦИЯ ОДИННАДЦАТАЯ , 1 августа 1915 года 

Двойственность  нашей душевной жизни и ее отражение в философии Канта. Влияние люциферических сущностей как причина этой двойственности. Ее преодоление Импульсом Христа. Необходимость понимания мертвого, исходя из живого, а не наоборот. Привнесение Солнечного сознания в земной мир через Христа. Невозможность повторного воплощения Христа в наше время. Притупление низшей природы Божеством Яхве. Спиритизм как неудачная попытка. Природа  медиумизма,  и злоупотребление им в оккультных практиках.

Два правила  для распространения духовно-научных истин. - Заключительные замечания.

ДВЕНАДЦАТАЯ ЛЕКЦИЯ, 7 августа 1915 года

Черствость современных мировоззрений, привязанных к внешнему чувственному миру. Значение  временного и пространственного в мировом развитие. Связь между временным и пространственным в  мире,  и идея обладания.  Стихотворение «Дикая роза»  Гете,  как пример поэтико-космического масштаба  простого мотива.

ТРИНАДЦАТАЯ ЛЕКЦИЯ, 8 августа 1915 года 

Влияние Люцифера на наше чувственное восприятие. Люциферические

и ариманические  действия  в душевной жизни человека. Иллюзия бескорыстия. Связь между нашим мышлением и космической эволюцией. Физическое тело как полость в духовном мире.
ПЕРВАЯ ЛЕКЦИЯ г. Дорнах, 23 мая 1915 г. 

Человек воспринимает в себе и в природе  процессы   роста, созидания, и то, что называется процессом разрушения,   растворения. И свои представления человек основывает на естественных инстинктах, на физическом рассмотрении мира.  Мир устроен таким образом, что человек с наивной  верой в реальность происходящего, смотрит на природу, когда воспринимает ее созидание, рост в себе и во внешнем мире. И представления о том, что явления каким-то образом выходят за пределы реальности, они  исчезают, формируются у человека, когда он обращает свой взор на разрушительные процессы, на растворение.  Человеку кажется вполне естественным считать  объекты  выходящими из реальности, когда он воспринимает их  как растворяющиеся, постепенно переходящее в так называемое "разрушение", в ничто для физического мира. Если человек действительно хочет прийти к представлениям о Духовном мире - это часто подчеркивалось - тогда он должен многократно модифицировать  представления, полученные в физическом мире, прежде чем их использовать. Для того чтобы вообще приблизиться своим мышлением к Духовному миру, человек должен сформировать о многом другие представления, отличные от тех, которые он изначально получает в физическом мире. И особенно важно, чтобы  мы сформировали понимание, которое, в сущности, уже широко распространено в наших духовных  науках, но  мы не можем пока достаточно ясно  осветить его в своих душах: это понятие о связи нашего сознания с соответствующими процессами разрушения в нашем физическом организме во время жизни в физическом мире. Мы никогда не поймем действия сознания в физическом мире, если не сможем связать его с понятием разрушения, растворения. Если бы в нас, физических существах, был только рост, только созидание, то мы никогда не смогли бы быть сознательными существами в физическом мире. Те процессы, которые  в нас представляют собой  растущее, прорастающее,  они  никогда не приводит в  физическом мире к сознанию. Сознание может возникнуть  только там, где в процессы роста вмешиваются процессы разрушения, растворения. Исходя из этого, мы должны также ознакомиться с представлениями, которые дает Посвящение о так называемом человеческом развитии. Мы ведь знаем, что сначала ребенок проходит период своего развития, как в некоем подобии сновидческой жизни. Но эта сновидческая  жизнь ребенка связана с его ростом, со становлением,  с процессами формирования и развития его организма; и в более раннем возрасте ребенка мы  видим, как он растет  и формируется. Глядя на ребенка далее, мы видим,  как  эти формирующие силы развивают  его организм, отдельные органы. И только когда индивидуальность в человеческом организме получает столько сил, что может восстать против сил формирования и роста,  может присоединить к ним процессы разрушения, тогда возникает все более  ясное  и  полное сознание у человека. В той мере, в какой мы способны разрушить то, что создает в нас  природа, в той же мере мы становимся сознательными. Когда тот, кто прошел Посвящение, смотрит, как  в человеке возникает сознание, он обнаруживает, что каждая осознанная мысль, каждое осознанное ощущение, которое проявляется, связаны с тем, что процессы разрушения вытесняют процессы созидания в организме. Человек смотрит на разрушение, глядя на сознательную жизнь. И нужно привыкнуть  иметь позитивное ощущение реальности,  не только видя процессы формирования, прорастания, созидания, но нужно заставить себя почувствовать, что именно через разрушение  в нас рождается сознательная духовная жизнь.  Мы смотрим, как эта сознательная духовная жизнь проявляется в физическом мире: мы смотрим на процессы умирания, на процессы разрушения. Вот почему мы должны перейти от   сознательных процессов дня к  бессознательным процессами во время сна, чтобы то, что мы разрушили во время бодрствования , могло быть восстановлено бессознательными силами природы в нашем организме. Это маятник жизни: сила души, пробуждаясь к сознанию, уносит, разрушает то, что составляет физическую природу,  и что с того момента, как душа покидает органическую  жизнь тела во время сна, снова происходят процессы,  связанные с ростом, с  восстановлением организма разрушенного днем . Поэтому неверно полагать, что повседневную сознательную жизнь человека днем  можно сравнить с жизнью в летнее время, когда природа Земли процветает  и растет. Нет, сама Земля как Духовное Существо пробуждается в тот момент, когда к осени начинаются процессы умирания; а полностью бодрствующая жизнь Земли приходится на зимнее время. Но лето, пока идут формирующие, прорастающие процессы в природе  - это спящая жизнь Земли. Дух Земли спит летом и бодрствует зимой.

Я уже подчеркивал, что духовная интуиция правильно подсказывает, что момент, когда человек должен соединиться с Импульсом Христа : Праздник Рождества Христова, приходится на  зиму.  Это  событие происходит в период  наиболее полной бодрственной жизни Земли,  оно приходится на середину зимнего времени, а не на летнее время. Напротив, в то более древнее время, до Мистерии Голгофы, когда человеческое знание возникало в результате природного инстинктивного ясновидения, более глубоко переживалось   состояния сна Земли.  Тогда душа человека должна была погрузиться в спящую  Душу Земли, чтобы получить Откровение, сновидческое  вдохновение,  для формирования  древней мудрости. Потому  нужно было в древности устроить соответствующий праздник в жаркое летнее время года: праздник Святого Иоанна. Праздник Святого Иоанна в древнем смысле, означает соединение, я бы сказал, слияние как  во сне,  в опьянении со спящим, грезящим Земным Духом. Праздник Рождества означает сознательное единение с бодрствующим Духом Земли. - Именно благодаря таким представлениям мы, в свою очередь, приходим к ощущению связи человека с Космосом. Мы входим в него  конкретным сознательным образом. Не так, что мы фантастично бредим о том, что человек является микрокосмом по сравнению с Макрокосмом, а так, что мы действительно получаем ясные  представления, конкретные соответствия  о том, как великое Духовное существо Земли спит и бодрствует - летом и зимой, в отличие от человека.  Человек  в течение двадцати четырех часов переживает зиму и лето, когда  он  бодрствует и спит, в то время как Земля, земной Дух, совершает этот сон и бодрствование в течение года. Теперь мы должны еще раз более внимательно взглянуть на то , что проявляется в физическом мире как сознание. Предположим, что мы схематично изобразим  то, что является растущей, прорастающей жизнью нашей нервной системы. 

Прорастающая, распускающаяся жизнь, напр. нервной системы, и в особенности моз​га, ясновидчески видима такой вот волной пламени (см.рис. 1). Но человеческая душевная сознательная жизнь в действительности пре​бывает вне  растущей жизни. [image: image44.png]



     Если бы душевная жизнь пронизывала лишь растущую физичес​ки-органическую жизнь, то не возникало бы никакого со​знания. Как возникает сознание? Для этого душевное должно разрушить  физическое, органическое.   В процессе жизни наша душевная деятельность,   прежде всего,  разрушает физи​ческие процессы роста (II). Но об этом разрушении человек не знает. И только ясновидческому взгляду дается возможность сказать:  когда человек вступает в отношение с каким-либо существом Духовного мира, су​ществом Ангела, Архангела, хочет образовать о них представление, т.е. хочет их воспринять физически, то он дол​жен нечто разрушить в себе .
     Нечто разрушается не благодаря Посвящению; благодаря ему лишь осознается, что повседневный физический про​цесс восприятия разрушает (III). Это происходит всякий раз, когда человек приходит к восприятию   цветка, животного.
Обычное восприятие чувственного мира есть такая деятельность человеческого организма, кото​рая совершается через преобразование сверхчувственного человеческого существа в чувственное. Обычное представление возникает подобным же образом. Только восприятие происходит во взаимоотношении человече​ского организма с внешним миром, а представление возникает во внутреннем организме. — На прозрении в подобные факты покоится все истинное познание действительности". 35 с.105
Итак, когда мы живем бодрствующим образом, наша душевная жизнь сначала разрушает физические процессы роста,  чтобы возникло дневное сознание. И о том, что там происходит, об этой деградации человек, как правило, ничего не знает. Только ясновидческое сознание дает нам возможность действительно сказать : связывая себя с  сознанием в дневной жизни  - ты должен, если хочешь создавать себе представления, ощущения разрушить что-то в себе. Видите ли, в процессе Посвящения есть нечто ужасно потрясающее: видеть, как организм  разрушается повседневным сознанием. Человек начинает осознавать эти процессы, когда понимает,  что эти процессы разрушения  зеркально отражают   его  душевную жизнь. Это и есть скрытое преобразование в человеке – сверхчувственное становится в нем чувственным. Так что подумайте: вы смотрите на красный цветок. То, что мы испытываем,  воспринимая  красный цвет, изначально  вызывает  в нас  процесс разрушения физического мозга, нервов. Мы просто этого не знаем. Но то, что там разрушено, как зеркало  отражает наше душевное состояние,  и это приводит к тому, что у нас появляется красный цветок как сознательное представление, как восприятие. Итак, вы должны,  чтобы создать в себе образ красного цветка, разрушить созидательные, формирующие процессы своего организма, систему  своих нервов, и разрушая их , вы  имеете возможность сознательно  воспринять  цвет. В таких процессах разрушения, за которыми следуют процессы восстановления, состоит сознательная жизнь человека. Это внутренняя работа над собственным организмом, которая , в конце концов, лежит в основе всей человеческой культуры.  Когда мы осуществляем развитие, мы  сначала уничтожаем природу. Мы не сможем построить дом, если не возьмем древесину у природы, разрушив ее, а затем то, что является продуктом разрушения,  что мы вырвали из природы, превращаем в наши художественные изделия. По сути, именно так мы и поступаем в искусстве.  Мы делаем это именно так, как это делают разрушающие  процессы с  живой  природой: они сводят на нет определенные процессы роста; и то, что в результате внедряется,  вводится в организм,  как вытеснение живого мертвым, это и есть содержание предметного, дневного  сознания. Мы постоянно помещаем мертвое в живое, развивая дневное сознание; и чем больше мы становимся интеллектуально сознательными, тем больше мы втискиваем мертвое в нашего живого человека. Задача сна состоит в том, чтобы растворить мертвые включения, за исключением определенных остатков, которые остаются, и  проходят через всю физическую жизнь точно так же, как процессы, которые  лежат в основе памяти, воспоминания. Если бы все было  снова растворено во сне,  у нас не было бы ни памяти, ни воспоминаний. Итак, вы видите, мы должны осознать, что в нашей жизни наступила настоящая зима, если мы хотим обрести сознание. Хотеть быть сознательным - значит распространять разрушительную, застывающую  зимнюю жизнь,  вместо  прорастающей, цветущей летней жизни. Нам нужно перезимовать внутри себя, если мы хотим быть сознательными. Так что мы должны научиться ценить зиму, потому что, если бы всегда было лето, то в нашей жизни мы бы не имели сознательных переживаний, мы  всегда оставались бы бессознательными.

Но из этих рассуждений вам может стать понятным  еще одно. Материалистический наблюдатель мира легко скажет: Да,  как сознание работает в физическом теле, невозможно понять, мы его не наблюдаем. - Воистину, пока человек не изучит Духовную науку, он не сможет заглянуть внутрь себя. Но когда через Духовную науку узнают, что существует подобие, соответствие  -  между индивидуальной жизнью человека и жизнью Земного Духа, тогда, конечно, приходят к пониманию. Тогда  говорят: если вы хотите составить представление о спящем человеке, о том, что на самом деле представляет собой спящий человек: что ж, тогда   во время растущего, цветущего  лета  наблюдайте, как   формируется все   в природе, чтобы произвести осенью семя . Как это происходит  на Земле, так  происходит - только в малом, так что этого нельзя пока увидеть, - в физически-органической  природе человека. Лето и весну  можно  пережить, глядя на спящего человека, а зиму и осень можно было бы пережить , глядя на бодрствующего человека. Чтобы узнать, как это осуществляется, благодаря  сознанию, которое использует  физическое тело,  как инструмент, нужно обратить внимание на то, как осенью все начинает тускнеть, увядать, все начинает отмирать, как говорят, а с другой стороны – возникает семя будущей жизни. И  чтобы   представить  внешний образ зимнего времени, нужно понять, что бодрствующее сознание человека совершает в физическом организме, используя физическое тело в качестве инструмента. Отсюда следует  то, что если душа находится вне тела, и  ясновидящее сознание смотрит на тело, из которого сейчас вышла  душа, оно воспринимает тело как растущий, формирующийся мир. Это детское представление, если верить, что когда ясновидящий находится со своей душой вне тела, он видит тело так, как видят другого человека в физической жизни. Ведь это неправильно, что люди воображают: человек лежит, а душа парит над ним, и душа оглядывается назад и видит  тело,  и лежащего там человека. Это не так. 
В тот момент, когда душа выходит, тело становится миром, весеннее- летним миром; и если душа является ясновидящей,  и снова входит в тело, то она переживает в себе личную, индивидуальную осень- зиму. Таким образом, мы обнаруживаем тесную связь между жизнью человека и жизнью Земли. - Теперь, когда мы наблюдаем жизнь Земли,  сначала посмотрим  на летнее время, и мы увидим, что  в  летнее время все то, что внутренне действует и ткется в нас , действует и ткется в нас в состоянии сна. И если мы  ищем выражение, которое  даст нам ощущение этой деятельности  и ткачества в состоянии сна, то можно сказать:  это Мир рождения, возникновения. И когда мы чувствуем себя в этом Мире , тогда мы можем сказать: мы рождены от Божественного Отца. - Это «Ex Deo nascimur» люди могли сказать во все  времена  земного развития, и смогут сказать в будущем. Напротив, для нашего временного цикла, который наступает после Мистерии Голгофы, важно, чтобы мы понимали, что в нас действуют силы умирающей, разрушающей, растворяющей жизни, и что благодаря умиранию в нас возникает сознание. Сознание Земли, бодрствующую земную жизнь мы обретаем в зимнее время. Мы должны жить с Землей зимой в физическом мире, погружаясь в сущность умирающего. Но после Мистерии Голгофы мы погружаемся в это умирание , неся с собой Импульс Христа: «Во Христе умираем».  И мы осуществляем  это наставление на протяжении всей второй половины года, когда Земля бодрствует, бодрствует в умирающей жизни: «Во Христе мы умираем». Так, земной год делится для нас на две половины:  одна половина, кульминация которой приходится на праздник Святого Иоанна,  и где  мы живем  с древним  «  Ex Deo nascimur », и другая половина, кульминация которой приходится на Рождественский сезон,  в ней мы живем  мы с  изречением: "Во Христе умираем".  Не следует думать, что  представление о человеке как о микрокосме по сравнению с Макрокосмом является лишь абстрактным. Не следует также думать, что с помощью абстрактных представлений можно многое противопоставить этому воззрению. Скорее, следует уяснить себе, что, действительно приходя к реальной познавательной жизни с Земным  Духом, вы все больше и больше соглашаетесь   с этим воззрением . Видите ли, если так смотреть на Землю зимой с ее умирающей, замерзающей жизнью, то эта умирающая, замерзающая жизнь является выражением мысли, чувства и ощущения бодрствующего Духа Земли. Но мы должны думать об этом Земном Духе в контексте того, что изначально окружает нас как  Мироздание. Мы должны как бы представлять себе Мир как великое Духовное Существо, имеющее на Земле свой физический инструмент. И это представление о том, что думает Земля, особенно когда Она бодрствует в зимнее время, можно получить, если принять во внимание все то, как земное  окружение  влияет на Землю. Представьте себе зимней ночью взгляд, устремленный на звезды, например , на Луну среди звезд, и вы должны сказать: созвездия  звездного мира - это внешнее выражение, образ того, что  мыслится о Земле Духовными Существами, и мы живем на ней , благодаря тому, что Вселенная вступает в связь с Землей.  Духовные существа  видят нас, живущих на Земле, в  живом мышлении, в том, что окружает и омывает Землю, как земное мышление [зимой], и как мы живем  летом, когда  наша собственная душа  спит. 

И все же летом мы должны бодрствовать, чтобы войти в земную жизнь. Я бы сказал, что мы должны приложить все свои астральные силы, чтобы не впасть в спячку на Земле. Многие люди действительно очень легко засыпают в летнюю жару, потому что их астральные силы недостаточно сильны, чтобы противостоять общему земному сну. Если мы сами спим в летнее время, то наша деятельность аналогична земной природной  сезонной, односторонней  деятельности. Зимой мы, в свою очередь, должны развивать в подсознании такие силы для сна, фантазии, которые противоречат сезонной  земной жизни, а для бодрствования зимой нам необходимы те силы, которые соответствуют направлению бодрствующей жизни Земного Духа. Таким образом, я бы сказал,  мы резонируем  нашей собственной жизнью,  годовые колебания Земли, как сознательного  существа. И вы получите яркое впечатление от  переплетения собственной сознательной душевной жизни со звездной жизнью, на более высокой ступени сознания, которое выше сознания   земного сна и  земного бодрствования. Тогда вы получите яркое представление о том, какой на самом деле должна быть астрология, если ее вообще стоит рассматривать всерьез. Я  часто говорил, астрология - это либо чистейший дилетантизм, либо ее можно получить только как неотъемлемое звено подлинного углубления в спиритуальные  сознательные исследования и познания. В последнее время я часто подчеркивал необходимость того, чтобы те, кто близок к Духовной науке, усвоили такие представления, которые ведут от простого предметного мышления к живому . Подумайте:  здесь открываются совершенно новые стороны жизни , когда мы  знаем, что сознание основано на деградации, на разрушении, что разрушение должно существовать для того, чтобы сознание могло возникнуть как инструмент внутри физического тела. Ибо , по правде говоря, точно так же, как мы не можем действовать в физическом мире , не разрушая природу, точно так же мы не можем  становиться сознательными, не позволяя процессам роста внутри нас разрушаться. Ясновидение должно смотреть на эти происходящие процессы разрушения,   как на протяжении всей жизни происходит частичное отмирание, чтобы могло существовать сознание. И Посвящение действительно состоит в том, что человек воспринимает этот процесс разрушения, иначе говоря, растянутый на все время между рождением и смертью,  в образе. Но в реальной физической смерти процесс умирания сконцентрирован; и если бы не наступила физическая смерть, то мы бы никогда не смогли бы  развить сознание в Духовном мире после смерти. Смерть, то есть разрушение физического и эфирного тел, является основным условием развития высшего сознания в период между смертью и новым рождением. Как растение не может существовать, если нет корня , так и сознание  между смертью и новым рождением не было бы, если бы оно не было вырвано,  как из корня,   из процесса смерти. Как в последующие  годы нашей физической жизни мы должны обрести возможность  иметь процессы разрушения, которые в первые годы  нашего детства служили нам  для  роста, формирования, так и сознание пробуждается только в той степени, в какой мы можем внедрять процессы разрушения в процессы роста.  Как только эта сила процессов разрушения достигает критической  степени,  тогда мы должны уничтожить, отбросить полностью все тело: мы сначала отбрасываем  физическое, а затем и эфирное тело.  Эти события  являются исходным состоянием для возникновения сознания между смертью и новым рождением. Тем самым мы приобретаем  сознание между смертью и новым рождением,  умирая,  пройдя процессы, происходящие в смерти. Так жизнь  проходит между рождением и смертью: первая точка отсчета находится в младенческой жизни, основанной на растительной жизни, поэтому жизнь между смертью и новым рождением имеет свою отправную  точку в процессе смерти, но необходимо иметь семя для будущей жизни. Таким образом, мы наблюдаем в смерти радикальные процессы разрушения физически – органического тела. 

Именно это важно,  что мы приобретаем возможность вжиться в общий ход жизни природы Земли и  человека, а далее и в совместную Духовную жизнь  с Мирозданием. Если вы посмотрите на современную научную жизнь, то обнаружите, что, в сущности, все больше и больше - я уже обращал на это внимание - развитие современной науки  не интересуется   внутренним  развитием человека, и на мир хотят смотреть только внешне. Все  больше развивается   нежелание смотреть на всю природу в целом; и все больше и больше развивается склонность смотреть только, я бы сказал, на половину природы, а именно на растущие, цветущие, формирующие  процессы. Там, где начинается уничтожение, там, как думают, и прекращается существование. Материалист не может мыслить иначе, поэтому  он никогда не сможет получить представления о духовной жизни в физическом мире.  Представления о духовной жизни в физическом мире начинаются именно там, где начинаются процессы разрушения. Но ученый хочет исследовать только зарождающиеся процессы, потому что на самом деле только они являются для него реальными. Когда что-то начинает увядать, он снова хочет  изучать то, что затем прорастает, что развивается как возникающее физически,  или он изучает в процессе отмирания то, что затем остается в виде химического остатка. Важно то, что  не хотят  обратить внимание на  другую половину разрушения, духовную. Но  только из небытия, из ничто,   можно получить представление о существовании сознательной душевной жизни. Это чрезвычайно важное понятие. Поскольку новое мировоззрение развивалось  так, -  всегда обращая внимание только на цветущее, растущее в природе, что  сделало невозможным смотреть на духовное, поскольку духовное возникает  в явлениях  там, где они начинают разрушаться. Пока живые существа растут и цветут, в существах духовное действует как формирующая сила, там оно не проявляется как чисто духовное, там оно проявляется внешне через материальные процессы. Если духовное должно появиться само по себе, то должны произойти процессы разрушения. Духи цветов, стихийные духи растений не должны появляться, когда цветы просыпаются, когда цветы распускаются, когда солнце своей активной  волной вызывает зарождающуюся и восходящую жизнь. "Если вы так считаете, то останетесь глупы".  Эти слова читаются в начале второй части книги Гете "Фауст" с пониманием:  духи могут появиться тогда, когда прорастающая, восходящая жизнь земной природы отступает.
Чу! Шумят, бушуют Оры![*]
Шум их слышат духов хоры;
Новый день увидят взоры.
Чу! Скрипят ворота неба!
Чу! Гремят колеса Феба![*]
Сколько шуму вносит свет!
Трубный звук гудит и мчится,
Слепнут очи, слух дивится,
Лишь для смертных шума нет!
Поскорей к цветам спешите,
Глубже, глубже в них нырните;
Скройтесь в листьях, в щели скал,
Чтоб вас шум не оглушал!
Видите ли, поэтическое видение, например, у Гете настолько живо, что он вполне может почувствовать это: как только появляется восходящее солнце, эльфийские существа должны  отступить. Мы изобразили это, к удовольствию  наших малышей, которые с радостью присели, услышав это. Но вам будет ясно, что в некотором смысле из видения физически умирающего мира возникает царство призрачного тумана и, наконец, вообще Царство Духов. Это не так уж и бессмысленно, когда народное представление говорит, что деревья должны сначала загнивать, чтобы стать духовными, и только там, где они загнивают, нам появляется дух. Если мы выйдем и где-нибудь обнаружим гниющее сухое бревно, то на самом деле это только начало появления  духа. Должно быть везде сначала разрушение, затем должно появиться духовное. Однако новая духовная жизнь заключается именно в том, что души некоторым образом отстранились от столь тесного общения с внешним миром, что могут по-настоящему ощутить и умирающее физически,  следовательно, восстающее духовно-живое. И поэтому  люди, когда им сегодня говорят о духовном мире, вообще не могут составить  никакого представления о нем. Ибо они рассматривают мир лишь постольку, поскольку он цветет  и растет; когда же рост прекращается, когда физическое вещество  разрушается, тогда люди  как раз и теряют  из виду реальность появления духа. Теперь, когда людям говорят о настоящей, истинной жизни и о том, что духовное восходит из небытия, они обнаруживают, что слышат о чем-то незнакомом, что ничего им не говорит. Это   на самом деле случается сегодня, когда на  собрании, еще не подготовленные определенными духовно научными понятиями люди говорят о том, что живет в мире как духовное явление, и это  для многих людей непонятно. И вот для таких людей этот важный мировоззренческий вопрос полностью перешел в область безразличного. Людям   стало совершенно безразлично, что считать основой,  лежащей в вещах  мира. Здесь можно испытать нечто подобное тому, например, что произошло однажды на лекции. Вы же знаете, наше самое сокровенное стремление – держаться  подальше от тех , кто в большинстве своем сидит на лекциях как наименее образованный: это те, кто пишет в газетах; они в большинстве своем меньше всего понимают  то, что там говорят . Но иногда случается так, что от таких совершенно умных людей современности все же невозможно удержаться  в стороне. Не везде могут быть приняты такие радикальные меры, как в последний раз в Австрии.  Председатель перед лекцией сказал журналистам: вы все равно ничего не поймете, лучше вам уйти. Это не может быть  везде. И действительно, в другой раз случилось так, что журналист  написал: Да для чего вообще нужна вся Духовная наука? Ведь все ясно: один человек представляет себе мир таким , другой - иным. Все это имеет равные права. - И так распространяется самая пышная беззаботность, вместе  с чудовищным легкомыслием по поводу всего, что касается глубоких мировоззренческих вопросов, и это наблюдается во многих местах в наше время. Вот как однажды было написано о лекции: «Ну да, один человек смотрит на мир как на конструктор, другой варит желчь жабы вместе с кишками тигра, третий -  живет монистом, четвертый смотрит в заросли и ни о чем не думает, пятый смотрит на душевные силы через свои очки, и так можно  бы и продолжить», - говорит собеседник. Ему все безразлично. Это отсутствие интереса к духовному постижению мира, которое не ослабевает, а только расширяется, которое всегда будет возрастать благодаря духовно научному  постижению, проникающему в  мир. Спиритуальное  углубление будет иметь наибольшую ценность благодаря тому, что оно  не только образует способность к новым  понятиям, способность к новым идеям людей, но и то, что оно охватывает всю человеческую душу, пропитывает ее истиной. Человек действительно чувствует себя  как микрокосм в Макрокосме,  он действительно переживает  в своей личности то, что, я бы сказал, только строится на процессах разрушения в мире. Только благодаря этому мы обретаем реальное общение с мертвыми,  в процессах разрушениях, в  смерти,  мы видим событие, благодаря которому возвышается духовное сознание  человека после смерти, которое затем действует до нового рождения. Таким образом, Духовная наука должна в то же время стать вживанием в истину вещей, постижением истины вещей, пониманием человека. 
Современная духовная, внешняя материалистическая  жизнь - это уход от истины,  безразличие к великим вопросам бытия. Человеку безразлично, смотрят ли на факты и процессы в мире  с истинным ясновидением,  или «варят желчь жабы с кишками тигра». В культурно-этическом отношении современная  духовная внешняя жизнь идет по пути самого легкомысленного, циничного безразличия ко всему существующему в глубинах сущего. Напротив , Духовная наука развивается и может развиваться естественным образом, поскольку душа человека захватывается, переносится и вплетается в Космический процесс просто потому, что он интересуется результатами духовных исследований. Не нужно быть ясновидящим, нужно просто быть свидетелем результатов ясновидения, знакомиться с Духовной наукой, тогда  то, что вы воспринимаете как мудрость спиритуальных наук, захватывает вас и переносит в живое переживание и сопереживание с Космосом. Однако для этого необходимо, чтобы человек не просто рассматривал Духовную науку как нечто, что позволяет ему наслаждаться своей жизнью, но чтобы человек снова и снова оживлял в своей душе то, что дает Духовная наука, и продолжал настойчиво обдумывать это снова и снова; сначала не нужно быть ясновидящим, но нужно привыкнуть смотреть на факты жизни с разных сторон, рассматривать их в духовно-научном смысле. Факты у нас характеризуются с самых разных сторон, учитывается множественность точек зрения. Тогда человек может соединить свои душевные     переживания ,  ощущения, пусть еще и не с  полным осознанием, в жизнь Духовного мира,  и увидеть  Духовные силы, действующие  и на  материальном, физическом  плане. Но тем самым то, что Духовная наука стремится осуществить в познании, в искусстве, в религиозном и  этическом течении, оказывается включенным в нашу духовную жизнь как совершенно новое в современном образовании. И тот, кто является духовным ученым, должен осознать эту новизну. Вчера я указал на это в другом случае, а именно в связи с тем, что мы  должны преобразить  Импульс Христа,  и что наша фигура Христа на самом деле очень изменена по сравнению с Христом Микеланджело. Таким образом, мы должны быть в состоянии мужественно изменить свое мышление и отношение к миру. 

Затем,  в свою очередь  человечество получит представление о том, что такое полная  жизнь, настоящая интенсивная, яркая жизнь. Ибо это ощущение яркости жизни прекратилось; куда бы мы ни посмотрели в нашем окружении, это прекратилось, то, что еще чувствовал Гете, когда говорил: Искусство должно быть выражением, истинным выражением живых мировых законов. Оно должна быть интерпретацией, манифестацией  таинственных Законов природы. - В нашем обществе это уже не понимают. Отсюда видно, как во всех областях постепенно удаляются  от внутренней действительной жизни с истиной того, что называется Познанием, с одной стороны, и того, что выступает как Искусство, с другой. Сегодня в искусстве так любят говорить о композициях, о соединении отдельных звеньев. Искусство в прежние времена было, и это должно возродиться снова: творением, основанным на истине самих вещей. Можно сказать, что современное положение  в науке, культурной жизни  -  в самом высоком смысле,  ариманический заговор против истины, который в настоящее время распространяется по всему миру,  и который опирается как на современное художественное течение, так и на  область познания.

В области познания мы повсюду видим привязанность к просто чувственно воспринимаемым объектам. Мы видим то же самое и в искусстве. Мы видим, как постепенно умирает в людях способность чувствовать и ощущать внутреннюю истину вещей . И таким образом можно создавать  некие произведения искусства и даже, я бы сказал, находятся люди, которые восхищаются им, как, например,  романом «Жан-Кристоф» Ромен Роллана. Но для тех,  кто чувствует внутреннюю истину, внутренне  живую  истину,  его ни одно из разряда таких  «произведений искусств», как "Жан-Кристоф" не впечатлит.  Знающий человек понимает, что индивидуальность  Бетховена, Рихарда Вагнера, Штрауса, Густава Малера имеет свою внутреннюю истину. Смешивая все  вместе, тем самым создается отвратительный хаос декадентского искусства, каким является этот ужасный  "Жан-Кристоф", но которым, к огорчению всех тех, кто имеет отношение к настоящему искусству, - восхищается весь образованный культурный мир, потому что, я хочу сказать, существует тайный заговор в настоящее время против действительной сущностной истины. Да, вы даже не понимаете, что, восхищаясь таким,  так называемым произведением искусства, вы грешите против истины, против реальной, живой истины, когда вместо живых индивидуальностей, образованных из живого цельного  замысла, вы видите хаотичную, глупую вещь, собранную из всего возможного. Нужно  увидеть  различные извращенные  источники, из которых современные души так любят черпать в наше время различные сведения,  чтобы осознать всю важность импульса Духовной науки, ее вмешательства в восстановлении живого  мира истины в среде человечества.  
Но тогда мы также поймем, что мы живем в эпоху, когда должно проясниться то, что  нас окружает: с одной стороны, летняя жизнь, созидающая, прорастающая, восходящая жизнь природы: "Ex Deo nascimur"; с другой стороны, зимняя жизнь, разрушение жизни, но выход  Духа, рождение сознания  из этой разрушенной  жизни  в наше время,  после Мистерии Голгофы: "Во Христе  умираем".  Но человечество в будущем не должно оставаться на этой земле в одиночестве, но когда наступит  восходящая и растущая летняя жизнь, когда наступит сон природного  Духа Земли, тогда мы должны найти в себе силы, чтобы войти в сон природного  Земного Духа бодрствуя, чтобы обрести высшее, исходящее из результатов Духовной науки ясновидение . Необходимо развивать жизнь души дальше. Тогда мы должны сказать: летняя жизнь, как природный мир, - это "Ex Deo nascimur"; зимняя жизнь, как мир разрушения,  но и сознания, -  в ней заключена Мистерия Голгофы, - «Во Христе умираем». Но, снова идя навстречу сну внешнего земного природного Духа, летней жизни, давайте осознаем, что мы можем перенести в это время то, что мы чувствуем  из реального сознательного переживания Духовного мира, то, что Дух переносит в то время, когда природа Земли спит:  настроение Пятидесятницы. Если мы действительно почувствовали:  «Во Христе умираем», то мы переносим настроение Пятидесятницы в это состояние сна на Земле, принося  Импульсы, которые может дать нам Духовная наука. Мы рождены из Божественного -  рождаясь, формируясь.  Летняя жизнь  природы тому свидетель. Мы живем со Христом, мы чувствуем это: живя в зимнее время, когда Земля пробуждается, мы приносим  Импульсы Христа в умирающую жизнь природы: «Во Христе умираем». И мы снова идем  навстречу лету с Мистерией Голгофы, мы вносим в летнюю жизнь  настроение Пятидесятницы, чтобы мы  пробудились  во тьме лета, возрождаясь  и воскресая, чтобы среди спящих земных природных духов мы могли пробудиться   в  Духе: через « Per Spiritum sanctum reviviscimus». Со Святым Духом Воскресаем!

ВТОРАЯ ЛЕКЦИЯ г. Дорнах, 24 мая 1915 г.

Давайте поговорим о том,  что уже не раз рассматривалось в том или ином разрезе:  отношение наших мыслей, наших представлений к миру. Как можно представить себе отношение наших мыслей к миру ? Давайте представим себе мир в виде внешнего круга и себя напротив него схематично (рисунок ). Не правда ли, поначалу всем нам будет ясно, что мы создаем картину мира в наших мыслях. Как мы приходим к осознанным мыслям , мы говорили об этом вчера. То, что присутствует в нашем  внутреннем мире, как наши мысли, мы хотим обозначить этим кругом (малый внутренний круг). И я хочу сказать: этот круг должен представлять собой то, что мы воспринимаем как содержание нашей души, как наши мысли о мире. Теперь из различных наблюдений мы знаем, что то, что мы называем нашими мыслями, на самом деле основано в нас на определенном процессе отражения. Мне часто приходилось говорить, что на самом деле наше Я   бодрствует  вне нашего физического тела, и благодаря разрушению физического тела – у нас возникает дневное  сознание  в земной жизни,  разрушаясь, мозг  как зеркало отбрасывает образы  нашей душевной  жизни, которые мы воспринимаем. А что, собственно, отражается, когда у нас возникают мысли?   На то, что живет в Космосе реально и отражается в нас, указывает этот круг (зеленый). И мы можем сказать: то, что обозначено здесь этим зеленым кружком, -  это  на самом деле  реальное в мире, а  наши мысли представляют собой всего лишь образ, тот образ, который отбрасывается нашим телом . Разумеется, все это изображается  лишь схематично.
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Если мы правильно понимаем то, что на самом деле происходит, когда мы сталкиваемся с миром,  тогда мы должны сказать, что в нас что-то при этом создается: вся сумма наших представлений создается в нас как простое отображение   чего-то, что находится во внешнем мире. Все, что находится внутри нашего разума, - это образ чего-то, что есть во внешнем мире. Те, кто знает об истинном положении дел, понимают,   почему мы говорили о том, что истинное содержание человеческой мысли действительно распространено во Вселенной в виде Мировых мыслей,  и что то, что мы имеем в качестве содержания мысли, есть всего лишь образ Мировых мыслей. В нас отражаются Мировые идеи. Если бы наша истинная сущность,  Я была только в наших мыслях, то, конечно, эта наша истинная сущность была бы только образом. Но из всего вышесказанного   нам должно стать  очевидным, что наша истинная сущность находится не в нашем уме,  наша высшая сущность Я находится в Духовном Мире. В этом заключается тот факт, что мы сами только отражаемся в себе с помощью Мировых мыслей . И то, что мы можем найти в себе с помощью зеркального аппарата отражения   нашего тела, мозга - это отражение  реальности  нашего Я. Все это уже подчеркивалось в различных лекциях. Теперь, когда в момент смерти физическое тело растворяется, естественно, растворяются и образы, которые возникают в нас. То, что остается от нас, как  наше будущее, это, в сущности, наша воля.  Она формировалась   на протяжении всей нашей жизни, и она строит в сознании человека  силовой, волевой  образ Мироздания благодаря чистому мышлению, через  отражение в нас  Мировых мыслей. 

Вот  видите, тут лежит трудность, к которой постоянно приходят философы,  и которую они не могут преодолеть своей философией. Этим философам изначально не дано ничего, кроме того, что они представляют. Но учтите, что из представления, из содержания дневного сознания реальность  невозможно найти, как мы поняли. Реальность  не может быть найдено посредством дневного  сознания человека, потому что то, что находится в нем, - это всего лишь образы. В них не может быть реальности  в этой инкарнации, но для следующей инкарнации  человека– это семя.  

Философы ищут  действительность  через сознание, через обычное дневное   сознание. Вы не можете найти ее таким образом. И совершенно естественно, что должны были возникнуть такие философии, как, например, кантовская, которая ищет реальность  через сознание. Но поскольку дневное сознание может содержать только образы  в полном соответствии со своей  природой, то нельзя прийти ни к чему иному, кроме как признать, что к реальности с дневным сознанием никогда нельзя приблизиться. Кто смотрит глубже, тот знает, что все, что существует в дневном сознании -  это образы, а действительность – она снаружи, в Духовном мире. 

Но что же на самом деле происходит между миром и сознанием человека? То, что там происходит, - это то, что, как специалист по спиритуальным  наукам, вы, вероятно, должны понимать. Воистину, образы дневного сознания - это только то, что создается физическим мозгом, телом в отражении. Физическое тело, наш мозг  созданы из Вселенной. Оно  настолько совершенно  развились  в процессе эволюции, в нашей жизни между рождением и смертью, что может создавать образы, даже картины целого,  отображать людей, которые  противостоят нам,  мы отражаем  себя через  свои чистые мысли.  Какую  задачу имеет эта картина Мира в  человеке   в нашем дневном сознании во всем Космическом свершении? 

Мы вошли в Духовный мир через прошлую смерть, несем в Духовный мир определенные силы нашей воли, живем с  Существами Духовного мира. Духовные Существа  несут нас до состояния, которое  в четвертой мистериальной драме было названо Полуночным часом бытия  между смертью и новым рождением. Затем, во второй половине жизни, между смертью и новым рождением, мы накапливаем  собственные Духовные силы. Но куда деваются эти силы, которые мы там собираем?  Они консолидируются, и   хотят создать новое физическое тело в соответствии с нашей волей прошлой земной жизни, с волевым семенем.  Если новое физическое тело создано, то силы, частью которых мы становимся во второй половине жизни между смертью и новым рождением, выполнили свою задачу, исполнили волю нашей предыдущей жизни. В  тот момент, когда мы выходим из Духовного мира через рождение в новую жизнь, в сущности, в определенном смысле завершается  одно полное воплощение, начинается новое.
Действительно, целые Иерархии работают, можно сказать, борются за то, чтобы из Духовного мира  человек мог выйти в бытие через рождение, как я указал на это во второй мистериальной драме словами Капезиуса.  Но это, я хочу сказать, осуществляется с помощью тех сил, которые человек проносит в Духовный мир после смерти.  

Люди создают нечто очень похожее на то, что происходит с  зародышами растения: если появилось новое растение, значит, старый зародыш выполнил свою задачу; он не претендует  более чем на то, чтобы произвести новое растение. Растение призвано Космосом создавать  новые зародыши. В противном случае не было бы дальнейшего развития, и растительная жизнь должна была бы оборваться вместе с этим растением. Таким образом, если бы здесь на Земле не проявилось бы образное сознание, чистое мышление, человеческая жизнь не смогла   завершиться обновлением  между смертью и новым  рождением в нашу эпоху, в эпохе свободы.  Раньше было иначе. 

Теперь мы знаем:  то, что предстает как картина мира в сознании  человека - этот новый зародыш, который проходит через смерть и, в свою очередь, через рождение  переходит в новую жизнь. И этот зародыш, он, как образ,  действительно таков, что он не переносит ничего из предыдущей инкарнации, кроме сил нашей воли.  Пожалуйста, поймите  здесь мысль, которая имеет огромное значение. Представьте себе, что вы стоите лицом к лицу с внешним миром. Ну хорошо, этот внешний мир есть, мы тоже есть. Но мы из другого Мира возникли . Развитие  должно продолжаться, жизнь должна развиваться. В том, что находится внутри вас как простое отражение внешней  реальности, что внешний мир вложил в вас  пассивно - в этом нет ничего, что могло бы продолжить жизнь в будущем, это все прошлое. Но что-то добавляется к образу Мира: вы смотрите на окружающий мир, представляете себе общую картину Мира в чистом мышлении, самостоятельно, и эта картина обретает силу, чтобы перенести ваше существо  в более далекие, бесконечные дали. Этот сознательный образ Мира в вас становится зародышем будущего.
Если не принять это во внимание, то никогда не поймешь, что наряду с предложением: ничто не становится ничем - полностью верно и другое предложение : в самом глубоком смысле бытие всегда создается из ничего. - Обе фразы полностью точны; нужно только применить их в нужном месте. Непрерывность существования  не заканчивается. Если бы вы, скажем, проснулись утром и обнаружили, что от вас физически ничего не осталось, - вот как на самом деле бывает, когда человек идет навстречу новому рождению,  но  если бы у вас было полное воспоминание о том, что произошло,  если бы было образное сознание , инспирации и интуиции, то  Вы ведь были бы  вполне довольны. 

Разумеется, более глубокие духи всегда чувствовали такие вещи. Так, когда Гете поместил две поэмы рядом: "Ни одно существо не может превратиться в ничто», и непосредственно этому предшествовало стихотворение, имеющее смысл: «Все должно превратиться в ничто, если оно хочет оставаться в бытии". Эти два стихотворения у Гете, как кажущееся противоречие , стоят друг напротив друга, непосредственно друг за другом.

Но для обычной философии здесь есть обрыв, потому что она действительно должна  возвыситься  до  понимания духовного ничто:  как семени для будущего. 

Теперь можно было бы снова задать вопрос: что же, собственно, там отражается, если все, что  есть в сознании, - это только образ Мировых мыслей? Как же тогда на самом деле можно быть уверенным в том, что у тебя есть нечто реальное  где-то там, в этом мире? И вот тогда человек приходит  к необходимости признать, что реальность вообще не может быть подтверждена обычным человеческим сознанием.  Реальность может быть подтверждена только тем повышенным сознанием, которое в нас самих поднимается в области, где находятся не образы, а живые реальные Существа, где они выходит за рамки  только   образов, представлений в нашем сознании. Тогда обнаруживается, что там, в Мире, за тем, что я обозначил  зеленым, находятся не просто Мировые мысли, но что эти Мировые мысли  представляют  Мировых Существ. Но Они завуалированы Мировыми мыслями, так же как внутреннее человеческое существо завуалировано содержанием сознания. 

Итак, мы смотрим в мир; мы предполагаем, что мир находится в нашем сознании: но там у нас нет ничего, только отражение. То, что отражается, само по себе является лишь Мировыми мыслями. Но эти Мировые мысли принадлежат реальным  Существам, Существам, которых мы знаем именно как Духовно-Душевных Существ, как групповые души низших Царств, как человеческие души, как души высших Иерархий и так далее. Теперь вы, конечно, знаете, что в некотором смысле земное развитие человечества распадается на две половины. В более древние времена существовало своего рода сновидческое инстинктивное ясновидение. Благодаря этому сновидческому  ясновидению люди осознали, что за этим миром, который   постигается людьми в мыслях, существует мир реальных Духовных Существ. Потому что в древнем сновидческом ясновидении люди воспринимали не только мысли:  совершенно  так же, как новый ясновидящий, который, например , вступает в непосредственную связь  с Духовным миром с помощью методов «Как достичь познания высших миров?» , воспринимает не просто мысли, но и Мировых Существ. Я часто пытался это наглядно продемонстрировать, так что даже сказал в одной из мюнхенских лекций: человек в Духовном мире переживает состояние,  как если бы он засунул  голову в муравейник : мысли становятся  живыми существами. - Так было и с людьми более древних времен. В своем воспринимающем сознании, они жили не только в мыслях, но и в Мировых существах. Но было необходимо - и мы знаем из различных прочитанных лекций, по каким причинам это было необходимо, - чтобы это древнее ясновидение в какой-то мере притупилось, прекратилось. Ибо то, что дает  человеку его нынешнее сознание, необходимое для достижения подлинной внутренней свободы, предполагало, что старое инстинктивное ясновидение постепенно потускнеет, исчезнет. Должно было наступить время, когда человек  был в какой-то мере зависим  от того, что он может сам, самостоятельно воспринять в мире без всякого ясновидения . Тогда  он, конечно  отрезан, совершенно отрезан от Духовного мира, если выражаться предельно ясно. Конечно, всегда были отдельные Духи, которые могли заглянуть в Духовный мир. Но если древнее ясновидение было всеобщим, то с течением времени ясновидение стало чем-то вроде внешней культуры человечества. 

Мы теперь  ищем посредством наших духовно научных устремлений нового ясновидения, сознательно достигнутого,  чтобы  снова  привить спиритуальную культуру человечеству. Так что мы можем сказать: Существуют два периода развития земного человечества, разделенных одной средней эпохой. Первый - это период, когда преобладало сновидческое ясновидение: люди осознавали себя связанными с Духовным миром, они знали, что во Вселенной существуют не просто мысли, но что за мыслями стоят Мировые Существа, Существа, подобные тем, кем мы сами являемся. Эти Существа мыслят Мировыми мыслями. Придет время, когда вы сможете это  непосредственно  знать, но будете знать посредством само созерцательного ясновидения. И между этими периодами  есть время, где люди отрезаны от Духовного Мира. 

 Если мы достаточно глубоко рассмотрим сказанное, то должны сказать: на самом деле, было  ожидаемо, что в развитии человечества однажды произойдет  то, что было воспринято: да, нет никакого смысла  думать, что в мозгу есть  действительные, истинные мысли. И если бы  эти мысли, эти образы  там, внутри сознания человека   ничего не отражали, было бы лучше, если бы все мышление прекратилось! В конце концов, зачем  думать о мире, если этот Мир не содержит  в себе никаких мыслей? 

Конечно, в 19 веке люди были вполне довольны тем, что Мир не содержит мыслей, и все же они сами думали о Мире. Но 19 век распространил бездумность именно на самые глубокие  вопросы жизни. У него была задача довести эту бездумность до конца, до гротеска. Но мы можем сказать, что однажды нашелся человек, который пришел к мысли, сказав себе: в конце концов, есть смысл в мышлении,  если предположить, что не только в мозгу у человека есть мысли, но и весь мир полон Мыслей. Если бы он мог сразу перейти к нашей Духовной науке, то сказал бы: конечно, в Космосе есть Мысли, но есть и Существа, которые питают эти Мысли так же, как мы питаем наши мысли. Это существа Высших Иерархий. Но это время должно было наступить, так сказать, только после того, как человечество совершило глубокое падение в материализм, то есть в веру в то, что в мире нет мыслей. 

Теперь у вас может возникнуть соблазн обвинить того человека, у которого  сформировалась Мысль: Там, внутри человека, мысли могут быть просто образами великого конца света;  и у вас может возникнуть соблазн найти  такого  человека в Гегеле. Но все же это было бы не совсем верно, ибо Гегель жил в период, который  предшествовал противостоянию Фихте с Кантом , когда возникли  истинные зародыши мыслей, предвестники  Духовного Сознания. Это направление могло бы привести к гегемонии Философии, если бы было понято современниками  своевременно. Наука  не может  существовать  без того, чтобы даже  в эпоху материализма не вспыхнула искра Духовного мышления. Хотя гегелевская философия и остается во многих отношениях рационалистической опорой, из которой выжат Дух, мировая логика могла постичь это мировоззрение,  только исходя из сознания того, что Дух действительно существует в мире. Это не смогли понять в  гегелевской философии многие философы,  а тогда  наступил бы для многих трагический момент сказать себе: во внешнем мире действительно есть Мысли, и эти Мысли - действительно реальные, правильные, истинные.  И где было бы сейчас  это развитие внешней мысли, которое «процветает»  настолько, что  накрыло завесой   все  Духовное  в мире. 

Ведь в  то же время материалисты сказали: а  «наши мысли» - это реальная вещь в мире, и за этими мыслями больше не может быть никаких Духовных существ?  Вам не нужно было бы произносить это вслух, вам просто нужно было почувствовать, так сказать, бессознательно, когда вы живете с этим научным сознанием,  и говорите себе: да, индивидуальная жизнь на самом деле ничего не значит! Индивидуальная жизнь, в сущности, имеет значение только в промежутке между рождением и смертью. Ибо то, что действительно живет, - это не человеческие мысли, а Мировые Мысли, - это Мировой Разум, но Мировой Разум без сущности (раз Духа нет). И я думаю, что нельзя представить себе большей трагедии, чем, скажем, когда к этому внутреннему осознанию-ощущению приходит, скажем, католик,  или пришел бы священник!

То, что происходит, происходит из- за мировых закономерностей. Предположим, что эти умозаключения  сделал бы католический священник - он мог бы очень легко прийти к этому, потому что схоластика прекрасно обучила мышление.  Только когда у человека есть бездумное, неподготовленное мышление, можно поверить, что мысли находятся только в голове, а не в  Духовно – душевном  Мире.

 С энергичным мышлением  этот католический священник сам бы проложил себе путь к осознанию фактов, если бы его не лишили духовных «ног»…. 

Действительно, можно сказать: то, что является содержанием   Духовной науки, уже было некогда высказано во внешнем научном мире в виде идей. В мире  есть факты, когда люди  почувствовали уже что-то подобное и сами. И даже если эти факты  остались  совершенно незамеченными для большинства, они все равно существуют. 

