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Уже указывалось на то, что духовная жизнь первых четырех веков христианство, по существу, утрачена полностью. Ведь, что нам известно о мировоззрении и познании людей, живших во времена Мистерии Голгофы, а также и в последующие четыре столетия, в сущности, дошло до потомков исключительно через произведения противников.

Таким образом, чтобы набросать точную картину происшедшего в продолжение этих первых четырех веков христианства, необходим обращенный в прошлое взгляд духовного исследователя. И в последнее время я как раз пытался в общих чертах обрисовать картину «Юлиан Отступник».

Но нельзя сказать, что с точки зрения обычных исторических представлений, следующие века вполне ясны для современного человечества. Начиная с V века и, примерно, вплоть до XII-XIV веков то, что можно назвать душевной жизнью населения Европы, с точки зрения принятых исторических представлений остается совершенно неясным. Что же, собственно, мы имеем согласно традиционному взгляду на историю? И что же, собственно, мы имеем, рассматривая сочинения этих борзописцев, вроде господина фон Вильденбруха, которые в  своих книгах превращают в чисто внешние, разукрашенные чучела разные семейные истории о Людвиге Благочестивом и подобных ему персонах, выдавая их затем за историю?

Однако необычайно важно проникнуть взором в действительную жизнь Европы того времени, из которой проистекает столь многое в современных условиях, и которую нужно основательно понять в отношении душевной жизни европейского населения, если желать вообще что-либо понять также и о глубочайших культурных течениях более позднего времени. Поэтому мне хотелось бы привести здесь нечто такое, что, хотя и окажется несколько чуждым для многих из Вас, но, тем не менее, в наше время может быть правильно рассмотренным только в свете Духовной Науки.

Вы знаете, что сейчас существует то, что называется теологией. Эта теология в своем современном виде, по существу, вся теология европейского мира в основе своей, в своей внутренней сущности появилась, собственно, с IV-V веков после Р.Х.; затем она, через оставшиеся довольно темными века, доходит до XII-XIII столетий, находя определенное завершение в схоластике. Когда мы рассматриваем эту теологию, в основном сложившуюся уже после Августина – ибо Августин с помощью этой теологии не может быть понят или, в лучшем случае, едва может быть понят, тогда как все, что говорилось до него, например, с Мистерии Голгофы, уже не может быть понято из этой теологии – когда мы размышляем над сущностью теологии, возникшей именно в темные времена средневековья, темные для нашего познания, для нашего внешнего познания, то прежде всего необходимо уяснить себе, насколько эта теология была чем-то совсем иным, нежели теология или то, что тогда так называлось, существовавшая до этого. То, что раньше было теологией, это было, я бы сказал, тем наследием, которое дошло до времен возникновения этой, только что охарактеризованной мною теологии. Вы можете получить представление о том, что позже превратилось в теологию, прочитав короткую статью о Дионисии Ареопагите, которую можно найти в номере «Гетеанума» за эту неделю, и которая будет иметь продолжение в одном из следующих номеров. Там как раз будет описано, каким образом устанавливали соотношение между собой и миром в первые века христианства, и  насколько это отличалось от того, как это делалось позднее, скажем, в IX-XII и последующих столетиях.

Если мы захотим теперь вкратце охарактеризовать противоположность положений старой теологии, находящей свое выражение даже в позднем варианте, я бы сказал, в Дионисии Ареопагите, и позднейшей новой теологии, то следует сказать: старая теология смотрела на все, относящееся к Духовному Миру, как бы изнутри, бросая прямой взгляд на происходящие в Духовном Мире явления и события. Если мы хотим познакомиться с тем, как старая теология мыслила, как она внутренне, душевно созерцала, то пытаться сделать это можно лишь методами Антропософской Духовной Науки. При этом приходим к следующему. Вчера я охарактеризовал подобные вещи с иной точки зрения.

При подъеме к имагинативному сознанию все больше и больше замечают, что в ходе всего этого процесса подъема к имагинативному душа как бы всплывает, проникая внутрь духовных явлений. Это охватывающее всю жизнь души проникновение внутрь при подъеме к имагинативному познанию можно представить как соприкосновение с существами, не живущими на физическом плане. Восприятие органами чувств прекращается, и душа познает: все, являющееся ей в чувственных восприятиях, в некотором смысле исчезает. Но происходящее представляется душе так, словно ей помогают при этом существа мира, и можно придти к тому, чтобы распознать в этих существах, тех, в ком старая теология видела Ангелов, Архангелов и Начала. 

Таким образом, можно сказать, что эти существа способствуют достижению имагинативного познания. Затем чувственный мир как бы расступается, рассеивается подобно облакам, и взор проникает за его пределы. А за чувственным миром открывается то, что может быть названо Инспирацией, за этим чувственным миром открывается тогда Вторая Иерархия духовных существ: Власти, Силы, Господства. Это – упорядочивающие, созидающие сущности, предстающие инспиративному познанию души. Если же, продолжая восхождение, перейти к Интуиции, то проявляется Первая Иерархия: престолы, Херувимы, Серафимы. Это позволяет установить при помощи непосредственного духовного обучения, что собственно старая теология понимала под выражениями Первая, Вторая, Третья Иерархии.

Тогда же, при обращении к теологии первых веков Христианства, в значительной степени уничтоженной, мы узнаем, что она содержит в некотором смысле кое-что из того, что случается, когда человек со взором, обращенным на обычный чувственный внешний мир, хоть видит вещи и должен в них верить, но, одновременно, не в состоянии познать их. В этой старой теологии мы имеем дело с совершенно определенным осознанием того, что человек сначала должен пережить нечто в Духовном Мире, затем, с помощью пережитого в Духовном Мире, составить себе представления, которые позволят ему подойти к чувственному миру и в какой-то степени осветить чувственный мир добытыми из Духовного Мира идеями. Лишь после этого можно будет получить что-либо из чувственного мира.  

Это в некоторой мере соответствует также и тому, как переживалось древнее атавистическое ясновидение. Там люди тоже, хотя и в сновидческих представлениях, сначала видели Духовный Мир, а затем применяли пережитое там к миру чувственному. Когда эти люди имели дело с одним лишь чувственным содержанием, их ощущение было сродни ощущению человека, стоящего в неосвещенной, темной комнате. После же того, как они отдавались духовному созерцанию и применяли плоды чистого восприятия Духовного Мира к миру чувственному, когда они впервые созерцали что-либо, скажем, творческие силы животного мира, а затем обращались к внешнему животному, они чувствовали себя так, будто бы вступили в темную комнату, держа лампу в руках. Так чувствовали они себя, когда духовное созерцание предваряло чувственное и освещало его. Лишь при этом условии оно становится осмысленным.

Именно таким сознанием пронизана старая теология. В связи с этим вся Христология первых веков Христианства созерцалась внутренне. По существу, происшедшее событие – сошествие Христа в земной мир – созерцалось не внешне, а внутренне, с духовной стороны. Сначала Христа созерцали в Духовных Мирах, а затем прослеживали, как Он спустился в физический чувственный мир. Таково сознание, присущее старой теологии.

И вот, произошло следующее. Мир Рима, способствовавший наибольшему продвижению Христа на Запад, в своем духовном восприятии отличался склонностью, влечением к абстрактному; в связи с этим и возникло стремление перевести в абстрактные понятия то, что давалось посредством созерцания. Однако в эпоху продвижения Христианства на Запад римский мир находился в состоянии упадка и разложения. Из Восточной Европы в западном и южном направлениях двигались северные народы. Примечательно, что когда, с одной стороны, Рим приходит в упадок, а с другой – в его пределы вторгаются северные народы, на Аппенинском полуострове формируется коллегия, о которой я уже недавно говорил; она, в сущности, ставила себе задачу использовать происходящее для того, чтобы изничтожить, вырвать с корнем все старые воззрения и довести до потомков лишь те произведения, которые были удобны коллегии.

Об этом история умалчивает, тем не менее, это – действительный факт. Если бы об этом сохранились исторические сведения, то они просто указывали бы на некую образованную в Италии коллегию, целью которой было сохранить традицию римской абстрактности. Она начисто разделалась со всем, что ей не нравилась, а оставшееся передала будущему в измененном виде. Совершенно так же, как существовавшая в Риме юридическая традиция передачи наследства с помощью завещания давала возможность в отдельных человеческих волях проявиться тому, что предписывает воля, так в этой коллегии было явлено стремление дать выжить римскому духу только как наследию, как сумме догм, завещанных грядущим временам исторического развития, многим будущим поколениям. Ничто новое не должно быть увидено в Духовном Мире по возможности дольше – так заявила эта коллегия. Принцип Посвящения подлежит искоренению. То, что мы теперь переделываем на свой лад, должно дойти до потомков в виде писания.

В сухом изложении это обстоятельства могли бы быть представлены именно таким образом. А Христианство ожидала совсем иная судьба: оно полностью окостенело бы, если бы не пришли северные народы и не продвинулись как на Запад, так и на Юг. Потому что эти народы несли в себе определенные способности, отличные от качеств южан – греков и римлян.

Южные народы всегда,  во всяком случае в древности, (римляне в меньшей степени, греки – в большей) отличались тем, что из всей массы народа выдвигались отдельные индивидуальности, которые проходили Посвящение и могли созерцать в Духовном Мире. Поэтому тогда возникали теологии, которые были результатом непосредственного созерцания Духовного Мира, позже, в последней своей фазе, давшие содержание теологии Дионисия Ареопагита. 

Но народы, спустившиеся с Севера, вначале не имели ровно ничего от той тенденции, наиболее сильно выраженной, как уже говорилось, у греков. Однако у этих северных народов было нечто совсем иное. И для правильного понимания того, что вошло в европейское развитие последующих времен именно благодаря пришедшим с Севера народам, благодаря готам, германцам, благодаря англосаксам и франкам надо представить себе следующее.

Исторических сведений об этом не имеется, но средствами Духовной Науки подобные вещи установить можно. Возьмем древнего теолога, жившего вскоре – скажем, через одно-два столетия после Мистерии Голгофы – одного из тех теологов, которые еще черпали знания из старой науки Посвящения. Желая озвучить, я бы сказал, первый принцип теологии, он мог бы выразиться следующим образом. Сначала для того, чтобы найти какое бы то ни было отношение к Духовному Миру, человек должен либо непосредственно, через собственное Посвящение, либо как ученик Посвященного приобрести знание о Духовном Мире. Затем, после получения понятий и идей из Духовного Мира, эти понятия и идеи могут быть применены к миру чувственному. 

Пожалуйста, запомните это как можно тверже. Понятия и идеи старая теология искала через непосредственное проникновение в Духовный Мир. Затем, как она считала, почерпнутые из Духовного Мира понятия и идеи могут прилагаться к чувственному миру. К этому сводился абстрактный принцип старой теологии. 

Однако задатки готских и германских народов препятствовали созданию подобного теологического настроения, полностью опиравшегося на способность внутренне видеть явления, видеть прежде всего духовно и верить, что чувственное поддается пониманию только исходя из духовного. Подобная теология могла возникнуть лишь как чистый продукт древнего атавистического ясновидения, поскольку ведь и атавистическое ясновидение было внутренним созерцанием – типа имагинации, хотя и сновидческой. Такие Посвященные, непосредственно созерцавшие в Духовном Мире и исходя из этого обозревавшие чувственный мир, не могли появиться среди наступавших с Севера народов по причине всего их склада. 

Эти народы тоже  обладали атавистическим ясновидением в какой-то степени. Они ведь, по существу, находились еще на более ранней, более примитивной стадии человеческого развития. Они, это готы и лангобарды, тоже принесли с собой нечто от древнего ясновидения. Но оно не имело никакого отношения к внутреннему созерцанию, а опиралось на духовное созерцание, направленное скорее на внешнюю сторону. Лангобарды, англосаксы и иже с ними рассматривали Духовный Мир до некоторой степени извне, в то время как южные народы были больше предрасположены к созерцанию Духовного Мира изнутри. 

Что означает рассмотрение Духовного Мира «извне»? это значит, что они, например, говорили: «Этот человек был храбр, он погиб в бою». И для них жизнь, в которой они наблюдали внешнее проявление такого храбреца, не была закончена. Они прослеживали его и дальше, прослеживали его вживление в Духовный Мир. Но они прослеживали не только вживление, но и то, как он действовал затем из Духовного Мира на благо земных людей.

Таким образом, эти северные народы могли сказать: «То, что некто умер, произошло после того или иного значительного поступка, после того, что он был вождем народа или племени. Мы видим его душу, как она живет дальше, как она, если погибший, скажем, был воином, была принята в Вальгаллу, или как она продолжает жить как-то иначе. Но по существу эта душа, этот человек пребывает, он существует, он продолжает жить. Смерть – событие, происходящее только здесь, на Земле». И как раз для средних веков, для периода между IV-V и XII-XIII столетиями характерно воззрение, согласно которому души заслуживших глубокое уважение людей всегда остаются живыми для продолжающих жить на Земле, они даже продолжают вести их в сражениях. Тогда представляли себе, что эти души еще существуют, что они не исчезают для тех, кто живет на Земле, что они в некотором смысле продолжают выполнять задачи своих земных жизней с помощью сил, получаемых из Духовного Мира.

Атавистическое ясновидение северных народов позволяло им в какой-то степени здесь, на Земле, видеть поле деятельности людей, но непосредственно над этим простирался своего рода теневой мир. В нем находились умершие. Надо лишь поднять взор – так чувствовали эти люди – и по-настоящему оживут те, кто принадлежал к предыдущему и к еще более ранним поколениям; они здесь, мы имеем с ними нечто общее, нам нужно только вглядеться повнимательнее, попристальнее, и они окажутся с нами. Чувство, что умершие находятся рядом, было с огромной силой развито после IV века, когда северное мировоззрение смешалось с римским мировоззрением.

И вот, видите ли, в это миросозерцание северные народы воспринимают Христа. Сначала они, таким образом, наблюдали умерших, которые на самом деле оказывались по-настоящему живыми. Они видели целые сонмы умерших, парящих над ними, которые в действительности были живыми. Они не искали Христа здесь, на Земле, среди людей в физическом мире, а искали Его там, где пребывали живые умершие, там искали они Христа, словно Он находился над Землей. Если Вы разовьете это созерцание, то приобретете верное чувство по отношению к «Хальманду», являющемуся, по-видимому, плодом фантазии одного сакского священника. Тогда к Вам придет ясное понимание: как там Христос рассматривается среди людей, точно так же рассмотрение будет вполне отвечать немецкому характеру, если Вы поймете, что, в сущности, все наполовину сдвинуто в царство теней, где живут живые умершие. Но Ваше понимание окажется гораздо более глубоким, если обратить внимание на способности, выработанные в результате смешения северных народов с народами Рима. Во внешней истории литературы, например, всегда имеются такие вещи, над которыми человеку стоит призадуматься, но только современные люди совсем отвыкли размышлять как раз над такими поразительными явлениями истории человеческой жизни. Например, в истории литературы встречаются произведения, в которых о Карле Великом говорится как о предводителе крестовых походов. Карл Великий прямо называется предводителем крестовых походов, и вообще, в IX-XII веках о Карле Великом всюду повествуется, как о живом. Люди везде ссылаются на него. О нем говорится так, будто он сам присутствует. И когда начались крестовые походы (конец XI века), стали сочиняться истории, рассказывавшие о Карле Великом, наступавшем вместе с крестоносцами на язычников.

Лежащее в основе этого может быть понято лишь тогда, когда становится известно: в этот так называемый темный период средневековья, истинная история которого совершенно истерлась из памяти людской, в сознании людей присутствовали эти живые сонмы умерших, продолжавших жить в виде теней. Только позднее люди переместили Карла Великого в низшее бытие; немного времени спустя, когда дух интеллектуализма усилился настолько, что теневая жизнь прекратилась, они переместили его в «Унтерборг» (нижний град). А до этого они воспринимали его живущим среди них. 

Но где искали Христа эти люди, атавистические воспринимавшие живой мир вокруг себя, на чем было основано их Христианство, Христология, созерцание Христа? Все это они находили, направляя свой взор на то, что вставало перед ними, когда живой умерший, при жизни почитавшийся, являлся их душе вместе со всеми своими соратниками. Так в течение долгого времени видели Карла Великого, ведущим свое войско в первый крестовый поход против мавров в Испании, но при этом его видели так, словно весь поход был перенесен в мир теней. После того, как этот поход был предпринят на физическом плане, его видели в мире теней, ему давали развиваться в мире теней, но уже как отображение деятельности Христа в мире. Поэтому рассказывается, как Христос с двенадцатью паладинами, среди которых и Иуда, низошел в Испанию, и как последний предал все дело. 

Таким образом, мы видим, как ясновидящий взгляд обращался на внешнюю сторону Духовного Мира – не вовнутрь, как раньше, - на внешнюю сторону, что на Духов теперь взирали извне, а не изнутри, как в прежние времена. Важнейшие события служат уже отражением всего того, что происходит в мире теней, и отражают явления из жизни Христа. 

Так в период с IV по XIII-XIV века в Европе жило представление, что люди, умершие после свершения ими чего-то важного, направляют свои посмертные деяния таким образом, чтобы в них можно было видеть отблеск, отражение событий жизни Христа. Всюду видели воплощение Христовых событий, как бы посредством витающих в воздухе теней, если можно так выразиться. Высказывая свои чувства, люди говорили: «Над нами еще парит Христов поток. Карлу Великому удалось влиться в этот Христов поток, и он со своими паладинами – суть отображение Христа с двенадцатью Апостолами, он в реальном Духовном Мире осуществил деяние Христа». Так представляли себе это люди темных средневековых времен. Перед ними находился Духовный Мир, извне выглядевший, я бы сказал, как отражение, теневая картина чувственного мира, тогда как раньше, во времена, отблеском которых была старая теология, Духовный Мир рассматривался именно изнутри. Коротко говоря, между физическим миром и Духовным Миром в глазах сугубо интеллектуального современного человека лежит глубокая пропасть. Для людей раннего средневековья, так называемого «темного времени», этой пропасти не существовало. Можно сказать, что умершие оставались подле живых; в особенной степени это касалось выдающихся, почитаемых личностей.  

И вот, видите ли, некоторые из этих людей, бывших «живыми умершими» для своих современников – в то время ничего особенного не было в разговорах об этих «живых умерших» как о реальных личностях после их рождения для Духовного Мира – они, в случае их принадлежности к когорте особо избранных, становились хранителями Священного Грааля. И сказание о Граале никогда не будет понято, если мы не будем знать, кем собственно были хранители Грааля. Утверждение, будто хранители Грааля не были настоящими людьми, человеку того времени показалось бы до крайности смешным и нелепым. На это последовал бы ответ: «Неужели Вы, тени, бродящие по Земле, всерьез верите в то, что Вы больше тех, которые умерли и собрались вокруг Грааля?!». Для живших в те времена показалось бы смешным, если бы эти тени здесь, на Земле, считали себя кем-то более реальным, нежели «живые умершие». Надо глубоко прочувствовать восприятие души тех времен. И все то, что могло существовать в мире благодаря осознанию такой связи с Духовным Миром, проявляется также и в душах. Поэтому говорили себе: ведь люди, которые существуют здесь, на Земле, образованы сами по себе, так сказать, непосредственным образом; однако чем-то настоящим они становятся лишь тогда, когда принимают на себя то, что им могут дать «живые умершие». В некотором смысле на земных людей смотрели всего лишь как на некую оболочку, которая может пригодиться «живым умершим» в процессе их внешней деятельности. Особенностью той эпохи было убеждение: когда «живые умершие» хотят выполнить здесь, на Земле, нечто, для чего требуются руки, они входят внутрь физического тела человека и пользуются им.

Но не только это. В те времена вообще были такие субъекты, которые говорили себе: самое лучшее, что можно сделать, - это помогать тем из людей, которые были почитаемы здесь, на Земле, а теперь стали столь значительными существами среди «живых умерших», что им дозволено охранять Грааль. Говорившие так, посвящали свою жизнь, скажем, ордену «Лебедя». Рыцари ордена Лебедя желали, чтобы через них в физическом мире действовали рыцари Грааля. И Лебедем называли человека, через которого в физическом мире мог проявляться рыцарь Грааля. 

А теперь вспомните сказание о Лоэнгрине. Когда Эльза фон Брабант испытывала большое затруднение, к ней приплыл лебедь, т.е. тот, кто принадлежал к рыцарскому ордену Лебедя, тот, кто принял в себя одного из членов круга Священного Грааля. Вот кто к ней явился, и ему нельзя было задавать вопрос о его подлинной тайне. В те времена, как и в последующие столетия, самыми счастливыми чувствовали себя даже такие князья, как Генрих Саксонский, который в момент своей гибели знал: в его войске находятся рыцари ордена Лебедя.

В ту эпоху жило множество и других рыцарей, рассматривавших себя лишь в качестве телесной оболочки тех, кто, находясь по ту сторону смерти, все еще сражались в войске. Люди хотели связать себя со смертью. Какое значение для живых имело это сказание, звучащее сегодня абсолютно абстрактно, можно оценить лишь влившись в душевный строй того времени. И это господствовавшее в те времена мировоззрение, то, что жило тогда в душах, было направлено единственно и прежде всего на физический мир, на то, как в физическом человеке проявляется жизнь духовного человека из числа «живых умерших»: надо раньше знать человека на Земле, а тогда уже можно подняться к его духу. На самом деле произошло то, что во внешней жизни народа вещи приняли обратный вид по сравнению со старым созерцанием. В древности сначала созерцали Духовный Мир. По возможности старались увидеть человека как духовное существо до его нисхождения на Землю, а затем уже постигали, что он собой представляет на Земле. Теперь же, после смешения этих северных народов с народами Римской империи, у них сложилось убеждение: дух постижим лишь после его отслеживания сначала в физическом мире с последующим извлечением содержащегося в нем экстракта духовного из физического мира. Это противоположно тому, что имело место прежде.

Отражением этой точки зрения является средневековая теология. Старая теология утверждала: сначала надо иметь идеи, сначала необходимо познание духовного. Понятие веры было бы для старой теологии совершенно абсурдным, ибо духовное познавалось раньше, нежели вообще можно было помыслить о познании физического. Последнему подлежало быть освященным духовным. Теперь же, когда в широком мире стали исходить из того, чтобы прежде научиться познавать физическое, к такому же образу мыслей пришли и в теологии. Стали считать, что следует исходить из познания чувственного мира, и затем вырабатывать понятия, опираясь на чувственный мир. Не вносить понятия из Духовного Мира в чувственный мир, а вырабатывать понятия, опираясь на мир чувственный.   

А теперь представьте себе гибнущий римский мир и то, что в этом старом мире сохранилось еще от прежних времен как борьба за то, чтобы и дальше продолжали переживать в Духовном Мире понятия и вносить их в чувственный мир. Склонность к этому ощущали люди, подобные Марцианусу Капелла, автору сочинения V века, в котором он борется за продолжение поисков в Духовном Мире того, что в виде идей становится все более абстрактным. Но это старая точка зрения теряет опору вследствие заговора против духа, составленного в коллегии, о которой я Вам уже говорил, что она уничтожила все, относящееся к непосредственной связи человека с духом. 

Мы видим, как это постепенно исчезает, как древнее созерцание прекращается... древнее созерцание еще знало: когда я проникаю в Духовный Мир, меня сопровождают Ангелы. Греки называли последних «стражами». Такой человек, вступивший на путь к духовному, знал о том, что его сопровождает страж.

То, что в древности, во времена Капелла, было настоящим духовным существом, стражем, стало именно грамматикой – первой ступенью среди семи так называемых свободных искусств. В древние времена знали – в грамматике живет то, что живет в словах, а в согласовании слов присутствует нечто, ведущее затем вверх, к имагинации. Знали, что при согласовании слов, в их согласовании действует Ангел, действует Страж.

Если бы мы попытались выяснить, как это излагалось в древние времена, то нигде не нашли бы плоского объяснения. Интересно, что Капелла рассматривает грамматику не так, как позднейший Ренессанс. У него грамматика еще настоящая персона, личность, так же, как и вторая ступень – риторика. В эпоху Ренессанса же они стали ходульными аллегориями, тогда как прежде были объектами духовного созерцания, не только чему-то учившие, как, например, у Капеллы, но и творящие; поэтому восхождение к духу ощущалось как восхождение к творческим сущностям. Позже они превратились в аллегории, но, все-таки, - еще в аллегории. И даже если они потеряли свою статность, даже если изрядно похудели, они все же остаются дамами, эти Грамматика, Риторика, Диалектика. Хотя они и очень худы, действительно кожа да кости, можно сказать, что кости – духовное напряжение, а кости – понятия, - это все еще весьма почтенные дамы, вводящие Капеллу через семь свободных искусств в Духовный Мир. С семью дамами он, так сказать, постепенно знакомится; сначала с г-жой Грамматикой, затем с г-жой Риторикой, с г-жой Диалектикой, с г-жой Арифметикой, с г-жой Геометрией, с г-жой Музыкой и, наконец, с возвышающейся над всем и всеми небесной г-жой Астрологией. Все они – подлинные леди. Как сказано, число их равно семи. Семеричная женственность влечет нас вверх – к такому заключению мог придти Капелла, описывая свой путь к Посвящению. Но подумайте о том, что из этого получилось! Подумайте о монастырских школах позднего средневековья. Там во время зубрежки из грамматики и риторики не воспринимали ничего, кроме сухих догматических положений. Именно так и случилось – из живого вначале выросло аллегорическое, а затем интеллектуальное.

Путь пролегает через музоподобное существо, еще воздействующее на того, кто в древности хотел найти дорогу от слова, произносимого человеком, к Мировому Слову, таким образом, что оно – это существо – проходит через него, и он должен повторить: «О, Муза, воспой гнев Ахиллеса Паллада!». От этого знакомства с Музой, ведшего человека вверх, в Духовный Мир так, что уже не он, а Муза поет о гневе Ахиллеса Паллада, до того, как сама риторика глаголет через существа римлян, а затем через существа наступавших с севера народов, и дальше, путь ведет к тому, что все становится абстрактным, все основывается на понятиях, все становится интеллектуальным. Однако чем дальше мы отступаем на Восток и в прошлое, тем больше видим все конкретным, духовным, живым. Поэтому старая теология вполне охватывала своими понятиями духовных существ. И она ориентировала их (понятия) на этот мир. Но теология, возникшая в результате слияния северных народов с римскими, утверждала: познание надо искать здесь, в чувственном мире, тогда будут приобретены понятия. Однако в Духовном Мире ни к чему нельзя было подступиться. Римская коллегия теперь зорко следила за тем, чтобы, хотя и блуждавшие в поисках по чувственному миру люди, не добрались бы ни до чего, выходящего за пределы этого чувственного мира. В более ранние времена, хотя они и имели этот чувственный мир, понятия и идеи искались здесь, наверху (рисует на доске), в Духовном Мире, и ими освещался чувственный мир; теперь же они извлекали понятия из физического мира. Этим достигалось немногое, им всего лишь удавалось интерпретировать физический мир. Но у них было наследство. Уже никто не поднимался с помощью собственного познания, но у них все же оставалось наследство. Оно было записано или сохранено традицией, было воплощено и закреплено в догматах. Наследие находилось там, наверху (на рисунке), а оплотом его была вера. В ней содержалось то, что должно было быть сказано о духовном. Это содержалось в вере. И люди все больше проникались сознанием: содержащееся в ней понятие о высшем, полученное посредством некоего откровения, которое уже не может быть прослежено, должно остаться неприкосновенным. То же познание, которое должно оставаться внизу, в нем все должно быть получено через понятия. 

Так постепенно образовалось наследие темных времен, первых веков средневековья. Видите ли, это было еще другое время, когда в Европе имелось средневековое, атавистическое ясновидение. Тогда, например, один саксонец, его принято считать крестьянином, но он был духовным лицом, этот сакский крестьянин-священник обладал способностью, благодаря которой, просто вглядываясь в окружавших его людей, видел, как со смертью выделяется духовно-душевная часть человека и становится «живым умершим». И в сонме, витающем над земным, он усматривал то, о чем, как о созерцании Христовых событий, повествуется в «                      ».

То, что жило здесь, на Земле, становилось, я бы сказал, все более и более безжизненным. Атавистические способности исчезали, в чувственном мире искали все еще только понятия. А каким было мировоззрение? Это мировоззрение заявляло: «О познании Сверхчувственного не стоит особенно беспокоиться. Оно ведь содержится в Писании и в традиции, и нам достаточно лишь открыть книги и обратиться к древним традициям. Там о Сверхчувственном сказано все, что вообще следует знать. То, что за познание принимаются лишь понятия, которые относятся к чувственному миру и лежат в самом этом чувственном мире, не должно смущать нас».

Таким образом, все живое проникалось сознанием: Сверхчувственное остается запретным, а исследовательский порыв следует ограничить пределами чувственного мира.

Именно таким человеком, с головой погруженным в процесс вытравления из чувственного мира этих сакских крестьян-священников, написавших «                   »,

Был еще в XIX веке Грегор Мендель. Зачем беспокоиться о чем-либо, касающемся наследственности, раз это было изучено в древности! Это же написано в Ветхом Завете! Поэтому будем наблюдать за тем, как в чувственном мире красные горошины и белые горошины смешиваются между собой, как снова появляются красные, белые и пегие горошины, и т.д. Так ведь можно сделаться крупным естествоиспытателем, причем, избежав всякой дисгармонии с тем, что следует сказать о Сверхчувственном, поскольку последнее остается совершенно незатронутым.

Вот так современная теология, в меру того, насколько она перестроилась из старой теологии в то, что я Вам охарактеризовал, соблазнила людей на исследование природы так, как это делает, к примеру, Грегори Мендель – истинный католический священник.

И что получается? Естествоиспытатели, наука которых оказывается малообоснованной, называют теперь Грегори Менделя, после того, как они некоторое время относились к нему с презрением, называют его задним числом – правда, это не их язык, но мы можем применить такое выражение – своего рода святым; во всех академиях он провозглашается великим ученым. Здесь присутствует глубокая внутренняя зависимость. Современное естествознание возможно лишь потому, что так уж оно создано, чтобы всякого, кто последовательно стоит на позиции средневековой теологии, рассматривать как выдающегося исследователя природы. Современное естествознание полностью является продолжением внутренней линии схоластической теологии; остальное примкнуло позже, но оно является, вплоть до настоящего времени, естественным продолжением схоластического периода.

Поэтому вполне в порядке вещей оказывается то, что Иоганн Грегори Мендель задним числом признан великим ученым; он им и является, но исключительно в католическом смысле. Для него имеет смысл только смотреть на смешивающиеся горошины, поскольку католический принцип гласит: все, относящееся к Сверхчувственному, содержится в традиции и в книгах. Для естествоиспытателя Сверхчувственное не имеет ни малейшего значения, во всяком случае тогда, когда остаются в неведении и предаются агностицизму.

В этом – основное противоречие нашего времени. Это то, на что следует обратить внимание. Если не смотреться в эти вещи, то будет совершенно непонятно, откуда берутся всевозможные неясности, и что вызывает противоречивые тенденции современности. Но леность, привычка к удобству, присущие нашей эпохе, не дают человеку возможности вникнуть в эти вещи.

Подумайте, ведь то, что теперь говорится о мировых событиях, станет историей. Люди будущего получат эту историю. Как Вы думаете, много ли правды дойдет до них? Совершенно ясно, что нет. Но для нас история создается подобным же образом, исторические куклы, представляемые нам обычной историей, не передают того, что действительно происходит в развитии человечества. Но в наши дни мы встали перед настоятельной необходимостью научиться познавать, что представляет собой подлинная история. Недостаточно того, чтобы все сказанное об Атилле, Карле Великом, Людовике Благочестивом – там история совсем уж фантастическая, - чтобы все это вносилось в историю так, как это делается сегодня. Ведь в ней пропускается самое главное. То, что по-настоящему приводит к пониманию современности, то, в чем мы нуждаемся, - это повествование о душевной жизни. В развивающиеся души людей должен проникнуть свет Антропософской Духовной Науки. Из-за того, что мы разучились смотреть на вещи с точки зрения духовного, у нас уже больше нет истории. И по существу, для каждого чуткого, тонко воспринимающего человека имеют значение слова: «Уже у Мартиануса Капелла все Водители и Стражи, вводящие в Духовный Мир, превратились в достаточно сухих, тощих леди, но когда теперь знакомятся с Генрихом I, Оттоном I, Оттоном II, Генрихом II и т.д., такими, как их рисует история, они оказываются, в сущности, историческими куклами, сделанными по образцу тех, развитие которых привело к тому, что они сделались тощими дамами – Грамматикой, Риторикой, Диалектикой и т.д. Ибо никакого реальности нет и в личностях, которые выставляются одна за другой, как «исторические».

Но вещи следует рассматривать такими, каковы они есть на самом деле. И современные люди должны жаждать видеть вещи такими, каковы они есть. Поэтому уже стало делом долга излагать эти вещи везде, где только возможно, а излагать их теперь возможно в Антропософском Обществе. Да, я надеюсь, что хотя бы последнее пробудится в какой-то момент в грядущие времена.
Лекция вторая

Дорнах, 28 июля 1922 года

Уже многими сложными путями мы приходили к тому, что человек может быть постигнут, собственно, только через Вселенную, через всю совокупность Космоса.  Для того чтобы в последующие дни разрешить рассмотрение вопроса в определенном направлении, сегодня мы проведем перед взором это отношение к Космосу несколько более простым способом. В качестве ближайшей области Космоса мы должны указывать на то, что является нам как физический мир. Но с этим физическим миром мы встречаемся по существу там, где он – минеральный, во всяком случае, там он предстает нам в своей исконной форме. В минеральном, в широком смысле слова, мире, к которому мы причисляем, конечно, водные, воздушные и тепловые явления, т.е. явления, которые связаны с тепловым эфиром; в минеральном мире мы можем изучать силы и закономерности физического мира.

Действия физического мира проявляются в силе тяжести, в химических, магнитных и т.п. явлениях. Но физический мир мы можем все-таки изучать, ограничиваясь, в сущности, лишь минеральным миром; но как только мы вступаем в царство растений, нам уже не обойтись теми идеями и понятиями, которые созданы в отношении физического мира.

В новое время никто не воспринимал этого с такой остротой, как Гете – Гете, который сравнительно молодым человеком познакомился с миром растений с научной точки зрения, сразу же почувствовал необходимость для растительного мира иного рода восприятия, нежели для мира физического. Он выступил против науки о растениях в том виде, как она была создана Линнеем. Этот великий шведский естествоиспытатель развил учение о растениях, акцентируя подробности внешних форм, присущих отдельным видам и семействам растений. В соответствии с этими формами он представил систему классификации, объединив родственные растения в семейства так, что семейства и виды находятся как бы друг подле друга, подобно тому, как обычно предметы минеральной природы располагаются друг возле друга. Таким способом, - сказал себе Гете, рассматриваются минералы, минеральная природа; по отношению к растениям следует воспользоваться иным методом.

Имея дело с растениями, - говорит Гете, - надо рассуждать, скажем, следующим образом: вот, например, перед нами растение. Оно выпускает корень, затем стебель, после – стеблевые листья и т.д. (см. рисунок 1). Но у растения не должно быть обязательно так (рис. 1), а, - говорит Гете, - может быть, например, вот так (рис 2). Вот корень; но сила, которая у растения этой формы (рис. 1) сразу же начинает развиваться в корне, здесь (рис. 2) остается замкнутой в себе и не образует тонкого стебля, тотчас расцепляющегося на листья, а строит толстый стебель. При этом формирующая листья сила поднимается по толстому стеблю, еще небольшая часть этой силы остается для построения прилистников и, быть может, цветка.



Рис. 1





Рис. 2

Но может быть и так, что растение развивает свой корень очень слабо. От силы корней еще что-то остается. Это последнее развивается так (рис. 3), что и на нем (на корневище) образуются слабые узлы листьев и побегов. Но внутренне все это является одним и тем же.






Рис. 3

Здесь (рис. 1) плохо развит стебель, а листья, напротив, хорошо. Здесь же (рис. 2) стебель образован клубнеобразно, а листья слабы. Идея для всех растений одинакова, но она должна оставаться внутренне подвижной, чтобы можно было бы переходить от одной формы к другой. Здесь я должен образовать (рис. 1) такую форму: тонкий стебель и отдельные листья – сила листьев сосредоточена; для той же идеи (рис. 2) дается и другая форма, при которой сосредотачивается сила корня. Эта же самая идея дает мне и еще одну форму – третью.

Таким образом, я должен построить себе подвижное понятие, и это подвижное понятие открывает передо мной всю систему растений как единое целое. 

Если Линней различные формы поставил друг подле друга и рассматривал их как минеральные формы, то Гете хотел охватить подвижными идеями всю систему растений как единое целое, так, чтобы почерпнуть некоторым образом эту идею из одной растительной формы, он мог с помощью той же идеи проникнуть в другие растительные формы и т.д.

Этот способ рассмотрения, этот способ анализировать явления посредством подвижных идей у Гете, безусловно, был началом имагинативного способа рассмотрения.

Так что можно сказать: когда Гете познакомился с линнеевской системой классификации растений, он почувствовал, что предметного познания, вполне годного к применению в физическом мире с его минеральным царством, недостаточно для постижения жизни растений. Он чувствовал необходимость противопоставить системе Линнея имагинативный способ рассмотрения. 

Другими словами, Гете сказал себе: «То, что я вижу, что я должен видеть, рассматривая растение, совсем не является физическим, это физическое сделалось невидимым, а то, что я вижу, постигаемо с помощью идей иных, нежели идеи, относящиеся к минеральному».

Чрезвычайно важно обратить на это внимание. Потому что мы можем сказать себе, рассматривая это в правильном свете: «В минеральном царстве вокруг нас находится внешне видимая физическая природа. В мире растений физическая природа сделалась невидимой». Конечно, и здесь действует сила тяжести и все, что имеется в физической природе, действует также и в мире растений, но это становится невидимым, а видимой оказывается высшая природа, то, что внутренне находится в постоянном движении, что внутренне живет. Видимое в растении – это, собственно, его эфирная природа. И мы поступаем плохо, если утверждаем, что видимым является физическое тело растения, оно стало, по существу, невидимым, а то, что мы наблюдаем, - эфирная форма.

Как же, собственно, возникает видимое в растении? Когда Вы имеете перед собой физическое тело, например, кристалл горного хрусталя, Вы непосредственно видите, наблюдаете физическое (рис. 4). Имея перед собой растение, Вы не видите физическое; у растения Вы видите эфирную форму (рис. 5). Но эта эфирная форма наполнена физическим, в ней живут физические вещества.


Рис. 4
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Рис. 5

Когда растение теряет жизнь и в земле превращается в уголь, можно видеть, что остается физический углерод; он находится в растении.

Таким образом, можно сказать: растение наполнено физическим, но оно уничтожает физическое посредством эфирного. Именно в растении можно видеть эфирное. Физическое оказывается невидимым.

Итак, физическое для нас видимо в минеральной природе. В растительной природе физическое уже становится для нас невидимым, ибо все то, что мы видим, есть эфирное, ставшее видимым именно через физическое. Мы, конечно, не увидели бы растения обыкновенным глазом, если бы невидимое эфирное тело не несло в себе, грубо говоря, зернышек физического. Благодаря физическому эфирная форма становится видимой нами; эта эфирная форма и есть как раз то, что мы видим. Физическое, так сказать, есть только средство увидеть эфирное. Так что эфирная форма растения дает нам пример имагинации, но такой имагинации, которая становится видимой не непосредственно в Духовном Мире, а посредством включения физического вещества.

Таки образом, дорогие мои друзья, если Вы спросите, что представляет собой имагинация, то Вам можно будет ответить: все растения являются имагинациями. Но в качестве имагинаций они видимы лишь для имагинативного сознания. Возможность же наблюдать их с помощью физического глаза проистекает из того, что растения заполнены физическими частицами и потому эфирное становится физически видимым для органов зрения. Но если мы хотим выражаться правильно, то не имеем никакого права сказать: мы видим в растении нечто физическое. В растении мы видим подлинную имагинацию.

Таки образом, Вы имеет имагинацию всюду вокруг себя – в формах растительного мира.

Если мы теперь поднимемся от растительного мира к животному, то обращение к эфирному не сможет нас удовлетворить. Придется сделать еще один шаг вперед. Видите ли, о растении мы можем сказать: оно до некоторой степени уничтожает физическое и осуществляет (выявляет) эфирное. 




Растение: уничтожает физическое





     осуществляет (выявляет) эфирное.

Когда же мы поднимаемся к царству животных, то уже не смеем придерживаться одного лишь эфирного. Животный облик следует представить себе таким образом, что в нем уничтожается также и эфирное. И мы можем сказать: животное уничтожает физическое, что делает также и растение, но оно уничтожает и эфирное; животное осуществляется (выявляется) в том, что обретает значение, когда уничтожается эфирное.

