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Предисловие


Основанное Е.П. Блавацкой Теософское Общество имело задачу пробудить в Европе интерес к восточной духовности, которая в середине 19-го столетия через Шопенгауэра и других значительных мыслителей мощно склоняла дать оккультный импульс. «Тайное учение» («Secret doctrine» - у нас перевод этой книги был выпущен под заглавием «Тайная доктрина» - прим. переводчика) Е.П. Блавацкой было сенсационным возбуждающим произведением, благодаря которому Теософское Общество быстро распространилось в по-английски говорящих странах. При этом не было принято во внимание Христианство. Попытки розенкрейцерских оккультистов поставить христианство в центр нового течения, при котором можно было бы использовать медиумные способности сочинительницы, были уже раньше отклонены. 


Однако, было бы ценно восточные и западные мудрости привести в созвучие друг с другом. Древняя мудрость прошлого должна была продолжать жить в будущем обликообразовании человечества, спасение которого было обеспечено через Мистерию Голгофы. 


Подобным же образом, как однажды ещё юное радостно верующее Христианство Европы с волной арабизма приняло в себя науку, и развернуло рассмотрение природы в естественную науку, таким же образом должно было бы теперь погрузившееся в материализм засохшее, можно сказать, окоченевшее, человечество оживлено через пронизание познаниями древней мудрости. Это происходило путём ознакомления с буддисткой философией и привело к тому, что учение о карме и реинкарнации многими душами смогло быть принято и понято. Научные работы Макса Мюллера и других значительных философов открыли европейцам мир всеохватывающей духовности и живой имагинации.


Всё же ключ к пониманию этого мира должна была дать интеллектуальная наука. Для этого было недостаточно произведений Блавацкой и её учеников. Нужно было найти пригодные для этого личности в качестве посредников (Vermittler – посредник, содействующий, сообщающий). Е.П. Блавацкая, благодаря особенному состоянию (качеству) её телесного организма, стала инструментом, для которого были особенно доступны влияния из духовного мира. Её сильная волевая сила делала её способной для проведения трудной задачи в служении человечеству. 


Её мышление было неуравновешенным (скачкообразным), однако, её характер часто выражался в бурности, и, когда её темперамент взрывался, были катастрофы и даже изменения целенаправленности. Можно сказать, что, в качестве духом пронизанного инструмента, с оккультной стороны за неё боролись.


Чтобы знание об оккультных мирах превратить в науку духа, которая через серьёзное изучение сможет быть (будет) одолена понемногу людьми, этому должен был посвятить себя человек, чей характер и темперамент совершенно был бы в его власти, и он мог бы озирать всё знание своего времени и мог его использовать, который в такой мере владел бы отдельными областями знания, что он был бы способен говорить и отвечать на возражения острейшей критики, имел бы железный и в то же время ослабленный организм, чтобы выстаивать против налетающих нападений.


Такой человек нашелся в лице Рудольфа Штейнера. Свою юность он прожил, можно сказать, в общительном одиночестве и непрерывном учении. Своё жизненное содержание он покрывал, едва выйдя из детства через преподавание, а затем, как воспитатель. Из этого жизненного фундамента формировался он ещё в юные годы его деятельности, как докладчик и писатель. Так как жизнь в духе для него была естественной, он совершенно сознательно поставил себе задачу делать все возражения себе самому, которые критически настроенный материалист может принести в ответ на духовные откровения, и не экономить (сохранять) себя, или то что было бы хотя бы малейшим послаблением по этой линии.


Он это называл «залезать в шкуру дракона». Трудную борьбу он рассматривал, как свой долг. Иначе он не мог бы за собой признать права, вести трудную борьбу за человечество постоянно, достичь победы духа над абстрактной интеллектуальностью. 


Только тогда мог бы он дело Будды с делом Христа представить, как гармоническое единство, только тогда мог он указать спасение через деяние Христа, когда он сам смог победить своего внутреннего противника на его скрытых тайных тропах. Таким образом вооруженный (gerüstet – скорее: защищенный), он выступил в качестве представителя древнего мудрого учения так, как это ему открылось в свете Деяния-Христа.


Теософское Общество встревожилось. Оно увидело глубокое воздействие учения д-ра Штейнера на души, ищущие Христа. Оно не хотело привлекать внимание своих членов к этому, подвергать их опасности принять учение Штейнера, и из-за этого стать неверными в отношении восточно-ориентированного течения. Для намеченного в Генуе конгресса федерации европейских секций предполагалась, что его темой будет содержание: «Буддистская мудрость и западная эзотерика».


Они противопоставили этому содержанию в то время ими найденного индийского ребенка, который по их предположению (по их учению) являлся инкарнировавшим во плоти Христом-Иисусом. Такое кричащее различие не давало почвы (можно сказать: выбивало почву) для научного рассмотрения, которое должно было происходить во время конгресса в Генуе, и теперь становится ясно значение Рудольфа Штейнера, распознавшего большую опасность предприятия. Было бы лучше вообще не вступать на горячую почву. Конгресс по непонятным причинам в последний момент был отменен.


И д-р Штейнер, который – как и некоторые другие – уже приехал в Италию, мог говорить только на собраниях ветви в узком кругу. О стенографии не смогли позаботиться. Однако, было существенное зафиксировано через любовную самоотдачу некоторых записывавших членов, чью руку, конечно, в конце, от в огне одухотворения сказанных слов, должно было парализовать.


Мы здесь помянем особенно по случаю локарнийского доклада и прочитанного в Нойенбурге нашу любимую сотрудницу Агнес Фридлендер, в 1942 году в концентрационном лагере умершую от воспаления лёгких. Она принадлежала к тем, чьи души особенно глубоко были охвачены живым преобразующим импульсом, исходящим из Мистерии-Христа.


В заключение избранной для Генуи темы «От Будды ко Христу» имелось в теперь сохраненных докладах, как само собой разумеется, что освещены не только прежние (более ранние), но также и продолжающие иметь место отношения между Буддой и Христом Иисусом, как они от ессейской мудрости в Евангелиях намечены, в их духовнонаучных взаимосвязях. Это есть то, что этим рассмотрениям придаёт особенный характер, который без представления исторического хода становления мистериальной мудрости не мог бы выдвинуться.


Но сами доклады во всей их полноте не сохранились. Мы не имеем хороших записей. Как противоудар со стороны противодействующих властей смущает нас то, что там не было ни одного опытного, знающего своё дело стенографа. Имеются – наряду с сокращенными кассельскими докладами – частично только отрывки, частично – составленные из кусков записи.


Однако существенные направления были сохранены. Была сделана попытка привести их во взаимосвязь. Это удалось в не всегда убедительной форме, но так тем более будет найден дух к обострению мыслительной силы и к учению.


Наряду с подчеркиванием особенного характера похристианской духовной науки целью в 1911 и 1912 годах прочитанных докладов было поднять понимание значения кармы, как протекания судьбы и принести нам её в её интимности. Будет ли общий почерк тех рассмотрений только в образах воспоминаний сохранен – для логических взаимосвязей были записи по памяти слишком скудными, и тут и там собранные записи являются скорее памятками. Однако, всё же основное направление духовных импульсов, данное д-ром Штейнером, оправдывает, вероятно, попытку этого составления. Вы можете в это через медитативную работу углубленно погрузить наши души, и дать этому в нас дальше действовать.

Мария Штейнер

Импульс Христа в историческом ходе становления

Лугано, 17 Сентября 1911, Первый доклад


Так как мы всё же так редко встречаемся, сначала обсудим нечто всеобщее. И затем мы ведь сможем, так как мы в таком малом доверенном круге собрались, войти в те или иные желания, которые могут быть выражены. Было бы хорошо нечто о существе человека в связи со всем существом нашего мира, большого мира, обсудить в общем. 


И нужно именно сейчас существо человека обсуждать в меньшей мере так, как это говорится, например, в моей книге «Теософия» – оттуда каждый же может себе достаточно познаний обрести – но мы хотим сегодня бросить взгляд на человеческое существо, исходя более из внутреннего человека.


Когда мы так и сяк о нас, как людях, раздумываем, то нам в первую очередь бросается в глаза, что мы мир вокруг нас наблюдаем через наши чувства, получаем от них впечатления, и затем о мире размышляем. Эти два члена человеческого существа всегда перед душой проводятся. Когда мы вечером свет выключили перед сном и ещё раз впечатления дня через нашу душу пропустили, тогда мы знаем, что целый день мир на нас действовал.


Теперь можем мы образы воспоминаний от дневных впечатлений вверх-вниз колыхать. Сейчас – мы это знаем – мы размышляем, сейчас мы уже нашей душой в послезвучии (отголоске) того, что через внешние впечатления так в нас проигрывается.


Когда мы отказываемся от обычных тривиальных связей, обозначаем то, что в нашей душе проигрывается, как воспоминание о дне, как индивидуальное. Благодаря тому, что мы являемся индивидуально-мыслящими людьми, интеллектуальными существами, как люди, только благодаря этому мы в состоянии дать миру в образах проходить мимо нас (перед нашим взором), как это только что было намечено.


Для нашей духовной жизни это индивидуальное близко связано с внешними впечатлениями. Когда мы днём наблюдаем мир, то ведь постоянно чувственные впечатления и мысли, которые мы имеем, текут друг за другом. А вечером, когда мы больше уже не имеем чувственных впечатлений, но тогда даём проходить впечатлениям через нашу душу, мы знаем совершенно точно, что это образы того, что мы пережили снаружи. Сплавляются вместе наши впечатления от внешнего мира и то, чем мы являемся, как индивидуальный человек. Это сплавляется. Теперь имеется ведь, как мы все знаем, возможность этот внутренний, индивидуальный элемент в нас всё более живо, всё чётче образовывать.


И это происходит через известное нам уже средство, которое описано, например, в моей книге «Как достигнуть познания высших миров?». Это первое, что как опыт внутренней жизни можно делать, чувствуя, что своими мыслями мы больше не зависим от внешнего мира. 


Если некто сможет делать мысли, например, о том, что на Сатурне, Солнце и Луне произошло, тогда он имеет такие высокие мысли, ибо, естественно, никакой человек не может непосредственно впечатления внешнего рода приобрести о том, что на древнем Сатурне, древнем Солнце и древней Луне свершалось.


Но нам не нужно так далеко уходить. Когда мы в тихий час спрашиваем себя: «Насколько мои понятия изменились со времени моей юности?», - то уже это в отношении мира самостоятельное поведение в индивидуальном элементе. Когда мы себе образуем жизненные взгляды, максимы, мы чувствуем, что мы с интеллектуальным элементом становимся самостоятельнее.


Это становление самостоятельным в индивидуальном интеллектуальном элементе имеет большое значение для человека. Ибо, что означает становление самостоятельным? Что это означает, когда человек через само переживание себя – от вещей, которые независимы от внешних впечатлений – не через учения, не через теории, приобретает себе жизненные максимы? – Это означает, что он в своём эфирном теле становится самостоятельным.


Это самое первое начало долгого процесса. Начало таково, что человек совершенно не замечает, что он своему эфирному телу прокладывает тропу вверх, и наконец, что он это независимо может делать от физического тела.


В то время как вначале имеет место совершенно тихое, незаметное становление самостоятельным, то в конце полное выдвижение эфирного тела и восприятие с помощью эфирного тела. Тогда мы воспринимаем этим самостоятельным эфирным телом в окружении. Это восприятие можем мы иметь также тогда, если мы ещё не очень далеко ушли в нашем внутреннем мистическом переживании. Мы можем нам это отчетливо и до определенной степени понятно делать, когда мы вспоминаем, каково наше восприятие в физическом теле. Нашим физическим телом мы воспринимаем с помощью чувств, которые самостоятельны.


Наши глаза и уши самостоятельны. Мы можем мир цвета и мир звука самостоятельно воспринимать. Этого мы не можем, когда мы воспринимаем интеллектом. В случае интеллекта всё едино, не разделено (разграничено) на области. И мы не можем, как в областях отдельных чувств эфирными глазами, эфирными ушами воспринимать, но мы видим эфирный мир во всеобщем.


И, когда мы начинаем нечто об этом говорить, то мы можем описать, как, собственно, всеобъемлюще эфирное переживание действует. Я не хочу говорить о том, что переживание может идти гораздо дальше, но только обратить внимание на то, что человек, когда он воспринимает, как образуются жизненные максимы, может благодаря этому нечто воспринимать от эфирного элемента.


Кто в эфирный мир внутрь взирает и понемногу ему становится ясно, что имеется такой высший мир, может изнутри наружу получить убеждение, что для физического тела основой является эфирное тело. Как только заходит речь о том, что имеется такое эфирное тело, мы должны уже получать ориентацию через значительные разъяснения и через вещи, которые мы в определенной мере переживаем.