Я хотел бы указать на подобный  случай, когда можно вполне увидеть, как выступает в человеке то, чего еще нет, но что хочет появиться, хочет признания, признания Мировых Идей, но пока не хочет знать ничего о том, что стоит за этими Мировыми Идеями как Мир Высших Иерархий . В 1769 году в Лондоне вышла брошюра  «Литература для души». В ней были намеки на такое мировоззрение, как я его охарактеризовал выше. А в 1770 году в Брюсселе появилась другая брошюра «Системы природы. Смысл в изменении темпов и частностей, противоречащих авторским системам природы» . Эта "Авторская система природы" принадлежала барону Гольбаху, против которой как раз и направлена эта брошюра. В этой брошюре говорилось, что она призвана выступить против того, что барон Гольбах представлял,  как материалист,  в своей научной системе природы. Но эти  две брошюры , едва прочитанные, были совершенно забыты. Но вскоре произошло любопытное событие: в 1865 году в Пуатье вышла прекрасная книга профессора Боссира под названием «Антецеденты гегельянства и французской философии». Эта книга, вышедшая в 1865 году, представляла собой двухтомный труд и была написана несколько раньше двух упомянутых брошюр, то есть примерно в 1760-1770 годах, и была написана  бенедиктинским монахом  (Deschamps) Леже Мари, который родился в Ренне в 1733 году и был настоятелем бенедиктинского монастыря в 1774 году.  Первый том содержал то, что Дешам тогда назвал: «Системы истины».  Он появился вместе с частями второго тома только в 1865 году. Так долго он пролежал в библиотеке Пуатье в виде рукописи. Ни один человек не позаботился об издании рукописи. То, что Дешам хотел выразить - ибо он написал  и две брошюры, о которых я говорил, - то, что Дешам хотел сказать в 1769 и 1770 годах, теперь мы находим  в мощных идеях  первого тома, который был  издан через столетие,   под редакцией профессора Боссира. А второй том содержал подробную переписку и описание всех усилий, которые Дешам приложил к тому времени - перенесемся в то время, когда это было , а именно до начала Французской революции, - описал все усилия,  чтобы каким-то образом сохранить свою «систему истины»,  добиться  хотя бы ее печати. Так мы узнаем, что этот человек действительно, я бы сказал, находился между двумя огнями: первый заключался в том, что везде  ему отказывали. Знание "систем" означало, что  если бы «системы» каким-либо образом стали известны Церкви, он, как священник, обязательно подвергся бы самому суровому наказанию. Но, с другой стороны, и так называемые вольнодумцы очень мало интересовались его сочинением. Они проявили интерес, но все они даже не захотели сделать то, о чем он просил: найти издателя. Жан-Жак Руссо, Робине, Вольтер, Клод Андриан Гельвеций, Жан Лерон д’Аламбер,  проницательный аббат Ивон, Бартелеми, даже Дидро - все они знали эту «систему истины». Дидро даже читал ее вслух в своем салоне. Он не  понял ее,  и поэтому хотел оставить ее для прочтения; но добрый священник Дешам был так напуган, что взял ее с собой, потому что не хотел отдавать ее в чужие  руки. Таким образом, он всегда находился между этими двумя огнями: с одной стороны, его «система истины» не должна была стать известной; с другой стороны, он хотел, чтобы человечество действительно овладело ею. Теперь давайте посмотрим на то, что Дешам изобразил в своем первом томе как свою «систему истины». Она действительно представлял собой то, о чем я  говорил выше, что  должно было когда-то открыться. Он называет то, что находится внутри головы человека (см. рисунок ниже),  силой, «разумом»; и он называет то, что находится снаружи, то, что я здесь нарисовал зеленым, «Мировое сознание». И важно то, что он понял: если мир охватить истинным мысленным взором, то это - ткань Мировых мыслей. Если рассматривать только отдельный предмет, то на самом деле он имеет смысл только потому, что он помещен в  ткань Мировых мыслей. Он, в сущности, сам по себе ничто. То, что является чем-то, что действительно существует, - это  ткань Мировых мыслей.
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И именно поэтому Дешам различает «le tout»  - все это: сознательное,   и «tout»: все (остальное). «Le tout»  он называет всех  истинно мыслящих существ в мире, и он отличает «le tout» от «tout». Первое -  это те, у кого есть истинная осознанная единая картина мира, действительность. Как видите, небольшая разница. «Le tout» - это сознательное целое, вся  Вселенная, Космос; «tout» - это все, что рассматривается как единичный объект. Но то, что рассматривается как отдельность, в то же время, как он говорит, является «rien»- ничто; «tout» - это «rien»; это равенство. Но «le tout»  в его понимании означает: Мыслящая Вселенная. Более материалистически настроенные духи, такие как Робине и ему подобные, не могли понять, что он на самом деле имел в виду.  Так могло случиться, что, поскольку, так сказать, материалистический уклон уже существовал, работы этого бенедиктинского приора были напечатаны. В конце концов, не правда ли,  в 1865 году эту работу опубликовал некий профессор, -  в этом нет ничего особенного. Именно так всегда и поступали, собирая и выпуская такие старые рукописи, как курьез.  

Итак, настало время, которое должно было наступить, время материализма, когда исчезло то, что занимало место в одинокой душе, одиноком Духе бенедиктинского приора…….. 

Конечно, в таком мыслителе нужно признать величие , даже если мы узнали о нем   150 или 160 лет спустя. Я убежден, что если бы наши дорогие подруги взяли эти два тома из какой-нибудь библиотеки,  и прошли через тяжелую философскую часть первой половины первого тома, а затем прочитали вторую половину первого тома, то они бы тихо пришли в ярость от взглядов, которых он придерживался.    Дешам  развивает в отношении положения женщин отчаянно немодные  плоские взгляды, рассматривая  женщину с точки зрения коммунизма. Таким образом, мы не должны  принимать в расчет все, что есть у Дешама. Но важно то, что мы видим в нем  горение, соответствующее Духу созерцание. Его даже не читают, можно даже сказать: даже не печатают, и все равно его знали самые выдающиеся умы своего времени. Даже такой великий ум, как Дидро, не нашел в себе сил хотя бы  на  то, чтобы дать какую-либо рекомендацию к печати. 

Все  было  погружено в зарождающийся материализм, вы видите, как мы должны энергично развиваться, чтобы преодолеть материализм. 

Ведь речь идет ни о чем ином, как о новом толчке для  духовного развития человечества к познанию, которое  я хотел бы сказать, в прошлом существовало во всем  величии и красоте, и что   начиная с определенного времени оно умерло, хотя  изредка еще напоминало  о себе. И личность Дешама действительно была трагической. Ведь он был бенедиктинским священником. И вот что любопытно: барон Гольбах в своей «Системе природы» сказал: религия - это самое вредное, что может быть у человеческого рода.   Религия – это величайший обман, и ее нужно искоренить как можно быстрее.  Дешам же, напротив, сказал:  «системы истины» - это то, что необходимо принять, и если люди поймут « системы», то религия постепенно сама исчезнет. Но она должна сохраняться до тех пор, пока люди не примут, не поймут «системы истины». 

Тогда  отпадут все истины Откровения,  и  их место займет  ткание  Мировых мыслей. – Таковы были чаяния этого священника,  который, кроме того, каждый день должен был учить своих мальчиков-священников катехизису и всему тому , что составляло содержание религии, который ждал, пока его "системы истины" станут всеобщим достоянием человечества, и религию это привело бы к исчезновению! В этом есть что-то в высшей степени трагическое. Конечно, когда мы сталкиваемся сегодня с  учеными, который часто считают, что уж они то уже преодолели  материализм, но которые  в этом отношении ужасно заблуждаются.  Нужно  сначала снова привить  людям мысль о том, что то, что мы имеем внутри себя как мир восприятия, есть нечто большее, чем думают о нем материалисты:  это отражение истины, и что мы на самом деле с нашим истинным духовно-душевным Я всегда находимся вне нашего тела. 

Я уже обсуждал это здесь раньше в другом контексте. Я также обратил тогда внимание на то, что на последнем Философском конгрессе в Болонье я высказал это чисто философски, с точки зрения эпистемологии. Только, к сожалению, никто из философов в то время не понимал ничего из того, что на самом деле подразумевается под философией . Даже председатель Конгресса, известный философ Пауль Дойссен после моей речи  только сказал: Да, о  теософии я уже кое-что слышал. У меня есть брошюра, прочитайте, что написал Франц Гартман против теософии. - Это было именно то, что Дойссен хотел тогда сказать в ответ на мою лекцию, Дойссен, один из самых известных и, как вы знаете, даже самых почитаемых философов современности в области индологии . Но мы должны четко понимать, что  действительно первый этап  должен состоять в том, чтобы сделать понятным  своеобразное отношение духовно-душевного существа человека, к телесному,  прежде всего для Мирового сознания человечества. Тогда уже Дух, действующий в процессе развития человечества, будет действовать так, что люди поймут больше, чем можно было понять в 18 веке.  Люди увидят, что  за «окружностью» стоят Иерархии и узнают, что «окружение» - это то, что Иерархии воплощают в жизнь как содержание Мировой  Мысли в мире, так же, как мы через нашу сущность воплощаем интеллектуальные знания в  нашу  жизнь.
 Сдвиг в духовном сознании человечества, о котором мы всегда говорили, постепенно произойдет, потому что для непредвзятого здорового мышления это ясно.  Для нас важно - я должен это подчеркивать снова и снова - что мы не просто впитываем в себя знание, но необходимо, чтобы мы всеми фибрами своего духовно-душевного существа были связаны с результатами Духовного исследования: чтобы мы научились мыслить в смысле Духовной науки. Тогда мы сможем продолжать жить там, где нас поместила карма - будь то более материальное или более духовное занятие , - мы действительно будем нести то, что духовно  ощущается и мыслится в нас, в отдельные ветви жизни . И  конечно, следует сказать: кто ожидает продолжения, действительного прогресса культуры от чего-то иного, чем от такого Духовного углубления человечества, тот напрасно будет ожидать его. Только это Духовное наука действительно продвинет человечество вперед, потому что события, которые происходят, могут быть успешно завершены только в том случае, если будет как можно больше душ, способных чувствовать, ощущать и мыслить Духовно. Духовное мышление должно объединяться с тем, что  происходит в мире, если надеяться на  прогресс  в будущем в развитии культуры. То, что должно проявиться как карма материализма, вы испытываете сейчас, когда оглядываетесь на то, что происходит в мире. Это проявляющаяся карма материализма. И тот, кто способен заглянуть вглубь фактов, будет видеть во всех деталях     карму материализма. Путь к процветающему будущему человечества будет найден только в том случае, если человек под водительством Христа, сохранит  равновесие между Ариманом и Люцифером.  Развитие  души  возникнет, если  она будет  ориентироваться на результаты Духовной науки. И нельзя тешить себя иллюзиями относительно того, что эти душевные ощущения и чувства действительно должны быть получены только из Духовной науки, и что все остальное в современном мире противоречит ей.  Это  мы сами противостоим Духовной науке,  мы сами не готовы  понять  смысл ее идей,  полностью погрузиться  в их жизнь. Ибо только Она имеет дело с человеком как таковым. В современном человечестве все идет к тому, чтобы отвергнуть этого истинного человека как такового,  и представить на его место другого.

Вы ведь знаете, мои дорогие друзья, по каким причинам я обращаю ваше внимание на то, как мы проводим время с Рождества, как нами может быть сделано больше. Но в целом , по крайней мере, к миру душевных ощущений тех, кто хочет быть с Духовной наукой, следует обращаться снова и снова : это величайшее в новейшем развитии, Духовная наука  содержит  семена того, что человечество должно достичь. Величайшее было достигнуто тем, что в определенных течениях человеческой культуры то,  что можно назвать просто национальной культурой, уступило место тому, что можно назвать  национальным стремлением. Ибо истинное духовное развитие  заключается в том, что национальное заменяется, преодолевается  Духовным в процессе эволюции человечества. Вопреки прогрессу человечества, все, что действует  для  завоевания  мировых территорий, осуществляется  с национальной точки зрения. – Бывает  благотворным, что часть национальности живет  отдельно от большей массы национальности. Как, например, действительно значительный прогресс  достигнут благодаря тому, что, помимо немцев в Германской империи, были еще немцы в Австрии и немцы в Швейцарии - отдельно. И было бы вопреки не только здравому смыслу,  но и вопреки идее прогресса считать, что объединение   этих трех звеньев в единое целое  в рамках одной национальной  идеи,  благотворно. Национальности должны объединяться, не взирая  на то, что происходит именно из- за внешнего политического разделения, необходимо объединяться в Духе. И невозможно даже представить, как бесконечно горько и печально, когда национальная точка зрения на формирование политических отношений,  рассматривается как единственная,  из известных  сегодня.  Это происходит, когда с национальной точки зрения предпринимаются прямые попытки разграничения, предпринимаются попытки обособления наций. Можно держаться в стороне от всякой политики, но можно впасть в уныние, когда это сопротивление  всем реальным Духовным силам прогресса  выходит на первый план. Печальная Пятидесятница, когда такие слова вырываются из вашей души, мои дорогие друзья! 

Но давайте остановимся на другой Пятидесятнице, на которую мы действительно обратили внимание вчера и позавчера, на ту  Пятидесятницу, к которой относится третье  наше изречение: "Per spiritum sanctum reviviscimus».

 Будем твердо придерживаться сознания, что человеческая душа может найти путь в Духовные миры.  В нашу эпоху наступила такая точка развития, когда в Духовном Мире  предопределено, чтобы в человечество пришло новое Откровение, научное Откровение Духовного знания, которое может охватить человеческие души и дать им то, что им нужно сейчас,  и в будущем. Мы можем сказать это, мои дорогие друзья: когда  мирные времена снова придут на смену нынешним, мы сможем говорить совершенно иначе - если только этому не помешает какая-то особенно отвратительная карма. Но все это предполагает, что Духовная наука - это не просто наше знание, а настоящий  дар Всемирной Пятидесятницы;  мы действительно объединяем Духовную науку не только с нашим разумом, но и с нашим сердцем. Потому что тогда через объединение  Духовной науки с осознанной мудрой силой нашего сердца образуется  то, что стремится спуститься из Духовного мира, в огненных языках пламени, которые являются Языками Пятидесятницы. Они привлекают в человеческую душу то, что вытекает из Духовного мира. Важен не только разум, но и  сердце, теплое сердце, которое может ощущать с помощью Духовной науки спиритуальную мудрость, а не только холодные   знания. И чем сильнее согревает ваше сердце порой кажущиеся холодными абстракции спиритуальной   науки,   - старайтесь представлять эти знания  конкретней,  - тем лучше. 

Мы уже говорили, что материалист обычно воспринимает только одну половину физического мира: растущую, цветущую. Но мы также должны смотреть на разрушение и растворение , и  мы не должны воспринимать разрушающее как  состояние  простого  ничто, исчезают восприятия только внешних органов чувств. Мы должны, в свою очередь, видеть во всем, что  разрушается,  восхождение  духовного, рождение  сознания,  возможность развития  духовной жизни, способность  к сознательному  ощущению и внутреннему переживанию. Мы должны ясно понять то, что мы получаем как результат Духовной науки.  Тогда мы все больше и больше будем ощущать истинность изречения: Per spiritum sanctum reviviscimus. 

У нас будет научная, осознанная  уверенность в том, что мы пробуждаемся  к сознательному восприятию Духовному мира  силой собственного Духа, когда мы постигаем спиритуальную мудрость. И мы будем ощущать не с гордостью, а со всем смирением то, что должно быть принесено в мир Духовной наукой.  Это  особенно  ощущается   в наше трудное время,  которое задает нам так много вопросов, на которые можно ответить только в том случае, если Духовная наука действительно сможет добиться успеха. Я не хочу никого раздражать, но я хочу повторить одно слово, которое было произнесено однажды, когда  говорилось о том, что должно произойти в умах, которые восприняли нечто , что затем это должно  быть вынесено наружу. 

«Нет ничего сокрытого, что не открылось бы, и ничего, сохраняемого в тайне, чему не надлежало бы выйти наружу. Кто имеет уши, да слышит!» (МК 4:22).

Этим умам было сказано - и не для того, чтобы возбудить их высокомерие, но взывая к их смирению: «Вы - соль земли». Давайте поймем это слово в правильном смысле« Вы - соль земли». И давайте осознаем, что именно тогда, когда плоды,  пропитанной кровью земли появятся в будущем, эти плоды не будут процветать без Духовности: земля будет нуждаться в Духовности, чтобы стать солью. Примите эти слова, пропитанные кровью, в свое сердце, в свою душу в этот день Пятидесятницы, когда мы действительно хотим, чтобы все наше существо было проникнуто истиной в том смысле, как мы говорим : Per spiritum sanctum reviviscimus. 

ТРЕТЬЯ ЛЕКЦИЯ Г Дорнах, 29 мая 1915 г. 

Сегодня мы хотим, чтобы подготовиться к дальнейшему, поговорить о некоторых особенностях оккультного развития человека. Да, мы можем говорить об этом оккультном развитии, потому что, в сущности, занятие Духовной наукой является началом настоящего оккультного развития. Хотя большинство и не признают этого, простое занятие Духовной наукой уже действительно является  первыми шагами к оккультному развитию. Всегда  подчеркивалось, что  Духовная наука  дает  не просто  теоретическое знание, но что с помощью Духовной науки нам дается сила, которая преобразует всего  человека, так что он  отличается  от людей внешней культуры. 

Теперь мы поговорим о трудностях, с которыми сталкивается Духовная наука,  чтобы запечатлеть не только в памяти, но и во всей культурной жизни современности свои результаты, в ней   дано объяснение, каковы методы  спиритуальных исследований,  какое значение для человека  имеют спиритуальные знания. На самом деле они имеют другую ценность для людей, чем другие знания, которые мы приобретаем в жизни. Мы приобретаем внешние знания через наш опыт, через наши переживания;  когда мы приобретаем научные знания, то это происходит либо на основе прямого экспериментирования,  либо на основе косвенного опыта. Где бы мы ни приобретали знания, мы сначала приобретаем их через опыт, а затем сохраняем  в памяти. Мы часто объясняли, что значит хранить что-то в памяти,  особенно в последнее время мы часто  говорили  о том, что такое память. Во всяком случае, для жизни память - вещь исключительно важная. Подумайте только: если бы у нас не было памяти, если бы мы не могли вспомнить то, что пережили вчера, позавчера, год назад или десять лет назад, насколько по-другому сложилась бы наша жизнь. Нам даже в голову не приходит, что обычная душевная жизнь, протекающая на физическом плане , могла бы протекать без памяти. Но сравните эту силу, которая позволяет вам сохранять в памяти переживания физического плана, с гораздо меньшей силой, которая позволяет вам сохранять в памяти переживания сновидений. Подумайте, насколько легче вам забыть сон, чем переживания в физическом мире. Прежде всего, можно задать вопрос: почему переживания сновидений забываются легче, чем переживания физического мира? - Что ж, ответ на этот вопрос даст нам в то же время важную точку зрения на высшие знания. 

В конце концов, как приобретаются впечатления от сновидений? - Они приобретаются в результате того, что мы не полностью находимся внутри физического тела . Когда мы полностью находимся внутри физического тела, мы не спим. Мы переживаем бодрствование  через внешние чувства,  и через разум, связанный с чувствами. Когда мы спим, мы должны хотя бы частично находиться вне физического тела . Что делает физическое тело, когда действует  сила воспоминания? Да, как бы трудно ни было поначалу  так думать   людям,  это правда: каждый раз, когда человек нечто переживает ,  и сохраняет это переживание в памяти посредством мысли, в нашем эфирном теле формируется отпечаток, своего рода образ  переживания. Но - я уже говорил это - не так, чтобы этот отпечаток , скажем, фотографически отображал переживание. Точно так же, как буква письма не имеет отношения к звуку, так же и то, что существует в нашем теле в качестве отпечатка, не имеет никакого отношения к воспоминанию.  С самим переживанием  связан образ, а отпечаток  всего лишь символ. И этот символ, как ни странно, похож на  человеческий облик. И действительно, если вы возьмете верхнюю часть человеческого облика, голову и, самое большее, часть верхней части тела и рук, то у вас будет то, что можно наблюдать в эфирном теле каждый раз, когда у человека формируется воспоминание о каком-либо переживании. Итак, мы можем сказать: я что-то переживаю; это переживание остается для меня - будь то небольшое или значительное переживание,  - как воспоминание. Получается отпечаток, примерно такой (см. рисунок). Такое каждый раз происходит, когда в вашем эфирном теле возникает воспоминание , оно исчезает, и если бы оно было стерто, вы не смогли бы вспомнить это переживание.
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Подумайте, сколько всего вы помните в жизни! В человеке содержится  тысячи и тысячи таких эфирных человеческих образов. Ваше эфирное тело, как и физическое ,  допускает наличие стольких различных образов. Если бы два образа были одинаковыми, то нельзя было бы различить переживания. Если оккультно взглянуть на человека, то можно обнаружить в нем тысячи и тысячи подобных человеческих образов. 
"Что бы мы ни переживали — все оставляет отпечаток в нашем эф. теле. Если бы мы могли эти от​печатки отделять, то получили бы тонкие, тенеподобные призраки нашей головы и ее продолжения. Обраща​ясь к каждому воспоминанию, мы находим теневой образ головы с ее продолжением. Они совершенно не по​хожи на то, что мы переживаем, когда в нас всплывает воспоминание. Сколько мы имеем воспоминаний, столько и тенеподобных призраков. Все они пронизывают друг друга, входят друг в друга. ... Чтобы возникло воспоминание, человеческая душа должна подступить к этим оставшимся в теле отпечаткам и расшифровать их, подобно тому, как мы расшифровываем удивительные знаки на бумаге, которые совсем не похожи на то, что затем переживается в душе, когда мы нечто прочли".
     "Когда мы отдаемся воспоминаниям, в нас совершается бесконечно сложный процесс. Из сумрака про​чей темной жизни постоянно восходят эфирные отпечатки, и в их восхождении и расшифровке состоит то, что человек переживает как внутренний процесс воспоминаний".157 (10)
Но они возникают не только в эфирном теле, но и от каждого такого человеческого образа в физическом теле остается тонкий отпечаток, и все эти отпечатки также сохраняются, поскольку у человека есть воспоминания. Итак, тысячи и тысячи таких гомункулов присутствуют в человеке. Скажем так: вы слушаете сегодняшнюю лекцию. Просто прослушав эту лекцию, в вашей душе сформируются сотни и сотни таких гомункулов. Они также производят впечатления на  физическое тело, когда вы вспоминаете об этом позже,  эти впечатления остаются там. 

Но как это происходит во сне? Да, видите ли: во сне происходит так, что,  гомункулус возникает в эфирном теле,  но он не запечатлевается в физическом теле. Он слабо запечатлевается, иногда вообще не остается отпечатка. Тогда человек хорошо знает, что ему снилось, но он не может вспомнить, что ему снилось. Слабее, гораздо более слабо, чем любое переживание на физическом плане, запоминается сновидения. Поэтому так трудно сохранить память об этом. Таким образом, сила памяти полностью зависит от того, насколько сильное впечатление производит на физическое тело гомункул эфирного тела. Но то, что находит духовный исследователь, то, что он переживает в духовном мире, изначально устроено так, что не может произвести никакого впечатления на физическое тело. Потому что, если переживание может произвести впечатление на физическое тело , то это уже не чисто духовное переживание; тогда оно приобретается уже с учетом физического тела. Особенностью духовного переживания как раз и должно быть то, что сначала в физическом теле вообще ничего не происходит, в то время как духовное переживание осуществляется. Что из этого следует? Из этого  следует  то, что на самом деле духовный исследователь должен понимать как свой следующий опыт: у человека нет памяти для результатов Духовного исследования. Переживания Духовного исследователя  не могут быть запечатлены в памяти. В тот же момент, когда они возникают, они тут же исчезают. В этом и заключается трудность познания Духовного мира , в отличии от физического мира, если человек  хочет жить только в своем физическом теле. Поскольку человек уже   сны  плохо запоминает, в которых все еще присутствует хотя бы  слабая связь с физическим телом,  насколько очевидным должно быть то, что человек не может иметь воспоминаний о том, что он действительно переживает оккультно. 

Сейчас есть люди, которые начинают применять  упражнения из моей книги «Как достичь познания высших миров?», эти упражнения развивают  оккультные способности. Вы можете применять их очень долго;   проходят   годы и потом говорят: я практиковал  их снова и снова, я выполнял всевозможные упражнения; я ничего не вижу, я ничего не слышу  Духовного. Мое видение  Духовного мира не хочет открываться. –Возможно  то, что говорят эти люди, совершенно неверно; это может быть совершенно неверно. Те, о ком идет речь, могут уже давно войти в Духовный мир, могут иметь восприятия в Духовном мире. Но восприятия исчезают в тот момент, когда они возникают, потому что эти восприятия не подчиняются физической памяти.  То, что человек может что-то узнать из своих духовных переживаний, зависит от  совершенно иного, нежели от памяти. И теперь я хотел бы разъяснить вам, от чего это зависит. Представьте, что вы делаете игрушку для ребенка. Ребенок может получать удовольствие от этой игрушки. Вы можете сделать ее сегодня, и ребенок получит от игры с ней  удовольствие. Вы забираете у него игрушку, и кладете  в шкаф. Завтра вы ее отдаете   ребенку, и  послезавтра тоже, и так всегда. И ребенок, в свою очередь, всегда может получить удовольствие от игрушки, которую вы сделали сегодня. Но может произойти и что-то еще. Допустим, вы заинтересовали ребенка не тем, что сделали игрушку , а тем, что собрали для него что-то из каких -то фрагментов. Или мы можем  даже просто подшучивать над ним, делая  какие-то жесты или что-то в этом роде. Допустим, вы привлекаете внимание ребенка тем, что совершенно определенным образом делаете какой-то жест. Но то, что должно произвести неожиданное  впечатление на ребенка, вы всегда должны заново создавать. Куклу, которую вы сделали, вы можете положить куда-то; ребенок всегда сможет получить ее снова.  Но если вы используете то, что вы сами создаете с помощью жестов или чего-то подобного, чтобы привлечь внимание ребенка, вы должны постоянно обновлять. Это то, что может объяснить нам, в чем разница между тем, что мы приобретаем на физическом плане,  и что может стать воспоминанием, и тем, что мы переживаем на духовном плане,  тем, что не может стать непосредственным воспоминанием. Когда мы переживаем  на физическом плане, в нашем эфирном теле формируется нечто вроде гомункула, и отпечаток этого создается в физическом теле,  который остается, как кукла с ребенком. Вы можете хранить его и находить в себе снова и снова. Тогда это указывает вам на опыт прошлого. Опыт, который вы испытываете в Духовном мире, осуществляется в настоящем. Но  должно быть что-то сделано, чтобы это произошло. Люди  должны  руководствоваться методами, которые  изложены в  «Как достичь познания высших миров?" , чтобы привести душу в такое состояние, чтобы могло произойти оккультное переживание . Вы можете вызывать это состояние в себе снова и снова,  вы можете переживать его  снова и снова, но хранить  в памяти  вы  не можете. Для физического плана переживания становятся воспоминаниями благодаря сохранению  отпечатка  воспоминаний. Повторное вхождение, повторное воспоминание - если мы сейчас употребим слово «воспоминание» в другом  смысле - оккультных переживаний может произойти только в том случае, если мы создадим те же условия, в которых мы пережили это событие в первый раз. 

Давайте проясним: мы действительно должны быть бесконечно более активны  в отношении душевной деятельности  в Духовном мире, чем в отношении переживаний в физическом мире. По сравнению с переживаниями в физическом мире в нас действительно формируется то, что, я бы сказал, постепенно приобретает предельную плотность. 
Эти многочисленные отпечатки  людей, которые есть в вас, которые идут по жизни с вами, - это нечто законченное. Это облегчает жизнь в физическом мире, потому что человек лишен работы, которую при оккультном переживании в Духовном мире ему приходится выполнять снова и снова, если он хочет снова пережить это событие . Можно вспомнить только условия, при которых человек имел это оккультное переживание,  то, как оно было вызвано. И вы должны восстановить это состояние, тогда вы сможете  снова получить оккультный опыт. Если мы - не в сравнительном, а в реальном смысле я говорю это так: если мы идем каким-то путем, и в конце этого пути есть церковь или дом,  мы возвращаемся, и на всем обратном пути мы можем нести в себе память об этой  церкви или дома. Это потому, что опыт восприятия   церкви или дома,  - это опыт на физическом плане. Если бы вместо этого там стоял Дух , и Дух проявлялся бы только в этом месте , то каждый раз, чтобы увидеть этот Дух, нужно было бы снова идти в то же место. Необходимо создать те же условия, потому что можно только вспомнить, каким путем, через какие условия,  вы пришли к этому опыту. 

Странная особенность этих фактов заключается в том, что хорошая память не приносит непосредственной пользы для сохранения оккультных переживаний , а наоборот, то, что в обычной жизни помогает нам сознательно развивать хорошую память, может быть препятствием для нас в оккультизме. Некоторые люди приносят с собой хорошую память с самого начала своего рождения в мир.  У других память менее хорошая. Это обусловлено вполне определенными кармическими предпосылками: хорошая память у того, кто приходит в мир из своих предыдущих воплощений таким образом, чтобы как можно позже возникли  духовно-душевным переживания, чтобы определенные части физического тела оставались как можно дольше неотработанными духовно-душевным. Тогда возможно, что, если мы ничего не предпримем для этого, эти впечатления, эти гомункулы, которых я описал, будут формироваться. Но если человек вступает в жизнь посредством физического рождения,  и для индивидуального физического переживания является внутренне настолько предрасположенной личностью, что впечатления как можно быстрее полностью овладевают его физическим телом, и  он не сможет развить особенно хорошую память. 

Поэтому желательно, чтобы  у людей была хорошая  память, которая, я бы сказал, представляет собой неопределенный эгоистический интерес к переживаниям физического мира.  С другой стороны, вы также можете в какой-то степени развить память. Но улучшить  ее можно, только развивая не только  внимание, но и интерес. Интерес, внимание и память связаны вместе. Если вы попытаетесь проявить достаточный интерес к какой-либо сумме переживаний, к какой-либо области жизни, быть в ней полностью самим собой, ваша память, ваше воспоминание будет  все лучше и лучше сохранять  эти переживания. Итак , если кто-то хочет сформировать свою память о чем-либо, то лучше всего он может это сделать, стараясь по возможности обострить свой интерес к данной области. Мы не запоминаем ничего, к чему не проявляли бы особого интереса. Таким образом, внимание, интерес - это то, что может помочь нам исправить недостаток памяти в физическом мире. Правильное отношение к оккультным переживаниям таково, чтобы эти оккультные переживания не были  связаны с нами, подобно  снам убегая, а мы ничего о них  не знаем, но любящее внимание, любящий интерес к Духовному вообще имеет первостепенное значение. Без этого Духовного интереса, без этого любящего внимания,  мы не можем снова и снова переживать духовные переживания, которые у нас были когда-то. Вы вполне можете однажды получить оккультный опыт. Он проходит мимо, без воспоминаний. Только тогда вы сможете достичь успеха, хотя и не воспоминания, но вы создадите условия, при которых можно снова и снова переживать Духовное, когда человек обостряет в себе интерес к событиям в Духовном мире . Поэтому так важно, чтобы мы не только по памяти приобретали как можно больше знаний о Духовном мире; это даже менее важно. Более важным является то, что мы никогда не занимаемся познаниями, восприятиями  Духовного мира без любви, никогда без самого пристального интереса . Когда мы равнодушно, может быть, просто для того, чтобы набраться  знаний, или по какой-то другой причине, усваиваем  мудрость из Духовной науки, как мы можем чисто внешне познавать   физический мир, тогда это не имеет должного значения, эффекта. Важным является степень любви, симпатии к Духовному миру, которые мы приобретаем. Это самый важный,  значимый факт. С этим связано и то, что мы пытаемся представить события Духовного мира с самых разных точек зрения, снова и снова , потому что это все больше и больше побуждает нас активно приближаться к пониманию того, что происходит в Духовном мире, и таким образом, не стремиться воспринять это знание  так, как знание о физических вещах - односторонне. - На самом деле это самое роковое для настоящего оккультиста: когда в людях возникает стремление получить Духовное знание, но нет желания получить это знание каким-либо иным способом, кроме как с использованием   физических методов. Подобно тому, как люди больше всего хотят иметь книги, схемы  для  познания  в физическом мире, они также требуют подобных же схем от Духовного мира. Но так невозможно приобрести знания о Духовном мире, а книги, посвященные Духовному миру, должны каждый раз по-новому стимулировать нашу внутреннюю деятельность, приводить в движение наши внутренние силы, быть прочитаны по-новому . 
Таким образом, то, что мы приобретаем в виде знаний о физическом мире, где мы должны постоянно механически повторять, чтобы не забыть, не похоже на то, как мы получаем знания для  овладения  Духовным миром. Когда мы снова и снова читаем цикл или книгу по спиритуальным  наукам, то на самом деле это не повторение, а наполнение себя  живой новой деятельностью, посредством которой мы приходим к познанию. И это самое главное, в этом суть. Видите ли, человек, который  молится,  он ходит  в церковь,  и было бы странно,  если бы он сказал вам: мне не нужно молиться сегодня: когда мне было семь лет, три месяца и два дня, я прочитал эту молитву один раз. Я  всегда помню, что я тогда молился; мне больше не нужно молиться, теперь я буду вспоминать об этом факте. - Вы бы с удивлением  посмотрели на этого человека, вы бы дали ему понять, что важно не помнить факт  молитвы однажды, совершенный один раз, а повторять ее снова и снова, потому что она является новой  в каждом прочтении. Именно так мы должны понимать наш опыт в оккультной науке. Мы не должны ссылаться  на обычную науку: Да, мы прочитали цикл лекций, например, и  помним его, - но мы должны  привыкнуть к тому, чтобы снова и снова вникать в дело, снова и снова осуществлять  через деятельность нового осознания. Но это совсем не то, что любят люди современной эпохи. Скорее, современные люди  любят довольствоваться   тем, что они когда-то достигли. Не правда ли, человек чувствует себя счастливее всего, когда он приобрел что-то в качестве знания, а затем это знание как-бы скрыто где-то  во внутреннем «ящике»,   как бы несет нас по жизни, и  когда нужно, вынимают что-то оттуда, снова вспоминают. Это то, к чему современное человечество все больше и больше склоняется. Но в наше время, я бы сказал, существует непосредственная необходимость преобразовать это  приобретенное  содержание так, чтобы человеческий труд, человеческое стремление соответствовали словам:

.Лишь тот достоин жизни и свободы, 

Кто каждый день за них идет на бой!   Гете «Фауст»

это прекрасное изречение Фауста. И это действительно так, ничто иное, как именно активное  мышление, деятельное сознание,  которое мы часто здесь рассматривали,  пробуждает и  образует  в человеческой душе те способности, которые  постепенно переходят в оккультные. Гете написал первый большой монолог Фауста примерно в семидесятых годах 18-го века, исходя из своего тогдашнего настроения. Сегодня для многих это уже стало обыденностью, но это то, что ложится на душу со всей жизненной трагедией, если рассматривая такие слова  в их  первозданной глубине:

Я философию постиг,
Я стал юристом, стал врачом…
Увы! с усердьем и трудом
И в богословье я проник, —
И не умней я стал в конце концов,
Чем прежде был…    Гете «Фауст»
Это было написано самим Гете, исходя из его собственной сущности, из его  глубокого познания, еще будучи молодым человеком в семидесятых годах 18-го века. Затем наступило время, когда вершина философского развития человечества была пройдена Фихте, Шеллингом и Гегелем. Но этот пик философского развития был связан с развитием юридического,  обывательского мышления. Гегель написал "Естественное право", Фихте написал "Естественное право"; Шеллинг редактировал "Медицинский журнал". Огромная, великая сила пронизывает  человеческую  душу, если он согласен  с высказыванием:

Я философию постиг,
Я стал юристом, стал врачом…
Увы! с усердьем и трудом
И в богословье я проник, —
И не умней я стал в конце концов,
Чем прежде был…    Гете «Фауст»
Исходя из  грозного предчувствия  будущего  великого культурного развития человечества,    Гете  действительно философски исследовал все, что прошло  через человеческую душу в его эпоху.    Верите ли вы, что если  бы  Гете  создавал  "Фауст"  в 1840 году, а не в 1772, он   сказал бы: «Благодарение Богу! Я изучил философию, юриспруденцию, медицину и, конечно, теологию, а также Фихте, Шеллинга и Гегеля: вот я теперь умный, мудрый человек, и я уже не так глуп, как раньше.   Я стал  мудрым, настолько мудрым, насколько только можно быть"? Вы верите, что Гете сказал бы это? Говоря о реальном развитии культуры на Земле, если бы  этот вступительный монолог «Фауста» был бы написан в 1840 году, он  был бы написан так же, как и  в 1772 году, точно так же. Все это относится к действительному пониманию «Фауста». Эту великую  идею невозможно понять, если не охватить ее  конкретно в ее значении.  И если бы «Фауст» создавался  сегодня, то, опять же, он должен был бы начинаться теми же словами . И когда бесчисленное количество знаний из Духовной науки будет однажды воспринято: "Ну, слава Богу! Философию, юриспруденцию, медицину я изучил! А также теологию, и  конечно же, Антропософию, также хорошо изучил, и я настолько мудр, насколько это возможно!» Это никогда не было бы настоящей атмосферой Фауста! Настроение Фауста было бы только у того, к кому применимо:

.Лишь тот достоин жизни и свободы, 

Кто каждый день за них идет на бой! 

Всю жизнь в борьбе суровой, непрерывной 

Дитя, и муж, и старец пусть ведет, 

Чтоб я увидел в блеске силы дивной 

Свободный край, свободный мой народ! 

Тогда сказал бы я: мгновенье, 

Прекрасно ты, продлись, постой! 

И не смело б веков теченье 

Следа, оставленного мной!   Гете «Фауст»

Это настроение, заложенное в «Фаусте», которое одновременно показывает нам  отличие  импульсов, идущих  от старой, застывшей культуры,   от   нового развития человечества. Человек никогда не должен  успокаиваться  в  стремлении к приобретению другого, нового знания, и я также представил  это в рамках  спиритуально-научного течения, к которому мы принадлежим. Было действительно ужасно, когда в старом теософском обществе постоянно слышал: да, схемы нам нужны; и если я изложил  то или иное, то по возможности на стенах должны висеть схемы и таблицы, чтобы было что вспомнить. - И люди были недовольны, когда человек приходил и, по сути, снова возвращался к тому, что когда-то им было услышано,  было понято; поскольку это должно быть завоевано  снова и снова. Потому что все сводится к этому стремлению вперед, которое никогда и нигде не останавливается. Можно прямо сказать: если новая культура создала бы  «Фауста» самостоятельно, то в действительности    эта новая культура перекинула  бы мост от чисто внешне материалистической культуры к новой Духовной культуре, которая должна охватить человечество. Но многое, многое с точки зрения истинного  понимания жизни связано с  этими особенностями нового знания, которое должно быть почерпнуто из оккультизма и которое, следовательно, предъявляет требования к активности, к деятельным побуждениям людей,  что нельзя сохранить в памяти, ибо  связано с принципом   застоя . Например, невозможно сохранить то, что я действительно пытался объяснить, я могу сказать, десятилетиями; невозможно сохранить то, что  называется внешней человеческой свободой. Свобода, мыслимая как внешнее устройство, как внешняя   организация людей на  Земле, является чем-то невозможным, чем-то немыслимым. Свобода, сохраненная в том виде, в каком она когда-то мыслилась в течение определенного времени, в следующей эпохе уже стала бы для человека тяжелым бременем. Свобода - это то, что должно постоянно преображаться  в процессе становления, и человек может обрести свободу только в тот момент, когда он развивает в себе способность соответствия, созвучия    со всем Духовным миром. Прочитайте в моей книге «Философия свободы». Там вы обнаружите,  все настроение книги выражает эту идею. Тогда вы можете увидеть, что свобода действительно является ключом к тому, что ведет в Духовный мир. Но это само собой разумеется, что подлинная свобода будет понята только теми людьми, которые постепенно развивают в себе волю к Духовной науке. Свобода не будет понята другими людьми, потому что они  всегда будут путать определенные  внешние  требования со свободой, в то время как свобода может существовать только в том состоянии, которое человек может иметь   только в  данный момент. 

На нашу свободу мы  посягаем тем,  о чем  обычно мы даже не думаем: мы уже посягаем на нашу свободу своей памятью. В конце концов, предположим, что вы пережили определенные переживания  с момента своего рождения. Симпатии и антипатии присутствуют в человеке; тогда, конечно эти  симпатии и антипатии  уже ущемляет нашу свободу. Эти приобретенные  симпатии и антипатии, все то, что хранится в памяти, ущемляет нашу  свободу. И все знания, к которым стремится человечество,  и которые стремятся стать достоянием памяти, - это также все больше и больше отдаляет нас от реального понятия свободы. Напротив, с каждым приобретением оккультных знаний человек будет приближаться к истинному понятию свободы, настоящей  свободе. Но все это опять же  связано  с  другими факторами: имейте в виду, что мы действительно помещаем в себя гомункула со всем тем, что фиксируется как память. И все, что проявляется в нас как гомункулус, на самом деле таково, что , приводя в движение нашу внутреннюю жизнь, мы с помощью нашей деятельности не может продвинуться дальше, чем до этих гомункулов, до этих отпечатков. Мы не выходим за пределы памяти.  Мы могли бы проникнуть к более глубоким слоям  памяти,  если бы мы  действительно прозревали  все то, что мы испытали со времен нашего  самого раннего детства, а не только до границы, до которой мы себя помним, мы бы тогда  пробили что-то вроде живой кожи. За этой оболочкой жизни находится Духовный мир. Вот он, прямо за этими детскими воспоминаниями! И начиная с раннего детства, человек  выстраивает картину своей собственной жизни, извлекая ее из всех переживаний то, что составляет содержание его памяти.  Человек тем самым ткет   завесу на протяжении всей своей жизни, и эта завеса покрывает Духовный мир. Находясь  в физическом мире, мы  соткали  эту завесу, потому что  мы обладаем физической памятью,  которая закрывает нам Духовный мир. Но мы, как люди, живем  в физическом мире только благодаря тому, что формируем эту  завесу, которая   в то же время скрывает от нас   Духовный мир. Это действительно похоже на то, как если бы человек пришел в театр и сказал: я хочу смотреть на сцену   сейчас. - Но при этом он  опускает перед сценой  занавес. В настоящее время человек  занимается только такой  деятельностью, не зная, что за этим занавесом находится. Так обычно человек   поступает в жизни. То, что человек хранит в воспоминаниях, - это занавес, которым занавешивается  Духовная  реальность. Это противоречие, с которым мы сталкиваемся в жизни, но которое нельзя отрицать, нельзя критиковать , потому что оно является условием того, чтобы мы были вовлечены  в физическую жизнь . Этот факт  можно только охарактеризовать, но не критиковать. Если бы мы не задернули занавес перед собой , мы не были бы  самостоятельны в физическом мире. И это как раз то, что важно: чтобы мы знали нечто о  реальности, чтобы не путали себя с реальностью нашего Я, в то время как мы всего лишь тень на занавесе. 

Мы сразу же преодолеваем все иллюзии, понимая физического человека как   занавес, а не как реальность, в тот момент, когда говорим себе: на самом деле ты тот, кто  стоит  перед истинным Миром, и твоя собственная  сущность –  кем ты являешься в реальности, стоит за занавесом, который  ты сам создаешь в течение жизни. - Если  вы понимаете   этот факт, вы постигаете  истину. Тогда вы считаете себя не реальностью, а всего лишь занавесом. Но часто  люди боятся считать себя всего лишь занавесом. Они  хотят  считать себя реальностью в том, кто они есть во внешнем мире. Но поэтому они  не могут прийти к ясности даже в отношении самых важных вопросов   жизни. 
Все люди жаждут сохранить реальность  после смерти, хотят бессмертия, все  люди  жаждут узнать что-то о том, что они все живут после смерти. Они имеют  тайную  мысль: если все, что есть во мне, что есть у меня на физическом плане, погибнет, что же тогда останется? – Не только это должно исчезнуть  после смерти, но  и  завеса памяти не просто раздвигается, но  она исчезает, чтобы истинный человек мог выйти: это естественно возникает для того, кто продвигается   в Духовном познании.

Мы  должны воспринимать такие факты, которых мы коснулись сегодня серьезно, чтобы действительно сказать  себе : Духовная наука должна принимать во внимание  другие человеческие чувства, чем те, которые были в предыдущей культуре. Должно возникнуть гораздо большее стремление к активной  Духовной деятельности среди людей,  чтобы быть рядом с Духовным миром. Должно исчезнуть догматическое отношение к знаниям: я постиг нечто, я могу  сохранить это знание в памяти, и могу его  нести  по жизни. – Если такое стремление исчезнет, то исчезнут и все остальные явления, которые так мешают человеку развиваться. Я не раз обращал внимание на то, как люди даже в науке используют самые запутанные понятия о том, что является правдой . Так, например, сегодня вы можете снова и снова читать в физиологических трудах, что причина, по которой человек спит, заключается в том, что он устает от работы,  переживая  состояние бодрствования. Таким образом, сон был бы следствием усталости от деятельности. Я часто  обращал внимание на то, что тогда бы рантье, которому не нужно много работать, не должен был бы испытывать потребности во сне. Но когда  реально постигаешь  рантье, то понимаешь: когда ты ничего не делаешь, ты чувствуешь себя самым уставшим,  и засыпаешь, не сделав ничего особенного. 
Правильным будет сказать: "мы чувствуем себя усталыми, потому что хотим спать". Во время сна наше Я и астр. тело наслаждаются физ. и эф. телами, буквально "переваривают" их, тогда как в бодрст​вовании они благодаря им  получают внешние впечатления.

Из этого вы можете сделать вывод: сон не имеет ничего общего с усталостью, не имеет к ней никакого отношения, как день не имеет ничего общего с ночью. В большинстве случаев такие умы, как Юм или Кант, испытывают трудности из-за того, что путают причину и следствие:  как  никто не будет считать день причиной ночи, а ночь - причиной дня. День и ночь возникают один за другим. День возникает из-за того, что солнце поднимается над горизонтом, а ночь - из-за того, что солнце опускается за горизонт. Положение Солнца над горизонтом является причиной дня, а движение  Солнца за горизонт - причиной ночи. Точно так же, как ночь не является причиной дня, или день не является причиной ночи, так  в сущности неверно, что бодрствование  является причиной сна, или что сон является причиной бодрствования. Но ритмические состояния - это чередующиеся состояния, так же как чередуются положения Солнца над горизонтом и под ним. Но точно так же, как верно, что Солнце, когда заходит за горизонт, вызывает сумерки, а когда заходит дальше, вызывает тьму. Мы  испытывать усталость, когда мы хотим спать. Это  противоречит всему, что сегодня думают, но все же это верно, так же верно, как и то, что день не является причиной ночи, а ночь не является причиной дня. Здесь причина  и следствие совершенно не соответствуют  реальности, которая утверждается  во внешней науке. 

Сегодня я хочу обратить внимание еще на следующее. Существует огромная разница между соотношением дня  и ночи, движением  Солнца и Земли,  и соотношением сна и бодрствования у людей: вы ни в коем случае не можете  представить, что ритм, которому  подчиняется   Солнце, обязателен и для  людей. Я хочу сказать, что человек может хорошо есть и спать в неподходящее время, например, спит днем, а ночью может работать и есть.  Солнце этого не делает. Потому что, подумайте, что было бы, если бы внезапно вам  пришло в голову, что в строго определенное время Солнце не будет находиться над горизонтом в нужном месте,  и что все , что Солнце делает днем, оно сделает  ночью, и это произойдет совершенно внезапно. - Вы не можете себе представить, чтобы в космосе возникло Солнце, которое вело бы  себя аналогично тому, как  человек ведет себя относительно своего сна: произвольно устанавливая его время. Как далеко от такого произвола  Солнце! Невозможно, чтобы Солнце поднялось над горизонтом   в середине обычного дня, или оно  бы перестало  светить раньше обычного, и наступила ночь. Насколько это далеко от того, что кто-то произвольно может заснуть   днем - это совсем легко, нужно только немного перегреться, и человек  считает, что необходимо спать  в жару, - настолько естественная необходимость и естественная закономерность далеки от свободы, настолько же природа далека от Духа. Но и понимание мира, которое человечество имеет сегодня,  также далеко от понимания, которое оно должно будет обрести с помощью Духовной науки . Это то, к чему мы всегда должны  стремиться в душе:  проникнуть  в те импульсы, которые Духовная наука хочет привнести в человеческую культуру, - это не только серьезная, но и великая задача . И многое действительно придется преодолеть, что в целом еще не преодолено сегодня, если Духовная наука и ее результаты должны воплотиться в духовном развитии человечества . 

Сегодня  я хотел бы обратить внимание на два требования,  которые являются   необходимостью для тех, кто хочет заниматься   Духовной наукой,  и сделать ее плодотворной для Духовной жизни будущего: первое - это определенное смирение, скромность,  определенное благоговение перед истиной. Стоит только посмотреть вокруг, и вы обнаружите, что именно сегодня все происходящее в мире кажется противостоянием  этому смирению,  благоговению перед истиной. Тот, кто благоговеет перед истиной, будет долго ждать, прежде чем сделает какое-либо утверждение или вынесет какое-либо суждение по какому-либо вопросу. Сегодня наблюдается тенденция к обратному, тенденция испытывать как можно меньшее уважение к истине, скорее, формировать истину так, как это подходит именно вам, так, как вы находите это соответствующим вашим собственным личным чувствам и ощущениям. Возможность ждать, пока истина проявится как целомудренное откровение  человеческой души, - это ощущение, о котором можно сказать: оно действительно необходимо,  усвоено современным человечеством. Но внешняя культура сопротивляется этому качеству, эта культура, в которой важна передача информации: сфабриковать , и как можно быстрее сообщить все факты, как это делает сегодняшняя журналистика. Здесь присутствует настроение, противоположное тому, которое должно вызывать в нас Духовная наука. То отношение к миру, которое практикуется сегодня с помощью давления  прессы, противоположно тому, к чему должна стремиться Духовная наука, и к чему должны стремиться те, кто имеет добрые намерения в отношении человечества. Это должны признать те, кто хочет принадлежать к духовно научному движению. 

Первое - это благоговение перед истиной. Второе - благоговение перед истинными знаниями. Это то, что ложится  тяжелым бременем  на душу  тех, кто осознает импульсы времени, кто стремится придать новый импульс развитию человечества ,  они видят, как современные люди недостаточно серьезно относятся к знаниям - не  с  благоговением, а вообще совершенно поверхностно. Печально то, что люди повсюду стараются показать: они не испытывают благоговения перед знанием. Особенно в наше время, перед лицом ужасных событий современности, мы видим, что люди - в основном те, кто пишет и печатается, но  к сожалению, делают это и другие -  судят так, как если бы мир действительно был сотворен, скажем, в июне или июле 1914 года. Любопытно, что  оценивая события настоящего времени, снова и снова слышишь начало рассказа: «В 1914 году», и там события перемешиваются и перемешиваются, и кажется, что из этого может что-то получиться реальное. Ничего не может выйти. Невозможно понять, почему все обстоит так или иначе в настоящем , если у человека нет благоговения перед знанием, которое входит в  хронику времен далекого прошлого и видит, что события настоящего являются последствиями этих далеких прошлых времен,  и находятся в глубокой внутренней связи с ними. У того, кто серьезно относится к развитию человечества, сердце обливается кровью, когда он видит, как бездумно в настоящем выносятся суждения о том, как причина и следствие  связаны между собой. И люди, чьи суждения можно увидеть в прессе, судят о том, в чем  они, в сущности не разбираются. Теперь можно возразить: этого нельзя требовать от всех, чтобы они не могли судить, нужно иметь свое мнение. - Да, конечно. Но чего можно требовать, так это благоговения перед знанием, осознания того, что сначала нужно что-то узнать, прежде чем судить. 

Это то, чего   прежде всего хотелось бы пожелать людям сегодня: чтобы они не судили до того, как  станут точно известны истинные факты. Это одно из самых страшных зол современности, когда судят, не зная. Это то, что делает произведения современной культуры такими ужасными, что они дышат полной противоположностью - к благоговению перед реальным знанием, перед истиной - вот что мы должны усвоить. Я говорю: благоговение  перед истиной, перед знанием, а не  благоговение перед научным авторитетом,  но эти истинные знания  нужно сначала усвоить; тогда вы не   испытаете  благоговейного  страха перед своим истинным Я. Конечно, пока человек не обладает истинными знаниями, он не может испытывать благоговения перед тем, чего нет. Тогда у  него  не будет необходимого благоговения в жизни. Но прежде всего это зависит от проникновения в наши души Импульсов новых ощущений, новой эмоциональной жизни, и от того, что мы не пытаемся  продвигаться в Духовной науке тем же способом, как это было предпринято в материальной науке.  Овладеть  различными  способами  познания - вот в чем должна заключаться наша серьезная задача. 

ЧЕТВЕРТАЯ  ЛЕКЦИЯ Г Дорнах, 30 мая 1915 г.

Если вы объедините рассмотрение, которое я провел здесь вчера, с другими лекциями, которые я прочитал здесь неделю назад , то вы, в некотором смысле, получите  ключи ко многому в спиритуальных  науках. Я просто хочу, чтобы мы могли ориентироваться, привести самые важные мысли, которые нам понадобятся для наших дальнейших размышлений.

1. Около восьми дней назад я указал на важность процессов , которые с точки зрения физического мира называются процессами разрушения. 