При уничтожении растением физического значение может обрести эфирное. Когда же и эфирное в какой-то степени оказывается лишь, грубо говоря, заполняющим, зернистым, тогда может выявить свою сущность то, что, не находясь уже в обычном пространстве, действует в этом обычном пространстве; тогда может осуществиться (выявиться) астральное.

Итак, мы должны сказать: в животном осуществляется (выявляется) астральное. Когда мы смотрим на животное, в нем осуществляется астральное.




Животное: уничтожает физическое





       уничтожает эфирное





       осуществляет (выявляет) астральное

И вот Гете всеми силами борется за овладение подвижными идеями, подвижными понятиями, дабы иметь возможность прозревать в мире растений эту струящуюся жизнь, в мире растений мы еще имеем перед собой эфирное, поскольку растение в некотором смысле выводит эфирное на поверхность. Оно живет в форме растения, о животном мы должны сказать: в животном есть нечто такое, что не появляется на поверхности. То, что растение должно оставаться на месте, где оно выросло, показывает – в нем нет ничего такого, что не представало бы нашему взору на поверхности. Животное движется свободно. В нем есть нечто, не выступающее на поверхность и не становящееся видимым. В животном имеется астральное, т.е. такое, для постижения чего недостаточно сделать наши идеи настолько подвижными, чтобы, как я Вам показал, в самой идее мы переходили бы от формы к форме (см. рис. 1, 2 и 3). 

Для астрального этого недостаточно. Желая понять астральное, нам следует идти дальше, мы должны сказать: в эфирное еще входит нечто, действующее изнутри наружу, формирующее, скажем, клубень, изменяющее его форму (рис. 2). Для растения Вы всегда должны искать причину изменения его формы во внешнем. Ваша идея должна быть подвижной. Однако одной этой подвижности недостаточно для понимания животного. Там к понятию необходимо прибавить еще что-то другое. 

Если же Вы хотите уяснить себе, насколько различной должна быть деятельность, направленная на образование понятия для животного и для растения, Вы должны обладать не только подвижным понятием, способным принимать различные формы, но это понятие должно внутренне принять в себя то, чего оно само не имеет.

Это то, что может быть названо Инспирацией в образовании понятий. Так же, как при нашей инспирации, при вдыхании, мы принимаем в себя внешний воздух, в то время как в остальной своей органической деятельности, лежащей ниже дыхания, мы остаемся пребывающим в самих себе, точно так же, если мы хотим постигнуть животное, мы должны обладать не только подвижными понятиями, но и воспринимать в эти подвижные понятия еще что-то извне.

Мы можем, выражая это другими словами, если хотим правильно понять растение, остаться стоять на месте, можем и мысленно рассматривать себя как существо, стоящее на месте. И если бы простояли мы всю жизнь, то могли бы, тем не менее, сделать наши понятия настолько подвижными, что они охватили бы различные растительные формы; но мы никогда и ни за что не смогли бы образовать понятие животного, если бы сами не были в состоянии бегать. Мы должны иметь способность бегать, если хотим образовать понятие животного. Почему?

Да, если Вы, скажем, имеете это понятие растения (см. рис. 2), а затем преобразуете его в другое, то Вы преобразуете то же самое понятие. Если же Вы бежите, то Ваше понятие преобразуется, изменяется в силу своего бега. Вы сами должны внести в жизнь понятие. Именно это трансформирует имагинативное понятие в инспиративное. В отношении растения Вы можете себе представить, что внутренне Вы находитесь в полном покое и лишь изменяете понятия. Если же Вы хотите составить себе понятие животного, что большинство людей делает, кстати, с большой неохотой, ибо понятие должно быть внутренне живым – оно барахтается в человеке, - то Вы воспринимаете инспирацию, внутреннюю жизнь, не только внешнее, чувственное изменение от формы к форме, но саму внутреннюю жизнь вы не сможете представить животное в целом без того, чтобы внести в понятие эту внутреннюю жизнь.

Именно этого Гете уже не смог достигнуть. Он достиг того, что смог сказать себе: растительный мир – это сумма понятий, сумма имагинаций, а в отношении животных в понятие нужно нечто вносить, там нужно сделать само понятие живым. То, что относящаяся к отдельному растению имагинация не живет, Вы можете видеть из того, когда оно возвышается и растет на своей почве, изменяет свою форму под внешним воздействием, тогда как внутренне его форма не меняется. Животное – это понятие, претерпевающее превращения, живое понятие, потому должна быть воспринята инспирация, и только через инспирацю можно подойти к астральному.

Когда же мы поднимаемся к человеку, то должны будем сказать: он уничтожает физическое, уничтожает эфирное, уничтожает астральное и осуществляет (выявляет) «Я».




Человек: уничтожает физическое





    уничтожает эфирное





    уничтожает астральное





    осуществляет (выявляет) «Я»

О животном мы можем сказать: мы видим, собственно, не физическое, мы видим физически явленную инспирацию. Поэтому также и человеческая инспирация – дыхание,  - подвергаясь какому-либо нарушению, очень легко принимает животную форму. Попробуйте припомнить некоторые образы из кошмаров: какие животные формы Вам являлись! Животные формы, целиком инспирированные формы.

Человеческое «Я» мы можем постигнуть только через Интуицию.

Действительно, человеческое «Я» может быть познано лишь через интуицию. В животном мы видим, таким образом, инспирацию, в человеке же мы видим собственно «Я», интуицию. Мы будем неправы, если скажем, что видим физическое тело животного. Мы видим совсем не физическое тело. Последнее исключено, уничтожено, - оно только делает инспирацию видимой для нас, - так же, как и эфирное тело. У животного мы видим, собственно, внешним образом, через физическое и эфирное, его астральное тело. У человека мы видим уже «Я». Видимое нами не является физическим телом – последнее как раз невидимо, так же как и эфирное и астральное тела. То, что мы видим у человека – это внешним, физическим образом сформированное «Я». Потому, например, глазу, зрению и внешним образом человек является в своем инкарнате – в своем  цвете, которого нет больше нигде, так же как и «Я» нет ни в одном другом существе. Поэтому, желая правильно выразиться, мы должны сказать: человека мы в состоянии постичь полностью лишь при условии, что будем мыслить его состоящим из физического, эфирного, астрального тел и «Я». То, что мы видим перед собой, - это есть «Я», а невидимыми в нем находятся астральное тело, эфирное тело и физическое тело.

Но человека мы познаем только если посмотрим на вещи несколько точнее. Прежде всего, ведь то, что мы видим, есть только внешняя сторона «Я». Внутреннее же «Я» в его истинном образе могло бы быть воспринято лишь через интуицию. Однако, нечто от этого «Я» человек замечает и в обычной жизни, в обычном сознании. Это его абстрактные мысли, которых не имеет животное, поскольку оно еще не имеет «Я». Животное лишено способности абстрагировать, так как оно еще не имеет «Я».

Итак, можно сказать: внешне мы наблюдаем человеческую форму, земное воплощение «Я». А при внутреннем переживании наших абстрактных мыслей мы имеем «Я», но это всего лишь только мысли, это не реальность, это только образы.

Если же теперь, рассматривая человека, мы спустимся к находящемуся в нем, но уничтоженному астральному телу, то мы подойдем к той части человека, которую уже нельзя наблюдать извне, но которую мы видим, когда смотрим на человека, находящегося в движении, и постигаем его форму из движения. Рассматривать это надо следующим образом. Представьте себе маленького человечка, карлика, довольно толстенького, который расхаживает на коротких ножках, выбрасывая их при движении вперед, словно маленькие бревна. Высоченный великан на длинных ногах будет двигаться совершенно иначе. Созерцая это, Вы заметите единство между движением и формой. И Вы сами станете находить подобное единство, если научитесь таким вещам. Когда Вы видите у кого-то убегающий назад лоб и подбородок, выдающийся вперед, то и движение его головы будет иным, нежели у того, кто имеет убегающий назад подбородок и лоб, выдающийся далеко вперед. У человека Вы всюду увидите соответствие между его формой и его движением, если станете рассматривать его просто так, как он стоит перед Вами, и получите впечатление от его инкарната, от того, как он держит себя, даже в покое. Вы созерцаете его «Я», наблюдая то, что из его формы переходит в движение, и то, что как бы снова происходит от движения. 

Попробуйте как-нибудь понаблюдать за рукой человека, насколько иначе по сравнению с короткопалым движет пальцами тот, у кого они длинные. Движение переходит в форму, форма – в движение. При этом для вас проясняется, я бы сказал, тень астрального тела, выраженная, правда, через внешние, физические средства. Но Вы видите, что то, что я Вам таким образом описал, является примитивной инспирацией. Большинство людей не обращает внимания на тех, кто, например, идет по улице так, как шел Фихте по улицам Иены; не видит, что за этим кроется. Тот, кто увидел Фихте, идущим по улицам Иены, тот воспринял также движение и форму, присущие его органам речи, особенности, нашедшие выражение в строении органов речи. Нужна уже примитивная способность к инспирации для того, чтобы видеть такое.

Если мы теперь внутренне посмотрим на то, что извне выглядит таким образом, и что я описал Вам как восприятие через такую примитивную инспирацию, то это оказывается, по существу, пронизанной чувством человеческой фантазией, в которой уже внутренне переживаются абстрактные мысли. Представления, возникающие в памяти как образы в момент своего появления, также живут в этом элементе. Мы можем сказать: если смотреть извне, то «Я» выражается, например, в инкарнате, но, кроме того, и в других формах, которые тут выявляются. Иначе мы не могли бы говорить ни о какой физиономии.

Посмотрим, например, какого-нибудь человека, у которого при спокойном состоянии лица угол рта оказывается сжатым. Это кармически заложено в его «Я» - форму в данном воплощении. 

Если мы возьмем астральное тело, то внешне о нем говорит характерное в движении, а внутренне – фантазии или образы, порожденные фантазией; собственно астральное тело уже более или менее ускользает от наблюдения. Еще в большей степени ускользает от наблюдения эфирное тело человека. Оно, так сказать, внешне уже не видимо столь правильным образом, или, самое большее, в совершенно особых случаях, видимо в его физических проявлениях. Так может случиться, когда, к примеру, кто-нибудь потеет; при этом эфирное тело становится видимым извне. Но, видите ли, здесь уже требуется имагинация, чтобы факт потения привести в соответствие с человеком в целом. Парацельс проделал это до конца. Для него в явлении потения не только процесс, но и выделяемое вещество у одного человека представлялось иным, нежели у другого. Для него в этом был выражен весь человек, эфирный элемент всего человека. 

Итак, эфирное отступает уже очень сильно; внутренне же тем сильнее это выступает в переживании, именно в чувстве. Переживаемое внутренне чувство, вся жизнь чувств, есть в сущности то, что живет в эфирном теле, когда оно действует изнутри так, что оно переживается внутренне. Ведь жизнь чувств всегда сопровождается выделением внутренних секреций. И при созерцании эфирного тела у человека это представляется таким образом, что, извините, «потеет», например, печень, живот; все это «потеет», все это секретирует. Именно в этой внутренней секреции протекает эфирная жизнь человека. Вокруг печени постоянно клубится облако пота, точно так же и сердце окутано облаком пота. Все органы находятся как бы в тумане. Это надо воспринимать имагинативно.

Когда Парацельс говорил о пото-выделении у человека, он не сказал, что оно происходит лишь на поверхности. Отнюдь нет, этот процесс пронизывает всего человека, это эфирное тело, которое можно видеть, отвлекаясь от физического. Такое внутренне переживание эфирного тела есть, таким образом, жизнь чувств.

Что касается внешнего переживания физического тела, то так, без дальнейших пояснений, оно фактически не воспринимаемо. И все же мы ощущаем его, когда, скажем, берем ребенка на руки. Он тяжел так же, как тяжел камень. Это – физическое переживание, то, что мы здесь воспринимаем, принадлежит физическому миру. Если нам кто-то дает пощечину, то помимо морального переживания, имеется еще и физическое – удар; но физически это всего лишь упругий удар, как при ударе бильярдных шаров друг о друга. Мы обязаны правильно отделять физическое от всего другого. Однако когда мы это физическое воспринимаем внутренне, так, как я Вам недавно говорил касательно внешнего проявления жизни чувств, которое  мы воспринимаем внутренне, - тогда в физических явлениях, в чисто физических явлениях внутренне переживается человеческая воля. Человеческая воля – это то, что простым способом связывает человека с Космосом. 

И вот, когда мы ищем вокруг себя инспирацию, то находим ее в животных формах. Множество разнообразных животных форм воздействует на нас при восприятии через инспирацию. Из этого Вы можете узнать, что чистые, не заполненные физической телесностью инспирации могут выражать нечто существенно более высокое, чем животных. Это тоже может быть. Но также и исходящие из чисто Духовного Мира инспирации могут представать перед нами в животных формах. 

Во времена древнего атавистического ясновидения люди пытались духовным образом представить получаемые ими инспирации в животных формах; сфинкс, к слову, получил свою форму в силу того, что он действительно должен был изображать нечто такое, что видели инспиративно. Говоря о животных формах в чисто Духовном Мире, мы уже должны, таким образом, иметь дело со сверхчеловеческими существами. Во времена древнего ясновидения, каким оно существовало еще в продолжение I-IV веков после Р.Х., и, во всяком случае, во время Мистерии Голгофы, не было пустой внешней символики, а имелось настоящее внутреннее познание, изображающее в животных формах  высших духовных существ, доступных для инспирации.

И с этим вполне согласуется то обстоятельство, что внимавшие инспирации придавали Святому Духу форму голубя. Как в наше время следует понимать то, что нам говорится о Святом Духе в форме голубя? Это следует понимать в том смысле, что можно сказать: говорившие так были людьми, инспирированными в старом атавистическом смысле. Они видели в той области, в которой Святой Дух являлся им чисто духовно в этой форме инспирации. 

А как эти атавистически инспирируемые современники Мистерии Голгофы характеризовали Христа?

Они видели Его внешним образом и при этом видели Его в образе человека. Для того чтобы видеть его человеком в Духовном Мире, им следовало бы обладать интуицией. Но таких людей, которые могли бы видеть Его как «Я» в интуитивном мире, не было во времена Мистерии Голгофы, этого они не могли видеть. Однако они еще могли Его видеть в атавистической инспирации. И тогда они применяли животную форму для выражения Самого Христа. «Смотрите, вот Агнец Божий!» - это правильный для того времени язык, язык, который мы должны освоить, когда снова подходим к тому, чем является, и соответственно тому, что через инспирацию видят, нечто, могущее выступить в Духовном Мире в форме «Смотрите, вот Агнец Божий!». Важно, что мы снова научаемся познавать, что представляют собой Имагинация, Инспирация и Интуиция, и что мы при этом научаемся постигать тот способ выражения, который звучит нам из древних времен. 

Этот способ выражение представляет факты в соответствии с воззрениями древности; мы же должны сначала привыкнуть выражать эти факты так, как они выражались, например, во времена Мистерии Голгофы, и воспринимать их как нечто само собой разумеющееся. Только так мы вновь овладеем смыслом того, что, скажем, где-то в Азии представлялось в виде крылатого Серафима, или в Египте – в виде сфинкса, что в Святом Духе предстает в виде голубя, и что в Самом Христе представлено в виде Агнца, того, чем вообще была инспирация или, вернее сказать, инспирированная имагинация, в которой в древности неизменно являлся Христос. 

Лекция третья

Дорнах, 29 июля 1922 года

Вчера я попытался показать Вам, каким образом можно найти простой путь для того, чтобы представить себе отношения человека, его тела, души и духа ко всему Космосу. Заканчивая вчерашнюю лекцию определенными имагинативными образами, тем, как я это сделал, мне хотелось обратить ваше внимание на некоторые вещи. Я хотел показать, например, что в таких образах, как Христос в образе Агнца Божия, при правильном их выражении, заключаются инспирированные имагинации, хотел показать, что во времена, когда такие образы запечатлевались, т.е. когда они выражались с полным пониманием и применялись к душевной жизни человека, существовало истинное сознание того, как человек, работая над собой, поднимается от душевных переживаний, которые он имеет при обыкновенном сознании, к душевным переживаниям такого сознания, которое приводит его в соприкосновение с Духовным Миром. Я обратил Ваше внимание на то, как в первые четыре века Христианства то, что могло бы быть названо христианским учением, повсеместно все еще создавалось на основе созерцания духовного, что тайны самого Христианства еще представлялись в том виде, в каком их могли созерцать те, кто возвысил душу до созерцания духовного. 

Однако после IV века из общего сознания людей все больше и больше исчезало понимание того, что непосредственно выражало духовное. И мы видим, как при соприкосновении северогерманского мира с греко-латинским, эти трудности в развитии западноевропейской культуры по существу все возрастали. Мы должны вполне уяснить себе, что даже непосредственно после IV века все еще с глубоким почитанием взирают на пришедшее из древних времен в инспирированной имагинации, рассматривая это как отображение христианского воззрения. Почиталась традиция. Почиталось то, что в таких образах доходило до потомства.

Однако развивающийся человеческий дух постепенно принимает такую форму, что он говорит себе: да, нам действительно переданы образ голубя для Святого Духа и образ Агнца Божьего для Самого Христа. Но как нам следует их понимать? Как нам подойти к тому, чтобы понять это? И именно из-за этой невозможности, или гораздо больше из-за веры в невозможность для человеческого духа своими силами, собственным усилием и трудом подняться до созерцания Духовных Миров, возникло схоластическое учение, гласившее: человеческий дух своими собственными силами доходит до познания чувственного, а также до выводов, следующих непосредственно из понятия чувственного, однако все, могущее быть открыто человеку о Сверхчувственных Мирах, должно приниматься как непонятное откровение.

Но и эта, я бы сказал, двойственная вера по отношению душевной жизни человека развивается не без трудностей; двойственная, поскольку здесь с одной стороны – познание, ограниченное земным, а с другой – достижимое только лишь через веру познание сверхчувственного. По сути, более или менее смутно, но все же ощущали, что уже нельзя было относиться к сверхчувственному познанию так, как это делалось в прежние времена. Первое время после IV века люди говорили о своем восприятии: «Этот Сверхчувственный Мир все же в некоторой степени достижим для душевной жизни человека, но не всякому дано довести свою душевную жизнь до такой высоты, поэтому в основном приходится ограничиваться заимствованием того или иного из древних откровений».

Как говорилось, почитание этих древних откровений было слишком велико для того, чтобы тотчас возникло желание пользоваться масштабом человеческого познания, которое не могло сравниться с этими откровениями, или, по крайней мере, не ставилось ни в какое сравнение с ними. А строгое схоластическое учение о двух направлениях  человеческого познания усваивалось постепенно. Схоластический принцип был полностью принят только в X-XIII веках. Вплоть до той поры все еще оставались некоторые сомнения в том, не следовало ли все-таки попытаться бы поднять человеческое познание до уровня того, что принадлежит Сверхчувственному Миру.

Но тем самым был совершен значительный поворот по сравнению с более ранним периодом. Видите ли, в более ранние времена, скажем, в самые первые века христианства, когда человек, приближаясь к чему-либо, будь то тайна божественного предвидения всего или тайна пресуществления хлеба и вина в тело и кровь Христову, сказал бы: «Это трудно понять, но есть люди, которые могут так развить свою душу, что они это понимают. Если бы я принял факт всеведения Божественного Существа, то это всеведающее Существо должно было бы знать и то, является ли какой-либо человек навеки осужденным, или достигнет ли святости другой. Однако с этим, - сказал бы такой человек, - плохо согласуется то, что человек ведь не непременно должен грешить, а осужденным он оказывается, в сущности, за грех. Если он не станет грешить, то и не подвергнется осуждению; если искупит грех, то он тоже не будет осужден. Таким образом, надо сказать: за свою жизнь человек может либо грехами обречь себя на осуждение, либо, благодаря безгрешному поведению, сделаться святым. Но опять-таки всеведающий Бог должен знать об этом человеке, будет ли он осужден или свят».

Человек, столкнувшийся с этим, должен был бы придти к подобного типа рассуждениям. Но в эти первые века Христианства он бы не сказал необдуманно: «Итак, я должен спорить с тем, предвидит ли Бог осуждение или святость человека». Он сказал бы себе: «Несмотря на возможность для человека грешить или не грешить, Бог все-таки знает, кто осужден, а кто сделается святым; и я мог бы уразуметь, если был бы Посвященным». Так бы говорил себе человек первых христианских столетий.

Точно так же, если бы ему сказали, что через пресуществление, через жертву Тайной Вечери хлеб и вино превращаются в Плоть и Кровь Христа, он бы ответил: «Этого я не вижу, но будь я Посвященным, я бы мог это увидеть». Так говорили в древности. Ибо в то время думали следующим образом: «То, что можно наблюдать в чувственном мире – лишь призрачное образование, а отнюдь не действительность. Действительность находится позади этого призрачного, в Духовном Мире. Пока человек остается в призрачном мире, противоречием является то, что некто может грешить или не грешить, и, тем не менее, всеведающий Бог знает заранее, будет ли данный человек осужден или свят. Но как только поднимаются в Духовный Мир, противоречие исчезает. Там становится ясно, как может оказаться, что Бог это все предвидит». 

Точно так же сказали бы: «в физически-чувственном мире мы имеем противоречие в том, что нечто, остающееся для внешнего взора, собственно говоря, неизменным, – хлеб и вино - после превращения должны стать Телом и Кровью Христа, но это можно понять, будучи истинно Посвященным, поскольку тогда душевная жизнь протекает в духовном Мире». Так сказали бы в древности.

И вот, в душах людей разгорелась схватка. С одной стороны, эти души все больше и больше видели себя вырываемыми из Духовного Мира, а все развитие культуры шло в направлении сведения духовного человека до уровня рассудка, что делало невозможным достижение Духовного Мира. Из этой борьбы и развилась вся неуверенность по отношению к Сверхчувственным Мирам. Если заниматься симптомологической историей, то можно выделить моменты, когда эта неуверенность проявлялась в мире с особенной силой.

Я часто обращал внимание в подобных лекциях на Скотуса Эригену, жившего в IX веке во Франкском королевстве, на которого при дворе Карла Великого смотрели прямо как на чудо мудрости. Карл Лысый, во всяком случае, и все, считавшиеся с его мнением, когда надо было что-либо решить, по всем религиозным, а также и научным вопросам обращались к Скотусу Эригене. Но именно в том, каким образом Скотус Эригена противостоял другим монахам своего времени, мы видим, как в то время свирепствовала, я бы употребил именно это слово, борьба между интеллектом, ощущавшим себя ограниченным одним лишь чувственным миром и некоторыми выводами, проистекающими из него, и, с другой стороны, тем, что в виде догм сообщалось о Сверхчувственных Мирах.

Итак, мы видим, как именно в IX веке друг другу противостоят две личности: Скотус Эригена и монах Готтшальк, который решительным образом отстаивал учение, гласящее: Бог вполне знает заранее, будет ли тот или иной человек осужден или же будет свят. Постепенно это запечатлелось в формулах: Бог предопределил одну часть людей к святости, а другую – к осуждению. Это учение формулировалось так, как делал уже сам Августин, согласно учению, которого о Божественном предопределении часть людей была предназначена для святости, а часть для осуждения. А Готтшальк, монах, учил так: Бог предопределил часть людей для святости и часть людей для осуждения, но никого – для греха. 

Таким образом, учение Готтшалька для внешнего понимания содержало противоречие. Именно тогда, в IX веке борьба мнений неистовствовала с необычайной силой. На одном заседании Синода в Майнце, например, произведение Готтшалька было объявлено еретическим, а сам он бит плетьми. Однако, несмотря на плети и заточение, которые Готтшальк претерпел за свое учение, он мог сослаться на то, что не хотел ничего иного, как только представить учение Августина в его подлинном облике. На это как раз было обращено внимание французскими епископами и монахами, и было указано, что Готтшальк не учил, собственно, ничему отличному от учения Августина. Так что такой монах, как Готтшальк, опережал свое время тем, что вводил в свое учение нечто из традиций древних мистерий, нечто такое, к чему стремились, но не могли постичь и поэтому отвергали те, кто хотели все постигнуть с помощью одного лишь рассудка, в то время как другие, больше придерживавшиеся того, что почиталось в древности, целиком признавали правоту теологов, подобных Готтшальку.

В наше время люди необычайно трудно постигают саму возможность спора о таких вещах. Но об этом не только спорили. Тогда за такие учения, если они не нравились какой-то партии, публично секли и подвергали заточению, но в конце концов признавали человека правым. Потому что как раз ортодоксы снова оказались на стороне Готтшалька, после чего его учение было признано соответствующим католическим догмам. 

Карл Лысый, исходя из своего отношения к Скотусу Эригене, желая найти для себя решение, обратился к последнему. Скотус Эригена решал вопрос не так, как Готтшальк, но в том смысле, что в развитии человечества принимает участие Божество, что зло по существу может быть чем-то кажущимся, так как иначе оно должно было бы присутствовать в Боге. Но так как Бог может быть только добрым, зло должно представлять собой ничто. Ничто же не может быть чем-то таким, с чем люди бы могли в конце концов соединиться. Так что Скотус Эригена высказывался против Готтшалька.

Но учение Скотуса Эригены, которое в какой-то мере совпадало с нынешним учением пантеистов, было позже вновь осуждено ортодоксальной церковью, и труды Скотуса Эригены были найдены вновь лишь позднее. Было сожжено все, что содержало упоминание о нем. Он считался настоящим еретиком. Когда же он предал гласности свои воззрения, представленные Карлу Лысому, то со стороны приверженцев Готтшалька, которые теперь вновь оказались в фаворе, последовало объяснение: Скотус Эригена всего-навсего лишь болтун, рядящийся в пестрые одеяния внешней науки, который, в сущности, ровно ничего не смыслит в тайнах сверхчувственного.

Другой теолог написал о Теле и Крови Христовых труд, в котором говорил также и о том, что для древних Посвященных было учением, которое они могли созерцать; что действительно хлеб и вино могут быть преобразованы в истинное Тело и в истинную Кровь Христовы.

Снова этот труд был представлен Карлу Лысому. Скотус Эригена не написал сочинения, направленного прямо против него, тем не менее, в его произведениях мы находим неоднократные указания на то, как им решался вопрос; по его мнению, учение, принятое правоверным католичеством, т.е., что хлеб и вино действительно превращаются в Тело и Кровь Христа, что это учение должно подвергнуться видоизменению, поскольку его невозможно постичь человеческим сознанием. Это было высказано Скотусом Эригеной уже тогда.

Короче, именно в IX веке с совершенно особой силой свирепствовала борьба вокруг отношения человеческой души к Сверхчувственному Миру, и особенно трудно было тогда ориентироваться священнослужителям той эпохи. Потому что в христианских догматах всюду шла речь о ниспровержении истин древнего Посвящения, но чувствовалось бессилие понять. Исследовали данное внешним образом в слове. Но слово могло быть понято лишь после восхождения души в Духовный Мир. Исследовали то, что было дано внешним образом в словах после того, как знакомились с этим по мере развития человеческого разума того времени. И эти исследования действительно приводили к тяжелой борьбе внутри христианской жизни Европы.

Какую же тенденцию имели эти душевные переживания? Они были направлены к тому, чтобы в человеке развивалась двойственность, чего прежде никогда не было. Прежде человек всматривался в чувственный мир, и в том, что он наблюдал в чувственном мире, благодаря своим способностям он тотчас же получал созерцание духовного, которое просвечивало сквозь чувственные явления. Посредством чувственных явлений он видел духовные. Совершенно ясно, что в древности человек видел хлеб и вино не так, как их уже видели люди IX столетия; это ведь было уже материальным созерцанием. Но в древние времена человек имел материальное созерцание вместе с духовным.

И точно так же у человека далеких эпох не было интеллектуальных понятий и идей, какие существовали уже в IX веке. Еще не было утонченности и абстрактности понятий и идей. Переживаемое человеком в качестве понятий и идей еще было предметным, сущностным.

Я уже обращал Ваше внимание на то, как постепенно становились совершенно абстрактными такие понятия, как грамматика, риторика, диалектика, арифметика, геометрия, музыка и астрология. В древние времена на эти науки, в которые человек вживался, смотрели так, что человек – как было сказано тогда мною, - приходил в соприкосновение с настоящими, реальными существами. Но уже тогда, и еще больше в последующие времена, сделались эти грамматика, риторика, диалектика и т.д. совершенно худосочными, до абстрактности тощими. Не имея в себе ничего сущностного, всего лишь как внешнее убранство, можно сказать, соотносились они с тем, что существовало в древности. И это развивалось все дальше и дальше. Абстрактность все больше превращалась в абстрактность понятия, а конкретное становилось внешне все более чувственным. И эти два течения, которые мы наблюдаем в IX веке, и под влиянием которых люди претерпевали тогда столь страшную душевную борьбу, эти течения дошли до нашего времени. Но для нас они выступают, становятся явными где-то в больше, а где-то в меньшей степени.

Достаточно предстают они, однако, человеческому развитию в противоположности между Гете и Шиллером. Вчера я говорил, что Гете, изучая ботанику Линнея, пришел к тому, что смог представить себе существо растения в живых понятиях, т.е., в таких понятиях, которые могут изменяться, которые, таким образом, восходят к имагинации. Но я обратил Ваше внимание также и на то, как Гете начинает спотыкаться, как только он хочет сделать шаг от растительно-животного в чистом виде к животно-воспринимаемому. До имагинации он еще доходит, но до инспирации – уже нет. Он видит вещи внешним образом. В отношении минералов он не чувствует побуждения перейти к имагинации, абстрактные понятия – не его сфера. Потому-то он и не может охватить того, что является духовно более высоким, чем растение, в абстрактных понятиях. Потому-то, в сущности, и не философствует так, как философствовали в его время. 

Шиллер философствует. Он даже учится этому у Канта, пока не чувствует, что кантовская манера завела его слишком далеко. Но Шиллер делает это, не прибегая к той абстрактности понятий, которая не могла бы снова возвратиться к сущности. И когда мы представляем себе Гете и Шиллера, то ощущаем это как раз как противоположность, которая никогда, собственно, между ними не была преодолена и лишь уравновешивалась общечеловеческим содержанием, жившим в обоих. 

Но эта противоположность проявила себя, как только в 90-ых годах XVIII века перед ними обоими, перед Гете и Шиллером, встал вопрос: как достигает человек действительно достойного человеческого существования?

Шиллер поставил перед собой вопрос в свойственной ему манере абстрактного мышления, и высказал то, что он имел высказать в своих «Письмах об эстетическом воспитании человека». Там он говорит о себе. С одной стороны, человек подчинен логике, рассудочной необходимости. Он не имеет свободы, следуя требованиям рассудка. Рассудочная необходимость губит свободу. Но свободы он не имеет и тогда, когда отдается только своим чувствам, чувственной необходимости; в таком случае над ним властвуют инстинкты, страсти, и он снова несвободен. И в том и в другом случае, со стороны духа и со стороны природы, человек превращается в раба, становится несвободным. И он только тогда делается свободным, считает Шиллер, когда рассматривает природу так, как если бы она была живым существом, если бы она была духом и душой, т.е., когда он возвышает природу.

Но при этом он должен также спустить, низвести требования рассудка до природы. До известной степени, человек так должен представлять себе природу, словно бы она была разумной. Тогда у рассудка будет отнята непреклонность, окостенелость его требований, окостенелость логики. С другой стороны, когда человек выражается образно, он создает формы вместо того, чтобы логически анализировать и синтезировать; и тем, что человек строит образы, он лишает природу ее сугубо чувственных требований. 

Однако все это можно выразить, говорит Шиллер, только в художественном творчестве, в искусстве и в эстетическом наслаждении. Если же мы стоим перед природой просто так, то мы подпадаем под власть инстинктов, страстей и природной необходимости. Следуя движениям своего духа, приходится подчиняться логической необходимости, если желаешь остаться верным человеческим нормам. Когда же оба оказываются связанными друг с другом, необходимость, отвечающая требованиям рассудка, несколько сникает и уступает чувственной необходимости, а чувственная необходимость отдает кое-что от страстности своей природы. И, например, в скульптуре мы представляем человека так, словно он уже в чувственном содержит сам дух. Мы низводим дух в чувственный мир так, что возвышаем чувственное до духовного, и возникает сотворенное, прекрасное. Только создавая прекрасное и наслаждаясь прекрасным, человек живет свободным.

Подумайте о том, что Шиллер всем высказанным в эстетических письмах стремился всеми силами души найти для человека нечто такое, что на примере показало бы, когда человек мог бы быть свободным. Он был единственным, кто нашел возможность осуществления человеческой свободы – жизнью в иллюзии. Человек должен избегать грубой действительности, - даже утверждает Шиллер, хотя и не высказывает этого прямо и вполне четко, - если он желает быть свободным, т.е. если желает завоевать себе существование, достойное человека. Лишь в иллюзии может быть достигнута полная свобода. 

Ницше, хотя и впитавший в себя все эти вещи, не смог, тем не менее, проложить себе путь к истинному воззрению на дух, но создал свою первую книгу «Рождение трагедии из духа музыки», где он хотел показать следующее: греки открыли искусство, чтобы иметь что-то, что помогло бы им, как свободным людям, подняться в человеческом достоинстве над действительностью внешних чувств, где никогда нельзя достигнуть своего человеческого достоинства. Они уходили от действительности вещей, чтобы в призраке, в иллюзии искусства получить возможность достижения свободы. Ницше перенес истолкование этого на пример Греции. В этой связи Ницше чисто радикальным образом высказал то, что уже было заложено в шиллеровских «Письмах об эстетическом воспитании человека».

Итак, можно сказать, что Шиллер жил в абстрактной духовности, но в нем, в то же время, пребывал импульс стремления сообщить человеку его достоинство. Посмотрите на величие, великолепие и удивительное достоинство этих писем исторически. По существу, в отношении поэзии и душевных сил, они являют собой нечто большее, нежели все другие труды Шиллера. Они, собственно, оказываются самыми великими из того, что сделано Шиллером, если рассматривать все сделанное им в целом. Но при этом Шиллер выступал, исходя из своих абстрактных позиций, и в соответствии с духовной жизнью Запада, хорошо принимался интеллектуализмом. Подойти с этих своих позиций к истинной действительности – этого он не мог. Он мог достигнуть лишь иллюзии прекрасного.

Когда Гете получил эти «письма об эстетическом воспитании человека», ему было нелегко ориентироваться. На абстрактных путях человеческого разума Гете, в сущности, не был искушен. Но и для него существовал вопрос: как человеку достигнуть своего человеческого достоинства, т.е. как должны совместно работать духовные существа, чтобы сообщить человеку достойное существование, дабы пробудить его для Духовного Мира, для вживания в Духовный Мир. Шиллер не мог перейти от образа к действительности. Гете тоже стремился выразить то, что было высказано Шиллером в эстетических письмах, но на свой лад.

Он выразил это на свой лад, образно, в «Сказке о Зеленой Змее и Прекрасной Лилии». Во всех формах мы должны видеть душевные силы, их взаимодействие ради сообщения человеку его свободного человеческого достоинства, ради того, чтобы свободно сообщить человеку его достоинство. Но Гете не смог найти путь от того, что мог выразить только имагинативно, вверх, к истинной духовности. Гете остановился на сказке, на образе, на высшего рода символике, правда, необычайно живой символике, но все же – некоторого рода символике. Шиллер создавал абстрактные понятия, не смог проникнуть в действительность и остановился на иллюзии. Гете, желая постигнуть сказку во всей ее свободе, создал много наглядных образов, чувственно наглядных, но и он не смог с их помощью постигнуть действительность. Он не пошел дальше описания чувственного. Вы видите, как удивительно прекрасно это описание чувственного в сказке о Зеленой Змее и Прекрасной Лилии; но описание освобождения немощного Принца уже не подлинно, оно лишь символически наглядно. Два охарактеризованных мною противоположных восходящих потока, ни один из которых, по существу, не сумел проникнуть в Духовный Мир, нашли свое выражение в двух личностях. Как Шиллер, так и Гете стремились проникнуть в Духовный мир с противоположных направлений, но так и не смогли сделать это. 

В чем же здесь, собственно, дело? Вам покажется странным то, что я вам скажу, но, тем не менее, тот, кто посмотрит на вещи с психологической непредвзятостью, должен будет увидеть их так, как я теперь скажу. 

Берутся оба течения, существующие в схоластике. Во-первых, рассудочное познание, черпающее свои свойства из чувственного восприятия, но не могущее проникнуть в действительность. Этот поток, принимая разнообразные формы, спускается все дальше и дальше, от одной личности к другой, доходя и до Шиллера. Он оказался до известной степени вовлеченным в такого рода познание, о котором схоластика сказала: с его помощью идеи можно извлекать только из чувственного мира.  

Однако Шиллер является исключением. Он слишком сильный, слишком цельный человек, чтобы признать в чувственном мире нечто такое, чем имеет право стать человек, если он хочет овладеть своим человеческим достоинством. Схоластическое познание извлекает идеи только из чувственного мира. Шиллер отбрасывает чувственный мир, и тогда остаются только идеи. В них он не доходит до действительности, а лишь до прекрасной иллюзии.

Итак, он всеми силами стремится понять: что же, собственно, делать с этим схоластическим познанием человека для того, чтобы сообщить человеку достоинство? Для этого абсолютно невозможно придерживаться действительности, для этого надо обратиться к прекрасной иллюзии. Вы видите, каким образом в Шиллере находит свой выход схоластический поток рассудочного знания.

Гете не особенно заботился о рассудочном познании. На него, в сущности, значительно большее влияние оказало познание посредством откровения; если Вы это и находите удивительным, все же это так. Гете логические рассуждения не подходили. И хотя он прямо не придерживался католических догм, необходимость которых при создании художественных форм стала тем не менее очевидной для него позднее, когда он хотел закончить своего «Фауста», хотя он в юности и не придерживался католических форм, он все же придерживался того, что проникало в Сверхчувственный Мир настолько далеко, насколько это было достижимо для него. Говорить Гете о вере - это в некотором смысле приводило его в ярость. Когда в его юные годы Якоби однажды завел разговор о вере, Гете ответил: «Я придерживаюсь созерцания». О вере Гете ничего не желал знать. Те, кто ценили в Гете веру, совершенно не понимали поэта. Он желал видеть. И он уже находился на пути, чтобы перейти от своей имагинации также к инспирации и к интуиции. При этом он, естественно, не смог бы стать средневековым теологом, но он мог бы быть древним пророком или созерцателем Сверхчувственных Миров. Он уже находился на пути к этому, но не смог подняться, он подошел только к созерцанию Сверхчувственного в мире растений. Так что он, наблюдая растительный мир, уже наблюдал друг подле друга духовное и чувственное, как это было и в древних Мистериях Посвящения; но он остался на растениях.

Итак, что же он мог сделать? Ничего другого, как только применить ко всему Сверхчувственному Миру тот образный, символический, имагинативный метод, который он познал на растениях.

Таким образом, он подошел, собственно говоря, только к имагинативному представлению мира, когда он говорил о душевном в своей сказке «О Зеленой Змее и Прекрасной Лилии». 

Обратите внимание: там, где сказка «О Зеленой Змее и Прекрасной Лилии» напоминает о царстве растений, о том, к чему можно подойти посредством имагинации, как Гете развил ее для растительного мира, там сказка становится особенно прекрасной. Попробуйте только дать воздействовать на себя всему тому в этой сказке, что выдержано в стиле имагинации растений, и это будет изумительно прекрасным. По существу, и все остальное, содержащееся в ней, всегда имеет тенденцию стать растением. Женский образ, о котором в основном идет речь, он называет Лилией. Он создает ее не для жесткой действительности, а так, чтобы она вела своего рода растительное существование. И если Вы посмотрите на все образы, которые проходят в сказке, то окажется, что они ведут, собственно, растительное существование; там же, где Вас должны поднять еще выше, там высшее становится лишь символическим. И там, наверху, эти образы ведут уже иллюзорное существование.

Так, обитающие там короли тоже не вполне реальны. И они доводятся лишь до растительного существования, и они говорят лишь о том, что имеют другое. Потому что нечто должно быть инспирировано в золотом короле, в серебряном короле, в бронзовом короле, если они должны по-настоящему жить в Духовном Мире.

Таким образом, можно было бы сказать, что Гете прожил жизнь в познании откровения, в сверхчувственном познании, которым он до известной степени овладел. Шиллер жил в рассудочном познании, в другом виде познания, созданном схоластикой, который он, однако, не смог вынести, поскольку он хотел довести его до действительности.

Можно сказать – обе личности обладают огромной внутренней правдой. Она позволяет им быть настолько искренними, что ни один из них не говорит больше того, что он может сказать. Поэтому Гете представляет душевное так, как если бы оно было растительным, а Шиллер представляет свободного человека так, словно этот свободный человек вообще мог жить только эстетически. Эстетическое общество – вот то, что Шиллер в конце своих эстетических писем выставляет, так сказать, в качестве «социального требования».

В соотнесении Гете и Шиллера мы видим, как оба эти потока, развиваясь, поднимались вверх. Что было нужно? Нужно, чтобы Гете поднялся из Имагинации к Инспирации, и чтобы Шиллер оживил абстрактные образы посредством Имагинации. Только тогда они смогли бы вполне сблизиться.