Как только знают, что эфирное тело пронизывает физическое тело, больше не могут непонятным находить то, когда оккультист в этом роде сообщает о том, что такое паралич. 


Тогда ненормальным образом вступает то, что в иначе происходит при нормальном обучении. Может с человеком случиться, что его эфирное тело отходит от физического тела и физическое тело становится самостоятельным. Тогда возникает возможность паралича, так как физическое тело лишается своего оживляющего эфирного тела. Но мы никогда не нуждаемся доходить до явления паралича, но мы сможем теперь нашу повседневную жизнь лучше понимать. Что такое, например, лентяй?


Лентяй – это такой человек, который силы своего эфирного тела с рождения имеет слабые, или ослабил их через небрежное отношение. Это можно попробовать исправить таким образом, чтобы физическое тело свою свинцовую тяжесть сбросило и в некотором роде стало легче. Правильное лечение тем не менее может исходить только от астрального тела, которое через возбуждение будет оживляюще действовать на эфирное тело.


Однако ещё нечто иное нужно прояснить. Эфирное тело, собственно, является носителем всего интеллекта. Когда мы вечером засыпаем, остаются, собственно, в эфирном теле все наши представления и воспоминания. Свои мысли человек оставляет в эфирном теле и только утром снова их встречает. Лишаясь эфирного тела, мы лишаемся всей суммы наших переживаний.


Однако, это эфирное тело так создано, что мы в нём действительно можем ясно воспринимать, когда мы духовнонаучно исследуем, что человек, собственно, многим изменениям в ходе времени подвергся, намного большим, чем думают. Не правда ли, это мы все знаем, что человек через свои периоды инкарнаций насквозь прошел. Это не бессмысленно, что мы всё снова и снова инкарнируем. Взор человека близорукий. Имеют веру, что человек всегда имел организацию такую же, как сегодня.


Человеческая организация изменяется от столетия к столетию, только это невозможно исследовать на внешнем поле. Впереди в мозгу сидит орган, расположенный в нежных извилинах, который начал образовываться только, начиная с 14-15 столетий. Это органическая форма для чисто интеллектуальной жизни теперешнего столетия. Насколько невозможным является, чтобы мозг сам такую деталь в себе изменил, без того, чтобы, собственно, хотя бы в малом, общая человеческая организация изменилась, над этим стоит призадуматься.


Так что действительно от столетия к столетию человеческая организация подвержена изменениям. Всё же изменения в этой области можно констатировать только через исследование Акаша-Хроники. И тогда удаётся лучше всего отследить изменения в эфирном теле. Там мы видим, как человек в древней Греции или в древнем Египте имел совершенно иное эфирное тело. Общие потоки были иными.


Теперь хотел бы я прийти к мысли, которая может для нас стать плодотворной. Сначала небольшое замечание. Обратим наше внимание на то, что уже в обычной жизни можно наблюдать множество миров. Человек погружается в сон, даже не зная, что он отправляется в другой мир. То, что он это для себя просыпает, об этом не знает, не является доказательством, что этого мира нет.


А в тот мир внутрь включены (ragen – буквально: торчат) определенным образом ещё иные миры. Когда человек пребывает в физическом мире, он воспринимает через чувства. Когда он себя в себя втягивает, то нет: тогда он имеет интеллектуальный мир, который граничит с физическим. Всё же находит он в себе самом кроме уже развитых интеллектуальных элементов ещё два других, от них отличных. Может ли человек эти иные элементы развивать?


Простое рассмотрение может показать, что это имеет особенный мир внутренней жизни по сравнению с простым размышлением. Это есть, когда мы можем сказать, что мы, как человек, чувствуем морально. Это мир, где мы с совершенно определенными переживаниями связываем чувства симпатии или антипатии. И это выходит через интеллектуальное переживание наружу. Некто выражает другому благожелательность, и это нам нравится. Или недоброе пожелание, а это нас раздражает (не нравится нам). Это совсем иное, чем просто интеллектуально понятое.


Простое размышление может не дать возникнуть в нас чувству, является ли деятельность моральной или аморальной. Могут иметься в высшей степени интеллектуально сообразительные натуры, которые, однако, никакого понятия не имеют в отношении отталкивания чисто эгоистических действий.


Это есть мир для себя (мир в себе), тот самый мир, который мы также узнаём, когда мы прекрасным и возвышенным в произведении искусства восхищаемся, или что-то находим ужасным, отталкивающим. То, что нас в произведении искусства возвышает, это мы не можем охватить интеллектом, а только нашей душевной жизнью. Таким образом, мы можем сказать: в нашу жизнь благодаря этому входит нечто, что через интеллектуальное выходит наружу. Когда оккультист наблюдает душу в такой момент, когда она ощущает отвращение от аморального действия, или радость от морального, то это протекает в большей степени в душевной жизни. Простое размышление является более низкой степенью душевной жизни, чем радость или отвращение в отношении морального или аморального поступков. 


Когда человек таким образом разовьёт в укрепленном эфирном теле интенсивное чувство для морального и аморального, то там уже можно констатировать не просто постоянно укрепление эфирного тела, а и укрепление астрального тела, особенного подшпоривания (стимуляции) астральных сил. 


Так что мы можем сказать, что человек, который особенно тонко ощущает относительно моральности или аморальности поступка, разовьёт особенно крепкие силы в астральном теле, в то время как тот, который своё эфирное тело только интеллектуально возвышает – может быть через упражнения, укрепляющие силу памяти – вполне может очень далеко развиться в ясновидении, но это не будет исходить из эфирно-астрального мира, так как в нём действует чисто интеллектуальный элемент.


Если хотят выходить через астральный мир, то нужно такие упражнения делать, которые выражают симпатию к моральному и антипатию в отношении аморального поступка. Тогда мы поднимаемся действительно к миру, который в ином смысле просто имеется астральным позади нашего мира.


Мы тогда поднимаемся в небесный мир. Так что мы можем сказать, что в большом мире невидимого соответствует небесный мир Макрокосмоса тому, что в нас живёт относительно морального и аморального впечатления, а астральный мир Макрокосмоса тому, что у нас есть в интеллектуально-физическом восприятии физического мира. То, что в интеллектуальном элементе приходит к развитию, соответствует астральному миру. То, что даёт развиваться относительно морального и аморального поступка, соответствует небесному миру, Девахану-миру.


Затем, имеется ещё следующий элемент в человеческой душе. Имеется ещё различие между моральным поступком, который нравится, и тем, к которому чувствуют призвание, то, что нравится в качестве морального поступка, также делать, а аморальное не предпринимать. Такое себя-обязанным-чувствование – это для человека высшее, к чему человек сегодня может быть приведен в мире. Что мы можем рассматривать в качестве поступенчатой лестницы человеческой души. Таким образом есть:

1.Чувственный человек.

2.Интеллектуальный человек. Это такой, который противостоит первому невидимому миру.

3. Морально ощущающий эстетический человек, ощущающий удовольствие или неудовольствие от моральных и аморальных поступков. Этому снаружи соответствует нижний Девахан-мир.

4. Морально деятельный.


Тому, что человек то, что он внутренне ощущает, как высший моральный импульс, также делает, соответствует снаружи высший Девахан-мир, мир разума, где властвуют существа, которые представляют абсолютно разумное в мире. Когда человек может понять, что в мире его моральных импульсов имеется теневой образ высшего мира, из которого он произошел, тогда он много понял о Макрокосмосе.


Таким образом, мы имеем физический мир и мир рассудка, моральный мир или небесный мир нижнего Девахана, а также мир разума или высший Девахан. Космические миры отбрасывают в нас теневые образы чувственного мира: интеллектуальный мир – интеллектуальное ясновидение; эфирный мир – моральное ощущение; рассудочный мир – моральные импульсы к действию. Через род самопознания может человек все эти различные ступени в себя воспринять.


Но вот, эта вся конфигурация человека в ходе времени как раз изменилась. Каким человек сегодня является, этого совершенно не было в древнегреческое или египетское время. Тогда, во времена древней Греции, человек был таким, что высшие существа управляли в нём душевным элементом, поэтому тогда человек ощущал нечто подобное само-собой-разумеющейся обязанности относительно этих существ.


Сейчас мы живём во времена, когда человек руководствуется интеллектуальным элементом, и поэтому человек ощущает нечто, как эфирно-моральную обязанность. Однако, тогда было бы невозможно, чтобы кто-нибудь задумал, когда имеется нечто, как моральный импульс, сделать нечто иное. Ещё в Греции ощущали в отношении удовольствия и неудовольствия так, что соответственно этому и действовать нужно.


Теперь пришли новые времена, когда человек не чувствует себя обязанным действовать в соответствии с эстетическим элементом, что выражается в изречении: «О вкусах не спорят!». – Но с такими, которые свой вкус образовали (выработали), нельзя хорошо объединиться.


То, что раньше ощущали принадлежащим к области морального и эстетического, это ощущают сегодня, как необходимое в интеллектуальной области: иметь определенное водительство, так что не могут мыслить, как хотят, а по мыслительным законам логики себя ориентируют. Благодаря этому, однако, мы приходим на нижнюю ступень, которая имеет дело с человеческими переживаниями. Сейчас мы стоим на переходной ступени, как вполне можно заметить. Если мы, собственно, возьмём последние тысячелетия, то увидим, что физическое тело человека становится всё более сухим, что человек стал именно иным.


Полторы тысячи лет назад физическое тело было существенно более мягким и гибким. Физическое тело становится всё более твёрдым. Напротив, также в эфирном теле нечто совершенно иное происходит, нечто, что человек именно потому меньше может переживать, так как это эфирное тело проделало восходящее развитие. Является значительным, что мы находимся в важном пункте времени, когда человек должен обнаружить, что его тело должно стать иным. Это событие, которое должно будет разыгрываться именно в двадцатом столетии.


В то время как с одной стороны укрепление интеллектуального элемента делается значительным, будет с другой стороны эфирное тело настолько самостоятельным, что люди это должны будут заметить. Люди ещё никогда за время после события Христа не мыслили так интеллектуально, как сегодняшние люди.


Это мышление в интеллектуальном способствует тому, что эфирное тело становится всё самостоятельнее, так что его можно будет использовать в качестве самостоятельного инструмента. И при этом можно заметить, что оно в общем проделало развитие, которое даёт возможность гарантировать Христа в эфирном теле.


Так же, как Христос в тот раз был виден физически, теперь он сможет быть увиден эфирным. Так что в этом двадцатом столетии наступит, как естественное событие, такое видение Христа, как Его видел Павел. Будет множество людей мочь видеть Христа в эфирном. Так что также будут узнавать Его, Христа, даже, если бы все Библии были бы сожжены. Мы тогда больше не нуждаемся в предании, ибо, мы Его видим, мы Его осматриваем.


И это событие имеет такое же значение, как то, которое разыгралось на Голгофе. Всё более людей будут в следующем столетии приходить к тому, что смогут видеть Христа. Следующие три столетия на Земле будет развитие посвящено тому, что эфирное тело будет становиться всё чувствительнее, так что определенные люди то или иное событие будут переживать. Я хотел бы указать ещё только на одно событие, что всё более людей будет иметься, которые нечто хотят делать, и затем будут иметь склонность с этим подождать. Тогда наступает видение, и люди будут всё более замечать, что то, что наступит в будущем, является кармическим следствием того, что я сделал. Некоторые «значительные» (Vorzügler – может быть: имеющие превосходство) – я хотел бы это слово употребить в смысле «отставшие» (Nachzügler) – зашли уже так далеко, что такие вещи ощущают. Особенно такое (такого рода) наступает у детей. 


Большая разница между тем, что переживают наученные ясновидящие, и тем, что здесь описывается, что естественно переживается. Обученный ясновидящий переживает Христа с незапамятных времен благодаря определенным упражнениям. На физическом плане, когда я встречаю человека, то я его имею перед собой. Ясновидчески я могу его воспринимать в совсем ином месте, когда он не выступает передо мной непосредственно.


Ясновидчески воспринимать Христа становится всё более возможно. Но Его встретить, так, как Он теперь иначе стоит в отношении человечества, собственно так, что он помогает человеку из эфирного мира, это нечто, что – вне нас – является фактом, не зависящим от нашего ясновидческого развития.


Начиная с двадцатого столетия в ближайшие три тысячи лет определенные люди будут мочь Его встречать, встречать Его объективно, как эфирный облик. Это нечто иное, чем если бы существо через внутреннее развитие поднималось до Его узрения.