2. Я указал, что на самом деле, с точки зрения физического мира, реальное можно увидеть только в том, что возникает,  в некотором смысле  из ничего и становится в будущем физическим  бытием. 

Говорят о реальном процессе, когда растение вырастает из   корня, развивается лист за листом до цветения и так далее. Но точно так же  говорят о реальном, когда смотрят на процессы разрушения, на постепенное увядание растения, на постепенное угасание, на окончательное превращение, можно сказать, в ничто. Для тех, кто теперь познает мир,  если он хочет понять  его, то в высшей степени необходимо, чтобы он также обратил внимание на так называемое разрушение, на процессы растворения, на то, что в конечном итоге приводит в физическом мире, например , к потоку в небытие. Ибо сознание в физическом мире никогда не может развиваться там, где происходят только зарождающиеся, прорастающие процессы, но сознание начинается только там, где зародившееся в физическом мире, в свою очередь , разрушается, уничтожается. Я указывал на то, как протекают  процессы, которые порождают в нас душевно-духовные сознательные восприятия, и что должно быть  физически разрушено, чтобы сознание  возникло  в физическом мире. Действительно , когда мы воспринимаем что-то внешнее, наше душевное и духовное начало должны  вызвать процессы разрушения в нашей нервной системе, и благодаря этим процессам разрушения возникает  сознание. Всякий раз, когда мы осознаем какую-либо вещь, процессы сознания должны возникать в результате процессов разрушения. И я указал на то, как наиболее значимый для человеческой жизни процесс разрушения, процесс смерти, является именно творцом того повышенного сознания ,  которое мы имеем  после смерти. Благодаря тому, что наше душевно-духовное переживает полное растворение и разрушения  физического и эфирного тел  в общем физическом и эфирном мире, благодаря этому наше духовно-душевное ядро черпает силу, способность воспринимать процессы между смертью и новым рождением. Слова Якоба Беме:   смерть - корень всей жизни,  - обретает тем самым свое высшее значение для взаимосвязи всех  мировых явлений. 

Теперь перед нашей душой  будет стоять вопрос: как на самом деле обстоит дело с продолжительностью  времени, которое проходит между смертью и новым рождением? - Часто указывалось, что для нормальной человеческой жизни это время является большим по сравнению с тем временем, которое мы проводим здесь, в физическом теле, между рождением и смертью. Коротка она только у тех людей, у которых  жизнь наполнена   преступлениями  в истинном   смысле этого слова. Между смертью и новым рождением у них проходит короткий промежуток времени. 

 "Люди, целиком и полностью предавшиеся земной жизни, имеющие в своем существе нечто преступ​ное, обладают небольшими возможностями поднять парус в океане звездного бытия; они очень скоро снова возвращаются в земную жизнь, лишь короткое время проведя между смертью и новым рождением. Другие, кто уже в земной жизни вырабатывал духовно-душевное, в течение долгого времени затем утончаются и совершенствуют его. ... Но люди также могут из самой земной жизни почерпнуть, например, побуждение, благо​даря глубокому прозрению в то, что достигается в настоящем веке, воспринять в себя импульс и жертвен​ную волю — именно глубоко и духовно всматриваясь в мир — вернуться назад и вскоре снова соучаствовать в земном развитии. Ибо человек может, неся любовь навстречу Духу, уже в земной жизни пять-шесть сфер, описанных выше (посмертное прохождение через круги планет), пройти ускоренно".227 (12)
 Люди, которые не только предаются эгоизму , но и нормально развиваются, у них обычно между смертью и новым рождением проходит сравнительно большой промежуток времени . Но этот вопрос должен, я бы сказал, гореть у нас в душе: с чем  связано возвращение человеческой души к новому физическому воплощению? - Ответ на этот вопрос тесно связан со всем тем, что можно знать о значении процессов разрушения, о которых я говорил. Подумайте только, что мы  с нашими душами, когда мы вступаем в физическое существование, рождаемся в совершенно определенных условиях. Мы рождены в определенную эпоху, связаны с  определенными людям. Мы  должны как-то очень глубоко осознать, что наша жизнь между рождением и смертью фактически наполнена всем тем, в каких условиях  мы родились. То, что мы думаем, что мы чувствуем,  короче говоря, все содержание нашей жизни зависит от времени, в котором мы родились. Но теперь мы сможем легко понять, что то, что окружает нас, когда мы рождаемся в физическом мире, зависит от предшествующих причин , от того, что произошло до этого. Например,  один раз  -  я нарисую это схематично, мы рождаемся в определенный момент времени,  и проходим через жизнь между рождением и смертью, (Это было нарисовано.) Если вы воспринимаете то, что вас окружает, то это не изолированно, а является результатом того, что было раньше. Я хочу сказать: настоящее объединяется с прошлым, с  конкретными людьми. Эти люди - дети других людей,  и так далее. - Если мы рассмотрим только эти физические отношения преемственности поколений , то можно сказать: поскольку  я вступаю в физическое существование, я многое перенял от людей, которые меня окружают,  благодаря  воспитанию . - Но они также, в свою очередь, очень многое переняли от предков, от знакомых и родственников своих предков и так далее. Можно сказать, что все дальше и дальше люди должны искать причины того, кем они являются сами. Если затем позволить мыслям идти дальше, то можно сказать, что можно проследить определенный поток, восходящий к  рождению человека . Это течение как бы впитало все,  что окружает нас в жизни между рождением и смертью. И если мы продолжим следовать этому течению дальше, то где-то потом мы придем к тому моменту, где было наше предыдущее воплощение. Таким образом, если бы мы проследили время до нашего рождения, у нас было  много времени, в течение которого мы пребывали в духовном мире. За это время на Земле произошло многое. Но то, что произошло, повлияло на условия, в которых мы живем, в которых мы рождаемся. Когда мы говорим об этих соотношениях между инкарнациями, мы  безусловно  говорим о средних соотношениях. Конечно, исключения очень многочисленны, но все они, я бы сказал, соответствуют принципу, который  я указал ранее для людей, которые быстрее приходят к земному воплощению. Так от чего же зависит, что по прошествии некоторого времени,  мы снова приходим   на Землю? 

Если вы проследите историческую жизнь, то скажете себе: в ходе развития наступает время, когда в потомках уже нельзя обнаружить ничего действительно похожего или даже хотя бы отдаленно похожего на древних предков. Наступит время, когда не останется ничего от основного характера среды, в которой человек находился в предыдущем воплощении. Таким образом, поток времени работает над разрушением того, что когда-то было  характерным для эпохи. Мы наблюдаем это уничтожение, преобразования  в промежутке между смертью и новым рождением. И когда характерные черты  более раннего периода исчезнут, когда от него ничего не останется, когда то, к чему мы привыкли, как бы исчезнет, уничтожится, тогда  наступает момент, когда мы снова вступаем в земное существование. Подобно тому, как во второй половине нашей жизни появляется своего рода разрушение, прекращением нашего физического существования, так и между смертью и новым рождением должно произойти своего рода прекращение земного существования прежних условий нашей жизни. И необходимы новые условия, новая среда, в которой мы опять рождаемся. 

Итак, мы рождаемся, когда все то, среди  чего мы были рождены прежде, уничтожается и разрушается. Таким образом,  разрушения связаны с последовательным повторением нашего воплощения на Земле. И то, что создает наше сознание в момент смерти, когда мы видим, как тело отпадает от нашего духовно – душевного,  в этот момент смерти  душа укрепляет свое новое сознание. 

Теперь вы также поймете следующее. Есть люди,  которые   не  проявляют интерес к тому, что их окружает на Земле,  они не интересуется ни людьми, ни другими существами, а интересуется только тем, что приносит пользу им  самим, что не связано с сущностью Земли.  Они также не заинтересованы в том, чтобы наблюдать и постепенное изменение  условий жизни на Земле.   Они очень скоро вернутся на Землю, чтобы исправить эту незаинтересованность, чтобы теперь действительно жить в таких условиях, которые вынудят их    понимать, переживать   разрушения. Поэтому те, кто интенсивно сознательно живет   в эпохе , кто полностью погрузился в  характер любой эпохи, прежде всего будут иметь тенденцию, преобразовывать  то, в чем  они родились, и появляться снова, когда наступит совершенно новый период. 

Предположим, что человек вживается в такое движение, каким является сегодня движение в области спиритуальных  наук, в то время, когда она находится в противоречии со всем окружающим , когда она является чем-то совершенно чуждым окружающей среде. В этом и заключается эта духовно научная  деятельность: развивать не то, в чем мы рождены , а только то, над чем мы должны работать для будущего,  чтобы оно было включено в духовное культурное развитие Земли. Тогда речь идет о том, что  в настоящем мы живем в условиях, противоречащих духовно - научным , и снова можем  появиться на Земле, когда обстоятельства на Земле   изменятся к лучшему для духовного знания, и  тогда  действительно  духовно -научные обстоятельства   могут влиять на жизнь культуры. Итак, здесь у нас есть исключения длительности времени между смертью и новым рождением. Есть исключения, направленные как на увеличение периода, так и на уменьшение. Несомненно, сейчас готовятся самые серьезные  деятели  спиритуальных  наук,  они намерены как можно скорее вновь появиться в земной жизни, прилагая усилия  в течение этой жизни, чтобы преобразовать условия, в которых они  родились. Именно поэтому, если  вы поняли последнюю мысль, вы видите, что  в некотором смысле , мы помогаем Духовным существам управлять миром, осуществляя  то, что заложено в намерениях Духовных существ . Когда мы сегодня рассматриваем временные отношения, мы должны сказать: с одной стороны, мы имеем в высшей степени то, что идет к упадку, к разрушению. Но люди,   у которых  есть сердце и душа для Духовной науки, они помещены в этот век, чтобы принести в разрушение  новые духовные импульсы. Здесь, на Земле, они знакомятся с теми людьми, с кем можно познакомиться только на Земле, и они  переносят  в Духовные миры новые спириуальные идеи.  Они видят конец старого века,  и вернутся, когда наступит новая эпоха,  призванная вызвать то, что заложено именно в самых сокровенных импульсах Духовно -научного стремления. 

Таким образом , планам Духовных водителей,  лидеров земной эволюции в определенной степени способствует то, что впитывают в себя такие люди, которые занимаются чем-то, что, так сказать, не является современной культурой времени. Возможно, вам известны упреки, которые очень часто делают современные люди приверженцам Духовной науки, что они имеют дело с тем, что часто кажется внешне бесплодным, что внешне не имеет  связи с  временем. Однако  существует необходимость в том, чтобы  люди, живущие на Земле, занимались  тем, что необходимо и имеет значение для дальнейшего развития Земли, но не непосредственно для настоящего времени. Если кто-то возражает против этого, то следует иметь в виду  следующее. Вы когда-нибудь думали, о последовательных годах: 1915, 1914, 1913, 1912. 
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Можно  рассматривать и  дальше. Предположим, что это были последовательные годы, и вот здесь были бы зерна  (в середине), урожай  последовательных лет. И то, что я рисую здесь, - это  рты (справа), которые потребляют эти злаки. Теперь может прийти кто-нибудь и сказать: значение имеет только стрела (горизонтальная), идущая из зерен в уста , потому что это питает  людей сейчас, в настоящем. - И он может сказать: тот, кто мыслит реально, тот смотрит только на эти горизонтальные стрелки, идущие от зерен ко ртам. - Но хлеборобы мало заботятся об этом, об этих стрелках. Их это совершенно не волнует, у них есть только стремление   сохранить   зерно к следующему году. Зерновые культуры заботятся только об этой стрелке (вертикальная), им нет никакого дела до того, что их едят, они совершенно не заботятся об этом . Это побочный эффект, это то, что возникает как побочный эффект. Каждое зерно, если можно так выразиться, имеет волю, импульс  стать семенем, перейти в следующий год, чтобы там снова стать зерном. И хорошо для ртов, что некоторые зерна  следуют этому направлению стрелки (вверх ), потому что, если бы все зерна следовали этому направлению стрелки (->), то ртам нечего было бы есть  в следующем году! Если бы все зерна 1914 года следовали этой стрелке (->), то ртам 1915 года было бы нечего есть. Если бы кто-то хотел последовательно придерживаться материалистического мышления, он бы изучил зерновые культуры с точки зрения их химического состава, чтобы они могли производить как можно более полезные пищевые продукты. Но это не дало бы хорошего результата,  потому что этот импульс  вовсе не в зернах, а у хлебороба  есть стремление  к дальнейшему развитию и переходу к урожаю  следующего года. Так же обстоит дело и с мировыми событиями. Те , кто действительно следит за развитием мира, следят за тем, чтобы эволюция продолжалась, а те, кто становятся материалистами, следуют за ртами, которые смотрят только на вот эту стрелку (->). Но те, кто следит за тем, чтобы мир продолжался, нуждаются, и не старайтесь  этому помешать, в  подготовке следующих времен, так же как хлеборобы  не могут ошибаться в необходимости подготовить урожай для  следующих лет, хотя рты здесь жаждут стрел совсем другого направления. Я указал на   это в «Загадках философии».  Там я  указывал , что  материалистическое познание  вполне можно сравнить с поеданием зерна, а  развитие  Духовной науки  действительно содержит то,  что происходит в процессе воспроизводства  зерна к урожаю следующего года. Следовательно, то, что называется научным спиритуальным познанием, имеет другое предназначение, чем  употребление зерна просто в пищу , что  лишает    зерно возможности     продолжить воспроизводство  злаковых растений. И современная наука, озабоченная только тем, как донести до человеческого разума то, что можно узнать из вещей внешне, делает то же самое, что и человек, употребляющий зерно только  в пищу.  

Познание  связано с  проникновением в сущность вещей.  Я однажды попытался высказать  в философии некую мысль, поймут ли ее, или же останутся с   якобы  правдоподобной мыслью:  Кант уже доказал, что в познании  человек  не может  познать «вещь в себе». - У Канта  это и доказывается только познанием с таким уровнем сознания,  которое можно сравнить с поеданием злаков, на большее оно не способно.  Он не учитывает, что  познание  может  прогрессировать  благодаря  развитию новых возможностей людей, которые, в том числе   достигают познания «вещи  в себе». Но мы  должны объяснять    во всех возможных  дискуссиях:  - только не в поспешных, не в агитационных, не в фанатичных формах,   -   сущность     методов  Духовной науки.  Наш век и грядущий век должны осознать,  - что такое принцип и сущность Духовной науки, пока Она не прейдет: повышение уровня, качества  сознания, мышления  человека. 

Потому что  сейчас  особенность нашего века в том, что Ариман сделал черепа людей очень твердыми и плотными, их можно размягчать только медленно. Не надо отступать перед необходимостью снова и снова подчеркивать во всех возможных формах  доказательств, что является сутью и Импульсом Духовной науки:  повышение уровня сознания человека, выработка  живого мышления, это является предпосылкой  дальнейшего развития к новому ясновидению. 

Но теперь мы обратимся к другому требованию, которое было выдвинуто вчера :   необходимость  в наше время роста  благоговения перед истиной, благоговение перед знанием, не перед авторитетами, а перед знанием, которое приобретается собственными силами. Дух должен расти, чтобы судить не из «ничего», а исходя из приобретенных знаний о событиях в мире. Что ж, рождаясь в определенную эпоху, мы зависим от своего окружения. Но это развитие мира одновременно связано, как мы видели, со всем потоком развития, со всей эволюцией, ведущей вверх с одной стороны, а с другой - с тем, что мы рождаемся в условиях, зависящих от предыдущих  результатов нашей жизни. Подумайте только, как нас  помещают в определенные условия жизни, конечно, благодаря  карме, но мы все же попадаем в то, что окружает нас как нечто совершенно определенное, как нечто, имеющее конкретный  характер. А теперь подумайте, насколько это делает нас зависимыми в нашем отношении к миру. Мы не всегда это четко осознаем, но это действительно так. Так что, поскольку это  связано с нашей кармой, мы должны сказать: что   было бы, если бы мы родились не в определенное время в определенном месте, а на пятьдесят лет раньше,  в другом месте? - Тогда мы точно так же зависели бы от других условий нашего окружения, от другой формы и внутреннего направления нашего воспитания, от этого изменились бы и наши  суждения, ибо  мы получили их благодаря тому, где мы родились, не так ли? Так что при более тщательном самоанализе мы действительно приходим к выводу, что мы рождаемся в определенной среде, зависим в своих суждениях, в своих ощущениях от этой среды,  какая  бы эта среда ни была.  

Влияние  среды окружения   проявляется в наших суждениях. Теперь подумайте, как  бы иначе развивались события,  если бы, например,  Лютер родился в 10 веке и в совершенно другом месте! Таким образом, даже у личности, которая оказывает чрезвычайно сильное влияние на окружающую среду, мы можем видеть, как она склонна в  свои собственные  суждения вбирать  то, что находится в  Духе эпохи, благодаря чему личность действительно воспроизводит импульсы эпохи. И это верно для каждого человека , но на самом деле те, у кого это происходит чаще всего, замечают это меньше всего. Те, кому больше всего свойственно просто воспроизводить импульсы своего окружения, в котором они родились , обычно больше всего говорят о своей свободе, о своем независимом суждении, о своей беспристрастности и  так далее. Напротив, когда мы видим людей, которые не так сильно, как большинство людей, зависят от своего окружения,  именно такие люди больше всего осознают свою  зависимость  от него.

И один из тех, кто никогда не мог избавиться от мысли о зависимости от своего окружения, от своего времени - это Гете. Он прекрасно знал, что он не был бы тем, кем был, если бы не родился в 1749 году во Франкфурте-на-Майне и так далее. Он знал, что в каком-то смысле его время говорит из него. Это оживляло и двигало его жизненными принципами  совершенно необычным образом. Он знал, что  видя определенные склонности и отношения в доме своего отца, он   сформировал определенным образом свои  суждения. То, что он провел свое студенческое время в Лейпциге, тоже наложило отпечаток на  его суждения. Благодаря тому,  что он приехал в Страсбург, он формировал   суждения дальше. Он страстно  захотел вырваться из обстоятельств своей жизни, и попасть в совершенно другие , потому в  восьмидесятых годах он, можно сказать, внезапно исчез в ночи и тумане.  Он  ничего не сказал друзьям о своих планах, пока не отъехал достаточно  далеко, и  его не смогли бы уже вернуть  при тогдашних обстоятельствах. Он хотел выйти из привычных условий жизни,  чтобы другое, новые впечатления  могли проникнуть в его душу . Есть много  высказываний  Гете именно из раннего периода его формирования, и повсюду можно заметить осознание, ощущение зависимости от своей среды окружения.

 Да, но к чему же тогда должен был стремиться Гете,  в тот момент, когда он  ясно осознал, что человек на самом деле  зависит от своей эпохи?  Он стал искать пути  для преодоления этой зависимости.  Он должен был сказать: да, то, что окружает меня, зависит от всего течения жизни, вплоть до моих отдаленных предков:  Я всегда остаюсь зависимым. Он  должен был бы в фантазии, в душевной жизни перенестись в то время, когда еще не было современных ему  условий, когда все было совсем по-другому. Были бы другие обстоятельства, то он  бы  мог  войти в эти другие условия, прийти к независимому суждению,  не только так, как его  время смотрит на человека , но и так, как можно  рассуждать, когда  полностью выходим   из своего времени. 

Конечно, это не может сводиться к тому, что такой человек  ощущает,   как необходимость перенести  себя именно в свое собственное предыдущее воплощение. Но все же по существу он  может  перенести себя в какие-то другие  внешние условия, связанные с предыдущим воплощением, где он жил ранее в совершенно другом окружении. И если он сейчас вернет себя в это прежнее окружение, он не будет зависим от него, как раньше, потому что это окружение  стало совсем другими, прежние  связи  теперь разрушены, их нет. Что у вас тогда остается  от  прошлого? Нужно сказать: в прошлом   люди жили, они наслаждались жизнью; они были вплетены в ту жизнь. Вы больше не можете быть связаны с той физической жизнью, которая погибла, с жизнью более раннего периода, вы можете прожить эту прошлую жизнь только духовно-душевно. Тогда можно было бы сказать: 

Смотри, как схож
 Душевный мир и радуги убранство!

Та радуга и жизнь - одно и то же. Гете «Фауст»

Да, это можно выразить именно в таком художественном образе,    и человек, который это осознает,  выражает  свои   переживания   такими объективными образами.  Человек  стремится  вернуться  к совершенно другим эпохам, с иным  переживаниям. Независимо от того, является ли это именно его предыдущим воплощением или нет, это зависит не от этого, а от обстоятельств, которые прежде были совершенно иными на Земле, более духовными. И после этого человек  должен был бы стремиться наполнить свою душу импульсами, которые были  в прежние времена, а теперь их уже нет, они изменились. 

Гете  должен был  в некотором роде поместить себя, своего Фауста  в фантасмагорию, отождествить себя с этой фантасмагорией и жить в ней. Но именно к этому стремится Гете, продолжая свой «Фауст» во второй части. Подумайте, что сначала он поместил своего Фауста в условия своего времени, там он позволяет ему пережить все то, что можно пережить в жизни. В  глубине души Гете чувствует: он  не может прийти  к  истинному пониманию человека, потому что Фауст  всегда воодушевлен тем, что его  окружает; он не свободен от своего времени, он  должен выйти из привычного круга жизни, он  должен вернуться к тем  более ранним  духовным обстоятельствам,  которые  полностью изменились в наше время. Вот почему Гете позволяет Фаусту проделать весь путь вплоть до классической греческой эпохи и позволяет ему пережить  классическую  Вальпургиеву ночь. То, что он может испытать в настоящем в самом глубоком душевном смысле , он изобразил в скандинавской Вальпургиевой ночи. Теперь он должен вернуться к классической Вальпургиевой ночи, потому что от  классической Вальпургиевой ночи до северной Вальпургиевой ночи все обстоятельства стали другими. То, что было сутью классической Вальпургиевой ночи, исчезло, и возникли новые обстоятельства, символизируемые северной Вальпургиевой ночью. Вот вам и оправдание возвращения Фауста в греческую эпоху. Вся  вторая  частью «Фауста»  является реализацией того, что можно назвать:

Смотри, как схож
 Душевный мир и радуги убранство!

Та радуга и жизнь - одно и то же. Гете «Фауст»

 Сначала Фаусту  предстоит пройти через жизненные  испытания, которые уже готовят разрушение. Мы видим, что происходит при императорском дворе, где дьявол заменяет шута и так далее. Мы видим создание гомункула,  как Фауст  стремится выйти из своего привычного окружения, и как в третьем акте он  вступает в классическое греческое время. Начало было написано Гете еще на рубеже 18-го века; дальнейшие сцены были добавлены только в 1825 году, но сцена Елены была уже в 1800 году написана, и Гете называет это "классической фантасмагорией", чтобы намекнуть словами, что он имеет в виду возврат к отношениям, которые не являются физическими, реальными условиями настоящего.  В  Фаусте  главное то, что он, я бы сказал, является человеком стремления,  борьбы. Гете изобразил человека, который не осуществляет рассудочно рожденный идеал свободы, но желает доработаться до свободной личности путем наивысшего развития имеющихся в человеке задатков. Это было убеждением Гете, что природа есть источник всех совершенств, и лучшее можно создать, лишь следуя по ее стопам. Я действительно достаточно ясно подчеркнул в последнее время, что было бы глупостью рассматривать  «Фауст»  Гете как законченное произведение искусства. Я сделал достаточно, чтобы показать, что ни о каком законченном произведении искусства не может быть и речи . Но именно как произведение борьбы за свободу человека, эта  поэзия о  Фаусте так значительна. Тогда только можно понять, чего хотел  Гете, если мы осветим   эту  композицию  светом  из нашей Духовной науки, и увидим, как Фауст вглядывается в классическое  время Греции, где в течение четвертого послеатлантического периода были совершенно иные условия, чем в наше пятую эпоху. Поистине, возникает величайшее благоговение перед этой борьбой за свободу, когда видишь, как Гете в ранней юности начал работать над  «Фаустом», как он оставил все, что было ему тогда дано внешней средой, его окружением,  и  он очень хорошо это понимал. Действительно, если подходит к «Фаусту», нужно  принять  точку зрения Духовной науки, ибо суждения, которые иногда высказывает внешний мир, слишком глупы в отношении «Фауста». В конце концов,   исследователи не смогли  доступно объяснить людям, например, различие между чувством, верой и знанием.  Ибо   снова и снова люди, которые считают себя особенно умными, приходят  и рассказывают, как великолепно звучат слова о главенстве   чувств , а не ясного познания  в  «Фаусте» -    достаточно  вспомнить   о разговоре Фауста и Гретхен:

Наполни же все сердце этим чувством
И, если в нем ты счастье ощутишь,
Зови его, как хочешь:
Любовь, блаженство, сердце, бог!
Нет имени ему! Всё — в чувстве!
А имя — только дым и звук,
Туман, который застилает небосвод.  «Фауст» Гете
Ну, вы знаете, о чем Фауст ведет разговоры  с Гретхен,  и о чем говорится всякий раз , когда кто-то считает, что ему следует особо подчеркнуть:  не следует стремиться к  спиритуальному сознательному постижению   сердечной мудрости, а следует отдать предпочтение  только    благоговейному  чувству. Но при этом не стоит  забывать, что Фауст в данном случае был религиозным человеком.  Исповедь же предназначена  шестнадцатилетней Гретхен, и что на самом деле все эти умные профессора требуют, чтобы люди никогда не выходили за рамки точки зрения наивной Гретхен в своих религиозных взглядах. Эти слова  Фауста предстают перед Гретхен как нечто особенно возвышенное, и тогда  люди требуют, чтобы человечество никогда не поднималось выше точки зрения наивной Гретхен. Это на самом деле удобно и понятно. Можно также очень  бравировать  тем, что туманные  чувства - главное, и  просто не замечать, что это точка зрения Гретхен. 

Гете  стремился совсем к иному, превращая своего «Фауста» в  человека постоянной борьбы, как я   указал , имея в виду само это погружение в  более раннюю эпоху, чтобы широкий обзор позволил обрести истину о развитии человека. И вот  Гете разработал план,  это был план  его «Фауста» : вступление, ряд сцен первой части, сцена с Еленой. 

Любовь Фауста к Гретхен в 1-ой части чувственная. Но к Елене во 2-й части — уже не просто чувственная. Это реальный процесс — она есть "подобие" для глубочайших мистических душевных переживаний. Ища Елену, Фауст ищет "вечно-женственное"; он ищет глубины собственной души. Это заложено в существе личности Гете, что прообразом  "женщины в человеке" выступает греческая женская красота. ...Через свой брак с Еленой Фауст становится мистиком. Связь с "вечно женственным" дает в человеке возникнуть ребенку, и это дитя непреходящее, ибо принадлежит вечному. И в созвучии со всей мистической символикой Гете представляет душевную  природу человека как "женское" (женственность), которое соединяется с божественным Духом. Ибо лишь это оплодотворение очищенной и приближенной к Божественному человеческой души имеет в виду Гете в последних строках (Фауста): "Женственность вечная туда нас возводит""

Хождение к "матерям" можно, в антропософском смысле, назвать проникновением Фауста на высший Девахан". Мефистофелю путь туда закрыт; то царство для него есть "ничто"; Фауст же надеется там найти "все". Д.10, с. 7-8
Когда Елена исчезает, Фаусту остаются одеяния и плащ. — Кто заглянул в духовный мир и вынужден был вернуться обратно, тому остаются абстракции, идеи, простирающиеся от эпохи к эпохе: покровы духовных сил.
     Последний акт, где Фауст намеревается благоустроить для людей кусок земли, выражает преодоление им эгоизма, чтобы полностью предаться Духу. Но полностью ему это сделать не удается. Остаток эгоизма выражается в отношении Фауста к Филемону и Бавкиде. С этого возвышенного места, где стоит их дом, он хочет обозреть плоды своего труда и возрадоваться сотворенному им. "Это остаток эгоизма: наслаждение чувственным созерцанием". Эффективное средство для удаления остатков эгоизма — забота. Фауст слепнет. Последнее средство наслаждения отнимается у него.
     "Вечно-женственное — это та сила в душе, которая дает оплодотворить себя из духовного мира и потому в своих ясновидческих и магических деяниях срастается с духовным миром. ... возводит человека в сферы вечного". 57, с.345-355
"Через брак (с Еленой) Фауст в глубинах своей души переживает рождение поэзии". Ибо Эвфорион, как говорил Гете, — это аллегорическое существо, в нем персонифицирована поэзия. "Любви сверху" явно противостоит Эрос, которого имеет в виду Протей... Этот Эрос есть "любовь снизу", которая проводит гомункула сквозь элементы и сквозь телесные превращения, чтобы он смог,  в конце концов явиться как человек. Затем начинается "любовь сверху", которая развивает душу далее". Библ. 22(1)
Вагнер и даже Мефистофель — это части существа самого Фауста. "Драматические образы Вагнера и Мефистофеля являются индивидуальными, полными жизни существами; что Фауст переживает благодаря им, является для него самосозерцанием". Библ. 22(11)
К самой сути Мефистофеля относится, однако, то, что он живет в чувственном, в материальном. Ведь ад является лишь воплощением материального. Для того, кто, как Мефистофель, настолько погружен в материальное, нет более далекой области, чем вечное, покоящееся в лоне Матерей. Чтобы вновь проникнуть в вечное, в божественное, вернуться к своему истоку, человек должен пройти сквозь материальное. Если он сумеет найти этот путь, сумеет «отказаться от существования, чтобы существовать», — значит, он принадлежит к числу «фаустовских натур»; если же он не сможет оторваться от материального, следовательно, его характер сродни мефистофельскому. Мефистофель может лишь вручить Фаусту «ключ» к царству Матерей. С этим ключом действительно связана тайна. Чтобы почувствовать эту тайну во всей ее глубине, нужно внутренне пережить ее. Легче всего это человеку, который живет наукой.  Можно, нагромоздив гору знаний, так и остаться чуждым «духу вещей», царству Матерей. И все же наука, по сути, дает человеку в руки ключ от царства Духа. С ее помощью можно достичь либо учености, либо мудрости. Мудрый человек должен овладеть «сухой материей науки», накопленной чистым ученым, и тем самым проникнуть в «область, весьма далекую» для остальных людей. Фауст сумел, с ключом, данным ему Мефистофелем, спуститься к Матерям. Библ. 22(1)
Гете спросил  себя: каков мой замысел? - И он представил  в «Фаусте» путь  человека,  стремящегося к развитию в себе  свободы,   вне надуманных идей, а в соответствии с природными задатками, которые есть в человеке. В гётевском «Фаусте» можно увидеть образ внутреннего, душевного развития человека. Вот этот путь.

1 Идеальное стремление действовать и сопереживать всему в Природе. 

Гете  рассказывает об этом и в «Поэзии и правде»: «Бог, который непосредственно связан с природой, который видит и любит в ней свое творение, это истинный Бог, и, конечно же, Он печется о человеке так же, как о движении звезд, о смене дня и года, о скотах и растениях».

2. Явление Духа как Гения мира и действия.

 В буре деяний, в волнах бытия 

Я подымаюсь,

Я опускаюсь...

Смерть и рожденье —

Вечное море;

Жизнь и движенье 

В вечном просторе...

Так на станке проходящих веков 

Тку я живую одежду богов.        Гете «Фауст»

Так он обрисовал  явление Духа Земли. Теперь я показал вам, как на самом деле, после явления Духа Земли, Вагнер, который сразу же появляется, является только средством самопознания Фауста, он тот, кто есть в самом Фаусте , он часть Фауста. О чем они спорят ? Что сейчас делает Фауст, споря с кем-то внутри себя? Фауст  понимает: до сих пор он жил только в своем окружении, в том, что окружало его  снаружи. Фауст принес мир в жертву. - Это лучше всего видно по чувствам, которые  в нем есть, и по Вагнеру, который вполне всем доволен. Фауст стремится достичь чего-то большего,  освободиться от условий, в которых  он рожден.  А Вагнер   хочет оставаться полностью тем, кто он есть, хочет оставаться в том, чем он является внешне. Это  внешнее, что  происходит в мире, передается из поколения в поколение, из эпохи в эпоху, что это такое? Это форма, в которой запечатлевается человеческое стремление. Там снаружи работают Духи Формы для этого,  но человек всегда должен, если он не хочет умереть в прежней форме, если он действительно хочет развиваться, стремится за пределы этой формы. "Спор между Формой и бесформенным", - записывает и Гете. 

3. «Спор между формой и бесформенным» .

Но теперь Фауст смотрит на форму: противоположность стремлений  Фауста  и  Вагнера действует внутри формы. Фауст  хочет освободиться от этой старой формы. В нем возникает  стремление к новому содержанию, которое может возникнуть только изнутри. Мы  тоже, приняв решение, построить  здесь здание, посвященное  спиритуальным  наукам, могли обратиться к архитекторам. Архитекторы, как они работают в  19-го веке , изучили бы все возможные формы , изучили  бы все возможные стили, а затем построили  бы нам   здание, каких уже много вокруг.  Тогда  мы не создали бы ничего нового в архитектурном  стиле, ничего оригинального, что могло  бы появиться  в мировом развитии: мы бы проявили вагнеровскую  природу в нас. Но мы предпочли взять именно «бесформенное содержание», мы стремились извлечь из того, что изначально бесформенно, что является только содержанием  Духовной науки, сознательно пережив,  преобразовать его, и  создать  новые формы для нового содержания. Вот это делает Фауст, ища новое,  отвергая Вагнера, который продолжает  дряхлеющее старое-  

Он клада ищет жадными руками
И, как находке, рад, копаясь в хламе,
Любому дождевому червяку.   Фауст  Гете
 «Предпочтение отдавать  бесформенному   содержанию», - пишет и Гете. И это пункт соответствует сцене,   когда Фауст отвергает Вагнера:

 4. «Отдайте предпочтение бесформенному содержанию перед пустой формой».
Со временем старая форма становится пустой. Если   бы через сто  лет кто-нибудь снова представил бы точно такую же конструкцию, как мы представляем ее сегодня, это снова было бы пустой формой. Это то, что мы должны учитывать. Поэтому Гете пишет: 

5. «Содержание  создает форму». 

Это то, что я хочу, чтобы вы поняли , чего мы хотим от нашего строительства: содержание Духовной науки  выливается в новую форму: "Форма, - пишет Гете, - никогда не бывает без содержания."  Конечно, она никогда не бывает без содержания, но вагнеровские натуры не видят  содержания  внутри формы, следовательно, они создают  только пустую форму. Именно в этом и заключается прогресс,  что старая форма преодолевается новым содержанием . 

6. «Форма никогда не бывает без содержания". 
"Вагнеры", они думают: вот, форма, вот содержание, как я могу это объединить? - Вы вполне можете представить себе реального  человека , который хочет быть архитектором, и который говорит : «Вот  Духовная   наука, хорошо. Но это не мое дело, пусть  эти ученые  умы думают о том, что такое Духовная наука. Они хотят построить себе, например,  здание, которое, я думаю, могло быть в греческом стиле, или в духе  Ренессанса, или в готическом  стиле; а они хотят,   чтобы их здание   строилось по принципу - содержание должно  соответствовать  форме». -  Люди думают об устранении противоречий, в то время как мир состоит именно из противоречий, и важно, чтобы противоречия можно было сопоставлять. Вот как говорит  Гете: 

7. «Противоречия, вместо того чтобы объединять, нужно  противопоставлять". 

То есть он хочет изобразить их в своем «Фаусте» так, чтобы они были как можно более заметны: «Вместо того чтобы объединять эти противоречия, он хочет сделать их более  противостоящими» И для этого он снова противопоставляет  Фауста Вагнеру, где один  живет полностью в поиске нового содержания, а другой  удовлетворен, когда цепляется за старое: 

Он клада ищет жадными руками
И, как находке, рад, копаясь в хламе,
Любому дождевому червяку.   Фауст  Гете
В наше время мы могли бы сказать: люди жадно стремится постичь  тайну  происхождения человека,  и радуются, когда узнают, например, что человеческое существо произошло от вида животных, который похожи одновременно на наших ежей и кроликов. Эдингер, один из самых выдающихся физиологов современности, недавно прочитал лекцию о том, что человеческое существо возникло из архетипа, который объединял в древности   наших ежа и кролика в единство. Неверно, что человеческий мир произошел от обезьяны, полуобезьяны и так далее, наука уже отошла от этого; нужно идти дальше, туда , где виды животных только формировались. Когда-то были якобы предки животных, похожие на ежа и  на кролика, а с другой стороны, у нас есть их потомки - люди. Поскольку человек в некоторых аспектах развития своего мозга несколько  похож на кролика, а в других -  на ежа, он, должно быть, произошел от чего-то подобного. Отдельные виды животных сохранились, более ранние, естественно, все вымерли. Так что жадно копайте хлам, в поисках сокровищ,  и радуйтесь, когда найдете кроликов и ежей. Это единственное стремление, стремление только к пустой  форме. Гете хотел воплотить это качество в Вагнере, и он хорошо знает,  это  стремление научных людей; люди не глупы, они умны. Гете называет это: «Ясное, холодное, научное стремление» -  "Вагнер", - добавляет он. 

8. «Ясное, холодное, научное стремление: Вагнер". 

Другое, неясное еще новое ощущение, новый поиск, это то, что вы пытаетесь выработать изнутри всеми фибрами своей души, пока неоформленное. "Смутное, еле теплится  научное стремление» - так называет это Гете; он противопоставляет его  Вагнеру,  и добавляет: «ученик», как тип человека ищущего истину. 

В мир духов нам доступен путь,

Но ум твой спит, изнемогая:

О,  ученик! восстань, купая 

В лучах зари земную грудь!  Фауст

Фаусту теперь, после того как ему противостоит Вагнер, противостоит и ученик. Фауст вспоминает, как раньше он был студентом, как он учился  философии, юриспруденции, медицине и, к сожалению, теологии.  Он говорит о времени, когда был еще студентом: «Мне все это кажется таким глупым, как будто у меня в голове крутится мельничное колесо». Но это минуло. К прежней точке зрения он  больше не может вернуться. Итак: 

9. «Смутное ощущение, еле теплится  научное стремление: ученик».

 И вот как  происходит развитие человека дальше. С этого момента мы видим , как Фауст действительно опять становится учеником, а затем снова  погружается в познание иных сторон жизни, чем прежде. Всю остальную часть первой части, поскольку она уже была закончена и должна была быть закончена, Гете теперь называет: 

10. Человек получает наслаждение от жизни;  увиденное со стороны:  в тупости и страсти. Первая часть. 

Так точно Гете дает себе отчет в том, что он  создал в своей первой части. Теперь он хочет сказать: как быть дальше с развитием человека? Как же Фаусту на самом деле выйти из этого тупого наслаждения жизнью человека в объективное понимание своего развития? - И мы видим, как далеко, в далекие ранние эпохи  приходится ему возвращаться, туда, где совсем другие условия, чтобы понять человека. Другими словами, он пытается проникнуть во времена, в которых Люцифер еще не имел большого влияния . Он хочет  вернуться к божественной точке зрения на человека  Древней Греции. И тогда человек настолько вживается с окружающим его миром,  входит в него всем своим существом, но не принимает из  него ничего из тех односторонних условий, в которых он вырос,  он достигает того, что Гете называет красотой в самом высоком смысле . Вот почему он говорит: «Наслаждайся  творчеством". Теперь уже нет : наслаждение человеком, наслаждение жизнью. Получать удовольствие от  собственного творчества -  действовать в мире неэгоистично. Вживание в мир - это наслаждение действием вовне и наслаждение сознанием. 

11 «Наслаждение  творчеством  вовне и наслаждение сознанием; вторая часть. Красота».

 Гете не мог достичь в своей борьбе за постижение свободы большего, потому что его время  не было временем Духовной науки, он все же описывает эпоху  на рубеже 18-го и 19-го веков. Ибо очень важные слова произнес Гете в заключение своих набросков.  Он   собирался написать что-то вроде третьей части к своему «Фаусту»; но остались только две части, которые не выражают всего, что Гете хотел. Потому что для этого ему потребовалась бы Духовная наука. То, что Гете хотел изобразить там, - это переживание всеохватывающего  творения вовне, когда человек вышел уже из личной жизни. Все это переживание творения вовне, в объективности внешнего мира, так что творение переживается изнутри, через перенос истинно внутреннего  творчества - вовне , - это Гете описывает, я бы сказал, запинаясь , словами: "наслаждение творением изнутри» - то есть не с его личной точки зрения, а выйдя из себя . 

12.  «Наслаждение творением изнутри». 

С этим «наслаждением творением изнутри» Фауст вошел бы теперь не только в классический греческий мир, но и в мир Духовный. Затем в конце есть еще кое-что, очень любопытная фраза, которая указывает на сцену, которую Гете хотел написать, но не написал.  Он  бы создал ее, если бы  жил в наше время,  которое он предчувствовал. Он написал: 

13. «Эпилог в хаосе на пути в ад». 

Я слышал, как очень умные люди говорили о том, что означает эта последняя фраза: «Эпилог в хаосе на пути в ад». Люди говорили: значит, в 1800 году у Гете действительно была идея, что Фауст отправляется в ад , и  перед тем как попасть в ад, действует в  эпилоге?  Думают, Гете  пришел к выводу, что Фауст не попадет в ад  намного, намного позже ! - Но они не подумали о том, что в эпилоге действует  не Фауст, а, конечно же, Мефистофель, после того как Фауст сбежал на Небеса! В эпилоге - мы бы сказали, сегодня - Люцифер и Ариман находятся на пути в ад; на пути в ад они обсуждали бы то, что пережили со стремящимся к свободе Фаустом. Я хотел познакомить вас с этим эпилогом,  и еще  раз обратить внимание, как Гете стремился в область спиритуальных  наук. «Фауста» можно рассматривать в правильном смысле, только если сказать себе: почему, собственно,  «Фауст» остался несовершенным по своей сути, несмотря на то, что Гете  является величайшим поэтом в мире?   Почему же все-таки этот «Фауст» остался по сути неоконченным? По той причине, что он лишь обозначил стремление к свободе, то, что Духовная наука должна только в наше время  включить в развитие человеческой культуры. Нужно  обратить внимание именно на этот факт и помнить, что на рубеже 18-19 веков появилась поэма, в которой фигура Фауста, составляющая центр этой поэмы, должна быть высвобождена  из всех тесных барьеров, которые должны окружать человека, поскольку существует идея реинкарнации. Самое важное в Фаусте - это то, хотя эта фигура  возникла  первоначально в  народном  творчестве, но она переросла народность и вросла в общечеловеческое становление. Фауст не имеет ничего общего с узкими рамками народности, но целиком устремлен к общечеловеческому принципу.  Мы находим его не только как Фауста нового времени, но и во второй части как Фауста, стоящего среди греков как грек. Это огромная неудача в наше время, когда в течение 19-го века снова начали придавать наибольшее значение ограниченности  человеческого развития,  и даже видят что  «национальная идея»  каким-то образом все еще может быть содержанием  для нашей эпохи. Чудесным образом человечество могло бы подняться к пониманию того, чем должна стать Духовная наука, если бы люди  действительно захотел бы понять, что заложено в «Фаусте». Гете недаром писал Цельтеру, когда писал вторую часть своего «Фауста», что в «Фаусте» он многое скрыл, что только постепенно  станет понятным . Герман Гримм, о котором я вам тоже не раз говорил, обратил внимание на то, что прежде, чем Гете будет полностью понят, пройдет не     одно тысячелетие. Я должен сказать: я тоже так считаю. - Если люди будут углубляться в постижение спиритуальных истин   больше, чем в наше время, то они будут все больше и больше понимать то, что заложено у  Гете. Но прежде всего то, к чему он стремился, за что боролся,  что он не смог еще выразить в силу эпохи. Если бы вы спросили Гете, осуществился  ли полностью его замысел, который  он хотел вложить  во вторую часть «Фауста», он бы ответил: Нет! - Но в чем мы можем быть уверены, так это в том, что если бы мы спросили его сегодня: находимся ли мы с Духовной наукой на пути, к которому он  тогда стремился, на пути, который в то время был невозможен? - Он сказал бы: то, что осуществляет  Духовная наука, движется в моем направлении. И поэтому Гете заставил своего Фауста вернуться в греческую  эпоху, чтобы показать,  с чего надо начать, чтобы действительно понимать  современность,  чтобы по праву сказать: необходимо благоговение перед истиной, благоговение перед знанием, которое вытекает из знания эволюции человека, исходя из особенностей  каждой  эпохи, это то, что мы должны приобрести. И это действительно  указывает  на  события нашего  времени, которые свидетельствуют, как человечество стремится к противоположной крайности, стремится судить о вещах как можно более узко, и больше всего на свете хочет сегодня вернуться к событиям только 1914 года, чтобы увидеть все то, что мы так ужасно переживаем сегодня. Но тот, кто хочет понять настоящее, должен судить об этом настоящем с точки зрения более высокого сознания, чем само это настоящее. Это то, что я  хотел вложить в ваши  души как ощущение этих дней, как ощущение, которое  вытекает  из действительно внутреннего, живого понимания Духовной науки,  и к которому стремились величайшие умы прошлого -  такие как Гете, он  один из них. Принимая во внимание, что эти рассуждения  не надо просто воспринимать  как нечто теоретическое, но давая этим мыслям  место в своих душах, давая им жизнь,  в медитациях нашей души, тогда они  становятся живой Духовной наукой. Пусть так будет и с этой лекцией, и со многими другими, и даже со всем, что проходит через нашу душу как Духовная наука, которую мы развиваем! 

ПЯТАЯ ЛЕКЦИЯ Г Дорнах, 3 июня 1915 г.
В сущности, вопрос, проходящий через все, будь то спиритуальные  или иные мировоззренческие проблемы, таков: какой путь вообще должен пройти человек в своем развитии во Вселенной? Тот, кто еще не обучил свое мышление в Духовной науке, когда человек не  вполне проникнут  Духом мировоззрения, он спрашивает о конечных целях человеческого развития; он больше всего хотел бы знать, что будет с человеком, когда он достигнет конца всего развития:  вот и все, что пришло ему в голову. Мы ведь часто говорили о том, что такой вопрос может возникнуть только из неподготовленного мышления,  и что мышление, обученное в Духовной науке, должно сказать: надо знать правильный путь, направление  в любой точке развития человечества; потому что, зная, по какому пути пошло развитие человека, можно прийти к определенному выводу о дальнейшем. Теперь давайте снова рассмотрим с определенной точки зрения указанный вопрос, вопрос о направлении пути, по которому идет истинное человеческое развитие. Вы ведь знаете, что человеческое развитие достигло земной ступени только после того, как оно прошло предварительные стадии, и что этой земной ступени предшествовал лунный период. Теперь следует сказать, что в известном смысле на более поздней стадии более ранняя стадия сохраняется, продолжает действовать. Мы можем сказать, что мы земные люди, но в определенном смысле мы несем в себе лунного человека. Мы усовершенствовали себя с  древней Луны, но лунный человек все же живет внутри нас. Так что мы можем сказать: если мы схематично называем  человека - человеком Земли, то в этом человеке Земли есть лунный человек. - Итак, можно сказать: мы несем в себе земного человека, но земной человек заключает в себе древнего лунного человека.
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Теперь нам легко перейти к другому: лунный человек, в свою очередь, заключает в себе древнего солнечного человека, а солнечный человек - человека древнего Сатурна, так что, следовательно, мы все еще носим в себе солнечного человека и человека Сатурна. Однако вам не нужно представлять себе, что этот схематический рисунок что-то говорит о реальности. Совершенно естественно, что в действительности лунный человек не сидит внутри земного человека, как заключенный в оболочку.  Если мы представим реальность в отношении земного и лунного человека, то это, например, так: то, что в определенном смысле принадлежит Земле, мы должны были бы представить себе примерно так, что это  в основном находится в туловище, нижних и верхних конечностях, вплоть до области шеи. И если мы хотим представить себя лунными людьми, нам нужно представлять лунных людей как голову; в то время как мы должны представлять  людей Солнца как некие органы в голове, которые уже находятся под угрозой разрушения, и людей Сатурна как органы в голове, которые уже едва заметны . 

Теперь, рассматривая развитие нашей Земли, мы можем сказать: первый земной период, второй, третий и четвертый периоды, то есть атлантический - прошли. Сейчас мы живем в пятом, послеатлантическом земном периоде. Три первых земных периода были в некотором отношении чистым повторения периодов древних  Сатурна, Солнца и Луны. Затем наступает среднее время, время выравнивания, которое в первой половине представляет собой повторение, а во второй половине представляет собой подготовку к будущему. И только сейчас, в послеатлантический период, мы живем в чем-то совершенно новом по сравнению с эволюцией древних Сатурна, Солнца и Луны. Следовательно , даже приблизительно только с середины атлантического периода, но подготовленное со времен Лемурии, полностью сформировалось в человеческом существе то, что мы называем земным человеком; до этого мы все еще имеем дело с повторяющимися образованиями человека Сатурна, Солнца и Луны. Только в послеатлантический период человек начинает свое развитие  именно  как земной человек; только тогда начинается  правильное активное развитие земного человека. И поэтому три первых культурных периода послеатлантического развития, индийский, персидский, египетско-халдейский, несмотря на то, что они уже представляют собой значительные преобразования в человеке, все еще имеют что-то от повторения в себе прошлого. Только греко-латинский, четвертый послеатлантический культурный период имел решающее значение для человека, и в наш пятый послеатлантический культурный период мы находимся в особенно важном, значимом периоде. Вы ведь знаете, что в этот пятый постатлантический период люди начали постепенно заменять старое ясновидение, унаследованное еще с древней  Луны, действительно внешним, предметным наблюдением за вещами, которое затем постепенно превратилось в научное наблюдение за природой. Далее  это привело к материалистическому мировоззрению, и далее  мы хотим  это материалистическое мировоззрение преобразовать в  духовнонаучное мировоззрение. Возьмите все то, что мы в состоянии вообразить, узнать о мире, рассмотрите все то, что человек может иметь сегодня в отношении восприятий, понятий, идей. Не правда ли, мы не раз обсуждали, как это на самом деле происходит:  все это происходит благодаря тому, что наше духовно-душевное отражается в физически-телесном. Сегодня, в бодрствующей земной жизни, как мы говорим,   духовно-душевное состояние человек вызывает определенные процессы в физически телесном организме, и эти процессы становятся отражающим аппаратом: и этот отражающий аппарат образует затем содержание нашего сознания. Итак, поскольку мы обладаем определенным содержанием нашего земного сознания от пробуждения до засыпания - представлениями, ощущениями, волевыми импульсами, - то изначально физический земной человек действительно является аппаратом  отражения для всего окружающего, получая  осознанное душевное содержание, накопленное человеком в течение земной жизни. Итак, во время бодрствования на Земле мы переживаем наше окружение как  физические земные люди; но ведь мы носим в себе лунного человека. Лунный человек внутри нас  не подходит для того, чтобы напрямую служить нам инструментом для нашего восприятия. Лунный человек был пригоден для того, чтобы формировать на Луне древние сновидческие  представления; сегодня он не пригоден для того, чтобы отражать наши яркие осознанные  представления в нашем бодрствованном сознании  на Земле. Но ведь он в нас, этот лунный человек живет, и он действует! Что он делает, этот лунный человек? - Ну, он делает то же самое, что делал в лунный период: он мечтает. И поскольку, когда мы бодрствуем, мы находимся, хотя и  не воспринимаем,  частично в сновидении, действующим  в подсознании,  хотя поначалу мы этого не замечаем. Вы ходите по миру - точно так же, как вы ходите по миру со своим бодрствующим сознанием - с содержанием этих снов. Если вы и не знаете об этом сновидце, то другие существа знают о нем. Эти другие существа являются существами Иерархии Ангелов; и то, что снится этому мечтателю, становится имагинацией в душах Ангелов. Итак,  у этого сновидца есть  развитое  сознание, которое вообще можно было иметь в лунный период . Когда возник земной человек, этот мечтатель проник в него; но то, что он переживает, Ангелы теперь развивают в ясные, осознанные представления, и у них это является имагинацией. Они превращают наши мечты в осознанные имагинации. Итак, сновидец в нас становится  имагинацией  для существ из иерархии Ангелов. Мы можем сказать: то, о чем сонно мечтает лунный человек в нас,  понимает   Ангел, создает имагинации.
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Теперь вы легко сможете подняться к  другому, что схематично можно вам представить,   эта схема верна. У человека Солнца в нас есть еще более глухие сны, сон без сновидений, такие же сны, как у растений. Таким образом, мы несем в себе не только сновидца, но и своего рода растительного человека, который на самом деле всегда глубоко спит, как спят растения. Из его глухих снов   черпают инспирации   существа из Иерархии Архангелов. Так что можно сказать: Архангелы  инспирируют то, что переживает спящий человек-Солнце.
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Человек Сатурна спит в нас еще более глухим сном; он спит так же  глухо, как спят минералы. Этот человек Сатурна, в свою очередь, с его глубоко спящими представлениями, дает существам из  Иерархии Архаев материал, возможность для интуиции. Таким образом, мы можем сказать: то, что человек Сатурна переживает  в состоянии глубочайшего сна, подобного трансу, интуитивно осознает Дух Личности, изначальная Сила, Начала.
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Но теперь вы получите правильное представление,  если уясните себе, что имагинация, инспирация, интуиция - это не такие абстрактные образования, как наши мысли и наши представления, наши ощущения; в имагинации  уже есть нечто реальное, а в инспирация  - нечто еще более реальное. Потому что инспирация  не остается внутри существа, но звучит в мире, становится музыкой сферой,  и создает что-то в мире. Интуиция играет важную роль, чтобы войти,  наполнить мир. То, чем является человек Сатурна в его глубоком сне, - это то, что Духи Личности посылают в мир в виде интуиции. Так обстоит дело и сегодня. Но в будущем Земля станет еще иначе проходить эволюцию. И по мере этого интуиции Духов Личности будут становиться все плотнее и плотнее. 