И если Вы всмотритесь в души обоих, то должны будете сказать: оба были предрасположены к тому, чтобы вступить в мир духа. Как Гете боролся за то, что называл благочестивым существованием! Как ответил Шиллер на вопрос, которую из существующих религий он исповедует: «Никакую». Почему? «Из-за религиозности»! 

Вы видите, как для духовно-просветительных умов вместе с выступлением Сверхчувственного из того, что человек может пережить, познавая, проистекает религиозное чувство. Таким образом, и религия снова должна быть достигнута только путем преобразования сегодняшнего чисто интеллектуального познания в духовное познание.

Лекция Четвертая

Дорнах, 3 июля 1922 года

Обратимся еще раз назад, к тому, что, как я вчера указал, было ослаблено прогрессирующей интеллектуализацией человеческой культуры. Мы обратимся к древнему атавистическому принципу Посвящения, и тогда увидим, как люди, жившие еще этим принципом Посвящения, в качестве посвященных выступили навстречу Христианству и, исходя из созерцаемого ими, образовали то, что затем, позднее, сделалось содержанием догматов, а после VIII, IX столетий уже не могло быть понято.

Надо вспомнить лишь о том, что до Мистерии Голгофы принцип подлинного человеческого «Я» по существу еще не был включен в развитие человечества. Однако от человека всегда требовалось иметь в себе этот принцип «Я». Он был создан именно для построения своего внутреннего и внешнего существа исходя из принципа «Я». Но только медленно и постепенно подходил человек к ощущению, а затем и к осознанию того, чем являются в нем существо «Я» и сила «Я». Исходя из этого можно сказать, что, хотя и во времена Мистерии Голгофы существо человека состояло из физического тела, эфирного тела, астрального тела и «Я», но сознание человека еще не имело в себе этого «Я» - существа. «Я» - существо оставалось еще в какой-то степени неосознанным. По существу, в те далекие времена на Земле обитали люди, не жившие вполне сознательно в своем «Я». Ведь «Я» лишь тогда может проявить себя внутри существа человека, когда он уже не развивает полностью, я бы сказал, не развивает уже во всей свежести своего физического тела. Еще не осознававшие своего «Я» люди развили физическое тело с большей свежестью, нежели те, которые к тому времени достигли полного сознания «Я». И это достижение полного сознания «Я», оно произошло не внезапно, оно произошло в течение столетий до и после Мистерии Голгофы, но оно отчетливо воспринимается при рассмотрении истории с позиций Духовной Науки. И мы должны сказать: то, что человек может сохранить в полной свежести в своем физическом, в своем эфирном и в своем астральном телах, это может быть сохранено лишь тогда, когда в существо человека вливается нечто от Божественно-Духовной природы.

Пока люди, не имея «Я» - сознания, обладали атавистическим ясновидением, Божественно-Духовное воздействие вливалось в них из Космоса. Люди никогда не смогли бы стать свободными существами, если бы в них не появилось «Я», после чего Божественно-Духовное уже не могло вливаться в них по-прежнему. Люди стали свободными существами лишь благодаря тому, что они укрепились в осознании своего «Я». Но это сделалось возможным только после того, как люди постепенно развились до восприятия абстрактных мыслей. Абстрактные же мысли являются, собственно говоря, трупами Духовного Мира. Я ведь в сегодняшней лекции уже обратил на это Ваше внимание. Так же, как от нашего физического тела остается труп после прохождения через земную смерть, так и от духовно-душевного существа, которым мы являемся в Духовном Мире до нашего спуска в мир физический, тоже остается труп. Но подобное случается лишь после обретения человеком  сознания своего «Я». И мысли, абстрактные мысли, служат выражением для этого трупа. Тем, что мы становимся способными постигать абстрактные мысли, мы воспринимаем труп некоего духовно-душевного существа, каким оно было до сошествия в земной мир. Однако восприятие трупа своего духовно-душевного существа имеет предпосылкой то, что и в наше физическое тело вступает нечто от принципа отмирания, расслабления. 
Да, таково уж развитие человека, что в ходе его земной эволюции изменяется и его природа. Его прежние тела были иными, нежели его новые тела. Прежние тела были такими, что хотя человек в них и не был свободен, но он со своей свежей, утверждающей себя через собственную физически-эфирно-астральную деятельность, природой был подвижен в своем теле.

Итак, можно сказать, что мы живем в цивилизованном мире как раз в такой период развития человечества, когда тело начинает разрушаться, распадаться. И именно благодаря этому распадающемуся телу, служащему основой интеллектуального, т.е. абстрактного мышления, завоевываем мы себе свободу. Благодаря этому распадающемуся телу человек достигает всего того, чем он в качестве приверженца интеллектуального направления в науке сегодня так гордится. 

Продумав все это, мы должны сказать себе: до Мистерии Голгофы на Земле, в людях, собственно говоря, еще не жило полное сознание «Я». Но были тем не менее лица, которые развивали его через действие Мистерий. Это были Посвященные, прошедшие через Инициацию (Посвящение). Мы уже говорили о том, что происходило в местах древних Мистерий с теми, кто принимал Посвящение и поднимался к этому осознанному «Я», в то время, когда природа человека в общем-то, еще не должна была иметь полного «Я» - сознания. Однако древний Посвященный мог подняться к этому вполне осознанному «Я» лишь благодаря тому, что через священное действие Мистерий в него вступало нечто, древними культурами и цивилизациями воспринимаемое в качестве вечного Отца Космоса. И мист древних Мистерий, Посвященный, достигая определенного этапа своего Посвящения, имел переживание: Отец живет во мне.

Если бы мы, к примеру, представили бы себе такого Посвященного, принадлежащего к древнееврейской культуре, мы должны были бы сказать: этот Посвященный следующим образом характеризует произошедшее с ним благодаря Посвящению. Он говорит, человечество в целом обладает той особенностью, что, хотя Отец содержит и несет в себе все, тем не менее, Отец не входит в сознание и не возжигает, не поднимает его до «Я» - сознания. Отец дает обыкновенному человеку живой дух дыхания. Он вдохнул в него дыхание и оживил его. Но Посвященный ощущал кроме того нечто, вдыхаемое как живая душа человеком, вступающую в него особую духовность – живой принцип Отца Космоса. И тогда, когда в такого Посвященного древнееврейского мира вступал этот духовный принцип Отца, и человек принимал Его в свое сознание, тогда этот человек с полным правом высказывал то, что означало для него это «Я»: Я Есмь тот, кто Я Есмь. И на такого человека, жившего среди древних народов, благодаря вселившемуся в него духовному принципу Отца, произносившему с полным правом: «Я» - имя, бывшее во всем древнем мире неизреченным именем Божества – Бога Отца, на такого человека смотрели как на лицо, представляющее Отца на Земле. И этих Посвященных, живших среди народов, называли Отцами, ибо они представляли Божественный принцип Отца среди других людей. Про них говорили, что в Мистериях в них вступил Божественный Отец. Поэтому на Мистерии смотрели как на нечто, позволяющее в земных условиях развиваться тому, что только действует и созидается за пределами всего Космоса, в святилищах Мистерий, и через такие святилища Мистерий в человеке строилась обитель для Божественного принципа Отца. Человек сам становился этой обителью Божественного принципа Отца.

Так, через Мистерии искания Бога-Отца воспринимались в земном мире. И когда обращали взор вовне, в Космос, в большой мир, и видели его волнуемым и созидаемым Божественным принципом Отца, то называли его Макрокосмосом – большим миром. Обращая же взор к святилищам Мистерий, где этому Богу-Отцу была выстроена обитель, в которой получали Посвящение те, кто как люди сами становились обиталищами Бога-Отца, называли то, чем являлись Мистерии, и то, чем через Мистерии являлся сам человек – малым миром, Микрокосмосом. Это сохранилось еще вплоть до Гете. Гете, будучи членом Ложи, усвоил выражения «большой и малый мир». Под большим миром он понимал Макрокосмос, а под малым миром – ложу, которая должна была стать для него отражением большого мира. 

Все это перешло в другую стадию, когда развитие человечества подошло к Мистерии Голгофы. Тогда возникло нечто существенно иное. 

Во время Мистерии Голгофы на Земле, прежде всего, жили такие люди, которые чувствовали в себе нечто от самостоятельного «Я», «Я» - сознание стало до некоторой степени входить в людей. Вместе с тем, в то же самое время наступило и другое: физическое тело человека стало становиться внутренне хрупким, стало распадаться.

Человечество находилось в то время в середине своего Земного развития; человечество находилось перед огромной опасностью, опасностью все больше и больше терять связь с Духовным Миром, а также перед опасностью дальнейшего распада физического тела.

Чтобы придти на помощь, Существо, Которое мы знаем как Христа, приняло решение так излиться в Иисуса из Назарета, как прежде изливался в Посвященного Божественный принцип Отца. Этот Божественный принцип Отца изливался в посвященного, и в Посвященном, наряду с физическим, эфирным и астральным телами, возжигалось «Я». Лишь те имели право произносить «Я», являвшееся, в сущности, неизреченным именем Бога, в кого вступал Божественный принцип Отца.

Но теперь, в середине Земного развития, были люди, которые начали говорить себе «Я», которые приняли «Я» в сознание. В такого человека, каким был тогда Иисус из Назарета, вошел теперь тот принцип, который является принципом Сына, принципом Христа.

Таким образом принцип Христа вступил в «Я». Прежде мы имели вхождение принципа Отца в физическое, эфирное и астральное тела, теперь мы имеем вступление принципа Христа в людей, наиболее продвинутых в развитии.

Теперь вспомните, как я описал человека в эти дни. Я Вам сказал: растение уничтожает в себе физическую природу, разлагает ее; животное разлагает физическую и эфирную природу, а человек разлагает физическую, эфирную и астральную природу. Он разлагал их не полностью во времена развития человечества, предшествовавшие Мистерии Голгофы. Теперь же он разлагает их полностью, поскольку его «Я» действительно вошло в его существо.

Посвященный же древних Мистерий полностью освобождался от физического тела, эфирного тела, астрального тела тем, что он давал возможность втекать в себя принципу Отца и уже в это время был «Я» - существом. 

Вследствие вступления Христа в Иисуса из Назарета было уничтожено не только физическое тело, эфирное тело и астральное тело, но вместе с ними также и «Я» в той степени, в которой оно было тогда развито в Иисусе из Назарета. Так что в Иисусе Христе жил тот высший принцип Христа, Который относился к «Я» так, как обычно «Я» относится к астральному телу.

Это как раз то, что могли созерцать древние Посвященные, у которых была развита высшая способность к созерцанию. Когда они созерцали человека, каким он был в их эпоху, то они обнаруживали, как человек уничтожил в себе все силы остальных существ природы, возвысился над остальными природными существами, до некоторой степени охватил их в их совокупности. Вы видели, как снова можно обнаружить в физическом теле человека минеральное царство, в эфирном теле человека – растительное царство, в астральном теле человека – животное царство, и затем уже и человека в собственном смысле. Выше указывалось, что в древности были Посвященные, достигшие созерцания – это Отцы народов, теперь также еще существовали некоторые из них, и они получали весть об этом Христовом событии, о приближающейся Мистерии Голгофы, и могли видеть в Христе Существо с большим содержанием, в Котором не только земное существо поднялось до человека, но в Котором человек снова поднялся до Божественно-Духовного бытия.

Поскольку в человеке имеется нечто, служащее для его человеческого выражения, нечто, живущее в виде внешнего физического тела, мы поймем, что эти Посвященные видели в Христе Иисусе большее, нежели человека, они видели, что на Земле живет нечто, возвышающееся над человечеством, над человечностью. Эти Посвященные видели Христа Иисуса в особом сиянии – не только с человеческим инкарнатом, но с особым лучистым сиянием.

Такое лучистое сияние древние Посвященные могли, безусловно, воспринимать также и у своих товарищей; это была сила принципа Отца, жившая в Посвященных. Но теперь они воспринимали не только то, что жило в древних Посвященных как Божественный принцип Отца, теперь они воспринимали еще и то, что совершенно особенным образом излучалось от Христа Иисуса, поскольку в Нем теперь были уничтожены не только физическое, эфирное, астральное тела, но также и «Я» в той мере, в какой оно могло в ту эпоху существовать в человеке. 

Поэтому оказалось, что Христа Иисуса в качестве совершенно особенного, лучезарного Существа могли созерцать не только Посвященные, но и другие, особо предрасположенные к тому люди. И это было чрезвычайно ново даже для Посвященных времени Мистерии Голгофы, что другие люди, одаренные всего лишь природными, а не приобретенными в Мистериях способностями, хотя их было крайне мало – единицы, познали в Христе Иисусе высшую природу. 

Отсюда затем возникло понимание того, что теперь в Мистерии Голгофы должно произойти нечто, прежде по сути своей могущее случиться только в самих Мистериях.

В большой мир, в Макрокосмос было вынесено то, что прежде могло произойти лишь в Микрокосмосе, в малом мире. И случилось так, что сначала тайна Христа была сообщена в самой чистой, в самой ясной форме в последних святилищах Мистерий древности, и что именно это сообщение о тайне Христа было утрачено для новой цивилизации в течение первых четырех столетий европейского развития.

Старые Посвященные знали – поскольку в Христе Иисусе жил не только принцип Отца, но и принцип Сына, Христос Иисус являет нечто такое, что оказывается единственным внутри Земного развития, единственным в том смысле, что в ходе дальнейших событий снова уже не может возникнуть ничего подобного Мистерии Голгофы, не может снова принцип Сына влиться в человека так, как это было с Иисусом из Назарета.

И эти старые Посвященные знали, что Христос вступил в человечество как Целитель, как Тот, Кто воспрепятствует тому, чтобы тело человека терпело вред, становилось более хрупким от вступления в него «Я». Ибо что бы произошло, не явись Христос как Целитель? В таком случае, после смерти людей, после того, как они оставляют разрушающиеся тела, этот процесс разложения, разрушения проникал бы обратно в их души, в ту душевность, которые они развивают после смерти. Мертвых тревожило бы, терзало бы то, что они вносят распадающееся физическое тело в существование Земли. Эти прошедшие через смерть души должны были бы созерцать, как сама Земля страдает от того, что должна принимать в себя разрушающееся тело. 

И эти старые Посвященные знали - кто в правильном смысле называет себя христианином, кто внутренне наполнил себя, проникнувшись принципом Христа, может так взирать вниз, на свое тело, отнятое смертью, что в состоянии сказать: благодаря тому, что Христос жил в нас, пока мы были детьми, мы настолько исцелили это физическое тело, что оно могло быть предано Земле без того, чтобы представлять собой принцип разрушения для самой Земли. На Земле должно быть исцелено то, что человек должен был иметь для того, чтобы стать «Я». Ибо для того, чтобы иметь возможность стать «Я», он должен был иметь разрушающееся тело; но если бы тело осталось в таком разрушающемся виде, оно нанесло бы вред Земле. И души, взирая на свое, воспринятое Землею физическое тело, после смерти терзались бы, чувствуя, что сама Земля терпит вред от этих распадающихся физических тел.

Благодаря Мистерии Голгофы наступило время, когда человеческие души после прохождения через Врата Смерти, могут себе сказать: да, мы носили его на Земле, это разрушающееся физическое тело, ему мы обязаны возможностью развивать в человеческом существе свободное «Я». Но Христос Своей жизнью в Иисусе из Назарета исцелил это физическое тело, так что оно не приносит вреда существованию Земли, и мы можем спокойно взирать вниз, на земное бытие, зная, что после Мистерии Голгофы в это земное бытие не будет заронено нездоровое зерно через это физическое тело, в котором человек нуждается, дабы пользоваться своим «Я». 

Таким образом, Христос прошел через Мистерию Голгофы, чтобы исцелить физическое тело человека, ради бытия Земли.

Но если все остановилось бы на этом, что произошло бы в ходе Земного развития? Тогда можно было бы сказать: в древние времена в людей вступал принцип Отца, чтобы они как души могли подняться к «Я» и в качестве Посвященных возвестить другим людям о подлинном существе человека, о «Я» - существе. Затем в существо человека вступил Сын, Христос. Те, которые возвысились до того, чтобы создать в себе внутреннее жилище Христу, они спасли тем самым свое физическое тело для земного развития. Как через древний принцип Отца и его вживание в развитие человечества благодаря Мистериям в людях было спасено душевное, так телесное в людях будет спасено Целителем, благодаря Спасителю, благодаря Христу, прошедшему через Мистерию Голгофы.

Но если бы все ограничилось бы лишь этим, то те, знавшие, что их тело спасено, должны были носить в себе Христа как действующее в них Существо, действующее в них живое Существо. И тем самым люди снова не могли быть свободными существами. К тому времени, когда в XV веке после Р.Х. наступила свобода, люди бы так развились, если бы все остановилось на этом, что смогли бы воспринять в себя Христа, дабы успокоить свои души после смерти, чтобы эти души могли взирать на Землю так, как я Вам только что описал; однако люди не смогли бы сделаться свободными. Если они хотели быть хорошими, то они должны позволить Христу действовать в себе так, как в древние времена Отец действовал в людях, которые не являлись Посвященными. Тогда люди в силу того, что в них было развито «Я», сделались свободными. В древности Посвященные становились свободными людьми, остальные были несвободными, поскольку Отец пребывал в них неосознанно.

Если бы христиане были существами, сознающими Христа в себе, то им пришлось бы всякий раз, когда им хотелось быть хорошими, выключать свое «Я» - сознание, дабы посредством такого выключения «Я» - сознания пробудить в себе Христа. Не они сами по себе могли быть хорошими, но лишь Христос в них мог быть хорошим. Люди должны были вести свою жизнь на Земле, Христос должен был в них жить, и поскольку Христос пользовался человеческими телами, происходило исцеление этих человеческих тел. Но совершаемые людьми хорошие поступки были Христовыми поступками, а не человеческими.

Не это составляло задачу, миссию Сына Божьего, связавшего себя через Мистерию Голгофы с Земным развитием. Он хотел вжиться в человечество, но он не желал затуманивать пробуждающееся в людях «Я» - сознание. Один раз он проделал это с Иисусом, в котором со времени крещения жило сознание Сына. Но у людей будущего это не должно было иметь места. У людей будущего должна быть возможность вполне сознательного переживания «Я», и, тем не менее, Христос сможет жить в таком человеке.

Для этого было необходимо, чтобы Христос, как таковой, исчез для непосредственного созерцания людей, чтобы Он, хоть и оставаясь связанным с Земным бытием, исчез бы для непосредственного взора людей. К Нему могло быть применено выражение, которое в святилищах древних Мистерий использовалось при следующих обстоятельствах: когда какое-либо существо, видимое физически, существование которого может быть прослежено людьми, чей взор направлен на физический мир, перестает быть видимым, то говорят, что оно предприняло свое небесное странствие; оно вступило теперь в те области, где это уже невозможно видеть физически. 

Итак, Христос предпринял Свое небесное странствие, Он стал невидимым. Потому что Он определенным образом сохранил Свою полную видимость, когда внутренне жил в людях, гася в них «Я», так что они могли быть хорошими исключительно в силу того, что в них действовал Христос. 

Способ видения, благодаря которому Христос был еще видим Апостолами и учениками, бесследно исчез. Христос предпринял Свое небесное странствие. Но он послал людям то Божественное Существо, Которое уже не гасило «Я» - сознания, к Которому поднимаются не в созерцании, а именно в Духе, недоступном для созерцания. Он послал людям Святого Духа.

Итак, Святой Дух является тем, что должно было быть послано для сохранения человеком «Я» - сознания, чтобы Христос мог неосознанно жить в людях. Так что человек, когда он в полном смысле слова рассматривает себя с точки зрения того, что он собой представляет, может сказать: обращая свой взор к тому, что знали древние Посвященные, я вижу, что во мне живет принцип Отца, наполняющего Космос, Который вступал в этих древних Посвященных и развивал их «Я». Это тот принцип, который жил с нами до того, как мы спустились в физический мир. Благодаря тому, что принцип Отца жил в них, древние Посвященные с полной ясностью вспоминали тот образ жизни, который они вели до того, как спустились в физический мир. Так они искали Божественное в том, что было до рождения, в предсуществовании (Ex Doe nascimur – От Бога мы рождены). 

После Мистерии Голгофы для человека не могло сохраниться «Христа созерцаю я», поскольку в таком случае он не сумел бы стать хорошим сам по себе, тогда только Христос мог бы быть совершенен в нем. На человека могло снизойти лишь «Во Христе мы умираем». Он мог умереть во Христе; посредством того, что является в нем принципом смерти, он мог соединиться с Христом. 
Но его новое сознание могло быть пробуждено той Сущностью, которую послал ему Христос – Сущностью Святого Духа («Во Святом Духе мы воскресаем»).
Вы видите, что это дает Вам связь внутри Святой Троицы. Но тем самым Вам одновременно дается и то, что полностью соответствует Христианству: и без созерцания Христа можно придти к пробуждению Духа. Послав человечеству Святого Духа, Христос сделал его способным к постижению Духовного, исходя из интеллектуальности. Нельзя говорить, что человек не может через свой дух постичь Духовный Сверхчувственный Мир; подобная непостижимость духовного могла бы быть оправдана единственно, если бы он не знал Святого Духа, если бы он говорил лишь о Боге Отце и Боге Христе. И в Евангелии тоже ясно указывается для того, кто захочет видеть, захочет читать, что откровением является и сама истина, что человек через живущего в нем Духа, если только он склонится к Христу, может постигнуть духовное. Поэтому нам сообщается, что при крещении Христа появляется Святой Дух. И при явлении Святого Духа в Космосе звучат слова: 



«Это Сын Мой возлюбленный, Которого породил Я ныне».

Отец является Несотворенным Творцом, направившим Сына в физический мир. Но в то же время Отец прибегает к Святому Духу, чтобы сообщить человечеству – в духе сверхчувственное постижимо, даже если этот дух и невидим, и если человечество внутренне перерабатывает свою абстрактную духовность в нечто живое, если через живущего в человеке Христа пробуждается к жизни тот труп мыслей, который остался у нас от бытия, протекавшего до нашего рождения. 

В то время весть о Святом Духе – и явление Самого Святого Духа при Крещении – шли от Отца. Когда же Христос послал Святого Духа ученикам, то это действие, эта передача произошли через Христа, через Сына. Отсюда идет старая догма, что Отец является Несотворенным Творцом, что Сын сотворен Отцом, что Святой Дух дарован человеку и Отцом, и Сыном. Это не есть просто установленная, принятая догма, это мудрость Посвящения первых веков Христианства, утраченная лишь позднее, как вообще были утрачены знания о Трихотомии и Святой Троице.

Божественный принцип, действующий в духе Христианства внутри развивающегося человечества, не может быть понят без познания Святой Троицы, и если место Святой Троицы занимает другая весть, то по существу своему эта весть не является вполне христианской. Надо понять Отца, и Сына, и Святого Духа, если хочешь понять со всей конкретностью Божественную весть в подлинном смысле слова. 

Само Евангелие тоже перестало быть понятным после того, как в схоластике было решено: человек имеет лишь откровение в вере, в своем познании он не может развиваться до того, чтобы подняться к Сверхчувственному. Само это решение о человеческом познании, о том, что оно ограничено верой, являлось грехом против Христианства, оно было грехом против возвещения Святого Духа Отцом при крещении Иисуса и Самим Иисусом при послании Святого Духа в праздник Святой Троицы.

Так что в европейском развитии, в том, что всегда называлось Христианством, содержалось много прегрешений против первоначальных импульсов Христа, и в настоящее время человечество действительно нуждается в возвращении к этим первоначальным Христовым импульсам.
Эти первоначальные Христовы импульсы часто окостеневали в догмах. Но, проникнув в живой дух, можно будет снова высечь огонь из того, что содержится истинного в догмах. Тогда догмы перестанут быть догмами. Ложное в позиции церкви состоит не в том, что она создала догмы, а в том, что она их заморозила, кристаллизовала, отделив от человеческого познания. Из-за ограничения человеческого познания рамками чувственного мира догмы должны были кристаллизоваться, отвердеть, сделаться непонятными. Потому что невозможно, чтобы вера когда-нибудь могла принести действительное понимание. И то, что должно быть спасено в человечестве – это само познание, возможность довести познание до сверхчувственного.

И это требование идет к нам, по существу, от Мистерии Голгофы, если только мы его правильно понимаем, если мы знаем, как Христос – после прохождения через Голгофу – в дополнение принципа Своего Божественного Отца послал человечеству Духа. Кто созерцает крест на Голгофе, тот должен в то же время созерцать и Святую Троицу, ибо всем Своим единением с Земным развитием человечества Христос поистине являет собой Святую Троицу.

Именно это, мои милые друзья, хотел я запечатлеть в Ваших сердцах как раз сегодня, и это должно подготовить основание для дальнейших рассмотрений ближайшего времени.

Лекция пятая

Дорнах, 5 августа 1922 года

Человек, если он пользуется своим обычным сознанием, знает лишь часть того, что связано с его бытием. При взгляде на окружающий мир наше сознание удерживает картины внешнего мира, вызванные нашими ощущениями. И поскольку мы потом думаем о том, что нам дают ощущения, поскольку мы образуем мысли, из этих мыслей возникают картины, образы – воспоминания. Так что жизнь в душе протекает таким образом, что человек созерцает внешний мир, живет вместе с ним, и, живя вместе с ним, носит в себе картины воспоминаний о пережитом прошлом.

Однако живущее в воспоминаниях обычным сознанием познается неправильно. Человек представляет себе это примерно так: он получил знания, восприятия внешнего мира, которые создали в нем картины. Эти картины часто остаются позади, и в своей душевной жизни он может вызвать их вновь как образы воспоминаний. Но дело обстоит не так. Последовательно рассмотрите, что в действительности происходит с человеком. Вы знаете, каким образом то, о чем не особенно думают, и что вспоминается лишь чувствами, например, глазами, дает последующие картины. Гете, очень хорошо описав в своем учении о цвете эти последующие картины, образы, и то, как они «выстраиваются» глазом, назвал их затухающими, отзвучавшими образами. Можно посмотреть на что-либо и затем закрыть глаза: изменяясь, образы затухают, гаснут. В обычной жизни мало обращают внимание на подобные затухающие образы, так как восприятие заменяется энергичной деятельностью. Начинают размышлять, думать. Когда человек слабо применяет мыслительную деятельность, и внешний мир дает картину в его глазу, то в нем продолжает звучать ее отголосок, ее последующий образ. Если же человек задумается над этим, он известным образом продолжает вбирать в себя идущую извне деятельность, и его мыслительные образы продолжают звучать. Это тоже отзвук, тоже отголосок.

Такие мыслительные образы оказываются сильнее, их звуки интенсивнее, нежели после сугубо чувственного восприятия. Однако, по существу, это лишь более высокая ступень того же самого. Но и эти отзвуки мыслительных образов тоже затухли бы, как и отзвуки чувственных образов, если бы они были возбуждены исключительно как мыслительные образы. В действительности дело обстоит иначе. Ведь человек имеет не только голову, но и весь свой остальной организм, который является чем-то совсем иным, нежели голова. Голова в основном является отражением, отзвуком того, что происходит с человеком до того, как он спускается из Духовного Мира в физический через рождение или зачатие. Она является более физической по сравнению с остальным организмом. Остальной организм менее развит физически, и можно было бы сказать: духовное содержится в голове, собственно, исключительно в виде образа, в то время как для остального организма оно оказывается сильным само по себе.

Вы имеете сильную, пластически сформированную физическую голову; в ней мало духовного в спиритуальном смысле. И Вы имеете организм, который не представляет собой сильного физического отображения того, чем человек был до рождения, до того, как он сошел вниз, но духовное в остальных частях организма оказывается сильнее. В голове больше развито физическое, а в остальном организме – духовное. 

Имеющиеся у нас мысли затухают точно так же, как и остающиеся после восприятия в глазу образы, если они не проникают в наш духовный организм и не перерабатываются им. Но и духовный организм не мог бы сделать с этими образами ничего особенного, если бы не еще одно обстоятельство. В момент восприятия, скажем, тех образов, которые затем превращаются в мимолетные мысли, коренящиеся лишь в голове, мы вбираем в себя точно так же, как глаз вбирает перерабатываемые нами в мысли образы, мы вбираем в себя кроме воспринимаемых глазом образов – эти зрительные образы получаются нами из физически-эфирного мира – еще и духовное из остального мира; так что дух мы не только несем в себе, но и остальной мировой Дух постоянно проникает в нас. 

Таким образом, можно сказать: глазом Вы воспринимаете из физически-эфирного мира нечто, действующее в Вас посредством создания образа, но за этим стоит очень реальный духовный процесс, который остается лишь в Сверхчувственном Мире. Человек не может воспринимать его обычным сознанием. Это духовный процесс, протекающий совершенно параллельно физическому восприятию. И в то время как Вы воспринимаете образ, который еще короткое время звучит, живет в глазу, в то время как Вы имеете мысль, которую Вы можете ненадолго задержать, но которая все же потухнет, там, внутри, происходит нечто духовное, и когда Вы снова вспоминаете, то обращаетесь назад и всматриваетесь в то, что духовно произошло внутри, пока Вы воспринимали. 

Я хочу привести Вам наглядный пример. Вы наблюдаете что-то во внешнем мире, например, машину. Вы имеете картину машины. В смысле описания Гете это имеет последующий образ, звучащий короткое время отголосок, который потом затухает. Вы обретаете мысль о машине; она, эта мысль, сохраняется чуть дольше, затем исчезает. Однако машина посылает в Ваш духовный организм еще нечто. У машины это нечто отнюдь не прекрасное, у растения оно гораздо красивее. Посылается нечто Вам внутрь. А затем, спустя месяц, Вы всматриваетесь в себя. Воспоминание возникает в Вас благодаря тому, что неосознанно вошло тогда в Вас, одновременно с тем, что возбудило мысль. Не мысль жила там, внизу, это идет бессознательный духовный процесс. Он поддается наблюдению лишь позже. Воспоминание – это наблюдение постфактум духовного процесса, протекавшего параллельно физическому восприятию.

Видите ли, в сущности, мы, люди, живем в мире следующим образом. Вот непрерывный поток нашего бытия; мы погружены в океан Духовного Мира. И между смертью и новым рождением продолжаем вести свое существование внутри этого Духовного Мира. Но бывают времена, когда мы своей головой поднимаемся над этим Духовным миром.

Таким образом, мы движемся вперед и в определенные времена, словно рыба, торопливо показывающаяся над поверхностью воды, «выплываем» наружу. Это – земная жизнь. Затем мы снова погружаемся вниз. Потом опять наступает период земной инкарнации. Мы поднимаемся из этого моря духовного бытия не всем своим духовным организмом, а лишь головой. А наше обычное сознание не постигает происходящего. 

Итак, для духовного восприятия дело обстоит так, что можно сказать: между смертью и новым рождением человек живет в Духовном Мире. Затем головой выглядывает в свое физическое бытие, но своей основной частью, даже между рождением и смертью он все же остается в Духовном Мире. И для нас хорошо, что мы остаемся плавать в нем, поскольку иначе у нас не было бы воспоминаний. То, что дает нам Духовный Мир, делает их возможными для нас. Воспоминание – это уже духовный процесс, целиком принадлежащий объективному, а не только субъективному миру. Обычное сознание в этом отношении заблуждается. Оно не верит, что с воспоминанием связан реальный процесс. Но обычное сознание заблуждается точно так же, как тот, кто имеет перед собой гору и на ней замок. Вот он видит их совершенно точно и верит в их реальность. Затем он удаляется. Предмет все больше подвергается воздействию перспективы, и человек говорит: теперь передо мной лишь образ, а не действительность. Так мы удаляемся во времени от действительности. Замок не изменяется по отношению к действительности в пространстве, хотя наш образ трансформируется. Так же мало изменяется в отношении своей реальности то, что соответствует образам наших воспоминаний. Это остается, как остается наш замок. Мы заблуждаемся в силу того, что не можем правильно оценить нашу перспективу времени. 

Таким образом, оказывается неожиданно просто поставить на свои места многие имеющие отношение к человеку вещи. То, что мы имеем сознание, движущееся во времени, есть не что иное, как видение прошлого через перспективу. Прошлое не проходит, оно остается. Наши образы движутся лишь во временной перспективе.

Но именно эта связь с тем, что протекает в нас как духовные явления между смертью и рождением, претерпела в людях достаточно существенные изменения в ходе развития Земли. Человек состоит из физического и эфирного тел. Но это лишь та часть, которая ночью, во время сна, покоится в постели. Днем же в эти физическое и эфирное тела входят еще астральное тело и «Я». «Я» людей, живших до Мистерии Голгофы, - и мы сами были этими людьми в своих прежних воплощениях – находилось в смутном, дремлющем состоянии вплоть до Мистерии Голгофы. Тогда люди были пробуждены в ином смысле, нежели жившие после Мистерии Голгофы. Астральное тело всегда целиком входит в эфирное. Но и «Я» прежде тоже очень глубоко проникало в эфирное тело.

В наши дни этого не происходит. В наши дни «Я» входит только в головную часть эфирного тела. Так что у прежнего человека «Я» погружалось целиком и входило при этом также и в нижние части эфирного тела. В наше время оно не спускается вниз, а входит только в голову. В силу этого мы можем мыслить интеллектуально. В момент более глубокого погружения мы получили бы внутренние инстинктивные образы. И у современного человека «Я» еще в большей степени находится вне эфирного тела. Так что как раз его интеллектуальная сущность основывается на том, что теперь он не погружается во все свое эфирное тело, а лишь в голову, он получает не это инстинктивное ясновидение, а ясное сознательное видение, ясное, сознательное восприятие внешнего мира, однако всего лишь головное восприятие внешнего мира, именно такое, каким является наше восприятие.

В древние времена человек видел всем своим человеческим телом. Новый человек видит лишь головой. А голова является наиболее физическим, материальным образованием в период между рождением и смертью. Поэтому человеку эпохи интеллектуализма дается лишь то, что он воспринимает посредством своей физической головы, да еще то, что он воспринимает через эфирное тело головы – мысли, которые он может образовать, родить  в себе. Уже процесс воспоминания, протекающий безусловно там – внизу, ускользает от сознания. Поэтому современный человек судит совершенно поверхностно, как я уже объяснял.

Благодаря этому прежний человек видел не только физический внешний мир, но за ним также и Духовный Мир. Внешний мир был не так уж и ясен, в нем содержалось для него гораздо больше расплывчатого и неопределенного, чем для человека нашего времени. Но зато за вещами, расположенными повсюду в физическом мире, он видел божественно-духовных существ низшего, а также высшего порядка. По-детски наивным является представление, будто древние люди, вписывая своих богов в природу, что-то сочиняли. Они ничего не сочиняли. Это столь же наивно, как если бы мы, услышав, что некто видел то-то и то-то наяву, сказали бы: да он просто сочинил все это.

Древние не сочиняли вещи просто так. Они их видели и вплетали в чувственные наблюдения, что делало последние гораздо менее определенными из-за того, что они рассматривались на фоне происходившего в Божественно-Душевном. Картина мира древнего человека была абсолютно иной. При пробуждении он глубже погружался в свое эфирное тело и потому имел иную картину мира. Поскольку он находился внутри самого себя, Божественно-Духовные существа являлись перед ним со своей судьбой. 

Человек всматривался в Божественные Миры, определявшие его собственный мир. Боги показывали человеку свою судьбу, и, взирая на Божественный Мир, он мог воспринимать судьбу божеств. Он говорил: я знаю, откуда пришел, мне известно, с каким миром я связан. Так это было оттого, что человек мог иметь в себе исходную точку своей перспективы. Он превратил свое эфирное тело в орган, чтобы быть в состоянии воспринимать мир богов. Наш современник этого не может. Он может брать свою перспективу лишь исходя из головы, а она находится вне духовной части эфирного тела, эфирное тело головы представляет собой нечто хаотическое, оно не имеет той организации, какую имеет эфирное тело остальной части организма. Поэтому именно физический мир человек видит теперь точнее, четче, чем прежде, но богов за ним он уже не видит. 

Но в настоящее время он находится в стадии подготовки. Он на пути к тому, чтобы совсем выйти из себя и вынести вовне свою перспективу. Это то, что будет даровано человеку в будущем. И теперь он стоит на пути к этому, поскольку если не находишься ни в чем, кроме головы, то абстрактные мысли все больше уводят в мир. Я бы сказал: уже не находишься ни в чем настоящем; до некоторой степени впадают в крайность, когда говорят – человек не находится ни в чем, кроме головы. Ибо человеческая голова дает сознание только физически-земного бытия.

По мере вырастания из своей собственной головы человек будет достигать знания о самом человеке. Когда человек еще пребывал в себе, он достигал знания судеб богов. Тем, что он выходит из себя, он может обрести знание своей собственной судьбы в мире. Он может взглянуть в себя. И если бы люди уже теперь правильным образом направляли усилия, то голова не мешала бы им так сильно, как это обычно думают, вглядеться в собственную судьбу человека, в судьбу в мире. Препятствие лишь в том, что люди столь  упорствуют в стремлении не жить ни в чем, кроме головы, в познании с высоты собственной человеческой головы, говоря по аналогии со взглядом с собственной колокольни. Ничем иным, как нежеланием взглянуть выше того, что дает собственная голова, является все еще существующее в наше время нежелание людей снизойти к тому, что дает Антропософия как человеческая мудрость, как то, что можно знать о людях, исходя из их здорового человеческого рассудка.

Итак, человек на пути к тому, чтобы научиться познавать человека, поскольку он постепенно начинает помещать свою исходную точку вне себя; общечеловеческая судьба в том, чтобы все больше и больше выходить из эфирного тела и учиться познавать человека. Но с этим связана определенная опасность. Постепенно теряется связь с эфирным телом, или, по крайней мере, существует возможность утерять ее. И в этой мировой судьбе человечества помощь пришла через Мистерию Голгофы. Прежде человек рассматривал судьбы богов извне, а с этого момента от него требуется видеть свою собственную человеческую мировую судьбу. Но по причине того, что он все больше «выходит из себя», а Мистерию Голгофы следует понимать согласно Апостолу Павлу: «Не я, но Христос во мне», человек может через свою связь с Христом вновь возвратиться к человеческому. Так что именно через переживание Христа может он перенести этот постепенный «выход».

Однако это переживание Христа должно становиться все интенсивнее и интенсивнее. Поэтому-то по мере того, как в ходе мировой эволюции внешний мир богов все более меркнет, у человека появляется шанс пережить свою Божественную Судьбу, совершившуюся на самой Земле, Судьбу, Которая оказывается таким образом целиком связанной с человеком. 

Древний человек воспринимал своих богов вокруг себя. Он создавал их себе из образов. Это составляло его мифологию, его миф. Подобного рода восприятие богов померкло. Вокруг человека, в известной степени находится только физический мир. Но зато он имеет возможность теперь внутренне связать себя с судьбой Божества, с прохождением Божества через смерть и с Его Воскресением. В древности человек направлял свое духовное созерцание вовне, наблюдал судьбы богов, создавая из них себе переживаемый в подвижных образах миф, который мог быть весьма разноликим, поскольку в Духовном мире он живет, по существу, самыми различными способами. Можно сказать, что этот Божественный Мир был тем, что воспринималось земным человеком до известной степени смутно, посредством его инстинктивного ясновидения. Поэтому люди по-разному, в зависимости от характера, строили образы этого Божественного Мира. Потому-то мифы разных народов столь разнятся. Человек воспринимал истинный мир, но как сновидение, исходившее, однако, от внешнего мира. Это были образы более или менее ясные, но этой ясности было недостаточно для того, чтобы все люди приходили к одному и тому же. 

Но вот возникла такая Божественная Судьба, которая совершилась на самой Земле. Другие божественные судьбы были далеки от людей. Человек наблюдал их в перспективе. Поэтому он не видел их ясно. Они были далеки ему в его земной жизни. Христово событие очень близко ему в его земной жизни. Богов он видел туманно, поскольку смотрел на них как бы в перспективе. Мистерию Голгофы он не мог обозревать надлежащим образом, так как она слишком близко, он стоял «вплотную» к ней. Богов он наблюдал в перспективе, при некоторой неясности, нечеткости, вызванной далекой перспективой; иначе все народы создали бы одинаковые мифы. Мистерия Голгофы слишком близка человеку. Он слишком тесно связан с ней. Он должен еще обрести перспективу посредством дальнейшего выхода из себя, обретения перспективы судьбы Божественного на Земле, Мистерии Голгофы.

Это объясняет, почему способные созерцать современники Мистерии Голгофы легко понимали Христа. Они видели Божественный Мир и знали: Христос вышел из этого Божественного Мира на Землю для свершения Своей дальнейшей судьбы, начинающейся с Мистерии Голгофы. Правда, уже даже Мистерию Голгофы они    не видели ясно, но Христа вплоть до Мистерии Голгофы они воспринимали хорошо и могли многое сказать о Христе как о Боге. Спорить же они начали только о том, что стало с этим Богом после того, как после крещения Иоанном в Иордане он был погружен в человека. Поэтому-то в первый период Христианства мы имеем детально разработанную Христологию и не имеем Иисусологии. А иисусология все усиливалась вплоть до XIX века, когда Христос уже совершенно не мог быть понят рассудком, и когда современная теология очень во многом способствовала тому, чтобы понять Иисуса насколько возможно, чисто по-человечески, и отказаться от Христа.