Однако, этим будет высокое существо, которое мы называем Христом, вставляться в иную эволюционную цепь, чем, когда мы говорим о Будде. Бодхисатва, который стал Буддой, был рожден в царском доме Судходаны, и на 29-м году своей жизни стал Буддой. Это значит, что он затем больше не нуждался в инкарнациях. Когда такое существо, Бодхисатва, становится Буддой или Мастером, это только означает такое высшее внутреннее развитие, которое может проделать каждый человек.


Эзотерическое обучение человека является только началом того, что ведет к становлению Буддой.


Это не имеет ничего общего с тем, что происходит вокруг человека. Такие люди вступают к определенному времени, чтобы мир продвигать дальше (способствовать прогрессу в мире). Однако, это совсем иные события, чем Событие-Христа. Христос не произошел от некоей другой человеческой индивидуальности, но Христос перешел (произошел) из Макрокосмоса, в то время как все Бодхисатвы всегда связаны с Землей.


Таким образом, мы должны ясно понять, что, когда мы говорим о существе Бодхисатвы или Будды, это не касается Христа. Ибо, Христос является макрокосмическим существом, которое только через крещение на Йордане Иоанном Крестителем связалось с Землей. Это была физическая манифестация (проявление).


Теперь же наступает эфирная манифестация, а затем будет астральная, а после этого ещё одна, более высокая. Но только тогда люди должны будут очень далеко развиться, высшую ступень пережить. Что люди могут пережить, это принадлежит ко всеобщим земным законам. Существо, которое мы называем Христом, или также называем иными именами, будет осуществлять как раз то, что мы можем назвать спасением всех земных душ внутрь в юпитерские-существа (существа Юпитера), когда всё другое отпадёт вместе с Землей. Антропософия не является чем-то произвольным, но нечто важным, что должно прийти в мир.


Мир должен учиться понимать Существо-Христа, которое три года жило на Земле. Это было в начале нашего летоисчисления.


Вы найдёте в моей книге «Духовное водительство человека и человечества» подробности о двух мальчиках Иисусах. Событие-Христа подготовлено было через посредство личности связанной с сектой Ессеев, Йешуа бен Пандира, который родился на сто лет прежде, чем оба мальчика Иисуса родились в Палестине.


Так что нужно различать между ими и Йешуа бен Пандира, которого среди прочих обругал Геккель совершенно недостойным образом. От этого очень высокого существа, Йешуа бен Пандира, в качестве подготовки проистекает то, что должно было произойти, в существенном Евангелие от Матфея.


Как мы можем представлять отношение этого Йешуа бен Пандира к Иисусу из Назарета?


Индивидуальности сначала не имеют ничего общего, кроме того, что один был подготовителем для другого. Они никак не родственны, как индивидуальности. Однако, факты таковы, что в одном мальчике Иисусе, который из Евангелия от Луки, мы имеем несколько невыразимую индивидуальность, которая потому трудно понимаемая, что она тотчас, как была рождена, могла говорить, и именно таким образом говорить, что мать могла её понимать. 


Она не была интеллектуальной, эта индивидуальность из Евангелия от Луки, но необыкновенно первично и элементарно в связи с моральными ощущениями. В астральном теле этого существа внутри действовала индивидуальность Будды.


Будда является, после того, как он становится Буддой, существом, которое больше не нуждается в том, чтобы снова инкарнироваться на Земле. Пока он является Бодхисатвой, ему нужно инкарнироваться. Как только он становится Буддой, действует он вниз из высших миров, и теперь именно через астральное тело Иисуса Евангелия от Луки. Силы, которые исходят от Будды, теперь пребывают в астральном теле мальчика Иисуса. Таким образом в потоке Иисуса-из-Назарета есть внутри поток Будды.


Зато, то, что говорят западные книги, правильным также является для западных оккультистов, что в момент, когда Бодхисатва становится Буддой, приходит новый Бодхисатва. В момент, когда Гаутама Будда стал Буддой, эта индивидуальность Бодхисатвы была от Земли взята, и на ней новый Бодхисатва стал деятельным. Тот Бодхисатва, который в определенное время должен стать Буддой. И время точно определено, когда Майтрейя, последователь Гаутамы-Будды будет Буддой, через пять тысяч лет после просветления Гаутамы-Будды под Бодхи-деревом.


Примерно три тысячи лет после нашего времени будет мир переживать инкарнацию Майтрейи-Будды, которая будет последней в ряду реинкарнаций Йешуа бен Пандира. Этот Бодхисатва, который придёт, как Майтрейя-Будда, он в своём воплощении в плоти также в нашем столетии в физическом теле явится – но не как Будда – и будет иметь задачу дать человечеству действительное понимание о Явлении-Христа.


Истинные оккультисты знают инкарнации Бодхисаттвы, будущего Майтрейи-Будды. Также, как и все люди проделывают развитие эфирного тела, также и эта индивидуальность. Чем дальше человечество идёт навстречу тому, кто будет Майтрейей-Буддой, будет эта индивидуальность проделывать особенное развитие, которое в его высшей стадии будет в определенной связи нечто таким, как крещение Иисуса из Назарета: она познает замену индивидуальности. В обоих случаях воспринимается иная индивидуальность. Они живут, как дети, в мире и через определенное число лет их индивидуальности поменяются.


Это не непрерывное (последовательное) развитие, а такое развитие, которое подвержено разрыву, как это было с Иисусом. У него мы имеем сначала на двенадцатом году такую замену индивидуальности, а затем снова при Иоанновом-крещении. 


Такая же замена наступит у Бодхисатвы, когда он станет Буддой. Эти индивидуальности неожиданно становятся как бы оплодотворенными одна от другой. Особенно будет Майтрейя-Будда вплоть до тридцатого года непрерывно жить с определенной индивидуальностью, а затем для него наступит замена, как мы это имеем у Иисуса из Назарета при крещении на Иордане.


Только Майтрейя-Будда будет всегда знать о том, что человек, когда он там есть, об этой замене индивидуальности не может знать. И тогда это происходит внезапно. Это характерная черта для всех Бодхисатв, которые становятся Буддой, что они ведут неизвестную жизнь. Человеческая индивидуальность в будущем должна будет всё более опираться на саму себя.


Для неё будет характерным, что многие годы она неузнанной будет проходить в мире, а затем только будет узнана благодаря тому, что она сама через свою собственную силу, действует, как отдельно стоящий человек. 


Через тысячелетия напролёт, а также через современных оккультистов известно требование, что его существо через его юность вплоть до рождения души-рассудочной, да и вплоть до рождения души-сознательной остаётся неизвестным, и он через никого иного, как через самого себя обретает своё значение.


Поэтому так важно вплоть до определенного пункта быть непреклонным. Любой истинный знаток оккультизма нашел бы комичным, что в 20-м столетии должен прийти Будда, так как каждый истинный оккультист знает, что только через пять тысяч лет после Гаутамы должен прийти следующий Будда. Однако, он может быть воплощен, как Бодхисатва, и, так и будет.


Это есть нечто, что принадлежит к пра-оружию оккультистов.


Майтрейя-Будда будет в юности неизвестным. Поэтому уже несколько лет мною подчеркивается, что нужно уважать основополагающий закон оккультизма: прежде определенного возраста нельзя никому от определенных центральных мест, об оккультных фактах говорить. Это уже несколько лет подчеркивается. Когда молодые люди говорят, может быть они это делают из добрых намерений, но они это делают не по оккультному поручению.


Майтрейя-Будда сделает себя ценным только через собственную силу. Он появится так, что никто не сможет ему помочь, кроме силы его собственного душевного существа.


Понимание всего земного развития является необходимостью, чтобы выйти на истинную Теософию. Те, кто это понимание не развивают, приведут к тому, что современное теософское движение опустеет.

Импульс-Христа в историческом ходе становления

Локарно, 19 Сентября 1911, Второй доклад


С сердечным удовлетворением говорю я сегодня к вам – здесь на мирных горах и на виду у чудесного озера – о тех вещах, которые нас в качестве посланий, фактов духовной жизни глубже всего интересуют. И когда я исхожу из бросающегося в глаза факта, который особенно присущ собравшимся здесь сегодня, чтобы посетить наших горных друзей, то это всё же вполне то, что ряд наших друзей удалились, вероятно не в горное уединение, а всё же в горное спокойствие и горную прелесть.


И, если тогда спросить: «Что лежит в основе в нашем сердце, как склонность, как желание?», – то мы это желание, это стремление вероятно найдём родственным с сегодняшним страстным стремлением людей к духовной жизни вообще. И, вероятно, это никакое не заблуждение, когда мы воспринимаем, что в мире там снаружи имеется такое же стремление, как то, которое некоторых привело сюда в горное уединение.


Знает ли человек или он это предчувствует, что во всём, что нас как природа, как лес и вершина, как хорошая погода и буря окружает, правит духовность, которая по выражению значительной личности Запада уже является духовностью, которая более последовательна, чем поступки, чувства и мышление людей. Должно же нами овладеть предчувствие, что во всём, что нас так окружает, как лес, вершина, гора и озеро, дух говорит.


И в духовной науке будем мы всё более и более познавать, как из всего, что нас в природе окружает, из всего, что нас, как твёрдая почва, несет, что оттуда говорит, есть дух. Мы будем высланы в серое время старости и скажем себе: мы происходим из духовного прошлого, дети старых времен. Так, как мы наши произведения искусства создаём, как мы отдаёмся тому, что их к нашей деятельности делает пригодными, также наши предки их инструменты создавали.


И то, что, как природные явления, вокруг нас имеется, это продукт работы Божественных-предков в прошедшие древние времена. Если мы себя пронизываем таким чувством, тогда будет нам вся природа становиться понемногу тем, чем она была для всей духовной науки во все времена.


Хотя она будет для нас майей, но такой майей, которая великая и прекрасная, на основании того, что она произведение Божественно-духовного. И так мы идём, когда мы выходим на природу, к памятнику духовной работы древнего предземного времени. Тогда на нас накатывает то великое сильное чувство, которое вообще осуществляет углубление чувства-природы, и может нас пронизать теплом.


Когда мы удовлетворяем наше чувство-природы на духовной науке, тогда на нас должно ещё нечто иное перейти, что в определенной связи является привилегией, в духе природы мочь пребывать. И это является привилегией. Ибо мы можем, да мы и должны при этом вполне помнить, как для многих людей этого не хватает, это в их сегодняшней инкарнации отсутствует, быть близкими творениям природного духа.


Как много душ живут сегодня, собственно, в культурных городах, которые совершенно больше не могут чувствовать возвышенного, Божественно-духовного в природе! И, когда заостренным благодаря духовной науке взором наблюдают природу, тогда знают, насколько интимна взаимосвязь того, что мы называем моральной жизнью – что после духовной жизни является наивысшим из того, к чему в этой жизни мы стремимся, – тогда знают, как узко то, что мы в природе чувствуем, связано с тем, что называют моралью.


Возможно это было сказано парадоксально, однако это истинно, что те люди, которые в городе должны были забыть, как выглядят овёс, рожь, ячмень, также, к сожалению, оторваны в их сердцах от глубочайших моральных источников нашего существования. Когда мы это обдумываем, то рассматриваем мы это вполне, как привилегию, что мы можем быть ближе к источникам духа природы, ибо тогда связывается само собой такое ощущение с другим, которое укрепленное духовной наукой, должно идти через мир: с истиной реинкарнации.


Сначала мы её обретаем, как истину веры. Это истина о повторных земных жизнях людей. Но как могла бы душа честно сохраняться в сегодняшнее время, когда видно, на насколько разных путях люди себя через жизнь насквозь находят, где так резко видна вся неодинаковость, которая на нашей Земле должна быть необходимым образом разлита.


Тогда человек, имеющий привилегию быть близким к природному источнику, вполне чувствует, что он не только имеет полное основание для умиротворения от возможности знания истин духовной науки, но чувствует также огромную ответственность, также в полной мере долг (обязанность) к познанию духовной жизни. Ибо, что те души, которые сегодня имеют привилегию в природной мирности и здоровье мочь наслаждаться, что они преподнесут лучшего к вратам смерти? Что, как их лучшее?


Если мы немного вглядимся в то, что так могло бы преподаться о духовных властях, которые стоят к нам ближе, чем это было в 19-том столетии, чему бы могли тогда научиться? 


Тогда мы могли бы научиться совершенно особенному, что мы в нашей глубочайшей душе, в нашем глубочайшем чувствовании можем нечто иное брать с собой в следующую инкарнацию, если мы нас пронизываем духовной наукой, чем, если мы от неё держимся подальше. Мы же сегодня воистину не призваны к тому, чтобы мы, как некое абстрактное учение, теорию, принимали то, что может нам дать духовная наука. То, что воспринимают ваши души, что в них погружается, как теория, это для того, что будет всей жизнью. И то, что таким образом станет жизнью, действует у некоторых людей уже сегодня, уже в этой инкарнации, в крайнем случае в следующей.