Сейчас они все еще являются чрезвычайно тонкими образованиями; но по мере перехода от пятого к шестому и седьмому земным периодам эти интуиции становятся все более плотными и плотными. Земля исчезнет, эти интуиции сохраняются в душах Духов Личности. Но когда настанет период Юпитер, эти Духи Личности поднимутся до уровня духов Формы; тогда эти импульсы, которые они научились формировать в течение земного периода, будут формами, и, поскольку это формы Сатурна, они будут минеральными формами. Таким образом, мы можем сказать: в конце земного времени эти интуиции сформируют плотные космические импульсы, а затем и на Юпитере. (см. рисунок ниже). Но если они  обретают форму на Юпитере, то они становятся минеральной основой Юпитера. В течение второго периода развития Земли в наших людях -Сатурна  постоянно действуют Духи Личности; они овладевают импульсами, которые затем излучаются в мир; лучи затем выходят наружу, и  эти формы – будущий Юпитер. Юпитер не будет ничем иным, как этими формами. Итак, мы носим в себе человека-Сатурна; но благодаря тому, что этот человек-Сатурн включен в деятельность Духов Личности, он является зародышем будущего Юпитера. Юпитер получит все, что у него будет в качестве своей минеральной основы, из того, что мы носим в себе как люди Сатурна. А теперь вникните в задачу Духов Личности в процессе земного развития. Вы также видите, что если это так, то через все то, что мы делаем развивая только внешнее знание, мог бы развиваться только минеральный Юпитер . И этот минеральный Юпитер будет развиваться при любых обстоятельствах. Об этом позаботились, и это в полной безопасности.  Перспектива в дальнейшем космическом развитии – возникновение  минерального  Юпитера. Но теперь учтите, что у этого Юпитера  не было бы ничего, что соответствовало бы растениям, животным и людям. Мы сами, как люди, не могли бы находиться на этом Юпитере, потому что скрытое в нас, человек -Сатурна, превращает новый  Юпитер  в минеральное состояние. На Земле это модифицируется тем, что этот человек Сатурна включен  в своем глубочайшем сне, в глубокий сон    человека Солнца, который пронизывает его   своими инспирациями,  музыкой сфер. Видите ли, человек Солнца, при таких обстоятельствах  не может развить   ничего реального на Юпитере. Архангелы  пришли бы только к инспирациям, и если бы все продолжалось так, как описано до сих пор, то возник бы минеральный Юпитер , и над этим минеральным Юпитером поднялись бы волны инспирации, звучала бы  музыка сфер, хотя и плотной инспирации, но она только  и парила бы вверху, но пронизать минеральное состояние Юпитера не смогла бы. Чтобы могло возникнуть что-то, что могло бы стать нашим эфирным телом,  что  соответствует росту растений, то должно быть что-то еще,  что мы должны развивать в  пределах развития  земного человека. И это есть не что иное, как то, что земной человек никогда не сможет испытать благодаря только своему  физическому  телу: это то, что мы усваиваем из Духовной Науки. Поэтому я хочу назвать этого человека человеком духовно - научным - как бы странно ни звучало это имя, который стремится к тому, что выходит за пределы самой Земли.
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Итак, с тем, что мы впитываем в себя в Духовной Науке, Человек-Солнце в нас  может  сделать действительно нечто реальное. Он может превратить наши спящие, похожие на растения представления в инспирацию, и они будут становиться все плотнее и плотнее в течение оставшейся части земной эволюции. Это приведет не только к тому, что неопределенная гармония сфер будет распространяться на Юпитере, но и к тому, что эта гармония сфер станет способствовать  росту растений, как это происходит и с растениями на Земле: они были созданы гармонией сфер, а затем восприняты светом. Таким образом, мы можем сказать: если бы то развитие, которое Земля проходит  не привело к духовно - научному человеку, то в будущем  Земля смогла бы преобразиться   только в минеральный Юпитер в Космосе. Это то направление развития, которое вызывают все материалистические мировоззрения. На самом деле материалистам глубоко ненавистно, что Юпитер также будет растительным. На самом деле в глубине души они не хотят ничего, кроме того, чтобы Юпитер был только минеральным. И если сегодня посмотреть на всю материалистическую науку, на лаборатории, кабинеты и так далее, то можно увидеть, как все это направлено на то, чтобы создать только один минеральный Юпитер. И без спиритуальной  науки  это был бы мертвый шлак, на самом деле не содержащий даже возможности для роста растений. То, что смогут сделать на Юпитере нынешние существа из иерархии Архангелов, что соответствует росту растений, мы подготавливаем, постигая  Духовную Науку. 

Мы можем сказать: то, что испытывает наш  солнечный человек в глубоком  сне, созреет в конце земного периода, чтобы дать космический импульс растительному миру Юпитера через Архангелов . Итак, давайте теперь осознаем космическую задачу Духовной Науки: хотим ли мы научиться такому знанию, которое  действительно соответствует существам из Иерархии Архангелов, которые дадут возможность перенести растительный покров на Юпитер. То, что человек Солнца испытывает в нас посредством духовно -научных представлений, Архангелы могут использовать для развития роста растений на Юпитере. Тогда в земном развитии наступит время, когда те, кто стал духовными учениками , возможно скажут: Духовная Наука - это уже все, Духовная Наука - это последнее спасение, и все те, кто в душевно  занимается чем-то иным, кроме спиритуальных наук, - фантазеры и мечтатели! - Духовные ученики будут говорить об этих других точно так же, как материалисты говорят о нас. Но точно так же, как некоторые современные ученые-интеллектуалы поддерживают спиритуальную науку, так и в будущем будет небольшая группа людей, которые выйдут за рамки нынешней Духовной Науки.  Они станут заниматься тем, чем в  будущем станет  новое  мировоззрение, и новая  наука будет относиться к Духовной Науке,  как сегодня она  сама относится  к науке чисто внешней. Новое мировоззрение  предъявит гораздо больше требований к деятельности человека, чем Духовная Наука, которая и без того считается неудобной. Это будет то,  что  сновидческий провидец в человеке, лунный человек, будет осуществлять  гораздо более интенсивно, чем  сегодня человек Солнца может пережить, как  духовно -  научные представления,  подобно глубокому  сну. Но то, что сновидец может испытать в нас в будущем, это будет воспринято и проработано  существами из Иерархии Ангелов, и они таким же образом перенесут это  на Юпитер, и на основе минерального и растительного царств на Юпитере создадут нечто  соответствующее животному царству. Так что мы можем сказать: мечты лунного человека, или сновидца в человеке, становятся для Юпитера уплотненными имагинациями, основой животного мира, через Ангелов. И, наконец, еще кое-что произойдет во время развития Земли. Мы смотрим в будущее, в котором мы можем предвидеть нечто весьма  замечательное. То, что произойдет в будущем, только это  сможет дать начало тому, кем  сам земной человек окажется на Юпитере. Человеческое  Царство  сможет возродиться, что-то новое сможет возродиться. Итак, то, что сегодня может быть развито с помощью земного человека, будет эволюционировать  и дальше, и затем, по прошествии времени, когда будут развиваться все новые и новые состояния, придет нечто такое, что современный  земной человек может представить как наивысший расцвет Духовного земного развития. И из этого знания, как высшего расцвета Духовного развития Земли, возникнет то, благодаря чему земной человек на Юпитере сможет создать свое  человеческое Царство. 

Таким образом, можно сказать, что представления земного человека становятся импульсами для развития человечества на Юпитере,  благодаря содержанию душ у наиболее развитых людях до конца земного периода. Тогда наши Духи Личности вознесутся до Духов Формы; наши Архангелы вознесутся к Духам Личности; наши Ангелы будут вознесены до Архангелов; человек будет вознесен до уровня Ангелов. Тогда, исходя из высших представлений земного человека, он сможет продолжить юпитерианское Духовное развитие в Иерархии Юпитерианских Ангелов, которую он сам будет представлять. Тогда  то, что будет развиваться в конце земного периода, у него будет несколько походить  на то, что было в конце атлантического периода, чтобы  продолжить   развитие Земли по-новому. 

Таким образом, мы видим, что можем глубоко заглянуть в то направление, в котором движется наш путь в Космосе. И если вы можете сказать себе: теперь люди изменились, продвинувшись до сознательных восприятий, развили спиритуальное мышление, то   теперь мы начинаем с того, что земля  человеку  больше ничего не может дать, что нужно развиваться  вне земного человека, вне Земли. - Если вы скажете это себе, то поймете, почему вы занимаетесь Духовной Наукой. Известно, что  занятие Духовной Наукой действительно имеет космический смысл; и чувствуется, насколько жестоки и абстрактны вопросы, которые задают философы: какова конечная цель человека? - У вас достаточно дел, если вы стремитесь к следующей цели. И хочется спросить: неужели на самом деле не может быть такого: Духовная наука, которая осознает свою миссию во всем Космосе, разве она не может действительно подвигнуть наши сердца, занять наши умы и чувства? Давайте же почувствуем, что мы несем в себе как зародыш будущего в космосе! И мы можем превратить то, что мы несем в себе в виде простого знания, в содержание ощущений и чувств. И давайте просто уясним: весь физический мир Земли погибнет, перейдет в состояние не только сна, но и разрушения; и должно появиться что-то новое. Из чего должно возникнуть это новое? Да, из камней Земли, из растений Земли, из животных Земли, из физических тел Земли не возникает ничего нового. Они здесь, чтобы разрушаться. Но из человека Сатурна, которого люди несут в себе, возникает минеральный Юпитер. Как верно, что в цыпленке  нет ничего иного от курицы, которая бежит впереди  , кроме маленького зародыша в яйце, так верно и то, что во всем огромной Вселенной  есть только маленький зародыш  Земля для будущего Юпитера, и это  ни что иное, как зародыши Сатурна, живущие в человеческом теле. Это все, что перейдет  через пралайю к новому Юпитеру. Все остальное отпадает от физической  Земли. Я сейчас говорю не о душах, а о физической земле. И если кто-то должен иметь представление о том, что физическая Земля также трансформируется, то это туманное представление, потому что конкретные факты заключаются в том, что все в мире распыляется, за исключением всех этих зародышей Сатурна, которые поглощаются Архаями, и из которых образуются атомы, минеральные атомы для будущего  Юпитера.
Спящего растительного, или солнечного, человека носим мы в себе. Мы также носим в себе совершенно мертвого, мертвого, как камни, человека др.Сатурна ... Сновидец в нас — это лунный человек. ... Человек Сатурна в нас имеет большое значение для всей нашей жизни. Все познание, приобретаемое ныне во внешней ли жизни, в науке ли, возникает благодаря воздействию внешнего мира на человека Сатурна ... ...и этот человек Сатурна, в конечном счете, является тем, что остается от нас Земле, независимо от того, сжигают ли наше тело или оно разлагается.
     От сновидца и человека Солнца не остается ничего. Человек Сатурна переходит в тонкие, тонкие пылинки, в элементарный мир Земли; там он остается и несет следы того, чем мы были. Вы можете сегодня найти, если исследуете элементарный мир, пусть в тонких пылинках, то, что осталось от Авраама, Платона, Сократа, Аристотеля. Вы найдете то, что было в них человеком Сатурна. ...Такого не было раньше, такое началось с XV-XVI в. после Рождества Христова. Раньше люди растворялись целиком. Исключение составляли те, кто опережал свое время — Авраам, Сократ, Платон. Теперь же нечто остается от всех людей. И это удивительно; все, чего в настоящее время люди достигают на пути внешней науки, отпечатлевается в этом человеке Сатурна и так переходит в Землю...
     Все, что окружает нас как минералы, растения, животные — все это преходит; остается лишь то, что составляет в вас человека Сатурна ... и это перейдет с Земли в бытие Юпитера и образует его твердый остов. Это поистине атомы Юпитера ... Все, что мы можем дать Юпитеру через человека Сатурна в нас, может образовать его только как минеральный шар. ...Чтобы на нем могли расти растения, для этого в нас должен нечто получить солнечный человек. Он же лишь тогда получит что-то и сможет передать его в будущее, когда мы воспримем духовнонаучные понятия. ...Поэтому Духовная наука требует больше активности. ... Мы должны теперь основать Духовную науку, дабы дать Юпитеру вегетацию".
     "Что составит животную жизнь на Юпитере — это образуется через то, что пойдет вслед за нашей Духовной наукой... Затем пойдет еще нечто такое, что будет действовать на людей Юпитера, и это даст основание для культуры Юпитера. ...
     Придет нечто такое, что воздействует на сновидца в человеке, что станет затем причиной возникновения животного мира на Юпитере. А затем придет очередь того, что теперь в человеке возникает как мышление, чувствование и воление; это поведется высшей мудростью в конце земных времен, чтобы человек сам, как человек, смог перейти на Юпитер".
     "Что является атомами Юпитера? Они есть сатурническая часть в современном человеке. Об атомах же физики говорить бессмысленно".157 (13)
 Однажды, много лет назад, я намекнул на нечто подобное в Берлине в небольшом кругу, пытаясь объяснить, что это  детское представление, когда вы смотрите на атомы Земли так, как их представляют себе физики. Скорее мы должны представить эти атомы как внутреннего  лунного человека, то есть человека на прежней  Луне, но используемые теми существами, которые предшествовали человеку на Луне,  и которые преобразовали эту внутреннюю сущность человека в земные атомы. Сегодня это уже не внутри человека Сатурна, а внутри Земли.
Такой атом, следовательно, в своей реальности представляет собой нечто иное,  по сравнению с чем атом физика является совершенно детским представлением. Потому что на самом деле этот атом образовался очень сложным образом. Представьте себе, что атом должен возникнуть из того, что человек развил на Сатурне и сохранил в течение солнечного, лунного и земного периодов, и что затем должно быть преобразовано в атомы для Юпитера духами Личности, которые на Юпитере будут Духами Формы. Мир так сложен. Я не раз указывал на способ представления, лежащий в основе этих фактов. Я сказал: допустим, у нас есть три часа дня, и  в три часа дня два человека стоят бок о бок  рядом. Мы приходим и говорим: Человек А стоит рядом с человеком Б. Потом  мы уходим и рассказываем об этом третьему лицу. Но предположим, что человек А с  девяти  утра до трех часов дня здесь стоял, человек Б, однако, шел сюда до двенадцати часов, а затем возвратился и прибыл сюда в три часа. Затем мы обнаружили тот же факт: два человека стоят рядом друг с другом. Но человек, который стоял или сидел там шесть часов, будет стоять иначе, чем человек, который ходил туда и обратно эти шесть часов. Внутренне люди принципиально различны, и это главное; люди не равноценны, а разно- ценны.
  Это должно показать вам, что важно не наблюдение за фактом, а понимать, как он сформировался. Например, тот, кто изучает живых существ под микроскопом, на самом деле изучает не самое сокровенное, а только внешние факты. И это составляет,   в сущности, содержание всей биологической науки: внешние  факты, вроде того, что в три часа дня рядом констатируют наличие двух людей. Конечно, люди скажут: я  не просто констатирую факты, я отслеживаю развитие, но они отслеживают только физическое развитие, то есть они всегда смотрят на внешние факты. Это породило заблуждение, которое объединяет явления, имеющие совершенно разное значение для разных царств природы, например, смерть животных и людей, не говоря уже о растениях. Смерть совершенно не является одним и тем же фактом в животном и человеческом царствах, потому что смерть человека  касается  существа, прошедшего эволюцию Земли, эволюцию Луны, Солнца и Сатурна; а  животное имеет за собой эволюцию Земли отчасти, лунную и солнечную эволюцию. Таким образом, смерть у животных - явление совершенно иное, чем у людей. Если судить столь абстрактно, смешивая смерть у животных и человека, то и испарение капли ртути можно назвать смертью. И я уже говорил, что в наше  время действительно так судят. Некоторые биологи, считающие себя особенно продвинутыми, говорят: поскольку некоторые растения обладают свойством поедать насекомых, то в этих растениях есть что-то похожее на душу животного или человека. – Это  внешняя  аналогия, потому  они так говорят. Логики  в этом не больше, чем в утверждении, что у мышеловки тоже есть душа. Это чудовищно внешнее, которое постепенно проявилось в нашем духовном развитии,  производит впечатление, я бы сказал, отвратительно  -правильная  логика, которая, однако, проистекает только из несущественного, мертвого, ариманического мышления. К такому мышлению люди будут приходить все чаще и чаще, если они не будут оплодотворены Духовной наукой. Все эти размышления направлены на то, чтобы по-настоящему убедить нас в важности внедрения Духовной науки  в человеческое земное развитие. Мы должны обратить внимание на кажущееся логичным, но в действительности неживое, мертвое, к чему привела современная ариманическая культура; эта современная ариманическая культура, которая не может ничего сделать, кроме как протянуть руку с ключом, как Мефистофель дал ключ Фаусту. Но мы должны развить фаустовское настроение по сравнению с тем, что ариманические духи называют «ничто», мы должны развить настроение: «В твоем ничто я надеюсь найти все». Но мы должны целиком и полностью отдаться этому делу. Мы не должны думать, что мы можем перенять что-либо из привычек мышления старой культуры . Сознательно мы этого не делаем, но бессознательно Ариман может снова и снова искушать нас. Важно то, что мы впитываем в себя глубокие знания Духовной Науки , даже если это неудобно. Духовная культура требует действительно серьезной, глубокой серьезности и преданности. Следовательно, все, все силы человеческого душевного развития должны быть вложены в импульсы, которые могут исходить от Духовной Науки. И это не что иное, как совершенно объективное, я бы сказал, объективно-увещевательное замечание, которое я хочу сделать сейчас. 
В одной из последних лекций я упомянул кое-что об идее, которая должна быть реализована. Наше строительство должно быть завершено группой, которая будет размещена на Востоке с Представителем Человечества -  можно назвать его Христом, если хотите, - в центре; с Люцифером сверху, падающим со сломанными крыльями; Ариман внизу, скорчившийся в пещере , чувствуя себя побежденным. Так что это идея. Что из этого должно получиться, вы действительно сможете увидеть только тогда, когда  скульптурная группа будет готова. Ибо то, что здесь подразумевается, включает в себя не только то, что сказано в этих нескольких словах, но и каждое движение в лице Христа, Люцифера и Аримана. Теперь, если бы кто-нибудь попытался создать композицию с этой идеей, он бы это мог  сделать  старыми средствами, и это было бы совершенно неправильно, это было бы символическим представлением идеи, тогда это было бы взято из материалистического искусства. Или же это должно быть вынесено  из ясновидческого созерцания, как вышеназванная группа. Каждая отдельная форма должна быть создана художественно, я бы сказал, из первоэлементов. На самом деле это возможно только в том случае, если вы можете полностью погрузиться в импульсы Духовной Науки. Но нужно не торопиться, нельзя продолжать работать старыми художественными средствами. Трудно привнести Духовную Науку во все культурные импульсы;  из всего сказанного уже вытекает необходимость  этого. Конечно, это не может произойти с сегодняшнего дня или завтра, это может произойти только постепенно. Начало должно быть положено. Если бы люди не сознавали, что под нашим строительством подразумевается только начало, то смотрели бы на это совершенно правильно. Потребуется много-много времени, чтобы достичь того, что было задумано. На самом деле речь идет о том, чтобы полностью изменить состояние и настроение нашей души по сравнению с тем, что до сих пор могло быть достигнуто благодаря тому, что создал земной человек. Конечно, было бы так же неправильно, если бы кто-нибудь сказал сейчас что-то подобное: Итак, все, что достиг в современности земной человек, ложно; так что покончи с этим. - Это было бы совершенно неправильно, потому что земной человек несет в себе человека Луны, Солнца и Сатурна, а новый духовно-научный человек, в свою очередь, должен нести в себе и культуру земного человека. Мы должны нести ее в себе, эту прежнюю земную культуру. Поэтому нет необходимости знакомить нас со всем, что мы можем и умеем,  знаем из предшествующей земной культуры. Но немного уже мы должны позволить себе проникнуться своего рода духовно -научным сознанием со всем смирением - не в гордыне и высокомерии, а во всем смирении. Было бы совсем нехорошо, если бы люди, занимающиеся спиритуальными  науками, являясь  частью движения, снова и снова отмечали: то, что мы делаем, это эзотерично; то, что делаешь ты, экзотерично! Мы делаем что-то совершенно новое! Это было бы нехорошо, потому что  вызвано только высокомерием, как многое из того, что может возникнуть в духовно -научном движении, может быть легко заразиться высокомерием . Чем меньше вы будете слышать что-то подобное, тем лучше. 

Но, с другой стороны, чем больше бы старались, чтобы все душевное настроение было захвачено Духовной Наукой, тем было бы лучше. Вы даже не представляете, как однобоко употребляются все слова сейчас, как можно говорить, не пытаясь понять другого, вникнуть в мысли другого. Все это должно исчезнуть, если действительно импульсы Духовной Науки должны занять место в душах людей. И многое из того, что сегодня находится на пике своего развития, как раз и должно быть искоренено Духовной Наукой. В наше печальное время люди оскорбляют  друг друга словами; вы видите, как одна группа людей выносит суждения о другой. Ученик спиритуальной науки должен прийти к выводу, что такие суждения действительно не имеют большей ценности , подобно  когда кто-то спорит с другим о том, что  такое дом-  ( нарисован дом.) Один говорит: это дом. - Другой говорит: Нет, это la maison (дом на франц.)! Это грубо выражено, но такова ценность  многих  дискуссии, которые ведутся сегодня с таким энтузиазмом. Это выглядит  странно, когда видишь то, что представляют сложно, но  что можно  представить  в простой, грубой форме. Но так подобает думать о многих  сегодняшних великих мировых дискуссиях,   на этом простом примере. Тогда вы  увидите, что на самом деле стоит за этим сравнением в действительности. И если мы оглянемся на некоторые духовные истины, которые в последнее время постоянно возникали в нашей душе, то сможем снова и снова укрепляться в ощущении, которое мы испытываем по отношению к Духовной  науке. Когда мы думаем о том, что то, что земной человек привносит во внешнюю материальную культуру, даст  минеральную основу Юпитера; то, чем мы занимаемся в Духовной науке, сформирует будущий зародыш растений Юпитера, это должно настроить нас на серьезное отношение к Духовной Науке. Если мы действительно серьезно относимся к тому, что в нашем человеке -Сатурна лежит зародыш физической оболочки Юпитера, что в нашем человеке -Солнца находится то, что мы должны преобразовать в растительный покров Юпитера, и в нашем лунном человеке то, что дает жизнь   животному миру Юпитера , и что все другое, что принадлежит  Земле , включая звезды,   - все это прейдет, если мы будем помнить об этом, тогда мы станем учениками того, кто сказал: "Небо и Земля прейдут, но слова Мои не прейдут!»
Ибо Небо и Земля - это то, что обновляется духовно- научным человеком, магическим человеком . Все пройдет, но «Мои слова»  дадут то, что станет Космическим образованием мира. Духовная наука также должна вести к тому, чтобы научиться понимать такие слова, как эти слова Христа: "Небо и Земля прейдут, но слова Мои не прейдут». 

СЕДЬМАЯ ЛЕКЦИЯ г. Дорнах, 18 июля 1915 г.

Сегодня наша задача - понять, как  возникли  люциферические и ариманические  существа. Если мы хотим прийти к хотя бы  некоторому  представлению о люциферически-ариманических  существах, с которыми   имеет дело земной человек, мы должны оглянуться назад на древне лунную  эпоху нашей Земли, и  рассмотреть это лунное развитие. Не правда ли, мы знаем, что  земное развитие произошло благодаря тому, что на все предшествующее,  что могло прийти  как наследство эволюции древнего Сатурна, Солнца и Луны , повлияла сущность Духов Формы. И мы также знаем, что эти Духи Формы породили новое земное образование:  человека.  Человек смог получить  принцип  Я, то есть к трем членам человеческой природы, которые, подобно наследию, являются результатом эволюции древнего Сатурна, Солнца и Луны добавилась сущность Я,  этот четвертый принцип смог проникнуть в прежнее,   как еще одно  звено человека. Мы можем сказать: как возможность воздействия на  собственную сущность, Духи Формы дали Я людям. Итак, поскольку мы смотрим на этих Духов Формы и рассматриваем их как носителей Я, мы должны в то же время сказать, что, в некотором смысле,  служителями   Духов Формы,   являются  существа следующей высшей Иерархии, стоящие выше людей: Духи Личности, Духи, принадлежащих к Иерархии Архангелов, и Духи, принадлежащих к Иерархии Ангелов. Итак, если мы сначала воздержимся от всего Высшего, мы должны рассматривать  Духов Формы и их слуг как создателей и правителей земного бытия: духов Личности,  Архангелов и Ангелов. Это позволило создать и управлять земным существованием человека, состоящим  -  Я, как расцвет или, можно даже сказать, как высший плод всей земной жизни, -  обладание  человеком  его Я -природы. 

Рассматривая сегодня земную эволюцию, мы на самом деле не обнаруживаем ее в чистом виде такой, какой она могло бы быть, если бы только Духи Формы  создали и управляли этим земным развитием в соответствии с их первоначальным замыслом. Потому что во всем том, что я сейчас характеризую,  начинают  действовать  люциферические и ариманические духовные сущности. Таким образом, мы имеем земное развитие, которое  показывает нам в своей  эволюции то, что может быть порождено и управляться нормально развитыми Духами Формы и их слугами; и затем, воздействуя, вплетается  в мировое становление  то, что зависит от люциферических и ариманических влияний. Если мы сначала уясним себе это, то сможем сказать: все земное развитие, человека и  других природных Царств было бы иным, если бы только Духи Формы и их слуги  действовали и правили на Земле . 

Итак, то, что мы имеем перед собой, уже в некотором смысле показывает нам неистинный, искаженный образ земного бытия,  окрашенный люциферическим и ариманическим  влиянием. При различных конкретных земных явлениях мы могли бы спросить: что стало бы с этим земным развитием, если бы не упомянутые препятствия  люциферических и ариманических  существ, если бы,  другими словами, произошло бы так, что только Духи Формы действовали бы вместе  со своими слугами? Тому, кто занимается этими вопросами, становится очевидным, что среди разнообразных явлений, которые можно наблюдать и в отношении которых мог  быть поднят только что охарактеризованный вопрос , есть, например, и такой, о чем  было сказано вчера. Вчера я говорил о том, что происходит в подсознании человека,  когда     развивается, когда звучит речь. Я указал на определенную закономерность развития языка в потоке земной жизни человека и его эволюции. Затем я также упомянул, что характерной чертой этого языкового развития является то, что оно в какой-то мере захвачено  личностным, и что даже сегодня человек еще не созрел  для понимания Гения языка. В развитии мысли человек, в некотором смысле, достиг чего-то совершенно иного, чем в развитии языка. Но именно с этим связано то, что мы можем понять, если зададимся вопросом: как развивалась бы речь и как развивалась бы мысль в земном бытии, если бы не действовало  люциферическое и ариманическое влияния? - Другими словами: как бы человек думал, и как бы он говорил, и слышал бы сказанное, если бы только Духи  Форма и их слуги действовали  и руководили  Землей? Если бы это было так, если бы в земном развитии не проявилось люциферическое и ариманическое влияние , то с самого начала в этом земном развитии было бы полное согласие между речью и мышлением. Мы должны искать это соответствие, опять же, через определенную объективность. Посредством постепенного преобразования  языка в живое  переживание Духа,  мы преодолеем люциферически - ариманический элемент. 

Но если бы  этого влияния не было,   если бы этого не  произошло, то в человечестве установилось бы тесное соответствие между речью и мышлением,  у человека возникло бы восприятие, живое ощущение того, что находится в звуке речи:  в D, T, Th и т. д.,. то, чего у человека  нет сегодня. У него речь идет рядом  с мышлением. Вы  видите  что, по крайней мере, в основном, когда люди смотрят на  земное развитие, когда они приобретают определенную форму мышления по отношению к чему-либо, они могут говорить при этом совершенно иное: думают одно, говорят другое.   Эту самостоятельность  мышления, которая  выражается в речи, мы должны иметь в виду, ибо это нечто, уже оторванное от речи. Мы  должны были  бы  гораздо более тесно связанными с речью , если бы в земное бытие не вмешивались ариманические -люциферические  существа. Люди проникли бы в лингвистику своими сокровенными жизненными ощущениями; они были бы, так сказать, в звуке внутри, но быть в звуке внутри означает в   то же время переживание тона понятия ; не воспринимается   то  и другое отдельно, но воспринимаемо  и то, и другое как одно. Так было предопределено  человеку Духами Формы. Душевный элемент, воодушевление, который возникает в человеке, когда он, с одной стороны, отдает себя тому, что дают ему его представления, а с другой стороны, тому, что дает ему  речь,   изначально не предназначался  для земных людей, для них  предполагалось  единство речи и мышления. Если мы обратим внимание на наше сегодняшнее разделение речи и мышления, то это, безусловно, связано с влиянием Люцифера и Аримана.

Сегодня человек не ощущает особого характера звуков М, Г и так далее, но это стало для него чем-то, что он связывает со своей душой совершенно иным образом, чем то, каким образом он связывает свою душу с мышлением. 

"Как люди, мы были предрасположены первоначально к восприятию иной речи, чем теперь. ... к восприятию других людей в жестах, в беззвучных средствах выражения и к подражанию им собственным ап​паратом движения и так понимать без физически слышимой речи. Намного духовнее были мы предрасположе​ны объясняться. Но в это более духовное взаимообщение вмешался Ариман и в нашем организме гортань приспособил для производства звучащего слова. Так что даром речи мы обязаны Ариману".170 (14)
 «Люди в прадревние земные времена слышали музыку богов, их ликование в Космосе от радости сотворения мира, а также то, как они уже пророчески провидели отпадение людей от божественно-духовных Властей, и как это их прозрение выразилось в космических стенаниях» библ. 222(3)

Ариман вызвал дифференциацию единого языка. 191(15)
"Истина о сущности речи заключается в том, что в ее основе лежит действительное чувство, чувство слова. Речь возникает не из произвола — она есть духовный продукт; чтобы воспринять ее в ее духе, мы владеем чувством слова, столь же правомерным, как и другие чувства". Для чувства слова, речи чело​век также не имеет в себе ничего, что он мог бы отдать. Ему помогают существа, имеющие в своей субстанции природу, подобную человеческому эф. телу. Они также имеют соответствующую астральную субстанцию. Это Архангелы. Они пронизывают человека своим эф. телом, давая ему устремиться вовне. Они дают человеку возможность слышать не только тон, лад (мажор, минор), но и звук, возможность переживать внутреннее звука.115(2)
 Ангелы производят действия в воздухе (отсюда слух). Архангелы вызывают действия в соках, дают направление их протеканию. Это делает возможным чувство звука. "Соки по-разному протекают в людях, так что весь организм действует иначе, соответственно Архангелу народа, к которому он принадлежит; течения соков происходит через определенное чувство слова".115(2)
Представление приходит к нам на пути звука. Чтобы ощутить представление, необходимо еще более отвлечь внимание, отказаться от всей системы обертонов (обертоны изымаются из внимания силой астр. тела — см. чувство слуха). В тот момент, когда бессознательно душевное внимание отвлекается от обертонов, мы смотрим на то, что воплощено в звуке, что идет к нам как представление".112(2)
Духи Формы и их служители,  обеспечили бы человеку   природную   жизнь, чем ту сугубо личную, которую человек  достиг  на Земле. Духи Формы  предопределяли, чтобы человек  жил    инстинктивной   любовью, и это было бы выражено в такой речи, которая несет в себе само мышление, я бы сказал, на своих крыльях. Так предопределяли  Духи Формы  людям. И согласно замыслам Духов Формы, люди не должны были различаться на Земле по языковым признакам , но различие народов мыслилось Духами Формы так, что оно должно было основываться только на природных основаниях, на географическом и климатическом различии. Человек должен был  чувствовать себя нацией благодаря тому, что он находил и чувствовал бы связь с совестью, с чувством Слова, как с силой, действующей   в природных недрах его бытия. Если бы осуществились только намерения Духов Формы , то для человека было  бы невозможным даже представить  противостояние наций, ибо   люди с самого начала понимали бы друг друга, даже при  наличии  разных языков. Люди  понимали бы  иные языки;  в восприятии того, что заключено в отдельном звуке, в отдельной букве, слушая речь, человек    в звуке слов  услышал бы идею, на крыльях слов идея пришла бы к человеку. Теперь иностранный язык не понимают по той причине, что в слове вообще нет понятий, потому что слова отделены от понятий, и только указывают на них. Таким образом, возникла трещина между речью и чувством, понятиями. Вот почему до сих пор человек не смог развить в себе эту способность в своем земном развитии: смотреть на другого человека так, чтобы он мог понимать и его язык, каким бы чуждым он ни был. 

Языки, конечно, стали бы совершенно другими; они именно сейчас стали такими, что житель одной области  не может понять речь жителей другой области, потому что языки развивались не так, как развивалась мыслительная, понятийная жизнь, как общечеловеческая. Следовательно,  после современного развития языков невозможно иметь их взаимопонимание естественно , как изначально предполагалось Духами Формы, и как ею должны управлять ее служители. Духи Формы  намеревались создать на  Земле людей разных наций, но люди должны были все же с полным пониманием смотреть друг на друга по всей Земле. И в качестве правителей этих групп людей, созданных Духами Формы , были выбраны существа из иерархии Архангелов, существа из иерархии Ангелов. Архангелы достигли ступени  определенного  совершенства  во время солнечной, лунной эволюции. А чтобы отдельный человек, находясь внутри такой человеческой группы, также имел руководство,  посредника между ним как личностью и всей человеческой группой, ему было предназначено водительство  существа из иерархии Ангелов, который прошел нормальную  лунную эволюцию. Таким образом, можно было бы сказать: если бы это было сделано по замыслу Духов Формы, то человек развивался  бы на Земле,  и люди были бы  разными, но это было бы связано со всей конфигурацией географических условий, с окружающей средой Земли, такой как, например,  растительный мир. Но различия  не были бы связаны с тем душевным, что разделяет людей по языковому принципу. 

Если бы не произошло люциферического влияния, то Духи Формы создали бы человеческую форму как имагинацию. Вместо костной системы райский человек имел бы имагинацию. Духи Движения вместо му​скулов дали бы ему инспирацию, а Духи Мудрости вместо материи нервов дали бы ему интуицию".134 (4)
Никакого непонимания между людьми, как сейчас,  не произошло бы: не пришлось бы по всему земному шару искать  единый язык, единое понимание между людьми. Сегодня существует  глубокая вера, но чисто люциферическая  вера в то, что может существовать единая наука, заключенное в ряд  догм, и которую затем можно   применить  ко всему земному человечеству. Это произошло только благодаря тому, что  реальное  знание отделилось   от речи,  и тем самым произошло разделение между  знанием, и  речью. Если бы все осуществилось  так, как задумано Духами Формы, то люди различных  групп  выражали бы свое отношение к вещам мира по-разному; но  это было бы действительное  единое понятие, что осознавалось бы  вплоть до  ощущения.  Тогда можно было бы понять  и  другого человека, который выражает свое отношение к вещам словесно иначе, чем мы   сами, но идейно по сути  – то же самое; только в таком многообразии была бы правильная жизнь людей, у которых разные языки, но в идеях они едины.  Все это -  намерения, заложенные в действия  Духов Формы , но полностью исчезнувшие из человеческой жизни с точки зрения их понимания. 

Ибо человек  утвердился в одном,  совершенно очевидном для него  убеждении в том, что так называемые  представления должны быть интернациональными, в отличие от речи, которая должна быть национальной. Духами Формы было задумано именно среднее состояние: не разделение по языкам и не объединение по всей земле в соответствии с одними  только  самыми  простыми, несовершенными  понятиями; но разнообразие языка с разнообразием представлений, но единством в Духе, по содержанию, по сути,  - вот что было задумано Духами Формы. Это и есть то, что в определенной степени должно быть для нас идеалом в нашей области спиритуальных  наук, должно быть истинным идеалом. 

Но сегодня в природе человека глубоко укоренилось нежелание признавать этот идеал. Я могу привести  вам пример того, насколько глубоко коренится  в человеческой природа  нежелание признавать этот идеал. Мы ведь были, как вы возможно  знаете, хотя  это было очень давно, мы  были связаны с так называемым «Теософским обществом», в котором должна была стать  президентом , и до сих пор его возглавляет,  г-жа Безант. Мы тоже - многие из нас - в те времена ходили на так называемые съезды этого общества. 

Там всегда выступали различные представители, генеральные секретари отдельных европейских секций. Разнообразие языков,  каждый говорил на своем языке, что, естественно, приводило  к тому, что большинство из них вообще не понимали других. Но все же для поддержания равноправия  было принято, по крайней мере, краткое выступление на языке своей страны. Я - возможно, некоторые из тех, кто присутствовал при этом, помнят - всегда говорил  одно и то же в течение нескольких лет. Я не знаю, как это было воспринято, но на протяжении многих лет я всегда говорил одно и то же, я бы сказал, не скрывая свои мотивы: проверить, хорошо ли будет понято существо сказанного. Я всегда подчеркивал: когда мы собираемся  на съезде  представители из разных стран, мы не собираемся для того, чтобы принять общие догмы, но мы собираемся вместе, чтобы положить на общий алтарь то, что  достигли в теософии отдельные страны, люди. - Я всегда подчеркивал ценность индивидуального принципа, идущего   с разных сторон, основанного  только на одном: все  хотят, чтобы был установлен общий спиритуальный алтарь истины. Из года в год, как я уже сказал, я подчеркивал одно и то же. Следствием этого было только то, что одни не поняли того, что я излагал, хотя это было несложно, а другие были сбиты с толку. Но в этом заключается  идеал, который мы должны иметь: идеал, который нельзя выразить так, как если бы мы могли создать единую догму по всей Земле. У нас  должно быть   направление к  тому, чтобы многообразное  переживание истины на  Земле проявлялось во взаимном понимании. Именно предрассудок,  будто истина может быть только одна, гнездится в человеческих душах так глубоко, что когда в цикле лекций что-то выражается один раз одним способом, другой раз – другим, люди находят это  противоречивым, и  обостряется противостояние.  Но именно у нас  следует развивать такое изложение, чтобы показать, как  истина требует многообразия. Следовательно, это должно стать идеалом: многообразие – с разных сторон, а не однообразие  в переживании истины. 
"Нам должно быть ясно, что чего-то абсолютного в форме истины не существует; но всякий раз должно познаваться то, что соответствует определенной эпохе человечества. ". 103 (5)
Итак, что лежит в основе реального  развития речи, мы поймем только тогда, когда, немного охарактеризовав регулярно развивающихся Духов Формы и их служителей, а также то, что в отношении конкретики речи и мышления, должно было возникнуть,  исходя из их намерений  для земного развития, мы покажем     определенное   противостояние   люциферических и ариманических существ. Если мы хотим понять этих существ, то нам не нужно останавливаться на рассмотрении   земного  развития, ибо люциферические и ариманические существа  стали такими, какими они сформировались, благодаря развитию на древней Луне. Мы часто подчеркивали, что именно в лунной эволюции  произошло отставание определенных существ из Иерархии Ангелов,  и они вошли в земное развитие не завершив лунное . Таким образом, в отношении этого люциферического и ариманического элемента мы не должны говорить о том, что Духи Формы являются их  создателями; Духи Формы создатели  только для существ, соответствующих земному развитию.  Эти ариманические и люциферические существ рассматривают Духов Движения как своих создателей, которые в некотором смысле являются вдохновителями  и правителями лунного развития. Итак, то, кем являются Духи Формы для развития человека и Земли, тем Духи Движения являются   для развития древней Луны и, следовательно, для всех  люциферических существ. 

Духи Движения  были творцами  эволюции древней Луны. И то, что они создали в сообществе со своими Духами-служителями, тогдашними Духами Формы, Духами Личности,  Архангелами -  были  регулярно  развитые  на древней Луне Ангелы. Подобно тому, как человек должен развивать свои семь членов в ходе земного развития, так и Ангелы должны развивать свои семь членов во время лунного развития. Итак, те Ангелы, которые должным образом сформировали свои семь принципов  во время лунного развития, они стали такими Духами, которые призваны быть посредниками между отдельным человеком и группой людей, возглавляемой одним Архангелом. И это, в свою очередь, Архангел, который сформировал свои семь принципов  во время  развития древней Луны. Но среди них были и такие, которые дошли, так сказать, только до шестого  или пятого принципа, которые не полностью развили все свои семь принципов  в ходе лунной эволюции. Следовательно, они не стали способными действовать как Ангелы во время земного развития:  быть лидером отдельных людей, или, как Архангел, становиться лидером групп людей. Эти духовные существа, которые сформировали либо свои шесть, либо свои пять принципов, теперь являются как бы низшей иерархией. Когда мы говорим об Аримане и Люцифере, следует учитывать вышесказанное. Их следует рассматривать как люциферические и ариманические сущности, они в начале земного развития  были выше человека , но эти  существа  не могли войти в земное развитие обычным образом, потому что земным развитием управляли Духи Формы:  но они не могли им помочь, потому что они были на Ангельской ступени. Людьми они тоже не могли стать так легко. Таким образом, они оказались в середине между обычными Ангелами и людьми. Итак, вот что мы имеем. Мы можем сказать: если это представляет земное развитие  человека (см. рис. внизу), то выше мы имеем их Создателей, Духов Формы, затем Духов Личности,  Архангелов,  Ангелов. Таким образом, они прошли свое развитие через свои семь и девять членов соответственно во время лунного развития; им нет необходимости входить в то, что Духи Формы создают для человека как земные воплощение.
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А между ними находятся существа, которые вовсе не приобрели способности продвигаться в земной эволюции здесь, но которые являются существами , которые могут сказать о себе: мы созданы Духами Движения; мы являемся  Духами, которые не сформировали свои соответствующие семь принципов :  отставшие Архангелы, Ангелы. Но теперь они перешли в земное развитие и  хотят выполнять свою задачу, которая на самом деле была возложена на них: участвовать в  развитии человечества, а также в развитии других царств земной природы. Но  они не были способны на это; они не могли участвовать в нормальном развитии. Итак, я хотел бы сказать, что было два класса - если мы сначала не будем смотреть  на других - как Архангелов , так и Ангелов. Наиболее развитыми были те, которые теперь включились в деятельность, которая должна была протекать так, как я только что охарактеризовал, например, для развития языка и мышления. Если бы существовала только эта предрасположенность Духов Движения, то  речь и мышление развивались так со-звучно, как я это охарактеризовал ранее. Теперь появилось нечто, что выглядит тривиально, когда вы это произносите, но это не так тривиально. Это просто чрезвычайно серьезное, крупное, значительное космическое событие. Хочется сказать: ранее эти отставшие  существа  были в стране Духов, или, если говорить в смысле религии, они были на Небесах, как и нормально развитые Архангелы, нормально развитые Ангелы.   Поскольку некоторые из них   не завершили свое развитие на древней Луне, не успели,  и  тогда получается вот что:  нормально развитые Архангелы и Ангелы сбросили их на Землю -  тех, кто  развил должным образом  только свои шесть или пять принципов, потому что на Небесах они  были бесполезны. 

И таким образом, с самого начала земного развития в него вмешалось,   проникло невидимое царство: царство Люцифера и Аримана, которые были изгнаны из того Царства, из которого постоянно  управляются люди, животные, растения, минералы.  Они не успели закончить свое нормальное развитие на древней Луне. Они оказались здесь, на Земле. Конечно, как людей  их нельзя было увидеть, но они были здесь. Нормальные  Архангелы и Ангелы, если использовать религиозное выражение, были на Небесах; а на Земле заблудились те, кто остался позади в развитии Луны. Это относится к Библейским  словам: 

«И не осталось для них более места на Небе»  (ОТКР. 12:8).  Они были побеждены. 

Тогда в древности люди жили на Земле, развиваясь  примитивно, как вы находите соответствующим образом представленным в «Тайноведении» . Но непосредственно среди людей, вокруг них жили отставшие  существа - давайте рассмотрим  только низшие люциферические существа, - оставшиеся на Луне Ангелы, которые вместо того, чтобы развиваться, сначала бездействовали.  Но когда  человек только начал  развивать свои семь принципов, пока он  мог надеяться развить седьмой член в конце земного развития или шестой или пятый член в более близкое время, эти отставшие Ангелы уже развили пятый или шестой члены своего существа. Давайте посмотрим на факты так, как они есть. Мы ведь знаем, что сейчас мы как раз находимся в процессе работы над развитием  интеллекта. Мы живем в пятой эпохе послеатлантического периода. Да, люди лемурийской эпохи были далеки от того, чтобы, скажем, развить эту часть своего существа , которая проявляется только сейчас, в пятом послеатлантическом периоде. Это  отличает их от отставших  Ангелов,  они уже тогда имели то, что человек развивает только сейчас, - с древней Лунной эволюции; у них уже было то, что предназначено человеку только в более поздний период земного развития. Совершенно очевидно, что долгое время, даже в атлантическую эпоху, большую роль играли такие невидимые существа, которые тогда в значительной степени обучали людей тому, о чем человек в атлантическую эпоху не мог и помыслить, чему он только сейчас начинает обучаться, а именно интеллектуальному элементу. Итак, высокоразвитые разумные существа, ангельские существа как бы незримо присутствовали  в   лемурийском и атлантическом периоде в  человеке,  как отсталые сущности. Это были высокоразвитые Духи, чрезвычайно высокоразвитые. Итак, мы можем сказать, если мы снова хотим выразить себя тривиально: намерение иерархии Духов Формы было нарушено. В то время как эта Иерархия говорила: Мы развиваем человека постепенно и даем ему руководство через нормально развитых Ангелов, и в пятую эпоху  он должен развить интеллект,  когда  он будет  зрелым, - чтобы сохранилась  гармония в его существе. Весь замысел был нарушен  тем фактом, что невидимые отставшие  существа Ангелов жили среди людей, и  интеллект и язык человека испытали их влияние. Из этих невидимых духовных существ мы сначала рассмотрим люциферических ангельских существ. С древней  Луны на Землю перешли различные люциферические существа. Один их класс должен был раз​вить 6-й член (Буддхи), другой — 7-й член (Атма). Но подходящих тел для них уже не было, поэтому они как бы вползли в наиболее подвинутые человеческие тела, делая их одержимыми (в хорошем смысле слова) собой и так выступили в далеком прошлом как вожди, основатели городов .  

В результате люди становились  ужасно умными, сообразительными, какими человек должен был стать только в пятую или даже шестую культурную эпоху земного развития, о чем в Древней Индии еще не имели понятия. Говоря о семи Риши, или других древних Посвященных,  мы на самом деле говорим сейчас о таких людях. Итак, это были такие одержимые, просветленные люциферическими ангельскими существами люди. Конечно, это были такие люди, на которых  наивные  люди  должны  были смотреть, как на что-то особенно высокое. Эти существа, делая людей одержимыми собой снова и снова, воздействовали  на отдельных людей или группы людей. Они  привили  людям    люциферические  идеи   об исключительности отдельных людей, народов, о необходимости так называемой единой догматики, распространенной по всей Земле. Там, где верят в такую единую догматику, где верят, что спасение человека нужно  искать не в многообразии, а в единообразии, там действуют люциферические Духи. Они оторвали мир представлений от мира речи, от Гения языка. Таким образом, они вызвали то, что сделало невозможным, чтобы понятия  должным образом удерживало  свое место в произнесенном слове. Так возникло люциферическое единообразие, люциферический монизм или стремление к люциферическому монизму по всей Земле. Везде, где появляются фанатики, которые считают, что   в то, что они считают правильным, должны как можно скорее поверить все люди Земли, следует, что они одержимы   люциферическими  ангелами. Ибо дело не в том, что человек одержим этой манией единства, а в том, чтобы  он стремился к пониманию множественности, гармонически действующего многообразия.
И теперь, после того как эти созданные Люцифером ангельские существа впервые появились в виде особо просветленных личностей, в том числе в древней Индии, путь был проложен для других Духов. Избранные люди, рано проявившие в своем интеллекте особенно яркие  озарения того, что изначально предназначалось для другого периода  развития человечества,  в гораздо более поздний период, принесли на Землю заблуждение о единообразии всего сущего в мышлении. И теперь путь был проложен для других Духов, в частности, из иерархии Архангелов, но таких, которые  в ходе лунной эволюции не достигли своего полного развития до седьмого принципа, но остановились на шестом. Тогда  они не могли подступиться к   группам людей, распределенных в соответствии с географическими и климатическими природными условиями, потому что они не могли использоваться в качестве учителей, и  теперь они тоже  воздействуют  на  людей Земли. Эти Архангелы, чье место теперь было не на Небесах, а на Земле, то есть в бездне, в которой они странствуют - они были  посланы их начальниками, к отдельным народам. И они, в свою очередь, тоже препятствуют  развитию человека. В то время как вышеупомянутые люциферические существа оторвали мышление от речи, эти неправильно развитые Архангелы опустили языковые символы еще на одну ступень ниже, так что языки разделились так, как они  сегодня  разделены на Земле. Эти существа, которые являются отсталыми Архангелами,  они  способствуют разделению  человечества, так что одна группа людей  ненавидят  другую, изолирует себя от других - это отставшие Архангелы, имеющие  ариманическую природу. Это высокоразвитые существа, но они не призваны руководить народностями по той простой причине, что руководить народами в смысле Духов Формы,  призваны нормально развитые Архангелы, которые развили  свои семь принципов. 