Но снова, как раз через духовное познание, должна быть обретена перспектива познания в Иисусе самого важного – Христа. Ибо только обходным путем, через соединение с Христом и через понимание Мистерии Голгофы, возможно будет снова проникнуться участием к человеку и человечеству вместо того, чтобы, утеряв всякую связь с человеком, лишь взирать на него, выйдя из самого себя.

Так что мы можем сказать: человечество стоит на пути к тому, чтобы при выходе из самого себя постепенно полностью превратить духовную реальность в объективные понятия и идеи. В этом отношении человечество зашло уже очень далеко; оно продолжало бы и дальше овладевать абстрактными, интеллектуальными сокровищами и формировать определенного рода сознание, которое заставило бы его сказать: да, хоть мы и переживаем духовное, но ведь это духовное является фата-морганой, оно не имеет веса, это всего лишь идеи. Человек снова должен изыскать возможность наполнения идеи духовной субстанцией. Этого он достигнет тем, что при переходе к интеллектуальной жизни будет сопереживать Христа.

Таким образом, современный интеллектуализм должен расти вместе с осознанием Христа, с ростом Христова сознания. Как люди мы не будем ничего признавать, если не сумеем найти такого Христова сознания как раз на пути интеллектуализма.

Видите ли, в древности человек говорил о грехопадении в том смысле, как если бы он, принадлежа по своей сущности к Высшему Миру, совершил падение в более низкий мир; при образном восприятии это вполне соответствует действительности. Можно абсолютно в реальном смысле говорить о грехопадении. Совершенно так же, как прежний человек верно чувствовал, когда говорил себе: я низвергнут с духовной высоты и соединился с тем, что находится глубже, так и новый человек должен был бы ощущать, как становящиеся все более абстрактными мысли тоже приводят его к своего рода падению, но к падению, при котором человек идет вверх, когда человек известным образом падает вверх, т.е. поднимается, но поднимается во вред себе, на свою погибель, в том же самом смысле, в каком прежний человек чувствовал, что губит себя, падая. Так же, как древний человек, понимающий грехопадение еще в старом смысле, видел в Христе Того, Кто привел человека в правильное отношение к этому греху, а именно, к возможности избавления, т.е. как древний человек, развив сознание, видел в Христе Того, Кто поднял его в падении, так должен был бы и новый человек, впадающий в интеллектуализм, видеть в Христе Того, Кто сообщит ему тяжесть, чтобы он духовно не улетел бы прочь от Земли и, соответственно, от того мира, в котором должен пребывать.  
Если прежний человек рассматривал Христовы события преимущественно в смысле развития воли, что связано с грехопадением, то новый человек должен был бы учиться направлять взор к Христу в связи с мыслью, которая, однако, должна потерять реальность, если человек не сумеет придать ей вес, так что в самой жизни мыслей должна быть снова обретена реальность.

Итак, мы должны сказать себе: человечество претерпевает развитие. И как Апостол Павел имел возможность вести речь о старом Адаме и о новом Адама – Христе, - так имеет эту возможность, в определенном смысле, также и современный человек, но ему следует уяснить, что имевший древнее сознание человек чувствовал себя поднятым, благодаря Христу, что новый человек, прежде чем торопиться выйти в бессущностное, в чистую абстракцию, в чистый интеллектуализм, должен знать, что он находится под защитой Христа. Современный человек нуждается в Христе, дабы его все дальше заходящий грех мог быть снова обращен к добру. И мысль снова будет исправлена тем, что он сможет связать себя с действительной реальностью, с духовной реальностью.

Таким образом именно для прозревающих тайны мироздания имеется несомненная возможность найти место для Христа в современном процессе развития сознания. 

А теперь вернемся к нашей прежней картине, приведенной мною в связи с человеческой способностью к воспоминаниям. При этом мы можем сказать: да, в качестве человеческих существ мы продолжаем жить в Духовном Мире, поднимаясь над Духовным Миром, «выглядывая» головой в физический мир. Мы не переходим целиком, а лишь приподнимаемся головой. Мы остаемся в духовном мире таким образом, что сами наши воспоминания протекают в нем. Мир наших воспоминаний остается внизу, в море Духовного Мира.

Видите ли, до тех пор, пока мы стоим между жизнью и смертью, и недостаточно сильны в своем «Я» для того, чтобы видеть все то, что само по себе происходит там внизу с нашими воспоминаниями, до тех пор мы совершенно не замечаем как, собственно, обстоит дело с нами – с человечеством нового времени. Когда же мы умираем, то дело с этим Духовным Миром, из которого мы, словно глотающая воздух ртом рыба, приподнимаемся в физическое бытие, обстоит весьма серьезно. И когда мы не смотрим назад так, словно ожидаем увидеть бессущностные образы воспоминаний, что как правило приводит к заблуждению, будто временная перспектива убивает реальность. Человек впадает в заблуждение из-за присутствия временного фактора точно так же, как видящий нечто в отдалении в силу пространственной перспективы принимает отдаленный предмет не за реальность, а за образ; такой человек сказал бы: «Ведь когда я отхожу прочь от замка, он становится таким маленьким, что никак не может быть настоящим, поскольку внутри такого крошечного замка никакой человек не уместился бы, значит, он не может быть настоящим». Здесь последовательность взглядов является примерно такой же, как когда человек обращает взор в прошлое и не считает образы воспоминаний реальными, поскольку не учитывает временной перспективы. 

Это прекращается с исчезновением всякой перспективы, когда мы высвобождаемся из пространства и времени, когда мы умираем. Тогда все, что живет во временной перспективе, очень сильно проявляется как реальность. 

Однако мы можем внести в нашу земную жизнь то, что я назвал Христовым сознанием. Тогда, обращая свой взор назад после смерти, мы видим, что при жизни связали себя с реальностью, что мы жили не одними лишь абстракциями. Перспектива исчезает, перед нами встает реальность. Если же мы имели одни абстрактные переживания, действительность, конечно, и в этом случае стоит перед нами, но оказывается, что в прожитом были построены одни лишь воздушные замки. Построенное нами не имеет в себе твердости. С привлечением интеллектуальных методов и достижений познания, несомненно, можно строить, но то, что получается в результате, не имеет в себе твердости. 

Так что современному человеку необходимо достигнуть сознания Христа, дабы связать себя с реальностью и не строить всего лишь воздушные замки, а строить духовные. Для Земли воздушные замки – это нечто такое, что не имеет в себе достаточной плотности. Для духовной жизни воздушные замки – нечто, лежащее ниже духа. Воздушные замки всегда находятся на своем месте. Но для земного бытия они оказываются слишком уж тонкими, слишком легковесными, тогда как для духовного бытия они очень уж фактически плотны. Как следствие, люди не могут освободиться от плотно-физического, противоположного духовному, но являющегося по сути своей мало реальным; они остаются привязанными к Земле, не достигают правильного отношения к земному бытию, когда строят воздушные рамки благодаря интеллектуализму. 

Таким образом, Вы видите, что для нашего существования после того, как мы пройдем Врата Смерти, как раз в плане интеллектуализма Христово сознание крайне значимо в смысле учения об истинном освобождении от построения воздушных замков.

Эти вещи для Антропософии не являются предметом веры; это познание, которое может быть достигнуто совершенно так же, как математическим познанием может овладеть тот, кто хорошо знаком с математическими методами. 

Лекция 6

Дорнах, 6 августа 1922 года

Когда несколько лет назад увидел свет первый том «Заката Европы» Освальда Шпенглера, можно было распознать в этом литературном труде  желание наиболее интенсивно проанализировать основные явления разложения и упадка нашего времени. Во многом, что действует в настоящее время, во всем Западном мире этот человек ощущал упаднический импульс, который неизбежно должен привести к состоянию крайнего хаоса в цивилизации Запада, включая и Америку; и можно было видеть, что человек, излагавший эту точку зрения, является хорошо осведомленным лицом, в совершенстве владеющим многими научными идеями, который пытается представить род анализа этих явлений.

Ясно, конечно, что Шпенглер чувствует этот упадок; очевидно также, что его волнует все, имеющее природу упадка, именно вследствие того, что он чувствует этот декаданс в собственной душе; я могу сказать, что ничего, кроме упадка он не предвидит в конечном результате всей цивилизации в целом. Это понятно. Он верит, что Запад станет добычей некоего рода Цезаризма, развития индивидуальной силы, которая заменит дифференцированные, высокоорганизованные культуры и цивилизации простой грубой силой.

Очевиден тот факт, что Шпенглер не имеет ни малейшего представления, что спасение культуры и цивилизации Запада может придти от воли человечества, если эта воля в противовес всему, что очертя голову движется к разрушению, направлена на осуществление того, что еще может быть рождено в душе человека как новая сила, если современное человеческое существо проявит к этому воление. Об этой новой силе – естественной духовной силе, основывающейся на духовной деятельности – Освальд Шпенглер не имеет ни малейшего понятия.

Таким образом мы видим, что прекрасно осведомленный, выдающийся человек, обладающий проницательной, в некоторой степени, интуицией, способный создать столь выразительный язык, может в действительности придти к пустому месту, сохранив лишь слабую надежду на развитие животной силы, далеко отстоящей от всего духовного, от всех внутренних человеческих устремлений, зависящей полностью от развития внешней грубой силы.

Однако после выхода в свет первого тома было еще возможно, по крайней мере, некоторое уважение к проницательной духовности (я снова должен употребить это выражение) – абстрактной интеллектуальной духовности – противопоставляемой тупости мышления, которая отнюдь не равна движущим силам истории, но которая часто задает тон в современной литературе. 

Теперь появился второй том книги Шпенглера, и он еще более убедительно показывает все, что живет в современном человеке, что может стать его концепцией мира и его философией, в то время как он сам достаточно жестко отбрасывает все, что является истинно духовным.

Этот второй том также блестящ; однако, несмотря на изощренный талант наблюдателя, Шпенглер обнаруживает лишь страшную бесплодность чрезмерного абстрактного и интеллектуального образа мышления. Предмет заслуживает исключительного внимания, так как показывает, сколь своеобразная форма духа может быть достигнута безусловно выдающейся личностью современности.

Во втором томе «Заката Европы» особенный интерес представляют начало и окончание. Но интерес этот грустный по сути, полностью характеризующий состояние души этого человека. Вам достаточно раскрыть первые страницы и прочитать пару фраз, дабы сразу же оценить состояние души Освальда Шпенглера, которое совпадает с душевным настроем многих других наших современников. То, что должно быть сказано об этом, имеет значение не только для немецкой литературы. 

Шпенглер начинает со следующей фразы: «Понаблюдайте за цветами в час заката, когда они закрываются один за другим: некое зловещее чувство посещает Вас тогда, приводящая в замешательство боязнь этого слепого, призрачного существования, привязанного к земле. Немой лес, молчаливые луга, вот тот куст, эти усики растения – все неподвижно. Лишь ветер играет с ними, и одна только крошечная мошка еще свободно танцует в вечернем свете, двигаясь, куда хочет». 

Обратите внимание на отправную точку – цветы, растения! Когда я указывал на то, что придает значение современному мышлению, то считал необходимым все снова и снова начинать с понимания качеств природы, относимых сегодня к безжизненной, неорганической, минеральной субстанции. Быть может, некоторые из Вас вспомнят, как часто, желая охарактеризовать стремление современного мышления к ясности точек зрения, я часто приводил пример столкновения двух упругих шаров, когда по заданным параметрам движения одного шара Вы можете рассчитать движение другого.

Безусловно, любой человек, обладающий шпенглеровской широтой ума, может сказать, что обычное мышление не в состоянии постигнуть действие упругости шаров или какова зависимость между ними в более глубоком смысле. Каждый, думающий таким образом, не понимает, от чего зависит в настоящее время ясность мышления. Подобное возражение имеет не больше ценности, чем чье-либо утверждение о невозможности прочесть написанную на бумаге фразу, не исследовав предварительно состав чернил. 

Самое сложное всегда – это раскрыть предмет обсуждения. При наблюдении неорганической природы важным является не то, что может быть в конечном счете обнаружено за ее внешним импульсом силы; точно так же, как состав чернил не имеет значения для понимания написанной этими чернилами фразы. Важно другое: был ли применен ясный способ мышления.

Ясным мышлением человечество обладает со времен Коперника и Галилея. Оно свидетельствует, прежде всего, о способности человека овладеть с его помощью только безжизненной, неорганической природой; с другой стороны, лишь подчиняя себя ему, как самому простому и примитивному роду чистого мышления, может он развить свободу своей души или любой иной род свободы человека. Только понимающий характер ясного, объективного мышления и того, как оно удерживает влияние в безжизненной природе, только тот сумеет в будущем подняться к другим процессам мышления и видения – к тому, что пронизывает мысль видением, Инспирацией, Имагинацией и Интуицией. 

Поэтому наипервейшая задача, стоящая перед каждым желающим авторитетно говорить о конечной форме нашей культурной жизни, является изучение того, на чем основывается сила современного мышления. Отдающие себе полный отчет в этой силе мышления нашего времени знают, что мышление активно в механизмах, что оно принесло нам современные технические изыски, с помощью которых мы, задействуя мышление, строим внешний, безжизненный неорганический ряд, весь псевдо-интеллект которого предназначен содействовать внешней деятельности человека.

Лишь понимающий это начинает ясно осознавать, что с момента, когда мы беремся заниматься растительной жизнью, охватываемой вначале в ее абстрактности, мы приходим к абсолютной бессмыслице. Тот, кто применяет этот род кристально-ясного мышления, присущий в своей отвлеченности только минеральному миру, - не просто как отправную точку развития человеческой свободы, но для размышлений о растительном мире – увидит перед собой в мире нечто туманное, темное, мистическое, чего он не сможет понять. Ведь как только мы устремляем взор на растительный мир, мы должны понять, что здесь – по крайней мере в степени, предполагавшейся Гете с его изначальным растением и с принципом, при помощи которого он прослеживал метаморфозы этого изначального растения через все растительные формы, - что здесь, по крайней мере в гетевском смысле, каждый, приближающийся к растительному миру с познанием истинной силы мысли, властвующей в неорганическом мире, может понять, что мир растений остается темным и мистическим в худшем смысле нашего времени, если к нему не приближаются имагинативно – по крайней мере в том смысле, в котором Гете определил свои взгляды на ботанику.

Когда кто-либо, подобно Освальду Шпенглеру, отбрасывает имагинативное познание и начинает описание растений, то на этом пути он не достигает ничего, что может создать ясность и силу, а только род смутного мышления, мистицизм в худшем в его наихудшем смысле, а именно – материалистический мистицизм. И если подобное может быть сказано о начале книги, то конец ее, в свою очередь, характеризуется началом.  Конец этой книги имеет дело с машиной, с тем, что поставило свой штамп на современной цивилизации, - с машиной, которая, с одной стороны, чужда человеческой природе, и, однако, с другой стороны, является именно тем средством, при помощи которого человек развил свое ясное мышление. 
Некоторое время тому назад – сразу после появления книги Шпенглера, находясь под впечатлением от нее, я прочел лекцию в штутгартском Колледже Технических Наук – Антропософия и технические науки; в этой лекции я стремился показать, что именно через погружение в техническую науку человеческое существо развивает такую форму своей душевной жизни, которая делает его свободным. Я показал, что вследствие испытываемого им в механическом мире уничтожения всей духовности, он получает в этом же смысле, через внутреннее усилие, в самом механическом мире импульс к рождению духовности внутри собственного существа. Поэтому каждый, кто понимает значение механизмов для всей нашей современной цивилизации, может сказать себе: этот механизм с его дерзкой псевдо-интеллектуальностью, с его ужасной, грубой, демонической бездушностью принуждает человеческое существо, если оно правильно поймет себя, породить изнутри себя живущие в нем семена духовности. Машина, используя контраст, побуждает человеческое существо развивать духовную жизнь.

Но, как я выяснил позже, сказанное мною в этой лекции осталось непонятым.

В заключение своего труда Освальд Шпенглер приводит некоторые свои наблюдения касательно машин. То, что Вы прочтете там о них, сводится к прославлению страха перед механизмами. Чувствуется, что сказанное там – вершина современного суеверия в отношении механизмов, ощущаемых людьми как нечто демоническое; это сродни тому, как некоторые суеверные люди чувствуют себя в окружении демонов. Шпенглер описывает изобретателя машин, рассказывает, как такой человек постепенно продвигался вперед, как мало-помалу овладевал цивилизацией. Он описывает людей, в эпоху которых появились машины. 

«Несмотря на наличие людей, там существовала также реальная фаустианская опасность участий в этой игре дьявола, стремящегося привести их в духе к той же вершине, на которой он обещал им всю земную власть. Именно это являлось содержанием грез странных Доминиканцев, подобных Петру Перегрину, размышлявших над созданием вечного двигателя, с помощью которого можно было бы лишить Бога Его всемогущества. Они все снова и снова подпадали под власть этого честолюбивого стремления; они выпытывали у Божества тайну, стремясь стать Богом самим». Таким образом, Шпенглер понимает вопрос следующим образом: благодаря тому, что человек управляет машинами, вследствие самого факта управления ими он может вообразить себя богом, научиться быть Богом поскольку, по его мнению, Бог, в ведении которого находится весь космический механизм, управляет машинами. Как может человек не почувствовать себя возвеличенным до Божественности, когда он управляет микрокосмосом?!

«Люди прислушивались к законам космического темпа с целью нарушить их, а затем они создали идею машины как мини-космоса, послушного лишь воле человека. Однако проделав это, они, тем самым, переступили неуловимую грань, за которой, в соответствии с благочестием, начинается грех; и в этом была их погибель, начиная с Бэкона и до Джордано Бруно. Истинная вера всегда считала, что машина – от дьявола».

Здесь совершенно очевидна ирония Шпенглера, но то, что он собирается не только поиронизировать, становится очевидным, когда он в присущей ему блестящей манере изложения употребляет выражение, звучащее несколько архаично. Приводимый ниже отрывок показывает это:

«Однако затем, одновременно с рациональным, следует изобретение паровой машины, которое все перевертывает и до основания преображает экономическую картину. До сих пор природа оказывала человеку услуги, теперь же на ней, как на рабе, ярмо, причем, словно в насмешку, ее работа измеряется в лошадиных силах. От мускульной силы негра, применявшейся на организованных работах, мы перешли к органическим силам земной коры, в которой силы жизни тысячелетиями накапливались в виде угля, и теперь мы направляем наше внимание на неорганическую природу, водяная мощь которой отряжена в помощь углю. Параллельно с миллионами и биллионами лошадиных сил растет народонаселение, причем дотоле невиданными темпами. Этот рост – продукт машин, требующих обслуживания и управления, в обмен на что они во сто крат увеличивают силы каждого человека. Человеческая жизнь ради машин становится драгоценной. Труд становится великим словом в этическом мышлении. В течение XVIII столетия оно утратило унизительный оттенок во всех языках. Машина вкалывает, и вынуждает человека трудиться вместе с ней. Вся цивилизация достигла такой степени активности, что под ней дрожит земля».

«Все, развившееся за менее чем столетие, являет нам спектакль такой значимости, что для человеческих существ будущей культуры с иного склада душами и иными эмоциями должно будет казаться, что в эту эпоху природа заколебалась. В прежние времена политические вихри проносились над городами и народами; человеческая экономика интенсивно вмешивалась в судьбы животного и растительного миров – но все это, касаясь жизни лишь слегка, быстро сглаживалось. Однако эта техническая наука оставит за собой след в веках, когда все остальное исчезнет и забудется. Эта Фаустовская страсть трансформировала картину земной поверхности».

«И эти машины делаются все более обесчеловеченными в своей конструкции; они становятся все более аскетическими, более мистическими и эзотерическими. Они окутывают Землю бесконечной паутиной, нити которой – тонкие силы, течения и напряжения. Их корпуса становятся все менее материальными, все более бесшумными. Все эти колеса, цилиндры, рычаги более не звучат. Все важные части машины размещаются внутри ее корпуса. Человек чувствует машину как нечто дьявольское. И совершенно правильно! Для верующего она означает свержение Бога. Она передает человеку священную причинность и делается безмолвной, непреодолимой, обладающей родом пророческого всеведения, приведенного ею в действие».

«Никогда еще Микрокосм не чувствовал себя столь превосходящим Макрокосм. Вот маленькие живые существа, которые при помощи своей духовной силы привели к покорности неодухотворенные вещи. Кажется, нет ничего подобного этому триумфу, достигнутому лишь одной только культурой и, возможно, всего за несколько столетий. Но именно благодаря этому Фаустовский человек стал рабом своего собственного творения».

Мы видим здесь полную беспомощность мыслителя в отношении машин. Ему не приходит в голову, что в машинах нет ничего, могущего показаться мистическим тому, кто рассматривает самое природу неодухотворенного как не несущую в себе никакого мистического элемента.

Итак, мы видим Освальда Шпенглера, начинающего с туманного рассказа о растениях, туманного потому, что он не имеет в действительности ясного понимания природы и характера современного познания – которое тесно связано с развитием механической жизни – потому что для него мышление остается всего лишь абстракцией и, вследствие этого, он неспособен также постичь функцию мышления в чем-либо механическом. В действительности здесь мышление становится полностью невещественным, так что в механическую эпоху человеческое существо может стать еще более реальным, может вызвать развитие души, духа, исходя из собственного существа, путем сопротивления механическому. В этом – значение века машин, как для человеческого существа, так и для мировой эволюции.
Когда кто-либо собирается начать изложение с метафизической ясностью, а вместо того начинает туманное повествование о растениях, он делает это потому, что таким настроением становится в оппозицию к машинам. Иначе говоря, Освальд Шпенглер усвоил функцию современного мышления только в ее абстрактности и взялся за работу над предметом, который остался непонятным ему, то есть над растительным миром.

Если рассматривать минеральное, растительное, животное царства и человека, то следует отметить: начиная с середины XV века, мы подошли к мышлению, сделавшему ясным для нас минеральное царство. Поэтому если мы, в качестве наблюдателей внешнего мира, рассматриваем – каково в душе современное человеческое существо, мы должны сказать, что к данному времени оно развило концепцию минерального царства. Но тогда мы должны характеризовать значимость этого минерального типа мышления так, как я только что его охарактеризовал.

Когда же кто-нибудь, не имеющий представления об истинной природе царства минералов, начинает изучение с царства растительного, он не проникнет глубже животного царства. Потому что животное несет в себе природу растения в той же самой мере, в какой мы несем сегодня в себе природу минерального. Для Шпенглера характерно, во-первых, то, что он начинает с растения и нигде в своих концепциях не выходит за пределы животного. (Он касается человека лишь в тех пределах, где человек является животным). Во-вторых, то, что мышление представляется ему поистине чрезвычайно понятным, в то время как в действительности, как я только что объяснил, оно было понято в его истинном значении лишь с XIV столетия. Поэтому он и позволяет своему мышлению соскальзывать в глубины животного мира. Мы, например, видим его открывающим, что он, как и животные, обладает чувственным восприятием, и что это чувственное восприятие становится родом суждения даже в животном. Таким путем он пытается представить мышление просто как нечто подобное интенсификации жизни восприятий животного. 

А в действительности никто, как этот же Освальд Шпенглер, не доказал столь радикально, что наш современник с его абстрактным мышлением достигает лишь вне-человеческого мира и не понимает более человеческого. А важнейшую характеристику человеческого существа, его способность мыслить, Шпенглер рассматривает как нечто побочное, необъяснимое и поистине излишнее. Ибо, согласно Шпенглеру, это мышление действительно является в высшей степени чем-то совершенно излишним для человека.

«Понимание, освобожденное от чувствования, называется мышлением». Мышление всегда вносило разлад в бодрственное состояние человека. Оно всегда рассматривало интеллект и способность восприятия как высшую и низшую душевные силы. Оно создавало фатальные противоречия между световым миром глаза, обозначаемым как мир видимости и обмана чувств, и буквально воображаемым миром, в котором идеи с легким, но всегда присутствующим налетом света, следуют по пути своего существования».

Выдвигая эти положения, Шпенглер развивает чрезвычайно любопытную идею: именно, что в действительности вся духовная цивилизация человека зависит от глаза, что она просто просачивается из светового мира, а идеи – суть нечто утонченное, дистиллированное, видения в свете, которые передаются посредством глаза. Шпенглер просто не имеет представления, что мышление, - когда оно является чистой мыслью, не только получает из светового мира посредством глаза, но и соединяет этот получаемый световой мир с целым человеком. Большая разница, думаем ли мы о связанной с восприятием глаза сущности, или же говорим об идеях или умственных образах; Шпенглер также имеет сказать нечто об идеях или умственных образах; но как раз в этом пункте он пытается доказать, что мышление – всего лишь род грез рассудка и утонченного мира света и человека.

Теперь я хотел бы знать, могут ли каким-либо родом слова «помещать» и «ставить» ассоциироваться с чем-либо, принадлежащим миру света? Человек «ставит» себя при помощи своих ног; в это вовлечен весь человек. Когда мы говорим «       » (помещать перед чем-то, представлять), мы динамично соединяем существо света с тем, что внутренне ощущается нами как нечто динамичное, как силовое действие, как нечто, погружающее в реальность. С помощью реалистического мышления мы с головой ныряем в реальность. Рассмотрите самые важные мысли. Оставив в стороне математику, мысли всегда ведут к осознанию того, что в них мы имеем не просто световоздушный организм, но также и душевный опыт, в котором он (человек) заставляет мысль стать озаренной в момент, когда он ставит обе ноги на землю. 

Поэтому все, что развил здесь Шпенглер относительно трансформации мира-света в мышление, является не чем иным, как исключительно искусственной болтовней. Абсолютно необходимо сформулировать это именно так: введение в этот второй том – блестящая болтовня, доходящая до утверждения вроде следующего:

«Обеднение способности чувствования влечет за собой в то же время неизмеримое углубление. Бодрственное состояние человека является более не просто напряжением между телом и окружающим миром. Оно теперь жизнь внутри замкнутого окружающего мира-света. Тело движется внутри наблюдаемого пространства. Переживание глубины является глубочайшим проникновением в видимое отдаление от светового центра. В этом основа того, что мы называем «Я», «Я» - это идея света».

Каждый, утверждающий, что «Я» - это концепция света, не имеет представления, как тесно связано переживание «Я» с переживанием силы тяжести в человеческом организме; он не имеет представления обо всех механических переживаниях, которые возникают в человеческом организме. Но когда они возникают сознательно, то происходит скачок от абстрактного мышления к реалистическому, конкретному мышлению, ведущему к действительности. 

Можно сказать, что Освальд Шпенглер являет прекрасный пример того, как абстрактное мышление становится воздушным, а также и светом, увлекая все человеческое существо прочь от реальности, так что оно кружится где-то в свете, даже не подозревая о существовании силы тяготения; или, например, о существовании чего-то, что может быть пережито, а не просто увидено. Точка зрения наблюдателя Джона Стюарта Милля доведена здесь до крайности. Поэтому книга это очень характерна для нашего времени.

Одна фраза на странице 18 («Закат Европы», 2 том) кажется ужасно умной, а в действительности – лишь легковесна и воздушна: «Формируют концепцию за концепцией, и в конечном итоге достигают архитектуры мыслей высокого стиля, чьи сооружения ясно освещены внутренним светом».

Шпенглер использует простую фразеологию. Он находит растительный мир «спящим»; это характерно прежде всего для окружающего нас мира, который погружен в сон. Он находит, что мир «пробуждается» в животном царстве, и что животные развивают в себе мир Микрокосмоса. Он не идет дальше животного, но развивает соотношение между миром растительным и миром животным, и находит первый в состоянии сна, а последний – в бодрствующем. 





Спящие:   минерал, растение





Бодрствующие: животное, человек

Но все, происходящее в реальном мире, случается, якобы, под влиянием того, что является спящим. Животное – а для Освальда Шпенглера значит, и человек – имеет сон в себе. Это верно. Но все, что имеет для мира значение, проистекает из сна, так как сон содержит движение. Бодрствующее состояние содержит только напряжение, порождающее все виды внутренних противоречий, напряжение, которое является как бы еще одним внешним проявлением вселенной. В действительности же из сна возникает независимая реальность. 

И во всем этом бульоне плавают всевозможные аппетитные и не очень, более-менее уместные шарики жира – животный элемент; но бульон мог обойтись и без них, если бы они не вносили нечто в действительность. Во сне нельзя выяснить, где и как, но лишь -  когда и почему. Таким образом, мы находим следующее в человеческом существе, которое содержит в себе и нечто растениеподобное – о роли минерального элемента в человеческом существе Освальд Шпенглер не имеет понятия – таким образом, в человеке мы находим следующее: постольку, поскольку он подобен растению, он живет во времени; он занимает место в когда и почему, причем первое является «почему» последнего. Это причинный фактор. И, живя на этой основе на протяжении истории, человек действительно выражает в истории то, что в нем растениеподобно. Животный элемент – а следовательно, и человеческий, - который выясняет «где» и «как», и являет собой (вместе с человеческим) те самые шарики жира, плавающие во всем этом. (Это очень интересно, поскольку касается внутреннего напряжения, но это действительно не имеет ничего общего с происходящим в мире). Поэтому мы можем сказать: с помощью космических взаимосвязей «когда» и «почему» внедрены в мир для последующих веков.

А в этом бульонном потоке плавают шарики жира с их «где» и «как». Когда человек – как раз такая капелька жира – плавает в вышеозначенном бульоне, «где» и «как» поистине касаются только его внутреннего напряжения, его состояния бодрствования. То, что он творит как историческая личность, проистекает во сне. 

Давно было сказано в форме некоей религиозной имагинации: «Господь дает своему возлюбленному во сне». Человеку шпенглеровского склада во сне дает природа.

Таково мышление одной из самых выдающихся личностей современности, которая, однако, - дабы избежать согласия с самим собой, погружается в растительное царство, чтобы вынырнуть не далее, чем в царстве животном, в котором также волнуется и движется человек. 

Можно предположить, что это столь искусное «варево» избежит хотя бы худших, наигрубейших ошибок, какими страдало мышление прошлого: т.е., что оно будет как минимум последовательным. Если растительное существование должно быть распространено на историю человечества, так пусть «варево» ограничится растительным царством. Однако непросто открыть историческую дискуссию касательно человека растительного царства. Но Шпенглер исторически обсуждает, и даже очень умно, растениеподобную деятельность человека во время сна. Чтобы иметь возможность сказать нечто относительно этого сна человечества, он применяет наихудший из всех возможных видов мышления - антропоморфизм, намеренно все искажая, представляя во всем человеческие качества. Поэтому он говорит – как и ранее, на стр. 9-ой – о растении, не имеющем бодрственного существования, поскольку желает научиться от него, как ему следует представлять историю и давать описание деятельности человека из сна.

Но прочтем первую фразу на стр. 9: «Растение ведет существование без наличия бодрственного состояния». Хорошо. Он считает: «Во сне все существа становятся растениями» - т.е. и человек, и животное. Приемлемо. «Напряжение относительно окружающего мира ослабляется, мерило жизни сдвигается далее». И затем следует великая фраза: Растение знает только отношение к «когда» и «почему». Выходит, что растение не только грезит, но начинает и «знать» о своем священном сне.

Таким образом, мы сталкиваемся со следующим предположением: этот сон, обреченный вечно развертываться как история в эволюции человечества, может теперь переходить в бодрствование. И тогда Освальд Шпенглер может также писать и историю, как приписывать растению знание о «когда» и «почему». Действительно, природе этого сна растения присущи некоторые интересные свойства: «Пробивающие зимнюю землю зеленые копья, набухшие бутоны, вся сила цветения, аромата, яркости, созревания – все это желание исполнения судьбы и постоянный томящийся вопрос о «почему». 

Вне всякого сомнения, история может легко быть описана как растениеподобный процесс, если автор заранее подготовится к этой цели через антропоморфизм. Поскольку дело обстоит именно таким образом, Шпенглер говорит далее: «Где» может и не иметь значения для растениеподобного существования. Это вопрос, которым человеческое существо ежедневно при пробуждении воскрешает свой мир. Ибо только биение пульса существования упорно удерживается через все поколения. Бодрственное существование начинается заново в каждом микрокосме. В этом заключается разница между воспроизводством потомства и рождением. Первое – это гарантия постоянства, второе – начало. Поэтому растение производит потомство, но не рождается. Оно существует, но ни пробуждение, ни первый день не расстилают вокруг него мира чувств...»

Если кто-либо пожелает следовать за шпенглеровской мыслью, он должен, поистине, как ванька-встанька, встать сначала на голову, а затем перевернуться с тем, чтобы мысленно вернуть надуманное в правильное положение в человеческом смысле. Однако Вы видите, как Шпенглер, состряпав подобную философию, приходит к следующему: именно это состояние сна в человеке, являющееся растениеподобным в нем, именно это творит историю. Что же это такое в человеке? Кровь – кровь, которая струится через поколения.

И вот таким путем подготавливает Шпенглер для себя метод, позволяющий ему сказать: самые важные события человеческой истории происходили посредством крови. Чтобы сделать такое утверждение он, безусловно, не мог обойтись еще без нескольких ментальных антраша:
«Бодрственное существование является синонимом понятия «установление», «констатация» (Feststellen), не важно, касается ли вопрос чувства осязания какой-то инфузории или человеческого мышления высшего порядка».

Безусловно, когда кто-либо мыслит столь абстрактным образом, он не в состоянии обнаружить разницу между чувством осязания инфузории и человеческим мышлением высшего порядка. Поэтому он приходит к различным, необычайно странным умозаключениям, вроде следующего: мышление – просто придаток к остальной человеческой жизни, поступки берут начало в крови и, исходя из крови, создается история. И если есть еще некоторые люди, размышляющие над этим, они делают это при помощи чистого абстрактного мышления, не имеющего ничего общего с реальностью.

«То, что мы не только живем, но и знаем о жизни, является результатом наблюдения нашего телесного существа в этом аспекте. Животное знает лишь жизнь, но не смерть».

Таким путем он объясняет, что важные вещи должны исходить из мрака, из растениеподобного, из крови; что люди, добившиеся успеха в ходе истории, достигли его не вследствие развития идей, мышления – но что мысли, даже мыслители, являются просто-напросто побочным продуктом. Освальд Шпенглер не находит в достаточной мере пренебрежительных слов, когда говорит о достижениях мышления. 

А затем он противопоставляет мыслителям реальных деятелей, ибо они предоставляют мышлению возможность оставаться просто мышлением; т.е. предоставляют ему быть уделом кого-либо другого.

«Некоторые люди рождаются как люди судьбы, некоторые – как люди причинности. Те, кто действует – крестьянин и воин, государственный деятель, генерал, светский человек, торговец, каждый, стремящийся к богатству, контролю, власти, битве, риску, организатор, подрядчик, авантюрист, фехтовальщик, игрок, - все это мир, стоящий в стороне от «духовного» человека (Шпенглер закавычивает слово «духовный), от святого, священника, ученого, идеалиста, идеолога, не взирая на то, предназначен ли он к этому силой своего мышления или по недостатку, дефекту крови. Существование и бодрствование, мера и напряжение, инстинкты и идеи, органы циркуляции и осязания – редко встречается выдающийся человек, в котором одна сторона не превалировала бы над другой в значимости.

...деятельная личность – это совершенное человеческое существо. В созерцательной особи один орган стремится действовать без тела или против него. Ибо лишь активный человек, человек судьбы (т.е. не озабоченный мышлением), живет в конечном счете в реальном мире, в мире политических, военных и экономических кризисов, в котором идеи и теории ни во что не ставятся. Здесь хороший и меткий удар стоит дороже, чем хорошее умозаключение, и есть смысл в презрении, с которым солдаты и государственные деятели во все эпохи смотрели на писаку, книжного червя, воображавшего, что мировая история существует ради духа, науки или даже искусства». 

Это очевидное утверждение; настолько, в действительности, очевидное, что каждый узнает, кто сказал это – определенно не кто иной, как «писака и книжный червь», страшно важничающий за чужой счет.  Лишь «писака и книжный червь» способен написать такое:

«Некоторые люди рождаются как люди судьбы, а некоторые – как люди причинности. Человек, который поистине живет – крестьянин и воин, политик, генерал, светский лев, торговец, каждый, желающий богатства, власти, борьбы, риска, организатор, подрядчик, авантюрист, рубака, игрок, - все это мир, далеко отстоящий от «духовного» человека, от святого, священника, ученого, идеалиста, идеолога»... Как будто никогда не было и отцов-исповедников! Действительно, есть еще и другие существа, у которых все эти людские типы тщательно собирают их мысли. В обществе упомянутых личностей – политиков, генералов, светских людей, рубак, купцов, игроков и тому подобных всегда можно было встретить предсказателей и ворожей. Так что на самом деле «мир», который предполагается отделяющим политика, делового человека и воина от «духовного» человека, в действительности оказывается не столь радикально полярным. Каждый, кто наблюдал жизнь, найдет такие утверждения исполненными пренебрежения к действительным наблюдениям жизни. И Освальд Шпенглер, блестящий человек и выдающаяся личность, это хорошо подтверждает. Сказав, что в области реальных событий удар значительнее логического умозаключения, он продолжает: 

«Здесь хороший удар стоит больше, чем удачное умозаключение, и есть смысл в презрении, с каким солдаты и государственные деятели всех времен смотрели на писаку и книжного червя, полагавшего, что мировая история существует ради духа, науки и даже искусства. Скажем недвусмысленно: освобожденное от чувства понимание – это только одна сторона жизни, и притом не определяющая. В истории западной мысли имя Наполеона может быть пропущено, но в реальной истории Архимед со всеми его научными открытиями был, быть может, менее влиятелен, нежели тот солдат, что убил его при взятии Сиракуз».

 Выходит, что если бы кирпич упал на голову Архимеда, то, согласно этой теории, с точки зрения реальной логической истории, этот кирпич был бы более важен, нежели все, что возникло с идеями Архимеда. Учтите, это не было написано рядовым журналистом, а одним из самых умных людей нашего времени. Именно это и знаменательно, что один из умнейших людей современности пишет таким образом.

Так что же действенно, что эффективно? Мышление? Но оно плавает по поверхности. Эффективна кровь. Каждый, рассматривающий кровь с духовной точки зрения, т.е. научно, прежде всего задастся вопросом: как возникает кровь, как связана она с питанием человека? В кишечнике крови еще нет, она впервые создается внутри самого человеческого существа. Поток крови через поколения – что ж, как род жалкой мистической теории, это может быть сформулировано и так... Во всей области туманной мистики ничего не было сказано более неопределенного о внутренней душевной жизни, что было бы подобно убогому мистицизму крови Шпенглера. Этот мистицизм ссылается на нечто, предотвращающее всякую возможность не только размышления об этом – Освальду Шпенглеру это конечно безразлично, ведь с его точки зрения в мышлении никто не нуждается, это просто одно из излишеств жизни – но даже и высказывания о столь трудно понимаемом предмете как кровь, в случае претензии на интеллигентность или даже на интеллигентную высшую животность.

Таким образом, с этой точки зрения возможно начать рассмотрение истории следующей фразой:

«все великие исторические события поддерживаются и направляются существами космической природы, живущими в армиях, народах, партиях, классах; в то время как история духа протекает в беспринципных ассоциациях и группах, школах, учебных классах, направлениях – во всяческих «измах». И здесь на сцене появляется вопрос судьбы – найдет ли подобная группа в решительный момент своей величайшей готовности вождя, или будет слепо двигаться вперед, окажется ли случайный лидер человеком значительным или ничтожным, поднятым на вершину волной событий, подобно Помпею или Робеспьеру? Признаком государственного деятеля является понимание им с определенной ясностью силы и неизменности, направления и намерений всех тех душевных масс, которые образуются и растворяются во временном потоке; тем не менее, это вопрос случайности – будет ли он управлять ими, или они повлекут его за собой». 