Это будет действительная непосредственная жизнь, жизнь, о которой мы только представление можем иметь, если мы отдадимся тому пророческому взору, который говорит: «Куда же идёт это развитие?», – оно переходит вместе со всеми плодами в непосредственно внешнее существование. И только то, что мы сегодня можем сказать, сегодня можем высказать, только в наши слова воплотить можем, будет взор, взор, как у Апостолов, взор старцев, который действует одушевляюще.


Все, которые ещё сами не смогли подойти к теплу и свету духовной науки, чтобы для себя самого достичь плодов этой духовной науки, будут тогда одухотворенно такой взор ощущать! Всё то, чем может быть внешняя личность, будет в будущем иметь в себе тот огонь, к которому то, что сегодня является теорией, станет горючим материалом. 


Имеется только небольшая кучка людей, которые хотят быть истинными носителями того, что в будущем должно будет притекать ко всем людям, которые в этом нуждаются: истинных плодов человеческой любви и человеческого сострадания.


Не потому мы изучаем духовную науку, чтобы для нас самих иметь удовлетворение, не для желания собственного удовлетворения, а потому, что мы получаем заботливые, милосердные руки, милостивый взор, лучащийся из наших глаз, что мы распространяем то, отчего глаз является изначальным источником, первоначальным источником всего того, что мы называем духовным видением. Люди, которые именно с таким настроением так близко живут, могут природу, которую они теперь должны одаривать вниманием, как в сегодняшнее время всё преобразуется, всё становится иным! Становится иным, всё становится иным, собственно, во всём большом Космосе.


Ни одного правильного слова, когда говорят, что «природа не терпит прыжков». В природе постоянно имеются скачки. Так это от листа к цветку, от цветка к плоду. Когда из яйца появляется цыпленок – это тоже скачок! Нет более неистинного слова, чем то, что природа не делает скачков. Всюду имеются скачки, всюду неожиданные переходы. И мы живём во время такого перехода.


И мы пережили за один 1899-й год то, что имеет большое значение. Смена 20-го столетия для всего культурного развития является значительной через окончание того, что от восточного вживается в западное, туда вмешивается, всходит на то, что прямо из природной жизни может быть высосано, как нечто оживляющее для нашей глубочайшей душевной жизни.


Те, чей дух пробужден, смогут внутри природных событий видеть новых существ, в то время как человек, как таковой, ещё не стал ясновидящим. Несмотря на всё уныние от неудержимого омертвения, всё более будут переживать в природе нечто освежающее. Тот, чьи ясновидческие силы пробудились, будет видеть новых элементарных существ выходящими из отмирающей природы. 


В то время как в грубом физическом мире будет сравнительно мало видны большие повороты, изменения 20-го столетия, духовно открытая душа будет ощущать, что времена меняются и мы, люди, имеем призвание подготовить духо-познание. Всё более будет становиться важным наблюдать такие вещи и нести в сознании. Ибо, в воле людей лежит, воспримут ли они такие вещи в себя к благу человечества, или захотят мимо них пройти. Это тогда будет к несчастью.


Этим указывается на одно, что на повороте 20-го столетия родится новое царство духовных существ, которое выйдет из природы, как духовный источник, и станет для людей видимым и переживаемым. И ещё нечто иное. Конечно, была бы тупой человеческая душа, которая не могла бы узнать прорастание (наступление) весны, но к этому приходят ещё иначе. Те, которые будут в состоянии то, что было только что упомянуто, переживать в природе, как факт, они будут в совершенно ином роде, чем через обычное мышление получать такие впечатления.


Они будут переносить – как это делают семена через зиму в весну – то, что им навстречу притекает вместе с новыми элементарными духами. Что переживается весной и что переживается осенью, в прошлом было независимым друг от друга: это распускание природы весной и эта тоскливость осенью. То, что Космос выдаёт из своей памяти, это делает то, что мы из того, что мы переживаем осенью, некоторое переносим в весну. Если мы дадим в нас действовать элементарным силам осени, тогда мы сможем новым образом ощутить то, что будет нам дано в будущем.


Всё узнаёт новое в будущем, и нашим долгом является, чтобы мы подготовляли нас, через познание духовного имели бы для этого понимание. Ибо духовная наука пришла в мир не через произвол людей, а так как новые вещи происходят в небесах, которые можно будет воспринять только, если будут восприняты людьми результаты духовного исследования. Для этого теософское движение вступило в жизнь.


Как в природе, так же и в моральной жизни, душевная жизнь обретает преобразование. Будет наступать такое различное, о чём современные люди не имеют ещё никакого понятия. Только одно я могу привести в качестве примера. Будет становиться всё больше людей – и, именно, у детей это будет проявляться – у которых это будет так, что, когда человек то или иное в будущем захочет сделать, захочет то или иное дело произвести в мире, тогда в его душе нечто будет говорить так, что он будет чувствовать себя принуждённым несколько притаиться (стать тихим) и прислушаться к чему-то, что говорится ему из духовного мира.


Факт, который нечто вроде видения, будет выступать перед его глазами. Он будет сначала особенно тронут таким видением. Затем он будет – когда он несколько ближе подойдёт к духовной науке – узнавать, что в этом даётся именно кармический противообраз его только что произведенной деятельности.


Так будет привлечено внимание души: ты должен стремиться к тому, что ты собираешься войти в эволюцию будущего. И будет показано, что его деяние не происходит безрезультатно. И это будет без импульса, который нашу моральную жизнь упорядочит. Моральные импульсы, как карма, понемногу нашу душу склонять будут, когда мы нас подготавливаем, чтобы наши духовные глаза и духовные уши открыть для того, что может говорить к нам из духовного мира.


Мы знаем, что пройдёт много времени, пока люди научатся видеть в духе. Но в 20-м столетии начнётся, и в ходе трёх тысяч лет будет всё более и более человек к этому приходить. Следующие три тысячелетия человечества будут таким вещам посвящены. Но, чтобы такие вещи происходить могли, текут – опять же по распоряжению духовного водительства человечества – главные потоки развития так, что люди всё более будут мочь проникать к пониманию оккультной жизни, как это сегодня описано.


Мы имеем два главных потока. Первый известен благодаря тому, что имеется так называемая западная философия, и что то, что является элементарнейшими понятиями духовного мира, происходит из чистейших подоснов философии. 


И это примечательно, что даётся при обзоре того, что понемногу принесла в пределах науки западная культура. Тогда мы видим, как люди становятся чисто интеллектуальными, а другие стоят на почве религиозной жизни, но одновременно исполнены тем, что только может дать стоящий позади всего видимого духовный мир. Повсюду видим мы духовную жизнь, просачивающуюся из западной философии. Я хотел бы упомянуть Владимира Соловьёва, русского философа и мыслителя, действительного ясновидящего, даже если он только три раза в своей жизни смог заглянуть внутрь в чисто духовный мир.


Первый раз девятилетним мальчиком, второй раз в британском музее, а третий раз в пустыне в Египте под египетским звёздным небом. Тогда обрушилось на него видимое только ясновидческим взором. Из этого расцвело в нём то, что выразилось, как видение будущего человеческой эволюции. 


Просачивается то, что обрели – через чистое напряжение духа – Шеллинг и Гегель. Они одиноко стояли на вершине мышления, и мы можем их также и здесь возвести на вершину, где позже будут стоять все образованные. Это всё ведь говорилось в течение последних столетий и особенно в последних четырёх столетиях. 


Когда мы это обозреваем и обрабатываем методами практического оккультизма – произошедшее в последнее время – и исследуем как раз измысленное чисто интеллектуально головами Гегеля и Геккеля, то видим также и в этом действие оккультных сил.


И тогда обнаруживается совершенно примечательный результат: мы можем от чистой инспирации говорить именно при тех, которые нам меньше всего таковыми кажутся. Кто их инспирировал, всех стоящих на чисто интеллектуальной почве? Кто эту духовную жизнь разжег так, что из каждой книги говорится то, что вплоть до низких хижин доходит? Откуда приходит всё то, что есть абстрактная духовная жизнь в Европе, и представляет (даёт) примечательный результат?


Мы все знаем, как может быть сообщено событие, которое будет охарактеризовано. Однажды одна величайшая индивидуальность в развитии человечества, которую мы называем Бодхисатвой, инкарнировала в царском доме Судходаны. 


Мы знаем все, что эта индивидуальность была предназначена, чтобы подняться в следующее достоинство, которое следует за Бодхисатвой. Каждый человек, который выше поднимается, и который вплоть до достоинства Бодхисатвы приходит, должен в качестве последней инкарнации стать Буддой. 


Что означает это достоинство Будды? Что особенного означает это в случае Бодхисатвы Гаутамы, который, достиг достоинства Будды? Это означает, что Будда – и такое случается ведь с каждым Буддой – больше не нуждается в телесном воплощении на Земле. И так было, что, как и каждый Будда, Гаутама-Будда предназначен был к тому, чтобы после этого действовать сверху из духовного мира. Никогда больше он не должен будет разгуливать физически по Земле. Но то, чего он достиг от инкарнации к инкарнации, сделало его способным оттуда всегда вниз действовать в нашу земную культуру.


Первым большим деянием, которое он исполнил, которое Будда, - как я в Базеле указывал, - исполнил, как чисто духовное существо, было то, что он при том мальчике Иисусе, который описан в Евангелии от Луки, в астральное тело посылал силы, которые приходили к выражению в смысле того изречения, которое мы всегда говорим, как рождественское изречение: «Являют себя духовные существа Высей, и мир должен быть на Земле в людях, которые добрую волю в себе имеют!».


Когда наша душа будет тронута тем изречением, в котором ангельские существа в ареоле парят над ангельским младенцем, тогда должны мы знать, что в той Ауре-Иисуса действуют силы Нирманкайя Будды. С тех пор духовные силы Будды воплощены высшим индивидуальностям в произведенных фактах, о которых говорит Мистерия Голгофы. Так что его силы действуют дальше также в мировоззренческом течении западных философов.


Из духовного мира является он сам побуждением к жизни, которая вплоть до рассудка пронизана и затем заблуждается.


Когда мы сегодня читаем Лейбница, Шеллинга и Соловьёва и себя спрашиваем: «Как они были инспирированы?», - то это произошло через существо, которое было рождено во дворце Судходаны, которое тогда от Бодхисатвы до Будды возвысилось и затем безсамостно дальше действует. Так безсамостно он дальше действовал, что мы теперь можем вернуться назад во времена, когда на Западе ни разу имя Будды не называлось. 


Например, вы не найдёте имени, ставшего Буддой Бодхисатвы, никогда у Гёте! Но он живёт во всём, что вы знаете. Он нашел так много понимания, что он в западной литературе безымянно живёт дальше. Это знало также средневековье, только рассказывают они это нам не так. Они рассказывают нечто иное.


Это было в восьмом столетии. Тогда жил Иоанн Дамасский, который написал книгу в форме романа. О чём? – Он рассказывает, что жил однажды учитель, который был учителем Йозафата, который Йозафату преподавал то, что является тайным учением, что содержало великие христианские истины. И, если всё это проследить, то можно найти во всём рассказе к этому относящиеся истины. Имеются также рассказы в буддистской литературе.


Мы проследим это дело и придём к легенде. Та легенда, которая там рассказывает, что Будда жил дальше, но конечно, не в земной человеческой форме, а в животной, в форме зайца. И однажды один брахман шел и нашел зайца – который был маской Будды – тогда брахман пожаловался ему на нищету людей снаружи, и тогда Будда сам себя зажарил на огне, который он для этого сам приготовил, чтобы помочь человечеству. Брахман взял его и пересадил на Луну. Знающие, что Луна является символом вечно длящейся мудрости, живущей в груди человека, видят, что в древних легендах имелось сознание о жертвенности Будды.


Какая задача Будды там снаружи в мире духа? – Это задача всегда в нашем сердце воспламенять те силы, из которых может быть извлечена высшая мудрость. В качестве одной такой мы должны понять течение, которое течет через наш мир: это течение Будды. Оно также представлено в одной форме, которая течет через наше столетие, хотя и абстрагированно. Но мы должны пытаться узнавать оккультное значение каждой духовной формы.


К этому течению примыкает другое, которое берет начало в Мистерии Голгофы, которое с течением Будды к необходимому единству присоединяется, и которое мы так же точно должны принимать в земной жизни. Это, исходящее из Голгофы, течение к которому должны быть причастны все люди, не только подходит внутренне к людям, но это такое течение, что оно наше всё земное существование пронизывает.


В то время как мы в течении Будды, как и в прочем другом, имеем такое, которое касается всех нас, как людей, имеем мы в Существе-Христа космический импульс. Все Бодхисатвы принадлежат к индивидуальностям, которые проделывают жизнь здесь на Земле, принадлежат Земле. 