Особенно те Архангелы, которые развили  только свои шесть принципов, теперь  противостоят собственно регулярным народным вождям. Ариманические существа - мы теперь рассмотрели их более подробно - это те существа, влияние которых привело к тому, что языки опустились еще на одну ступень ниже, на ступень, на которой поначалу даже не видно, какие понятия, какие представления звучат в языке. Если  бы были  только  люциферические ангельские существа, то на Земле воцарилось бы сознание  единственности, исключительности; но отдельные языки развились бы так, что, если бы человек преодолел иллюзию всеобщего   единства хотя бы  в своем разуме, он все еще мог бы ощущать в разных языках то, что единое что в них заложено. Но после того , как люциферические Ангелы отделили мир представлений от речи, ариманическим  Архангелам было легко опустить язык еще на одну ступень ниже; так что тогда уже не было никакой возможности развить язык таким образом, чтобы  в нем осталось бы ощущение для непосредственных понятий. Видите ли, здесь мы имеем взаимодействие троицы. Если вы однажды взглянете на нашу деревянную скульптуру Представителя человечества, когда она будет готова, то вы увидите троицу, выраженную  пластически. У нас есть триединство динамического  развития человека : заблуждения  направлены  вверх, как   заблуждения всеобщего   единства представлений, идей; заблуждения,   направленные вниз ложным заблуждением дифференциации, которое уже больше не является просто заблуждением, а фактом: раздробленность народов, двойственность  понятий, идей. Человечество делится на так называемые нации по языкам. - Итак, вот что произошло постепенно с развитием Земли. И благодаря тому, что эти тенденции  существуют, именно со временем возникло то, что было верой, движимой идеей всеобщего  единства, а  с другой стороны, расколом на нации. Эти тенденции  развивались, и   на пике своего существования,  Космическая сущность Христа спустилась на Землю, известным вам способом, и тем самым способствовала   прогрессу  Земли. В развитие Земли был включен Импульс, который мы теперь вполне в состоянии внести в мир, представляющий собой регулярное поступательное развитие. 
 Импульс Христа ставит перед собой задачу, после того как земное развитие некоторое время прошло в неком  смысле неправильно, следуя описанным двум направлениям, создать встречные Импульсы: это значит дать нормально развитым Ангелам большую силу, чтобы они могли противостоять люциферически развитым Ангелам, ослепленных   идеей всеобщего тотального  единства, исключительности. Вместо монистически-материалистической  единообразной  картины природы  пришло теперь то, что на самом деле лежит в правильно понятом Христианстве:  осознание, разъяснение, но не навязывание того, что вы сами имеете в виду, поиск истины в другом человеке, не в ариманически-люцефирическом элементе. 

В этом заключается Импульс Христа, усиливающий нормально развитых Ангелов: чтобы они вернулись к людям,  и идеалом для каждой эпохи может стать нахождение на земле  истины, соответствующей именно  этой эпохе, теперь уже не из обычного  интеллекта, который только что впал в безумие Люцифера, а из спиритуального постижения мира. Необходим  душевный, сердечный  поиск людей доброй воли того, что истинно; в некотором смысле, каждый может найти свою индивидуальную истину, независимо от того, как она постигается, позволять людям находить истину по-своему. Эти слова о том, что истина находится в каждой человеческой душе, являются глубоко христианскими, как я уже объяснял в другом случае . В основе этого лежит усиление Ангельской природы нормального развития, чтобы она смогла одержать победу над люциферическими Ангелами, стремящимися распространить по всей земле идею единства уравнительной догматики,  как однородную сеть равноправной интеллектуальности, которая не допускает многообразия, множественности взглядов. 
 И, с другой стороны, сила регулярно развивающихся Архангелов должна постепенно усиливаться, чтобы они могли побеждать тех духовных существ, которые вызывают дифференциацию человеческих групп, внедряя в  эти человеческие группы  свой язык,  влюбляя их в свой язык, и  тем самым способствуя их   склонности к  особому обособлению, к фанатизму. Сильнее должны быть развиты регулярно развитые Ангелы и Архангелы, что поддерживается  Импульсом Христа. То, что должно произойти через Импульс Христа , - это не то, что существует только в мыслях, в представлении людей, в ощущениях людей, но то, что происходит на Земле, выходит за пределы видимого и переходит в невидимое. Христос присутствует не только для людей, но и для Ангелов и Архангелов. Ибо Христос является  Космическим Существом, и Он вошел   в земное развитие через Иисуса из Назарета. 

Таким образом, нужно сказать: в середине земного развития повсюду происходит усиление нормального развития,  вмешивается Импульс Христа. Повсюду действует укрепляющая сила, в том числе и для Ангелов и Архангелов. Давайте сначала остановимся на этом (см. Рисунок, фиолетовый). Этот усиливающий импульс был мощным, великим, и в нем было нечто, [image: image34.png][



 чего раньше в развитии Земли вообще не было. Тот принцип, который существовал раньше, хотел действовать именно как принцип природы: принцип Яхве, принцип Иеговы. Конечно, для человека это проявляется в единстве мысли и речи. Наше мышление отделилось от языка, стало духовным; наш язык отделился от принципа природы, стал душевным. И из душевного, из страстного односторонне постигается принцип языка; из того, что охватывает интеллектуальное -   в нем дышит холод, опять же, астральное , но одностороннее   мышление.  С другими понятиями   дело обстояло точно так же, только на этот раз я особо выделил речь и мышление, - поэтому должен был прийти гораздо более сильный Импульс, чем импульс Яхве или Иеговы. Он был выработан  так, чтобы  не считаться с люциферическими и ариманическими импульсами. Но  они действовали в земном развитии вплоть до середины греко-латинской эпохи. Вот откуда пришел Импульс Христа. Теперь этот Импульс  должно был быть сильнее, мощнее, чем то, что существовало как импульс Яхве. И этот более энергичный, этот более всеобъемлющий Импульс, который теперь направлен не только на то, чтобы направить развитие Земли по тому пути, которым оно должно  было идти, если бы не вмешательство Люцифера и Аримана,  но и вернуть его вполне в прежнее русло.  И поскольку люди поначалу не могли  понять этот Импульс, он действовал так, как я и описывал раньше. Приведем в качестве примера, например, Константина, Орлеанскую Деву. Когда-то   просто через  таинство было оказало мощное влияние на земное развитие; и это мощное влияние, оно, конечно, поначалу кажется чрезвычайно значительным. Теперь развитие Земли пошло так, что для сравнения можно было бы сказать: предположим, что здесь лежит снег (это нарисовано); теперь приходит локомотив и въезжает в снег. До определенного момента он будет ехать, но потом снега становится так много, что локомотив  начинает  тормозить. Точно так же мы должны судить об Импульсе  Христа. Он действовал мощно, пытаясь охватить Землю, но люциферические и ариманические силы были там, и они накапливались, как снег перед локомотивом. На какое-то время они были преодолены. Конечно, они будут преодолены и дальше, если найдется достаточное количество людей, которые захотят поддержать   Импульс Христа. Но нагромождение снега произошло. И следствием этого является то, что именно в эпоху интеллектуальности возникло заблуждение об исключительности внешней  науки, которое проявилось с особой силой в наше время. 

В частности, мы видим то, чего раньше не было: тот, кто знает историю Духовного развития, кто знает, что с 8-го, 9-го веков христианского развития особенно сильно проявляется это заблуждение, что нужно создать единую форму науки  по всей Земле. Это проявляется особенно сильно благодаря люциферическим Ангелам. Они хотят побеждать. Они хотят заставить людей поверить в то, что они впадут  в заблуждение, если  на всей земле не будет  царить единая, единообразная догматическая истина. И снова и снова люди приходят к этому ужасному заблуждению о монизме догматики. Вот как все взаимосвязано. И, опять же, некоторое время спустя, уже после того, как  интеллект в человеке был  полностью разрушен, произошло великое  засилье  ариманических Архангелов, тех существ, которые породили заблуждение - но теперь это заблуждение, основанное на фактах, - о национальном принципе. И, по сути , этот ариманический принцип в основном возник в 19-м веке, как люциферический в 8-й, 9-й веке. 

И носителем, земным носителем этого ариманического принципа был Наполеон. Наполеон - это тот, от кого изначально исходило  обольщение Европы, что якобы все зависит от национального принципа, что также сводится к разделению людей на группы в соответствии с национальностью. Наполеон был на службе Аримана, и отсюда происходит то, что дожило  до наших дней: как будто для людей исключительно важно -  сгруппировать людей по таким земным территориям, которые были бы строго национальными. И мы видим, как это заблуждение   сегодня распространяется. 

Это обходительный Ариман; это он хочет соблазнить людей, чтобы поднять крик о том, что люди должны объединиться в соответствии с принципом национальности, облекая свое безумие в призыв: За свободу национальностей, за свободу и равенство национальностей. Это то, что имеет глубокую внутреннюю связь со всем космическим развитием, и то, что происходит в наши дни таким ужасным образом. Разумеется, те духовные существа, которые призваны  тормозить  земное развитие, используют идеи и представления, которые кажутся людям не чем-то низменным, а чем-то особенно высоким. С сильными, значительными  идеями намерения Аримана пресекаются. Точно так же, как был зажжен  люциферический дух в науке,   замаскированный   словами, которые так близки  каждому, потому что они  звучат так заманчиво: одна истина для всех людей. -  Так  Люцифер проникает в сердца людей этими  бредовыми  словами. У  Аримана -  другие идеи: нации должны разделяться, жить   на  отдельных территориях   Земли, и только те  народы  на Земле, которые имеют автономные территории, обретают ценность. Как первый является соблазнительным призывом Люцифера, который людям кажется  идеалом, так и второй является соблазнительным призывом Аримана, который, в свою очередь, представляется ужасно соблазнительной идеей. 

Духовная наука была призвана увидеть  соблазн и искушение таких бредовых слов,  и помочь человечеству встать на правильный путь.  Ранее  путь человечеству  предопределялся  силой Импульса Яхве или Иеговы, теперь   более сильный Импульс вошел в земное развитие: Импульс Христа, который возвышается над всеми люциферическими и ариманическими иллюзорными образами в человеческих душах,  и человеческих сердцах. 

ВОСЬМАЯ ЛЕКЦИЯ Г Дорнах, 24 июля 1915 г.

В сущности, люди изначально стремятся к ответам на вопросы, к разгадке тайн, обращаясь  к спиритуальной науке. Это вполне понятно и естественно, и, можно сказать, оправданно. Но к этому должно быть добавлено  одно условие: если развитие  Духовной науки действительно станет  живым, каким оно должно быть в соответствии с общим ходом развития Земли и человечества. Прежде всего, должно быть добавлено определенное чувство, определенное ощущение -  чем больше  мы стремимся проникнуть в Духовный мир, тем больше обнаруживаем  загадок человеческой души,   и  некоторые из них   становятся  священными, эти великие загадки жизни, о существовании которых мы знали и раньше, и которые не дают нам покоя. Итак, одна из величайших загадок, связанных с развитием Земли и человечества, - это тайна  Христа, тайна  Христа Иисуса. И все же в отношении этой загадки мы можем только надеяться, что будем постепенно от эпохи к эпохе продвигаться в ее постижении, к ее подлинной глубине и святости. То есть мы будем все больше и больше ощущать в наших будущих воплощениях, в каком высоком смысле  тайна  Христа является загадкой. Мы должны не только надеяться, что  вопросы, касающиеся этой тайны  будут нами раскрыты, но мы также должны учитывать, что могут возникнуть и другие тайны  в познании  Мистерии Голгофы или, если хотите, новые стороны этой великой загадки. Сейчас  можно претендовать только на то, чтобы немного  пролить свет на  Мистерию Голгофы.  Я очень прошу вас уяснить, что всегда будет так:  отдельные потоки света, входя  в кругозор человека, будут постепенно освещать  эту величайшую тайну  земного развития  человека;  и что они действительно не смогут  исчерпать эту тайну, а могут  лишь осветить ее с разных сторон. Итак, к уже сказанному здесь следует добавить нечто еще,  что  сможет осветить нам по-новому  тайну Мистерии Голгофы. 

Вы помните широко известное  изречение Бога Яхве, которое стоит в начале библейского текста, после того, как произошло грехопадение. Там говорится, что поскольку  люди вкусили от Древа познания добра и зла,  они должны быть изгнаны  со своего прежнего места жительства, из Рая, дабы  они  не питались от Древа жизни. Древо жизни должно быть в какой-то мере защищено от того, чтобы его ели люди, которые уже вкусили от Древа познания. Итак, мы видим двойственность: возникает  наслаждение плодами от древа познания добра и зла, с одной стороны, и, с другой стороны,  мы видим возникшую недоступность  плодов   Древа жизни, которые поддерживают  жизнь человека. Сегодня мы хотим рассмотреть эту  возникшую двойственность  в связи с Мистерией Голгофы.

Мы   знаем, что  Мистерия Голгофы произошла в ходе развития земной эволюции, и пришлась на четвертый послеатлантический период , греко-латинский период, после завершения  его первой трети, и последующие две трети этого греко-латинского периода служат  первому осознанию  этой тайны в развитие человечества. Теперь мы должны различать две стороны в отношении  Мистерии Голгофы. Первое - это то, что произошло  чисто  фактически; короче говоря, то, что произошло как вхождение Космического Существа Христа в поток  земной эволюции. Гипотетически возможно, мы можем  сказать, что  Мистерия  Голгофы, то есть вхождение Импульса Христа в земное развитие  произошло  бы  без осознания ,  или  даже без ведома   людей об этом  событии. Вполне могло быть, что хотя Мистерия Голгофы свершилась, но люди остались бы в неведении, и  ни один человек не смог бы и помыслить о том, чтобы разгадать, что же на самом деле там произошло. Такого не  должно случиться. Постепенно в земном человечестве должно появиться понимание , что произошло через Мистерию Голгофы.  Мы должны видеть, что есть две стороны вопроса: то, что человек вбирает в свою душу как знание, как внутреннее содержание своей души о Мистерии Голгофы, и то, что объективно произошло в человеческом развитии,  и что отличается от знаний  человечества. 

Итак, люди пытались постичь то, что произошло благодаря  Мистерии Голгофы. Мы знаем, что евангелисты не только обладали определенным даром ясновидения при описании Мистерии Голгофы, результаты которого  мы находим в Евангелиях, но мы должны знать, что с помощью средств познания, которые люди имели до Мистерии Голгофы , была предпринята попытка раскрыть эту тайну Голгофы с помощью спиритуального древнего знания, которое люди тогда имели. Мы  знаем, что со времени Мистерии Голгофы к людям приходили не только ясновидчески сообщения об этом, но развивалось и новозаветное богословие в его различных ветвях. Это новозаветное богословие использовало, как это само собой разумеется, понятия, которые были у людей в древности, чтобы осознать: что на самом деле произошло благодаря  Мистерии Голгофы? 

Мы не раз рассматривали,  как средствами греческой  философии, используя их  идеи,  особенно  Платона и Аристотеля,    пытались  теми же средствами, что и  окружающую природу, - понять  то, что произошло через Мистерию Голгофы. И таким образом, мы можем сказать, что, с одной стороны, объективно происходит Мистерия Голгофы, а с другой стороны,   существуют  различные мировоззрения, которые  появились  еще с  доисторических времен.  В конце концов, откуда взялась эта древняя мудрость? Мы ведь знаем, что все  древние знания, даже те представления, которые жили в греческой философии,  произошли   от древних Мистерий,  благодаря которым человек  впервые постигал мудрость Вселенной. Ибо это не только материалистическое, но и совершенно бессмысленное представление,  что глубокая мудрость, которая  существовала во времена Мистерии Голгофы, разбавленная  философией , могла быть изначально создана  только  самими людьми. Эта изначальная мудрость  сформировалось в эпоху, когда люди еще обладали  инстинктивным  древним  ясновидением, благодаря  изначальным  Откровениям, которое было в значительной степени развито в древние времена.  Оно  в образной  форме давало  людям древнюю мудрость,  которая  только потом  постепенно превращалась  в осознанную человеком философию: приблизительно  к тому время, когда произошла Мистерия Голгофы, в начале греко-латинской эпохи. Можно было видеть, как в древние времена возник интенсивный поток первичного Откровения, который мог быть дан людям по той причине, что у этих людей все еще оставались последние остатки древнего ясновидения, оно осуществлялось   в древних формах  познания , и  затем постепенно исчезло, то есть иссякло,  в   философии, математике  мы находим остатки этой мудрости.
Итак, была философия, было развито спиритуальное мировоззрение во многих, многих оттенках и нюансах постижения мира с помощью древнего ясновидения, и этими средствами  пытались  понять Мистерию Голгофы. Если мы хотим рассмотреть последние результаты, которые  стали философскими, нам необходимо вернуться, например, к тому, что жило в Древнем Риме, в римскую эпоху. Под этим римским периодом я подразумеваю тот период, который примерно совпадает с Мистерией Голгофы, то есть с правлением  императора Августа, которая постепенно переходит в эпоху Римской Империи.  Это эпоха переселение народов и то, что происходит в результате переселения народов,  придало европейскому миру другой облик. То, что мы видим в это время вспыхивающим, как последний великий свет потока, идущего от древнего первоисточника вдохновения, - это греко-римская поэзия, играющая такую большую роль в обучении молодежи вплоть до наших дней; это все то, что развивалось как продолжение  греко-римской культуры вплоть до упадка Древнего Рима. В  Римскую  Империю проникли всевозможные виды мировоззрений во время завоевательных походов. Это римское государство не было единым целым. Оно  объединяло   многочисленные секты,  многочисленные религиозные воззрения,  и могло развить известную общность этого множества древних религий с Христианством только благодаря тому, что собственно римское Христианство до известной степени отступило во  внешние абстракции. Но это также и то, что позволяет нам увидеть, как в этом римстве, в которое Христианство проникло как новый Импульс, как в этом затянувшемся римстве находит свое выражение нечто непонятное . Мы видим, как  римское общество старается, прилагает все усилия, чтобы проникнуть к пониманию  того, что стоит за Мистерией  Голгофы , как оно пытается всеми возможными способами извлечь из всей обширной области мудрость,  через идеи и  понятия которой можно было бы охватить сознательно, что за тайна лежит за Мистерией Голгофы. И можно сказать,  если присмотреться внимательно: это было похоже на отчаянную борьбу за понимания,  за реальное осознание  Мистерии Голгофы. И эта борьба, в сущности, продолжается в определенном отношении  все первое тысячелетие после Р.Х. 

Можно видеть, например, как Августин сначала впитывает в себя все элементы древнего  исчезающего мировоззрения,  и как он пытается понять через то, что  таким образом впитывает, Христианство, которое  течет как живая кровь души, поскольку теперь он воспринимает,  как в его душу вливается живой Импульс Христа. Августин - великая и значительная личность; но на каждой странице его писаний видно, как он борется за то, чтобы привнести в свое понимание то, что вытекает из Импульса Христа. Так продолжается далее, и в этом все романское стремление: проникнуть в западный идейный мир, в этот понятийный  мир, в живую субстанцию того, что находит свое выражение в Мистерии Голгофы. Что же это такое, что так старается, что так борется  в римстве,  которое  наводняет весь образованный мир, который отчаянно пытается втиснуть в понятия, пульсирующие в латинском языке, тайну Мистерии Голгофы? В конце концов, что это такое? Это  мудрость, которая произошла   от искушения  людей в Раю. Это часть Древа познания добра и зла. И я хотел бы сказать, что мы можем видеть, как изначально в первоначальных Откровениях, когда к людям еще могли обращаться древние, ясновидящие  восприятия, в это древнее время  жили понятия, которые все еще являются имагинацией, образом, и постепенно  они все больше и больше высыхают и отмирают, истончаются. Они настолько тонки, что примерно в середине средних веков, когда схоластика процветала, потребовалось величайшее душевное усилие, чтобы заострить, усилить  понятия, которые уже стали слишком тонкими, чтобы в них можно было уловить то, что прежде воспринималось как живое. Жизнь присутствует в Мистерии Голгофы. Этим же древним    понятиям соответствовала  наиболее дистиллированная форма древнеримского языка,  с его необычайно красивой логикой, но с почти полностью утраченной жизнью. Современный латинский язык сохраняется с его  логикой, но с  почти полностью умершей внутренней жизнью, как исполнение изначальных слов  Богов: люди не должны есть с Древа жизни. Если бы было возможно употребить слова из   древнего  латинского языка, в котором  еще имелись понятия, слова для постижения свершения Мистерии Голгофы,  и  благодаря древнему латинскому  языку люди могли  бы, просто как инспирацию , обрести понимание Мистерии Голгофы, тогда это было бы пищей от Древа жизни. Но это знание было под запретом,  оно забылось, после изгнания людей из Рая. То знание, которое пришло к человечеству в смысле древнего изначального Откровения, не должно было когда-либо являться людям живым. Поэтому они могли постичь мистерию Голгофы только мертвыми понятиями. 

«Не ешьте от Древа жизни» - это  изречение, относящееся ко всем эонам земного развития, и исполнением этого изречения было также то, что вместе с ним было сказано: "взойдет Древо жизни в иной форме, чем та, что была на Голгофе". Воздвигни крест, и будет изливаться из него жизнь. Но это древнее инстинктивное знание не предназначено для того, чтобы питаться от Древа жизни. И вот мы видим умирающее знание, борющееся с жизнью, видим, как оно отчаянно борется, чтобы постичь тайну жизни -  Мистерию  Голгофы,  внести в  свои понятия. 

Существует  один любопытный факт,  который свидетельствует, что в Европе была своего рода некоторая  оппозиция исходному восточному пониманию происхождения человека. Я  бы сказал, что это затрагивает грань чрезвычайно глубокой тайны, и кое-что из того, что можно сказать об этом, действительно можно сказать только образно. Но я считаю, что эти образы  можно понять. 

В Европе существует совсем другая легенда, которая позже претерпела  преобразования; но, несмотря на это, даже в преобразованном виде  все еще можно увидеть ее сущность. Есть еще один  миф  о происхождении человека,  кроме того, что содержится в Библии. Но характерно не то, что эта легенда существует, а то, что эта легенда сохранилась в Европе дольше, чем в других частях света. Но важно то, что даже когда на Востоке свершалась Мистерия Голгофы,  эта иная легенда все еще была жива в умах европейцев . В ней  нас также ведут к дереву или, по крайней мере, к деревьям, найденным Богами Вотаном, Вили, и Ве на морском берегу. И из двух деревьев созданы люди: из ясеня и из вяза. Итак, Троицей Богов - хотя это и было позже христианизировано, но все же указывает на европейское первоначальное откровение - Троицей Богов были созданы люди, преобразовав два дерева : Вотан дает людям Дух и жизнь, Вили дает людям движение и разум, а Ве дает людям внешний облик, речь, силу зрения, силу слуха. Обычно не обращают внимания на очень большую разницу, существующую между этим сказанием о сотворении человека и библейским. Но стоит вам только прочитать Библию - а это всегда полезно -  чтение Библии, - как уже при чтении первых глав вы заметите совершенно потрясающую разницу, которая существует между историей сотворения человека здесь, в Европе,  и на Востоке. Я  хотел бы указать только на одно, а именно,  что согласно легенде, в людей воплощается трех-ликое Божественное. Это должно быть нечто душевное, что выражается во  внешнем облике человека и что, в сущности, исходит от Богов, что Боги вложили в него. Таким образом, в Европе осознают, что ходя по Земле, человек несет в себе божественное. С другой стороны, на Востоке понимают, что человек несет в себе и люциферическое  качество. Есть нечто, связанное с искушением  от Древа познания добра и зла, что принесло людям даже смерть, нечто, что отвратило всех от Богов от человека,  и это заслужило божественного  наказания. В Европе знают, что в человеческой душе живет нечто тройственное, что Боги ниспослали в человеческую душу силу. Это очень важно.
Как я уже сказал, это касается края великой тайны, глубокой тайны. Но это, вероятно, будет понято: похоже, что в этой древней  Европе в то время сохранилось некоторое количество людей, которые не были еще  оторваны от плодов   Древа жизни, в которых сохранилось, так сказать , Древо или Деревья жизни: ясень и вяз. И с этим тесно связано то, что это европейское человечество - а если вернуться к первобытному европейскому населению, то это проявилось бы во всех деталях с большой ясностью - на самом деле не имело ничего от самостоятельного, интеллектуально более обширного познания, которое было на Востоке и в греко-латинском мире. Стоит только раз представить себе чудовищное противоречие между наивными представлениями европейского человечества, существовавшими еще во времена Мистерии Голгофы и глубокой мудростью Востока:  все познание было в образах, у одних, и в высокоразвитых, тонких философских терминах в   греко-латинском  мире, у других. В Европе все было «Жизнь», там все было «познанием добра и зла». В Европе  что-то осталось, что-то сохранилось, как  остаток первоначальных сил жизни; но понять жизнь, Мистерию голгофы  из того, что содержалось в латинстве в таких удивительно тонко сохраненных понятиях,  уже не могли, могли древние понятия   в какой-то мере сохранять . Говорить о науке у древнего европейского населения было бы бессмысленно, они понимали только  то, с чем  эти люди жили, что возникало  в их душе в инстинктивном ясновидении, оживляло их. Германо-европейские народы развивают созерцание Я задолго до осознания ими их внутренней связи с Я.  Их мудрость была тем, что  они непосредственно  переживали в образах. Этот способ достижения  познания в душе радикально отличался от того настроения интеллектуальности, которое распространялось в латинстве. И это как раз одна из великих, одна из чудесных тайн исторического становления.  

Я хочу сказать, что после  завершения культуры древнего знания, культуры древней мудрости,  должна была возникнуть тайна Мистерии Голгофы; только глубины этой Мистерии Голгофы не должны постигаться ученой мудростью, они должны постигаться непосредственной жизнью. Таким образом, это было похоже на предопределенную карму,  когда в Европе  в определенный момент возникла  жизнь   сознания Я,   оно появилось   наивно,  живо,  там, где была самая глубокая интеллектуальная тьма; в то время как там, где была самая глубокая мудрость, там не могли постичь  тайну мира: Мистерию  Голгофы. Это  действительно   противоположность Запада и Востока. Из культуры сознательных знаний Востока возникла  тайна Мистерии Голгофы, и  эта тайна  должна быть понята теми, кто всем своим существом  не смог прийти к ее постижению, хотя имели тонко развитые понятия в восточной мудрости. 

"Падение римского государства в связи с выступлением народов, приходивших с востока — с т.наз. переселением народов, — есть историческое явление, на которое всe снова должен обращаться взор духовного исследователя. Ибо современность содержит ещe много последствий этих потрясающих событий.
     Состояние связанности с божественно-духовными сущностями и отъединeнности от них — о чeм так много говорилось в этих рассмотрениях — происходит в ходе времeн с различной интенсивностью. В древние времена это было силой, вмешивавшейся путeм мощного вершения в развитие человечества. В греческом и римском переживании первых веков Христианства эта сила невелика. Но она существует. Пока грек или римлянин полностью раскрывал в себе душу рассудочную, или душу характера, он чувствовал бессознательно, но значимо для души, что отъединяется от божественно-духовной сущности, в нeм становилось самостоятельным человеческое. Это прекратилось в первые века Христианства. Смутные проблески души сознательной ощущались как связь с божественно-духовным. Снова развивались назад — от большей самостоятельности души к меньшей. Христианское содержание не могли принять в человеческую душу сознательную, ибо еe самоe не могли принять в человеческую сущность. Таким образом, это христианское содержание ощущали как нечто данное извне духовным внешним миром, а не как что-то, с чем срастались своими силами познания.
     Иначе было у вступавших в историю, приходивших с северо-востока народов. Они прошли стадию души рассудочной, или характера, в таком состоянии, которое ощущалось ими как зависимость от духовного мира. Впервые они начали ощущать нечто от человеческой самостоятельности, когда в начальную пору Христианства забрезжили первые силы души сознательной. У них душа сознательная выступила как нечто связанное с сущностью человека. Они ощущали себя в радостном, внутреннем раскрытии сил, когда в них оживала душа сознательная. В эту распускающуюся жизнь брезжущей души сознательной вошло у этих народов содержание Христианства. Они чувствовали его как нечто оживающее в душе, а не данное извне. Таково было настроение, с каким эти народы подошли к Риму и ко всему с ним связанному. Таково было настроение арианства по отношению к афанасианству. Во всемирно-историческом развитии существовала глубокая внутренняя противоположность. .26(180-182)
Таким образом, в истории развития человечества мы видим столкновение  все более и более умирающего древнего знания,  и еще  бессознательной жизни, жизни без интеллектуального знания, но которая внутренне, я бы сказал, ощущает продолжающееся действие Божественного Импульса, оживляющего мир. Эти два течения должны были встретиться, должны были действовать друг на друга в развивающемся человечестве. Что бы произошло, если бы развивались только знания латинян? Что ж, эти знания латинского населения  могло бы распространиться на потомков первобытного европейского населения. Гипотетически это возможно , но на самом деле так не могло случиться, что первобытное европейское население испытало значительные последствия от восточного умирающего  знания. Потому что иначе эти души в дальнейшем  были бы все более и более декадентскими,  если бы были усвоены только эти знания.  Это иссушающее, это умирающее знание не могло бы объединиться с силами, поддерживающими жизнь человечества. Это истощило бы людей. В известном смысле под влиянием последующей латинской культуры европейское человечество было бы иссушено, деградировало бы. Человек все больше и больше приходил бы к утонченным понятиям, которые все больше и больше  запутывались бы.  Можно было бы думать все больше и больше,  но человеческое сердце, вся человеческая жизнь оставались бы холодными под этими утонченными понятиями. Я говорю, что гипотетически это было бы возможно, но на самом деле этого не произошло. На самом деле, все стало по-другому. 

Действительно, часть человечества, которая жила без знания, смешивалась  с теми людьми, которым , так сказать, угрожала опасность принять только мертвые остатки латинства. Давайте подойдем к вопросу с другой стороны. Мы, конечно, знаем, что  в течение определенного периода времени по всей Европе, можно сказать, на итальянском полуострове, на испанском полуострове, в районе современной Франции, в районе современных Британских островов, сохранились некоторые остатки первобытного европейского населения: на севере потомки древнего кельтского населения, на юге потомки древнего римского населения. Мы встречаем их там, где сначала течет то, что мы охарактеризовали как латинское течение. Мы знаем, что в определенный период времени, живут, разбросанные по разным территориям Европы древние европейские народы: остготы, вестготы, лангобарды, свевы, вандалы и т. д. В то  время мы находим остготов на юге современной России, вестготов на востоке Венгры, лангобарды там, где сегодня Эльба впадает в нижнее течение , свевы в районе, где сегодня находятся Моравия и Силезия , и так далее. Мы встречаем там разные народы, о которых можно сказать, что они живут в ученом неведении, сознание их слабо развито. Теперь мы можем задать вопрос: куда делись эти народности? Мы знаем, что они в значительной степени исчезли из  развития европейского человечества. Куда ушли остготы, куда ушли вестготы, куда ушли лангобарды? Мы можем спросить об этом. В известном отношении они как народы больше не существуют; но  то, что у них  было в качестве жизни души, присутствует. Если мы посмотрим на итальянский полуостров, если мы думаем, что он все еще занят потомками древнего римского населения, или если мы  представим , что на этом древнем итальянском полуострове распространилось  только то, что я назвал латинскими знаниями, латинской культурой, то тогда  все население давно деградировало  бы. 
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Мы видим, что  действительно, имея в обновленном итальянском элементе речь народной души в душе ощущающей, мы можем выразить это иначе, сказав: элемент Вотана изливается на итальянский полуостров. Точно так же, как мы можем выразить движение франков на запад , сказав: элемент Вили устремляется на запад, во Францию – душа разумная. И  мы можем выразить это в отношении Британских островов, сказав: элемент Ве вливается туда -  душа сознательная. Таким образом, на итальянском полуострове больше нет ничего от древнего, пра - населения,  все заменено. Во Франции этот элемент наполовину разбавлен французским. Но больше всего его на британских островах. В северогерманской мифологии Вотан дал людям дух и жизнь, Виле дал движение и рассудок, а Ве — внешний облик и речь. Они дали это человеку, создав его из дерева, которое нашли на морском берегу, вернее из двух деревьев — ясеня и вяза.
Невозможно понять Европу, если не учитывать эту взаимосвязь; но можно понять Европу во всех деталях, если воспринимать эту европейскую жизнь как непрерывный процесс  преображения. 

Потому что многое из того, что я сказал, все еще происходит в наши дни. Так, например , было бы интересно извлечь  что-то вроде похожее на философию Канта из этих заключений: рассмотреть две основные противоположности европейской жизни,  и показать, как Кант хочет, с одной стороны , отбросить мертвое знание, хочет лишить знание всякой силы, чтобы, с другой стороны, уступить место живой вере. Это всего лишь продолжение деятельности  смутного  подсознания: на самом деле ничего нельзя сделать со знанием, которое пришло с древнего юга; можно только что-то предпринять  с тем, что нисходит сверху из Европы, как изначальная древняя бессознательная жизнь. В этом и заключается вся противоположность чистого и практического разума:  нужно было убрать мертвое знание, чтобы освободить место живой вере. Вера, за которую борется протестантское богословие, - это последний остаток жизни без знания, потому что жизнь не хочет знать ничего из разрозненной абстрактной мудрости. Но можно рассмотреть и более древние проявление мудрости. Можно , например, обратить внимание на то, как именно  духовно ведущие  личности,  предпринимают усилия, направленные на то, чтобы в какой-то мере достичь гармонии между этими двумя течениями, на которые было обращено внимание. Ибо сегодняшняя конфигурация  Европы показывает, что латинские знания продолжают действовать в европейской жизни и по сей день, и что можно прямо представить карту Европы с латинским мертвым элементом, распространенным  на юг и запад, и с жизнью, все еще сохраняющейся в центре Европы . Вы можете видеть, я хочу привести пример, как прилагают  немало усилий, чтобы удержать это исчезающее знание. Конечно, это умирающее знание проявляется в различных областях жизни по-разному ; но уже в 8-9 веках европейское развитие зашло так далеко, что те, кто были потомками европейского населения, больше не могли оставаться  с тем, что все еще считалось определенным древним знанием. Понятия  для осознания космических или земных условий сформировались с древнеримских времен. Таким образом, уже в 8-9 веках нашей эры можно было увидеть, что в  жизни души нет ничего от древних воспоминаний , когда говорят: январь, февраль, март, апрель, май. Римляне могли из названий  черпать воспоминания, но более северное,  европейское население мало что могло   поделать с названиями; слова  проникли в это европейское население, но не вызывали воспоминаний  в человеческой душе, и поэтому эти древние европейские названия  вымирали, исчезали. Поэтому люди  приложили все усилия, в том числе по всей Центральной и Западной Европе , по всему направлению,  идущему  от Эльбы до Атлантического океана и до Апеннин , чтобы  обозначения  месяцев,  должны  быть понятны европейскому человечеству. Такими обозначениями месяцев были: 

1. Винтер - Монат. (зимний месяц)

2. Горнунг. (окончание морозов)

3. Ленц - Монат.  (наступление весны)

4. Остер  Монат. (месяц Пасхи)

5. Вонне Монат (также Вунне Монат). (тепло)

6. Брак Монат. (пахали поля)

7. Гей Монат (месяц сена). 

8. Аримонат (ари = урожай). 

9. Гербстмонат (Широкий = то, что осталось стоять после того, как человек прошел через поле). 

10. Вейн - Монат (лат. vindemia: сбор винограда). 

11. Виндт - Монат. (ветряный месяц)

12. Гейлиген- Монат. (святой месяц)

Тот, кто приложил усилия, чтобы сделать эти обозначения общими, - это Карл Великий. Это свидетельствует о том, насколько значительным был Дух Карла Великого, поскольку он пытался реализовать что-то, что до сих пор не получило широкого распространения. В названиях месяцев мы все еще находим последние остатки исчезнувшей латинской культуры. Карл Великий вообще был личностью, который хотел многого, что выходило за рамки возможности того, что должно было  осуществиться. Именно после него, в 9-м веке, волна латинства в значительной степени захватила  Европу. Было бы интересно взглянуть на то, чего хотел Карл Великий, желая перенести на Запад отблески древней  европейской  расы, потому что латинизация произошла там только после него. Так что можно сказать: расовый элемент, в том числе европейского Юга и европейского Запада, - это германский элемент, который присутствует  в различных оттенках на Британских островах, во Франции, в Испании и - но там он  полностью поглощен латинством – и на Итальянском полуострове. Таким образом, расовый элемент  распространяется с Востока и движется на запад и на юг, в то время как поток   мудрости движется с юга на север. Так что, если говорить правильно, то можно говорить о германском расовом элементе, но не о латинской расе. Говорить о латинской расе так же разумно, как говорить о деревянном железе; потому что латинство, каким оно стало, не является чем-то, что можно было бы назвать чисто расовой принадлежностью, а скорее то, что произошло  от смешения крови с  частью  коренного населения Европы. Только материализм может говорить о латинской расе, потому что латинство не имеет ничего общего с чем-то расовым. Таким образом, мы видим, как в определенной степени библейское изречение продолжает действовать в этой части европейской истории, где решается  судьба латинян, там  исполняется изречения: "От древа жизни не ешьте», и как жизнь,  данная Земле Мистерией  Голгофы,  не могла полностью примириться с древним знанием; но как новая сознательная жизнь должна была войти в то, что осталось от изначальной мудрости и что просочилось в латинский элемент . Если мы должны объективно ответить на вопрос: где то, что не сохранилось в своем особом своеобразии, а исчезло в истории: вестготский, свейский, лангобардский, остготский народный элемент и так далее? -  Мы должны дать ответ : они  продолжают жить как душевно-духовный импульс истинной жизни в рамках латинской культуры. - Это реальный факт, который,  необходимо знать в отношении той двойственности, что исходит из древних библейских текстов,  и того,  как в  древние времена происходило  развитию Европы.   Древнее  действует до сих пор, это необходимо осознать, чтобы  понять  развитие Европы. Я должен был  сделать   этот исторический обзор, потому что мне нужно будет сказать вам факты, которые предполагают, что об этом историческом развитии не следует иметь неправильных представлений современного материализма и абстрактного формализма. 

ДЕВЯТАЯ ЛЕКЦИЯ Г Дорнах, 25 июля 1915 г. 

Вчера мы видели, как в известной степени, различно распределены между народами в  мировой истории то, что мы можем назвать непрерывным потоком развивающегося знания, развивающейся мудрости, с одной стороны, и жизни воли, которая должна соединиться с этой мудростью, с другой. Это пример потрясающего по своей сути факта взаимодействия различных односторонностей в  мире,  для создания единого целого, для достижения гармонии. И я  уже обратил внимание, как вплоть до наших дней можно воспринять последствия этой гармонии, как с одной, так и с другой стороны:  слияние безжизненного, стареющего принципа мудрости, и с   другой стороны -   бессознательно живого импульса, который, как молодой побег в развитии человечества, соединяется с умирающим  древним знанием.  Оно возникло  с незапамятных времен,  и корни его уходят   в древнее прошлое. Сегодня мы хотим взглянуть на тот же мир фактов с точки зрения человека, хотим взглянуть на них  более непосредственно, найти  связь с жизнью, с развитием    человека. Мы хотим еще раз поставить перед нашей душой  факт ритма  в повседневной жизни, а именно, что в  течении дня  человек переживает ритмические изменения   связей  своих  четырех  составляющих: - физического тела, эфирного тела,  астрального человека и Я-человека.   Происходит  в некотором смысле разделение этих четырех звеньев на две части:  физического человека с эфирным человеком,  и Я с астральным человеком. Да, чередование сна и бодрствования основано на этой ритмической последовательности - в определенном смысле объединения этих четырех звеньев,  и в определенном смысле их разъединения. Мы уже говорили ранее о том, что этот факт, рассмотренный в настоящих лекциях, можно рассмотреть еще более подробно; только для сегодняшнего изложения  фактов нам достаточно этого знания.
Когда мы днем осуществляем  нашу бодрственную жизнь, наши четыре составляющие части пронизывают друг друга.   Когда же мы смотрим на спящего человека, даже если он  не осуществил   глубокого  духовного развития,  в душе этого человека, особенно в особенно светлые, особенные  моменты пробуждения  может возникнуть отчетливое осознание того, что он, как душевный человек, при пробуждении как бы выныривает  из  жизни  в состоянии, я бы сказал, тонкого эфира. В конце концов, большинству   очевидно, что когда обстоятельства благоприятны, они не просыпаются ото сна как будто из ничего, но они появляются из сна, как из региона  гораздо более эфирного, образного   элемента  жизни, чем  мы проходим от пробуждения до засыпания. Многие, конечно ,  проснувшись,  заметили, что во время сна они жили в элементе, в котором они находятся и днем, но что  во время  сна он более творческий, чем во время бодрствования. Должно быть, это то, через что прошла большая часть людей, что проснувшись, они сказали себе: нечто  встало перед моей душой, как сновидение. Я точно знаю, что испытал там нечто такое, что сейчас я не могу достаточно четко донести до бодрствующего сознания. И тогда вы можете чувствовать себя в некотором роде глупо из-за того, что пережили  в  ночной  жизни  в   эфирном элементе, как образ совсем другой реальности, чем жизнь физического мира от пробуждения до засыпания. Человек был погружен всем своим существом - это нужно уяснить - в деятельность  и жизнь, которая существует вокруг нас во сне в том же роде, как и физическая жизнь и деятельность, и которая   не может быть постигнута  физическим сознанием, и  она в большинстве случаев полностью забывается в момент пробуждения. Но точно так же и человек, даже без особого оккультного обучения, осознает, что во время сна он был в таком состоянии, что не может в полной мере использовать его в бодрствующей жизни. Этот факт, в котором, в сущности, каждый может очень легко убедиться,  становится понятным, если мы возьмем замечательное древнее  двойственное  изречение, на которое мы уже ссылались. Вчера мы указали на это двойное изречение, которое гласит: поскольку люди вкусили  от Древа познания  добра и зла, они не должны есть от Древа жизни. Что значит: «Не вкушать от Древа жизни»? Возможно, вам больше не покажется непонятным то, что я хочу сказать по поводу этого высказывания, если вы будете разумно относиться, и  прочувствуете  душевно  то, что на самом деле может означать только одно. Каждый может сказать себе: если бы не произошло того, что мы называем люциферическим искушением , очевидно, человеку пришлось бы иначе существовать в этой земной жизни, потому что в его земной жизни действие люциферического искушения  проявляется  в том виде, в каком оно существует. - Это означает, что в нашей земной жизни мы используем определенный  способ  познания  – через наш разум,  благодаря разуму мы  получаем  определенные знания  о вещах мира. Совершенно очевидно, что мы должны были бы получить другое знание о вещах мира, если бы не люциферическое  искушение. Это как раз то, о чем говорится в упомянутом двойном высказывании. Другими словами, знание, которое мы получаем от мира и его явлений, является таким знанием, которое произошло под влиянием Люцифера.  Этот способ познания  проистекает  от  искушения,  которое произошло благодаря наслаждению Древом познания добра и зла нашими предками. Все наше знание таково, что оно должно было появиться таким, каким оно стало, в результате наслаждения Древом познания добра и зла. Если бы человек не наслаждался древом познания добра и зла, то должно было бы существовать другой процесс  познания, отличный  от того, которое существует в современных «нормальных» условиях, когда Люцифер действует в нашей жизни. 

Если  вы представите себе, что в сущности, на все наши повседневные знания влияет  факт люциферического  искушения, и  наши повседневные знания являются результатом нашего наслаждения древом познания добра и зла, то вам больше не будет казаться таким непонятным, если я сейчас представлю вам факт, который можно узнать из многих оккультных восприятий:  наше ночное, спящее неведение, наша тьма сна, распространяющаяся на наше  сознание, - это просто следствие отсутствие потребности в пище с древа жизни. Точно так же, как наше повседневное знание является следствием искушения  от древа познания добра и зла, так и незнание во время сна является следствием отсутствия потребности в пище от древа жизни. Если бы нам было позволено есть с этого древа, то для сна наступило бы нечто похожее на бодрствование. Но этого не должно было случиться , для состояния сна наступает бессознательное состояние. Но если теперь преодолеть это бессознательное состояние сна,  когда появляется возможность, благодаря методологическому развитию в области спиритуальных  наук, узнать что-то о том, что действительно происходит в вышеупомянутом плетении и жизни в эфирном элементе, тогда мы осознаем, как на самом деле мы проводим свою жизнь от засыпания до пробуждения. Я бы сказал, что мы проводим эту жизнь - это факт, который может потрясти человека -  в объятиях Люцифера. И можно понять, что на самом деле произошло, понять глубокую тайну, лежащую в основе всего  мира фактов,  увидев: в тот самый момент, когда человек был наказан за то, что ему не разрешили есть с древа жизни, Люцифер был обречен продолжать есть с этого дерева. И потому, что он  тот, кто ткет и живет от засыпания до пробуждения в эфире, и  когда оно звучит  нам в бодрствовании, кажется нам таким бесконечно умным, и Люцифер этим пользуется.  Это переживание и жизнь в эгоизме:   человек осознанно хочет  присвоить нечто  для себя, и это имеет вполне определенные последствия. Итак, мы можем сказать: наша ночная жизнь протекает в плетении в тонком, эфирном элементе, о котором я говорил, - это то, чем овладевает Люцифер. И поскольку Люцифер овладевает эфирным, то получается, что не происходит того, что на самом деле было предопределено людям Богом Яхве. Богом Яхве было предопределено, чтобы люди, проснувшись, могли войти в эфирное тело и в физическое тело, и  найти результаты  того, что ткет и живет во сне от Богов. Я должен нарисовать это немного схематично, чтобы вы могли более точно увидеть, о чем идет речь. Я хочу изобразить наше Я во время сна оно живет -  вне физического тела, схематически обозначая его (красным); то, что живет вне физического тела во время сна, астральное тело, я хочу обозначить этим (желтым); то, что остается от нашего физического тела в постели , я хотел бы обозначить этим (синим), наше эфирное тело остается в постели, рисуем  этим цветом (охристо-желтым).
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Итак, вот что было предопределено с самого начала. Божество Яхве определил человеку, что после пробуждения  эфирное плетение и жизнь во сне , о которых говорилось, погружаются как в эфирное тело, так и в физическое тело человека. Нас не должно пугать, что именно Люцифер сплетается с нами, пока мы живем в  эфирной, тонкой стихии от засыпания до пробуждения. Я уже как-то говорил на мюнхенских лекциях, что это совершенно неверно, если ты думаешь, что должен избегать   Люцифера, следует обращать внимание   только на область взаимодействия с ним.  Духовные существа существуют не для того, чтобы считать, что они не действуют. И большинство людей неправильно ведут себя по отношению к люциферическому и ариманическому  принципам, они не хотят иметь ничего общего с ними. Но дело вовсе не в том, чтобы устроить свою жизнь так, чтобы не иметь ничего общего с люциферическим и ариманическим принципом. Дело в том, что эти существа  должны действовать там, где они действуют правомерно, в своих границах, и надо знать, что  они оказывают вредное действие только там, где они переступают эти границы. Таким образом, для земной жизни вполне справедливо, что Люцифер живет и ткет от засыпания до пробуждение в элементе, о котором мы, люди, ничего не знаем, поскольку у нас есть другое знание, являющееся следствием вкушения плодов  от древа познания добра и зла. Теперь, когда вы просыпаетесь, происходит то, что вы должны узнать, поскольку, понимая необходимость душевного развития в современной  жизни, вы  благодаря духовно -научному мировоззрению начинаете иногда ощущать  в особенно благоприятные моменты, как  эта ночная жизнь проникает в сознание, как отзвук , и   входит  в наше физическое и наше эфирное тела, когда вы просыпаетесь. Потому что то, что там ткало ночью, - это наше астральное тело. Оно живет и ткет в бушующем мировом океане; и то, что оно там соткет, что оно там испытает , должно войти как в наше эфирное тело, так и в наше физическое тело. Если бы я хотел нарисовать намерения божества  Яхве, ведущее земное развитие, эту жизнь и ткание, в которых
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живет  наше астральное тело  ночью, я должен был бы нарисовать его так , чтобы все это входило в наше бодрствующее сознание:  как в наше эфирное тело, так и в наше физическое тело (рисунок а, косые линии, желтый). То, что я здесь нарисовал, должно было бы представлять собой проникновение   астрального тела в физическое  и эфирным тела, когда  происходит  пробуждение. Это должно было произойти в ходе земной эволюции человека,  эволюции земного человека, если бы изначальное намерение бога Яхве  могло  осуществиться, но этого не произошло из-за    люциферического  искушения. Произошло нечто иное, так что мы должны несколько по-иному обрисовать  сейчас ситуацию. Если это физическое тело (синее), а это эфирное тело (охристо-желтое) - все, конечно, схематично нарисовано, - то переживание астрального тела действительно входит в эфирное тело после  пробуждения:  в лучшем случае оно отражается в физическом теле,  и в некоторой степени влияет на физическое тело. На самом деле это проникает  только в эфирное тело. Во время сна наше астр. тело и Я получают опыт в духовном мире. При пробуждении они напечат​левают его только эф. телу и лишь, так сказать, надавливают им на физ. тело. Но если бы не произошло люциферического искушения, то, согласно водительству Ягве, этот опыт в равной мере пронизывал бы и эф. и физ. тела. Согласно своего рода таинственному пакту, заключенному между Люцифером и Ариманом, при пробуждении Люцифер передает Ариману то, что должно проникать в физ. тело.
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Итак  Люцифер в момент пробуждения передает Ариману то, что, собственно,  должно было войти в физическое тело, то, что было бы здесь (рисунок а) от этого ночного переживания, передается Ариману, а не  нашему физическому телу . Чтобы обозначить эту часть  как ариманическую, я хочу нарисовать ее  так (рисунок с, желтые точки).
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   Возникает значительный феномен: во время сна Ариман переживает в нашем физ. теле переживания Люцифера. Другими словами, в этом заключается причина того, что мы сами не можем внести наши ночные переживания в наше духовное бодрствующее сознание, т. к. Люцифер передает их Ариману при пробуждении. Опыт, кото​рый мы получаем в нашей бодрственной жизни с помощью органов чувств, — в нем сидит Ариман, поскольку мы при этом пользуемся физ. телом как инструментом. Во время сна этот опыт в нашем астр. теле и Я переживает Люцифер. Так Ариман отплачивает Люциферу.
Только в то время, когда они заключают свои сделки друг с другом, некоторые факты  попадают   в наше сознание в сновидениях, когда опыт сна  переходят из рук Люцифера в руки Аримана. Это  одна сторона жизни во сне. 

Теперь давайте рассмотрим  знания дневного сознания, которыми мы обладаем в течение периода от пробуждения до засыпания. Это знание, которое мы имеем таким, каким мы его имеем, являются следствием грехопадения,    вкушения плодов древа познания добра и зла. Дело обстоит так, что в течение дня мы приобретаем знания о вещах,  которые наш разум объединяет на основе чувственных восприятий. Это знание, которое мы приобретаем от вещей , мы приобретаем, как это должно быть для нас само собой разумеющимся, через наше "Я". Это знание, которое человек переживает как земной. Человек как земной,  обрел современную конфигурацию, благодаря которой к его трем  принципам, которые он получил от древнего Сатурна, Солнца и Луны, на Земле было добавлено "Я". Как земной человек, в "Я", мы переживаем знание, которое вообще не  является нашим человеческим знанием, то есть все то, что мы узнаем о мире в тех условиях, в которых мы живем  на Земле, в грехопадении. Но это знание, которое мы приобретаем, как раз и имеет ту особенность, что оно отвергается   Я, как только мы засыпаем. Имеет место и тот факт, что мы приобретаем дневное знание от пробуждения до засыпания; но в тот момент, когда мы засыпаем, это знание перестает быть для нас осознанным; то есть оно отвергается    Я. Философы, которые Я сделали основой философии и  сказали: мы можем сделать  Я человека основой философии, потому что  Я   постоянно присутствует  в  жизни между рождением и смертью, - сказали совершенную  глупость, потому что это Я, переживаемое человеком, стирается каждую ночь. Итак, осознаем  эти факты: мы приобретаем дневное знание об окружающем мире, но это дневное знание приобретается через "Я", и это "Я" стирается в состоянии между засыпанием и пробуждением. Почему так происходит? Потому,  что это знание действительно приобретается в той области бытия, которая, как мы знаем, отведена Ариману. Мы ведь знаем, что на обычном внешнем физическом плане Ариман имеет свое собственное царство, потому что все здесь преходяще, а смерть подвластна Ариману, это регион Аримана. 