Таким образом, изучение истории является как бы введением, которое позволяет крови стать завоевателем всего, что входит в историческую эволюцию посредством духа! И далее:

«Одна сила может быть опрокинута только другой силой, не принципом, и против денег нет ничего другого» (кроме крови, имеет он в виду). «Деньги побеждаются и свергаются только кровью. Жизнь есть первое и последнее, бесконечный и безграничный космический поток в микрокосмической форме. Это является фактом в мире, рассматриваемом исторически. Перед непреодолимым ритмом последующих поколений исчезает все, построенное бодрствующей жизнью в мире духа. Существенным фактором в истории является жизнь, всегда только жизнь, раса, триумф воли к власти, а не победа истин, открытий или денег. Мировая история является мировым мнением. Оно всегда принимало решение в пользу жизни, которая была более энергичной, полной, уверенной в себе, т. е. в пользу права жить, было ли это в бодрствующей жизни, или нет; и всегда жертвовали истиной и справедливостью силе, расе, и приговаривали к смерти людей и целые народы, для которых истина была дороже деяний, а справедливость – важнее власти. Такова другая драма очень высокой культуры – весь изумительный мир божеств, искусств, мыслей, быта, городов вступает в борьбу с первобытным фактором вечной крови, которая едина с вечно кружащимся космическим волнующимся потоком. Чистое, наполненное образами, бодрственное существование снова на безмолвной службе жизни, как это демонстрируют нам китайская эпоха и Римская империя. Время побеждает пространство, и время это то, чей неумолимый путь внедряет на этой планете быстротечный эпизод – культуру, в этом эпизоде – человека, форму, в которой эпизод – жизнь протекает во времени, тогда как позади, в световом мире наших глаз появляются выдвигающиеся горизонты земной истории и звездной истории. 

Однако для нас, которых судьба поместила в этой культуре, в этот данный момент ее эволюции, когда деньги празднуют свои последние победы, а их преемник, цезаризм приближается украдкой, но неотвратимо, направление дано в узких пределах, а затем должны последовать веление и принуждение, если жизнь стоит того, чтобы ее прожить».

Так Освальд Шпенглер указывает на грядущий цезаризм, к которому должны прийти перед полным крушением культуры Запада, и в который должна преобразоваться современная культура.

Я поставил перед Вами этот вопрос сегодня потому, что поистине человек, который пробужден, - он, конечно, значит очень мало для Освальда Шпенглера, - итак, человек пробужденный, даже если он антропософ, должен принять во внимание происходящее вокруг. И поэтому я хотел с этой точки зрения привлечь Ваше внимание к специфическим проблемам нашего времени. Но будет плохо, если я в заключение ограничусь лишь этим, при освещении проблем современности. Поэтому перед большим перерывом в нашей работе, связанным с моей поездкой в Оксфорд, я прочту Вам еще лекцию в пятницу на будущей неделе.

Лекция седьмая

Дорнах, 9 августа 1922 года

Автор, произведение которого обсуждалось здесь в прошлый раз, должен дать действительно много пищи для ума тем самым людям, которые считают себя принадлежащими себя к Антропософскому Движению; ибо Освальд Шпенглер – это личность, владеющая научным мастерством в большей части того, что известно сегодня. Можно сказать, что он полностью владеет огромным разнообразием мыслей, характерных для человечества в течение последних столетий. Шпенглера можно рассматривать как человека, усвоившего большое количество наук, или, по крайней мере, содержащихся в них идей.

Достигаемое им сочетание мыслей подчас ослепительно. Он в высшей степени является тем, что в Средней Европе называется блестящим человеком – не во Франции, но в Центральной Европе; мысли Освальда Шпенглера слишком тяжелы и компактны для западного - т.е. французского – гения, однако, как было сказано, для центрально-европейского сознания он, несомненно, блестящий мыслитель. Вряд ли его можно назвать изящным и элегантным в лучшем значении этого слова, поскольку внешняя форма его мыслей, невзирая на весь его ум, безусловно, на редкость педантична. Можно даже увидеть, как в различных местах из сети фраз этого одаренного человека, несомненно, выглядывает око обывателя (филистера). Во всяком случае, есть что-то неотшлифованное в самих его мыслях.

Ну, это пожалуй, скорее эстетическое рассмотрение идей; важность же в следующем: перед нами личность, обладающая мыслями, которые соответствуют духу времени, хотя сам он крайне невысокого мнения о мышлении вообще. Ведь Шпенглер рассматривает как решающий момент для оценки реальных событий, происходящих в мире не то, что реализуется как следствие процесса мышления, но решающими факторами, по его мнению, являются по сути своей более инстинктивные жизненные импульсы. Поэтому для него мышление действительно проплывает как бы поверх жизни – нечто излишне роскошное и, с его точки зрения, мыслители это люди, размышляющие над жизнью, из чьих размышлений, однако, ничего не притекает в жизнь. Жизнь уже существует, когда появляются мыслители, готовые размышлять над ней. И в этой связи совершенно правильно будет сказать, что в тот момент мировой истории, когда мыслитель овладевает специальной формой современных мыслей с оттенком универсальности, в этот самый момент он чувствует их действительную стерильность и неплодотворность. Он оборачивается к чему-то иному, нежели эти бесплодные мысли, к бьющему ключом в инстинктивной жизни, и вооруженный такой точкой зрения, он видит современную цивилизацию и она, поистине, является ему в таком образе, что он говорит: все, что принесла эта цивилизация, находится на пути к гибели. Можно только надеяться, что всплывет снова нечто инстинктивное из того, что Шпенглер называет «кровью», что не будет иметь ничего общего с тем, что составляет современную цивилизацию, даже сокрушит ее и поставит на ее место огромную мощь, возникающую исключительно из области инстинктов.

Шпенглер видит, как люди современной цивилизации постепенно становятся рабами механической жизни; но он упускает из виду, что человеческая свобода именно благодаря реакции может воспоследовать из этой механической жизни – т.е. из технической науки вообще – и именно вследствие того, что она полностью лишена духа. Он не имеет об этом представления; но почему это так?

Вы знаете, что в последней лекции я цитировал отрывок, в котором Шпенглер говорит: государственный деятель, практический человек, торговец и т.д., все действуют исходя из импульсов иных, нежели импульсы, достигающиеся путем мышления; и я сказал, полушутливо: Освальд Шпенглер, кажется, никогда не замечает, что существуют отцы-исповедники и другие люди в подобном же положении. Никогда также не наблюдал Шпенглер достаточно точно того, в отношении чего связь с отцами-исповедниками представляет только упадочный побочный выход, с точки зрения мировой истории.

Если мы проследим назад человеческую эволюцию, мы везде обнаружим, что так называемые люди действия, совершающие внешние поступки в мире, обращаются – в поздние времена к оракулам, в более ранние – к тому, что давалось в Мистериях, как указание Духовного Мира. Стоит лишь понаблюдать древнюю египетскую культуру, чтобы увидеть как лица, изучавшие в Мистериях веления Духовного Мира, передавали затем открываемое ими посредством духовного пути тем людям, которые имели намерение стать людьми действия. Так что стоит только обратить взор в прошлое, в историю развития человечества, чтобы узнать, что именно из Духовного Мира, а не из крови – потому что вся эта теория крови как нельзя более туманна, - не из темных глубин крови проистекали вошедшие в былые деяния импульсы, но из духа. Так называемые люди действия былых времен были в известном смысле инструментами для великих духовных созиданий, направления которых изучались в духовных исследованиях Мистерий. И я могу сказать, что Мистерии, эхо которых мы встречаем повсюду в греческой истории, играли существенную роль и в римской истории, их влияние прослеживается также вплоть до раннего Средневековья. Я обращал Ваше внимание к тому факту, что легенда о Лоэнгрине может быть понята только в том случае, если знать, как проследить ее назад, от внешнего физического мира – в замок Грааля, в раннем или, правильнее сказать, в среднем периоде Средневековья.

И поэтому полным непониманием истинного прогресса человеческой эволюции звучит предположение Шпенглера о том, что события мировой истории каким-то образом берут свое начало в крови, и что все, приобретаемое человеческим существом посредством мышления, не имеет ничего общего с этими событиями. Оглядываясь на древние времена, мы найдем, что когда перед народами вставала необходимость выполнения какой-либо задачи, они в значительной степени зависели от исследований, проводимых в Духовном Мире. 

Должны были быть раскрыты намерения Богов, если можно так выразиться. И эта существовавшая в древние эпохи зависимость от Богов делала человеческое существо того времени несвободным. 

Мысли человека полностью направлялись к тому, чтобы служить сосудом, в который Боги как бы вливали субстанцию, духовную субстанцию, под влиянием которой человек и действовал.

Такое излияние божественной субстанции в человеческие мысли должно было прекратиться во имя достижения человеком свободы; в результате этого человеческие мысли становились все более и более образными. Мысли человечества прежних времен являлись реальностью в значительно большей степени; и то, что Освальд Шпенглер приписывает крови, является этой самой реальностью, скрыто покоящейся в основании мыслей древнего человечества, той божественной субстанцией, что действовала посредством людей и в Средние века.

Затем наступила современная эпоха. Мысли людей потеряли божественно-реальное содержание, превратившись в абстрактные мысле-образы. Но только мысли такого рода не стесняют, не принуждают; только живя в таких мысле-образах, человек становится свободным.

В современном человеке в продолжение последних столетий, так же, как и в XX веке, вряд ли органично присутствует нечто более, чем предрасположение к образованию мысле-образов. Это является воспитанием в человеке свободы. Он не имеет теперь атавистических имагинаций и инспираций древних времен; он переживает лишь мысле-образы, и в них он может становиться все более и более свободным, так как образы не принуждают. Если наши моральные импульсы проявляются в образах, то эти образы не принуждают нас более, как это случалось раньше, когда они лежали в древней субстанции мыслей. Они действовали на человеческие существа тех времен как силы природы; тогда как современные мысле-образы не воздействуют более таким путем. Чтобы они могли иметь все же хоть какое-то содержание, человеческое существо должно, с одной стороны, наполнить их тем, что содержится в естественных науках и известно путем обычного чувственного наблюдения, или же, с другой стороны, в тайных обществах, в обрядах или иным способом развивать нечто, извлекаемое из более или менее древних времен путем традиции. При помощи чувственного наблюдения человек овладевает наукой, наполняющей его мысли извне, но эти мысли все более и более отбрасывают нечто изнутри; и для того, чтобы мысли человека имели какое-то внутреннее содержание, он был принужден обратиться к древним традициям, передававшимся потомству через религиозные вероисповедания или различного рода тайные общества, процветавшие тогда по всей Земле. Огромная масса человечества была охвачена различными религиозными верованиями, дававшими людям нечто, содержание чего извлекалось из древних времен, когда мысли имели еще какое-то содержание. Таким образом, человек наполнял свои мысли извне содержанием чувственного наблюдения, а изнутри – древними импульсами, трансформировавшимися в догму и традицию. 

Необходимость в этом наступила в XVI веке, и оставалась насущной вплоть до последней трети XIX века; ибо в течение этого времени повсеместно в цивилизованных странах человеческое сообщество все еще находилось под воздействием духовного принципа, который можно назвать принципом Архангела Гавриила (это лишь терминология, я имею в виду духовную силу); эта Сущность влияла тогда на человеческие души, хотя в наше время – бессознательно. Человеческие существа сами по себе не имели внутреннего содержания, и так как они просто принимали в свою духовно-душевную жизнь традиционное содержание, то и не были в состоянии ощущать присутствие или влияние этой Сущности. 

Первым, отдавшим себе полный отчет в абсолютном отсутствии духовного содержания в своей душевной жизни, был Фридрих Ницше; но он не был в состоянии достичь переживания новой духовности. И действительно, каждый его импульс к нахождению душевно-духовного содержания терпел неудачу, и потом он искал как импульсы нечто по возможности неопределенное, такое, к примеру, как импульс силы и т.п. 

Люди нуждаются не просто в духовном содержании, которое они могут затем облечь в абстрактные мысли, но в полном внутреннем тепле, которое может быть вызвано присутствием этого внутреннего содержания. Это духовное тепло чрезвычайно важно. Оно приходило к большинству людей через различные ритуалы и церемонии, практиковавшиеся в религиозных верованиях; это тепло вливалось в души также и в тайных обществах в сравнительно недавнее время. 

Такое было возможно в эпоху Гавриила, потому что практически всегда на Земле присутствовали стихийные сущности, оставшиеся еще от Средневековья. 

Чем дальше продвигалось XIX столетие, тем более невозможным становилось – а в XX веке стало абсолютно невозможным – для этих стихийных существ, пребывавших во всех природных явлениях, делаться как бы паразитами в общественной человеческой жизни. В недавние времена существовало многое, что бессознательно противостояло этому. Когда в следовавших древним традициям тайных обществах - поистине невероятно, какими "древними" и "священными" предполагались ритуалы этих обществ, но, тем не менее, когда устанавливались ритуалы, и учения преподавались созвучно древним традициям, когда нечто открывалось в этих обществах, в чем отражалось как бы эхо древних мистерий, хотя и не понимаемых более, - тогда и создавались подходящие условия и создавались подходящие условия для некоторых стихийных существ. Ибо когда люди проходят через различного рода ритуальные действия – например, присутствуют при совершении мессы, хотя ничего в ней и не понимая, тогда они находятся в присутствии чего-то, исполненного великой мудрости; они присутствуют, но не понимают ничего из того, что видят, хотя понимание и было бы возможно. В такую ситуацию проникают стихийные духи, и когда люди, присутствуя, не думают о мессе, стихийные духи начинают мыслить, используя при этом незадействованный человеческий интеллект. Люди развивают все более и более свободный интеллект, но не используют его. Им предпочтительнее сидеть и наблюдать происходящее, которое исходит из традиций. Люди не думают. Хотя обстоятельства полностью изменились, все же верно, что люди современности могли бы мыслить в широких масштабах, если бы желали использовать свой разум; но у них нет ни малейшего желания поступать таким образом, поскольку они не испытывают склонности к ясному мышлению. Вместо этого они говорят: «О, это требует уж слишком больших усилий и внутренней активности!»

Если бы люди имели желание мыслить, они не наслаждались бы столь сильно посещением кинотеатров; ведь там нет никакой необходимости мыслить – все плавно течет мимо. И даже та крохотная доля мышления, которая необходима, преподносится в письменной форме на огромных полотнищах, чтобы и ее можно было просто прочесть.

Отсутствие склонности к активному внутреннему мышлению постепенно и не спеша развивалось в ходе современности, и теперь люди почти полностью перестали мыслить. Если где-либо читается лекция, не иллюстрируемая картинкой, проецируемой на экран, и предполагается, что в процессе слушания люди должны прилагать некое усилие и мыслить, то они предпочитают за это время немного поспать. Быть может, они и посещают лекции, но спят во время их – потому что в наши дни активное мышление не в моде.

Именно вследствие нежелания мыслить, которое развилось за последние столетия, практика разнообразных тайных обществ различным образом адаптировалась к современным условиям. И при проводившихся в алхимических лабораториях экспериментах присутствовали стихийные существа того же типа, которые входили в контакт с человеческими существами в первой половине Средневековья, когда экспериментаторы прекрасно сознавали, что эти духовные существа работали вместе с ними. Эти же самые духовные существа присутствовали еще и в более поздние времена; они присутствовали повсюду. И с чего бы им было не воспользоваться подвернувшейся «под руку» прекрасной возможностью?

За последние века человеческий мозг развился постепенно до возможности хорошо мыслить, но люди не желали мыслить. И тогда эти стихийные существа сказали себе: если человек не желает использовать свой мозг, мы можем сделать это за него. И в этих тайных обществах, лелеявших лишь традиции и придававших особое значение всему древнему, эти стихийные духи приближались к человеку и использовали его мозг для мышления. Начиная с XVI века стихийными существами было использовано огромное количество мозгового вещества. 

Много вошло в человеческую эволюцию без участия человека – даже хорошие идеи, в особенности относящиеся к социальной жизни. Если Вы взглянете на современных людей, стремящихся быть осведомленными в различных вопросах цивилизации, то найдете, что их занимает важный вопрос о том, что же в действительности действует от человека к человеку? Это было важным вопросом, например,  для Гете, 

И именно имея в виду этот вопрос, он написал «Вильгельма Майстера». В этой повести Ваше внимание постоянно привлекается всякого рода смутными взаимоотношениями, которых люди не замечают и которые, тем не менее, имеют место, бессознательно подхватываются то теми, то другими и таким образом распространяются. Переплетаются различные нити; и Гете старается их отыскать. Он ищет их, и описывает найденное в своей повести «Вильгельм Майстер».

Таково было положение в Центральной Европе в продолжение XIX столетия. Если современные люди склонны проводить за книгой время дольше, нежели перерыв между двумя приемами пищи, - но я немного преувеличиваю, так как обычно они засыпают, проведя за книгой лишь треть перерыва между едой – и таким образом чтение разбрасывается. Для людей было бы хорошо, если даже такие коротенькие новеллы и рассказы, которые можно прочитать в промежутке между приемами пищи или между двумя железнодорожными станциями, провоцировали бы их на размышления. Вряд ли можно ожидать такого в наше время; если бы Вы взглянули, к примеру, на Гуцкова, то увидели бы, как в своих книгах «Чародей из Рима» и «Рыцарь Духа» он ищет подобные связи; задумавшись над необычным сцеплением социальных обстоятельств, которые ищет Жорж Санд в своих романах, Вы заметите, что в XIX столетии эти возникающие из неопределенных сил и действующие в бессознательном нити повсеместно играли свою роль; Вы могли бы заметить, что писатели упорно отслеживали эти нити, и что в своих попытках многие из них – подчас стояли на верном пути.

В последней трети XIX века эти стихийные существа – те, которые мыслили в первую очередь посредством человеческого мозга, а, овладев мышлением человека, вызывали определенные социальные условия жизни в XIX веке и тем самым пряли эти нити, - эти существа получили, наконец, достаточно. Они выполнили свою всемирно-историческую задачу, лучше сказать, - всемирно-историческую необходимость. Кроме того случилось еще нечто, положившее предел их паразитической деятельности. Она протекала исключительно интенсивно в конце XVIII столетия, и очень хорошо в XIX-ом, но затем эти стихийные существа стали все реже и реже достигать своей цели; причиной этому было постоянно растущее число душ, спускавшихся в физический мир из Духовных Миров; эти души связывали большие надежды с периодом прохождения ими земной жизни. 

Когда люди кричат и брыкаются как малые дети, которые в последнее время к тому же и плохо воспитаны, то они никоим образом не сознают, что были одарены очень большими надеждами до своего воплощения на Земле. Несмотря на это, однако, надежды и сегодня продолжают жить в их эмоциях, во всей душевной организации. Души действительно спускаются в физический мир с исключительно глубокими ожиданиями; отсюда проистекают разочарования, неосознанно переживаемыми душами детей в последнее время, ведь эти ожидания остаются неудовлетворенными.

Избранные души, имевшие особенно сильные импульсы надежд перед воплощением на физическом плане, видели, что ожидания остаются неудовлетворенными; они строили утопические планы касательно того, каковыми должны быть вещи, и что для этого надо делать. Было бы крайне интересно изучить то, что имеет отношение к вхождению в физическое существование через рождение душ великих Утопистов, - даже и не самых крупных, а так, более-менее чудаковатых людей, придумывавших всякого рода системы, которые даже трудно назвать утопическими, но которые содержат много доброй воли к образованию рая на Земле, - изучить, как эти сошедшие из Духовных Миров души были организованы в отношении их вхождения на земной физический план. 

Приход этих наполненных ожиданием и надеждой душ был очень огорчителен для существ, которые использовали человеческие мозги. Они не имели успеха в использовании мозга человеческих существ, приходивших на Землю с подобными намерениями. До XVIII столетия спускавшиеся из Духовных миров души имели гораздо меньше надежд. Поэтому использование их мозга этими другими, нечеловеческими существами проходило столь успешно. Но вот, к конце последней трети XIX века использующим людские мозги существам стало очень трудно проделывать это, поскольку люди спускались из Духовного Мира с очень большими надеждами, что приводило к подсознательным эмоциям, которые, в свою очередь, ощущались духовными существами, желавшими использовать человеческий мозг. Поэтому они и не могли больше проделывать это.

В наше время безусловным фактом является существование у современного человечества очень широко распространенного, и все растущего предрасположения к образованию человеком мыслей, и одновременно к их подавлению. Вследствие подавления мыслей мозг людей постепенно разрушается, этот процесс особенно характерен для высших классов. А те нечеловеческие существа, которые раннее овладевали мыслями, более не приближаются к людям.

Итак, человеческие существа обладают, правда, мышлением, но не имеют представления о том, как воспользоваться им. И наиболее значительным представителем такого рода людей, не имеющих понятия, что делать со своими мыслями, является Освальд Шпенглер. Он должен быть отделен от других – как бы выразиться так, чтобы никого не оскорбить, когда эти слова будут повторяться за пределами нашего круга, как всегда и случается, - возможно, мы должны сказать, что другие полностью пренебрегают своим разумом в юности, вследствие чего их мозги становятся склонны позволить мыслям исчезнуть совсем. Шпенглер от других отличается тем, что сумел сохранить свой ум свежим, так что он не стал бесплодным, он не поглощен только собой, не занят исключительно собственной персоной.

Не правда ли, верно, что большая часть современного человечества является внутренне застывшей (versulzt), если я могу употребить здесь среднеевропейское выражение, которое, быть может не совсем понятно. Студень (Sulze) – это нечто, приготовляемое в период забоя свиней из субпродуктов, годных лишь для этой цели, в смеси с желеобразными частями, не употребляемыми в колбасном производстве. И я могу сказать, что вследствие ряда путаных влияний, испытываемых в процессе обучения, мозги большого числа людей стали verzulzt. Они ничего не могут с этим поделать, и мы говорим это, безусловно, не обвиняя их, а скорее в виде извинения, испытывая жалость к студенистым мозгам.

Я хочу сказать, что когда людьми владеет лишь одна-единственная мысль, они не знают, что им делать; когда все мысли их как бы стиснуты вместе, спрессованы и превращены в студень, тогда этим мыслям грозит погружение в глубины мозга, а оттуда можно нырнуть и поглубже, в нижнюю область человеческой организации, и так далее...

Не так обстоит дело с людьми, подобными Шпенглеру. Им известно, как развивать мышление. Именно это делает Освальда Шпенглера умным человеком; у него есть мысли. Но мысли, которыми обладает человек, стоят чего-то только тогда, когда они получают духовное содержание. Человек нуждается в духовном содержании, которое хочет придать его мыслям Антропософия; иначе он, обладая мыслями, ничего не сможет с ними поделать. В случае со шпенглеровскими мыслями мне приходит на ум почти невероятная метафора – как будто человек по случаю заключения брака с дамой приобрел невообразимое количество прекрасной одежды – не для себя, а для дамы – а она покинула его перед венчанием, и у него остались все эти платья, и не было никого, кто стал бы их носить. Так же обстоит дело с этими невообразимо прекрасными мыслями. Шпенглеровские мысли все скроены в соответствии с самым современным научным стилем одежды – но нет дамы, которая будет их носить. Старый Боэций, по крайней мере, имел хоть и чуточку увядших Риторику и Дидактику, о чем я говорил несколько недель назад. Они не была присуща жизненность муз Гомера и Пиндара, но, так или иначе, все семь муз искусств фигурировали в продолжение всего Средневековья. Был все-таки кто-то, на которого можно было надеть платье.

Я могу назвать то, что возникло теперь шпенглерианизмом, так как это – значительное явление; но с ним вместе пришло время, когда, если можно так выразиться, появились одежды, но отсутствовали те, кто мог бы носить эти чудесные одеяния-мысли – иными словами не было дамы. Одежды ждут музу, а она не появляется. И люди попросту заявили, что не могут использовать битком набитые платьями шкафы современных мыслей. Мышление ведь существует вовсе не для того, чтобы с его помощью овладеть жизнью любым путем. Ему недостает субстанционального содержания, которое должно прийти из Духовных Миров. Как раз именно это и требуется. Люди заявляют, что все это вздор; имеющаяся одежда пригодна лишь для того, чтобы любоваться ею. Повесим ее на вешалку и подождем, не материализуется ли из мистической неопределенности какая-нибудь здоровая крестьянская девушка и... возможно, ей не понадобятся красивые платья, ибо она окажется тем, чего ожидаем мы из изначальной Первопричины.

Это символизирует шпенглерианство; он ждет импульсов из чего-то неясного, неопределенного, неразличимого – не требующего одеяния мысли; он вешает все мысли-одежды на деревянные вешалки, чтобы они находились перед глазами, и он мог любоваться бы ими. Ибо если бы их не было видно, совершенно непонятно, почему Шпенглер написал две такие толстые книги, причем совершенно ненужные. Кому нужны эти толстенные книги, если мышления больше не существует? Шпенглер нигде не становится сентиментальным, иначе у него можно было бы найти много забавного. Должен придти Цезарь! Но современным Цезарем станет тот, кто заимеет по возможности больше денег и соберет вместе инженеров всех специальностей, которые, будучи движимы духом, стали рабами технической науки; проделав все это, он положит основание современному цезаризму. На основе порожденных кровью денег и порожденной деньгами крови. В такой обстановке мышление действительно не имеет значения; мышление бьет баклуши и развлекается разного рода мыслями.

И вот хороший человек пишет две толстые книги, содержащие целый ряд прекрасных мыслей; но они абсолютно излишни. Как признает сам автор, они не пригодны к употреблению. Было бы гораздо более разумно употребить всю эту бумагу на... скажем, разработку формулы, с помощью которой могла бы быть установлена оптимальная форма смешения кровного родства, или же что-либо подобное. Вот что должен был проделать человек с его взглядами.

Не всегда то, что человек защищает в своих книгах, соответствует тому, что он должен был бы делать. Каждый, прочитавший эти книги, почувствует: ну, прекрасно, этому человеку есть что сказать, он осведомлен об упадке Запада, он совершенно поглощен духом разрушения; более того, он сам наполнен им. Стремящиеся ускорить падение Запада не нашли бы лучшего руководителя, вождя, чем Шпенглер. Ведь он знает о нем все; его собственный внутренний дух полностью того же масштаба. Поэтому он является столь выразительным представителем своего времени. Он верит, что вся современная цивилизация движется к разрушению. Конечно, если каждый будет верить в это, так и случится! Значит то, что он пишет, должно быть правильным. Мне кажется, в этом содержится огромная внутренняя правда. 

Так вот обстоит дела; и каждый, кто основывается на Антропософии, должен обратить внимание на такую личность, как Освальд Шпенглер. Ибо Антропософия стремится к серъезному обсуждению духовных вещей, серьезному обсуждению духовной жизни. В Антропософии вопрос стоит не о принятии той или ной догмы, но о принятии со всей серьезностью субстанциональной духовной жизни, что пробудит человеческое существо.

Очень интересно, что Шпенглер говорит: когда человек мыслит – он бодрствует (этого он не может отрицать), но все сколько-нибудь действенное приходит из сна, и оно содержится в растении и растениеподобном человеке. Все, что в человеке растениеподобной природы, он действенно вносит в живое состояние, сон – это то, что живет. Бодрствующее состояние приносит мысли; но оно имеет результатом только внутреннее напряжение.

Таким образом, для одного из умнейших людей современности оказалось возможным указать на нечто подобное: все, что я делаю, должно быть внедрено в меня, пока я сплю, и я на самом деле вовсе не имею необходимости в пробуждении. Бодрствование – роскошь, присущая нашему времени. Я просто должен расхаживать взад-вперед и, находясь в спящем состоянии, выполнять все, что приходит мне на ум во сне. На самом деле я должен быть лунатиком. Это же роскошь, что голова непрестанно дает себе волю и думает обо всем, пока я хожу во сне. К чему вообще это пребывание в бодрственном состоянии?

Это превалирующее настроение, и Шпенглер очень ясно выражает его, а именно: современное человеческое существо не любит бодрствования. Мне приходит на ум множество примеров. Так, когда было основано Антропософское Общество, и читались лекции, всегда находились сидящие в первых рядах люди, которые даже внешне подчеркивали некоторую сонливость. Истинное участие было заметно в аудитории, истинно преданные участники были видны. Сонливость действительно очень популярна, не правда ли? Многие спят молчаливо: при случае я упоминал о прилично себя ведущих людей; если не раздается храп, то люди ведь благовоспитанны, не так ли? То есть они, по крайней мере, спокойны. Но Шпенглер поистине странный человек. Он шумит там, где другие спокойны. Другие спят; но Шпенглер рассуждает, утверждая: люди должны спать, им не следует бодрствовать. И он использует все свои знания, чтобы сформулировать полностью адекватный тезис для сна - исключительно умный человек современности высказывает адекватный тезис в защиту сна.

На это стоит обратить внимание. Не надо шуметь по этому поводу, как это делает Шпенглер; но мы должны обсудить вопрос и представить себе необходимость понимания бодрственного состояния, состояния существа, все более и более пробужденного, состояния, которое достигается посредством несомых Антропософией духовных импульсов.

Следует непрестанно подчеркивать необходимость для бодрствования, истинного внутреннего бодрствования душ стать постепенно дающим радость. Дорнах ощущается черствым, потому что его задача – стимулирование бодрствования, не сна, и потому что он принимает бодрственное состояние совершенно серьезно. Он хотел бы влить пробужденность во все. В искусство, в социальную жизнь, а более всего – в жизнь познания, в весь поток жизни, во все, к чему склонна человеческая жизнь.

Вы можете поверить мне, что действительно необходимо время от времени привлекать внимание к подобным вещам. По крайней мере в такой момент, пока мы вместе, с небольшим перерывом на мою поездку в Оксфорд, следует указать, что именно среди нас должна утвердиться склонность к бодрствованию. Должно быть усвоено все содержание Антропософии для последующей передачи бодрствующему человеческому существованию. Ибо во всех областях жизни мы нуждаемся быть истинно пробужденными.    

Лекция восьмая

Оксфорд, 20 августа 1922 года.

На столь дружественное приглашение выступить здесь сегодня вечером, мне хочется ответить сообщением некоторых сведений о том, каким образом, путем непосредственного исследования, приходят к духовным познаниям, следствия из которых должны быть рассмотрены здесь с точки зрения их значения для воспитания.

Замечу с самого начала, что сегодня мне придется говорить в основном о методе, позволяющем посредством исследования проникнуть в Сверхчувственные Миры; быть может нам еще представится случай поделиться с Вами некоторыми результатами сверхчувственных изысканий. Но, кроме того, в качестве введения, я должен сказать, что все, о чем пойдет разговор сегодня, в строгом смысле слова относится к исследованию Духовных, Сверхчувственных Миров, а отнюдь не к пониманию результатов сверхчувственного познания. Уже наличествующие сверхчувственные познания, которые сообщаются, могут быть поняты обычным здоровым человеческим рассудком, если только этот здоровый человеческий рассудок лишен предвзятости, исходя из того, что во внешнем чувственном мире называется и считается доказательствами, логическими отвлечениями  и тому подобным. Лишь такого рода помехи и служат причиной частых разговоров о невозможности понимания результатов сверхчувственного исследования, если сам не являешься исследователем сверхчувственного.

То, что должно быть здесь сообщено, составляет предмет так называемого познания через Посвящение в высшее познание (инициацию), которое в древние времена развития человечества культивировалось в несколько иной форме, чем это должно делаться в наше время. Следует – я уже отмечал это в других лекциях – не пытаться восстановить прежнее, а снова вступить на путь исследования Сверхчувственных Миров, исходя из мышления и восприятия, характерных для нашего времени. И в отношении этого познания, связанного с Посвящением, речь прежде всего идет именно о том, что человек в состоянии осуществить принципиальное изменение всей душевной организации.

Тот, кто обладает полученным через Посвящение сознанием, отличается от имеющего другие сознания в современном смысле этого слова всего лишь тем, что его сознание представляет более высокую ступень по сравнению с обыкновенным сознанием. Достигается оно, во всяком случае, на основании обыкновенного сознания; существование такого фундамента обязательно; интеллектуальное мышление должно быть полностью развито, если желают прийти к познанию через Посвящение. Однако необходимо принципиальное изменение ориентации, так что обладатель высшего сознания должен смотреть на мир вообще совершенно под иным углом зрения. При обычном сознании мы осознаем свое мышление, вообще свои внутренние душевные переживания, через которые обретается познание, как субъект познания. Например, мы мыслим и надеемся что-то узнать с помощью мыслей. При восприятии себя мыслящими людьми мы являемся субъектом. Мы ищем объект, наблюдая природу, жизнь человека, экспериментируя. Мы всегда ищем объект. Объекты должны подступать к нам. Объекты должны отдавать себя в наше распоряжение, чтобы мы могли охватить их своими мыслями, чтобы мы могли применить к ним свое мышление. Мы являемся субъектом, то, что подступает к нам – это объект.

У человека, стремящегося к высшему сознанию через Посвящение, возникает абсолютно иная ориентация. Он должен открыть для себя, что он как человек, является объектом, и должен искать субъект для этого человека-объекта. Таким образом должно возникнуть совершенно противоположное. В обычном сознании мы чувствуем себя субъектом, ищем же объекты, находящиеся вне нас. После получения Посвящения мы сами являемся объектом и ищем для него субъект; в действительном познании через Посвящение позже появляются и субъекты, однако это предмет более позднего исследования.

Таким образом, Вы видите, что дело обстоит так, словно в силу самой дефиниции понятия мы должны были бы уже увидеть, что в сознании, достигаемом посредством Посвящения, мы по существу должны покинуть самих себя, должны сделаться для самих себя такими же объектами, как растения, как минералы, как молния, как гром. При высшем сознании мы до некоторой степени выскальзываем из самих себя, становимся объектами и ищем соответствующие субъекты. Если мне будет позволено высказать нечто парадоксальное, то хотелось бы сказать, имея в виду именно мышление: в обыкновенном сознании мы размышляем о вещах и явлениях, находясь же в состоянии высшего сознания, стараемся узнать, как о нас мыслят в Космосе.

Но все это лишь направляющие линии, суть абстрактные указания, однако, тем не менее, как Вы можете обнаружить, эти абстрактные указания соблюдаются всюду в конкретных особенностях метода, ведущего к познанию Высших Миров.

Если сегодня мы желаем получить сообщение о высшем сознании, соответствующем современной эпохе, нам следует исходить прежде всего из мышления. Жизнь мышления должна быть вполне развитой, если мы хотим в наше время приблизиться к высшему познанию. И эта жизнь мышления проходит через особенно хорошую школу при углублении в процесс развития естественных наук, протекавший в течение последних столетий, особенно, в XIX веке. Но такое изучение естественных наук у разных людей протекает по-разному. Одни принимают естественнонаучные познания, внимают, подчас с долей некоей наивности, тому, как органические существа от простых, примитивных форм поднимались в развитии вплоть до человеческого уровня. Они составляют себе идеи о таком развитии, но при этом обращают мало внимания на самих себя, на то, что они теперь имеют идею, что они развили в самих себе нечто касательно воззрения на внешние явления; нечто, являющееся жизнью мышления.

Тот же, кто не может принять естественнонаучные познания без критического взгляда на самого себя, тот во всяком случае должен задать себе вопрос: что означает то, что я делаю сам, прослеживая трансформацию существ, от несовершенного к совершенному? Или же он должен спросить себя: когда я занимаюсь математикой, когда произвожу математические построения, то образую чистые мысли, исходя только из самого себя. Математика в строгом смысле слова, есть призрак, который я извлекаю из самого себя. Затем я прилагаю этот призрак к внешним вещам, и он подходит. Здесь мы приходим к великому для мыслителя, я бы сказал, даже трагическому вопросу: как обстоит дело с тем, что я применяю во всяком познании, с самим мышлением?  

Однако сколько бы мы об этом не думали, невозможно узнать, как обстоит дело с самим мышлением, ибо здесь оно всегда остается на одном и том же месте, здесь мы, так сказать, всегда вертимся вокруг оси, которую сами и создали себе. С мышлением необходимо что-то предпринять. К нему надо применить то, что я описал в своей работе «Как достигнуть познания Высших Миров?» как медитацию (погружение в себя).

О медитации нельзя думать, как о чем-то мистическом, но и относиться к ней легкомысленно тоже не следует. Медитация должна быть совершенно ясной в нашем современном смысле. В то же время процесс медитирования связан с терпением и внутренней душевной энергией. И прежде всего медитация связана с тем, чего никто не может дать другому человеку: с тем, что человек может себе что-то пообещать и затем выполнить. Когда человек приступает к медитациям, он совершает тем самым единственный действительно вполне свободный акт в этой человеческой жизни. Мы всегда имеем в себе стремление к свободе, и добрую часть свободы мы осуществили. Но если задуматься, окажется, что в одном мы зависим от наследственности, в другом – от воспитания, в третьем – от условий нашей жизни. И спросите себя – в какой мере мы в состоянии без промедления оставить усвоенное через наследственность, воспитание или жизненный опыт? Мы не имели бы перед собой ничего, если бы внезапно оставили все это. Когда же мы принимаемся медитировать утром и вечером и тем самым постепенно учимся проникать взором в Высшие Миры – это можно прекратить в любой момент. Ничто тому не препятствует. И опыт учит, что большинство тех, кто с рвением отдается медитативной жизни, очень скоро снова от нее отходит. В этом мы совершенно свободны. Медитирование – исконно свободное деяние.

Если же, несмотря на это, мы можем сохранить постоянство, то пообещаем себе, не кому-то другому, а только самим себе, что сохраним верность этому медитированию; тогда это само по себе уже станет огромной силой души.

Теперь мне бы хотелось обратить Ваше внимание на выполнение медитации в ее простейшей форме. Но сегодня я могу говорить лишь о принципе медитирования. 

Дело сводится к тому, что мы ставим в центр сознания определенное представление или комплекс представлений; совсем не важно, какова форма этого комплекса представлений, но воздействие его должно быть непосредственным, без каких-либо ассоциаций, реминисценций, воспоминаний и т.д. поэтому хорошо, если мы берем его не из сокровищницы воспоминаний, но если медитацию задает нам кто-то другой, опытный в этих вещах, не потому, чтобы оказаться под воздействием влияния этого человека, но чтобы мы были бы уверены, что то, на что медитируем, является для нас совершенно новым. С таким же успехом можно взять какое-то старое произведение, которое мы безусловно не читали, и найти в нем себе предложение для медитации. Речь идет о том, чтобы не брать из подсознательного или бессознательного такого предложения, которое возьмет над нами верх. Подсознательное или бессознательное необозримо, т.к. здесь свалены в кучу остатки восприятий и чувств. Речь идет о том, чтобы оно было так же обозримо, как математическое предложение.

Возьмем самое простое предложение “Im Lichte lebt die Weisheit” («В свете живет мудрость»). Прежде всего, совершенно не следует проверять, верно ли это. Дело не в том, чтобы как-то заниматься содержанием и смыслом как таковыми, помимо того, что мы его внутренне душевно обозреваем, что мы покоимся на нем своим сознанием. Вначале мы будем лишь очень короткое время покоить свое сознание на таком содержании. Постепенно время будет увеличиваться.

Что тут важно? Тут важно то, мы сосредотачиваем силы всего душевного человека, дабы сконцентрировать на одном содержании все, что имеется в нас как сила мышления, сила восприятия. Совершенно так же, как мускулы рук становятся сильнее, когда мы работаем ими, так же укрепляются и душевные силы тем, что их снова и снова направляют на одно и то же содержание. Возможно, этому содержанию следует оставаться одним и тем же на протяжении месяцев, быть может, лет. Потому что для настоящего сверхчувственного исследования душевные силы должны сначала подвергнуться укреплению, усилению. 

Когда постоянно упражняются таким образом, приходит день, я бы сказал – великий день, в котором делается совершенно определенное наблюдение. Наблюдение состоит в том, что ощущаешь, как постепенно начинаешь отдаваться душевной деятельности, абсолютно не зависящей от тела. И замечаешь также, что до сих пор всем своим мышлением и восприятием зависел от тела; представлением – от нервной системы и органов восприятия, чувствами – от системы циркуляции и обмена веществ и т.д.; теперь же ощущаешь, что отдаешься духовно-душевной деятельности, вполне независимой от какой бы то ни было деятельности тела. И это замечается вследствие того, что теперь человек оказывается в состоянии вызвать колебание в самой голове чего-то, остававшегося до сих пор совсем неосознанным. Теперь делают замечательное открытие – различие между сном и состоянием бодрствования. В бодрствующем состоянии нечто вибрирует во всем организме человека. Но не в голове; там пребывает в покое то самое, что в остальном человеческом организме находится в движении.

Важность этого мы лучше осознаем, если я обращу Ваше внимание на то, что как люди мы суть не сильные, крепкие тела, как обыкновенно считается. Мы состоим примерно на 90% из жидкости, а твердые части составляют около 10%, погружены в эту жидкость и плавают в ней. Так что о твердом в человеке можно говорить лишь в относительном смысле. На 90%, если я могу так выразиться, мы – вода, воздух и, наконец, тепло.

Когда Вы представите себе таким образом, что человек, который меньшею своей частью является твердым телом, большею оказывается водой, воздухом и вибрирующим внутри них теплом, тогда Вы найдете не таким уж неправдоподобным, что в нем есть нечто еще более тонкое. И эту еще более тонкую часть я назову эфирным телом. Это эфирное тело тоньше воздуха. Оно настолько тонко, что пронизывает нас без того, чтобы мы что-либо знали об этом в обычной жизни. Именно это эфирное тело при бодрствующем состоянии находится во внутреннем движении, в закономерном движении во всем человеческом организме, но только не в голове. В голове эфирное тело внутренне спокойно.