Индивидуальность-Христа приходит с Солнца и вступает на Землю только при Иоанновом-крещении, она только в течение трёх лет пребывает в теле Иисуса из Назарета. Характерным для этой Индивидуальности-Христа является, что ей определено только в течение трёх лет действовать в земном мире. Это то же самое существо, на которое Заратустра указывал, называя Его «Аура-Мацдао», которое стоит позади видимого Солнца, то же самое, о котором провозвещали святые Риши, и о котором греки говорили, как о существе, которое лежит в основе «Плеромы». 


Это Существо, которая понемногу становится Духом нашей Земли, с тех пор, как его кровь пролилась на Голгофе. Первым, кто смог его так увидеть, что он не непосредственно через физическое событие к этому побужден был, это был Павел.


Произошло через Событие-Голгофы нечто, что принесло в наше земное развитие совершенно новое течение фактов. Прежде было всё, чтобы через различные религии принимать различные понятия. Что через Буддизм действовало, когда существо Будды в астральной ауре Иисуса лучилось, и, как я уже рассказывал, что душа будет из природы познавать и ощущать – это означает ничто иное, чем то, что Индивидуальность Христа при крещении спустилась в физическое тело и просуществовала в нём до События-Голгофы. 


И также, как там было физическое событие на физическом плане, Он теперь также точно начнёт новую деятельность в эфирном мире. Таким образом, мы можем говорить о физическом воплощении при событии Иоаннова-Крещения вплоть до Голгофы, и теперь о эфирном Воскресении.


Также, как эфирное тело образует себя через осенние впечатления, которые человек в себя вплетает, будет воспринят эфирный Христос. Для чего был физический Христос? – Для того, чтобы человек мог выше вверх развиваться, чтобы затем сделать себя способным Христа всё более в эфирном воспринимать. Мы можем сказать, что мы в этом докладе исходим от тех элементарных духов, которые делаются в природе всё более ценными. 


Мы поднялись от тех особенных видений, которые нас подвигают к тому, чтобы внутренне задержаться в своём деле и прислушаться к внутреннему слову, и мы видим во всём том, в этих перед нами распростёртых событиях, которые группируются вокруг центра, что люди, которые правильным образом подходят к духовному миру – а здесь я имею в виду не духовно обученных ясновидящих, которых всегда Христос может найти, а людей в их естественном развитии – что эти люди будут видеть Христа, как эфирное явление: Его, который только исходя из эфира будет восприниматься в мировом существовании. Мы видим, как все события группируются вокруг будущего события Христа. 


И, когда мы возьмем весь духовный ход становления в своё прогрессирующее развитие, то увидим, что Будда, жертвующий себя в огне любви является инспиратором нашей духовной науки.


Те люди, которые внимательно читают такие вещи, как мистерию-драму «Испытание души», которую я в Мюнхене хочу поставить, и которые спрашивают, где лежат все таинственные силы, которые указывают на то, что есть в окружающей нас природе, которые обращают наше внимание на мудрость будущего, даже, если мудрость будущего и является безумием для настоящего, так же как мудрость настоящего становится глупостью в будущем, вы узнаете, что появится пронизанная Импульсом-Христа Химия, пронизанная Импульсом-Христа ботаника и т.д.


Не безсущностные молекулы лежат в основе. Всё, что снаружи в природе распространяется, происходит из духа. Так, цветок является эфирным существом, а с другой стороны, через этот цветок дух снаружи в землю внедряется. В том, что тогда из земли наружу прорастает в форму, показывается нам высший смысл.


 Будут не только узнавать через веру, а будут становиться знающими. Этим мы ставим перед нашей душой второе течение, которое должно быть связано с первым. Много неожиданного следующие годы принесут Земле. Во многих вещах, которые таким образом должны наступить, можем мы воспринять Христов-Принцип, в то время как Импульс-Будды будем чувствовать более внутренне. Поэтому можем мы также только через понимание тех величественных мероприятий, которые происходят под духовным водительством мира, создать нам ясность, как мы можем отслеживать Христов-Импульс, который в историческом ходе становления переводит одну индивидуальность в другую. 


Что означает для хода познания мыслящих людей такое явление, как оно себя показывает на Западе, когда всё мышление выражается более в том роде, как – назовём, чтобы привести пример – у Галилея, или на Востоке выражается в Владимире Соловьёве? Когда мы это видим, то узнаём, как объективно Импульс-Христа действует. Подобным образом можем мы в том, что происходит снаружи в мире, всюду видеть Импульс-Христа.


Великое будет происходить в следующих культурных периодах. Что в четвертом только, возникло, как мечта великого мученика, Сократа, станет действительностью. Чем же был этот импульс Сократа? – Он хотел бы, чтобы он, переживший моральный закон и так провидевший, что был им охвачен, и также соответствующим образом, как моральный человек, должен был поступать. Представим, как мы далеки от этого, и, как многие могут сказать: «Это должно происходить!», - но, как мало имеющих для этого достаточную внутреннюю силу, крепость морали! 


Что будут моральные учения так ясно провидеть и моральные чувства так уверенно будут развивать, этого совсем не может быть, что мы узнаем, не имея импульса. Но огнем выведем, что то, что действительно в человеческих душах может созревать, не только увидено будет, но и не может быть иначе, как то, что моральный импульс станет делом (действием, поступком). 


Это зависит от того, вживутся ли люди в эти два упомянутых духовных течения. Тогда под влиянием обоих течений всё более будут созревать люди, которые в состоянии от ощущения, от морального познания, от морального импульса перейти к действию.


Через что в человечестве осуществится, что эти два течения сольются, чтобы исходя из них, через Будду можно было познать Христа? Это произойдёт благодаря тому, что вакансия Бодхисатвы никогда не остаётся незаполненной. В момент, когда Бодхисатва станет Буддой, тотчас другой придёт к достоинству Бодхисатвы. И на место Гаутамы пришла та индивидуальность, о которой мы знаем, что она примерно за сто лет до Иисуса из Назарета в качестве Ессея жила. Личность, которая, к сожалению, отрицается и не признана, например, писателем Целсусом, и, особенно, Геккелем в «Мировой загадке». 


Это та личность, которая за целое столетие перед Мистерией Голгофы действовала, была известна, как Йешуа бен Пандира в воплощении в качестве того Бодхисатвы, который пришел после того, как Гаутама стал из Бодхисатвы Буддой. Он будет ещё действовать в качестве Бодхисатвы пока не пройдут три тысячи лет, а затем, когда закончатся пять тысяч лет после того, как Гаутама получил просветление под деревом Бодхи и стал Буддой, тогда он тоже станет Буддой-Майтрейей.


Вплоть до этого он ещё неоднократно будет воплощаться, а затем, когда минут пять тысяч лет, всплывёт учение, учение Майтрейи-Будды, Будды-добра, когда сказанное, вместе с тем будет морально действовать. Чтобы значение этого описать, сейчас не хватает соответствующих слов. Это только можно в духовном мире увидеть. И человек должен будет, чтобы это воспринять, стать для этого зрелым. Особенностью этого Майтрейи-Будды является, что он определенным образом будет подражать тому, что происходило во время события Голгофы.


Мы знаем, как индивидуальность Будды была призвана в помощь Иисусу из Назарета, и теперь ещё, но только снаружи, воздействует на земное развитие. Все, кто живут, как Бодхисатвы и однажды станут Буддой, на Земле имеют судьбу, которую каждый серьёзный оккультист может видеть. В определенной связи они в молодости бывают неизвестными людьми. Можно нечто о них знать, возможно, видеть в них одаренного человека, но нельзя видеть, что их пронизывает сущность Бодхисатвы. 


Так было всегда и так будет также и в 20-м столетии. Только в возрасте между 30 и 33 годами – такое же время, как между Крещением на Йордане и Голгофой – это можно будет узнавать. Тогда человек претерпит превращение (обмен с человеком, индивидуальность которого тогда до определенной степени пожертвует собой и станет домом для другой индивидуальности, как индивидуальность Иисуса предоставила тело Христу).


Инкарнации Бодхисатвы, который тем будущим Майтрейей-Буддой будет, наступают в неизвестных людях. Они действуют, как отдельные люди через свою собственную силу. Майтрейя-Будда будет также действовать через собственную силу вопреки мнению задающих сейчас тон людей. В юности он должен оставаться неизвестным. И, когда он в 30 лет пожертвует своей индивидуальностью, тогда он будет так выступать, что своими словами будет действовать морально, тем, что он скажет.


Через пять тысяч лет после того, как Будда под деревом Бодхи стал просветленным, также и его последователь возвысится до звания Будды и станет носителем морально действующего слова. Теперь мы говорим: «В начале было Слово», - а тогда мы сможем сказать: «В Майтрейе-Будде нам дан великий учитель, который явился, чтобы людям Событие-Христа в полном объёме разъяснить!», - особенным в нём будет то, что он, как великий учитель, принесет возвышенное Слово, высшее Слово!


Так как часто великое, что правильным образом должно быть принесено в мир, бывает ложно понято. Мы должны попытаться подготовиться к тому, что должно прийти. И, если мы хотим приблизится к духу, туда, где дух природы к нам говорит также морально, тогда мы можем сказать, что в определенной связи вся духовная наука является подготовкой, чтобы мы учились понимать такое Слово, как это было сказано в отношении прошедшего события, когда мы говорили о повороте (смене) времён.


Новое время приходит, когда Йоанн провозвещает Христа. О новых временах, в отношении которых необходимо, чтобы наши чувства изменились, о таких новых временах можем мы также сегодня в определенном смысле говорить. 


Невзирая на великие культурные средства, которые придут во внешний мир, должен человек изменить своё чувство так, чтобы его душа имела нечто прочее также для взирания в духовный мир, который в новом роде будет провозвещаться как раз в то время, в котором мы живём. Будет ли в этой жизни нечто оттуда видно, при вратах смерти или при новом рождении – мы будем не только видеть этот новый мир, но также из этого нового мира наружу действовать. И лучшее, что часто в нас есть, придёт к осуществлению благодаря тому, что перед вратами смерти из другого мира существа в нас посылают силы. 


И эти силы будем также мы мочь посылать, когда мы таким образом пройдём через врата смерти, что мы здесь обретем то, что мы, как необходимое изменение для нашего времени познаем, и о чём я себе позволил вам сегодня нечто сказать.

Будда и Христос, Сфера Бодхисатв

Милан, 21 Сентября 1911


В этот час я хотел бы вам говорить о фактах, которые, собственно, относятся к этическому и моральному миру и пригодны для того, чтобы представить перед душой миссию духовной науки в наше время.


Мы все пронизаны великой истиной учения реинкарнации, повторения земных жизней, и мы должны ясно понять, что это повторение нашей земной жизни в развитии нашей Земли имеет добрый смысл. Если мы себя спросим; «Почему мы повторяем эти земные жизни?», - то из оккультных исследований мы получаем ответ, что мы в следующих друг за другом земных эпохах всё время разное переживаем на земном плане, когда снова на этот план являемся. Нечто другое пережили наши души при той инкарнации, которая непосредственно следовала за великой атлантической катастрофой, нечто другое в предхристианское время и нечто другое в наше время.


Я хочу коротко напомнить, что во времена, которые последовали за великой атлантической катастрофой, наши души в тогдашних телах имели определенное элементарное ясновидение. Это ясновидение, которое для людей в эти прежние времена было естественным, понемногу было утеряно. И тем периодом времени, когда у большинства людей больше всего отсутствовали уже силы такого ясновидения, был греческо-римский культурный период, четвертый культурный период послеатлантического времени. С того времени человек развивается так, что он внешне добивается больших успехов на физическом плане, и понемногу к концу теперешнего, пятого, послеатлантического культурного периода времени снова приобретет ясновидческую силу.


Мы сейчас живём в пятом послеатлантическом культурном периоде. Мы считаем первым послеатлантическим культурным периодом древнеиндийский, вторым – древнеперсидский, третьим – халдее-вавилонский, четвёртым – римско-греческий. Мы сами сейчас стоим в пятом культурном периоде. За нашим последует шестая и седьмая культурные эпохи. Затем снова будет большая катастрофа на Земле, подобная атлантической катастрофе.


Мы можем теперь, исходя из оккультного исследования для каждой из этих культурных эпох, пятой, шестой, седьмой послеатлантических культурных эпох дать главный характерный ход человеческого развития. В нашей пятой послеатлантической культурной эпохе главным характерным ходом человеческой эволюции является интеллектуальное, рассудочное развитие.


В шестом, который последует за нашим, основным характерным ходом человеческого развития будет то, что души людей будут иметь совершенно определенные ощущения относительно того, что является моральным и аморальным. Особенно тонкими станут изживаться ощущения симпатии к милосердному, доброжелательному действию (поступку) и антипатии против зловредного, в такой мере, о которой теперь не имеют понятия.