Однажды я особенно подробно охарактеризовал это на мюнхенских лекциях. Мы познаем  с помощью нашего обычного сознания  Царство  Аримана от пробуждения до засыпания, и, развивая наше обычное повседневное знание так, как это стало возможно благодаря искушению Люцифера, это повседневное сознание  всегда переносит нас в жизни между пробуждением и засыпанием  в царство Аримана. На самом деле мы всегда ткем и живем в царстве Аримана, с нашим обычным сознанием,  стяжая  внешнее знание, знания, относящегося к внешнему чувственному миру. Люцифер - мы всегда должны понимать это - сделал такое познание возможным; но это не царство Люцифера, в котором мы ткем и живем от пробуждения до засыпания, а царство Аримана. И  это очень легко понять по той причине, что Ариман присутствует в нашем физическом тело. Он постоянно помогает нам, когда мы хотим приобрести знания через физическое тело. Сначала мы приобретаем обычные знания через физическое тело, через органы чувств, обычные инструменты физического тела. Там, внутри, сидит Ариман; Люцифер  передает ему, когда мы  просыпаемся, то, что он  пережил  в нас ночью. В течение дня мы  связанны  с Ариманом, мы обретаем то, что мы называем нашим знанием в мире. Когда человек засыпает, Ариман  щедро вознаграждает  Люцифера за дар, который  тот дает ему, когда человек  просыпается. В то время как Люцифер передает Ариману то, что он пережил с нами во время сна  -  для нашего физического тела,   Ариман, наоборот,  передает Люциферу то, он  пережил с нами в течение дня, для  астрального тела.    Опыт, кото​рый мы получаем в нашей бодрственной жизни с помощью органов чувств, — в нем сидит Ариман, поскольку мы при этом пользуемся физ. телом как инструментом. Во время сна этот опыт в нашем астр. теле и Я переживает Люцифер. Так Ариман отплачивает Люциферу.
Итак,  Ариман,  когда человек засыпает,  передает его дневной опыт Люциферу. В то время как на самом деле вся наша дневная жизнь  должна быть перенесена в  нашу  ночную жизнь,  происходит не так, как было задумано Богами. Мы можем сказать: вместо того, чтобы  получая  познания  днем,  оживлять их ночью, наши ночные переживания  забирает  Ариман; вместо того, чтобы наслаждаться во время сна  в Царстве  Я, Люцифер забирает  наши дневные познания. В нашем физическом теле наслаждается Ариман, в нашем Я наслаждается Люцифер; Ариман днем, Люцифер ночью.
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Теперь речь идет о том, чтобы увидеть последствия этих фактов для нашей человеческой жизни. Прежде всего , давайте обратим внимание на тот факт, что Люцифер занимает наше "Я" от засыпания до пробуждения. Видите ли, это мешает нам понять то,  что мы переживаем как знание в течение дня, что мы думаем о мире,  мы судим, различаем, объединяе[image: image36.png]


м факты в мире, чтобы правильно пережить их ночью. Мы бы действительно пережили это, если бы не Люцифер  ночью. Согласно первоначальному замыслу Бога Яхве, мы должны были накапливать наши знания в течение дня и переживать их в течение ночи, работая над ними, (рис. а).   Получается иначе (рис. б), потому что астральный дневной опыт забирает ночью Люцифер в свое Я.  Если бы  было реализовано намерение Богов, то у нас была бы совершенно иная наука, чем та, которая у нас есть. Это  была бы наука, которая действительно была бы живой , где каждое понятие, которое мы образуем днем, было бы живым в нас самих, ибо  мы бы  знали, что эти понятия являются тенями живых существ, как я уже не раз описывал это; ибо ночью мы действительно увидели бы: понятия оживают. Мы познавали  бы так: днем мы переживаем, мы продумываем то или иное понятие; ночью все понятия оживают, и мы поняли бы, что все эти понятия  являются  элементарными живыми существами. Мы бы знали это. От засыпания до пробуждения   мы знали бы: то, что мы приобретаем в науке, ее понятия - это непосредственная жизнь, которая живет и ткет в мире; это деятельность элементарных существ, их плетение  и жизнь. Этого не существует  для нас, потому что Люцифер отнимает это переживание у нас ночью. И так он отнимает у нас истинную жизнь науки. Каждую ночь он высасывает из науки жизнь, и нам остаются только абстрактные понятия, мертвые понятия, данные нам внешней наукой. Человечество имеет право на такую выхолощенную науку,  - воскликнул Люцифер. Вот почему в науке  ощущается , что  она не может приблизиться к тому, что на самом деле живет и ткет в вещах, потому  представляется, как будто не из живого и ткущего элемента созданы понятия, а из  мертвого. Во внешней  науке есть что-то мертвое, что-то такое, что заставляет вас чувствовать, что вы всегда остаетесь за пределами жизни, что вы не входите в жизнь. Все, о чем философы с незапамятных времен говорили:  как они философствовали о границах познания -  якобы нельзя проникнуть в недра бытия, проистекает из того, что они интуитивно чувствовали: под тем, что можно выразить в абстрактных понятиях, находится деятельная  жизнь.  К ней  нельзя приблизиться по той причине, что Люцифер высасывает  эту жизнь и забирает  ее  себе,   иными словами, убивает  понятия, делает их абстрактными. Теперь давайте рассмотрим другой случай. Что бы произошло, если бы мы не смирились с тем фактом, что, когда мы просыпаемся, Ариман забирает  то, что в нас является ночным переживанием? Что было бы  с нами   в бодрственном сознании? Мы бы перенесли в наше дневное сознание  свои ночными переживаниями, установили связь между ними. Другими словами, весь Духовный мир вошел бы в наше дневное сознание, и оно смешалось бы с тем, что мы имеем в качестве дневного сознания. Невозможно было бы иметь раздельно, как мы теперь имеем наше дневное сознание с одной стороны,  ночное переживаниями с другой, по той причине, что это дневное сознание возникает таким способом - отраженным, каким оно пришло через Люцифера. Но если бы Люцифер не повлиял на дневное сознание  описанным выше образом, мы подошли бы к познанию мира  совершенно по-другому. Тогда совместно  с дневным истинным  познанием  объектов,  было бы и вживание в жизнь того, что мы переживаем каждую ночь. Это привело бы к значительным изменениям во всем, что мы переживаем в течение дня. Мы ведь проходим через повседневную жизнь таким образом, что смотрим на вещи , формируем идеи, представления о вещах. Тогда бы мы  между рождением и смертью объединили то, что мы пережили в течение дня, с тем, что мы пережили в течение ночи. Если бы обстоятельства были иными, если бы ночные переживания правильно вошли в дневную жизнь, то мы связывали бы каждое дневное представление с тем, что осталось у нас как воспоминание о ночных переживаниях. Как это происходит и сейчас: мы идем навстречу человеку, мы говорим: этого человека я знаю. - Но почему мы говорим: я знаю этого человека? - Только по той простой причине, что мы уже видели его раньше во время дневной жизни. Мы объединяем  одно переживание дня с  другим, и это выражается в том, что мы говорим: мы знаем этого человека. - Было бы совсем по-другому, если бы мы перенесли ночные впечатления в указанном ключе. Тогда мы узнали бы днем: то или иное духовное существо соответствует некоему понятию. Мы бы пережили его ночью, мы смогли бы отождествить его со своим духовным опытом, мы бы отделили  физическое от духовного . Так весь мир стал бы для нас конкретно, в реальности переплетаться с Духовным. Но из-за  люциферическое вмешательства  это не так. Духовное исчезает; оно не остается с нами, мы не переживаем его сознательно. Ариман принимает его  как должное, и поэтому оно остается только внутри эфирного тела (рисунок б, выше); для человеческого сознания  нет конкретного переживания. Дело не в том, что вы действительно видите это в вещах. Можно только сказать: я чувствую в своем эфирном теле, что  духовное существует,  как плетение  и жизнь. Вы чувствуете это в целом, но вы не видите это конкретно. Я надеюсь, вы понимаете, на что это похоже. Вместо того, чтобы  в физическом  теле сознательно иметь ночные переживания, и тогда  было бы очевидно  на каждом шагу, что  духовное существует конкретно в вещах, а не  где-то. И мы переживали бы  это в себе, и  могли бы  сказать: духовное есть, оно живет и наполняет  мир, но оно  конкретно не переживается нами. То, что мы  переживаем на Духовном плане, может, прежде всего, и не быть познанным . Знание это то, что  вошло в физическое тело. Вера остается верой, потому что она переживается только в эфирном теле. 

Все то, что в простой вере заключается в неприятии конкретного знания, происходит от того, что человек совершенно правильно чувствует: он хочет оставаться с верой в обычной жизни, он не хочет приходить к  конкретизации; он боится возможных ошибок. Итак, как вы видите, вера - это знание, застрявшее в эфирном теле. В то время как мертвое знание, которое мы имеем днем, застревает  в астральном теле, потому оно  становится нежизнеспособным. Вера лишена знания, потому что знания отняты  Ариманом, - вера  противостоит атеистическому  знанию.   Вера  отнята у человека  Люцифером, потому что ночью помрачается сознание. Итак, здесь мы можем добавить (рисунок б ) : Люцифер переживает ночью в нашем Я ариманические переживания дня. Я хотел бы подвести итог этим двум сторонам реальности,  желательно, чтобы они остались  в вашей памяти, ибо это  чрезвычайно важно для сегодняшних людей. 

Эти размышления показывают, насколько велика роль Аримана и Люцифера в нашей жизни, как Люцифер и Ариман работают вместе, чтобы мы могли достичь не гармонии между верой и знанием, а абстрактного единства невежественной веры и лишенного веры знания. Совершенно неверно полагать, что мы когда-либо благодаря Ариману  или Люциферу  можем  спастись. Верно то, что Ариман и Люцифер имеют свою миссию в мире, потому что все, что между ними  происходит, должно было произойти; человечество должно было управляться так, как это было указано, чтобы  изменилась   его жизнь. Реальность была   представлено вчера: древнее знание, философское знание постепенно делает людей нежизнеспособными. На юге  люди были помещены в мир преимущественно так, чтобы на них действовало то, что здесь (рисунок с) дано. И навстречу этому, как я показал вчера, из Центральной Европы устремляется человечество, более предрасположенное к тому, что оно переживало это -  (Рисунок b, ).
И только благодаря взаимодействию, слиянию этих двух человеческих течений могло произойти живое постижение Импульса Христа. Ибо  возможно, что в понимании Христа, в понимании Христова Импульса эти два течения до некоторой степени могут разойтись,  и не будут считаться друг с другом. Предположим, что этот один поток,  исходящий из Европы, из царства Аримана  познает факты   в бодрственном состоянии. Предположим, что это течение сформировалось  так, что  стремится к пониманию Мистерии Голгофы: тогда оно формируется так, что отвергает те   факты, которые связаны с внешними событиями Мистерии Голгофы. Оно не хочет проходить сознательно  истины  физического тела. Будучи подавлено Ариманом, она не хочет проникать в конкретное понимание всего этого великого Космического события нисхождения Христа и так далее. Скорее, оно стремится проникнуть внутрь человека, через эфирное в человеке, опираясь на Иисуса, создает иисусологию, науку об Иисусе; она отвергает то, что выходит за рамки дневного познания Мистерии Голгофы. Преобладание в человеке этого (рисунок б) потока  мало ее интересует: непосредственная связь внутреннего человека с человеком во Христе, с Иисусом; скорее, она смотрит на то, что привыкла видеть: на абстрактное восприятие того, что происходит снаружи, в Космосе. Человек  стремится к этому течению в соответствии с современной Христологией. Это течение преимущественно смотрит на Иисуса, другое  -  преимущественно на Христа. Истину можно познать, только если принять Иисуса Христа или Христа Иисуса,  воспринять их  как единое целое, как это делает Духовная наука, стремящаяся преодолеть две односторонности. Ей также ясно, что существует космическое существо, Христос, который был за пределами земной сферы до Мистерии Голгофы и вошел в земную сферу через Мистерию Голгофы- пришел и тем самым дал другой Импульс всему человеческому развитию, так что это земное событие , пришедшее из Космоса, было подготовлено и продолжает совершаться; но столь же ясно, что это событие тесно связано с Иисусом из Назарета. 

Другими словами, нужно четко понимать, что Христос, каким он был до Мистерии Голгофы, не мог бы перенести  Космические  силы сознания  в земного человека без физического  тела Иисуса, и что поэтому ему пришлось пройти через Мистерию Голгофы. Это было необходимо, это сводится к тому, что Христос испытал в Иисусе. Не односторонний Иисус, не односторонний Христос, но важен Христос Иисус, Христос в Иисусе . Вот и все. То, что произошло на Земле, произошло не благодаря Христу, а благодаря тому, что Христос жил в Иисусе. Односторонняя  Христология так же невозможна, как и односторонняя иесусология; но возможно только Духовное познание Христа Иисуса. Ибо сам факт Мистерии Голгофы   является частью того, что должно было произойти в земном развитии. Итак,  должно произойти то, что предопределено Мистерией Голгофы: чтобы между Люцифером и Ариманом установились правильные отношения в  том, что происходит в мире через человека, тогда необходимо осознать, как две силы, Люцифер и Ариман, взаимодействуют в человеке. Человек должен сознательно противостоять этому взаимодействию, уравновешивать его. И именно таким человек становится, когда с помощью Духовной науки пытается охарактеризовать эти два течения и тем самым найти путь ко Христу Иисусу. Это и есть то, на что следует указать в скульптурной группе , которая, как мы можем надеяться, однажды займет свое место в центре   нашего здания. Представитель  Человечества  в центре, ариманический и люциферический облики по бокам. Так, чтобы в художественном изображении явилось  непосредственное выражение того, что должно произойти в будущем развитии человечества, вместо того, что происходило в прошлом в отношении природной Троицы,  теперь перед нами другая троичность: Христос - Люцифер - Ариман. Об этом мы поговорим в следующий раз. 

ДЕСЯТАЯ ЛЕКЦИЯ Г Дорнах, 31 июля 1915 г. 

Действительно, в наше время трудно быть правильно понятым, если говорить исходя из источников  Духовной науки. Сегодня я обращаю внимание не столько на трудности понимания между людьми, с которыми мы сталкиваемся в жизни, сколько на культуру, на различные мировоззренческие, мыслительные и эмоциональные течения, с которыми мы встречаемся. Рассматривая европейскую жизнь, мы обнаруживаем, прежде всего  внутри нее большую сложность, порождаемую тем, что  переход от простого восприятия чувств  к мышлению,  - а этот переход, в сущности, должен пройти каждый, -  он перерастает в содержание мыслей, и люди  не чувствуют, насколько тесно содержание мыслей связано с тем, кем мы являемся,  как люди. Человек думает, представляет, и у него есть сознание, что он что-то узнает о мире реальное через свои мысли, через свои представления, которые он приобретает, верит, что именно представления отображают что-то о мире. У вас есть это сознание. Любой человек , идя по улице, чувствует, что, глядя на деревья и так далее, в нем оживают представления, и что эти представления являются внутренними представителями того, что он воспринимает извне, и, следовательно, посредством представлений он в некотором смысле  вбирает в себя мир внешних восприятий,  и затем продолжает жить ими, этими восприятиями. Наряду с  мышлением  есть  еще нечто существенное в нашем внутреннем мире, в нашем внутреннем душевном переживании - наша воля.  Будучи людьми, мы действуем в мире, полагая эту деятельность основной, а внутреннее значение   мышления, представлений можно сказать, вообще не осознается в рамках европейского мировоззрения . Я как-то обратил здесь внимание на то, что всякая мысль есть нечто существенно отличное от того, чем ее обычно считают. Ее воспринимают как отображение чего-то внешне воспринимаемого,  но  мысль  не признают как творца форм, как созидателя и создателя. Каждая мысль, которая возникает в нас,  в некотором смысле захватывает нашу внутреннюю жизнь и изначально, пока мы растем в детстве, является частью всего, что  формирует  нас, как людей. Она принимал участие в строительстве нашего существа еще до того, как мы родились, и является одной из формирующих сил нашей высшей  Природы. Мышление в нас  продолжает созидание всю жизнь, и оно  снова и снова создает то, что умирает в нас. Итак, дело не только в том, что мы воспринимаем за пределами наших представлений, но и в том, что мы всегда действуем как мыслящие существа, мы постоянно работаем над своей формой  и содержанием через то, что мы представляем.
С точки зрения Духовной науки каждая мысль кажется настолько похожей на голову с чем-то вроде продолжения вниз, что с каждой мыслью мы на самом деле включаем в себя нечто вроде теневого образа самих себя; не совсем похожего на нас, но очень похожего на наш теневой образ. Этот теневой образ нас  должен быть заключен в нас самих, потому что что-то постоянно теряется нами, что-то погибает; на самом деле наш организм разрушается. И то, что мысль созидает  в нас,  как наш  человеческий облик, это то, что поддерживает нас  до нашей смерти. Итак, деятельность представлений  есть в то же время реальная  внутренняя деятельность, созидание самих себя. Осознание этого факта   почти отсутствует в западном мировоззрении. Человек не чувствует, не ощущает в своем существе, как мысль захватывает его, как она действительно распространяется в нас. Человек, который дышит, все еще время от времени чувствует, хотя обычно он и не обращает внимания на то, что дыхание распространяется внутри него, что дыхание имеет  отношение к его восстановлению, к его жизни. Так же обстоит дело и с мыслью. Но сегодня европейский человек уже почти не чувствует, что мысль на самом деле стремится постоянно становиться человеком или, лучше сказать, принимать человеческий облик. Но без этого ощущения о таких силах, которые находятся внутри нас, мы вряд ли сможем обрести правильное понимание, иметь  внутреннее чувство истины и осознание жизни как  того хочет Духовная наука. Ибо на самом деле мышление  действует  вовсе не в том, что дается  нам как застывшая, абстрактная  мысль, отображая внешнее, но оно работает в  жизненном элементе, в движении,  постоянном формировании. На протяжении веков из-за того, что европейское человечество все больше и больше теряло это  сознание, было довольно трудно говорить о Духовной науке или быть понятым, когда говорили о ней. 

В современном западном мировоззрении это сознание важности мышления, которое я  высказал,  имеет противоположный полюс, причем  в большой мере. Это сознание действительно присутствует в высокой степени на Востоке; по крайней мере, присутствует осознание того, что  чувство нужно искать во внутреннем переживании мысли. Отсюда склонность жителей Востока к медитации; ибо медитация должна быть вживанием в формирующие силы мысли, должна стать осознанием  ощущения мысли, как живого существа. То, что мысль что-то делает внутри нас, следует осознавать во время медитации. Следовательно, мы находим такие  рекомендации  в стране Восходящего Солнца, как: В медитации становитесь единым целым с Брамой, с Создателем мира. Это сознание того, что с мыслью, если в нее правильно вжиться, можно не только что-то иметь в себе, не только мыслить самому, но и вживаться в формирующие силы мира, - вот что ищут в восточном мировоззрении, которое является мировоззрением   вчерашнего дня. Оно стало таким, потому что  застыло по той причине, что   не смогло принять  Мистерию Голгофы. Хотя мировоззрение прошлого,  - и мы еще поговорим об этом - в высшей степени склонно вживаться в формирующие силы мыслительной жизни, но при этом оно вживляется в умирающий элемент, в ткань уже абстрактных, неживых представлений. Поэтому можно было бы сказать: пока  человек переживает жизнь мира в мыслях,  в истине, -   тогда он живет в реальности, а  мировоззрения прошлого не  живут  в действительности. Мировоззрение превращается в воссоздание жизни мыслей, а не реальности. Человек должен вживаться в мир мыслей так, как если бы он ощущал их, как  живое существо. Но есть разница между живым существом и его копией, скажем, имитацией из папье-маше. Современное мировоззрение не вживается в живое существо мысли, ни брахманизм, ни буддизм, ни китайское, ни японское мировоззрение; скорее, они вживаются в нечто, что можно назвать имитацией  мысли, как то, что относится к живому миру мысли так же, как организм, созданный из папье-маше, относится к живому организму. Так что в этом и заключается трудность принятия Духовной науки,  как на Западе, так и в стране Восходящего Солнца. 

На Западе тебя понимают меньше, потому что там вообще мало что понимают в  живых формирующих  силах  мысли.  В  стране Восходящего Солнца их не понимают должным образом, потому что там не очень хорошо осознают живую силу мышления: мысли, но только,  исходя из  мертвого подражания, из  жесткого, из  абстрактного  переплетения  мыслей. Теперь вам  нужно уяснить себе, откуда на самом деле взялось то, что я только что изложил. Все вы, наверное, помните описание эволюции Луны, данное в моей книге «Тайноведение». 
 В своем  развитии человек действительно участвовал во всем, что происходило как развитие древнего Сатурна, Солнца и Луны, и он продолжает участвовать в нем в настоящее время, что происходит как развитие Земли. Если вы помните эволюцию Луны, описанную в моем "Тайноведении", то вы поймете, что именно тогда, во время эволюции Луны, произошло отделение древней Луны  от Солнца. Это произошло впервые в эволюции. Так что такое отделение  действительно имело место. Итак, мы можем сказать: Если до этого в некотором смысле существовала взаимосвязь планетарного мира, то с отделением Луны от Солнца в до-земном периоде эволюции произошло  временное сосуществование эволюции Луны и эволюции Солнца. Эта отрешенность, разделение, как вы можете видеть из «Тайноведения», имеет большое значение. Человек не мог бы возникнуть в том виде, в каком он есть сейчас, если бы этого разделения  не было. Но, с другой стороны, с каждым таким процессом тесно связано возникновение односторонности в нашем развитии. Случилось так, что некоторые существа из иерархии Ангелов, которые, следовательно, были людьми во время эволюции Луны, тогда  отказались, проявили антипатию к воссоединению с Солнцем. Таким образом, Луна отделилась, и в последующем воссоединении с Солнцем они отказались сделать этот шаг,  - воссоединиться с Солнцем. Да, все люциферическое отставание основано на таком отказе от участия в более поздних стадиях развития; и поэтому отставание части  люциферических существ  основано на том, что такие существа из иерархии Ангелов, которые тогда были людьми, не захотели участвовать в воссоединении с Солнцем в последней части древнего лунного периода. Конечно, они должны были опять появиться на Земле, но в их душе сохранилось стремление к лунному существованию. Они больше не могли найти себе тел в реальном развитии Земли, они чувствовали  себя лунными существами. В этом и заключалось их отставание , их бытие. Разумеется, этот тип существ  принадлежит  к сонму люциферических существ, которые затем, в своем дальнейшем развитии, в некотором смысле,  спустились на нашу Землю. Они   живут в нас, как я указывал в одной из последних лекций . И это те существа, которые до известной степени не позволяют нашему западному мышлению проникнуться сознанием того, что  мышление является внутренне живым. Они хотят, чтобы это было по -лунному сохраненные образы, отделенные от внутреннего живого элемента жизни, связанного с солнечным бытием; они хотят сохранить мышление  в отрыве от солнечного развития. И они работают так, что в сознание человека приходит не чувство: мышление связано с внутренним формированием, созиданием, - а такое чувство, как если бы мышление было связано только с внешним познанием, именно с тем, что отделено от человека. 

Так что относительно   мышления они вызывают чувство: мышлением можно только использовать  внешне, нельзя схватить внутренне формирующее, живое, можно только внешне овладевать фактами мира. Таким образом, они искажают наше мышление. Такова была карма западного человечества, именно - познакомиться с этими духами, которые в такой форме искажают мышление, изменяют, отчуждают мышление от человека, они стремятся наложить на мысли  свой отпечаток мнения, как будто мысли  могут служить только для отображения внешнего мира, а не для восприятия внутреннего живого качества жизни . Карма жителей Востока  другая: они     избавленными  от такого рода люциферических заблуждений, но присутствует другие. У них  оставалось больше мудрости, они ищут  в мышлении то, что внутренне формирует, созидает человека , что внутренне объединяет их с  миром мыслей Вселенной, но при этом они отворачиваются от жизни Земли, не стремятся понять ее. Грекам было поручено создать переход между одним и другим мировоззрением.
Люди с восточным, прошлым мировоззрением, поскольку они мало знакомы с тем люциферическим элементом, который я только что охарактеризовал, не имеют правильного представления о том, что можно овладеть живым мышлением во внешнем мире. У них всегда  мысли как из папье-маше; они плохо понимают, как применять мышление к внешнему миру. Люцифер же  должен участвовать в деятельности, которую я вам только что охарактеризовал, и  у человека появилась склонность познавать,   в том числе и  внешний мир. Но тогда это похоже на ритм маятника, который движется только в одну сторону: человек  напрягается либо в  одной односторонней деятельности, либо в другой . Это вообще особенность всей нашей жизни:  проявлять  раз за разом склонность то к  одной, то  к другой односторонности жизни. Чтобы  развиваться правильно,  нужно  найти  путь к объединению  одного и другого способа рассмотрения мира, от Востока к Западу. Греки должны были найти переход от Востока к Западу.  Восточные мировоззрения  полностью превратились  бы в сплошные абстракции, и  их   даже любили бы  люди, если бы в эволюцию  не вмешалась Древняя Греция. 

Если мы будем опираться исключительно на то, что мы сейчас рассмотрели, то найдем в Греции стремление  к тому, чтобы сделать мысль внутренне образной, живой. Что ж, если вы изучите как греческую литературу, так и греческое искусство, вы повсюду увидите, как грек стремится извлечь из своего внутреннего опыта  формы в пластике,  в скульптуре,  в поэзии, даже в философии. Платон стремился не основывать абстрактную философию, а изображать живых людей, их споры и становление истины.  Если вы познакомитесь с произведениями Платона, то увидите, как в них люди беседуют друг с другом,  обмениваются мнениями, вопросами, так что у Платона не одно только мировоззрение ,  - а живые люди, которые высказывают свои  мысли, в них мысль действует, формируется, - тогда  вы найдете  подтверждение этой идеи. Итак, вплоть до философии в Греции мы имеем дело с тем, что мысль не выражает себя абстрактно, а представляет   человека, который ее высказывает. Когда вы видите, как Сократ говорит, вы не можете говорить о Сократе, с одной стороны, и о [image: image37.png]W incd 2 ok T
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его мировоззрении, с другой. Это одно, единое целое. В Греции не могло  быть так, как  в современной философии,  что человек основывает абстрактную философию, затем выходит к людям и говорит: вот это и есть правильная философия. - Это было бы невозможно, это  возможно только у современного философа, ибо это тайна  каждого с[image: image38.png]A0,
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енного философа – абстрактность, оторванность от жизни. Но грек Платон показывает,  как Сократ воплощает свое мировоззрение не только в словах, но всей своей жизнью.  Греки хотят, чтобы мысли Сократа  произносились не так, как будто они абстрактно  познают мир, а чтобы мысли    воплощали  Сократа,  представляли собой Сократа. И этот элемент очеловечивания мыслей,  изливался  одновременно и в   искусстве.   Мы встречаем его у Гомера, у Софокла, у всех поэтических натур того времени,  то же самое мы видим в скульптуре  Древней  Греции. Вот почему скульптуры  греческих Богов  так человечны, потому что в них пластически представлено  живое формирующее мышление людей. В то же время это свидетельствует о том, как развивалось человечество в духовном отношении, как оно  стремилось постичь  из Космоса нечто живое, связанное с формированием человека, а затем изобразить  эту сущность. Вот почему  греческие произведения искусства, например,  для Гете,   являлись  в высшей степени настолько  совершенными,  что их едва ли можно было улучшить.  В  них воплощено  все то, что осталось от древнего первоначального представления о живых  формирующих мысле -существах, которые можно увидеть в произведениях  древних греков    в видимой форме. Это было  стремление собрать все, что можно было найти в качестве действующей космической пластической мысли, и создать совершенный  человеческий облик в  искусстве,  в греческой философии,  (рисунок а). У нового времени, у современности, совершенно другая задача. Теперь задача состоит в том, чтобы каким-то образом вернуть то, что есть в человеке, обратно в космос (рисунок б). Все древнегреческое развитие привело к тому, что все, что можно было каким-то образом собрать  из окружающего мира в живую  форму человека, было собрано воедино, чтобы подвести  итог древнему  развитию. В этом бесконечное величие греческого искусства, в том, что в нем, в сущности, собран и оформлен весь древний мир. Теперь перед нами стоит задача, наоборот , вернуть во Вселенную человека, бесконечно углубленного в Мистерию Голгофы, внутренне постигнутую  в ее космическом значении .
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Вам нужно только действительно понять , что у  греков не было христианского представления о Мистерии Голгофы, что все у них вытекало из космической мудрости. А теперь представьте себе  огромный, поистине неизмеримый прогресс в развитии человечества благодаря Мистерии Голгофы.  Люди знали о Божественной Сущности, которая раньше действовала из Космоса,  извне, и Ее до Мистерии Голгофы нужно было познавать в Космосе.   Затем Она снизошла на Землю, в земное поле деятельности:  в форме, в скульптуре  греки смогли выразить то, что теперь  в действительности свершилось -  они смогли воплотить в скульптуре Бога в форме человека.  Христос   становится человеком, придя  из Космоса на Землю, и продолжает жить в дальнейшей эволюции человека. То, что искали в дохристианскую эпоху   вне человека, в  Космосе, теперь пришло на Землю, и то, что можно было излить в форму, теперь находится внутри самого человека, и его  эволюции (рисунок с). Конечно, именно поэтому я указал, что  это еще не осознано должным образом, это еще не ощущается должным образом; но это живет в людях, и задача людей состоит в том, чтобы постепенно вернуть Его обратно в Космос. Мы можем представить это очень конкретно, это возвращение в Космос того, что мы получили через Христа. Нам просто не нужно сопротивляться этому возвращению.
Можно по-настоящему  глубоко осознать  чудесные  Слова Христа: 

«Я с вами во все дни до конца земных  времен " (МФ 28:20). 

Это означает,  что Христос должен открыть нам, не исчерпывается тем, что написано в Евангелии. Он среди нас не как мертвый, который однажды излил в Евангелиях то, что Он хотел принести на Землю , но как живой, присутствующий в земном развитии. И мы можем объединить нашу  душевную  деятельность с Ним. Тогда Он открывает себя нам именно так, как он открылся Евангелистам. Тогда Евангелие - это не то, что  существовало давно, а затем  застыло, тогда Евангелие - это постоянное Откровение. В некотором смысле человек всегда стоит лицом к лицу с  Христом и, глядя на него, мы снова и снова ожидаем Откровения. Несомненно,  Он  сказал: 

« Еще  многое хотел бы я сказать» (ИН 16:12), 

все, что мог бы Он сказать, постепенно станет результатом постижения  Христа только в ходе дальнейшего развития человечества . Он хотел указать на это: просто подождите, подождите немного! Грядет то, чего не могут постичь все книги мира. Мы слышали Христа, но потомки тоже будут слышать Его и дальше, и поэтому мы постоянно  получаем    Христово Откровение. - Получить  Откровения от Христа - значит получить от Него Откровение о мире. И мы, в свою очередь, должны вернуть это полученное из  разума Откровение, в Космос. Поэтому то, что мы получили как Духовную науку, мы можем воспринимать как живое откровение Христа. 

Это Он рассказывает нам, как возникла Земля, как она соотносится с человеческой природой, через какие состояния прошла Земля, прежде чем стать современной  Землей. Все то, что мы имеем в качестве космологии , что мы возвращаем миру, все это Он открывает нам. Чувствовать себя в таком настроении , как бы внутренне мысленно принять от Христа сжатую  в мудрости эволюцию Космоса,  и с пониманием возвестить  эту мудрость   миру.  Чтобы человек больше не смотрел на Луну  как на большой  шар в Космосе, и  с помощью внешней науки видел  в ней только проявление  механических сил, и так далее. Необходимо  признать, что Христос объясняет нам, как Луна   связана с природой Христа и Яхве : это есть постоянное Откровение Христа. 

Мы, в свою очередь, должны отдавать внешнему миру то, что получаем от Него. Это, во-первых, процесс познания. Оно  начинается с помощью одного метода, позже  возникают   уже другие способы. Возникнут душевные процессы,  которые будут исходить от нас и выливаться в Космос, как живые формы; они возникнут из постепенного развития человека. Но вы можете увидеть и другое из того, что я только что изложил. Если вы посмотрите на этот образ (рисунок а), где изображено, как из космоса были собраны, я бы сказал, составные части человека, которые затем слились в единое целое в греческом мировоззрении, в греческом искусстве.  Тогда  вы увидите: развитие человечества стремилось к тому, чтобы  греческий язык стал  пластическим, созданным по образу  человека; и мы действительно не можем повторить то, что греческое искусство смогло достичь  в виде художественного . Если мы будем подражать ему, то ничего хорошего из этого не выйдет. Так что это определенная вершина в развитии человечества. Можно сказать: в Греции человеческое развитие  стремится сконцентрировать в пластике все  достижения древнего  развития человечества.
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Напротив, если взять то, что изображено  здесь (рисунок б), то, что должно произойти сейчас, я бы сказал, что это становление человека космическим – части тела человека соединяются  с Космосом. Вы можете проследить это до мельчайших подробностей. Мы объединяем  наше физическое тело с древним Сатурном, эфирное тело с Солнцем, астральное тело с Луной, наше Я сознание,  сущность Я  принадлежит  Земле. Итак, мы действительно объединяем   человека  с Космосом.   Тогда  вы можете видеть: во всей совокупности Духовной науки есть разделение, и затем дальнейшее объединение  -  в движении преобразуется то,  что прежде было сосредоточено в человеке. Основное настроение этого нового мировоззрения (рисунок б) - музыкальное, основное настроение старого мира (а) - пластическое. Основное настроение нового времени действительно музыкально, и мир будет становиться все более и более музыкальным . И знание того, как правильно подходить к тому , к чему стремится развитие человечества, означает знание того, что нужно стремиться к музыкальному элементу, что нельзя повторять старый пластический элемент, но что нужно стремиться  к музыкальному элементу. 

Я не раз упоминал, что на центральном  месте нашего здания будет помещен Представитель Человечества, которого также можно назвать Христом, Он будет стоять между   Люцифером  и Ариманом. То, что сосредоточено во Христе, изливается  и делится  на Люцифера и Аримана, в той мере, в какой это необходимо было разделить. Мы делаем так -  что было пластически соединено в единую форму, музыкально, превращается   как бы в мелодию: Христос-Люцифер-Ариман. По этому принципу, собственно, и формируется все наше  развитие. Все наше  формирование несет в себе особый характер: приводить пластические формы в музыкальное движение. Это его основная особенность. Если вы не забудете, что, говоря нечто  подобное, никогда не следует превозноситься, а оставаться довольно скромными, и если вы заметите -  то, что представлено  в этом  здании, это были  самые несовершенные первые шаги.  Я говорю  по поводу строительства, разумеется. Разумеется, это не означает, что наши далекие  Идеалы даже отдаленно не достигнуты;  можно сказать,  было  положено начало. Но если сравнить это начало с тем, что пережило определенное завершение в Греции: с бесконечным совершенством  пластического принципа, например, в греческих образах Афины и других Богов;  или как это выражено  в архитектуре, представленной  в Акрополе и других местах,-  если вы сравните это завершение с началом, вы обнаружите, наряду со всем остальным, полярное, радикальное различие. Там, в Греции, все стремится застыть в форме. Древний  Акрополь или греческая скульптура, они стоят там, чтобы вечно оставаться фактически застывшими в своей  форме, чтобы сохранить для людей представление о том, какой может быть космическая красота формы. Такая деятельность, как наше строительство, существует сейчас,  она будет продолжаться, но она  на самом деле  всегда побуждает человека преодолевать это строение как таковое, чтобы через его формы выйти в бесконечность. Эти колонны, и особенно формы, которые примыкают к колоннам, и даже то, что нарисовано и сформировано, - все это сделано для того, чтобы, так сказать , разрушить стены, это протест  против  стен, творчество  хочет растворить формы, я бы сказал, перейти в эфирный элемент. Растворять формы нужно,  чтобы  они вывели нас на просторы космического мира мысли. Вы почувствуете это сооружение правильно, если ощутите : это здание, когда вы смотрите на него, растворяется, оно преодолевает свои собственные границы; все, что там образует стены, на самом деле стремится выйти в просторы Космоса. Тогда у вас будет правильное чувство. С греческим храмом чувствуешь себя так, что больше всего хочется все больше и больше становиться единым целым с тем, что прочно заключено в стенах, и с тем, что может проникать только через стены . Здесь, на нашем строительстве, вы на самом деле будете иметь  ощущение: если бы только эти стены не были такими чудесными, они действительно хотят, чтобы их разрушили в каждой точке и вели бы дальше в Космос. Таким образом, именно это здание  сформировано из задач нашего времени . После многих лет лекций  не только о  Духовной науки, но и разговоров друг с другом, можно также понять, что когда говорят что-то критическое  о том или ином факте, или человеке, то имеют в виду вовсе не абсолютную критику, не абсолютно порицающее,  что кажущиеся порицающими слова используются для характеристики фактов в  современном видении. Поэтому когда, в связи с  лекциями, я порицаю  какую-либо всемирно-историческую личность,  по отношению к его личности  я бы не хотел быть своего рода палачом, который, образно  говоря, отрубает ей голову, вынося приговор. Современные критики таковы; но те, кто проникнут духом спиритуальных  наук, не таковы. В том смысле, который подразумевают  эти слова, пожалуйста, примите и то, что я сейчас должен сказать. Должен  быть сделан определенный шаг в развитии человечества и  необходимо сказать: теперь пришел конец тому, что существовало с древних времен вплоть до наших дней; должно начаться что-то новое. - Этот шаг был сделан не сразу; он был сделан  в несколько этапов. Но он совершенно отчетливо выступает  в истории человечества. 

Возьмите одну  такую  историческую личность, подобную  Римскому императору Августу, то есть правителю Рима, правление которого совпало с рождением  эволюции, которую мы выводим из Мистерии Голгофы. И сегодня уже трудно до конца объяснить людям, в чем состояло то существенно новое , что внес в западное развитие император Август по сравнению с тем, что до этого было в этой западной культуре под влиянием Римской республики. В конце концов, нужно прибегать к понятиям, которые сегодня мало знакомы людям, если вы хотите разобраться в чем-то подобном. Когда читаешь книги по истории, описывающие период Римской империи, создается такое ощущение, что историки сегодня пишут так, как будто они представляют себе действия римских консулов и римских трибунов примерно так же, как действия президента современной республики. В действительности нет большой разницы, когда Нибур или Моммзен говорят о Римской республике,  или когда они говорят о современной республике, потому что сегодня на все смотрят сквозь очки того, что непосредственно есть в их собственном окружении . Невозможно представить, что человек в более отдаленные времена имел те же чувства и мысли, в том числе чувства по отношению к общественной жизни, как в наше время. Эти чувства сильно отличались от того, что испытывает современный человек. Но это было радикально иное, и действительно невозможно понять римский республиканский период , если не найти определенного представления, который был бы  живым в понимании древнего римского республиканца,   из времен  древнего римского периода. Говорится, например, о периоде Царей. Древние Цари, от Ромула до Тарквиния Великого,  были для древнего римлянина существами, тесно связанными с Божественным правлением мира в реальности. И древний римлянин эпохи Царей мог понять значение своего Царя ,  он знал: в каждом земном событии есть нечто подобное тому, что произошло с Нумой Помпилием, римским Царем, который отправился к нимфе Эгерии, чтобы узнать, что ему делать. От Богов или из страны Духов черпалось вдохновение для того, что нужно было что-то делать на Земле. Это было живое сознание связи земного мира с божественным. Цари были мостом между тем, что происходило на Земле, и тем, что Боги хотели осуществить на  Землей из Духовного мира .
Таким образом, на общественную жизнь распространялось  ясное осознание  в древнем  мировоззрении: то, что человек творит в мире, связано с тем, что формирует его жизнь  из Космоса, и живительные  потоки из Космоса приходят  постоянно. Водительство  человечества не остановилось на достигнутой ступени.  Платон мог  сказать: то, что человек может познать, не существует благодаря тому, что он может познать  в своей душе как  отдельная  личность, но потому, что душа  человека получает познание  как излияние мудрости от Божественных сущностей. -     В Древнем Риме сказали бы :  не надо утверждать, что один человек правит другими людьми, но люди знали: Боги правят людьми, и тот, кто правит  внешне в человеческом облике, является всего лишь сосудом, в который вливается воля  Богов. - Эти идеи  еще во времена Римской республики перешли в консульское достоинство. Консульское достоинство в древние времена не было чем-то вроде, я бы сказал, гражданского элемента, как, скажем, формируется современное государственное правительство, но у римлян действительно была мысль, чувство, живое ощущение: консулом может быть только тот, у кого еще открыт разум в отношении того , что Боги хотят вложить в развитие человечества .

 По мере того, как республика развивалась, и по мере того, как в республике возникали большие разногласия и раздоры, в эту идею  все меньше и меньше можно было поверить , это как раз и привело к тому, что Римская республика не могла  далее существовать. Это было примерно так: считалось, что если республика должна иметь какое-либо значение в мире, то консулы должны быть в некотором смысле людьми, вдохновленными Богом ; они должны приносить то, что исходит от Богов. Но если посмотреть на более поздних неморальных консулов республики, то можно было сказать себе: люди  больше не являются подходящим инструментом для Богов. - Но с этим связано и то, что древние римляне  больше не могли  живо чувствовать право консула республики властвовать над людьми. Тогда  возникла необходимость в выработке такого  принципа власти, что  скрывается в подсознании людей. 

Посвященные прекрасно разбирались в этих вещах. Человеческое развитие принимает такую форму, что Божественное Откровение может входить в человека все реже и реже. И вот так получилось, что тогда появился Посвященный, действительно Посвященный, который осознал реальность жизни, и он должен был сказать: мы больше не можем так продолжать жить! Теперь мы должны обратиться к другому божественному элементу, который в большой степени недоступен сознанию  людей. -  Люди видят, как консулы ведут  себя -  морально или нет, и т. д. ,  люди  развились, они стали рассуждать, и они уже восприняли, что  консулам   нельзя  доверять, нужно было обратиться к  другому принципу власти, чтобы сказать:  если  даже человек своим собственным поведением  противопоставляет себя Божественному, все равно  в нем существует Божественное. Таким образом, люди пришли к тому, чтобы как бы отодвинуть поток Божественного в область, более недоступную для восприятия  людей. Август, который был до некоторой степени посвящен в эти тайны,  понимал это. Следовательно, его стремлением было,  отказаться от того, что было принято   до сих пор, и основать новый принцип власти, чтобы при присвоении консульского достоинства учитывался принцип наследственности. Он стремился к тому, чтобы консулы избирались уже не так, как избирались до этого, а таким образом, чтобы уверить всех, что древнее достоинство консулов передавалось через кровь, что  тем самым якобы передавалась способность выражать в общественной жизни то, что хотят Боги. 

Человека толкали на ступень, лежащую ниже порога сознания,  и там находить   Божественное в человеке, потому что было видно, что люди достигли той ступени, на которой они больше не могут воспринимать Божественное, как в древности. Мы  приходим к истинному пониманию этой чрезвычайно странной фигуры Августа только тогда, когда мы знаем, что он полностью осознавал это и, исходя из полного сознания, под влиянием приходивших к нему в то время Посвященных, особенно афинских, действовал так , как мы знаем из истории. 

Все дело было в том, что он не мог постичь тайну Мистерии Голгофы, что он сознавал  только то, как люди нисходят в материю, и поэтому мог понимать, что   смысл только в том, чтобы погрузить Божественное в материю крови. Он не понимал, что в Мистерии Голгофы появилось нечто  качественно новое . Он был глубоко посвящен в древние Мистерии, но у него не было понимания того, что нового происходит  в человеческой эволюции. Но теперь дело обстоит так, что то, что выдвинул  Август в свое время, как принцип,  невозможно продолжать в  современном земном развитии, либо оно  перейдет в люциферический поток.  Божественное не может погрузиться в только в  физическую материю крови. Люди не смогли бы правильно развиваться, если бы действовали  только так, как этого хочет физическая кровь, то есть - передавая из поколения в поколение то, что было раньше. Этот  свершившийся факт связан с чем-то бесконечно значимым. Теперь вы должны представить себе, что в древние времена, когда действовали древние Мистерии, в этих древних Мистериях все-таки присутствовал чрезвычайно сильный духовный элемент, хотя  сегодня он уже не может быть столь же значимым для нас. Вы же знаете  о Духовных мирах. В сущности, они вошли в человеческий разум, эти Духовные миры. А с другой стороны, во времена Августа люди перестали что-либо знать о духовном элементе мира. Посвящение Августа состояло как раз в том, что он знал: люди теперь будут становиться все менее и менее пригодными для того, чтобы воспринимать духовный элемент по-старому. В этом  есть что-то чудовищно трагичное само по себе - то, что происходит вокруг личности Августа. В то время еще существовали древние Мистерии; но все больше возникало ощущение, что в этих древних Мистериях что-то не так . То, что было записано в этих древних Мистериях, было бесконечно значимым, великим  духовным знанием. Но также чувствовалось: приближается нечто бесконечно более значительное. - Мы знаем, что это поток Мистерии Голгофы, который невозможно постичь с помощью древнего мистического знания. Но то, что люди могли осознать через таинство самой Мистерии Голгофы, тогда было еще очень смутным. 

В сущности, сегодня мы сами, с нашей Духовной наукой  только начинаем понимать то, что связано с тайной  Мистерии Голгофы, как она  вошла в развитие человечества. Таким образом, произошло нечто вроде разрыва с древним элементом Мистерий, из чего можно понять, что были люди, которые снова и снова говорили себе: с тем, что приходит к нам от Мистерии Голгофы, ничего нельзя понять. Это были как раз те люди, которые находились на определенной Духовном  высоте в древнем смысле, в дохристианском смысле, в  период до Мистерии Голгофы. Именно они сказали: да, нам рассказывают о Христе, который распространял определенные учения. - Более глубоко  они еще не прочувствовали этих учений; но то, что они услышали , не было похоже на    древнюю мудрость. Им рассказали, что  был осужден и умер на кресте один человек, который учил тому-то и тому-то. Все это они не могли понять. Тогда все это казалось им довольно обыденным. Напротив, древняя мудрость, переданная им, казалась им невероятно великой и блестящей. Исходя из этого настроения, можно  понять Юлиана Апостата, или Отступника. Но все больше и больше появлялись такие личности , которые говорили: то, что дает древняя мудрость, то, что она рассказывает о Космосе, невозможно объединить с тем, что, как из нового центра, расцветает через Мистерию Голгофы. - Одной из таких личностей, которая чувствовала это, был император Восточной Римской империи Юстиниан в 6 веке, и деяния Юстиниана - он правил с 527 по 565 год - следует рассматривать именно с этой точки зрения. Нужно осознать, что он  понял -  ибо он чувствовал, что в мире возникло  что-то совершенно новое. Наряду с этим в этот новый мир вошло то, что было передано из древних времен. Давайте возьмем только три факта, которые сохранились с давних времен.
Уже давно, пять-шесть веков назад, Рим находился под властью императоров. Но в Риме, как тень старого времени, фактически всегда сохранялось консульское достоинство; консулы по-прежнему избирались. Если взглянуть на эти выборы консулов глазами Юстиниана, то можно было увидеть в них нечто такое, что больше не имело смысла, что, вероятно, имело смысл во времена Римской республики, но что теперь было совершенно лишено смысла . Поэтому он упразднил консульское достоинство. Это было первое. Вторым было то, что афинские, греческие школы все еще существовали. В них преподавалась древняя мистериальная мудрость, которая содержала в себе гораздо более высокий уровень мудрости, чем тот , к которому люди пришли  под влиянием Мистерии Голгофы. Но эта древняя мистическая мудрость ничего не содержала о Мистерии Голгофы. Поэтому Юстиниан закрыл древнегреческие философские школы. Ориген, учитель церкви, был так же сведущ в том, что касалось Мистерии Голгофы,   в нем заключалась древняя мудрость, если не как  Посвященного, то все же в значительной степени знающего. Он соединил в своей картине мира событие Христа с картиной мира древней мудрости; он также стремился постичь это событие Христа через древнюю мудрость . Самое интересное в мировоззрении Оригена именно то, что он был одним из тех, кто больше всех стремился осмыслить Мистерию Голгофы в духе древней мистериальной мудрости. И Юстиниан во многом способствовал тому, что именно Ориген был осужден католической церковью. Это  был его третий акт. Август был первым этапом , Юстиниан был вторым этапом в этом смысле. Таким образом, от древнего времени отделяется новое время,  поскольку Запад  перестал  понимать мистическую древнюю мудрость, которая все еще сохранялась в греческих философских школах. Это новое время должно было постепенно развиваться  все дальше и дальше в направлении расцвета того человеческого течения, которое исходило из Мистерии Голгофы. Таким образом, случилось так, что новое человечество, именно с осуждением Оригена, с закрытием греческих философских школ, действительно утратило бесконечное количество древнего  духовного достояния мудрости. Последующие столетия Средневековья по большей части работали с Аристотелем, который пытался извлечь из человеческого разума древнюю мудрость. Платон брал свою мудрость  еще из древних мистерий. Аристотель - он, несомненно, бесконечно глубже современных философов - не считал свою мудрость достоянием тайны,  он хотел постичь  мистериальную мудрость  человеческим разумом. Таким образом, это был откат от древней мистической мудрости, которой в то время особенно дорожили. Все это связано с тем, что в последнее время возникло именно то состояние, которое я описал в начале сегодняшней лекции. Если бы греческие философские школы не были закрыты, мы бы получили живого Платона, а не тот мертвый платонизм нового времени, который затем породил Ренессанс , и который представляет собой ужасное непонимание настоящего живого Платона.  Хотя этот неправильно понятый Платон все еще в некоторой степени прав,  он прекрасен, он велик, и все же он ужасен. Непонимание древнего живого Платона стало фактом. И если вы вдумаетесь в то, что эпоха Возрождения считала, что она действительно обладает чем-то от Платона, это доказывало лишь то, что она совершенно не чувствовала в себе того, что было в древнем Платоне, и что она довольствовалась тем рассеянным элементом, который эпоха Возрождения переняла у Платона. Сегодня платонизм довольствуется гораздо меньшим. В этом мы видим определенное отклонение нашего действительного мира мыслей и представлений от нашего представления о собственном  внутреннем мире.  Это привело к  чувству, которое я охарактеризовал в начале лекции: когда у человека возникает ощущение, что мысли на самом деле представляют собой только внешние отпечатки предметов, но они не действуют внутри человека. В известном смысле это объясняется лишь тем, что древнее   ощущение  живой жизни и пластики мыслей в человеке были вытеснены с закрытием философских школ Юстинианом . Это единственная причина, по которой европейскому человечеству трудно понять, когда  спиритуалные   науки  сегодня говорят: люди больше не имеют правильного отношения к своим мыслям. Но в человеческой душе есть и другой мир - мир чувств и мир воли. 

С одной стороны, в душе  присутствует представление, мышление; с другой стороны, чувства и воля, но  говорить об этом чувственно-волевом  еще труднее. На мысли человек смотрит как на нечто, что отображает только что-то внешнее, как это живо связано с ним, современный человек уже не имеет правильного представления. На мир чувств и мир воли современный человек, особенно западный человек, смотрит так , как будто   этот мир  действует только   в его душе. В мире душевных чувств все противоположно миру мыслей: мир мыслей больше осознается как образ внешнего мира; в мире чувств у человека ощущение только своего внутреннего мира.  У человека больше нет ощущения, что, именно в его мире чувств  живет Космос. В то время как  люди европейского запада забыли, что мир мыслей действует и внутри них, о  внутреннем мире чувств они забыли –  их чувства и желания, также находится и снаружи. В мыслях человек потерял их внутреннюю жизнь; во  внутреннем  мире  чувств, человек потерял их связь  с Космосом. Вы больше не замечаете никакой связи между тем , что вы чувствуете, и тем, что распространяется в Космосе. Это стало возможным благодаря тому, что некоторые Духи, теперь уже из Иерархии Архангелов, в свое время не участвовали в  отделении Луны; они остановились в развитии на ступени   древнего Солнца. Некоторые Архангелы, которые во время солнечного развития достигли уровня человека, тогда не хотели участвовать в лунном развитии, когда Луна отделилась от Солнца: они остались с Солнцем, они не ушли с Луной. Благодаря этому эти Духи вышли из  люциферического  развития. Они живут сейчас в наших чувствах и заставляют нас не хотеть расширять наши интересы до общечеловеческих; они хотят оставаться в личности, жить в эгоизме. То, на что я сейчас указал, мы будем иметь в виду  завтра. Мы сказали сегодня, что мы не можем осознать  значение   мира мыслей для развития человека. Завтра мы покажем, как мы не можем найти правильное понимание  и  мира чувств, и как тогда тайна Мистерии Голгофы относится именно к этому осознанию мира чувств, наши задачи в отношении этого мира чувств.  Наши чувства должны стремиться к музыкальному переживанию нашего мировоззрения через сознательное  постижение того, чем является наша мыслительная жизнь. 