Во сне дело обстоит иначе. Сон начинается с того, и продолжается дальше таким образом, что эфирное тело приходит в движение также и в голове. Поэтому во сне мы имеем эфирное тело, которое внутренне подвижно во всем человеческом существе, как в голове, так и в остальной его части. И когда мы видим сны, скажем, при пробуждении, это означает, что в момент пробуждения мы еще воспринимаем последние движения эфирного тела. Они представляются нам в виде снов. Последние эфирные движения в голове мы еще воспринимаем при пробуждении. При быстром пробуждении этого не происходит.

Кто долго медитирует указанным образом, тот получает возможность постепенно формировать образы, вводя их в неподвижное эфирное тело головы. В приведенной книге я называю это Имагинацией. И эти переживаемые в эфирном теле – независимо от физического – Имагинации являют собой первые сверхчувственные впечатления, которые мы можем иметь. Они дают нам возможность совершенно отвлечься от физического тела и созерцать как бы в единой картине, вплоть до рождения, всю свою жизнь в ее действиях, ее движении. То, что часто описывается людьми, которым случалось погружаться в воду так, что они почти тонули – видение всей жизни в обратном, реверсивном порядке, в подвижных образах – это достигается здесь систематическим развитием, так что при этом можно созерцать все результаты данной земной жизни.

Первое, что дает познание Высших Миров – это созерцание своей собственной душевной жизни. Она оказывается во всяком случае иной, чем обычно предполагают. Обычно отвлеченно считают, что эта душевная жизнь как бы соткана из представлений. Когда же ее открывают в ее истинном виде, то в ней обнаруживается нечто творческое, что действовало в нашем детстве, что пластически сформировало наш мозг, что пронизывает астральное тело и вызывает в нем пластическую деятельность тем, что ежедневно вызывает наше пробуждение и даже пищеварительную деятельность.

И это творчество, внутренне деятельное в организме, мы рассматриваем как эфирное тело человека. Это не пространственное тело, это – временное тело. Поэтому пространственную форму эфирного тела Вы можете описывать лишь при четком осознании, что поступаете так же, как тогда, когда рисуете молнию. Когда Вы рисуете молнию, Вы, естественно, изображаете одно мгновение; Вы удерживаете это мгновение. Человеческое эфирное тело тоже можно удержать лишь подобным способом. В действительности мы имеем физическое пространственное тело и эфирное временное тело, находящееся в постоянном движении. И говорить об эфирном теле имеет смысл лишь тогда, когда мы говорим о нем как о временном теле, которое обозревается как единое вплоть до момента нашего рождения, когда мы в состоянии сделать это открытие. Это первое, что мы можем прежде всего открыть в себе на сверхчувственном плане. 

Что может быть развито в душе такими душевными процессами, как я их описал, это видно, в первую очередь, из полного изменения душевной организации того человека, который стремится к высшему познанию. Прошу вас не понять меня превратно. Я не утверждаю, что тот, кто приходит к Посвящению, становится другим человеком, внезапно полностью изменившись. Напротив, современный путь к познанию Высших Миров должен вполне сохранить за человеком его положение в мире, чтобы, подойдя к такому познанию, он мог продолжать свою жизнь так, как он ее когда-то начал. Но на те часы или мгновения, которые посвящены сверхчувственному исследованию, благодаря высшему познанию, человек становится совсем иным, нежели он бывает в обычной жизни.

В первую очередь мне хотелось бы отметить важный момент, характерный для высшего познания. Это то, что человек по мере своего продвижения в переживании сверхчувственного все больше и больше чувствует, как исчезает его собственная телесность именно в отношении того, в чем эта телесность принимает участие в обыкновенной жизни. Спросим себя, каким образом осуществляется это участие в жизни. Будучи ребенком, мы растем, развиваемся. В нашу жизнь прочно входят симпатия и антипатия. Симпатия и антипатия к различным явлениям природы, но, в первую очередь, - к людям. Во всем это участвует наше тело. Само собой разумеется, мы вкладываем туда эту симпатию или антипатию, которые большей частью имеют свою основу даже не в физических явлениях нашего тела. 

В момент, когда посвящаемый поднимается в Сверхчувственный Мир, он вживается в мир, где связанные с телесностью симпатия и антипатия становятся для пребывания в Сверхчувственном Мире все более и более чуждыми ему. Он отстранен от всего, с чем связан через свою телесность. Он должен, если опять хочет обратиться к обычной жизни, снова до некоторой степени проникнуться своими обычными симпатиями и антипатиями, что в других условиях происходит само собой. Когда человек просыпается утром, он входит в свое тело, развивая к вещам и людям те же симпатии и антипатии, какие имел прежде. Это происходит само собой. Если же человек пребывает в сверхчувственном и снова хочет вернуться к своим симпатиям и антипатиям, то для этого необходимо приложить усилие, необходимо до известной степени погрузиться в собственную телесность.

Эта независимость от собственной телесности – это то явление, которое свидетельствует: человек действительно несколько продвинулся вперед. Вообще проникновение великодушия в симпатии и антипатии есть то, что Посвященный постоянно себе усваивает.

В одном ведущее к Посвящению развитие оказывается особенно сильным, а именно: в действии памяти, воспоминаний при высшем познании. Мы ведем обычную жизнь, наши воспоминания, наша память оказывается временами немного сильнее, временами же чуть слабее; но мы обогащаемся воспоминаниями. Мы переживаем некоторые события, а позднее мы их вспоминаем. С тем же, что мы переживаем в Сверхчувственных Мирах, дело обстоит иначе. Это может быть пережито во всем величии, красоте и значительности, но после того, как это пережито, оно уходит. И оно должно быть пережито еще раз, если оно должно снова предстать перед душой. Это не запечатлевается в памяти в обычном смысле слова. Это запечатлевается в памяти только тогда, когда созерцаемое в Высших Мирах путем напряжения всех сил переводится в понятия, когда в Высшие Миры посылается также и рассудок. Это достаточно трудно. Мыслить необходимо таким образом, чтобы при этом мышлении тело не помогало человеку. Для этого следует заранее укрепить свои понятия, надо заранее в достаточной степени овладеть логикой, чтобы при созерцании не забывать об этой логике. Как раз примитивные ясновидящие могут кое-что созерцать, но оказавшись в том, потустороннем мире, они напрочь забывают о логике. И происходит так, что именно тогда, когда сверхчувственные истины приходится сообщать кому-то другому, это изменение памяти в отношении сверхчувственных истин дает о себе знать. И на этом можно видеть, как наше физическое тело участвует в образовании воспоминаний, не в мышлении, а в образовании воспоминаний, что всегда разыгрывается в сверхчувственном.

Если мне будет дозволено высказать нечто личное, то я скажу следующее: когда я читаю лекции, это происходит иначе, чем обычно читаются лекции. Там часто говоря по памяти; то, что было изучено, то, что было продумано, это часто развивается по памяти. Тот же, кто излагает настоящие сверхчувственные истины, должен их создавать, в сущности, в тот момент, когда он их развивает. Так что я сам могу читать 10, 20, 30 раз одну и ту же лекцию, и она никогда не будет для меня той же самой. И, естественно, обычно так это и бывает; в высшей степени характерна эта независимость от воспоминаний, эта принадлежность к внутренней жизни, когда бывает достигнута внутренняя ступень памяти.

То, что я теперь должен Вам рассказать о способности сообщать формы эфирному телу головы, дающей возможность созерцать свое временное, свое эфирное тело вплоть до рождения, это приносит уже совершенно определенное настроение по отношению к Космосу. Своя собственная телесность, так сказать, теряется, но человек чувствует, что он вживается в Космос. Сознание в некотором смысле простирается в даль эфира. Уже нельзя видеть растение без того, чтобы не погрузиться в его рост. Растение прослеживается от корня и до цветка. Живешь в его соках, в его цветении, в его плодах. Можно окунуться в жизнь животных, в их формы, но с особенной силой – в жизнь других людей. Тончайшая черта, замеченная в другом человеке, вводит, так сказать, во всю душевную жизнь, причем ощущаешь, что находишься уже не в себе, а вне себя в продолжение такого сверхчувственного исследования.

Однако всегда надо – это необходимо – быть в состоянии вернуться, иначе человек становится инертным мистиком с затуманенным сознанием, фантазером, а не исследователем Сверхчувственных Миров. Надо уметь временами жить в Сверхчувственных Мирах, а временами возвращаться в прежнее состояние, чтобы можно было твердо стоять на обеих ногах. Поэтому, раз я излагаю подобные вещи о Сверхчувственных Мирах, необходимо подчеркнуть, что, по-моему, принадлежностью философа, даже в большей степени, нежели логика, является знание того, как шьется сапог или платье, чтобы практически он действительно мог бы твердо стоять на обеих ногах. По существу, над жизнью вообще не следовало бы размышлять, если не стоишь действительно внутри этой жизни. В еще более высокой степени это справедливо в отношении того, кто ищет познания Высших Миров. Исследователи сверхчувственного не могут быть мечтателями и фантазерами, не могут быть людьми, не стоящими на обеих ногах. Иначе человек потеряет себя, так как он действительно должен выйти из себя. Но выход из себя не должен вести к потере себя. Исходя именно из такого познания, и написана книга «Очерк Тайноведения».

Далее встает вопрос о том, чтобы быть в состоянии продвигаться дальше по пути сверхчувственного познания. Это достигается тем, что переходят к дальнейшему построению медитаций. При медитировании вначале направляют сознание на определенные представления или комплексы представлений и укрепляют тем самым душевную жизнь. Этого еще не достаточно для полного вхождения в Сверхчувственный Мир. Тут необходимо упражняться еще и в том, чтобы не только погружаться в представления, чтобы не только до определенной степени концентрировать всю душу на этом представлении, но и в том, чтобы всегда быть в состоянии по своей воле выключать его из сознания. Как в чувственной жизни человек может то смотреть, то не смотреть на что-либо, так и при сверхчувственном развитии надо учиться сильно сосредотачиваться на каком-либо душевном содержании, а затем снова быть в состоянии выключить его из души.

Иногда это бывает нелегко даже в обыкновенной жизни. Подумайте, в какой незначительной степени удается человеку все снова и снова отстранять свои мысли. Порой мысли, именно неприятные мысли, преследуют человека целыми днями. Он не в состоянии отбросить их. Но это становится гораздо труднее после того, как мы привыкаем сосредотачиваться на мыслях. Содержание мыслей, на котором мы концентрируемся, в конце концов, начинает нас сильно захватывать, и нам приходится прилагать максимум усилий, чтобы снова от него избавиться. Если мы долго упражняемся в этом, то приходим к тому, что можем выключить, удалить из своего сознания всю эту панораму жизни вплоть до рождения, все это эфирное тело, как я его называю, - это временное тело. 

Это именно та ступень развития, до которой его следует довести. Сначала мы должны созреть: через устранение представлений, над которыми производились медитации, мы должны обрести силу устранить душевного колосса, душевного великана. Эта страшная акула нашей предшествующей жизни от рождения до настоящего момента стоит перед нами; ее нам следует устранить. Если мы устраним ее, то для нас настанет то, что я мог бы назвать «бодрствующим сознанием». Только тогда мы бодрствуем, не имея при этом ничего в бодрствующем сознании. Но теперь оно заполняется. Аналогично тому, как воздух втекает в легкое, нуждающееся в нем, втекает теперь в пустое сознание, возникшее так, как я рассказал, истинный Духовный Мир.

Это Инспирация. Теперь втекает нечто, не являющееся еще более тонкой материей, но относящееся к материи, как отрицательное относится к положительному. То, что является противоположностью материи, втекает теперь в освободившуюся от эфира человеческую организацию.

Важный факт, который следует отметить: дух не есть утончившаяся, ставшая более 

эфирной материя; это неверно. Если мы назовем материю положительной – с таким же успехом можно было назвать ее и отрицательной, это относительно – тогда дух по отношению к положительному мы должны обозначить как отрицательный. Здесь то же самое, как если бы я имел в портмоне 5 шиллингов. Один я отдаю, и у меня остается еще 4; отдаю еще один, остается 3 и т.д., пока не останусь вообще без шиллингов. Затем я занимаю денег. Если у меня один шиллинг долгу, то у меня меньше, чем ничего. 

При устранении вышеозначенным способом эфирного тела я вхожу не в еще более тонкий эфир, но во что-то, что оказывается противоположным эфиру, как долг – имуществу. И теперь я впервые узнаю на опыте, чем является дух. Дух входит в человека через инспирацию, и первое, что переживается нами при этом, это то, что происходило с нашей душой и нашим духом в Духовном Мире до нашего рождения, соответственно, до зачатия. Это – доэкзистентная жизнь нашего духовно-душевного. До того мы созерцали ее в эфире вплоть до рождения. Теперь мы взираем в Духовный Мир, переступая порог рождения, соответственно, зачатия, и приходим к восприятию того, что было с нами до того, как мы спустились из Духовных Миров и приняли по линии наследственности наше физическое тело.

Для высшего познания эти вещи являются не надуманными философскими истинами; они суть результаты опыта, но опыта, к обретению которого надо сначала подготовить себя так, как я сейчас указал.

Итак, первое, с чем мы «сталкиваемся» при вступлении в Духовный Мир – истина о доэкзистентном существовании человеческой души, соответственно человеческого духа, и теперь мы учимся непосредственному созерцанию вечного.

На протяжении многих веков Европа рассматривала вечность всегда только с одной стороны, со стороны бессмертия. Всегда спрашивалось, что будет с душой, когда она покинет тело в смертный час. Но это эгоистическое право людей, поскольку они интересуются тем, что будет после смерти, на эгоистических основаниях. В ближайшее время мы увидим, что мы также можем говорить о бессмертии, но в большинстве случаев о бессмертии говорится на эгоистических основаниях. То, что было до рождения – этим люди интересуются меньше, они говорят себе: ведь мы существуем. А то, что происходило до того, имеет лишь познавательное значение. Но истинного познавательного значения невозможно достигнуть, если не направлять своего познания на то, что составляет содержание нашего бытия до рождения, соответственно, до зачатия.

Мы нуждаемся в слове современного языка, которое смогло бы полностью выразить Вечное. Мы не должны были бы говорить исключительно о бессмертии, нам следует говорить – и это будет трудновато перевести – также о нерожденности (“Ungeborenheit”), ибо Вечное состоит из бессмертия и нерожденности, причем нерожденность для высшего познания открывается прежде бессмертия. 

Дальнейшая ступень развития по направлению к Сверхчувственному миру может быть достигнута тем, что в своей духовно-душевной деятельности мы будем стремиться к еще большему освобождению от телесной опоры. Это может произойти благодаря тому, что теперь упражнения в медитации и концентрации мы больше направим в сторону развития силы воли, упражнения воли.

Теперь мне хотелось бы привести Вам в качестве конкретного примера простое упражнение на укрепление воли, могущее послужить Вам в деле изучения соответствующего принципа. В обычной жизни мы мыслим в соответствии с тем, что протекает в мире. Мы позволяем вещам представать нам в том виде, как они происходят. Сначала мы думаем о том, что явилось нам раньше, о более позднем – позже. И даже тогда, когда при более логическом мышлении мы думаем вне зависимости от течения времени, на заднем плане все же присутствует усилие, направленное на то, чтобы придерживаться внешнего, действительного хода событий. Но чтобы упражняться в духовно-душевном соотношении сил, нам необходимо освободиться от внешнего хода вещей.

Хорошим упражнением, представляющим собой также и упражнение на укрепление воли, является следующее: тщательное продумывание своих дневных впечатлений, как они были пережиты с утра до вечера, но теперь уже в обратном порядке, не с утра до вечера, а с вечера до утра, входя при этом по возможности глубже в подробности. 

Предположим, что при таком обозрении дня в обратном направлении, мы доходим до следующего: мы поднимались по лестнице. Представим себе, что сначала мы находимся наверху, затем на последней, на предпоследней ступеньке и т.д. мы двигаемся в обратном порядке вниз. Вначале мы будем в состоянии представить себе таким реверсивным образом эпизоды дневной жизни только, скажем, с 9 до 6 часов, с 12 до 9 и т.д. до момента пробуждения. Но постепенно мы освоим определенную технику, с помощью которой действительно будем в состоянии вечером или утром следующего дня пропустить перед своей душой как бы в перевернутой картине дневные события или события предыдущего дня. 

Если мы окажемся в состоянии – дойдет дело и до этого – совершенно освободить свое мышление от той трехмерности, в которой протекает действительность, тогда мы увидим, какое колоссальное усиление обретает наша воля. Этого мы достигнем также, если будем в состоянии представить себе мелодию в перевернутом виде, драму, идущую с пятого акта в обратном порядке через пятый, четвертый и т.д. акты вплоть до первого. Всеми этими средствами мы укрепляем свою волю, усиливая ее внутренне и отрывая ее внешне от чувственной привязанности воли к событиям.

Кроме того, такие упражнение, как описанные мною в предыдущих лекциях, приводят к возможности наблюдения нами той или иной из наших привычек. Примем твердое решение и будем закалять волю с тем, чтобы через пару лет приобрести в этом направлении другую привычку. Укажу лишь для примера, что каждый человек имеет в почерке нечто, что называется характером последнего. Если мы будем всеми силами стремиться обрести новый почерк, совсем не похожий на прежний, это потребует большой внутренней силы. И второй почерк должен сделаться для нас столь же привычным, столь же непринужденным, как и первый. Это только мелочь. Существует много такого, благодаря чему мы можем своей собственной энергией изменить всю основную направленность нашей воли. Этим мы постепенно достигаем того, что теперь мы не только воспринимаем в себя Духовный Мир через инспирацию, но действительно погружаемся своим освобожденным от тела духом в другие духовные существа, находящиеся вне нас. Ибо действительное духовное познание есть проникновение в существа, которые духовно окружают нас, когда мы смотрим на физические вещи. 

Если мы хотим познать духовное, мы должны прежде всего выйти из себя. Об этом я говорил. А затем мы должны еще усвоить себе способность снова погружаться в вещи, именно в духовные вещи и в духовные существа.

Это становится возможным лишь после выполнения таких упражнений, ведущих к высшему познанию, какие я Вам только что описал, когда тело уже совершенно не мешает нам, и когда мы можем погружаться в духовность вещей, и когда перед нами являются уже не цвета растений, но когда мы сами погружаемся в цвета, когда мы уже видим окрашенными не растения, а самих себя. Благодаря тому, что мы знаем не только то, что растущий при дороге цикорий является голубым, когда мы смотрим на него, но и то, что мы можем внутренне погрузиться в цветение и сами поголубеть, мы проникаем посредством интуиции вглубь этого процесса, и тогда, исходя из этого, мы можем все больше и больше расширять свое духовное сознание.

О нашем действительном продвижении вперед в таких упражнениях свидетельствуют некоторые симптомы. Их много, но приведу два. Первый состоит в том, что мы получаем совершенно иные, чем прежде, воззрения по отношению к миру. Для чистого интеллектуализма моральный мир имеет в себе нечто нереальное; конечно, человек, если он еще остается порядочным в эпоху материализма, чувствует себя обязанным должным образом следовать старым представлениям о добре. Но он думает, даже если и не отдает себе в этом отчета, что когда совершается доброе, не происходит ничего подобного тому, что случается, когда небо озаряет молния или гремят раскаты грома. О реальности добра в таком смысле он не думает. Когда же вживаются в Духовные миры, то обнаруживают, что моральный мировой порядок имеет не только ту же реальность, что и физический – реальность морального мирового порядка более высока. Постепенно научаются понимать, что все это время с его физическими ингредиентами и явлениями может погибнуть, подвергнуться уничтожению; но то, что морально струится в нас, продолжает существовать в своих действиях. Реальность мира морали открывается нам. Физический и моральный мир, бытие и становление составляют единство. Мы на самом деле переживаем, что мир имеет также и моральные законы в качестве объективных законов. 

Это повышает ответственность по отношению к миру. Это дает нам вообще совершенно иное сознание, в котором чрезвычайно нуждается современное человечество. Это современное человечество, обращающее свой взор к началу Земли, к тому, как образовалась Земля из древнего тумана, как из этого первоначального тумана поднялась жизнь, человек, а из последнего подобно фата-моргане возник мир идей... это человечество, которое смотрит на тепловую смерть так, будто все, чем живет человечество, будет снова поглощено огромным кладбищем, кладбищем того, чем живет человечество, - это человечество нуждается в познании морального мирового порядка. Его основа будет полностью постигнута посредством духовного познания. На это я могу только указать.

Другой же симптом состоит в том, что мы не можем прийти к этому интуитивному познанию, к этому погружению во внешние вещи без того, чтобы пройти через более сильное страдание, более сильное, нежели боль, которую я описал уже раньше в связи с имагинативным познанием, сказав, что, только приложив усилие, можно вновь возвратиться к своим симпатиям и антипатиям и что, в сущности, всегда, когда это должно произойти, это сопровождается ощущением боли. Теперь боль превращается в космическое сопереживание всего страдания, лежащего в основе вещей.

Легко задать вопрос, почему Бог или Боги создают страдание? Страдание должно существовать, если мир должен возвыситься к своей красоте. То, что мы имеем глаза – я хочу выразиться популярно – проистекает из того, что сначала из недифференцированного организма было выделено то из органического, что привело к зрению, а затем, после преобразования – к глазу. Если бы мы еще сегодня воспринимали мелкие, ничтожнейшие процессы, происходящие в нашей сетчатке при зрении, мы бы узнали, что само это есть покоящаяся в основах бытия боль. На почве страдания покоится вся красота. Прекрасное может развиться только из боли. Эту боль, это страдание надо смочь почувствовать. Лишь пройдя через боль, можно найти путь в Сверхчувственный Мир. 

В более слабой степени это относится уже и к низким, начальным ступеням познания. Каждый, кто приобрел хоть немного познания, сможет сделать Вам признание, сказав: за то счастливое, радостное, что я имел в жизни, я благодарен своей судьбе, но своего познания я достиг лишь ценой своей боли, своего страдания.

Если уже в начале это чувствуется по отношению к нашему познанию, то это может быть пережито через преодоление себя, через то, что человек, преодолевая боль, которая ощущается как космическая боль, достигает нейтральных переживаний в Духовном Космосе. Надо работать, чтобы достигнуть сопереживания событий и существ во всем, тогда появится интуитивное познание. Тогда человек оказывается полностью погруженным в переживание познания, которое больше уже не связано с телом, которое допускает свободное возвращение в тело, чтобы опять пребывать в чувственном мире до самой смерти, но которое теперь уже полностью осознает значение реального существования, действительного духовно-душевного существования вне тела.

Освоив это, человек получает картину, дающую ему познание того, что происходит при настоящей смерти, когда оставляется физическое тело; тогда человек уже знает, что значит пройти через Врата Смерти. Реальность факта, что духовно-душевное переходит в духовно-душевный мир, покидая тело, - вот что переживается человеком при подъеме к интуитивному познанию, т.е., когда он знает, как чувствуют себя в мире, не имея тела, служащего опорой.

Затем происходит возвращение вместе с этим познанием, если оно доведено до понятий, обратно в тело. Но существенно здесь то, что человек учится жить и без тела, приобретая этим для себя познание того, что переживается, когда в один прекрасный день оказывается, что больше невозможно пользоваться телом, когда его слагают с себя со смертью и переходят в духовно-душевный мир.

И, опять-таки, то, что дается высшим познанием в отношении бессмертия, будет не философской спекуляцией, а опытом, являющимся, так сказать, предварительным опытом, предварительным переживанием. Известно, как тогда будет. Переживается не полная реальность, но реальная картина, некоторым образом полностью совпадающая с полной реальностью смерти. Бессмертие переживается. В этой связи оно является переживанием, которое вносится в сознание.

Итак, я попытаюсь представить Вам, как происходит подъем через имагинацию к инспирации и интуиции, и как тем самым научаешься познавать самого себя как человека в полной его реальности. В теле научаешься познавать самого себя, именно пока находишься в теле. Духовно-душевное должно стать свободным от тела, лишь тогда будет освобожден весь человек. Ибо то, что познается через тело, через его чувства, через то, что примыкает к чувственному восприятию как мышление и что для обычного мышления все-таки связано с телом, с нервной системой и органами чувств -  посредством всего этого научаются знанию лишь одного члена человека. Всего человека целиком научаются познавать только тогда, когда имеют волю подняться к тому познанию, которое идет от Духовной Науки.

Еще раз мне бы хотелось подчеркнуть: если вещи уже исследованы, то каждый, кто подходит к ним с непредвзятым чувством, может убедиться в истинности исследования обыкновенным здоровым человеческим рассудком, точно так же, как здоровым человеческим рассудком можно проверить то, что говорят астрономы, что говорят биологи о мире. И тогда обнаружится, что такая проверка представляет собой первую ступень высшего познания. Поскольку человек предназначается не для лжи и заблуждений, а для истины, он должен прежде всего почерпнуть из Духовной Науки впечатление об истине; а затем уже он сможет, насколько позволяет ему его судьба, уже в данной земной жизни проникать все глубже в Духовный Мир. Он должен также и в современный период, и даже более высоким образом, преисполниться тем, что возвещалось как требование над греческим храмом: «Человек, познай самого себя!». Под этим, конечно, подразумевалось не вступление во внутренний мир человека, а требование исследования человеческой сущности: относительно сущности бессмертия – тело, относительно сущности нерождения – бессмертный дух и относительно посредничества между Землей, временным элементом – душевность. Ибо истинный, настоящий человек состоит из тела, души и духа. Тело может быть познано телом, душа – душой, а дух познается только духом.

Поэтому следует пытаться найти в себе сам деятельный дух, дабы получить возможность познать им Дух мира. 

Лекция девятая

Оксфорд, 22 августа 1922 года

Сегодня мы рассмотрим некоторые уже известные нам истины так, что они могут быть объединены и даны для широкого круга антропософов. Вы может быть знакомы с тем способом изображения, который применен мной в книге «Теософия» при описании Миров, которые человек проходит между смертью и новым рождением. Сегодня же я хочу дать Вам некоторые описания этих Миров с несколько иной точки зрения.

В той книге применяются по большей части имагинации для изображения того душевного и Духовного Мира, через который проходит человек после прохождения им Врат Смерти, чтобы развиваться дальше, готовясь к новой земной жизни. Сегодня же я хочу прибегнуть к описанию этого, воспользовавшись не столько имагинативной точкой зрения, а более с точки зрения, открывающейся для Инспирации. И тут, для того, чтобы мы вообще могли получить возможность понимания, мы будем исходить из рассмотрений тех переживаний, которые имеются у нас в земной жизни.

Вот мы стоим в какой-нибудь момент нашей жизни между рождением и смертью, мы находимся в нашем физическом теле и противостоим внешнему миру. И мы называем все то, что заключено внутри нашей кожи, нашим человеческим существом. Мы допускаем, что в этом человеческом существе сокрыты не только физиологические и анатомические процессы, но что там внутри как-то разыгрываются и духовные, и душевные процессы. Но, говоря о самих себе, мы имеем при этом в виду то, что заключено внутри нашей кожи. И мы глядим в мир, мир находится вокруг нас, и мы называем это миром, внешним миром. Мы знаем, что мы образуем представления об этом внешнем мире, и эти образы затем живут в нас. Так что вокруг нас мы имеем внешний мир, а внутри – как бы некоторые образы, этот внешний мир отражающие.

Когда же мы находимся в жизни между смертью и новым рождением, то мы находимся уже внутри того мира, который есть наш внешний мир здесь, на Земле. Все то, что Вы можете явственно видеть как внешний мир, или только предчувствовать во внешнем мире, все это теперь (после смерти) становится Вашим внутренним миром. О нем Вы говорите тогда: «Это мое «Я». Так же, как Вы сейчас рассматриваете свои легкие, как принадлежащие себе, своему «Я», так же в период между смертью и новым рождением Вы воспринимаете Солнце и Луну как свои органы, как то, что находится внутри Вас. И единственным внешним миром, который Вы тогда имеете, являетесь Вы сами, в том виде, как Вы существовали на Земле: Ваши земные органы, органы Вашего физического тела.

Если мы здесь на Земле говорим: внутри нас легкие, внутри нас сердце, а вне нас – Солнце и Луна, вне нас созвездия Зодиака, то теперь, между смертью и новым рождением, мы говорим: в нас – созвездия Зодиака, в нас – Солнце, в нас – Луна, а вне нас – легкие и сердце. 

Все то, что мы сейчас несем внутри нашей кожи, все это между смертью и новым рождением становится все более и более нашим внешним миром, нашей Вселенной, нашим Космосом. Взгляд на отношение между миром и человеком претерпевает полную трансформацию в период между нашей смертью и новым рождением.

Когда мы переживаем смерть, проходя сквозь Врата Смерти, то вначале мы имеем ясную картину того, что было, как мы жили на Земле, но только картину, только образ. Вы должны себе представить, что этот образ производит на Вас впечатление Вашего мира. Сначала Вы имеете эту картину как некое видение в себе. И после смерти вы имеете вначале еще сознание о том, чем Вы были здесь, на Земле, как человек, имеете это в образе земных воспоминаний и земных картин.

Но они постепенно ослабевают, и Вы все более и более претерпеваете превращение во взгляде на человеческую природу: «Я», мир, Вселенная, человек. Это усиливается все более и более. Но Вам не следует представлять себе, что тогда легкое будет выглядеть так, как оно выглядит сейчас; но то, что тогда будет легкими или сердцем – это будет чем-то гораздо более величественным, гораздо более могущественным, чем Солнце и Луна, какими они являются сейчас человеческому глазу.

Из этого, таким способом мы получаем действительное представление о том, что же такое есть, в сущности, Майя. Люди говорят о Майе, о Великом Обмане, которым является здешняя земная жизнь, но они не очень-то этому верят; люди все же потихоньку думают, что все оно такое же, как оно выглядит, представая перед нашими глазами.

Но это не так. Легкое – это всего лишь обманчивый образ, сердце – это только обманчивый образ. В действительности наше легкое – это некая величественная часть нашего Космоса. А наше сердце – тем более. Ибо наше сердце в его истинном виде – это нечто гораздо более грандиозное, нежели Солнце.

Мы действительно видим постепенное восхождение грандиозного Космического Мира, о котором, когда мы говорим о нем, приходится сказать: внизу находится небо. Мы имеем при этом в виду, что внизу находится то, что подготовляет человеческую голову для будущего воплощения; наверху же, говорим мы, находится нижнее. Все претерпевает обратное превращение. Там находятся все те силы, которые подготовляют человека для его нисхождения на Землю, чтобы он смог во время своей последующей земной жизни стоять на своих ногах.

Это мы можем коротко выразить следующими словами: чем больше приближаемся мы к следующей, новой земной жизни, тем более для нас как бы стягивается, сжимается эта Вселенная – человек (космический человек). Мы постепенно замечаем, как эта, вначале столь величественная, а в особенности величественной она является в середине периода между смертью и новым рождением, - как эта величественная Вселенная как бы сморщивается, как из планет, которые мы имеем в себе, из совершающихся в этих планетах процессов становится то, что потом пульсирует, вибрирует в человеческом эфирном теле; как из того, что является неподвижными звездами Зодиака, становится то, что образует затем жизнь наших нервов и органов чувств. Все это сжимается, сморщивается, формируется, становится сначала духовным, а затем эфирным телом. И только после того, как оно стало совсем маленьким, может оно быть воспринято материнским лоном и облачено в земную материю.

И тогда наступает мгновение, когда мы приближаемся к земной жизни, когда мы чувствуем как бы исчезновение той Вселенной, которую мы прежде имели. Она сжимается, становится меньше, и это вызывает в нас страстное желание вновь спуститься на Землю, снова связать себя с физическим телом, ибо эта Вселенная как бы отступает перед духовным взором. Мы взираем на то, как мы становимся человеком. При этом мы должны считаться с совсем иными масштабами времени. Временной отрезок между смертью и новым рождением длится в течение нескольких столетий. И если человек рождается в ХХ столетии, то его нисхождение на Землю постепенно подготовляется уже приблизительно с XVI века. И в этот период человек известным образом оказывает воздействие на совершающиеся внизу, на Земле, процессы, на земную обстановку.

Ваш некий прадед в XVI столетии влюбился в Вашу прапрабабушку; они почувствовали друг к другу взаимное влечение. На это взаимное влечение Вы уже оказывали воздействие из Духовного Мира. И когда в XVII веке Ваш менее отдаленный прапрадед полюбил Вашу менее отдаленную прапрабабушку, то Вы опять-таки были, до известной степени, здесь посредником. Вы подыскивали себе всю родословную для того, чтобы наконец образовалось то, чем стали Ваши мать и отец. 

И в том таинственном, неопределенном, что заложено в земных обстоятельствах, связанных с любовью, участвуют и силы, исходящие от тех, кто ищет будущих инкарнаций. Поэтому никогда нельзя говорить о полной свободе и полном сознании во всем том, что способствует внешней встрече соответствующих мужчин и женщин. Эти вещи сегодня находятся полностью вне всякого людского понимания.

И то, что мы называем историей – это нечто чисто внешнее. Об истории душ людей мы имеем сегодня во внешнем мире очень мало представления. О том, что в XII, XIII столетии души людей чувствовали еще совсем иначе, об этом современные люди ничего не знают. Люди X, XI, XII веков еще знали, хотя и не так отчетливо, как это я, например, сейчас высказываю, а более смутно, о воздействовавших из Духовного Мира таинственных силах, которые исходили от человеческих душ. В западных странах не много говорилось о повторных земных жизнях, о реинкарнации. Но всюду были люди, которые знали об этих вещах. Лишь церкви все время боролись с этими взглядами о повторных земных жизнях, предавая их проклятию. Но Вам следует иметь в виду, что много людей в Европе, вплоть до   XII-XIII столетий знали еще о повторности земных жизней человека.

Но затем наступило время, когда западное человечество должно было пережить эпоху развития интеллектуальности. Человек должен был постепенно приобрести себе свободу. В древности, когда еще существовало смутное ясновидение, свободы не существовало. Не существует свободы также и при тех человеческих отношениях, упомянутых мною выше, как об отношениях, обуянных земной любовью. Тут всегда замешаны интересы душ, стремящихся спуститься на Землю.

Но человечество должно в ходе земного развития становиться все более и более свободным. Ибо Земля только тогда достигнет цели своего развития, когда человечество станет свободным. Но для этого требовалось пройти через эпоху развития интеллектуального начала. Именно в эту эпоху мы с Вами и живем. Ибо если Вы взглянете на прежние времена, в которые люди еще обладали смутным ясновидением, то в этом туманном ясновидении еще обитали духовные существа. Человек не мог тогда сказать: «Я имею в голове мысли». Это было бы неверно. Он должен был бы в эти древние времена сказать: «В моей голове я имею жизнь ангельских существ». А затем, несколько позднее, он должен был бы сказать: «В своей голове я имею жизнь элементарных существ». 

Но вот наступило XV столетие, и теперь, в XIX, XX столетиях человек уже не имеет в своей голове ничего от духовного – он имеет в голове лишь мысли, одни только мысли. 

И вследствие того, что он более не имел в себе ничего от высшего духовного, а только мысли, он получил возможность создавать в себе образы внешнего мира. Но мог ли человек быть свободным в то время, когда в нем жили духовные существа? Он не мог этого. Они вполне управляли, дирижировали им. Человек смог сделаться свободным лишь тогда, когда им не управляли никакие духовные существа, когда он имел только мыслеобразы, отображения мыслей. Не живые мысли, а их отображения.

Такие мыслительные образы не могут ни к чему принуждать. Если Вы стоите перед зеркалом, то отражающиеся в нем образы, даже наизлейших людей не могут дать Вам пощечины. Они не в состоянии нанести удар, поскольку не обладают реальностью, они всего лишь отражения. Если я на что-нибудь воздействую, то следствие этого я могу сделать видимым в зеркале. Само же зеркальное отражение, сам зеркальный образ не способен принять какое бы то ни было решение. 

В эпоху, когда интеллектуальность способна лишь на воспроизведение в наших головах мыслей, может возникнуть свобода, ибо мысли не могут принуждать. Если мы сделаем так, что наши моральные импульсы будут оставаться лишь чистыми мыслями, так, как описано мной в книге «Философия свободы», то мы сможем в наше время достигнуть свободы. Поэтому должна была наступить эпоха интеллектуализма. 

Это может прозвучать странно, но это так: в основном уже миновало то время, когда люди имели право развивать лишь интеллектуальность, лишь отвлеченное мышление. Это прекратилось с окончанием XIX столетия. И если теперь люди будут продолжать развивать только отвлеченное мышление, то мысли подпадут ариманическим силам, тогда ариманические силы найдут доступ к человеку, тогда человек вновь потеряет свободу за счет ариманических сил. И человечество стоит в настоящее время перед этой опасностью.

Человечество стоит в настоящее время перед выбором – либо понять спиритуальную жизнь, понять, что реальностью является то, о чем я говорил сегодня в начале лекции, либо отрицать это. Но если это теперь станут отрицать, то уже не смогут более свободно думать, а тогда в человеке начнет думать Ариман, в человеке укоренятся и начнут думать за него ариманические существа. И тогда все развитие человечества пойдет по нисходящей линии.

Так что в высшей степени необходимо, чтобы все большее и большее число людей приходило к осознанию необходимости возвращения к спиритуальной жизни. И это чувство, что необходимо вернуться к спиритуальной жизни, - то, что люди должны искать в себе. Если они не будут искать этого в себе, человечество подпадет под власть Аримана.

Настолько серьезно сейчас положение земных людей, если взглянуть на это с некоей высшей точки зрения. И эту мысль следует поставить перед собой на первый план, отдав ей предпочтение перед всеми другими мыслями, рассматривая все остальные мысли в свете этой мысли.

Это хотел я дать вам в качестве первой части сегодняшнего рассмотрения. Может быть, теперь г-н Кауфман будет столь любезен, что переведет эту первую часть, а затем я продолжу... (синхронный перевод лекции производил д-р Адамс-Кауфман).
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Благодаря таким описаниям быть может станет наглядным, что наша жизнь в Духовном Мире между смертью и новым рождением коренным образом отличается от того, что мы проделываем здесь в период между рождением и смертью. Поэтому и все взятые из земной жизни образы, как бы остроумны они ни были, непригодны для характеристики сущностной духовной жизни человека; можно лишь постепенно и медленно придти к пониманию того, что является реальностью в Духовном Мире. Тому есть примеры.

Предположим, человек покидает здесь свое земное тело и переходит со своей духовно-душевной жизнью в Духовно-душевный Мир. И предположим, что здесь кому-нибудь, приобретшему интимные познания благодаря Посвящению, стало бы возможным проследить дальнейшую посмертную жизнь души. Для этого требуется большая подготовка, для этого нужна определенная карма, связующая здешнего человека с потусторонним человеком. Надо, чтобы установилась возможность взаимопонимания с умершим. Я говорю Вам при этом о необычайно трудных душевных переживаниях, ибо вообще гораздо легче описать Духовный Мир, нежели хоть слегка приблизиться к умершему. Люди думают, что это легко – достигнуть общения с умершими; но это действительно гораздо труднее, чем достигнуть вообще духовных познаний.

Я хотел привести Вам некоторые сведения об особенностях возможности общения с умершими. Прежде всего, для общения с умершими нужно учесть их возможности воспринимать физический мир. У умерших есть еще некий отзвук воспоминания о человеческом языке, даже о том именно языке, на котором они в основном говорили здесь, на Земле. Но при этом их отношение к речи меняется. Так, например, когда начнут общаться с умершим, заметят, что он вскоре же потеряет всякое понимание имен существительных; для имен существительных у него не остается ни малейшего понимания. Когда живущий на Земле, обращаясь к умершему, употребляет имена существительные, то умерший их как бы вовсе не слышит – если я могу употребить такое выражение. Тогда как по отношению к глаголам, к связанным с действием словам умерший сохраняет понимание еще довольно долго. 

Вы можете достигнуть общения с умершими, только если Вы научитесь правильно ставить им вопросы. К этим вопросам надо подходить так, что накануне днем, по возможности в полном покое, концентрируют свое внимание на умершем, переживая вместе с ним что-нибудь вполне конкретное, - ибо образы он удерживает в своей душе после смерти более, нежели абстрактные мысли, - следовательно надо сконцентрировать свое внимание на каком-нибудь реальном, конкретном переживании, которое было приятным ему здесь, на Земле. Тогда можно постепенно приблизиться к умершему.

Как правило, обычно не получают сразу же ответа. Часто это приходит только после сна, иногда после нескольких ночей, и лишь через несколько дней получают ответ. Но никогда не получают от умершего ответа, если ставят вопрос, употребляя имена существительные. Нужно пытаться все имена существительные облекать в глагольные формы. Лучше всего умерший понимает глаголы, которым придается особенно наглядная форма. Следовательно, умерший никогда не поймет, например, слова «стол». Если же кому-либо удастся живо представить ту деятельность, которая совершается для того, чтобы образовался стол, т.е. самый процесс становления, то можно постепенно сделать понятным для умершего наш вопрос и получить на него ответ. Эти ответы носят форму глаголов, но очень часто имеют даже не вербальную форму, а такую, которую принято называть на Земле междометиями, словами, выражающими чувство.