За этим шестым будет следовать седьмой, в котором моральная жизнь ещё более углубится. В то время как в шестом культурном периоде будут иметь удовольствие от добрых и благородных поступков, в седьмом периоде такое удовольствие будут также в себе превращать в моральный импульс для следования, что означает желание делать то, что является моральным. 


Так что мы можем сказать, что наш пятый период является эпохой интеллигенции, рассудка, за которой следует эпоха, которую можно назвать эстетическим наслаждением добром и эстетическим отвращением от зла, а затем последует седьмая эпоха деятельной моральной жизни.


Для всего этого, что в будущих культурных эпохах вступит в человечество, сейчас в человеческих душах содержатся только зародыши, и мы можем сказать, что все эти закладки, которые имеет человек – интеллектуальные закладки, закладки симпатии и антипатии в отношении моральности поступков, закладки к моральным импульсам – находятся в связи с высшими мирами.


Каждый моральный поступок находится в связи с высшими мирами. Наши интеллектуальные задатки стоят в сверхчувственной связи с тем, что мы называем астральным планом. Наши симпатии и антипатии относительно добра и зла связаны с тем, что называется Нижним Деваханом. А мир моральных импульсов в душе связан с Высшим Деваханом.


Так что мы можем также сказать, что в наше время силы астрального мира проникают (вторгаются) в человеческую душу, в шестом периоде будут проникать в большей мере силы Нижнего Девахана, а в седьмом периоде особенно силы Высшего Девахана будут проникать в наше человечество.


Из этого вы можете увидеть, что является понятным, что в прошедшем четвёртом римско-греческом периоде преимущественно силы физического плана вмешивались в человеческую душу. Поэтому, например, греческая культура создала такие чудесные скульптурные произведения искусства, через которые они человеческий облик на внешнем физическом плане превосходно выражали. Поэтому люди в это время были особенно склонны то существо, которое мы называем Существом-Христа на физическом плане также переживать в человеческом теле.


В нашу культурную эпоху, пятую, которая продлится до четвертого тысячелетия, будут души понемногу становиться способными Существо-Христа переживать на астральном плане, и на астральном плане будет уже в нашу эпоху Существо-Христа, начиная с 20-го столетия в эфирном облике так для человечества становиться видимым, как оно было видимым в четвёртую эпоху на физическом плане в физическом облике.


Чтобы теперь это всё следующее культурное развитие в нашу душу направить, чтобы понять, хорошо бы, чтобы мы теперь глубже вошли в своеобразные особенности нашей души в следующих инкарнациях. Сегодня, в нашем интеллектуальном периоде для всех душ интеллектуальность и моральность стоят примерно одинаково рядом. Сегодня может некто быть очень умным человеком и при этом аморальным, и, наоборот, очень моральный может не быть очень умным.


В четвертой культурной эпохе один народ пророчески подошел, чтобы видеть это совмещение моральности и интеллектуальности, и это был древнееврейский народ. Поэтому пытались члены этого древнееврейского народа составить искусственно гармонию между моральностью и интеллектуальностью, в то время как, например, у греков более естественная гармония в то время сохранялась.


Мы можем сегодня из Акаша-Хроники узнать, как пытались создавать водители древнееврейского народа гармонию между моральностью и интеллектуальностью. Они имели символы, которые, как они точно знали, что, когда они эти символы в определенном смысле озирали и давали им на себя действовать, могла наступать определенная гармония между тем, что является добром, моральностью и тем, что является мудростью. Эти символы носили священнослужители древнееврейского народа на груди. Символ моральности назывался «Урим», символ мудрости – «Туммим».


Если теперь еврейский священник для какого-нибудь обряда хотел найти, хорошо ли это и одновременно мудро, то давал он на себя воздействовать Уриму и Туммиму осмысленным образом, и, когда они оба действовали, могла в нём вызываться искусственно созданная гармония между моральностью и интеллектуальностью. Дело в том, что действительно магическое воздействие осуществлялось через эти символы, осуществлялась магическая связь с духовным миром.


Мы имеем теперь задачу, то, что тогда через эти искусственные символы вызывалось, понемногу в следующих инкарнациях обрести через внутреннее развитие души.


И теперь хотим мы фазы развития через пятый, шестой и седьмой послеатлантические культурные периоды поставить перед нашей душой, чтобы увидеть, как интеллектуальность, эстетика и моральность на нашу душу будут действовать.


 В то время, как в наше время, в пятой культурной эпохе, наша интеллектуальность может быть сохранена, даже если мы не имеем никакого удовольствия от морального поступка, будет это в шестом культурной эпохе совершенно иначе. В шестой культурной эпохе, то есть примерно начиная с третьего тысячелетия, аморальное будет парализующе действовать на интеллект. 


Являющийся интеллектуальным и при этом аморальным, будет свою интеллектуальность сокращать до сумеречного состояния сознания вместе с развитием аморальности.


И это будет становиться всё более значительным в будущей эволюции человечества, так что человек неморальный не будет обретать интеллектуальности, так как это будет возможно только благодаря моральной деятельности. И в седьмом послеатлантическом культурном периоде не будет людей умных, но не моральных. И это хорошо, когда мы нам силы моральности отдельных человеческих душ в сегодняшней инкарнации немного рассматриваем. Почему же может человек вообще в нашем развитии становиться аморальным? Мы хотим затронуть этот вопрос.


Это происходит оттого, что человек при своих следующих друг за другом инкарнациях всё более погружается в физический мир, и потому всё более получал импульсы к чисто физически-чувственному миру. Душа является сегодня настолько аморальной, насколько импульсы от погружения вниз действуют на душу. Этот факт ясно показывает очень интересный результат оккультного исследования.


Вы знаете, что человек, когда он шествует через врата смерти, избавляется от своих физического и эфирного тел, что он короткое время после смерти имеет нечто, как обзор назад на всю свою земную жизнь. Затем следует время некого рода состояния сна.


И человек тогда просыпается через несколько месяцев или лет на астральном плане, в «Камалоке». За этим пробуждением следует жизнь в камалоке, которая состоит из того, что мы с втрое большей скоростью проживаем земную жизнь назад. 


В начале камалока-жизни возникает очень значительное для каждого человека событие. Для большинства людей Европы, или вообще нового культурного периода так является это событие, что при начале камалока-жизни одна духовная индивидуальность показывает нам всё то, что мы сделали эгоистично (корыстно) в последней жизни, как знамение всего этого, в чём мы грешны.


Чем нагляднее вы это событие представляете, тем правильнее вы это себе представляете: как, если хотеть представить действительно в начале камалока-жизни себе такой образ со списком (реестром) событий нашей физической жизни.


Это важный факт, который, конечно, нельзя дальше подкреплять доказательствами, так как это можно доказать только через оккультный опыт, что большинство людей, принадлежащих к европейскому образованию, в этом облике узнают Моисея. Это факт, который, собственно, всегда известен был в розенкрейцерских исследованиях со времён средневековья и, который через очень тонкие исследования как раз в последние годы установлен.


Вы можете из этого заимствовать, что человек при начале камалока-жизни чувствует большую ответственность в отношении дохристианских властей, того, что его утащило вниз. И является в отношении оккультной жизни действительно индивидуальность Моисея, как такая, которая требует расчёта за несправедливость (неправоту), происходящую в наше время.


Те самые власти, те силы, которые в свою очередь поднимают человека в духовный мир, распадаются на двое: таких, которые его поднимают по пути мудрости, и такие, которые его поднимают на пути моральности. Те силы, которые преимущественно осуществляют интеллектуальный прогресс, они все исходят от известной вам всем значительной индивидуальности из четвёртой послеатлантической культурной эпохи.


Собственно, импульс для полного мудрости развития души идёт от Гаутамы-Будды. Примечательно, что оккультное исследование нас учит, что именно дальновидные (проницательные) и важные мысли, которые мыслятся в нашей культурной эпохе, исходят от Гаутамы-Будды. Это тем более примечательно, что, когда на Западе ещё совсем недавно, вплоть до Шопенгауэра, имя Гаутамы-Будды почти не знали. Но это вполне понятно, ибо, Гаутама-Будда поднялся, когда он был царским сыном Судходаны, от достоинства Бодхисатвы к достоинству Будды, а становление Буддой означает, что эта индивидуальность больше не нуждается в инкарнации в земном человеческом теле на Земле.


В действительности это также так, что та индивидуальность, которая за пять-шесть столетий до начала нашего летоисчисления из Бодхисатвы превратилась в Будду, больше не инкарнировалась в физическом теле, а также не может инкарнироваться в физическом теле. Зато она посылает из высших миров, из сверхчувственных миров, вниз силы и инспирирует всех носителей культуры, которые ещё не пронизаны Христовым-Импульсом.


Сознание об этом имелось в прекрасной легенде, которую написал в восьмом столетии Иоанн Дамасский, и которая стала известна в средневековье во всех европейских странах. Это легенда о Варлааме и Иосафате, которая нам хорошо показывает, как тот, который стал последователем Будды – Иосафат является в фонетическом превращении тем же самым именем для Бодхисатвы – обучен Варлаамом для христианского импульса.


Эта легенда, которая потом была забыта, рассказывает нам, что последователь Бодхисатвы обучен представителем христианства, Варлаамом, и она хочет показать, что тот Бодхисатва, который следует за Гаутамой-Буддой, в действительности христианские импульсы принял в свою собственную душевную жизнь. И так оно и есть.


Ибо, второй импульс, который кроме импульса Будды продолжает дальше действовать в человеческой эволюции, это Христов-Импульс, и этот импульс является таким, который соответствует будущему подъёму человечества к моральности.


Поэтому можно сказать, что, хотя также и учение Будды является в особенном смысле моральным учением, но оно именно моральное учение, в то время как Христов-Импульс является не учением, а силой! Он действует, как моральная сила, которая всё более и более себя образует, которая человечество действительно пронизывает моральностью.


В четвертом послеатлантическом культурном периоде должно было это Существо-Христа, которое спустилось из космических высей, сначала в физическом теле себя показать. В нашей пятой культурной эпохе будут интеллектуальные силы так уплотняться (сгущаться), что человек будет способным Христа видеть не только как физический, а и как эфирный образ (облик).


Это событие начинается уже с нашего 20-го столетия. Начиная с 30-40-х годов этого столетия будут отдельные люди, которые их индивидуальную жизнь так разовьют, что они будут видеть эфирный образ Христа, как во времена Иисуса из Назарета видели Христа в физическом облике.


И всё более и более будут в следующих трёх тысячелетиях приходить (являться) люди, которые будут видеть этого эфирного Христа, пока примерно через три тысячелетия после нашего времени достаточное число людей на Земле не перестанут нуждаться в Евангелиях или других древних источниках провозвестия, так как они в своей душе будут лицезреть Христа.


Таким образом, нам должно стать ясным, что в четвёртой послеатлантической эпохе были люди способны видеть только физического Христа, поэтому он и пришел в физическом теле. В нашу эпоху, вплоть до третьего тысячелетия, будут люди понемногу становиться способными видеть эфирного Христа, поэтому Он и не придёт никогда больше в физическом теле. 


Если мы будем иметь ввиду, что сегодня человек, когда он вступает в камалоку, приводится для суда пред морально действующий облик Моисея, который всё более связывает себя с Христовым-Импульсом, то мы будем понимать, как приобретается то, что я как преобразование Образа-Моисея могу описать. Что показывает нам Моисей, когда он с нашим списком грехов перед нами стоит?


Он нам показывает, с одной стороны, в чём состоит справедливости нашей кармы. Это действительно важно для души нашего времени, что через инспирацию буддизма может быть будет понято учение о карме, и что, однако, действительность кармы после смерти нам показана будет через ветхозаветный облик Моисея. Когда теперь души всё более пронизываются сверхчувственным Христом, будет происходить после смерти преобразование Облика-Моисея в Облик-Христа-Иисуса. Это означает ничто иное, как то, что наша карма приходит во взаимосвязь с Христом, Христос срастается с нашей собственной кармой.


Очень интересно наблюдать, что карма в смысле учения Будды является абстрактной вещью. Эта карма буддизма является чем-то неличным. В будущем человеческая инкарнация всё более кармой срастается с Христом, наша карма приобретает нечто существенное, жизнеспособное.


Наши прежние стадии развития, наши прошлые жизни можно хорошо выразить в словах: «Ex Deo nascimur». Когда мы наше развитие образуем так, что мы после смерти вместо Моисея встречаем Христа, который тогда срастается с нашей кармой, то это будет выражаться через вот уже триста лет существующее христианско-розенкрейцерское изречение: «In Christo morimur».