ОДИННАДЦАТАЯ ЛЕКЦИЯ Г. Дорнах, 1 августа 1915 г.

Вчера мы могли указать на то, что  интеллект, то есть все, что связано с нашим образованием понятий и представлений, до некоторой степени отделен, особенно для западной мысли, от   источника жизни, от внутренне творящего и действующего принципа.  Благодаря этому человек приходит к тому, что он называет разумом, и к тому, что он называет своей волей.  Воспринимать представления и понятия для современного человека: это  видеть только образы чего-то внешнего и не обращать внимания на то, как с представлениями, с мышлением в одно и то же время в нас самих что-то происходит, происходит внутреннее становление, осуществляется  внутреннее событие. И в некотором смысле в качестве полярной противоположности,  я уже упоминал вчера о другом заблуждении: что импульсы чувств и воли, находятся только   внутри человека, и   что они имеют значение только для него самого.   Человек находится в иллюзии,  что его чувственные и волевые импульсы, не имеет отношения ни к чему внешнему в мире, в Космосе. Мы верим, что наши чувства в некотором смысле выражают только нашу внутреннюю жизнь, верим, что мы переживаем что-то, что связано только с этим внутренним. Я обратил внимание: это связано с тем, что некоторые духовные существа из иерархии Архангелов в то время, когда произошло отделение древней Луны от солнечного бытия , не прошли этот этап разделения и в некотором смысле остались с прогрессирующим солнечным бытием. То, что стало с ними после того, как они остались позади,  не  участвовали в древнем лунном развитии, они теперь пытаются наверстать , принимая участие в нашем Земное бытии. Они пронизывают, эти духовные существа, и в некотором смысле закрывают наши чувства и волю от внешнего космического мира. Они ограничивают это наше чувство, это нашу волю  внутренним чувствованием. Но в результате этого, как вы можете легко видеть, в значительной степени возникает своего рода разделение: наши чувства и воля   хотят быть полностью направленными вовне, как наши эмоциональные и волевые импульсы, а  человек считает их только своими. С  другой стороны, человек  мало обращает внимания на то, что у него  есть представления,  понятия, которые имеют намного,   гораздо большее  значение для него, чем для внешнего мира, а человек считает, что его мысли только отражают внешний мир. Если бы мы хотели схематично изобразить то, что в нас  происходит, то  мы могли бы сказать: если бы  это был человек , то мы бы имели дело прежде всего с нашей интеллектуальной жизнью (рисунок I, желтый), которая направлена вовне, стремится воспринимать внешний мир и не обращает внимания на то, что  не может там воспринять реальность,  отбрасывается вниз,  внутрь и  воспринимает  в  представлениях   отраженные образы самого себя. Напротив, у нас внутри есть элемент воли и чувств (рисунок, фиолетовый), которые излучаются только в нас самих, как считает человек, и мы не осознаем, что они также выходят в космос, что они действительно несут в себе нечто, что также исходит из космоса, как и содержание наших мысли проистекают из космоса.
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В  нас, людях, есть связь между этими двумя, можно сказать, центрами внутри нас. Это соединение (рисунок I, ярко-красный), но это соединение остается в обычном бытии, в обычной жизни фактически подсознательным, не приходит к сознанию. Человек именно как свой внутренний мир переживает свои чувства и желания, а как свой внешний мир - свое мышление, которое ведет к восприятиям, к чувственным ощущениям. Таким образом, в обычной жизни связь между этими двумя центрами в нас на самом деле не возникает  через ясное сознание. В результате человек может легко осознать, что истина открывается ему с двух сторон, что она становится истиной или чем-то вроде истины, если человек наблюдает  внешний мир с помощью своих органов чувств, сочетая наблюдения со своим интеллектом и так далее. Этот процесс наблюдения за внешним миром и получения определенного  мира идей  на основе  наблюдений органов внешних чувств рассматривал Кант  в своих исследованиях, и  не нашел ничего такого, к чему можно было бы прийти реально, чтобы  выйти за пределы своего земного  существа, к тому высшему, что простирается в Космос. Он пришел к выводу: да,  «вещь в себе» -  (рисунок I, желтый),  существует, но вы не можете ее воспринять. А с другой стороны, он чувствовал, как изнутри человека вырывается что-то, что живет в воле и в чувствах. Но поскольку связь воли и мышления оставалась для него неосознанной, для него это были два мира: мир бытия и мир долженствования. Только одно он чувствовал ясно: здесь ни к чему не придерешься -   «Вещь в себе» неизвестна, находится  в духовном мире; но то, что  в человеке возникает  определенное чувство,  это дает определенное  внутреннее  долженствование, уверенность. Кант называет это "категорическим императивом ", из которого он затем выводит все истины, относящиеся к внутреннему миру,  все высшие истины веры, как он их называет, в отличие от истин внешних, которые, однако , не могут ничего сказать о  реальном мире.  На что  мы должны обратить наше пристальное  внимание, так это на то, что человек на самом деле не является  только земным, не только благодаря развитию   интеллекта он является человеком, но что благодаря всему своему развитию  в человеке  есть нечто более совершенное.  Ибо человек прошел через состояния древнего Сатурна, Солнца и Луны, участвовал в разделе, который произошел в древнем лунном состоянии, и благодаря этому пришел к своей двойственности,  и должен испытывать  ее естественным образом, и преодолеть. Теперь, когда мы рассмотрим этот вопрос еще ближе, мы придем к важной, значимой истине, которую дает нам Духовная наука на основе того, что было здесь охарактеризовано . Мы можем сказать, что так обстоит дело с нашим мышлением, нашим интеллектом, с нашими представлениями, это связано с прежним отделением древней Луны от  древнего Солнца. То, как мы, люди, воспринимаем  наше мышление,  наши представления , связано с тем, что определенные люциферические существа из иерархии Ангелов, которые не участвовали в воссоединении  древних Луны и Солнца, живут именно в нашем интеллекте тем, кем они стали, так что  люциферическое живет в нашем интеллекте,  и удерживает нас от созерцания внутренне подвижного и формирующего эфирного элемента в Космосе. Итак, в нашем мышлении в некотором роде обитает Люцифер. В  чем же суть этого люциферизма? Суть этого люциферического в том, что мы не воспринимаем то, что заложено и развито в нас регулярно прогрессирующими, истинными  Божественно-духовными существами , но воспринимаем то, что Люцифер в некотором смысле делает из этого нормального развития . И как это отражается в самом  Люцифере, что он переносит в земное свое развитие, что должен был пройти во время древней лунной эволюции ? В чем будет заключаться его развитие, что ему предстоит пережить во время земной эволюции? - Я прошу обратить самое пристальное внимание именно на этот факт, потому что он значим. Итак, чего хочет Люцифер? Чего хотят эти люциферические Ангельские существа, находящиеся в нашем разуме? В то время они не хотели идти к объединению  Луны и Солнца, а сегодня это им это было бы необходимо.  Если бы они предприняли этот шаг, то в некотором смысле правильно связали бы представление  и мышление с человеческой волей. Они не делают  этого, и поэтому сейчас они не вносят в этот процесс  никакого вклада, человек  свободен. Но сейчас, во время земного существования, они хотят сделать то, чего не делали тогда: они хотят теперь соединиться  с интеллектом   человека. Если вы хорошенько подумаете над этим, то поймете, что из этого следует нечто чрезвычайно важное. А именно, если бы мы не были искушены  люциферическими сущностями указанным образом, мы бы имели эфирный разум, но он  функционирует  иначе, чем   сейчас физический, и  мы бы оглянулись на эволюцию древней Луны и сказали бы: В незапамятные времена наше мышление хотело соединиться с нашим внутренним миром, хотело принадлежать нам, или иначе: мы сами должны мыслить. - Но мы не говорим так, а говорим: мы  копируем  мысли мира и теперь впитываем их в себя. - Но это и есть настоящее люциферическое искушение. В смысле прогрессирующих божественно-духовных сущностей мы бы думали: там, снаружи, простирается  эфирный мир, каким мы его воспринимаем  в реальности. В тот момент, когда мы начинаем   думать сегодня в предметном  сознании, мы как бы оглядываемся назад на старое лунное развитию и возвращаем весь земной чувственный мир к старому лунному времени. Итак, мы бы прошли через следующее: подумайте, если бы мы назвали это (рисунок, зеленый) воспринимаемым миром чувств , то внутри нас были бы  понятия, и мы бы не составляли себе представлений о земном мире, как мы делаем это сейчас , а мы бы сказали: все, что мы таким образом имеем в качестве понятий, мы относим  к древнему  лунному развитию, и в то время как мы чувственно воспринимаем,  они загораются в нас, как все, что живет и ткет на Земле,  действует и становится чувственным, пройдя  древнее лунное развитие. - Это пролило бы свет на нашу    связь с нашей прошлой  волей, которая,  все еще присутствует  в нас  и живет   в нашем мире мыслей. Мы почувствовали бы связь с нашим  прошлым и увидели бы сквозь люциферический мираж  внутри, что  Люцифер скрывает от нас  покрывалом  сияющее лунное развитие, потому что в то время он   воздерживался от объединения с солнечной жизнью. И он внушает нам, что все  наши  представления  исходят  от нас, а не от старого лунного развития, то есть в современности - вечно нового лунного бытия, как содержание наших предметных повседневных мыслей, которое теперь закрепляется в нас, как воспоминание,  через наш физический мозг и покоится в нас как земных людях.
[image: image20.png]



Итак, в нас   чудесным, великим образом живет воспоминание о древнем  лунном развитии - в нашем дневном предметном мышлении. Мы не всегда можем видеть  в прошлом  объяснение всему, что нам подсказывают наши чувства и воля. Мы идем  по миру, направив наше мышление, чувства  к чувственной жизни, и ощущаем   свидетельство  о нем, как бы  нашей  шеей  и затылком, т.е. нашим древним, вечно новым  лунным  развитием. Таким образом, перепутаны две картины мира: земная и лунная. Мы должны были бы уметь различать их: одну картину мы получаем - направляя наши чувства и волю вперед, в настоящее и будущее, а другую - воспринимая сияние сзади, прошлой мудрости, и мы должны были бы препятствовать тому, чтобы они  бессознательно переплетались бы в нашем познании. Мы не можем этого сделать; Люцифер путает их. Он смешивает понятия, представления, с чувственными  ощущениями, и философы уже давно ломают голову над соответствующей проблемой, которую они называют «антиномиями».

 У Канта вы можете прочитать:   на одной стороне страницы приводится одно суждение , а на  другой стороне, приводится противоположное суждение и его доказательство.  Например, приводится  доказательство,  что мир бесконечен в пространстве ; а с другой стороны, он столь же строго  приводит  доказательство того, что мир  ограничен. Для обоих суждений есть одинаково убедительные доказательства. Это так и должно быть, потому что одно воззрение так же верно, как и другое. Только одно из них - это земная точка зрения, а другая - лунная. Для того, кто не может их разделить, они становятся неразрешимыми противоречиями, противоречиями, которые вообще неразрывны с земным разумом. Но мы видели, что еще более древним  является отставание от прогрессивного  мирового развития, вызванные духами из Иерархии Архангелов, которые живут в наших чувствах и в наших волевых импульсах. Здесь мы можем сказать, что Люцифер своим существованием отделяет нас от космоса. Он дает нам почувствовать только то, что в нашем внутреннем  живет чувствами и волевыми импульсами. Если бы он не одурачил  нас так в прошлом, то человек, вместо того чтобы чувствовать и волить хаотически, видел бы, как в  его подсознании, как из его внутреннего центра,   поднимается его солнечное сознание, которое  все то, что проникает в него из космоса и от земли,  озаряет  и объединяет в истине. Как человек в своем интеллекте должен был бы воспринимать древнюю Луну, которая находится  за пределами обычного земного чувственного бытия, так  он должен был бы видеть восход сознания сияющего Мирового Солнца за своими чувствами и за своими волевыми импульсами. В чувствах и воле он должен был бы видеть - как сердцевину в плоде - сущность солнечной жизни, просвечивающую сквозь осознанные  чувства и волю. На этом в нас, в свою очередь, завершается люциферическое искушение . Мы сейчас все еще верим, что чувства и воля - это только нечто в нас самих; мы до известной степени не чувствуем в себе того, что все чувства и вся воля содержат в себе живые солнечные силы,  которые действительно находятся в нас. Если бы мы почувствовали эти солнечные силы, если бы мы действительно почувствовали, как Духовный Свет, живое сознание,  загорается посреди чувства и воли , тогда мы увидели бы Космос именно через это озарение мира Духовным Светом, в котором есть чувства и воля. Мы бы заменили внешнее знание нашим внутренним восприятием  непосредственно. Это именно то, что нам испорчено теми люциферическими духами, которые имеют Архангелскую природу и не  приняли участия в  отделении  Луны  от Солнца. Это должно  быть возвращено нам тем, что теперь это Космически - Солнечное вошло в развитие человечества. Это Космически-Солнечное вошло в земное развитие через Мистерию Голгофы, через ту Мистерию Голгофы, всю реальность которой человек должен сначала принять в себя , внутренне пережить: «Не я, Христос во мне». И, начиная с этого момента, в нем все больше и больше формируется то внутренне сияющее, формирующее сознание. Космический Свет , как и Солнечный Свет, пронизывает чувства и волю и соединяется с интеллектуальным, так что мы обретаем единую картину мира, учась не просто жить в чувствах и воле с Импульсом Христа, но и позволять ему проникать в разум, в мир представлений. Так что вместо простого взгляда на Христа Иисуса мы действительно становимся целой Космологией , становимся насквозь Христианским космосом, понимая в познании, каким был Космос до Мистерии Голгофы, когда Христос был связан с Солнечным за пределами Земного , и что такое Космос после Мистерии Голгофы, когда Христос больше не отделен от Земной ауры , но продолжает жить в Земной ауре. Только благодаря тому, что мы сами изначально чувствуем идентичность Импульсу Христа,  мы в некотором смысле рассматриваем этот Импульс Христа как центр , который может стать действующим, вечным, вечным Откровением, как это было указано вчера, только благодаря этому мы все больше и больше приближаемся к возможности обрести конкретное, содержательное Христианство, которое тогда будет полностью единым с тем, что составляет содержание Духовной науки , в том числе и в космологическом отношении. Я бы сказал, что возьмите всю суть Христологии, возьмите то, что на самом деле должен был бы понять человек, чтобы понять Христологию. Почему же так много людей не понимают Христологию? Почему они не стараются понять  должным образом понятия и идеи, связанные с Мистерией Голгофы? Ведь  иначе  люди   будет называть реальностью что-либо другое, что не является   реальностью. 

В книгах Геккеля есть фраза, которая звучит  примерно так: Conceptio immaculata  (Непорочное Зачатие) есть  дерзкое глумление над человеческим разумом. - Но почему над  человеческим   разумом? Да, постскриптум гласит: потому что во всех  случаях -  в царствах животных и людей, очевидно, что такое рождение невозможно наблюдать . - Это, конечно, само по себе логическое противоречие . Ибо нужно иметь разумное основание, а не только опираться на наблюдение, и на нем одном    основывать свое суждение, ведь  человек – и разумный. Но именно здесь мы снова сталкиваемся с фактом, который заключается в том, что он несовместим с понятиями, которые человек получает только от внешней реальности. Все то, что человек иначе называет «реальным», может быть несовместимо с реальностью именно реального  факта, вообще со всем фактом Мистерии Голгофы. Следовательно,  человек  должен понять что-то, что противоречит его современным представлениям о реальности. Теперь должен открыться путь для тех, кто все ближе и ближе подходит к Духовной науке,  к понятиям, дающим возможность понять Мистерию Голгофы .

 В обычной жизни, а также в современной науке то, что внешне наблюдается с помощью органов чувств, называется реальным или, по крайней мере, чем-то, что основано на реальном. Внешняя наука основывается на том, что мы наблюдаем с помощью органов чувств. Но вы все еще пытаетесь использовать их для чего-то другого, вы также пытаетесь понять все так, как происходит то, что можно наблюдать снаружи через органы чувств . Биологи стремятся исследовать живое существо, воспринимать живой организм так, как если бы он представлял собой всего лишь сложное взаимодействие механических сил, то есть был сложной машиной, потому что только машину вы можете рассматривать как нечто реальное . Что на самом деле кроется за этим? Это объясняется тем, что человек называет что-то реальным, и именно сегодня, на протяжении всей своей жизни , он называет реальным то, что вовсе не является чем-то реальным. Встаньте перед  трупом. Разве вы скажете:  труп -  это человек? - Нет, этот разлагающийся труп - не человек, это разлагающаяся форма человека. И так обстоит дело со всей внешней природой. Человек ищет мертвое знание, и не подозревает, что все мертвое - это разлагающаяся, мертвая  форма. Если бы  действительно можно было найти переход от понятия "мертвой природы" к понятию "умершей природы", если бы  действительно можно было понять, что все мертвое когда-то было живым и в современности умерло, что то, что мы можем найти сегодня в виде камня , было некогда живым и умерло в лунный период, стало мертвым камнем только в результате процесса , аналогичного трупу человека. Мы бы тогда поняли мертвую природу как труп,  мы знали бы, что то, что мы называем бытием, есть не то, что содержит жизнь, а то, из чего жизнь, собственно говоря, уже ушла. Это бесконечно важно. Люди не понимают, что они цепляются за мертвое, не понимая, что это умершее; и они не понимают, что они не должны постигать живое, например, человека,  через изучение умершего. Люди смотрят на живой организм, и соотносят его  механизмом, который   мертв, и так они хотят понять и объяснить живое через  мертвое. Это идеал, цель всего современного мировоззрения: постичь живое, изучая  мертвое. Духовная наука должна приложить усилия, очень большие усилия, чтобы заменить понимание мертвого человека -  пониманием  живого. Все в современной науке должно исчезнуть, потому что оно направлено исключительно на постижение живого через мертвое,  а не только через  неорганическое. Вся эта наука должна исчезнуть. Ее место должно занять постижение мира вне живого. И для  постижения всего в настоящем неживого, неорганического необходимо принять во внимание, что в прошлом оно было живым. Если бы мы не были соблазнены Люцифером, если бы мы увидели за чувственными восприятиями то, что ранее характеризовалось как лежащее за ними лунное бытие, то поняли бы: там лежит труп того, что представляется нам древней Луной. Мы бы поступили так же, как и при виде человеческого трупа, который  возвращает нас к тому, каким человек был при жизни, каким он был когда-то, когда жил с нами, ходил перед нами и говорил с нами. Таким образом, мы оглянемся назад, когда видим Землю такой, какой она была, когда она была еще жива во времена древнего развития Луны. Следовательно, то, что нас выводят из мертвого в живое, должно быть стремлением Духовной науки, это должно быть живой, честной, хотя и труднодостижимой целью; ибо все, что живет в нашей современной науке как мировоззрение, как мировоззренческий настрой, эта цель совершенно чужда и враждебна. Будет чрезвычайно трудно заменить мертвое мировоззрение живым мировоззрением. Но когда у нас появятся живые понятия, тогда у нас больше не будет недостатка в понимании Мистерии Голгофы с помощью этих живых понятий. Тогда мы узнаем, что то, что вообще существует, и подвержено смерти, происходит от лунного бытия, а Христос - от Солнечной жизни. Он сохранил себя, чтобы вернуть нам солнечное. Он не имеет ничего общего со всеми понятиями, которые являются мертвыми понятиями, но заменит мертвые понятия живыми понятиями. Следовательно, необходимо соединяться с ним живым, а не через мертвую науку. Следовательно, необходимо понимать, что только при особенно ненормальных обстоятельствах могло произойти то,  что не может стать мертвым, все-таки может умереть в земной жизни. 

Если вы изучите особую связь, в которой сущность Христа находилась в течение трех лет с телом Иисуса из Назарета, вы поймете, что действительно  вплоть до  различных членов, обнаруживается, что они  были сформированы так, что два мальчика Иисуса были соединены вместе. Заратустра жил в Иисусе Нафановском, и им было создано нечто совершенно особенное - я уже указывал на это в других лекциях - нечто, что делало все это тело отличным от обычного человеческого тела в течение этих трех лет. Обычное человеческое тело на самом деле не то же самое, что это тело. Это тело , благодаря особому способу связи с сущностью Заратустры,  в течение трех лет отличалось от земных тел. Когда Земля начала повторять лунное существование, осталась, как я уже говорил, та сущностная субстанция, которая появилась тогда через мальчика-Иисуса от Луки, через мальчика-Иисуса по Нафановской линии: нечто, чего не было в смерти ранее, было явлено,  и явлено в образе земной  Смерти, которая была наложена на Христа Иисуса в ходе земных страданий, она сохранялась. Это было в  Христе  Иисусе и так  она провела его через эти три года другим путем,  и через Смерть иным образом, чем других людей , через видимость смерти. Но это необычайное центральное явление земного развития должно быть понято, должно быть действительно понято так, чтобы оно стояло вне всего того, что только может быть в  земном развитии. Происходит это событие из лунного бытия; но следует понимать, что оно тесно связано с регулярно действующим солнечным бытием. Следовательно, после совершения Мистерии Голгофы  сущность Христа не может быть связана ни с чем, кроме лунного бытия,  так как именно тогда произошло отделение Луны от Солнца, и возникло большое количество люциферических сущностей, которые участвовали в разделении, но не в последующем воссоединении. Из всего, что находится на Земле в результате этого заблуждения люциферических духов, сущность Христа остается совершенно незатронутой им. Она была бы подвержена  этим искушениям, если бы воплотилась в обычном человеческом теле. Следовательно, Христос  мог физически находиться на Земле только в условиях этих особых,  не охваченных обычными земными законами процессами. И когда Христос  овладел  земным телом через Мистерию Голгофы, Он теперь духовно пребывает на Земле и не подчиняется тем законам, которые вошли в земное бытие благодаря древней лунной эволюции. Таковы, в частности, пространство и законы времени. Итак, пространство и время: я уже говорил об этом в «Тайноведении » , и вы найдете это в соответствующем месте:  трудно современным людям представить  существование древних Сатурна и Солнца , потому что  необходимо оставить современные понятия пространства и времени, ибо, современные понятия пространства и времени, произошли  из этого древнего лунного развития, -  они  похожи,  как образ, но  не согласуются с реальностью. В лунной эволюции эти понятия  начинают в какой-то степени соответствовать действительности.  Для предыдущего развития эти понятия еще не использовались. Но то, что входит в пространственно-временной принцип  через Христа,  не связано с законами пространства и времени. Следовательно, для  реальной Духовной науки  было бы величайшей   глупостью думать, что Христос, объединенный теперь с Земной эволюцией, мог бы предстать перед человечеством в одном человеке , ограниченным  в пространстве. Это  было бы  неправильное  понимание Христа, если бы кто-то хотел утверждать, что может быть перевоплощение Христа в нынешнее современное  время:  Христос, если бы он хотел поговорить с человеком в Европе, например, а затем с человеком в Америке, должен был бы сесть на железную дорогу, а затем на пароход, чтобы отправиться из Европы в Америку? Этого больше никогда не будет. Он всегда будет выше законов пространства и времени. И его появление в 20 веке  мы также должны представлять себе таким, что он появляется  вне пространства и законов времени,  эфирно. Никогда не будет истинно, что  Христос может быть воплощен в одном человеке. Это  удар  по лицу истинной Духовной науке, когда утверждается, что когда-либо в современности еще раз могло бы произойти человеческое воплощение Христа Иисуса . Но это также показывает, что Христология, познание  Христа, не имеет ничего общего со всеми разделениями между людьми. Мы видим, как открывается путь для того, чтобы Космическое, Солнечное снова вошло во все наше человечество , как Солнечное, утраченное Люцифером , восходит снова в чувстве и воле  через Христа, и в  чувстве и воле возвращается ко всем  людям. Интеллект может быть освобожден. Это путь, по которому в будущем должно идти все Духовное понимание мира. Но  долго еще будут  заблуждения, потому что - я часто подчеркивал это - только медленно и постепенно тайна Мистерии Голгофы в своих глубинах может открыться  во всем ходе развития человечества. Только очень медленно и постепенно это может произойти. И по мере того, как это будет происходить,   все больше и больше возникнет  гармония между интеллектуальностью человека и его чувством и волей. Это развитие все больше и больше наполняет человека внутренним, вторым человеком. Каков человек без этого наполнения Импульсом  Христа - это справедливо  рассмотреть в отношении головы человека, я бы сказал, это скрыто  внутри. Если вы чувствуете головную боль, значит, у вас  болит голова, потому что нет в голове истинного Импульса Христа. Внутренняя, сущностная  часть головы, я бы сказал, физически полностью скрыта от такой  головы. Голову носят с собой, фактически не ощущая ее в обычной жизни, ее используют для того, чтобы втиснуть в нее впечатления извне. Противоположное  в  человеке, которое в то же время является средоточием мира низших желаний, находится внутри нас в обмене веществ;  живет в себе. Божество Яхве  проявляется  в инстинктах любви,   всего того, что живет в человеке как сумма  желаний, они остаются неосознанными человеком, чтобы люциферический ропот эгоизма не был слишком велик. Благодаря Люциферу мы действительно были бы предрасположены использовать нашу низшую природу, лишенную интеллекта, исключительно для себя, как земные люди. Мы не потерпели бы ни одного альтруистического развития  влечений, желаний, но в большей степени допускали только эгоистические импульсы. 

В мире не было бы душевной  привязанности и  любви. Человек  отдался  бы только побуждениям, живущих в его низшей природе, использовал  их, чтобы реализовать себя во внешнем  мире , чтобы занять видное место. Следовательно, эта низшая природа была приглушена  Божеством Яхве. Божество Яхве само живет в этой низшей природе,  и прививает ей инстинкты любви и альтруизма, но более или менее бессознательным для обычной человеческой жизни способом. В свою очередь, эти побуждения должны быть осознаны Импульсом Мистерии Голгофы. Но все дело в том, что я хотел бы сказать, что бессознательное в мире влечений скрыто двукратно. 

Во-первых, связь интеллектуального, представлений  с этим миром побуждений остается в подсознательном. Но все же она действует  благодаря тому, что происходит то, о чем я уже много раз говорил. Весь этот мир побуждений, который на самом деле является эгоистичным миром, принадлежащим только человеку, может до известной степени освободиться от обитающего в нем божества Яхве. Тогда они действуют, но бессознательно, без контроля человека  побуждения могут  проникать  в мир представлений,  и наполняют их своими образами. Как часто говорят: человек становится ясновидящим, то есть у него появляются видения. Он переживает все существующее в его мире влечений как имагинации. По правде говоря, он на самом деле испытывает только свой мир вожделений; они представляются ему миром имагинации. Но так как во всем  мире имагинаций, как мы его имеем, на самом деле скрытно для человека живут только Космические имагинации, то фантазии, поднимающиеся из  мира влечений, как дымка, вводят человека  в заблуждение, это галлюцинации.  Теперь он может ощутить целый мир, который , однако, состоит не из чего иного, как из огня низших побуждений, они  горят, и огонь этих низших побуждений затем поднимается вверх, и здесь, наверху, в интеллектуальной системе, возникает мир галлюцинаций, в виде представлений. По сути, это процесс само-медитации, медиумизма. Медиум, который становится медиумом в силу своих собственных желаний, подвержен этим процессам. Такие медиумы обычно очень гордятся своими представлениями, фантазией. Они высокомерно смотрят свысока на тех, у кого нет таких фантазий.  Часто можно очень хорошо видеть, что такие фантазии, которые иногда описываются людьми  как прекрасные образования, есть не что иное, как то, что кипит и бурлит в инстинктах, в процессах пищеварения и поднимается как субъективные космические образования, испаряясь в мир представлений,  и превращаясь в космические образы,  формируются, воплощаются в галлюцинации. Но есть и другой способ раскрыть то, что проистекает из этой двойственности  человеческой природы. Потому что предположим, что второй человек противостоит первому, второй человек  становится таким:

[image: image21.png]



он  вмещает  в себя сокрытую  внутреннюю природу воли и чувств, он  обладает  интеллектуальностью, скрывающую  внутреннюю сущность человека (рис. II, человек). Теперь предположим, что такой второй человек в результате каких-либо познаний, о которых мы будем говорить далее, пришел к  осознанию духовных реалий. - Итак, здесь был бы человек I (рисунок выше) и человек II (рисунок); это привело бы к возникновению определенной взаимосвязи. Теперь предположим, что этот человек II не был бы склонен   действовать в чистом смысле универсальной Духовной науки, в чистом смысле также Христианской Духовной науки, но у него были бы свои особые цели в мире.  Предположим, что этот человек принадлежал бы к некоему братству, или некому обществу, и он  сформировал бы к нему особое отношение  в ходе исторического развития. Он мог бы захотеть использовать то, что он получил в результате  познания  универсальной Духовной науки, которая является в чистом виде  Христианской Духовной наукой, для  достижения своих особых целей в мире. Предположим также, что у него были бы особые, эгоистичные интересы очень интенсивно утверждать  себя в мире. У настоящего  оккультиста нет другого стремления, кроме как показать то, что может принести спасение всем людям , у него нет стремления к господству. Но предположим, что такой человек II имел бы такие стремления к господству и испытывал бы потребность привести то, что является мировоззрением ограниченной группы людей, к господству над другими людьми. Теперь, если он просто пойдет и  будет по-своему распространять  мировоззрение, которое он хочет утвердить, произойдет следующее: одни ему поверят, другие ему не поверят. Те, кто придерживается другого мнения , не поверят ему и заставят его отступить. По опыту мы знаем ,  как и в случае с другими народностями, европейских миссионеров не отвергают, если они говорят людям то, чего они не понимают или не намерены понимать. Так мог бы поступить и этот человек II. Но он может пойти другим путем. Тем, что он осознает духовный  процесс в человеке,  и  у него есть сила воздействовать на другого человека  (рисунок выше), и если он действует теперь не только через свой интеллект, но и через всю свою личность, то он может воздействовать и на интеллект другого. Итак, если человек  предрасположен к тому, чтобы иметь в себе нечто медиальное , то есть может воспринимать что-то духовное, но не относится к восприятиям  критически,  а просто воспринимает это как истину, потому что это предлагается ему вторым человеком, который подавляет его своим авторитетом. Тогда второй перетекает в  мир первого, а  первый принимает все, что  второй вносит как представления, и  оставляет их  неизменными, критически  не  проникает  через  интеллект в эти представления, не проверяет их. В случае с человеком II люди заметили бы: он представляет в мире только самого себя, и у него есть сила превратить то, что поднимается у него изнутри, в систему  интеллектуальных представлений,  он дает   свое собственное мировоззрение. Я одного человека   замещают Я другого человека, как нечто объективным,  таким образом -  человек  не обладает им как своим личным.  На человеческий интеллект можно  повлиять  так, что возникает иллюзия   универсального знания. Здесь у вас есть факт, как односторонние сообщения передаются в мир из определенного серого или черного направления. Эти идеи распространяются в мире так, что  они с одной стороны,  представляют серых или черных  оккультистов; но они прививают их, с другой стороны,  медиальным  личностям. Такой человек воспринимает их  без критики, передает и позволяет им воздействовать на других людей через свой интеллект . Поэтому такие тайные оккультисты, которые являются  серыми или черными , часто остаются на заднем плане как тайные  махатмы, а те, кто появляется в мире, говорят , что за ними стоит махатма, и провозглашают  некие идеи,  как послание от него. Это явление подводит нас ко многому, что  ужасным, психологически трагическим образом произошло с бедной Еленой Петровной Блаватской, которая в высшей степени в каком-то смысле  была медиумической личностью, чей интеллект никогда не был приспособлен для того, чтобы заглянуть в то, что было передано ей людьми, которые не всегда были честными людьми, но которые действовали  именно через Блаватскую.  Они  сообщили  мудрость, которая  не всегда была правильной, которые делали это в узко эгоистическом смысле через медиума. Интеллект Блаватской они превратили  в то, что затем действовало на людей внушающим образом. 

Но для тех, кто хочет честно стоять на почве Духовной науки, из этого вытекают совершенно определенные правила  поведения. Из всего того, что сейчас было рассмотрено, вы видите , что при любых обстоятельствах, когда речь идет о распространении Духовной науки, должно применяться одно положение . Само собой разумеется , что все, что связано с каким-либо медиумом , мы понимаем,  что в мир входит, интересный, значимый опыт, потому что он, конечно, приходит из духовного  мира. Но это никогда не должно восприниматься как соответствующее Духу нашей эпохе. В противном случае,  человечество будет жить так, как оно жило с увлечением  спиритизмом  во второй половине 19-го века. Весь этот спиритизм второй половины 19-го века был, в сущности, предпринят с определенной целью:  проверить людей, насколько они созрели для осознания того, что вокруг них существует Духовный мир, а не только материальный.   Чувственный мир  люди воспринимают своими органами чувств, и поэтому материалистическое  мировоззрение стало единственным в    19 веке, из-за  широкого распространения ариманического внушения. Действительно, уже в середине 19-го века  был большой всплеск спиритизма, и  оккультисты размышляли, следует ли им что-нибудь противопоставить всему этому спиритическому движению со своей  стороны. В то время было принято решение - сначала ничего не предпринимать, потому что ожидалось,  хотя и недальновидно,  –  люди  придут к выводу, что в мире есть факты и силы, которые действуют духовным образом от одного человека к другому, и материализм будет дискредитирован. Вместо этого весь спиритизм погрузился в очень эгоистичный, материалистический фарватер под эгидой  средств массовой информации.  Как правило, повсюду сообщали, что спириты связаны с тем или иным погибшим. Таким образом,  выявились возможности спиритизма,  например:  душа, которая умерла там или там, возвещает через посредника  одно, либо другое. Воистину, люди проявили некоторые способности. Но в большинстве случаев это было колоссальное   заблуждение. Суть в том, что если мы представляем медиума как человека I здесь (см. рис.), то мы должны представить экспериментатора или гипнотизера, то есть того, кто все устроил, как человека II.
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В  каждом человеке, когда он живет здесь, в нем уже есть мир так называемых мертвых. Но грохот вокруг,  во время дневной бодрствующей жизни, в чувственных ощущениях не позволяет заметить этот тонкий флюид. Так называемые мертвые  находятся  внизу в чувственных подсознательных ощущениях. Теперь представьте: медиум есть, экспериментатор тоже есть. Экспериментатор на самом деле передает то, что пульсирует в его чувственных ощущениях и часто низменных побуждениях - а что будет потом, когда он сам однажды умрет. В спиритизме  могут быть некоторые истины ; но нужно понимать, какова реальность того, что там происходит; нельзя слушать медиума: то, что происходит, то, что ему открывается, - это не сообщения умерших. Люди, которые не сразу выступили против спиритизма, сказали: вы  увидите, что это такое. - На самом деле они хотели продемонстрировать  влияние живого человека на медиума,  что живет в живом,  в воплощенном человеке. Средства массовой информации совершенно не понимали этого, всегда считали, что медиумы  связаны с мертвыми. Таким образом, мы видим, как медиумизм создает связь с потусторонним миром, но связь обманчивую.

Фиалки будут расти и в будущем, только видоизменятся. Ядовитые растения отомрут вместе с настоящей эпохой. У будущих эпох будут свои ядовитые растения. «Подобным образом обстоит дело с существами, которые делают одержимыми собой медиумов. Они некоторым образом отчленяются от своих товарищей, которые имеют задачу настоящее переносить в будущее. Они проникают сквозь медиумов в современный мир, но при этом соединяются с судьбой земного,  и теряют свою будущую задачу.
     Вместе с тем они в высшем смысле грабят человека, похищают у него будущую задачу. И это есть то, что человек имеет непосредственно перед собой, действительно познавая медиумическое существо. Будущее должно умереть, -- так, собственно, говорит медиумическое существо, -- настоящее должно стать всем. Библ. 243(8)

 Люцифер не будет, скажем так, сбит  медиумизмом с нормального  пути, но как инициатор  будет втянут в него, и его карма станет еще хуже. Образы обыкновенного сознания  не отделяются и не распространяется в Космическое эфирное, они  проникают во внутренний  мир представлений,  и становятся галлюцинациями. Представления, которые находится во внутреннем мире  человека, могут исходить от самого человека или появляться в нем под влиянием других. Но из этого следует  бесконечно важный  закон для распространения истин спиритуальных  наук: обращать внимание, что всякая  вера в авторитет человека  должна уменьшаться по мере того, как этот человек приобретает черты медиума,  проявляет   черты такой личности. Чем чаще человек говорит: я получил то или иное сообщение таинственным способом, - и он не находится при этом в  полностью осознанном разуме,  и не может  объективно исследовать эти факты, тем меньшим  авторитетом  он должен обладать, как   медиумическая личность. Поэтому, когда Е. П. Блаватская принесла миру определенные учения, следовало бы с полным правом сказать: эта личность проявляет сильные черты медиумизма, поэтому невозможно считать ее авторитетной и  придавать  ее знаниям большое значение, по крайней мере, следует   признавать ее  авторитет в  очень малой  степени. Авторитет должен ослабевать по мере того, как личность  проявляет  черты медиумизма. Точно так же в распространении Духовно -научных истин является аксиомой , что при таком распространении , когда истины публикуются, никогда не должно возникать  обращения к какому-нибудь   неизвестном  учителю,  или махатмам. За таким движением может стоять столько неназванных существ и личностей, сколько возможно;  что имеет значение как исходящее от таких существ, имеет значение только для тех, кто непосредственно противостоит им. В Духе эпохи человеку необходимо самому проверять надежность источников знаний, а не верить  им наивно. Человек не должен каким-то образом ссылаться на то, что он получил как сообщение  от таинственных  мастеров или махатм , и что он распространяет публично . В тот момент, когда речь идет о широком распространении  учения, а не там, где  в узком кругу  кто-то просто говорит: это мне сообщил некто -  то или иное, и я верю в это. В этом  случае факты  переходят от личности к личности, и это нечто другое,  но в тот момент, когда речь идет о представлении учения миру, тот, кто представляет его, несет за это ответственность. 

И только тот, кто всем своим существом дает понять, что он не ссылается на ложных или неизвестных махатм, когда хочет обосновать то, что он распространяет, действует правильно.   Если человек   делает источник своего знания известным, наглядным,  тогда  он, как личность, находящаяся на физическом плане, правомерно  через себя распространяет мировоззрение, с полной ответственностью, он живет в полном соответствии со своим долгом. 
Для распространения  учения очень важно знать,  кто передает учение, из каких источников оно возникло, - ибо  человек берет на себя полную ответственность за это мировоззрение, и поэтому он не должен полагаться на неизвестных мастеров. И те, кто распространяет учение дальше,  могут ссылаться только на физические личности, которые, в свою очередь, как физические личности, готовы взять на себя полную ответственность за учение. Таким образом, создан определенный путь для распространения  спиритуального учения, знаний  в  широком  масштабе, но дверь и врата закрыты для всего неназванного,  для всех неясностей. Кто говорит, что у него есть то или иное сообщение  от неизвестных мастеров или умерших, что позволяет ему упиваться  собственным величием, тому дверь  закрыта. Ибо распространение Духовной науки заключается в том, чтобы знать, каким путем идут нити доверия, ведущие к истокам мудрости. Поэтому в так называемом Теософском обществе стало  нетерпимо, когда некоторые общественные процессы начинали основываться на высказываниях неизвестных махатм. Это никогда не должно быть допустимо. Физическая личность должна отвечать  за то, что она совершает  и распространяет на физическом плане и тогда,  когда это касается мировоззрений. Тот, кто распространяет  взгляды, мировоззрения , должен также показать, что он обращается не к каким-либо неизвестным силам или воздействиям, возникшим, например,  с помощью средств массовой информации, а к историческим или живым личностям, то есть к тем людям,  кто осуществляет  весь процесс проникновения духовных истин в физический мир.  

Возьмите на себя ответственность за свои сообщения, а также покажите своим поведением, что вы принимаете на себя ответственность. Это прежде всего. Последнее - это прежде всего. Это два очень важных правила. Первое  заключается в том, что мы должны иметь понятие, как ослабевает авторитет, когда проявляется медиумизм при распространении сообщений всякого рода из неизвестных источников, в том числе и средств массовой информации, и второе - что ответственность никогда не перекладывается на существ, которые скрываются, они якобы  неизвестны   миру . Конечно, можно говорить о таких неизвестных существах, но на них нельзя ссылаться как на авторитетов . Это огромная разница. Сначала я хотел изложить вам только эти указания , потому что важно, чтобы человек правильно понимал, как нужно  жить в нашем  Духовно –научном  движении. Человеку в Духовно -научном движении необходимо  правильно в нем стоять. В противном случае этому Духовно -научному движению будет нанесен бесконечный ущерб именно потому, что оно будет смешано с признанием  всевозможных   махатм, находящихся где -то в неизвестном. Все это,  я хочу сказать, как бы окутано волшебным дыханием таинственного, исходящего  в основном из чувственных побуждений  тех, кто находится в Духовно -научном движении, - все это должно постепенно исчезнуть  из этого Духовно -научного движения, иначе мы действительно не продвинемся вперед в области спиритуального  развития. 

Если при каждом болезненном попадании  желудочного сока на стенки желудка вызывается реакция, которая  испаряется в интеллектуальность и проявляется   в форме фантазии о  некоем   Ангеле, и тогда под впечатлением от  этой  реакции человек рассказывает что-то своим собратьям, конечно, это может быть очень красивое повествование. Но то, к чему это приводит, - это всего лишь вред, бесконечный вред для развития  спиритуальной  науки. Ведь это и есть главное в этих  фантазиях:   они причиняют вред  тем, что люди говорят, но   они не  вредны сами по себе, потому что они действительно реальности. В тот момент, когда на них надевают фальшивую одежду, они предстают перед миром именно в фальшивом обличье. Конечно, ни на кого не произвело бы особого впечатления, если бы человек  сказал: знаешь, у меня что-то не так с желудком. Болезненное  воздействие  моих желудочных соков на стенки  желудка показалось  мне ангелом. - Тот, кто так сказал, не произвел бы особого впечатления на окружающих. Но если он не скажет  это, то произведет  особое впечатление. Чрезвычайно важно, чтобы люди знали о возможности того, что такое может произойти. Конечно , не везде так легко провести различие между тем, что является истинной имагинацией,  и ложной. Поэтому  нет необходимости сразу же доводить свои фантазии до людей. Это то, что, безусловно, должно быть принято во внимание. Вообще необходимо, чтобы мы пришли к истинным  мыслям о том, как должно происходить распространение в мире Духовно -научного мировоззрения. 

Не правда ли, мы до сих пор - возможно, и впредь – являемся  членами нашего Антропософского общества. Нам действительно нужно это Антропософское общество, чтобы  осознать наши задачи  в области спиритуальных наук.  Осознание  нашего Движения  заставляет нас задуматься , каким образом это Общество  являются проводником для  идей, которые важны  для  всей земной эволюции. Видите ли, мои дорогие друзья, слишком часто случается, что человек становится членом Антропософского общества,   но все различные привычки, все склонности, симпатии и антипатии, которые были у человека прежде, когда он  еще  не был  членом общества, теперь переносятся в общество и продолжают жить в нем. Уже необходимо, чтобы вы подумали об этом. Поэтому сегодня я сделал предметом рассмотрения нечто совершенно очевидное, реальное ,  именно реальное: как возможно, чтобы мошенники, которые хотят пропагандировать какое-либо одностороннее мировоззрение,  используют медиумическую личность, чтобы донести это одностороннее мировоззрение  миру. Тот человек, кто занял место Учителя Кут Хуми, оказался самозванцем,  и привил Блаватской одностороннее мировоззрение, и как можно было не понимать, что за ней стоит серый маг, который служит какому-то  узкому  обществу, братству, и представляет его интересы,    пропагандируя  определенное  одностороннее мировоззрение. Это нечто очень, очень реальное, что показывает нам, как нужно правильно заботиться о том, чтобы беречь и развивать это благородное, столь необходимое человечеству достояние Духовной науки.  Действительно нужно проникать в самые сокровенные глубины души, только к истине  нужно стремиться - конечно, ошибки могут быть, нужно действительно стремиться к чистейшей честности, не довольствоваться удобством, чтобы можно было быстро поверить в кого-то, кто дает тебе что-то якобы ценное. На самом деле необходимо проверять  каждый свой шаг; проверять, что все  обстоятельства приняты  во внимание . Раньше это было необходимо, это всегда необходимо. 

Таким образом, в  Духовной науке есть нечто реальное, что вливается в человечество, на самом деле это не просто теория, а нечто реальное, что вливается в развитие человечества через поток Духовно -научного мировоззрения. Поэтому мы должны осознать, что если мы не примем участие в  Духовной науке должным образом, то нам придется жить  на земле не в восходящем эволюционном потоке. 

ДВЕНАДЦАТАЯ ЛЕКЦИЯ Дорнах, 7 августа 1915 г. 

Сегодня я хотел бы собрать различные сведения, которые дадут нам возможность завтра перейти к некоторым важным вопросам, которые я хотел бы обсудить. Предположим, что это поверхность Земли, участок пашни или какой-то  участок луга (см. рисунок), и на этом лугу растут растения. Кроме растений здесь есть,  скажем, червь или какое-нибудь другое маленькое животное, крот, который живет и рыщет под землей, и никогда не появляется на поверхности   земли, то есть всегда живет в норах. Или, скажем, личинка, гусеница или что-то еще,  ползает под землей и, ползая , знакомится с корнями  растений . Конечно, поскольку это животное никогда не выползает из-под земли, оно может  наблюдать только  корни растений, и ничего больше.
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Когда наступает подходящее время, например, весна, тогда эта гусеница начинает ползать, и видит,  что во всех растениях  начинают происходить процессы, зависящие от того, что светит солнце над Землей, от того, что солнце распространяет определенное количество тепла. Эти процессы, которые происходят с растениями, конечно же, приведут к тому, что в корнях внутри произойдут изменения . Когда растение наверху начинает давать свежие побеги , потом начинают цвести цветы, то внизу в корнях происходят изменения, само собой разумеется. Все процессы в корнях будут происходить в соответствии с тем,  что  происходит на поверхности. Итак, мы можем сказать: если этот червь ползает внизу, но он не видит, что  происходит  наверху, на поверхности Земли. Именно  благодаря действию солнца появляются побеги, листья, плоды; и в корнях  тоже  происходят различные необходимые  процессы. Но гусеница ползает только под землей; она ползает от корня к корню, не видит солнца. 
Теперь давайте предположим - гипотетически мы можем это сделать, что    этот червь или гусеница-философ, например,  формирует свое  мировоззрение. Итак, она ползает там, под землей, обдумывая  свое мировоззрение. Разумеется, в этом мировоззрении нет места  для того, что происходит наверху, под воздействием солнца  и благоприятно способствует появлению  всходов, потому что гусеница не может знать об этом; она ползает и  производит наблюдение только под землей, односторонне. Она прекрасно понимает: что-то происходит, в корнях осуществляются   разные процессы, и в окружающей земле тоже что-то действует. И этот червь  отражает  в своем мировоззрении все, что он наблюдает. Но в мировоззрении, которое создает себе этот червь, нет  ничего, что соответствует   реальности: в нем нет  солнца, которое является  причиной роста  растений, их благополучного  прорастания. Это   само собой разумеется. То есть у этого философа -червя формируется мировоззрение, которое даст соответствующую картину взаимосвязи фактов: становится ли земля там, внизу , более влажной, теплее и так далее. Хотя он не знает, откуда исходит это тепло;  почему  становится теплее, и тогда  в корнях происходят всевозможные процессы, - однако все свои наблюдения  он суммирует в вычислениях. А теперь предположим, что червь был бы не обычным философом-червем, а был бы даже вдохновлен каким-нибудь современным философом, который придерживается  столь же жизнеспособного воззрения, что все связано с причиной и следствием, все подчинено причинности.  Тогда  можно научно- философски сказать:  этот червь  там, внизу,  наконец  обнаружит, что все   связано с причиной и следствием, все подчинено причинно – следственной связи, как это можно выразить научно философски,  технически. 
Назовем одно событие  причиной, другое следствием, и скажем:  земля становится немного теплее сверху вниз; это приводит к изменению процессов в  корнях. - Затем он представит дальнейшие изменения  в корнях, и получится целостная картина, которая разложит  все процессы под землей в цепочку  причин и следствий. Но ничто не помешает  Солнцу светить,  и вытягивать  растения наружу, и при этом  несомненно осуществляются некие   процессы в корнях.  Мировоззрение этого философа-червя будет вполне последовательным . Это  может быть правильная картина причинно-следственной связи; нигде ничего не будет пропущено в цепочке причин и следствий . Видите ли, я думаю, вам совершенно ясно, что эта философия червя имеет единую картину мира, которая совершенно верна , но что ей не хватает именно того, что мы, люди, должны считать самым важным, а именно того, что есть Солнце, и от  него исходит тепло,  свет, и это приводит к тому, что червь наблюдает там, внизу. Вся его причинность как раз и зависит от того, что он не поднимается над поверхностью Земли и, следовательно , не может знать, что происходит над Землей. Видите ли, такие черви, в сущности , и есть те люди, которые сегодня занимаются философией причинно-следственной связи, причин и следствий. Картина совершенно точная: люди изучают то, что видят их органы чувств; они ходят среди вещей и движутся именно в том, что не завершено пространственно, но ограничено их чувственным восприятием.  Они просто не воспринимают духовное воздействие, которое распространяется вокруг них,  оно на самом деле вызывает процессы, которые они связывают с цепью физических причин и следствий, которые они могут наблюдать. Это действительно приблизительно одна и та же картина, по сути. Если бы червя внезапно вытащили из-под земли, он смог бы увидеть Солнце и понять, что все, что он придумал там, внизу, в сущности, является не причиной, а следствием того, что другие существа видят здесь, наверху, и что  называется Солнцем, Светом, теплом, воздухом, и т. д.  Вода, дождь  тоже существует: он должен был бы осознать, что его мировоззрение просто не применимо к действительности; он должен был бы осознать, что наверху находится причина того, что он сам воспринял внизу . То же самое происходит, когда человек поднимается от обычного  мировоззрения своего дневного сознания,  к духовным взглядам, к  более высокой точки зрения; ибо замечаешь, как в чувственный мир проникает то, что именно в обычных обстоятельствах, внешними органами чувств  не может быть воспринято. Из этих рассуждений  вы  видите, что широко разрекламированная внутренняя замкнутость мировоззрения ничего не значит для его правильности, для истинности. Тот, кто искренне верит в это всем своим сердцем и всей душой, тот способен поместить душу в это  существование червя, и может быть уверен, что ничто в этих  воззрениях червя не  основано на какой-либо логической ошибке. Там все может быть логически правильным и замкнутым в себе, здесь не нужно искать никакой  логической   ошибки - вот что может быть полностью внутренне прочным мировоззрением червя. 

Но из этого примера вы видите, что дело вовсе не в том, можно ли что-то доказать средствами того мира, в котором вы находитесь, или нет. Я не раз упоминал об этом с других точек зрения. Мировоззрения  могут иметь такие прекрасные доказательства сами по себе, но они остаются, скажем так,  взглядами червя. Когда вы действительно позволяете этим рассуждениям  действовать на свою душу, вы чувствуете, что за всем этим стоит нечто важное: вы понимаете, что, как только вы начинаете прозревать, что существуют другие миры, возникает своего рода общее мировое обязательство участвовать в этих других мирах. Потому что, даже если у вас есть какое-то замкнутое, как вы считаете,  мировоззрение, оно совершенно не соотносится  с  реальными событиями в жизни, происходящими вне   этого  замкнутого  мировоззрения. И это действительно то, что в основном можно увидеть в философиях современности,  и это имеет непосредственную причину: они - представления  о жизни червей. Они действительно необычайно логически замкнуты в себе, они имеют исключительно большое значение для миров, в которых вы пребываете ; но они построены именно средствами миров, в которых вы пребываете с обыкновенным предметным сознанием. Поэтому  люди понимают, что  ничего не могут возразить   по так называемым самим доказательствам, но что мы  должны сначала посмотреть, откуда взяты эти доказательства. Для нашего настоящего времени это действительно важно, чтобы мы почувствовали  возможность познания  других, более высоких  миров, и возможность познания земного мира, с высшей точки зрения. 