В особенности часто умершие говорят, составляя своеобразные комбинации букв и звуков. И чем дольше после смерти умерший пребывает в Духовном Мире, тем больше приходит он к тому, что начинает говорить на таком языке, который можно усвоить себе, если достигают способности различения звуков земной речи, когда придерживаются не абстрактного значения слова, но когда вникают в содержание ощущения, получаемого от различных звуков.

Я уже говорил об этом в своих лекциях о воспитании: при звуке «а» мы испытываем нечто сродни удивлению. Когда мы говорим не просто «А», но «Ах», то мы это удивление как бы принимаем в свою душу, т.е.: «А» - я удивляюсь, и это удивление проникает в меня  =  «Х» (“Ach”). И если я предпошлю этому еще букву «M» (“Mach” – делай (нем.)), то я могу проследить за тем, что привело меня к состоянию удивления, что подошло ко мне как бы шагами «           », и теперь я полностью в нем. Они не говорят ни по-немецки, ни по-английски, ни по-русски, они говорят так, что это может понять только душа и сердце, если душа и сердце объединятся с ушами.

Я перед этим сказал Вам: сердце есть нечто более величественное, чем Солнце. По земным представлениям сердце – это нечто находящееся где-то там, внутри, и если бы мы, прибегнув к анатомии, вырезали бы его, то оно не представило бы никакого приятного зрелища. В действительности же сердце заполняет всего человека, пронизывая все прочие органы, находясь также и в ухе. И мы должны все больше привыкать к этой «речи сердца», если можно так выразиться. Этому мы научаемся, если постепенно отказываемся от употребления имен существительных и заменяем их глаголами. Деятельность, становление – это умерший понимает еще долго после смерти. А позднее он понимает только такой язык, который, собственно, языком и не является. То, что мы тогда воспринимаем от умерших, нам приходится переводить обратно на земной язык.

Так человек вырастает из своего тела и врастает постепенно в Духовный Мир, причем вся его душевная жизнь становится иной. А затем, по мере постепенного приближения момента спуска человека на Землю, ему вновь приходится менять всю свою душевную жизнь, ибо все более приближается задача построения астральной, а затем и эфирной формы будущего стоящего на Земле человека.

На Земле мы совершаем внешнюю работу. Наши руки заняты работой, производящейся над чем-то вовне. Когда же мы находимся между смертью и новым рождением, наша душа занята подготовкой к образованию нового тела. То, что человек возникает благодаря наследственности – это лишь иллюзия. Через наследственность он облекается только внешней физической оболочкой, а затем даже самые формы своих органов человек должен сам развить для себя. Я хочу привести Вам пример. Но для этого я попрошу дать мне перчатку.

Когда человек приближается к земной жизни, то он имеет еще в себе Солнце и Луну. Но постепенно они как бы съеживаются. Вы воспринимаете это тогда так, точно чувствуете, как в Вас образуются, скукоживаясь из Солнца и Луны, оба крыла легких. Так ощущаете Вы Ваш солнечный и лунный орган. А затем нечто отделяется и от Солнца, и от Луны. Прежде мы имели в себе Солнце и Луну, теперь же вместо этого имеется нечто, являющееся лишь неким отображением Солнца и Луны. Теперь мы имеем перед собой два сияющих, сверкающих гигантских шара, из которых один шар – это духовный аспект Солнца, а другой – духовный аспект Луны. Один из этих шаров сияет ярким светом, а другой как бы тлеет тепловатым огнем, с теплом внутри и как бы эгоистически удерживает в себе свет.

Эти два шара, отделяющиеся от космического человека, от этого существующего до сих пор Адама Кадмона, эти два шара, отделившись, сближаются все ближе и ближе. И тогда, когда спускаются на Землю, говорят: Солнце и Луна слились воедино. И это есть то, что ведет каждого, ведет, начиная от прапрапрабабушки, прапрабабушки, прабабушки и т.д., и приводит, наконец, к той матери, которая должна его родить. Тут ведут его Солнце и Луна, которые при этом все более и более сближаются. 

И тут становится видимой стоящая перед ним задача. Становится видимым, как бы сосредоточенным в одной точке то, что находится еще в отдалении, в человеческом эмбрионе. И видят, как некое единство, образовавшееся из Солнца и Луны, приближается к материи. Но тут видят стоящую перед собой задачу, которую я мог бы охарактеризовать следующим образом. 

Представьте себе, что вот эта перчатка есть то, что предстает перед нами как объединенное Солнце и Луна, и при этом знают: как только твое космическое сознание совершенно исчезнет, как только ты пройдешь через тьму – а это произойдет при зачатии, когда человек погружается в эмбрион, - то тебе придется все бывшее подвергнуть инверсии, вывернуть наизнанку, так что все бывшее внутри окажется снаружи. То, что было Солнцем и Луной, это ты должен вывернуть наизнанку. При этом образуется небольшое отверстие, через которое ты должен проникнуть своим «Я»; из этого и возникает образ твоего земного человеческого тела.

Вот взгляните: здесь зрачок человеческого глаза. Из того, что здесь едино, образуется два; возникает как бы два зеркальных отображения. Это – оба человеческих глаза, которые прежде были соединены как объединенные Солнце и Луна, а затем являются в преображенном виде. 

Эта задача и стоит перед человеком; он выполняет ее бессознательно. Нужно все это инверсировать, перевернуть, внутренне вывернуть вовне, а затем войти внутрь сквозь небольшое отверстие. И тогда это раздвигается: в эмбриональном состоянии образуются два физических отображения. Ибо физические эмбриональные глаза – это два отображения того, что возникло из Солнца и Луны.

И так работают, собравши все, что пережили как всю Вселенную, придавая этому определенную форму, формируя отдельные органы человеческого организма, которые лишь облекаются в пластический материал и пронизываются материей. Ее лишь принимают, но силы – их получают из всего Космоса, из всей Вселенной.

Если, например, в период между смертью и новым рождением проходят через Солнце так, что Солнце стоит в знаке Льва – это не обязательно должно быть при рождении, но может случиться и раньше, то в это время не образуют себе глаза из Солнца и Луны – это происходит в другое время, а в это время соединяются с внутренним Солнцем. Это внутреннее Солнце, если бы в него вступили, выглядело бы совершенно иначе, чем это сегодня представляют себе физики.

В представлениях современных физиков нет даже ни малейшего предчувствия истины. Внутреннее Солнце не есть газовый шар, оно нечто, что есть менее, нежели пространство, где пространство даже устранено. Если представить себе пространство, как нечто протяженное, оказывающее давление, то внутренность Солнца надо представить себе как нечто всасывающее, как отрицательное пространство, более пустое, чем пространство само по себе. Очень мало людей приходят к адекватному представлению. Если пройти через это, тогда переживают нечто, что может быть в дальнейшем сформировано, например, может принять форму человеческого сердца.

Так что, из Солнца и Луны образуются не только форма глаза, но из Солнца образуется также и форма сердца, но лишь тогда, когда Солнце содержит в себе силы, исходящие из созвездия Льва.

Так человек действительно строит весь свой организм из движений и констелляций звезд Вселенной. Человеческий организм является отображением звездного мира и значительная часть работы, совершаемой между смертью и новым рождением, состоит в том, что мы вырабатываем из Вселенной наше тело.

Человеческое существо, так, как оно стоит на Земле – это Вселенная, но сморщенная, коагулированная (Zusammengeschrumpftes) Вселенная. А естествознание так наивно, что считает, будто человек возникает лишь из человеческого физического зародыша! Это так же наивно, как при взгляде на магнитную стрелку, показывающую всегда одним концом на север, а другим – на юг, искать причину этого, искать те силы, которые устанавливают ее таким образом, заключенными лишь внутри магнитной стрелки, а не видеть того, что вся Земля является магнитом. То же самое и здесь, когда кто-нибудь говорит: человек возникает из физического человеческого зародыша. Он возникает отнюдь не из физического человеческого зародыша, а из всей Вселенной. И его духовно-душевное между смертью и новым рождением соучаствует в формировании его сверхчувственной душевно-духовной формы, которая в дальнейшем настолько сжимается, что может быть облечена физической материей. Человек действительно есть арена того, что вся Вселенная и сам он со своими инвертированными, обращенными силами осуществляет в процессе формирования своего физического.

Итак, человек развивается постепенно. Вначале (после смерти) он прекращает пользоваться в своей речи именами существительными и переходит к пользованию некоей особой «глагольной» речью. А затем переходит от речи к внутреннему созерцанию звездного мира, а потом и к жизни в этом звездном мире. И здесь он начинает отчленять от мира звезд и формировать из него то, чем он станет, чем он будет в предстоящей инкарнации.

Так совершается переход из физического, через стадию преобразования речи, - в духовное; и так совершается переход из духовного – обратно, через преобразование Вселенной, в человека. И действительно, лишь если поймут, как духовно-душевное, заключенное в речи, становится единым с миром звезд, а затем опять возвращается (выделяется из мира звезд), лишь тогда поймут весь жизненный круг человека между смертью и его новым рождением.

Во времена, когда на Земле совершалась Мистерия Голгофы, эти вещи были еще очевидными для многих людей. Тогда, в сущности, ни и кого и не возникало того взгляда, что Христос Иисус – это в основном Существо, развившееся на Земле; но в то время придерживались того воззрения, что Христос Иисус находился прежде в Мире, к которому принадлежали и сами люди во время между смертью и новым рождением, - и тогда размышляли о том, как спустился Он оттуда, снизойдя на Землю.

Наука Посвящения была прямо-таки искоренена римским миром; допускалось только сохранение старых догм. Особая корпорация, существовавшая в Италии в IV столетии (когда христианство становится государственной религией Римской империи), употребила максимум усилий для того, чтобы не дать возможность древним методам Посвящения превратиться в новые. Людям должна была быть предоставлена возможность познавания лишь внешнего физического мира, а о Сверхчувственных Мирах должны были вещать только старые догмы, которые люди должны были постепенно воспринимать только своим интеллектом в виде понятий, а в дальнейшем даже не понимать их, а ограничиваться верой в них.

И, таким образом, существовавшее ранее знание было разорвано на знание о земном мире и на веру в некий другой мир; и эта вера стала настолько съежившейся (Zusammengeschrumftung), что для одних она сделалась только суммой некоторых догм, уже больше не понимавшихся ими, а для других стала вообще лишь некоей отправной точкой для возможности верить.

Ибо во что верит современный человек, не придерживающийся более догм Троичности? Он верит во что-то неопределенное, во что-то духовное вообще.

Но мы должны вновь прийти к действительному созерцанию, при котором возможно вживание в духовное. Т.е. нам опять нужна наука, исходящая из Посвящения, наука, которая говорила бы нам приблизительно следующее: подивись на человеческий глаз, ведь это целый особый мир. Это не просто образ, а реальность. Что это реально, Вы можете понять из того, что я Вам сегодня уже сказал. Ибо этот глаз был сначала, в период между смертью и новым рождением, неким единством, и это единство было, в сущности, слиянием обликов Солнца и Луны. А теперь, после инверсии (Umstulpung) мы имеем два глаза, потому что если бы нам было суждено иметь один глаз, как у циклопов, мы не могли бы развить «Я» в видимом мире. Мы развили бы его только в мир чувствований.

Элен Келлер имеет иной, нежели прочие люди, мир чувств, иной мир представлений. Она может объясняться лишь потому, что ей уяснили возможность изъясняться с помощью речи. Без этого мы не смогли бы развить «Я» - представления. Мы развиваем его через то, что можем положить правую руку на левую или вообще, когда мы скрещиваем симметрически расположенные части тела. Подобным же образом мы различаем и тонкое (Feine) представление о «Я», вследствие того, что мы при взгляде обоими глазами скрещиваем оси зрения обоих глаз. Точно так же, как скрещиваем руки, мы скрещиваем и оси зрения обоих глаз. Всегда, когда мы смотрим на что-нибудь, мы скрещиваем глаза.

Два материальных глаза в духовном – едины. И этот один глаз, этот духовный глаз, он помещается здесь, позади основания носа; он там отображается и превращается в пару глаз. Вследствие того, что человек может стать правым и левым человеком, он и может ощутить себя человеком. Будь он только правым или левым, а не симметричным существом, то все его представления улетучивались бы во Вселенную; тогда нельзя было бы прийти к целостному «Я». 

И поскольку мы соединяем воедино оба отображения, как от Солнца, так и от Луны, мы подготовляем себя к становлению в будущей инкарнации. Мы говорим себе: ты не можешь распасться и рассеяться по всей Вселенной, ты не можешь стать только солнечным человеком и не иметь рядом с собой лунного человека. Ты должен быть единым. Поэтому, чтобы почувствовать это единство, и возникает опять этот единый солнечно-лунный глаз человека. Солнечно-лунный человеческий глаз – это превращение в образ того, что мы несем в себе затем как глаз, и наши два глаза в сущности отображения единого солнечно-лунного глаза.

Вот, мои дорогие друзья, это то, что я хотел сказать Вам сегодня о тех восприятиях, которые мы имеем, находясь в Духовном Мире, о совсем иного рода познаниях, чем здесь, в физических переживаниях, в физическом мире. И все же эти вещи связаны друг с другом. Но они связаны друг с другом таким образом, что мы при этом подвергаемся полной инверсии (umgestulpt sind). Если мы сможем здесь так «вывернуть наизнанку», так инвертировать человека, что его внутреннее мы вывернем наружу, например, так, чтобы его внутреннее, его сердце, сделалось бы внешним у человека, он, конечно, не смог бы при этом жить как физический человек, это ясно; тем не менее, если бы такое было возможно – вывернуть как перчатку наизнанку все внутреннее его сердца, то он не остался бы таким человеком, каким является здесь – тогда бы он расширился, вобрав в себя всю Вселенную. Ибо, если сконцентрируют себя в одной точке, в сердце, и затем обладают способностью инвертировать (umzustulpen) самого себя в духе, тогда становятся тем Миром, который обычно переживают между смертью и новым рождением. В этом состоит тайна внутреннего человека; в физическом мире он, конечно, не может быть инвертирован наружу.

Но человеческое сердце все же есть инвертированная Вселенная, и таким образом физический земной мир опять-таки связан с Духовным Миром. Нам следует привыкнуть к этому процессу инвертирования. Если мы к этому не привыкнем, то мы никогда не достигнем истинного представления о том, как относится внешний физический мир к Миру Духовному.

Лекция десятая

Оксфорд, 27 августа 1922

Человечество должно опять придти к тому, чтобы со всеми силами, которые живут в душе человека, понять Мистерию Голгофы, понять не только так, как это возможно, исходя из сегодняшней цивилизации, но так, чтобы все существо человека смогло бы связать себя с Мистерией Голгофы. Но это станет возможным для человечества только тогда, когда оно сможет, исходя из спиритуального познания, вновь приблизиться к Мистерии Голгофы. Никакое интеллектуальное познание не в состоянии дать представление о Христианстве и о даваемых Им всему миру импульсах, ибо всякое интеллектуальное познание не выходит за пределы человеческого мышления. И нам приходится, если мы имеем познания, связанные лишь с мышлением, черпать наши волевые импульсы – и они являются важнейшими импульсами Христианства – черпать эти импульсы из наших инстинктов. Мы не можем тогда получить их из того мира, где они воистину находятся – из спиритуального мира. В настоящее время невозможно иначе, как направить опять свой взор и усилия на разрешение великого вопроса, стоящего перед человеком: каким образом Мистерия Голгофы является смыслом всего Земного развития?

То, что здесь должно быть сказано, хотелось бы лучше всего выразить в образе, быть может, несколько парадоксальном. Если бы на Землю сошло какое-либо существо с какой-нибудь другой планеты, то это существо, поскольку оно не могло бы стать земным человеком, нашло бы, вероятно, на Земле все достаточно непонятным, но я глубоко убежден – и это мое убеждение основывается на познании земного развития – что такое существо, если бы оно прибыло даже с Марса или Юпитера, было бы глубоко затронуто картиной Леонардо да Винчи «Тайная Вечеря». Ибо такое существо нашло бы в этой картине нечто, что сказало бы ему: с Землей и ее развитием связан некий более глубокий смысл. Из этого более глубокого смысла, в который включена и Мистерия Голгофы, такое существо из совсем другого мира смогло бы понять Землю со всеми прочими явлениями. 

Мы, люди современности, даже и не подозреваем, как глубоко мы увязли в интеллектуальных абстракциях. Поэтому мы более не в состоянии понять и вжиться в мир душевного строя людей, живших до Мистерии Голгофы. Души этих людей были совсем иными, нежели души наших современников.

Обычно представляют себе историю человечества слишком сходной с теми событиями, которые происходят сегодня. Но души людей проделали значительное развитие и во времена до Мистерии Голгофы они были такими, что все люди, даже находившиеся на примитивном уровне развития души, усматривали в себе нечто, существовавшее как душевное существо; его можно было обозначить как воспоминание о времени, переживаемом человеческой душой до нисхождения на Землю, в человеческое тело. Подобно тому, как мы теперь в нашей обычной жизни вспоминаем о том, что было пережито нами после нашего третьего, четвертого, пятого года жизни, так в старину и души имели воспоминание о своей предземной жизни в Душевно-Духовном Мире. В душевном отношении человек представлялся самому себе до известной степени прозрачным. Он знал: Я Есмь душа, и я был душой до того, как спустился на Землю. Он переживал себя самого в мировых образах. Взирая вверх, к звездам, он видел их не просто в качестве абстрактных конфигураций, как это мы видим сегодня, но он видел их в виде сновидческих имагинаций. Весь мир наблюдался им пронизанным такими имагинациями, и он мог сказать себе – это последний отблеск того Духовного Мира, из которого я низошел, и поскольку я как душа спустился из этого Духовного Мира, я нашел пристанище в человеческом теле. Человек в старину никогда не связывал себя со своим человеческим телом настолько интенсивно, чтобы лишиться переживания душевности.

Что же переживал такой человек в старые времена? Он мог сказать себе: до того, как я спустился на Землю, я был в некоем Мире, где Солнце было не просто каким-то излучающим свет небесным телом, но в котором Солнце было собранием высоких Духовных Иерархий. Я жил не в физическом, а в духовном пространстве, в Мире, в котором Солнце не только распространяет вокруг себя свет, но и ниспосылает лучистую мудрость. Я жил в Мире, где звезды являются существами, реализующими свою волю. Из этого Мира я и спустился. В связи с подобным чувством у человека древности возникало два переживания: переживание природы и переживание греха. 

Этого переживания греха современный человек уже не имеет, ибо грех живет для него лишь в мире абстрактного мышления, ибо грех для него – нечто переносное, нечто, чему он, как моральному отказывает в связи с природной закономерностью.

Для человека в старину в мировом бытии не существовало этих двух течений: с одной стороны – законов природы, а с другой – законов морали. Всякий моральный закон был для него также и законом природы, а всякий закон природы был законом морали.

Человек мог только сказать себе: я должен был спуститься из Божественно-Духовного мира. Но вследствие того, что я заключил себя в человеческое тело, по отношению к тому миру, из которого я низошел, я стал, в сущности, больным. И понятия «болезни» и «греха» были связаны друг с другом для этого человека старины. Здесь, на Земле, человек чувствовал себя так, что ему надо было найти в себе возможность преодоления болезни. Поэтому в среде этих более древних душ все отчетливее проступало осознание необходимости некоего исцеляющего для их воспитания, их исцеления. Воспитание – это медицина, воспитание – это терапия. Именно тогда возникли фигуры, подобные терапевтам, появившимся до Мистерии Голгофы в качестве целителей. 

И в Греции всякая духовная жизнь ощущалась в тесной связи с процессом исцеления человека, ибо чувствовали: в начале Земного развития человек был более здоровым, однако постепенно, по мере развития, он все дальше отдалялся от Божественно-Духовной Сущности. 

Таковым было понятие о впадении в болезненное состояние. Таким оно было – теперь об этом позабыли – таким оно распространялось в мире, куда позже в ходе истории вступила Мистерия Голгофы. Ибо человек в те далекие времена ощущал все духовное, направляя взор на прошлое. Он говорил себе: я должен взирать на время, предшествовавшее моему рождению, если я хочу ощутить духовное, взирать назад, в прошлое – там Дух. Из этого Духа я родился, но потом отдалился от Него; и этот Дух я опять должен найти. 

Итак, этот человек прошлого ощущал тот Дух, от Которого он удалился, как Дух Отца. И в мистериях наивысшим Посвященным был тот, кто развил в себе самом – в своем сердце и в своей душе – силы, через которые он, будучи внешне человеком, мог быть представителем (олицетворять собою) Отца. Когда ученики Мистерий переступали врата Мистерий, вступая в места обучения, бывшие одновременно школами искусств, познания и Посвятительного культа, и представая перед высшим Посвященным, тогда они видели в этом высшем Посвященном представителя Бога-Отца. Принцип Отца господствовал до Мистерии Голгофы. Высшие Посвященные, «Солнечные герои» были Отцами. 

Человечество чувствовало, как оно все дальше удаляется от Отца, о котором можно сказать: “Ex Deo nascimur” («От Бога мы рождены»). Человечество ощущало необходимость исцеления и ожидало в Познающем целителя, спасителя. И если Христос не живет более как Спаситель... Но только, если ощутят Его как Врачевателя Вселенной, как Великого Спасителя смогут опять отвести Ему правильное место в мире.

Это было основным настроением, которое имели души людей перед Мистерией Голгофы о своей связи со Сверхчувственным Миром Отца. И то, что чувствовалось в Греции и что жило в характерной поговорке «Лучше быть нищим на Земле, нежели царем в царстве теней» - это показывает, как глубоко почувствовало человечество то, насколько удалилось оно всем своим существом от Сверхчувственного Мира. Одновременно с этим в человечестве жила глубокая тоска по этому Сверхчувственному Миру.

Но если человечество и дальше продолжало бы развиваться, имея только сознание о Боге Отце, оно никогда не сумело бы придти к самосознанию «Я» и внутренней свободе. Ибо для осуществления внутренней свободы в существо человека должно было внедриться то, что по отношению к прежнему состоянию рассматривалось как болезнь. В известном смысле, все человечество ощущало в себе болезнь Лазаря. Но это была болезнь, которая вела не к смерти, а к освобождению и новому познанию вечного человека. 

Можно сказать, что люди все больше забывали духовно-душевное прошлое, бывшее до их рождения; и взор все более и более обращался к окружавшему их физическому миру. Если в еще более древние времена душа взирала на это физическое окружение через свое тело, то она видела в звездах образы того духовного, которое она покинула при своем земном рождении. Она ощущала в солнечном свете лучащуюся мудрость, в которой обитала, как в своей жизненной атмосфере, в самом Солнце видела она хор Высших Иерархий, ниспославших ее на Землю. Но человечество забыло все это.

И это чувствовали при приближении VIII, VII и последующих веков до наступления Мистерии Голгофы. Если внешняя история ничего не рассказывает об этом, это следует отнести как раз к недостаткам внешней истории. Тому, кто умеет спиритуально прослеживать ход истории, она показывает, что в начале развития человечества существовало весьма сильное сознание о Боге Отце, и что затем сознание это постепенно ослабевало – человек должен был видеть вокруг себя уже лишенную духовности природу. 

Многое оставалось тогда невысказанным, многое оставалось в глубинах подсознания человеческих душ. Но более всего в подсознательных сферах человеческой души возникал вопрос (люди не формулировали его, ощущая его только своим сердцем): «Вокруг нас природа, где же тот Дух, детьми Которого мы все являемся?» Этот вопрос жил бессознательно, без какой-либо вербализации в лучших душах IV, III, II  и I столетий до Р.Х.

Это было время вопросов, когда человечество явственно ощущало свое удаление от Бога Отца, когда в душах еще жило чувство: «Да, так и должно быть (Ex Deo nascimur), но знаем ли мы это, можем ли это знать?»

При еще более глубоком проникновении в души людей, живших во время, предшествовавшее наступлению Мистерии Голгофы, то нам представится следующее: более простые, примитивные души глубоко ощущали в своем подсознании то, насколько сильно была утеряна связь с Отцом. Ибо они были потомками тех первобытных людей, которые отнюдь не являлись такими уж звероподобными, как считает современное естествознание. Эти первобытные люди несли в себе душу, через которую, благодаря имевшемуся у них смутному ясновидению, знали: «Мы спустились из Божественно-Духовного Мира, и вот, облеклись в человеческое тело. В этот земной мир нас направил Бог Отец. Из него родились мы». 

Но наиболее старые души знали, что им пришлось оставить нечто в Духовных Мирах, из которых они низошли; это «нечто» мы теперь называем, - или то, что позднее называли – именем Христа. Поэтому первые писатели-христиане говорили, что старейшие души были христианами. Эти души действительно понимали, как надо молитвенно обращаться ко Христу. Тогда, в Духовном Мире, где они находились, прежде чем спустились на Землю, Христос был центральным пунктом их устремлений; тогда Христос был Центральным Существом, к Которому они обращали душевные взоры. И об этом совместном пребывании со Христом в предземной жизни люди и вспоминали на Земле.

Но были и другие, особые места, – и, к примеру, Платон говорит о них – где ученики получали Посвящение в Мистериях, в которых пробуждалось видение Сверхчувственных Миров, в которых из существа человека высвобождались силы, посредством которых возможно было достичь прозрения в Духовные Миры. Эти ученики Посвященных научались действительно, а не просто смутно, достигать видения Христа, с Которым люди жили, прежде чем спустились на Землю, Который был уже наполовину забыт душами людей здесь, на Земле, - а они опять достигали восприятия его полного облика. Но при этом Он познавался, как Существо, утерявшее до известной степени Свою значимость, Свою миссию во внеземном мире.

В Мистериях II и I веков до Мистерии Голгофы взирали именно определенным образом на То Существо в Сверхчувственных Мирах, которое было названо Христом. Взирали на Него так, что потом говорили: «Это Существо, мы видим Его в Сверхземном Мире, но Его активность все более и более убывает». Однако это было Существо, насадившее в душах воспоминание о предземном периоде (до рождения), и Которое потом ожило в земном бытии. Это Существо было в Сверхчувственных Мирах Великим Учителем того, чем душа еще обладала в своих воспоминаниях после нисхождения на Землю. И как Существо, утратившее Свою активность (ибо люди постепенно утеряли эти воспоминания, не получали их больше), - так представлялось Посвященным это Существо, Которое впоследствии называлось Существом Христа.

И эти Посвященные продолжали далее жить так, что в них все более и более возникало сознание: «Это Существо, о Котором прачеловечество в продолжение своего земного бытия еще имело воспоминание. Это Существо, Которое мы теперь наблюдаем со все убывающей активностью в Духовном Мире. Оно будет искать Себе новую жизненную сферу. Оно обойдет всю Землю, дабы вновь возбудить в человеке сверхчувственную духовность!».

И тогда начали говорить о Существе, Которое впоследствии стали именовать Христом, как о таковом, Которое в будущем снизойдет на Землю, примет облик человека; так затем и случилось при вочеловечивании Христа в Иисуса из Назарета. Эти слова о Христе как о будущем – одно из главных содержаний бесед, протекавших в века, предшествовавшие Мистерии Голгофы. И в величественных образах трех волхвов или царей из стран Востока мы видим представителей таких Посвященных, знавших в своих местах Посвящения, что Христос придет, когда исполнятся времена, и знаки на небе возвестят о Нем. И искать Его надо в сокрытом месте. В Евангелиях звучит повсюду как глубочайшая тайна, как глубочайшая Мистерия то, что открывается в эволюции человечества, если глядеть на нее спиритуальным взором.

Так взирали первобытные (primitive) люди на сверхчувственное – как на нечто утерянное. В своем подсознании они говорили себе: «Мы позабыли Христа». И они взирали на окружающую природу. В их сердцах возникал вопрос, на который я уже указывал: «Как отыщем мы вновь Сверхчувственный Мир?». И получившие Посвящение в Мистериях знали: То Существо, Которое впоследствии называли Христом, Оно придет, примет человеческий образ и то, что прежде переживалось душой в доземном существовании, будет переживаться ею при виде Мистерии Голгофы.

Через это был дан ответ, – не в какой-либо интеллектуальной форме, но как факт, как самое мощное и значительное Событие из всех, когда - либо совершавшихся на Земле – был дан ответ на вопрос: «Как придем мы опять к Сверхчувственному?» и люди, развившие в себе тогда чувство для понимания произошедшего, получали дальнейшие поучения от тех, кто знал, что в человеке Иисусе обитал поистине Бог, нисшедший на Землю, тот Бог, Которого человечество забыло, ибо телесные силы, силы тела развивались тогда для свободы. Он явился в новом облике, позволявшем лицезреть Его, так что в дальнейшем история могла говорить о Нем, как о земном существе. Бог, Которого прежде знали только в высях Духовного Мира, Он сошел, он странствовал по Палестине и освятил Землю тем, что Сам облекся в земное тело. Поэтому у тех, кто в тогдашнем смысле были образованными людьми, возникал вопрос: каков был тот путь, которым снизошел Христос до Иисуса?

В первые века христианства вопрос о Христе был чисто спиритуальным. Исследованию подвергался вопрос не об Иисусе, а о Христе, о том, как Он снизошел на Землю. Взирали к Сверхчувственному Миру, видели нисхождение Христа на Землю и задавались вопросом: как Сверхземное Существо стало земным? Поэтому простые люди, окружавшие Христа Иисуса в лице Его учеников, имели возможность говорить с Ним как с Духом и после смерти. Из того главнейшего, что Он мог сказать после смерти, остались лишь фрагменты. Однако спиритуальная наука, спиритуальное познание имеет возможность узнать, что говорил Христос после смерти Своим ближайшим ученикам, являясь им в Своей Духовности.

Тогда он говорил им как Великий Целитель, как Терапевт. Он был Утешителем, Он знал тайну, что люди некогда имели воспоминание о Нем, потому что в период своего доземного бытия они были вместе с Ним в Духовном Мире. И теперь, когда Он мог сказать им: «Прежде Я давал Вам способность воспоминания о Вашем доземном сверхчувственном бытии. А теперь Я дам Вам, если Вы воспримите Меня в свое сердце, силу пройти сквозь Врата Смерти с сознанием своего бессмертия. Вы будете познавать не только Отца, но сможете почувствовать и Сына, вместе с которым Вы сможете умереть и все же остаться живыми – “In Christo morimur”. 
Конечно, это выражалось не в тех словах, которые я сейчас произнес, однако по смыслу это было тем, что говорил Христос тем, кто близко стоял к Нему после телесной смерти, ибо они несли в себе,  - с того момента, как получали сознание – сознание о своем душевном; они знали о том, что не могло умереть. Они видели, как вокруг них умирают люди, но смерть была для них одной из видимостей в окружавших их явлениях. Люди не ощущали смерти. Лишь к моменту приближения Мистерии Голгофы они стали воспринимать факт смерти, поскольку их душевное стало постепенно настолько связанным с телесным, что могло возникнуть сомнение о том, как после разложения, распада тела будет дальше жить душа. В прежние времена этот вопрос не мог и возникнуть, так как люди имели знание о своей душе.  

Но вот пришел Христос и Он сказал: «Я хочу жить с Вами на Земле, чтобы Вы получили бы силу вновь оживить свои души, так импульсировать их, чтобы они могли быть пронесены сквозь смерть как живые души».

Это было тем, что Апостол Павел не понял сразу. Он понял это лишь после того, как для него самого открылся доступ к Сверхчувственным Мирам, когда он здесь, на Земле, получил импрессии от Христа Иисуса. Поэтому-то сегодняшнее христианство Павла (Paulicum Crhistentum) все менее и менее ценится, но оно претендует на утверждение (выдвигает положение)  о том, что на Христа следует смотреть как на нисходящего со Сверхземных миров и связующего Свои сверхземные силы с земными людьми.

Так в эволюции человечества, в его сознании к словам «Из Бога (а именно, из Бога Отца) мы родились» добавились исполненные жизни, утешения и силы слова – «Во Христе мы умираем», т.е., «Мы живем в Нем».

Чем стал человек благодаря Мистерии Голгофы – это четче всего предстанет перед вашей душой, если я изображу Вам современную эволюцию человечества, а также и то, к чему мы надеемся придти в будущем; я изображу ее с точки зрения современного Посвященного. Я уже попытался представить Вам точку зрения древнего Посвященного времен Мистерии Голгофы, а теперь я постараюсь представить точку зрения современного Посвященного, подходящего к жизни не только с внешним познанием природы, в ком пробудились те более глубокие силы познания, которые мы можем пробудить в душе с помощью средств, которые указаны в спиритуальной литературе.

Если такой Посвященный приобретет познания, рассматриваемые сегодня как блестящий триумф науки, имея которые многие наши современники считают себя обладателями высоких познаний, тогда он почувствует себя в трагическом положении. Ибо современный Посвященный нашей эпохи ощущает, что, связав со своей душой познания, считающиеся в сегодняшнем мире особенно ценными и особенно значительными, он почувствует в них умирание. И чем более современный Посвященный будет проникаться тем, что сегодня весь мир называет наукой, тем более будет ощущать умирание своей души. Наука для современного ученого – это могила его души. Он ощущает себя уже заживо связанной со смертью, если приобретает сведения о Вселенной сообразно со взглядами современной науки. И он чувствует это умирание очень глубоко и интенсивно. 

И тогда он начинает искать объяснение тому, почему же всегда, когда он познает современным образом, - умирает, почему он ощущает что-то вроде трупного запаха при приближении как раз к самым высоким достижениям современности? Он поистине умеет их ценить, но они все же возбуждают в нем предчувствие смерти.

И тогда он говорит себе, исходя из своих познаний Сверхчувственного Мира, нечто, что я хотел бы объяснить Вам с помощью образа. До нашего схождения на Землю мы живем духовно-душевно. От всего того, что мы в полной реальности переживаем духовно-душевно там, в доземной жизни, мы здесь – на Земле, имеем только мысли, понятия, представления. Они – в нашей душе. Но какими являются они в нашей душе?

Посмотрим на человека, каким он стоит между рождением и смертью – полным жизни, с телом, пронизанным плотью и кровью. Мы называем его живым. Но вот он проходит сквозь Врата Смерти. От физического тела остается труп, который предается Земле и распадается на элементы. Мы взираем на физически умершего человека. Мы имеем перед собой труп, остаток живого, пронизанного кровью человека. Человек умер физически.

А теперь обратим взор назад, в собственную душу, но взор, полученный от Посвящения. Мы взираем на наши мысли, которые имеем теперь в жизни между рождением и смертью, на те мысли, которые возникают от современной мудрости и науки, и вот мы видим: они – труп того, чем мы были до нашего схождения на Землю. И точно так, как физический труп относится к полному жизни человеку, так же относятся – это мы теперь узнаем – так относятся наши мысли, почитаемые нами сегодня как высшее богатство, приносящие нам знание о внешней природе, как трупы, находящиеся в нас, - к тому, чем мы были до того, как низошли на Землю. 

Это то, что может пережить Посвященный. Он переживает в мыслях не свою истинную мысль, а труп своей души. Это – факт, это – нечто, сказанное не из какой-то сентиментальности, но то, что выступает с полной силой перед душой при конкретном познании. Это отнюдь не слова какого-то мистически настроенного, сентиментального фантазера, распираемого желанием высказаться о своих смутных чувствах и мистических глубинах своего существа. Но тот, кто сегодня проходит через Врата Посвящения, открывает в своей душе такие мысли, которые одни только дают возможность – ибо в них нет жизни – осуществить живую свободу. Эти мысли, являющиеся основой человеческой свободы, не принуждают человека именно потому, что мертвы, что в них нет жизни. Сегодня человек может стать свободным существом, поскольку он имеет дело не с живыми мыслями, а с мертвыми. Мертвые мысли могут быть восприняты человеком и использованы для достижения свободы. Но переживают их с полной мировой трагичностью, как трупы души.

До спуска души в земной мир все то, что сегодня является трупом, было исполнено жизни, было оживотворено. В Духовных Сверхчувственных Мирах среди человеческих душ, прошедших через смерть и живущих уже в Духовном Мире, или еще не сошедших на Землю душ двигались существа Высших Иерархий, стоящих над человеком. В среде этой же сферы передвигались также и элементарные существа, которые находятся в основе природы. Тогда в душе все было живым. А здесь мы имеем в душе только наследие Духовного Мира: мысль мертва.   

Но если мы, как современные Посвященные, сможем соединить себя с Христом, с тем, как Он проявил Себя в Мистерии Голгофы, сможем соединить себя в глубочайшем смысле, согласно словам Апостола Павла «Не я, но Христос во мне», - тогда Христос проведет нас также и через эту смерть; тогда мы со своими мыслями проникаем и в природу, но Христос шествует духовно вместе с нами, и Он погружает наши мысли в земную могилу природы. Ибо когда мы имеем наши обычные мысли, природа становится могилой. Но если мы подходим с этими мертвыми мыслями к минералам, к животным, к миру звезд, к миру облаков, к горам и рекам, если мы подходим к ним с этими мертвыми мыслями, но сопровождаемые Христом, согласно словам «Не я, но Христос во мне», тогда при своем современном Посвящении мы переживаем при подходе к кристаллу кварца то, что из природы, из этого кристалла кварца мысль восстает живой. Как из минеральной могилы восстает мысль – живая. Минеральный мир дает возникнуть в нас духу. И когда Христос ведет нас по растительной природе, то везде, где обитали бы мертвые мысли, везде оттуда возникают живые мысли.

Но мы почувствовали бы себя больными, если бы, напротив, взирали на природу, мир звезд лишь очами все вычисляющего астронома и затем вносили бы эти мертвые мысли в мир; мы почувствовали бы себя больными и болезнь привела бы нас к смерти. Но если мы предоставим себя водительству Христа, понесем наши мертвые мысли в сопровождении Христа в Мир звезд, Мир Солнца, Луны, облаков, гор, минералов, растений и животных, понесем их во весь физический мир людей – то все при восприятии природы станет живым, и как бы из могилы всех существ восстанет живой, исцеляющий нас от сна Дух, Святой Дух. И в сопровождении Христа мы ощущаем себя опять оживленными всем тем, что мы прежде переживали как умершие. Мы чувствуем, как живой целящий Дух говорит нам из всех существ этого мира.

Мы должны опять достигнуть этого посредством нового спиритуального Посвятительного познания. Тогда мы воспримем Мистерию на Голгофе во всей ее полноте – как смысл всего Земного бытия, узнаем, как мы должны быть ведомы к познанию природы Христом. Мы узнаем, что Христос не только выполнил собственную судьбу на Земле, приняв смерть на Голгофе, но что Он принес в дар Земле великую свободу праздника Дня Троицы, давши земному человечеству обетование о животворящем Духе, Который через Его помощь может возникнуть из всего, что есть на Земле.

Наше познание остается мертвым, будет даже греховным, если мы не будем пробуждены Христом так, что из всей природы, из всего космического бытия не станет нам опять говорить Дух, Живой Дух.

Тройственность не есть какая-то искусственным образом выдуманная формула; тройственность Бога Отца, Бога Сына и Бога Святого Духа – это нечто, связанное со всей эволюцией Космоса. Это познание станет для нас живым, а не мертвым после того, как мы оживим в себе самих Христа как Воскресшего, как Носителя Святого Духа.

Тогда мы поймем, какой болезнью была наша неспособность узреть то Божественное, из Которого мы родились. Человек, если он атеист, внутренне предрасположен к болезни. Он остается здоровым лишь в том случае, если организация его физической природы такова, что это «Из Бога я рожден» он сможет внутренне почувствовать из организации своего существа. Если человек в своей земной жизни не найдет Христа, не найдет водительства Христа, могущего провести его через смерть к познанию, - это станет ударом судьбы, несчастьем и поражением. Ибо если мы чувствуем «Во Христе мы умираем» (In Christo morimur), то мы чувствуем также и то, что стремится придти к нам от водительства Христа, тогда чувствуем, как из всего восстает Дух, восстает еще в этой земной жизни. Мы вновь ощущаем себя живыми в этой земной жизни, глядим сквозь Врата Смерти, через которые провел нас Христос, взираем на жизнь, находящуюся по ту сторону смерти, и знаем теперь, почему Христос ниспослал Дух, Святой Дух; ибо мы можем уже здесь, в жизни связать себя с этим Святым Духом, если отдадимся водительству Христа. Мы сможем тогда с уверенностью сказать: «Мы умираем во Христе, когда проходим через Врата Смерти».

То, что мы пережили здесь при познании природы, является некоторым подготовлением для будущего. То, что иначе стало бы мертвой наукой, будет опять пробуждено живым Духом. Поэтому, когда на место смерти познания заступит настоящая смерть, отнимающая у нас тело, мы сможем сказать, что нами правильно поняты слова «Из Бога мы рождены, во Христе мы умираем», и мы сможем теперь, глядя сквозь Врата Смерти, сказать: «В Духе Святом мы будем вновь пробуждены» (Per Spiritus Sanctum reviviscimus). 
Лекция одиннадцатая

Лондон, 30 августа 1922 года

Жизнь человека во сне и после смерти

Мои дорогие друзья! Мы встречаемся с Вами столь редко, что у меня появляется желание как можно больше вместить в одну лекцию, и поэтому иногда, быть может, приходится сообщать даже с излишком. Несмотря на это, я намерен дать Вам описание другой стороны человеческой жизни на Земле с определенной точки зрения; я хочу сопоставить это с тем, сколь значительно для нашего века это углубленное познание – духовное познание.