Как Будда может стать Буддой только на физическом плане, так и человеческая душа может только в жизни на физическом плане приобрести способность встретить в смерти Христа. Человеческое существо сначала является Бодхисатвой и возвышается вплоть до Будды на физическом плане в физической инкарнации, и только после этого он больше не нуждается и не может больше приходить на Землю. Понимание Христа, как мы это здесь составили, можно приобрести только на физическом плане. 


И, чтобы это стало возможным, должны будут в следующих трёх тысячелетиях люди в физическом мире приобретать способность видеть сверхчувственного Христа. И для этого имеется духовная наука. Это её миссия: создать условия для того, чтобы осуществить на физическом плане понимание Христа, чтобы затем мочь видеть Христа.


Будем ли мы теперь, - когда Христос, как эфирный Христос, в человечество вмешивается, - пребывать в физическом теле, или будем пребывать между смертью и новым рождением, это для нас не важно, если мы действительно здесь приобрели способность Его видеть.


Возьмём, к примеру, один человек не мог, так как он раньше умер, прийти к тому, чтобы видеть Христа в Его нынешнем эфирном теле, но он тем не менее, если он здесь об этом приобрел понимание, затем между смертью и новым рождением сможет Христа видеть. Тот, который от спиритуальной жизни далёк и не приобрел никакого понимания о Христе, тот будет вплоть до следующей жизни оставаться далеко от познания Христа, чтобы затем в следующей жизни мочь его приобрести.


Сейчас сказанное показывает вам, что с прогрессирующим человечеством в трёх культурных эпохах, пятой, шестой и седьмой Импульс-Христа всё более будет овладевать Землей. Если теперь будет сказано, что в шестом культурном периоде интеллектуальное через аморальное будет задерживаться, то должны мы с другой стороны также увидеть, что тот, который тогда свою интеллектуальность ослабит (парализует) через аморальность, должен изо всех сил обратиться ко Христу, чтобы через Него пережить моральность. Христос может дать эту моральную силу.


Что я вам сказал, это именно особенно точно исследовано с тринадцатого столетия, с тех пор, как имеется Розенкрейцер, но это также является истиной, которую некоторые оккультисты знали во все времена.


Если бы некто утверждал, что физическое Событие-Христа, явление Христа в физическом теле могло бы иметь место второй раз на Земле, то оккультисты ему бы ответили, что это то же, как, если бы было сказано, что весы будут лучше, если их закрепить в двух точках вместо одной. Истиной является, действительно трёхлетнее время жизни Христа. Три года в теле Иисуса из Назарета Христос странствовал по Земле, это само является центром тяжести земного развития. И, как коромысло весов может иметь только одну точку опоры, также и земная эволюция может иметь только один центр тяжести.


Несколько иначе дело обстоит с учениями моральной эволюции и нечто иным является сам импульс к этой моральной эволюции. Уже прежде чем наступило Событие Голгофы, последователь Будды, стал тогда Бодхисатвой, чтобы это событие подготавливать и в своём кругу учить. Бодхисатва, который последовал после Будды, был инкарнирован в личности Йешуа бен Пандира на сто лет раньше рождения Иисуса из Назарета.


Таким образом мы имеем с разницей в столетие до нашего летоисчисления инкарнацию Бодхисатвы Йешуа бен Пандира, который следовал вслед за Гаутама-Буддой, и имеем Иисуса из Назарета, который в начале нашего летоисчисления три года своей жизни был пронизан космическим существом, которое мы называем Христом.


Тот Бодхисатва, который пребывал в Йешуа бен Пандира, а также в других личностях был реинкарнирован, приходит всё снова, пока он через три тысячи лет не возвысится до Будды и не переживёт свою последнюю инкарнацию в качестве Майтрейи-Будды. Та же индивидуальность, которая была индивидуальностью Христа, пребывавшей только три года на Земле в теле Иисуса из Назарета, больше никогда не придёт в физическом теле, а в пятой культурной эпохе явлена только в эфирном теле, в шестой культурной эпохе – в астральном теле, и снова дальше, в седьмой культурной эпохе – в великом космическом «Я», которое подобно огромной групповой душе человечества.


Когда человек умирает, от него отпадает его физическое тело, затем эфирное тело, астральное тело, и от него переходит его «Я» к следующей инкарнации. То же самое происходит с планетами нашей Земли. То, что на нашей Земле имеется физического, в конце земного периода отпадёт и общность всех людей, человеческих душ, перейдёт в Юпитер, в следующее планетарное состояние Земли. От стадии развития, которого она достигнет, перейдёт она к следующей стадии земного развития, существованию в качестве Юпитера. И также, как в случае отдельного человека человеческое «Я» является центром его дальнейшего развития, также для всего человечества «Христос-Я», погруженное в общечеловеческие астральное и эфирное тела общечеловеческое «Я», то, что идёт дальше, чтобы одушевить в следующем планетарном развитии юпитерное-существование.


Таким образом, мы видим, как спустившийся на землю Христос, от физически-земного человеческого существа понемногу развивается, как эфирный, астральный и «Я-Христос», чтобы в качестве «Я-Христа» быть Духом-Земли, который тогда вместе со всеми людьми поднимется к более высоким ступеням.


Что делаем мы, когда сегодня преподаём духовную науку? Мы делаем то, что ясно восточные учения провозвестили, как Бодхисатва, который тогда был царским сыном Судходаны, возвысился к Будде. Восточные учения были ясны когда-то в отношении того, что следующий Бодхисатва, который станет Буддой, будет распространять по всей земле учение, которое будет правильным образом показывать людям Христа.


Так будет следующий Бодхисатва, который рождался, как Йешуа бен Пандира и ещё в других телах, учителем Христова-Импульса. И легенда в рассказе о Варлааме и Иосафате хорошо толкует, когда Иосафат, что значит Бодхисатва, преподаёт о Валааме, учащем о Христе. Восточные оккультные учения называют поэтому этого Бодхисатву «носителем добра»: «Майтрейя-Будда». И мы знаем из оккультного исследования, что этот Майтрейя-Будда силу Слова в такой степени будет иметь, о какой сегодняшние люди никакого понятия не имеют.


Мы можем сегодня видеть ясновидчески в высшем мира-становлении, как Майтрейя-Будда будет учить через три тысячи лет. Мы можем многое из его учения также выполнить в символических рисунках. Мы только сегодня пока не находим для этого возможности, так как человечество для этого ещё недостаточно зрелое, чтобы такие слова выговаривать, какие будет выговаривать Майтрейя-Будда.


Гаутама-Будда высказал великие интеллектуальные учения о правильной речи, правильном учении, правильном мышлении и т.д. в «восьмичленном пути». Майтрейя-Будда будет иметь слова, которые непосредственно через их магическую силу будут для людей, которые их слышат, становиться моральными импульсами. И, если бы ему было дано Евангелие от Иоанна, то он должен был бы говорить иначе, чем Иоанн в Евангелии говорил о Христе. Там говорится: «И Слово стало плотью». В Евангелие (подобном Евангелию от Иоанна) Майтрейи-Будды говорилось бы: «И плоть стала Словом».


Чудесным образом будет пронизано то, что будет приходит из уст Майтрейи-Будды от крепкой силы Христа. Оккультные исследования показывают нам сегодня, что в определенном смысле также внешне Майтрейя-Будда будет повторять жизнь Христа. 


Когда в древние времена одна великая индивидуальность вступила в качестве учителя человечества, то это было видно уже в ранней юности в особенных дарованиях, в психике упомянутого ребёнка. Имеется как бы рядом уже всегда ещё иное развитие, которое так проходит, что совершенное изменение упомянутой личности в определенном возрасте становится заметным.


Тогда происходит, когда человек подрастает до определенного возраста, что его «Я» из его телесных оболочек бывает взято и другое «Я» вступает в его тела. Великим примером такого рода может служить именно сам Иисус из Назарета, которым в его 30-летнем возрасте Индивидуальность Христа смогла завладеть.


При всех воплощениях Бодхисатвы, который станет Майтрейей-Буддой, оказалось, что он именно в этой связи в смысле Христа жить будет. При всех воплощениях Бодхисатв, он ещё не знает, когда растет ребёнок, также, когда юноша вырастает, что он станет Бодхисатвой. Каждый раз, когда рождается Бодхисатва, кажется, что в промежутке между тридцатым и тридцать первым годом другая личность овладевает его телом.


Никогда не бывает для Бодхисатвы так, что он уже в ранней юности показывал себя в своём качестве Бодхисатвы. В тридцати-тридцатиоднолетнем возрасте будет он выказывать совсем иные качества, так как именно иная личность овладеет его телом. Индивидуальности, так овладевающие личностью другого человека, это индивидуальности, жившие в древние времена, такие, как Моисей, Абраам, Эзекиль. Также дело обстоит и с бодхисатвой в нашем столетии, который позже на три тысячи лет будет Майтрейей-Буддой. 


Было бы чисто оккультным дилетантством утверждать, что этот Майтрейя уже в юном возрасте был бы, как таковой, узнаваем. Он только между тридцатым и тридцать первым годами сможет показать это через собственную силу, без того чтобы кто-нибудь другой мог ему на это указать; только через собственную силу будет он убежден. И будет лучше всего узнано, что где-то неправильное встретилось, если о юном человеке, которому ещё нет тридцати лет, говорилось бы, что в нём показывает себя Бодхисатва. Это утверждение как раз было бы неправильное. 


Но такие утверждения ведь всё снова выдвигаются. Тут нужно помнить о том, что в семнадцатом столетии вступила одна индивидуальность, которая утверждала, что она является инкарнации Мессии, Христа.


Это была личность Саббатай Зеви (или Цеви), который в семнадцатом столетии выдавал себя за Христа, и к которому действительно стекалось огромное множество паломников со всей Европы, из Испании, Италии, Франции, вплоть до Смирны.


Конечно правильно, что в наше время имеется большое нерасположение узнавать человеческих гениев. И, наоборот, имеется большое удобство, которое уходит, что охотно готовы соглашаться на чистый авторитет той или иной индивидуальности признавать величие. Важно, что духовная наука сегодня так представлена, что она может не опираться на просто авторитет.


Многое из того, что я сегодня сказал, можно проверить только методами оккультного исследования. Но я призываю вас мне в таких вещах не верить, а их проверять на всём том, что вы знаете из жизни истории, вообще из всего, что вы познать можете. 


И я совершенно спокоен в отношении того, что, чем точнее вы проверите, тем точнее вы сможете установить. Я апеллирую во времена интеллектуализма не к вашей вере в авторитет, а к вашей интеллектуальной проверке. И Бодхисатва 20-го столетия не будет также апеллировать к какому-нибудь провозвестнику, который бы его провозглашал Майтрейей-Буддой, а на силу собственного слова, и будет, как отдельный человек, стоять в мире.


Это могут быть примерно такие слова, с которыми может быть связано то, что сегодня сказано: в нашем развитии человечества действуют два течения. Одно течение – мудрости или Будды, высочайшее учение мудрости, сердечной-доброты и земной-мирности. Чтобы это учение действенно могло проникнуть во все сердца, для этого необходим Импульс-Христа.


Вторым является течение Христа, которое будет вести вверх человечество от интеллектуализма через эстетизм к моральности. И величайшим учителем Христова-Импульса будет наследник Будды, тот Бодхисатва, который всё снова инкарнирует, и будет Майтрейей-Буддой через три тысячи лет. 


Ибо, он был тем, о ком восточные провозвестники говорили, что точно через пять тысяч лет после того, как Гаутама-Будда обрел своё просветление под деревом-бодхи, будет в своём последнем воплощении на Земле жить Майтрейя-Будда.


Череда Бодхисатв и Будд не имеет ничего общего с космическим бытием Христа, и в теле Йешуа бен Пандира инкарнирован был не Христос, а Бодхисатва. Христос только один раз, и именно только три года, был воплощён в физическом теле, а Бодхисатва является в каждом столетии снова вплоть до своего существования в ранге Будды-Майтрейи. 


Так мы видим, как духовная наука сегодня имеет задачу быть синтезатором религий. Мы можем одну форму религии в буддизме резюмировать, другую форму религии в христианстве. И, чем больше мы прогрессируем в развитии человечества, тем более будут объединяться религии, как Будда и Христос сами в наших сердцах объединяются.


Этим мы приобрели перспективу в духовное развитие человечества и увидели необходимость духовнонаучного оживления, которое должно быть подготовкой для понимания того, что в прогрессирующей культуре развивается, чтобы получить прозрение в то, что происходит в эволюции человечества.

Розенкрейцерское Христианство

Нойхетель, 27 Сентября 1911. Первый доклад.