Воистину, это - трудное дело. Ибо, не правда ли, червь должен жить под землей; так что наверху он плохо перенесет условия жизни, если его вытолкнут наверх; ему придется сначала приспособиться к новым условиям. Поэтому, конечно, и человеку, когда он как душа отделяет себя от своего телесного, трудно приспособиться к новым условиям. Теперь вы можете задать вопрос, мои дорогие друзья. Вы  можете сказать: Хорошо, теперь ты указал  нам высший мир, в котором находится человек со своими чувствами, по сравнению с тем, что есть под землей. Докажи  нам как-то, что   наши обычные чувственные представления, органы внешних чувств нас действительно ограничивают. – 
На это тоже можно указать строго. Благодаря тому, что произошла последовательность становления древнего Сатурна, Солнца, Луны , фактически только-только наступила эпоха, и именно во время древнего лунного бытия, что понятие времени  вошло в представления человека, а во время земного бытия – вошло представление о пространстве. Если мы говорим о древнем Сатурне, или  о Солнце и Луне, используя пространственные представления, мы  говорим  абстрактно,  по-земному, и мы должны полностью осознавать, что, когда мы применяем  к этим трем мирам  земные пространственные представления, эти пространственные представления имеют столько же  мало общего с  реальностью этих миров, как скажем,  формы наших букв соотносятся со смыслом  слова. Мы не должны принимать сегодняшние земные представления о времени и пространстве, как  полные  реальности, но должны воспринимать их как знаки, как образы идей, которые    тоже развиваются. Потому что наше  пространство  имеет значение для того, что происходит внутри земного бытия, оно возникло в земной период, и время на самом деле имеет привычное для нас представление, значение    только с момента отделения древней Луны от Солнца. Только тогда стало возможным говорить о таких протекающих во времени процессах, как мы говорим об этом сегодня. Но тем самым наши  научные  представления о пространстве и о времени - они неверны, это все внешнее, что мы представляем, оно привязано к земным условиям.  Все, что внутренне мы осуществляем  в сознании, эта внутренняя жизнь протекает в живом  времени,  - благодаря этому мы в некотором смысле находимся между рождением и смертью,  заключенные телесно во внешнем  пространстве и времени, имея   дневное сознание, как червь, обитающий там, внизу, в своем подземелье. Пространство и время ограничивают нас так же, как червь ограничен  землей. Мы - черви пространства,  и  времени; мы действительно являемся ими,  в очень высоком, в очень правильном смысле. Ибо мы, как воплощенные люди, движемся в пространстве, смотрим на вещи в пространстве; и то, что смотрит, - это наша  душа, которая сама живет в живом времени. Между рождением и смертью проходит время, от засыпания до пробуждения тоже проходит время . Сравнение даже не такое уж плохое, если посмотреть на саму реальность. Поскольку наша душа заключена в теле, то, формируя картину мира, она действительно является червем, ползающим в пространстве и который, если он хочет добраться до реальностей, должен выйти из пространства; тогда он также должен привыкнуть смотреть на вещи уже не только в условиях земного времени , но в таких условиях, для которых то, что происходит в земном  времени, - это только внешний знак, как бы буква. Теперь, обратив на это внимание, я хочу перенести эти размышления в духовно-душевную область. 

Как действительно в зародыше уже содержится следующее растение, так конечно, то, что развивается сегодня на Земле в восприятии пространства и времени, уже содержалось в зародыше в прежних состояниях. Я уже указывал здесь в связи с этим, что на древнем  Сатурне, Солнце и Луне уже содержатся их зародыши. Так что, если мы придаем определенный смысл происходящему вокруг нас здесь, на Земле, мы в некотором смысле переносим наличие этого  смысла в древние состояния. Нужно рассмотреть  процессы древних Луны, Солнца, Сатурна уже внутренне душевно. С образованием понятия времени и образованием понятия пространства каким-то образом должен был сформироваться смысл жизни на нашей Земле . Как  происходило  формирование времени и пространства , так,  как своего рода расцвет, возникал смысл земной жизни. Итак, теперь мы можем получить следующую картину этих процессов на древнем Сатурне, Солнце и Луне. Мы можем сказать: у нас есть древнее сатурническое  бытие (I), окруженное космосом; у нас есть древнее солнечное бытие (II), опять же окруженное космосом; у нас есть древнее  лунное бытие (III), но из лунного бытия уже развивается своего рода малая планета - вам нужно только прочитать об этом в моем "Тайноведении"; и затем мы узнали земное бытие (IV) таким образом, что Земля отделяется от солнечного бытия и, в свою очередь, отделяется от лунного бытия. –
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Если бы материалистически мыслящий человек - я хочу предположить самое благоприятное для нашей Духовной науки,  - смог преодолеть свою антипатию, поверив в эти процессы,  ему все равно пришлось бы сделать  следующий шаг, который заключается в убеждении, что, в сущности, все эти процессы:  образование  древнего Сатурна, эволюция Солнца, затем эволюция древней Луны, разделение Луны, эволюция  Земли, отделение Солнца и Луны,  - что все эти процессы на самом деле происходят для того, чтобы сделать человека именно таким, каким он живет  на Земле. Подобно тому, как у растения происходят процессы в корнях, в листьях, делающие возможным цветение, дальнейшее плодоношение, так и все эти процессы, я бы сказал, эти макрокосмические процессы происходят, чтобы сделать  нашу жизнь на Земле возможной ; они происходят для того, чтобы мы могли жить на земле именно так, как мы живем. Можно также сказать: эти процессы лежат в основе нашей жизни на Земле; это необходимо для того, чтобы мы могли развиваться так, как мы развиваемся на Земле. Давайте внимательно посмотрим на то, что мы имеем дело с разделением:  с одной стороны -  Солнце, с другой - Луна, и, следовательно, мы имеем дело с тем, что  наша Земля - это Земля, в которой есть разделение. Это означает, что мы остались на планете Земля, а Солнце и Луна отделились от нас, и теперь воздействуют на Землю извне. Это должно было произойти именно так, иначе ничто в нас не могло бы развиваться так, как развивается на Земле. Чтобы все развивалось так, как развивается на Земле, необходимо, чтобы когда-то в незапамятные времена Солнце и Луна были связаны с Землей так, как они были связаны, и что затем они отделились, и  что   их действия  теперь проявляются на земле извне. Это совершенно необходимо. 

Теперь я хотел бы отметить, что наша внутренняя душевная жизнь приняла совершенно определенную конфигурацию благодаря тому, что  произошли эти макрокосмические события. Среди самых разнообразных понятий, которыми мы располагаем - я мог бы привести в качестве примера многие понятия, - и которые играют определенную роль в связи с нашим  земным существованием, есть также понятие «обладания чем-то». Понятие  «обладания чем-то» означает,  что наша личность соединяется с чем-то, что в некоторой степени находится вне личности. В самых редких случаях мы говорим о том, что обладаем своей рукой или своим носом , потому что это неправда, большинство людей чувствуют, что то, что у них есть руки или их носы так сильно связаны между собой в единство, что не могут быть отделены от человека, и потому здесь нельзя говорить о владении. Но только  то, что также может быть и отдельным,  и что тогда принадлежит нам, мы обозначаем  в юридическом смысле  как обладание, как реальное обладание. В  нас не могло бы сформироваться понятие: обладать чем-то из того, что есть снаружи, - если бы не произошло отделения того, что раньше было частью Земли, и действия  Солнца и Луны извне на Землю. Наша жизнь на древнем Солнце была совсем другой. Там Солнце и Луна были связаны именно с тем, что происходило на Земле, как древнем Солнце; там они были тесно связаны со всем человеческим бытием . Тогда человек мог бы сказать: « Солнечное действует через Меня», или "Я –  творю  вместе с Солнцем» - если бы к тому времени человек уже мог сказать «Я», но Архангелы могли  сказать - «Я   творю вместе с  Солнцем "; а не: Солнце освещает меня извне, и  я ощущаю, что такое внешнее солнечное воздействие. -  Должно  было произойти событие, благодаря которому  планета или это неподвижное Солнце,  были отделены от нас, чтобы мы, земляне, могли развить именно это  особое, внешнее  представление о собственности. Представьте себе, что еще на древнем Солнце Архангел сказал: Я  и  Солнце одно. 
То, что мы что-то видим, основано на том, что солнечные лучи или лучи света попадают на предмет, отражаются  и попадают к нам в глаза. Если бы Солнце светило только в центре Земли, то мы не увидели бы ничего из предметов, находящихся на Земле. Мы бы тогда сказали: Я Солнце, Я Свет, но мы бы не различали отдельных предметов, мы бы их не видели. По мере того как Земля движется в эволюции от древнего Сатурна, Солнца, Луны к собственно Земле, только благодаря возникновению планетной системе в Макрокосме появляется возможность видеть и воспринимать предметы так, как мы воспринимаем их сейчас, объективно, извне. Такие восприятия, конечно, не существовали во время  древнего Солнца; хотя первые зачатки наших органов чувств уже были подготовлены на древнем Сатурне, они были открыты во вне только на Земле, только здесь они были превращены в органы внешнего восприятия . Я бы сказал, что существа  на древнем  Сатурне были слепыми,  с невосприимчивыми внешними органами чувств. Эти органы чувств были открыты только после того, как Солнце отделилось, а Луна вышла из  Земли. Таким образом, вы видите, что два процесса идут параллельно: мы формируем наши внешние  чувственные восприятия и видение внешнего мира; и параллельно с этим мы внутренне развиваем представления о собственности. В конце концов, как мы приходим к идее обладания? Во время древнего  солнечного существования мы не могли бы представить себе, что какой-то Архангел хочет чем-то обладать. Он ничего не воспринимает внешне, Он – все воспринимает внутренне. Если бы все предметы и существа на Земле были такими, у них никогда не возникло бы желания обладать чем-либо. С развитием внешних чувств развивается и  представление об обладании; представление об  обладании неотделимо от развития внешних чувств;  обе эти вещи идут параллельно. Чувства развиваются  с одной стороны, и какие-то  представления о собственности - с другой. Можно  рассмотреть  развитие других представлений,  в связи с эволюцией Макрокосмоса. И если мы рассмотрим в более широком смысле то, что написано в религиозной книге, Библии, - ибо в  таких  религиозных документах  многое еще остается скрытым,  мы  видим: то, что говорится в начале Библии о люциферическом  искушении, связано с тем, что Люцифер обещал человеку развитие органов внешних чувств: «Глаза у вас будут открыты», - под этим он подразумевает, что все чувства вообще будут открыты. Открытие глаз означает все  чувства в целом. Этим Люцифер  направил душу человека к восприятию внешних вещей,  и в то же время вызвал представление о собственности. Если бы мы хотели рассказать немного подробнее о том, что Люцифер обещал женщине (душе человека), то мы должны были бы сказать:  « Вы будете подобны Богу» - это значит примерно то же самое, что и: Ваши чувства будут открыты. Вы будете различать то, что вам нравится, и то, что вам не нравится.  То, что вам не нравится, вы  назовете злом, и вы захотите обладать всем тем, что вам нравится, что вы называете добром. - Все это нужно было бы связать с этим люциферическим искушением. Однако теперь, если мы хотим по-настоящему понять такое представление, которое я только что развил, мы должны кое-что обдумать. 

Вот один из пунктов, где ясно обнаруживается   необходимость,  чтобы в лекции по спиритуальным  наукам обращались  к самосознанию каждого, кто хочет усвоить материал. Развивая в вас   понятие о   внешних  чувствах,  о  восприятии  вещей -  с возникновением  представления о собственности,  у нас не было необходимости обращаться к  представлениям  о пространстве или времени. Несомненно,  на помощь приходят представления о пространстве и времени, когда человек хочет графически осмыслить эти понятия, как это сделал я, начертив их на доске. 
Понятие собственности не зависит от пространства и времени. Вам нет необходимости помнить, что вы  пространственно удалены от какой-либо вещи , если вы хотите обладать ею; вам также не нужно думать о временных процессах, которые  с этим  связаны. Как я уже сказал, здесь нужно обратиться к самоанализу. Ибо каждый может возразить: я не могу этого, - но если он соберется с силами, то сможет понять,  что он не использует представления о пространстве и времени, говоря об обладании. Да, верно и кое-что еще: если вы  пытается четко осознать такие представления, медитируя так, как я сейчас медитировал как бы вместе с вами , вы постепенно выходите за пределы представлений о пространстве и времени. Вы попадаете в мир, где пространство и время действительно больше не играют первостепенной роли в ваших переживаниях , которую  они имеют  в повседневной жизни. В настоящее время в развитии человечества существует своеобразная тоска. Везде, где мы видим человеческий род в его сокровенных  стремлениях, встречающихся в истории, мы встречаем наличие определенной  тоски; и это тоска, в том числе и в представлениях -  быть независимым от пространства и времени.  Везде, где мы видим человеческий род в его самых сокровенных  стремлениях, встречающихся в истории, мы встречаем определенное желание; и это желание  -  иметь представления, независимые от пространства и времени. 

Исторические события превращаются в мифы,   потому что в историческом процессе о   духовных фактах  говорят в образах, так создаются  мифы.  И чем дальше мы продвигаемся в истории, оглядываясь назад, тем больше  мы встречаем исторические предания,  исторические факты, окутанные мифом, тайной. Представьте себе, как в  древнегреческой истории все окутано мифом; большая часть древней центрально -европейской истории также окутана сказками. Чем дальше назад, тем больше человек отдаляется от внешнего, чисто чувственного ощущения фактов, и представление погружается в образное  осмысление. Когда вы изучаете сказки,  вы совершенно ясно видите, что при их создании   стремятся вырваться за пределы пространства и времени. Я хочу сказать, что даже самые элементарные сказки, например о том, как какое-то человеческое существо - я просто напоминаю сказку о Спящей  красавице,  - выходит из времени, но если вы посмотрите, как в современности понимают  сказки, то увидите: люди  совершенно не понимают, какие исторические события  имеются в виду. В них вместе, одновременно переплетаются факты, которые  отстают друг от друга на   столетия. Сказки  стремятся подняться над пространством и временем. Иными словами, в человеческой душе  живет стремление выйти за пределы  обыденности, которая побуждает нас мыслить и представлять  в пространстве и времени, и вжиться в такие представления, которые являют  собой вне пространственные и вневременные реальности, которые находятся  за пределами    нашего  пространственно-временного  бытия  на Земле. Вечные идеи  действенны,  однажды сформировавшись, вечные идеи  остаются и живут. 

Я сказал, что мы должны увидеть: поскольку в нас  действует  люциферическое, наш  предметный мир представлений  на самом деле подобен  древней  Луне. - Но из этого следует, что на самом деле эта древняя Луна все еще существует, она осталась в нас, и что только Люцифер внушает нам, что наше представление   находится только внутри нас. Таким образом, время становится для Люцифера средством обмана. Древнее  лунное существование продолжается, и поэтому представления, которые возникают у человека  в дневном сознании – это представления подобны состоянию древней Луны. Наши представления о собственности - это нечто  вечное,  их земной человек развивает через свои представления о социальном земном порядке, они остаются,  и будут существовать даже после того, как появятся состояния Юпитера и Венеры. И если тогда появятся не соответствующие этому понятию  люциферические и ариманические соблазны , то мы увидим, как на Земле сформировался  социальный порядок, основанный на понятии собственности, какой реальный опыт получен. Тогда эти понятия  будут представлять собой уже что-то вроде физического, естественного  порядка природы. Потому что  принадлежит к бытию майи, к заблуждению, что все проходит; на самом деле есть вечные понятия, на самом деле и такие  существуют, они развиваются, и  тогда, если правильно понимать жизнь, за собственно прошедшим обнаруживается  будущее. Вы можете  осознать  этот факт  в том, что я сейчас рассказал. Но теперь, когда мы в полной мере понимаем то, что я сказал, мы на самом деле заглядываем в глубокие основы всего нашего земного бытия. 

Разве мы не видим, как под пространственно-временным земным развитием подразумевается вечно длящееся Земное развитие, если   понятие жизни  даже формально распространить? Как завесу , мы имеем наверху пространственно-временное, а под ним - отношения длительности, временные отношения . И вот приходит наше спиритуальное воззрение, которое  протекает в пространстве и времени, чтобы одухотворить эти понятия. 
Подумайте хоть раз, как это  конкретно можно представить в деталях. Думать, что все устроено  просто  - сегодня  так считать  не серьезно.  Вообразите  «красное». Чтобы ощущать   «красное», вам не нужно пространство, вам не нужно время; вы можете представить себе «красный» как качество; ему не нужно находиться ни в пространстве, ни во времени, потому что это  просто  свойство (I). Это трудно  человеку, потому что он хочет ограничить красный цвет в пространстве. На древней  Луне Ангелам не было так тяжело,  они не стремились прикрепить красный цвет к отдельным предметам . Время у них уже было, но пространственно они не представляли. Они представляли время; следовательно, они воспринимали «красный», "зеленый" или любой другой цвет как текущий поток. Если вы живо представляете себе это: синий - как струящийся поток, красный - как струящийся поток. Если представить и другие чувственные ощущения текущими, но только во времени, без должного представления о пространстве, то мы можем сказать: при переходе от древнего лунного бытия к земному,  можно ощутить, как  временное втягивается в пространственное. В чем же, собственно, состоит суть земного бытия? Чтобы такой красный цвет был ограничен  и неподвижен. На Луне было бы невозможно увидеть четко очерченный «красный»: на  Земле мы можем видеть ограниченный "красный цвет" (II).
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Это тесно связано с отделением Солнца от Земли,  и с проникновением солнечного луча извне. Уже то, что я могу сказать о действительности: солнечный луч падает извне, - уже это указывает вам, что наше нынешнее существование невозможно представить без  пространства . Да, для нашего нынешнего восприятия и жизни это внешнее положение Солнца означает нечто реальное. Теперь вы легко поймете из того, что я изложил:  мы действительно могли бы сказать: цвета вплетены в пространство, как и другие чувственные восприятия. В «Теософии» я назвал  их «потоком текучих вожделений».  Это душевная область, в которой   живет  человек сразу после смерти, потому что она не находится  в пространстве. Поэтому я  говорил о первой области, которую  человек переживает, как о «текучем мире вожделений». Там чувственные восприятия не ограничены пространством. На Земле они таковы. Здесь солнечный луч должен исходить извне, должен извлекать чувственные восприятия в пространстве (III). С этим связано, как я уже говорил, развитие у человека представлений о собственности; ибо человек никогда не может думать о собственности в мире текучих вожделений; в лучшем случае есть только время, и тогда он  ощутил  бы бесполезность , если бы  захотел думать о собственности. Это было бы примерно так же, как если бы он подумал о том, чтобы завладеть кусочком воды, текущей в ручье. Таким образом, это представление возникает только тогда, когда Солнце, выходящее из  Земли, рождает чувственные восприятия в пространстве. Видите ли, то, что я сейчас разобрал, нужно превратить в ощущение. Невозможно обойтись без этого, и придерживаться чисто теоретического представления ; нужно превратить его в чувство, в ощущение, действительно нужно получить внутренне живое ощущение того, как человек, как микрокосм, помещен в Макрокосм, и как сам  человек жаждет нечто  изменить. Обладание  связано со всем развитием Макрокосма, с тем, как развивается  чувственное созерцание. Когда  начинаешь   чувствовать  космически, тогда человек переживает, например,   простую  идею: я хочу  обладать тем, что вижу, и тем, что мне  нравится созерцать,  -так, что  это желание  рождается из всего Макрокосма, тогда только  человек действительно получает достаточно яркое представление о том, как  человеческое душевное связано со всем Макрокосмом; тогда у него возникает внутренне живое, серьезно живое чувство, к тому, что  человек соотносит с тем, что он представляет в своей повседневной жизни. 

Макрокосм связан с микрокосмом,  и во всем, что мы  себе представляем, что переживаем в душе – это  Макрокосм живет в нас. И в человеке есть постоянное стремление ощутить такие действительно тайные связи, покоящиеся на дне жизни , и выразить это ощущение. Это стремление существует в человеческих душах, в человеческих сердцах. 

Давайте представим,  - я хочу показать  эволюцию Космоса  -  и  индивидуальное душевное переживание: «Вот мой взгляд падает на какой-то внешний предмет; я хочу обладать им; я хочу присвоить его себе».  Тогда, я бы сказал,  можно будет ощутить трагизм природного бытия, именно трагедию природного бытия. В сущности, мы берем за основу целый мир, который простирается до древней Луны , и который все еще присутствует в нашем мире.  Мы действительно берем из него то, чем мы хотим обладать. То, чем мы стремимся обладать, мы забираем у этого мира, который покоится в  природном  мире. Это то, что мы вырываем  из  него. И это то, что человеческая душа, действительно чувствующая природу, должна постоянно ощущать: в недрах природы действительно есть душевное, что должно постоянно страдать; а  человек противостоит  этой природе, которая хочет дать всем все , и говорит: это только мое. - А теперь вдумайтесь в это противоречие между природой, которая хочет дать всем все, и  человеческим чувством: я хочу иметь это для себя. То, что я хочу иметь это для себя, вызвано тем, что мои чувства могут воспринимать  предметы  как хорошие или не очень, симпатичные или антипатичные по отношению ко мне. – Можно, однако,  погрузить свою душу в природное  бытие, можно сопереживать природе , когда у нее что-то отнимают; отнимают уже тем, что человек усваивает  мысль, под впечатлением своих чувств: он хочет иметь то, что природа хочет дать всем. 

Однажды я   особенно глубоко вдруг почувствовал в своей душе, как можно пережить все эти ощущения,  которые я пытался охарактеризовать сейчас, можно научиться сопереживать природе, которая говорит: я могу сопротивляться, сколько захочу, мировое развитие зашло так далеко, что человек заявляет, что мои богатства  - это его богатства. 
- Я говорю, что я почувствовал это в особый момент в душе много лет назад, когда в одном обществе   была программа чтения вслух. И как иногда случается, особенно с программами чтения, что заявленные там  личности не могут участвовать, так было и здесь: чтец отменил свое участие . Значит, нужно было найти замену, и она тоже нашлась. Можно сколько угодно рассуждать о значении качества  декларации, которое пострадало  из-за  этой замены - я не буду сейчас вдаваться в подробности, - но замена была совершенно особого рода. Это оказался один из чистейших католиков, благороднейший   священник, такой, которого я не встречал, готовый читать программу, которую актриса , о которой идет речь, не могла прочитать из-за того, что была больна. И в этом был какой-то особый смысл, у вас могло быть какое-то особенно важное ожидание, которое для меня свелось к тому, что я только что сказал вам. Потому что этот священник, действительно серьезно относящийся к своему католичеству со всем, что влечет за собой католицизм для действительно истинного и искреннего священника, должен был читать в соответствии с программой  стихотворение "Дикая роза" Гете. 

И в этом чтении действительно можно было  почувствовать нечто космическое, потому что этот человек был не только священником в обычном смысле этого слова, но и настолько образованным,  и настолько  преданным высоким  духовным  ценностям, что многие говорили о нем, ,  - я не буду называть его имени: его знает весь мир, а кроме того, еще три деревни. Таким мудрым и знающим  его считали. 

Декламация была не особенно хороша, но все же  в ней  было что-то очень  важное, потому что можно было почувствовать, что его восприятие мира отрешено от  всего чувственного.  Пришло ощущение Духовного мира; можно было почувствовать, как именно благодаря тому, что  вместо актрисы появился священник , вся Космическая Сила, огромная Космическая Сила этого уникального стихотворения "Дикая роза" вошла в  ощущение, и прозвучала огромная тонкость, духовность, заключенная в этом стихотворении. У этого стихотворения есть, я бы сказал, предыстория. Это  старая народная песня. И я уже говорил: у людей всегда было стремление воспринимать то, что живет в недрах бытия, как Космическое. И именно в этом стихотворении "Дикая роза" нечто подобное,  из  совершенно грандиозного космического сверх -сознания проникает в бесконечно простые представления. Следовательно, «Дикую розу» следует причислить к самым прекрасным поэтическим жемчужинам, когда-либо существовавшим в мире . Тогда, много лет назад, я также слышал о людях, которые делают несправедливые намеки  на  повседневные, второстепенные  всечеловеческие отношения ,  якобы звучащие  в «Дикой розе»; само по себе это происходит только из развращенных глубин человеческих душ. Если кто-то может интерпретировать в «Дикой розе» что-то, что не совсем чисто, то это относится к уму, который исходит из чувственной  дымки,  постоянно хочет предаваться всевозможной  «святой» любви. Можно , конечно, постоянно упиваться «святой» любовью из-за своего туманного ощущения; но можно  пережить  космическое чувство  в таком стихотворении, как «Дикая роза»,  на основе только  чистого, целомудренного переживания, само  сердца это чувствует, и любое непонимание указывало бы на действительную испорченность ума. 

Ибо давайте возьмем то прекрасное, что именно тем, что это народное стихотворение,  перешло в юношеское лирическое  искусство Гете – и оно на  самом деле стало шедевром, эта «Дикая роза». Получилось нечто совершенно замечательное ; в каждой строке всегда есть то, что должно быть!  Вы однажды  почувствуете, как действует то, что в течение космического развития происходит подобно, как чувственное восприятие осуществляется глазами , и если бы вы захотели описать это переживание - что может быть лучше , чем взять красный цвет? Красный, красный – здесь цвет еще не прикреплен к предмету, пока нет пространства
                              Röslein, Röslein, Röslein rot,
(Есть нечто длящееся, время) -

                             Röslein, Röslein, Röslein rot,
(Тайна в том, что можно выйти из времени в пространство и посмотреть на качество красного)
                              Мальчик на древней Земле

Красное у него начинает вызывать симпатию

                              Он побежал, 

                              Чтобы поближе рассмотреть розу

(Соответствие между внешним  состоянием и внутренним)

                               Мальчик сказал: я сломаю тебя 
( таинственная связь с желанием  присвоить). 
Он хочет обладать розой, он хочет сорвать  цветок, он хочет забрать ее с собой,  забрать домой. 
Мальчик сказал: 

                              Я сломаю тебя, дикая роза! 

                              Роза ответила: Я тебя уколю. 

В этой фразе «Я тебя уколю» мы видим  всю тайну природы, которая хочет помешать человеку - присвоить ее: 
                             Я хочу отнести тебя домой. 
- Она, природа   хочет оставить этот цветок для всех, чтобы все проходящие смотрели на нее, она хочет, чтобы это было сделано со всеми ее богатствами. Поскольку Роза сказала: 

                              Я уколю тебя – 

это уже само по себе причина к сочувствию   трагедии природы. Мальчик приносит,  что возникло только в пространстве и времени, желание обладать; ибо только благодаря тому, что человек захотел обладать вещами природы для себя, возникли отношения владения. За это человек должен заплатить тем, что он вырывает что-то из вечности, так что, по крайней мере, он должен помнить об этом . 

Затем, в свою очередь, в словах: 

                            И я не хочу этого терпеть  -  
Роза выступает как представитель всей природы - любой природный объект на самом деле говорит об этом, если вы хотите им обладать. ….

Следующая строфа дает завершение. Мальчик  не позволит себя остановить: 

                            И мальчик сорвал дикую розу. 

Значит, он все-таки хочет обладать ею! Роза сопротивлялась и страдала, она представляет всю природу . Но это не помогло ей  и, увы! Так вообще происходит с природой, и мы ощущаем ту трагедию, которая проявляется как настроение в природе, когда человек хочет обладать ею: ей просто придется потерпеть. Бесконечно глубоко это слово. Это  природа должна сказать всему тому, чего желает от нее человек. Природа говорит обо всем этом присвоении, эгоизме: просто придется потерпеть. Но у этой микрокосмической тайны есть  Макрокосмический аналог, и если теперь выйти из микрокосма в Макрокосм, то можно сказать: кто же в Макрокосме тот  мальчик, который ломает то, что выросло  на пустоши ? Это солнечный луч, который отделился от Земли вместе с Солнцем , и который теперь падает на землю извне, который  вызывает, с одной стороны,  рост растений, но затем, когда  цветок расцвел, луч  снова действует, это иссушает силу растения. Так обстоит дело повсюду в природе. Природа дает нам еще одно напоминание о том, что  ей пришлось пережить: рядом с розой - шипы, засохшие шипы, которые являются символом страдания, что природа все же замечает, как солнечный луч освещает ее, а с другой стороны -   иссушает ее -  мы видим   шипы рядом с розой. 

Если мы рассматриваем розу не просто как материалист внешне, но вкладываем  все космическое чувство, то шип розы - это выражение печали природы по сравнению с великой радостью природы, по сравнению с восторгом природы, который возникает, когда цветок розы раскрывается.  Затем, когда приходит  мальчик, - солнечный луч,  и заставляет розу увядать , это Макрокосмический образ. И можно только сказать: если что-то и способно вызвать эзотерические ощущения, так это такие стихи, в которых не нужно думать о том, чтобы вставлять в них всякие нелепые аллегории, но где нужно помнить только одну великую истину : когда настоящий поэт описывает природу, выходя за ее пределы, он употребляет такие слова,  что ощущаешь себя  за пределами пространства и времени, за поверхностью внешних фактов . И если поэт способен в таких простых действиях, как срывание дикой розы мальчиком сказать то, что, в конце концов , так глубоко отзывается в наших сердцах, так это потому, что  наше  сердце получило свой зачаток, когда мы сами еще не были едины только с Землей, когда мы сами были едины с древним солнечным бытием, и потому что там  мы получили   возможность сопереживать всему миру. Если мы и приписываем свои чувства себе, как я уже описывал, - этим мы обязаны люциферически-ариманическим заблуждениям, ведь  все же они возникли из Космоса; и на этом все основано, что мы можем так увлечься, так глубоко увлечься настоящим поэтом, когда он описывает даже самый простой процесс – мальчик срывает  розу. Потому что  то, что исходит из человеческой души даже при самом простом процессе, соответствует всему Космосу. И вам даже не нужно говорить об этом, вам не нужно думать об этом, но вы это почувствуете. Когда читаешь такое удивительно прекрасное стихотворение, как "Дикая роза" , то чувствуешь, что в нем заключен весь мир, в нем заключены мировые тайны, так что, действительно, и тайны искусства постепенно открываются нам через восхождение от чисто внешнего восприятия и ощущения вещей к внутреннему, восхождение от микрокосма к Макрокосму и делаешь попытку постепенно познать скрытые, но действующие в нашей душе тайны . Об этом продолжим завтра . 

Дикая роза

Мальчик розу увидал,
Розу в чистом поле,
К ней он близко подбежал,
Аромат ее впитал,
Любовался вволю.
Роза, роза, алый цвет,
Роза в чистом поле!
"Роза, я сломлю тебя,
Роза в чистом поле!"
"Мальчик, уколю тебя,
Чтобы помнил ты меня!
Не стерплю я боли".
Роза, роза, алый цвет,
Роза в чистом поле!
Он сорвал, забывши страх,
Розу в чистом поле.
Кровь алела на шипах.
Но она - увы и ах!-
Не спаслась от боли.
Роза, роза, алый цвет,
Роза в чистом поле!  Пер. Д.Усова

ТРИНАДЦАТАЯ   ЛЕКЦИЯ Дорнах, 8 августа 1915 г. 
(рекомендуем рисунки смотреть в оригинале, один рис. пропущен)

Вспомним, что человек находится в процессе длительной и сложной  эволюции -  состояния древнего  Сатурна, Солнца и Луны и развитие в земном периоде,  до настоящего времени. Мы подчеркнули, что первый зачаток  органов чувств у человека появился еще на древнем Сатурне.  Эти органы чувств, само собой разумеется, в те древние времена не были приспособлены для восприятия в соответствии с современными условиями человека, но  они еще были нежизнеспособными.  Системы органов существовали, затем трансформировались,  и фактически стали восприимчивыми только благодаря различным процессам, которые воздействовали на человека из Космоса . Но первое, что открывается нам с особой ясностью, когда мы обращаем внимание на весь ход развития человека, это то, что эти органы чувств как таковые имеют отношение к тому, что мы можем назвать физическими законами. На древнем Сатурне - первая стадия развития  органов чувств, они возникли как чисто физическая система, и снова и снова развитие органов чувств человека продолжается, преобразуются  благодаря включению физических законов в то, что в дальнейшей эволюции  формируется у человека.  Таким образом, по существу органы чувств, какими они являются сегодня, являются сложными физическими органами чувств.  Вам не составит труда заметить, что глаза имеют физическое строение, что уши - это тоже физические органы и так далее. Воистину,  органы чувств зависят от  химических веществ, но тем не менее, все это имеет отношение к физико-химическому составу. Таким образом, мы должны понимать дело так, что в некотором смысле, физическое тело является последним  звеном  между  человеком  и  миром. Из  физического состояния органов чувств следует, что во время сна уши, конечно, подвергаются точно такому же воздействию, как и во время бодрствования, за исключением того, что Я и астральное тело не воспринимают  это. Если бы у нас были открыты глаза во время сна,  было бы естественным, что в наших глазах происходит то же самое, что и во время бодрствования. Теперь мы можем подвести итог следующим образом: человек расширяет свои возможности восприятия внешнего мира.
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Итак, то, что я здесь схематично нарисовал, следует понимать как включение всех сенсорных аппаратов в наш организм. И действительно, если я сейчас добавлю эфирное тело, то оно, конечно, в некотором смысле проникает в органы чувств, иначе они не были бы аппаратами жизни; но кое-что остается за пределами эфирной сферы как нечто вполне физическое.
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Так что соотношение должно быть нарисовано таким образом, чтобы нечто оставалось и вне эфирного тела. Подобным же образом я должен был бы тогда нарисовать  включение  астрального тела в   органы восприятия. Я должен был бы нарисовать это так:
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И если бы я хотел добавить еще "Я", я должен был бы сделать это схематично следующим образом. Это Я открылось бы там из  просторов всего Макрокосма (см.ниже рис.)
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       Конечно, это схематично нарисовано, и мы должны четко понимать, что если бы мы рисовали не схему, а действительно создавали образ  органов чувств человека , то все оказалось бы гораздо сложнее. Но теперь вы можете сделать вывод, что в некотором смысле тонкая внешняя часть,  - это та часть органа чувств, которая представляет собой   физическое; оно представляет орган  во  внешнем  мире. Вы можете сравнить это с физическим образом: глаз можно рассматривать как темную комнату, где предметы создают свои изображения извне, - внутрь, как в фотографическом аппарате; и то, что создается внутри, улавливается  эфирным телом, астральным телом и "Я". Итак, у нас есть физическое взаимодействие с внешним миром, которое происходит на нашей периферии. И только на этом взаимодействии с внешним миром мы строим наш душевный процесс , поскольку этот процесс есть восприятие внешнего мира и обработка восприятия в душе. В том виде, в каком я сейчас это представил, все это должно было бы происходить с человеком, 

если бы он развивался чисто, как ему было предначертано божественно-духовными существами. Но мы знаем, что люциферически-ариманические существа заявили о себе, они воздействовали на развитие человека. И в какой-то момент мы можем четко и ясно увидеть действие  ариманических и люциферических Духов, я бы сказал, правильно увидеть. Эфирное тело я обозначу  так  (рисунок ниже) . Ранее   голова и сердце у человека  были едины,    в Солнечной эволюции, затем человек  прошел  через древне - лунное развитие и земное. Таким образом, за пределами этого эфирного тела, которое  эволюционировало в процессе существования древнего Солнца, Луны и Земли, физические органы  чувств остаются  внешними. Но если бы в реальности  осуществилось в  человеке то, что  было задумано Богами  (как на рисунке выше), если бы он действительно развивался так, то человеку  всегда приходилось бы проявлять  внутреннюю деятельность, чтобы увидеть, как происходят физические процессы в его глазу, в его ухе.  Тогда  он улавливал бы эти физические процессы своим астральным телом и своим "Я". У него всегда был бы образ,  он не открыл бы свои чувства наружу и не говорил – цвет есть только в моем глазу; но  он бы  воспринимал то, что было у него внутри, и у него было бы ощущение : внутри меня есть образ, который полностью пронизан, имеет  качества Макрокосма, и я воспринимаю это. Интересно, что в первые детские годы у ребенка, хотя и слабого и сонного, действительно есть это сознание. Он не обращает внимания на внешний мир, но обращает внимание на то, что он воспринимает в своем собственном внутреннем мире. Услышанное позже все больше и больше распространяется и на внешнее. Дети чрезвычайно консолидированы   в собственном теле, не обращают внимания на внешний мир, но обладают именно сновидческим сознанием, так что они заключены в нем, как в сфере, которая действительно приносит сюда действия  внешнего мира. Ребенок действительно чувствует кожу,  как она обволакивает его, и обращает внимание на то, что происходит внутри в виде образов и звуков . Теперь вы могли бы спросить: почему это не остается таковым на протяжении всей жизни? - Потому что имело место люциферическое искушение,  и потому что оно как раз и проникло в то, что образовалось как естественное  продолжение в астральном теле от древнего Солнца. Другими словами, люциферические духи распространяют свое влияние извне вовнутрь (рис. ниже).

 В то время как   эфирное сердца  действует  в  человеке   на периферии, Люцифер действует  извне. Действительно,  в физический аппарат глаз проникает что-то вроде эфирных щупалец Люцифера, так же как и в аппарат ушей и так далее. Повсюду Люцифер протягивает  в чувства свои руки  извне . И в наших чувствах происходит столкновение между нашей собственной эфирной, жизненной деятельностью, и той деятельностью Люцифера, который протягивает к ней свои руки. Так что мы можем сказать: невинность ребенка прекращается только благодаря тому, что Люцифер постепенно проникает в наши чувства: он овладевает нашими физическими чувствами, тем самым закрывает нам глаза, закрывает  нам уши для божественных внутренних восприятий, и  мы больше не воспринимаем образы как результат того, что нам дали Боги, но воспринимаем наши собственные, личные  образы,   нечто иное. Чувства открыты для внешнего, и мы  видим внешний мир. Чрезвычайно важно иметь это в виду. Ибо только тогда, когда наука станет подлинной Духовной наукой и сказанное сейчас будет понято, только тогда наступит время, когда можно будет увидеть , что Люцифер был довольно дерзок, когда он распространил свои действия и за пределы чувств . Там, где нервы соединяются с мозгом, люциферическое действие встречается с божественно-духовным действием, также идущим по нервным путям. Только совершенно очевидно, что если кто-то хочет нарисовать движение нерва от внешнего к внутреннему , он должен нарисовать так, чтобы Люцифер выдвинулся вперед , встретился   с изначальными божественно-духовными  действиями. Таким образом, люциферическая энергия излучается извне вовнутрь .
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Мы  видим, что в изначальном божественно-духовном  замысел  заключалось  в том, чтобы дать человеку  восприятия  так, чтобы, видя себя насквозь, он внутренне, по - существу   познавал мир. Люцифер сделал так, что человек оказался оторванным от самого себя , и теперь он смотрит и воспринимает только окружающий мир. То есть Люцифер дал человеку мир, он поместил его в земное бытие, он вывел его из себя. Глубоко, глубоко значимо библейское слово: откроются глаза ваши, и вы будете, как Боги, знающие добро и зло.   - Ибо не предполагалось открывать  органы чувств во вне,  чтобы человек в своем мышлении возвращался к древнему  лунному бытию, а чтобы он  улавливал в  мышлении сущностное, как действует  на его периферии Макрокосм,  это было дано ему  Богами изначально. 

Но теперь  благодаря тому,  что произошло реально, человек представлен миру как этико-нравственное существо ; ибо мы не смогли бы испытать многое из того, что переживаем сейчас,  как люди, если бы не проявилось   действие Люцифера в нас. Например, мы никогда не были бы разгневаны или напуганы, мы не испытывали бы ненависти , не считали бы себя преследуемыми, не испытывали бы антипатии к человеку: мы не смогли бы всего этого. Человеку никогда бы не удалось придумать какое-нибудь ругательство, если бы Люцифер не участвовал  в этом, нанося ущерб другому человеку, благодаря  слову. Только благодаря действию  Люцифера возможно, что мы злимся или боимся, что у нас может развиться ненависть или неприязнь к другому человеку, или что мы его ругаем и так далее. И, безусловно, не следует  предаваться ни  малейшей иллюзии: тот, кто считает, что если он ненавидит другого, то это справедливо, значит  Люцифер  стоит между людьми. Нет другой причины для гнева, ненависти,   антипатии, кроме как люциферическое влияние. И благодаря тому, что это стало возможным, стало возможным и другое. Это стало возможным только благодаря тому, что Люцифер протягивает свои ловкие руки извне, так что нормально развивающиеся боги 
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 допустили вмешательство с другой стороны Аримана. Он навязывает не только слова, но и мышление , и из этого смешения возникает то, что стало лицемерием, преднамеренной или невольной лживостью. Мы никогда не должны льстить себе мыслью, что, когда мы лицемерим по отношению к кому-либо, это происходит не от союза Люцифера с Ариманом, а откуда-то еще. Тем не менее, люди склонны легко обходить стороной, без понимания,  такие факты. Потому что как часто человек говорит: я  делаю то или иное не  ради себя, но  служа   всему миру. Я часто рассказывал анекдот про "Общество бескорыстия". В нем была эзотерическая секция, и в этой секции все должны были мыслить только объективно, никогда не о  самом себе. Результатом было то, что однажды один член общества пришел к другому  и сказал: Я не могу говорить о себе, потому что это было бы личным и противоречащим правилам нашего общества. Но о других я могу говорить; в этом я совершенно бескорыстен, когда рассказываю тебе, что собой  представляют  другие, и какое они все творят зло! - И тогда  он перешел к обсуждению других, к сплетням. Поскольку членам этого общества не разрешалось говорить о себе, они всегда говорили о других и о том, что другие делали,  по их мнению. Это не сделало их более самоотверженными. Я хочу сказать, что не имеет значения, во что ты веришь, главное - реальность. Можно верить, что можно найти  средства, чтобы избежать Люцифера и Аримана; тогда  это стремление может сделать вас намного хуже , чем вы были до этого. По крайней мере, раньше  не говорили, что хотят лучшего,  и далее сплетничали о других. Впоследствии вы тоже говорите  это, но вводите себя в заблуждение относительно истинного положения, в котором вы находитесь. 

Все эти  факты становятся понятными, когда видишь реальную картину, и становится очевидным,  совершенно ясно, что в нашем земном существовании необходимы Люцифер и Ариман, и мы не можем избежать их, а можем только прийти к правильному отношению к ним, действительно правильному отношению к ним. Необходимо четко понимать, что в отношении взаимодействия Люцифера и Аримана и человека, особенно когда речь идет о духовно -научном познании, возможны самые разнообразные осложнения . Очень распространенным случаем является следующий. У кого-то есть антипатия к другому человеку. Может случиться так, что гнев на этого человека, находится в бессознательном, он проникает в верхнее сознание, вырывается наружу; и следствием этого является то, что,  у человека есть неосознанная причина его антипатии,  он поэтому разражается  гневом, ненавистью,  антипатия вытесняются наружу в сознание , устремляясь в сферу Люцифера; и там, в сфере Люцифера, возникают самые яркие видения и фантазии из всего, что можно придумать о человеке , о котором идет речь. Из подсознания  гнев может вырваться наружу, и тогда возникают всевозможные придуманные  вещи, которые могут якобы исходить от ненавистной личности. И скрывают истинные причины антипатии, и  делают вид, что якобы испытали в реальности. Само собой разумеется, что в отношении таких фактов духовного мира можно спросить: как можно избегнуть  таких негативных проявлений? Ответ был бы  дан только в том случае, если бы рассматриваемая личность  постепенно нашла выход из иллюзий жизни, в которых она слишком глубоко погрязла. Все можно объяснить причинами собственного  притворства - это, прежде всего, хотя  человек думает, что он ни в чем не обманывает себя, а просто обращает внимание на факты. 

Итак, необходима  добрая воля действительно заняться   своим самосовершенствованием,  и эта точка зрения  поможет вам оставить  все плохое в себе позади. Прежде всего,  необходимо, дорогие мои друзья понять, как действуют импульсы Духовной науки, когда мы стремимся к самосовершенствованию, и  насколько мы склонны приписывать себе гораздо больше бескорыстия, чем мы  способны. При этом я хочу указать на одно золотое правило. Прежде всего, мы должны четко осознавать, что, продвигаясь вперед в Духовно -научном самообразовании, мы , безусловно, должны сначала освободиться от нашей зависимости  от  внешнего мира, хотя бы в мыслях, ощущениях. Люцифер поместил нас во внешний мир. Тем самым мы не продвинемся дальше, если позволим Ариману действовать, если скажем: Теперь мы хотим выполнять некую миссию,  и так далее. Ближайший шаг, который мы должны сделать, это отвлечься от внешнего мира, иначе  мы рискуем стать действительно более эгоистичными , чем были раньше. Эта опасность  немаленькая. Конечно, это не должно мешать вам войти в Духовный мир, но искушение эгоизмом существует. И мы не должны так  превозноситься, гордиться перед теми , кто - к сожалению, надо сказать - еще не может понять, что спиритуальное  мировоззрение необходимое для нашего времени, и кто, стоя вне, говорит: эти  спиритуальные  люди действительно не любят друг друга; и нам действительно не следует всегда игнорировать это мнение, но его правомерность нужно проверять. 

Я не знаю, мои дорогие друзья, был ли прав тот, кто недавно однажды сказал: бывает даже так, что - благодаря этому  усилению эгоизма в спиритуальном  движении,  - следует признать фактом, что в обществах спиритуальных  наук встречаются люди, которые, пробыв в них некоторое время , спорят гораздо больше, чем спорили до этого. Некоторые люди уже обоснованно  говорят о том, что расхождения в таких обществах отнюдь не хотят прекращаться так просто! Если бы действительно было так, что каждый говорил бы о другом человеке только хорошее, то представилась бы картина, что за пределами спиритуального круга, Люцифер с его толпой приспешников, возможно, и действовали  бы, но не могли бы  войти внутрь круга! 

Итак, когда человек находится в своем обычном бодрствующем состоянии , то на его чувственной периферии встречаются эфирное его собственной сущности и эфирное сущности Люцифера. Это то, что лежит в основе слов: Ваши глаза будут открыты. - Из всех оккультных школ всегда особое внимание уделялось этому принципу. Познание - это уже то, что, с одной стороны, делает  возможным    довести до нашего сознания, что существует там, на другой стороне,  должно направлять нас к тому, чтобы принимать вещи такими , какие они есть в реальности. До тех пор, пока мы не можем вместить эти факты  в свой разум , пока они остаются в области симпатий и антипатий,  там копошатся заблуждения. Их не существует, если мы  знаем о них. И особенно в это время человечество достигло той точки своего развития , когда такие вещи должны быть осознаны. Таким образом, мы получили более точное представление о нашей сенсорной периферии. Вчера мы говорили о периферии чувств, о том, как в чувственном восприятии примешивается желание. Теперь у вас есть реальное объяснение    этого. Ибо Люцифер приближается и не позволяет чувственным ощущениям приблизиться к нам, как  нейтральное объективное событие, но вмешивается в него своей сущностью. И если мы перейдем от периферии чувств внутрь, то там мы придем к мышлению, к  жизни представлений. Мы знаем, что благодаря влиянию Люцифера эта  жизнь представлений, в свою очередь, предстает перед нами так, что  нам кажется, что они  принадлежат нам, в то время как на самом деле мы должны сознавать, что мы находимся   в сфере древней  Луны, которая в обыкновенном мышлении является нашим постоянным состоянием. Этим мы постигли весь смысл отделения древней Луны от солнечно-земного бытия. Ибо то, что сегодня человек может самостоятельно  привнести в свою душу какие-либо мысли , связано с отделением древней  Луны от Солнца. Так что мы можем сказать: мысль, которую мы, люди, можем самостоятельно постичь, возникает из-за того, что нечто отделилось, как древняя  Луна, от продолжающегося существования  древнего Сатурна, Солнца, Луны. Но как обстоит дело с тем, что там произошло? Это то, что мы, люди, как чувственно воплощенные существа, можем постичь только с помощью Духовной науки. Речь идет о том, как эти мысли, что отделились, возникают. Наш разум возбуждается нашим астральным телом, но оно действует вниз, в эфирное тело. Теперь можно наблюдать следующее: если это часть нашего эфирного тела, на которую устремлен тренированный духовный взор, то обнаруживается, что если теперь в астральном теле возбуждаются мысли,  затем эти мысли как бы стекают вниз в эфирное тело, и там вливаются в эфирное сердце. - Вы должны представлять себе это не пространственно, а как силы:
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представьте; тогда вы увидите, что эти мысли вызывают движение, активность в эфирном теле. Мысли как бы растворяются , и в эфирном теле возникает движение. Мысль как бы устремляется из астрального тела в эфирную субстанцию и вызывает движение в эфирном теле. Допустим, кто-то говорит: «Я хочу уйти сейчас», - тогда ясновидящий сначала увидит мысль: "Я хочу уйти сейчас»

[image: image31.png]



 Но он воспринимал бы, как мысль вливается в эфирное тело и вызывает в эфирном теле движения, внутренние движения , только такие движения изначальны - (рисунок ниже). Таким образом, эфирное тело, в свою очередь, может воздействовать на физическое тело.  Ну, представьте себе, здесь это движение становится все более и более оживленным, и в результате эфирное вещество участвует в этом движении.
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Итак, мысль вливается, вызывает движение в эфирной субстанции, и эфирная субстанция вызывая движение в своей среде,  выявляет  пустоты. Потому что то, что нужно эфирному веществу, оно забирает из окружающей среды, и возникают пустоты. И эти пустоты возникают, когда человек думает, или когда высшие существа, Ангелы, Архангелы посылают  в человека   свои мысли , что происходит постоянно.
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Это означает, что мы наблюдаем и  видим, как движется эфир под действием мысли, и между потоками  есть пустоты. И эти пустоты на самом деле, по сути, являются физическим телом. Действительно, реальное есть везде, где нет физического, а физическое - это вообще ничто, это пустота в мире. То, что обычный физиолог-материалист изучает в нашей голове, это, конечно, не мыслимое в астральном теле, не движение мысли в эфирном теле, но это, по правде говоря, пустоты в голове. И только поэтому вы не можете проникнуть в эти пустоты, потому что вы можете продвинуться только настолько далеко, насколько это возможно в реальном мире, а здесь вы натыкаетесь на пустоту. Так что туда, в пустоты, проникнуть нельзя. 

Это как раз то же самое, что если бы вы представите себе бутылку  сельтерской воды, а в ней - пузырьки воздуха, как  жемчужины.  В них пространство пусто, в них ничего нет. И в то же время, на них можно натолкнуться! Но натыкаются на пустоту, и это столкновение  с пустотой вызывает действие. Однако должно ли ничто вызывать действие? ... Они там пусты и в то же время — не пусты. В них есть нечто, в этих пузырях, а именно субстанция Аримана; это он коренится здесь в своих отдельных частях.
Так что на самом деле, если бы оккультисты хотели нарисовать человеческую голову, им не нужно было бы рисовать ее таким образом (рисунок I), но в негативе, и то, что остается пустым внутри, было бы человеком (рисунок II). То есть там, где художник обычно рисует красками

есть пустота. 

Так, мы можем проникнуть  в реальность: тогда вы бы рисовали духовно-реалистично, потому что в противном случае вы рисуете там, где ничего нет, и оставляете пустым то, где что-то есть. Но это происходит  в дневном  обычном человеческом сознании. Вы видите, как нам нужно изменить наши представления , если мы хотим перейти к реалиям.

Теперь, рассмотрим  еще одно. Вчера я обратил внимание на то, что современные человеческие воззрения можно охарактеризовать как «философия червя», которая связывает только причины и следствия. Вот как это делают люди «черви». Например, вы можете найти богатую литературу о смене бодрствования и сна, где причину того, что происходит во сне, ищут в физическом теле: вещества, вызывающие усталость, и тому подобное. Не обращают внимания на то, что в человеке  есть что-то духовное, что стремится наружу и,  просыпаясь, хочет вернуться обратно, так жизнь человека включена  в  цикл бодрствования и сна, подобно тому, как солнце вызывает чередование дня и ночи. Вы можете прочитать, что написал об этом Фриц Маутнер в своем словаре . В нем нет ничего о сне, сновидении или обретении Я, ничего из тех вещей, которые люди должны знать, чтобы вообще что-либо знать о человеке.