В конце концов, в какой мере может находящийся в обычных условиях человек обладать знанием о своей земной жизни? Что скажут ему его восприятия и прикованный к ним рассудок? Посредством обыкновенного сознания мы осознаем только свою бодрственную жизнь, но огромно значение того факта, что управляющие миром Духовные Силы внедрили в земную жизнь человека состояние сна.

В период от засыпания до пробуждения с человеком происходит необычайно много. Фактически, даже большая часть того, что Дух должен совершить на Земле посредством человека, происходит во время сна. А во время бодрствования на Земле происходит лишь то, что человек может посредством себя, с самим собой или со своим отношением к окружающим вещам. А когда мы засыпаем, начинается активность другого рода. Во время сна высокие духовные существа работают в человеческой душе, ведя человека к его полному развитию в земной жизни.

Человек, достигший современного Посвятительного знания, может иметь ясное, в подробностях, созерцание значительных процессов, протекающих во время сна. Однако не следует ошибочно представлять себе, что эти вещи протекают только для Посвященных; их испытывают буквально все без исключения. Человеческая эволюция целиком и полностью зависит от фактов, имеющих место между засыпанием и пробуждением. В случае с Посвященным разница состоит в том, что он может направить внимание на эти вещи. Крайне важно, чтобы все, придающие существованию человека на Земле какой-то смысл, обращали внимание на эти факты.

Теперь позвольте представить Вашему вниманию картину того, какие влияния принимает в себя человек во время сна. Представьте, что кто-либо засыпает. Как Вы знаете, мы описываем этот процесс следующим образом: мы говорим, что его астральное тело и «Я» освобождаются от физического и эфирного тел и находятся в Духовном Мире, уже не пронизывая, как во время бодрствования, физическое и эфирное тела. Но если мы действительно хотим нарисовать картину того, что происходит с человеком во время сна, то необходимо более отчетливо воспринять отношение человека к Земле в бодрственном состоянии.

Как связан человек с Землей во время бодрствования? В первую очередь, через свои восприятия. С помощью своих восприятий он воспринимает и осмысливает феномены различных царств природы. Однако это еще не все. Человек связан с Землей еще и той деятельностью, которую он осуществляет бессознательно в бодрствующем состоянии. Например, человек дышит, и этим он связывается с Землей. Вся Земля отражается в этом вдыхаемом им воздухе. Воздух содержит множество субстанций, которые существуют в нем в весьма утонченном виде. И как раз вследствие этой своей «утонченности», они оказывают на человека влияние не менее значительное, нежели влияние вдыхаемого воздуха. 

Воспринимаемое человеком через восприятия входит в него сознательно; но подсознательно во время бодрствования это входит в него более субстанционально, чем когда оно прокладывает путь через более утонченные и идеальные каналы мыслей и восприятий. Путем дыхания в человека входит его же окружение в более материальном и субстанциональном виде.

Я не буду напоминать Вам, каким образом земная организация человека зависит от принятия земной пищи. Вместе со всем этим нужно признать наличие множества влияний, которым мы подвергаемся во время бодрствования.

Однако нашей целью сейчас не является более детальное рассмотрение этого; сегодня мы будем говорить о том, что влияет на человека во время сна. И здесь нам приходится сказать: точно так же, как во время бодрствования человек связан с внешними земными субстанциями, во сне он входит в определенное отношение со всем Космосом. Это совсем не означает, что астральное тело человека каждой ночью становится как бы причастным ко всей безмерности Космоса. Это было бы преувеличением; но факт, что человек каждую ночь врастает в Космос. Как здесь, на Земле, мы связаны с минералами, растениями и с воздухом, так же связаны мы ночью с движениями планет и с констелляциями неподвижных звезд. С момента засыпания и до пробуждения небо с его светилами становится нашим миром, так как и вся Земля есть наш мир во время бодрствования.

Начиная более детальное описание нашего пути после засыпания, мы видим, что можем различать определенные сферы, которые проходим в это время. Во-первых, это сфера, в которой «Я» и астральное тело, так сказать - душа человека, чувствуют себя во время сна связанными с движениями планет.

Когда мы по утрам просыпаемся и проскальзываем в физическое и эфирное тела, то мы имеем в теле, как известно, легкие, сердце, печень и мозг. А первая сфера, в которой мы входим в контакт сразу после засыпания – сфера планетных сил и движений. Той же будет последняя сфера, проходимая нами перед пробуждением. Это безусловно не означает того, что мы получаем каждую ночь всю совокупность планетных движений; мы носим в себе, так сказать, малую картину, репродукцию планетарных движений. И эта картина различна для каждого человека. Это – первое, с чем каждый из нас сталкивается после засыпания. Так что мы следуем нашим астральным телом за всем тем, что происходит с планетами, когда они движутся в обширном космическом пространстве; мы переживаем это в своем астральном теле, как своего рода планетарный глобус.

Возможно, у Вас возникнет вопрос: на что мне эти сведения, если я не могу воспринять все это? Конечно, Вы не видите этого собственными глазами и не слышите ушами, но как только Вы переходите в состояние сна, часть Вашего астрального тела, которая во время бодрствования вчленяется в Ваше сердце, превращается в око, превращается в нечто такое, что мы поистине можем назвать оком сердца или сердечным оком; и этим сердечным оком Вы «видите» на сей раз, «наблюдаете» происходящее вокруг. Для современного человечества это восприятие крайне туманно. Тем не менее, оно все-таки существует, и сердечное око воспринимает опыт первой сферы сна.

Сразу же после засыпания сердечное око оглядывается также на то, что осталось в постели. Ваше «Я» и астральное тело смотрят сердечным оком в Ваши физическое и эфирное тела. И тот образ планетарных движений, который Вы теперь воспринимаете в астральном теле, светит Вам уже из эфирного тела - Вы видите его отражение в эфирном теле.

Вследствие особенностей конституции современного человека при пробуждении не остается никакой памяти о том туманном сознании, которое он имел ночью благодаря сердечному оку. Хотя в некоторых сновидениях и прослеживается отзвук всего этого. Подобные сновидения вызываются внутренним движением, которое представляет собой реминисценцию планетарных движений. В это время в такие сновидения проникают картины из повседневной жизни, однако это происходит лишь тогда, когда астральное тело ныряет в эфирное, а в этом последнем содержатся воспоминания нашей повседневной жизни. 

Легко может произойти следующее. Вы просыпаетесь утром. При «возвращении» Вы проходите планетарную сферу. Допустим, Вы испытали определенное соотношение между Юпитером и Венерой. Такой опыт интимно будет связан с Вашей судьбой; иначе Вы бы не имели его. Если бы Вы смогли вынести этот опыт в жизнь – в Вашу повседневную жизнь – это пролило бы свет на Ваши способности и задатки, так как это факт, что Ваши способности не принадлежат Земле. Они происходят из Космоса. Каково Ваше отношение к Космосу – таковы Ваши таланты и способности. Такова и Ваша доброта, или, во всяком случае, Ваша склонность к добру или злу. Если бы Вы смогли внести в повседневную жизнь вышеупомянутый факт, то узнали бы, что говорили друг другу Юпитер и Венера, так как наяву увидели бы то, что во сне узрели сердечным оком, поскольку между этими двумя не существует разницы во время сна.

Все это забывается человеком, так как воспринимается весьма смутно. Но результат этого опыта остается в Вашем астральном теле; взаимоотношение между Юпитером и Венерой приводит к соответствующему движению в Вашем астральном теле и теперь к нему присовокупляется определенный опыт, который Вы получили давно, в возрасте 17 или 25 лет, допустим, в один прекрасный полдень в Оксфорде или Манчестере. Картины давнишнего происшествия присоединяются к космическому опыту и смешиваются с ним. Поэтому, как видите, дающиеся нам в сновидении картины не представляют собой существенную часть сновидения; они напоминают нам одежды, в которые облекается космический опыт.

Все эти переживания, протекающие вышеозначенным образом, сопровождаются некоторым чувством более или менее интенсивного томления, имеющего спиритуальный характер; оно имеет место в особенности тогда, когда космический опыт для души звучит, отражаясь от эфирного тела, и один луч – я его называю просто лучом, но он очень много говорит сердечному оку – этот один луч идет от Вашего лба, а другой луч, идущий от нижней части сердца, соединяется с музыкой и светом первого.

В каждой человеческой душе, которая еще не огрубела окончательно, в это время возникает то беспокойство и томление, которое я Вам описал. Душа говорит во сне самой себе: космический туман обволок меня, он принял меня в свое лоно. Мы чувствуем себя смутно и туманно, и сами наподобие космического тумана, как будто мы лишь облака, парящее в мировых космических туманностях. Таков тот первый опыт, который воспринимается душой после засыпания.

Затем в душе начинает подниматься чувство другого рода. Из того первого опыта, наполняющего нас беспокойством и предчувствием, заставляющего нас ощущать себя наподобие маленького облачка в мировых туманностях, в нас развивается второго рода настроение, настроение благоговения и самоотдачи Божественному, Которое наполняет и обнимает Собой весь мир.

Вот что происходит, мои милые друзья, в первой сфере, в которую мы входим после засыпания. В душе обитают два основных чувства: я нахожусь в мировых туманностях; мне бы хотелось почить в Лоне Бога, что укрыло бы меня и спасло от растворения в мировых туманностях. Этот опыт, сердечное восприятие должно быть внесено в бодрственную утреннюю жизнь, когда душа вновь ныряет в физическое и эфирное тела. Если бы мы не принесли с собой этот опыт, тогда те вещества, которые мы принимаем в виде пищи на протяжении дня, сохраняли бы полностью свой земной характер и внесли бы в наш организм полный беспорядок. Это касается не только нашей пищи, но и всех субстанций, которые участвуют в процессе обмена веществ. Если мы даже ходим совсем голодными, все равно происходит принятие веществ – на этот раз от нашего же собственного тела, и происходит работа в виде обмена веществ. 

Мои дорогие друзья, как видите, сон имеет огромное значение для бодрственного состояния. Следует отметить, что на данном этапе эволюции человеку не дается возможность увидеть, как входят божественные силы в бодрственную жизнь, человеческим существам сегодня было бы крайне трудно с полным сознанием переносить эти влияния, приходящие с той стороны бытия в повседневную бодрственную жизнь.

Затем человек переходит в следующую сферу, но это не значит, что он оставляет первую; восприятием сердца он находится еще в первой сфере. А это следующая, намного более сложная сфера воспринимается другой частью астрального тела, которая в бодрственном состоянии связана с солнечным сплетением и всей организацией конечностей человека. Часть астрального тела, пронизывающая солнечное сплетение, руки и ноги, на этот раз представляет собой орган восприятия, при помощи которого человек чувствует в своем астральном теле притекающие от созвездий Зодиака силы. Эти силы подразделяются на два вида – первые притекают к нему непосредственно от Зодиака, вторые же сперва проходят сквозь Землю. Ибо огромное значение имеет то, где расположено то или иное созвездие – поверх Земли или внизу.

Так что человеку, вернее той его части, которая выходит из тела во время сна, каждую ночь дается возможность установить связь со всем Космосом; сперва с планетарными движениями, а затем с констелляциями неподвижных звезд. Этот последний опыт мы можем переживать минут через тридцать после засыпания или позже, хотя для большинства людей это начинается скоро; здесь человек чувствует себя в двенадцати констелляциях Зодиака, и те опыты, которые он получает в этих констелляциях, крайне сложны.

Мои дорогие друзья, я верю, что Вам приходилось много путешествовать, и Вы повидали массу интересных и значительных мест на Земле. Но все-таки Вы ни за что не смогли бы приобрести столь разнообразный и богатый опыт, какой получается благодаря восприятию нашего солнечного глаза каждой ночью в связи с отдельными зодиакальными констелляциями. Люди древних времен, еще обладавшие силой полного ясновидения, могли воспринимать в сновидческом сознании многое из рассказанного здесь. Этих людей менее всего затрудняло иметь такие переживания во время сна. В наше время человеку крайне сложно посредством своего солнечного глаза достичь даже малейшей степени ясности касательно этого двенадцатеричного опыта. Он нуждается в нем, хотя с наступлением утра все уже бывает позабыто; хотя он не сможет этого сделать, если им не получено с сердечным пониманием знания о Христе и обо всем том, чего желал Христос для Земли, когда Он прошел Мистерию Голгофы. Если мы когда-нибудь чувствовали, что означает для земной жизни то обстоятельство, что Христос прошел Мистерию Голгофы, если во время бодрственной жизни мы думали о Христе, в таком случае наше астральное тело сможет приобрести через физическое и эфирное тела определенное свойство или отпечаток, и это приведет к тому, что Христос станет нашим Вождем и Водителем в Зодиаке во время сна. Как и в сфере планетарных движений, здесь человеком также овладевает чувство беспокойства. Он имеет следующее переживание: «Ведь вполне возможно, что я потеряю себя  среди множества звезд, в этом разнообразии явлений!». Но если он может оглянуться к тем мыслям, волевым импульсам и чувствам, направленным ко Христу во время бодрствования, тогда Христос становится его Вождем и наводит порядок среди ужасающих явлений этих сфер. Тем самым проливается свет на чрезвычайно важное обстоятельство: мы лишь в том случае будем способны оценить современное значение Христа для Земли, если направим взор на потусторонний мир; а понять то, чем станет Христос для будущей земной жизни абсолютно невозможно человеку, живущему в условиях нынешней обычной цивилизации.

Среди нас слишком мало людей, могущих правильно пройти через переживание во время сна; их опыт часто подвергается ложному истолкованию. Люди, которые не имели соприкосновения с Событием Христа, переносят в дневное сознание эти ночные опыты в спутанном и хаотическом виде. Мы догадываемся, как это происходит, когда узнаем, что с нами бывает во время сна.

Как видим, в той сфере существования, где мы окружены как бы туманом, мы чувствуем приближение к такому миру, который ввергает нас в ужас и смятение. Вот здесь воссияет для нас Христос как Духовное Солнце. Христос становится нашим Вождем, и после растерянность и ужас превращаются в гармонию, которую мы слышим, и содержание которой понимаем. Поэтому Христос должен стать нашим Учителем во время сна. Это имеет для нас огромное значение. Ибо, наше вступление в эту сферу, где нас окружают, обступают живые взаимодействия зодиакальных констелляций и планетарных движений – это момент, когда мы предстаем перед нашей Кармой. Солнечным глазом мы созерцаем нашу Карму. Поистине, каждый человек обладает видением своей Кармы во время сна. По возвращении в состояние бодрствования от этого восприятия у него остается лишь тусклое эхо.

Допустим, человек стал на путь самопознания. Возможно, он откроет, что в его душе оживает такое настроение и отношение к жизни, которое представляет собой далекий отзвук того ночного переживания, когда Христос вел его от Овна к Тельцу, от Тельца к Близнецам и т.д., поясняя ему тем самым Звездный Мир, вследствие чего человек вернулся к жизни с обновленными силами. Это самое удивительное чувство, которое ожидает человека в этой сфере. Сам Христос, и никто другой, становится его Вождем в ужасающих явлениях Зодиака; Он ведет человека и указывает ему путь от констелляции к констелляции, дабы он смог с полнотой и гармонией принять в свою душу силы, необходимые ему в бодрственной жизни, таков опыт, через который человек проходит каждую ночь от засыпания до пробуждения – следствие того факта, что его душа и дух родственны Космосу. Ибо так же, как он родственен Земле физическим и эфирным телами, родственен он Космосу душой и духом, иначе говоря, астральным телом и «Я». Когда он при выходе из физического и эфирного тел врастает в Космос, те опыты, через которые он здесь проходит, светят ему подобно внутренней картине из оставшейся в постели части. В этот момент он чувствует себя в крайне глубоком союзе с Космосом и хочет, поистине, пойти еще дальше и отдалиться от Зодиака, но здесь уже выявляется вторая сила, которая тянет его назад. Из-за этого второго элемента, проникающего во все его переживания в продолжение сна, в жизни между рождением и смертью, в земной жизни, и становится невозможным выход за пределы, по ту сторону Зодиака. Здесь мы сталкиваемся с воздействием совершенно иного рода и свойства, а именно, с воздействием Луны. 

Воздействие Луны пронизывает весь Космос определенной субстанциональностью в продолжение целой ночи – это происходит как при полнолунии, так и при новолунии. Эту субстанциональность человек переживает вместе со всем другим. Он чувствует, как лунные силы тянут его назад из Зодиакального Мира, заставляя его возвращаться. Все силы – силы двигающихся планет и неподвижных звезд – влекут нас в далекий Космос, в то время как Луна желает, чтобы мы были в человеческом мире. Луною мы выводимся из Космоса. Луна заключает в себе силы, непосредственно противостоящие силам Солнца и звезд; она укрепляет нашу родственную связь с Землей. Отсюда вытекает то, что Луна возвращает нас назад каждую ночь, выводя нас из зодиакальных переживаний сначала в планетарные, а оттуда затем в земные переживания, чем мы вновь облекаемся в физическое тело. Здесь Вы видите с определенной точки зрения  различие между смертью и сном. Пока человек спит, он остается в тесном контакте с силами Луны. Лунные силы каждую ночь указывают ему на значение земной жизни. Это становится возможным благодаря тому, что человек видит в своем эфирном теле отражение всего ночного опыта. В момент же смерти человек отделяет свое эфирное тело от физического. Затем начинается, как Вы знаете, воспоминание, реверсивное обозрение последней земной жизни. Эфирное тело разрушается и в несколько дней рассеивается в том космическом тумане, о котором я упоминал. 

Я рассказал Вам, каким образом мы проживаем каждую ночь, как некое облако, как туман в космическом тумане. По ночам этот туман (который, опять же, суть мы сами) находится вне эфирного тела; но когда мы умрем, эфирное тело несколько дней будет находиться вместе с нами. Затем оно постепенно будет рассеиваться в Космосе, воспоминание ослабеет и медленно погаснет, и мы получим непосредственно внутренние переживания планетарных движений и констелляций неподвижных звезд, тогда как во время сна мы имели лишь отражение звездных переживаний в нашей остававшейся в постели части. 

Вы можете прочесть в моей книге «Теософия» описание этих переживаний, рассматриваемых под иным углом. Вы найдете там описание окружения человека во время между смертью и новым рождением. Но точно так же, как здесь, в этом мире, не могло бы быть красок и звуков без наличия глаз и ушей, или дыхания – без легких и сердца, так же мы не восприняли бы после смерти все то, что описывается в моей книге как «Мир душ» или «Страна Духов», не будь в нас же самих Меркурия, Венеры, Марса, Юпитера, Овна, Тельца, Близнецов, Рака и т.д. они находятся в Вас, они являются Вашим организмом, Вашим космическим организмом, которым Вы получаете опыт после смерти. Луна уже не может вернуть Вас назад, поскольку она может содействовать возвращению лишь человека в эфирном теле, но эфирное тело уже рассеялось в Космосе. 

Впрочем, у человека после смерти остается определенный остаток лунных сил, что дает ему возможность в течение некоего отрезка времени оставаться в Мире душ, сохраняя все еще обращенный в сторону Земли взор. Затем он переходит в Страну Духов, где ощущает и познает те переживания, которые протекают по ту сторону Зодиака, по ту сторону сферы неподвижных звезд. Таков путь жизни человека во время между смертью и новым рождением.

Я могу привести Вам картинное описание ночного странствования человека в Духовном Мире. Но нужно остерегаться принимать эту картину буквально, со всеми подробностями, ибо, как известно, почти что невозможно передать эти вещи посредством земных понятий. И все же эта картина недалека от истины и поможет Вам конкретно представить себе это странствие.

Представим, что перед Вами поле. Из каждого полевого цветка, из распустившихся цветков на деревьях выходят спирали и поднимаются ввысь, уходя в космическое пространство. Спирали суть проводники тех сил, при помощи которых Космос управляет и регулирует рост растений на Земле. Ибо растения вырастают не только из семени. Для своего роста они нуждаются в космических влияниях, которые окружают Землю своими спирально направленными силами. Космические силы действуют и зимой; они присутствуют даже в тех пустынях, где вообще не растут растения. Когда для человека наступает ночь, он должен использовать эти спиральные силы как своего рода лестницу, при помощи которой он поднимается в сферу планетарных движений. Человек поднимается в планетарные движения по спиральной лестнице, которая возносится от растений.

Существует еще другая сила, выгоняющая растения из корня вверх, дающая растению возможность расти вертикально. При помощи этой второй силы человек поднимается во вторую сферу, описанную мной (в зодиакальную сферу).

На минуту вызовите в памяти переживания, порождающие в человеке чувство беспокойства: «я – маленький сгусток тумана в бесконечной туманности Вселенной, я хочу почить в Лоне Бога». Лоно Бога – благодать Космоса, что сходит на полевые цветы, которые раскрываются в свете. Что же сходит на растения спиральными линиями сил? Это животворящее Лоно Бога, где человек находит убежище во время сна.

С другой стороны, Луна возвращает человека к животному аспекту его природы. Силы растений влекут его все дальше и дальше, в далекий Космос. Но человек имеет в своем строении нечто, роднящее его с животным миром. Поэтому Луна может возвращать его назад каждое утро – из-за его животной природы. Такова картина отношения человека к Космосу, таково влияние, оказываемое на него Космосом во время сна.

Мы можем слегка дополнить картину. Сердечным оком, солнечным оком и тем оком, которое представляет собой целого человека, мы можем пережить во сне нечто такое, к чему привыкли и в бодрственной жизни, когда находимся в интимных и близких отношениях с другими личностями. Это невозможно понять на словах, и в словах это никто и не выражает. Это говорят нам растения, мы слышим это от растений, поднимающих нас как бы по спиральной лестнице в планетарный мир, а затем еще выше – в мир Зодиака.  

Если мы хотим словами выразить все, переживаемое таким образом, то должны сказать: «Я имею общение с той или иной личностью, лилии сказали мне то-то, розы сказали то-то, сила розы, сила лилии, сила тюльпана возбуждают во мне переживание этого общения».

Так превращается вся Земля в книгу жизни, интерпретирующую мир человеческой души, через который мы прокладываем свой путь в течение всей нашей жизни.

Переживания, через которые человек проходит во время сна, не всегда оставались одними и теми же. Они отличались друг от друга в разные эпохи. Если мы вернемся к древней Индии, то увидим, что в те времена жили люди, стремившиеся узнать, чему может научить нас сон в связи со Звездным Миром. В исследовании звездных констелляций они ограничивались констелляциями, находившимися поверх горизонта Земли, - конечно, к определенному моменту времени, поскольку констелляции меняют свое положение на небе. Древний индус не обнаруживал желания связываться с теми констелляциями, которые находились ниже горизонта Земли, силы которых достигают человека лишь пройдя сквозь земную твердь. Взгляните на позу, которая характерна для Будды, или на позы других мудрецов, ставивших своей целью постижение духовной мудрости путем упражнений. Будда сидит, подобрав под себя ноги. Он хочет, чтобы активно действовала только верхняя часть его тела, которая связана с верхними констелляциями. Верхняя часть – и только. При помощи солнечного ока в нем работает и то, что действует в нижних конечностях, однако он не активизирует это. Он хочет, так сказать, выключить силы нижних конечностей во время духовных упражнений. Из самой позы такого искателя мудрости становится очевидным его стремление иметь отношение только к тому, что находится поверх горизонта Земли. Весь его интерес направлен на знания, касающиеся души.

Но мир был бы неполноценным, если человеческое стремление к познанию ограничивалось бы этим, а следующий по пути познания человек навсегда остался бы в позе Будды. Случилось наоборот.

В греческую эпоху человек ощутил то, что необходимо связать с и силами, работающими снизу, из-под Земли (конечно, в данный момент времени). Греческая мифология содержит замечательные сведения об этом. Вновь и вновь рассказывают нам о Посвящении, во время которого Посвященный нисходит в преисподнюю. Читая о сошествии в преисподнюю какого-либо греческого героя, Вы должны быть уверены, что это означает прохождение Посвящения, которое даст ему знание о силах Космоса, действующих из-под Земли. Греки называли такие силы хтоническими силами.

Как видите, каждая эпоха имеет определенную задачу и миссию. Восточный Посвященный должен был обрести знание, чтобы передать его своим ближним; он должен был изучить сферу души и духа, в которой человек находится до рождения, я бы сказал, до зачатия. Он должен был изучить опыт человека до его сошествия в земной мир. Все воспринимаемое нами величие могучей поэзии Востока, его концепций Вселенной является следствием того факта, что в то время люди были в состоянии прозревать ту жизнь, которую они вели до сошествия на Землю. В Греции же люди начали приобретать знания о Земле и обо всем том, что принадлежит Земле. В качестве исходной точки своей космологии грек берет Урана и Гею (Землю); он стремится также познать Мистерии Земли, которые в то же время содержат в себе Космические Мистерии, действующие через Землю. 

Подумайте, сколь незначительно было у греков – не говоря ничего о Востоке – изучение истории с нашей нынешней точки зрения! Грека намного сильнее интересовало начало Земли, период ее формирования в Космосе, когда внутренние титанические силы Земли вели войну с другими силами, в представлении греков составлявших основу земного бытия, в которое вплетен человек. Но мы, люди нового времени, признаны понять историю. Мы должны быть в состоянии показать, как человек начал с древнего сновидческого ясновидения, и как теперь, достигнув интеллектуального сознания, он учится непосредственно видеть Духовный Мир. Ибо сегодняшняя эпоха – переходное время для достижения сознательного восприятия Духовного Мира. Вот почему столь необходимо для нас направить внимание на историю. Вы увидите, что в антропософской работе мы вновь и вновь вдаемся в изучение различных исторических эпох. Первым делом мы возвращаемся к тому времени, когда люди еще получали знание от высших существ, а затем прослеживаем все наше развитие вплоть до современной эпохи.

В наших школах и университетах изучение истории происходит, конечно, крайне абстрактно. Разве есть что-либо более абстрактное, нежели те демаркационные линии, которые проводятся ныне людьми при развитии какой-нибудь исторической темы?! Для древних народов история еще была облечена в одеяние мифа, они связывали себя с природой и со всем, происходящим в мире. Сегодня люди не могут повторять этого. Но они не проявляют также желания более глубоко вглядеться в прошедшие эпохи. Они не чувствуют необходимости в постановке вопроса о том, каков был человек, когда он получал мудрость от высших существ? Или как случилось, что он постепенно стал получать от них все меньше и меньше знаний? Или, как снизошел Сам Бог, чтобы воплотиться в человека, пройти через Мистерию Голгофы и дать Земле высокую космическую миссию, ее истинное значение?

Вся теология XIX-XX столетий оказалась несостоятельной, поскольку она не поняла всего спиритуального значения Христа. Мои дорогие друзья, это то, что должна принести наша Наука Посвящения, - она должна принести понимание Христа. Мы нуждаемся в Науке Посвящения, которая вновь постигнет Духовный Мир, вновь будет говорить о смерти и рождении, о жизни между смертью и новым рождением, о состоянии души во время сна, - говорить так, как мы говорим сегодня. Человеку будет дана возможность вернуть себе знания о той стороне бытия, о его духовной стороне. В противном случае он просто не сможет развиваться по направлению к будущему.

В старое время в поисках знания люди направляли свое исследование к Высшим Мирам – это демонстрирует нам поза Будды. Потом, в более поздние эпохи, человек брал за исходную точку земную эволюцию, черпая в ней свою космологию; в Греции он приобщался к Хтоническим Мистериям, как мы это видим на примере многих греческих мифов, где описание подобного посвящения часто представляет собой основную часть мифа. Наше же исследование должно принять новое направление. Мы должны изучить древние Мистерии Земли и Неба; сегодня мы нуждаемся в Науке Посвящения, которая в состоянии ритмически двигаться между землей и небом, которая вопрошает к небу, когда хочет понять Землю, и вопрошает к земле, когда хочет приобрести знания о небе. 

Ответ на поставленные вопросы – насколько он возможен сегодня – Вы найдете в моей книге «Очерк Тайноведения». Разрешите сказать со всем смирением, что в этой книге дается попытка передать такое знание, которое необходимо сегодняшнему человеку, - необходимо точно так же, как Восток нуждался в небесных Мистериях, а греки – в Мистериях Земли. Мы должны установить и понаблюдать, каково современное Посвящение и отношение к нему человека на современном этапе. Разрешите вкратце описать Вам в третьей части лекции те задачи, которые ставит себе современное Посвящение.

Для того чтобы дать некоторое понятие о задачах современного Посвящения, я должен повторить то же, что сказал Вам в Оксфорде несколько дней тому назад.

Сегодня я отметил, что Посвящение ранних времен обращало особое внимание на созерцание Высших Духовных Миров, откуда нисходит человек, чтобы облачиться в земное тело, в то время как для более поздних Посвященных первостепенное значение имело то, что греки описывали как сошествие в преисподнюю. Современный Посвященный имеет задачу иного рода. В поисках знания он должен наблюдать за ритмическим отношением между Небом и Землей. Для этого ему необходимо знать и Небо, и Землю, но в процессе исследования он всегда должен иметь в виду человека, в котором, в отличие от всех окружающих нас существ, Небо и Земля создают полное единство. 

Да, сам человек должен стать предметом его изучения. Сердечное око, солнечное око и духовное око, создаваемые всем существом человека, должны быть направлены на самого человека. Ибо, мои дорогие друзья, человек содержит в себе бесконечно больше тайн и Мистерий, нежели те миры, которые мы воспринимаем внешними чувствами и разъясняем интеллектом, прикованным к ним. Достижение знания о человеке как о духе, достижение духовного знания о человеке – вот задача современного Посвящения. На этом пути Посвящения универсальным должно считаться лишь знание, не упускающее из виду вышеуказанную цель. Когда мы научимся понимать мир, весь Космос, то, в конце концов, мы достигнем понимания человека (Ев. от Луки, 17-21).

Теперь сравним состояние современного Посвященного с состоянием древнего Посвященного. Люди древних времен обладали духовными способностями, при помощи которых они вспоминали то время, когда человек начинает нисходить в земное тело. Так что перед такими Посвященными стоял вопрос пробуждения космического воспоминания. Для греков это было прозрением в природу, созерцанием природы. А цель современного Посвящения – познание человека; его призвание – непосредственно познать человека как духовное существо. Для этого ему следует освободиться от современной ограниченности и научиться пониманию земного в его связи со Вселенной. Разрешите повторить пример, на днях приведенный мною в Оксфорде, иллюстрирующий то, как мы должны достигнуть этого освобождения.

Одна из задач Науки Посвящения – установление контакта с душами ушедших, что представляет собой неслыханные трудности. Конечно, сложно установить такой контакт, однако это возможно при условии пробуждения в нас более глубоких душевных сил. Необходимо, в первую очередь, привыкнуть к тому, что надо выработать прилежным упражнением язык, с помощью которого мы сможем общаться с умершими. Этот язык – своего рода дитя нашего обычного человеческого языка. Но Вы потерпите неудачу, если решите, что обыкновенная человеческая речь может Вам пригодиться для установления контакта с умершими. Одно из главных открытий гласит, что умершие лишь на протяжении короткого времени способны воспринимать имена существительные. В их языке нет средств для выражения отдельного «предмета», который мы называем именем существительным. Слова их языка передают ощущение движения, они полны внутренней активности. Отсюда мы видим, что умерший может отвечать лишь на слова, выражающие действие, т.е. на глаголы. Во время общения с умершими мы хотим порой задавать им вопросы, поэтому мы должны знать, каким образом следует направлять внимание на эти вопросы, как понимать их. Как правило, проходит несколько суток, пока покойник сможет ответить на вопрос. Это, как видите, зависит от того, как мы найдем постепенно путь к языку умерших. Потребуется много времени, пока этот язык дастся нам. Умершие должны жить в этом языке; как Вы знаете, Земля целиком выключена из их душевной жизни. Обычный язык умерших не связан с земными условиями; он возникает из сердца – да, это действительно сердечная речь. Она создается так, как создаются междометия и восклицания на земных языках. Например, испытывая эмоцию восхищения или удивления, мы произносим «ах». Язык умерших создается схожим образом. Звуки и комбинации звуков сохраняют в нем свое полное и реальное значение.

С момента смерти этот язык постепенно меняется для нас. Это уже не то, что звучит благодаря органам речи. Это превращается в такую речь, которую я Вам описывал недавно, когда говорил, что из цветов возникает нечто, дающее нам известие о каком-нибудь нашем ближнем. Мы сами начинаем разговаривать не органами речи, а тем, что идет из цветов. Мы сами превращаемся в цветы, мы распускаемся вместе с цветами; мы входим, например, своими душевными силами в тюльпан и выражаем в имагинации тюльпана то, что выражалось здесь, на Земле, посредством словесной формулировки. Мы врастаем и вновь превращаемся в дух, в вездесущий дух.

На примере языка легко можно увидеть, что человек должен ощутить свой путь в совершенно иных условиях по прохождении им Врат Смерти. В действительности наше знание о человеке будет малым и неполным, если мы будем судить по тому, что видим глазами. Современная Наука Посвящения в состоянии изучить вторую сторону человека.

То, что я показал Вам в связи с языком – лишь начало. Мы откроем для себя, что само человеческое тело, в сущности, отлично от того описания, которое дается в научных книгах. Чем дальше продвигаемся мы в Науке Посвящения, тем более человеческое тело превращается для нас в целый мир. Задачей древних Посвященных было пробуждение в человеке той утраченной способности, которая принесла бы ему воспоминание о жизни до рождения. Современный же Посвященный имеет миссию иного рода. Он должен выполнить новую задачу, должен сделать новый шаг вперед. И деяние, выполненное им, сохранит свое значение и тогда, когда самой Земли уже больше не будет в Космосе, когда человек оставит Землю. Вот такого рода задача стоит перед современной Наукой Посвящения. В силе и твердости должна она стоять и разговаривать с миром.

Мои дорогие друзья, Вам известно, что Наука Посвящения всегда принимала участие в духовной эволюции Земли. Она вновь и вновь возникала среди людей. Знание Посвящения, которое должно вступить в нынешний мир, рассматривает все знание нашей эпохи как лишь начало того единого знания, которым должен обладать человек. Поэтому Посвятительное знанию будет оказываться все более возрастающее сопротивление, противодействие. Вы должны напрячь все силы, чтобы победить ту огромную силу, которая восстает против него. Посвящение нового времени открывает человеку путь к новой связи со сверхчувственными силами. И перед тем, как в последней трети XIX века новое Посвящение начало занимать свое настоящее место в мире, противоборствующие силы уже начали действовать. Они старались пронизать цивилизацию, пронизать человечество такими тенденциями, которые уничтожили бы современное Посвящение, стерев его с лица Земли.

 Вы, наверное, замечаете, что говорят люди, когда даешь им какой-либо новый факт или знание: «Я смотрю на это так-то и так-то. Это моя точка зрения!». Все это проговаривается с удивительной легкостью, без прохождения какого-либо особенного развития души или ума. Общепризнанно, что каждый имеет право объявить о своем собственном суждении и говорить именно с той точки зрения, на которой он стоит в данный момент. Люди бывают глубоко оскорблены и возмущены, когда кто-либо посмеет заметить, что существует такое знание, для постижения которого необходимо пройти определенное внутреннее развитие.

Я только что сказал Вам, что в последней трети XIX века, когда для человека возникла возможность искания нового пути Посвящения, противодействующие силы уже вовсю проявляли себя. Видите ли, они стремились привнести принцип равенства и в сферу духа и мышления, чтобы все человеческие существа рассматривались бы как стоящие на одном и том же уровне. Я могу указать на многие личности, в которых действует этот метод сопротивления современному Посвящению.

Мои дорогие друзья, когда я говорю с Вами, исходя из духа Науки Посвящения, не следует думать, что в это время слова имеют ту же ценность, что и при разговоре с земной точки зрения. Я только что пытался объяснить Вам, как нужно претворять язык, когда дело касается общения с существами Духовного Мира. Язык должен стать совершенно иным. Так что, думаю, Вы верно поймете меня, если я расскажу Вам, как Наука Посвящения рассматривает такого человека, как, например, Руссо. Говоря с земной точки зрения, я всегда отмечаю величие Руссо и его значение. Но в то же самое время, я готов присоединиться к ценной критике, высказанной другими об этой личности. Я постараюсь передать земным языком, как рассматривают Руссо с точки зрения Науки Посвящения.

Я бы сказал так: Руссо, внесший идею духовного равенства людей, - один из многочисленных пустословов нашей цивилизации. Вождь и глава таких пустословов! Быть может, некоторым трудно понять, как это возможно, что с земной точки зрения называть человека великим и в то же время, с точки зрения Науки Посвящения он – величайший пустослов. Но если мы искренне хотим приобрести знание о человеке так, как я Вам сказал, мы должны признать необходимость рассмотрения Неба и Земли, а затем рассмотреть ритм, который существует между ними. В таком случае мы увидим, что такое, на первый взгляд, парадоксальное утверждение одновременно и истинно, и необходимо. Поистине, когда мы научаемся слушать обе стороны – слушать то, что слышится как с одной стороны, так и с другой стороны бытия – получается так, как будто мы слушаем обе стороны вместе. Этим открывается для нас путь приобретения истинного знания о человеке.

Истинное знание о человеке должно зиждиться на той же основе, на которой строили его Посвященные древних времен. Его краеугольным камнем должно стать выражение “Ex Deo nascimur” («От Бога мы рождены»); в памяти оно должно зиждиться на том, что открывается перед нами, когда мы смотрим в мир, где Христос бессознательно для нас становится нашим Вождем, как я Вам сказал. Следовательно, наша задача – все более и более раскрывать наше сознание Христу, дабы под Его Водительством приобрести знание о трех царствах, к которым принадлежит смерть. Тогда мы наверняка будем знать, что живем в смерти, что прокладываем путь через этот умирающий мир вместе с Христом – “In Christo morimur” («Во Христе мы умираем»).

И поскольку мы бываем положены во гроб земной жизни, за этим последует для нас воскресение вместе со Христом и сошествие Духа – “Per Spiritus Sanctum reviviscimus” («Через Духа Святого да воскреснем»).

Это “Per Spiritus Sanctum reviviscimus” должно стать целью современного Посвященного. Тщательно продумайте это выражение и затем свяжите его с господствующим в современной науке настроением мысли; тем самым Вы убедитесь, сколь неизбежно сопротивление современному Посвящению. Несомненно, что в будущем новое посвящение встретится с еще более яростным сопротивлением, масштаб которого сегодня даже невозможно представить. Сопротивление будет находить конкретное выражение в делах, а не в словах, оно выразится в неистовых попытках искоренения всякой возможности приобретения людьми знаний Посвящения.

Поэтому моим серьезным желанием было в этом сравнительно малом и истинном кругу дать описание знания, которое может приобрести современная Наука Посвящения. Я надеюсь, что это описание найдет место в Ваших сердцах, в Ваших душах и даст возможность силам взрасти в них. Хотя бы малая часть этого поколения, способная правильно передавать вещи, должна сказать с одной стороны, что хочет войти в Духовные Миры из нашего мира, а, с другой стороны, она должна отметить для себя, как действуют те, кто старается любыми доступными средствами препятствовать проницанию земной жизни духовностью.

Вот что хотел я вложить в Ваши сердца, мои дорогие друзья, так как мы собрались здесь в более узком кругу после того, как, к моей радости, в Оксфорде у нас была возможность провести лекции для широкой аудитории, в которых я касался более внешних аспектов, а в этом узком кругу было необходимо затронуть эзотерический аспект знания Посвящения.

Нас уже не должна беспокоить и удивлять кажущаяся парадоксальность Духовных Миров. Именно такими они должны казаться нам, ибо язык Духовных миров отличается от земного языка. Поистине, человеку приходится преодолевать большие трудности при облачении в одеяние земной речи истин, которые подлежат выражению в совершенно иной форме. Это требует напряжения всех сил. Поэтому Вам следует быть готовыми к тому, что люди будут шокированы непосредственными и прямыми словами о каком-либо факте Духовного Мира.

Таким образом, я хотел направить Ваше внимание на то чувство, на тот импульс, который лежит в основе нашей лекции. На этот раз я хочу присоединить к этому мое безмерное удовлетворение, так как мне была дана возможность беседовать с Вами еще раз здесь, в Лондоне. Я всегда доволен, когда мне дается подобная возможность. Это случается нечасто, но во время этих встреч нам следует воспользоваться возможностью, чтобы прочувствовать в наших сердцах и душах более интенсивное чувство единства, которое обнимает во всем мире всех связанных с делом Антропософии людей. Вот что было моим намерением, и, в заключение, я высказываю серьезное желание, мои дорогие друзья, чтобы в будущем мы оставались вместе, опять вместе, если даже пространственно будем отдалены друг от друга. 
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