Меня исполняет глубокое удовлетворение, в первый раз здесь в новооснованной ветви, носящей высокое имя «Христиан Розенкрейц», благодаря чему для меня возможность есть в первый раз говорить именно о Христиане Розенкрейце. В чём состоит мистерия Христиана Розенкрейца? За один вечер нельзя всё сказать о этой личности. Итак, сегодня мы будем говорить о самом Христиане Розенкрейце, а завтра вечером о его труде.


Говорить о Христиане Розенкрейце, предполагает большое доверие к мистерии духовной жизни, доверие не только к персоне, а к большой тайне спиритуальной жизни. Основать новую ветвь, для этого предполагается также всегда вера в духовную жизнь.


Христиан Розенкрейц является такой индивидуальностью, которая действует и, когда она инкарнирована, и также, когда она не воплощена в физическом теле. Она действует не только, как физическое существо в физическом теле и через физические силы, но прежде всего духовно через высшие силы.


Как мы знаем, живёт человек не только для себя, но во взаимосвязи с большим развитием человечества. Когда обычный человек проходит через смерть, во Вселенной его эфирное тело освобождается. Но от освободившегося эфирного тела сохраняется всегда часть, и мы так окружены повсюду остатками эфирных тел умерших для нашего блага или также для нашего ущерба.


Они воздействуют на нас в хорошем или плохом смысле в той степени, насколько мы сами добры или злы. Всеобъемлющие воздействия идут от эфирных тел великих индивидуальностей в этом смысле на нас. Так и от эфирного тела Христиана Розенкрейца исходит большая сила, которая может воздействовать на нашу душу и наш дух. Нашей задачей является знакомиться с этими силами, и к этим силам апеллируем мы, как розенкрейцеры.


В узком смысле розенкрейцерское движение началось в 13-м столетии. Тогда действовали эти силы необыкновенно сильно, и, с этого момента существует Христиан-Розенкрейцерское-течение, которое впредь в духовной жизни всё дальше действует.


Имеется закон, что примерно каждую сотню лет этот духовный поток силы должен действенно выразиться. Это себя сейчас показывает в теософском движении. В своих последних экзотерических высказываниях Христиан Розенкрейц это так сам изобразил. В 1785 году эзотерические откровения Розенкрейцера нашли своё выражение в произведении «Тайные фигуры Розенкрейцеров» Хинрикуса Мадатхануса Теософуса.


В этой публикации в определенно ограниченном смысле содержатся указания на то, что за действие имело розенкрейцерское течение в прошедшую сотню лет и, что только тогда нашло выражение в работах, которые были собраны и соединены Хинрикусом Мадатханусом Теософусом. Снова, сто лет спустя, видим мы действие розенкрейцерского течения, выразившимся в труде Е.П. Блавацкой, особенно в «Разоблаченной Изиде».


Некоторое от содержания этих фигур там записано в словах. Сумма западных оккультных истин, которые ещё долго не понятыми являются, содержатся там, хотя также композиция иногда действительно является запутанной. Интересно, «Тайные фигуры Розенкрейцера» Хинрикуса Мадатхануса Теософуса сравнить с произведением Блавацкой. Мы должны в основном обратить свой взор на первую половину публикации, которая в смысле «Фигур» сочинена. Во второй части Блавацкая немного отходит от розенкрейцерского течения. 


В её более поздних произведениях удаляется Блавацкая от розенкрейцерского духовного течения, и мы должны между её первой и более поздними публикациями понимать различие, хотя также уже и в первую вошло некоторое от некритического духа Е.П. Блавацкой. То, что об этом теперь говорится, для в настоящее время невоплощенного духа Блавацкой только желательно.


Если мы обратим наш взор на особенность человеческого сознания в 13-м столетии, то увидим, что примитивное ясновидение понемногу исчезло. Мы знаем, что все люди раньше обладали элементарным ясновидением. В середине 13-го столетия имелась в этом отношении низшая точка. В середине 13-го столетия вдруг неожиданно ясновидение исчезло (больше не имелось).


Для всех людей наступила духовная тьма. Даже самые просветленные духи, высокоразвитые личности, также и посвященные, не имели тогда больше доступа к духовному миру, и должны были ограничиваться тем, что у них осталось через воспоминание, когда они высказывали нечто о духовных мирах.


Узнавали о духовном мире только через сообщения преданий или от таких посвященных, которые были в состоянии пробуждать своё воспоминание о том, что они прежде пережили. Но на короткое время даже эти духи были не в состоянии непосредственно взирать в духовный мир.


Это короткое время затемнения должно было тогда быть, чтобы подготовить характерное нашего теперешнего времени, сегодняшнюю рассудочную интеллектуальную культуру. Это важное, что мы сегодня в пятом послеатлантическом культурном периоде имеем. В греческо-латинском культурном периоде такого рода, как сегодняшняя, рассудочно-интеллектуальной культуры не было. Тогда на месте рассудочного мышления доминировало непосредственное созерцание.


Человек, так сказать, непосредственно срастался с тем, что он видел и слышал, также и с тем, что он думал, человек так срастался. Тогда так много не мудрствовали, как это сегодня происходит и должно происходить, ибо, последнее является задачей для пятого послеатлантического периода. После этого времени понемногу снова начинается ясновидение у людей, и это ясновидение может образоваться затем в будущем. 


Происхождение розенкрейцерского течения падает на 13-е столетие. Тогда в 13-м столетии должны были совершенно особенно пригодные личности быть выбраны для посвящения. Само посвящение могло произойти только по прошествии короткого времени затемнения.


В одном месте Европы, о котором ещё нельзя говорить – но в недалёком будущем это также произойдёт – образовалась высокодуховная ложа, коллегия из двенадцати человек, которые всю сумму духовных истин древних времен и их собственного времени имели в себе воспринятыми. 


Дело в том, что в то тёмное время жили двенадцать человек, выдающихся духов, которые объединились, чтобы ускорить прогресс человечества. Они не могли непосредственно взирать в духовный мир, но они могли делать в себе живыми воспоминания того, что пережили благодаря предыдущему посвящению.


И карма человечества так сложилась, что в семи из этих двенадцати человек воплощено было то, что что в человечестве осталось в качестве остатка от древней атлантической эпохи. В моей книге «Очерк тайноведения» сказано, что в семи древних святых Риши, учителях древнеиндийского культурного времени было сохранено то, что осталось со времён атлантической эпохи.


Семь человек, которые в 13-м столетии снова инкарнировали, бывшие частью коллегии двенадцати, это были именно те, которые могли оглянуться назад на семь течений древнего атлантического периода развития человечества и на то, что продолжало жить, как эти семь течений. Из этих семи индивидуальностей каждый мог всегда только одно течение делать плодотворным для тогдашнего и сегодняшнего времени.


К этим семи присоединились ещё четыре, которые могли взирать назад не на настолько давно прошедшее правремя, как упомянутые семеро мудрецов. Эти четыре личности могли взирать назад на то, что человечество приобрело от оккультной мудрости четырёх послеатлантических культурных периодов.


Из этих четырёх первый мог взирать на праиндийское время, второй – на праперсидское культурное время, третий – на египто-халдея-ассиро-вавилонское культурное время, четвёртый – на греко-латинскую культуру. Эти четверо объединились с семью в коллегию мудрецов в 13-м столетии. Двенадцатый сравнительно меньше всего имел воспоминаний, но был самым интеллектуальным из них и особенно хорошо занимался внешними науками.


 Эти двенадцать индивидуальностей жили не только в переживаниях западного оккультизма. Эти двенадцать различных течения мудрости действовали вместе, сливаясь в общий образ. Совершенно особый род, на это указывающий, находим мы у Гёте в его стихотворении «Die Geheimnisse» (Тайны).


Таким образом, мы говорим о двенадцати выдающихся индивидуальностях. Исходный пункт новой культуры мы должны искать в середине 13-го столетия. В это время была достигнута в определенном смысле нижняя точка духовной жизни. 


Доступ к духовному миру тогда был закрыт также и высокоразвитым индивидуальностям. И тогда собралась эта высокодуховная коллегия. В одном месте в Европе, о котором сейчас ещё нельзя говорить, собрались двенадцать человек, которые представляли сумму всего духовного знания их времени, и, которые шли двенадцатью разными духовными путями.


В этой коллегии двенадцати были представлены у части только память о ясновидении и интеллектуальная мудрость. Семь последователей семи Риши помнили древнюю мудрость, пять других представляли мудрость пяти послеатлантических культурных периодов. Таким образом, эти двенадцать представляли всю как атлантическую, так и послеатлантическую мудрость.


Двенадцатый был человеком, который в высшей мере имел интеллектуальную мудрость своего времени. Он обладал пониманием всего знания своего времени, в то время как остальные, которые тогда потеряли непосредственное духовное зрение, через погружение в воспоминания их прежних инкарнаций, располагали тогдашним их знанием.


Однако, исходный пункт новой культуры был возможен только благодаря тому, что в середину этих двенадцати вступил тринадцатый. Этот тринадцатый не был учёным в смысле тогдашнего времени. Это была индивидуальность, которая инкарнировала во времена Мистерии Голгофы. Он себя в последовавших за этим инкарнациях подготовил через смиренное чувство, ревностную, покорную Божьей Воле жизнь к своей миссии. Он был великой душой, набожный, внутренне глубоко мистический человек, родившийся с такими качествами, а не только их добыл.


Если вы представите себе молодого человека, очень набожного, постоянно молящегося смиренно своему Богу, то вы можете создать перед своим внутренним взором образ индивидуальности этого тринадцатого. Этот тринадцатый рос совершенно под опекой и воспитанием двенадцати, и приобрел от каждого столько мудрости, сколько каждый мог ему дать.


С великой заботой был воспитан этот тринадцатый, и всё было так организовано, что никто, кроме этих двенадцати не мог оказать на него влияние. Он был от прочего мира отгорожен. Это был очень слабый ребёнок в той инкарнации в 13-м столетии, поэтому действовало воспитание, которое на него изливали двенадцать, вплоть до внутрь его физического тела. 


А двенадцать, из которых каждый так был проникновенно и исполненно своей духовной задачей и глубоко пронизан христианством, сознавали, что внешнее церковное христианство является как бы карикатурой истинного христианства. Они были исполнены величия христианства, однако считались его врагами.


Каждый отдельный из них врабатывался только в одну часть христианства. Их стремлением было различные религии соединить в великое единство. Они были убеждены, что в их двенадцати течениях содержится вся духовная жизнь, и каждый воздействовал по своим силам на ученика. Они имели в качестве цели достичь синтеза всех религий, однако, сознавали, что цель может быть достигнута не через какую-то теорию, а, как результат воздействия духовной жизни. И для этого было необходимо соответствующее развитие тринадцатого.


В то время как духовные силы этого тринадцатого бесконечно увеличивались, физические его силы убывали. Это так далеко зашло, что почти отсутствовала всякая связь с внешней жизнью, пропал интерес к физическому миру. Он жил только для духовного развития, для которого он от двенадцати получил побуждение. В нём было отражение мудрости двенадцати. Это зашло так далеко, что тринадцатый отказывался от питания и чах.


Тогда произошло событие, которое только тогда смогло наступить, когда макрокосмические силы – ради плодов, которые должны в таком событии обнаружиться – начали взаимодействовать. Через несколько дней тело этого тринадцатого стало совершенно прозрачным, и он несколько дней был подобен мёртвому. 


Вокруг него теперь собирались все двенадцать в определенные промежутки времени. В эти моменты из их уст изливалось всё знание и вся мудрость. В коротких формулах, похожих на благоговейные молитвы, изливали они тринадцатому их мудрость, в то время как тот лежал, как мёртвый. Лучше всего можно представить себе этих двенадцать в круге вокруг тринадцатого.


Это состояние закончилось тем, что душа тринадцатого пробудилась, как новая душа. Он пережил великое преображение души. В ней произошло нечто, как совсем новое рождение двенадцати мудростей так, что также и двенадцать мудрецов могли начать научиться совершенно новому у юноши.


Но также и его тело благодаря этому в такой степени было оживлено, что это оживление совершенно прозрачного тела нельзя было ни с чем сравнить. Двенадцать смогли познать, что он пережил повторение переживания Павла перед Дамаском.


В течение нескольких недель отдавал теперь тринадцатый обратно всю полученную им от двенадцати мудрость, но в новой форме, которая была дана, как от Самого Христа. Что он им тогда открывал, назвали эти двенадцать истинным христианством, христианством эпохи, в которой они жили.


Этот Тринадцатый умер в сравнительно юном возрасте, и двенадцать посвятили себя задаче, в имагинациях – ибо, только так это могло происходить – зарисовать то, что тринадцатый им открыл. Так возникли символические фигуры и образы, которые содержатся в собрании Хинрикуса Мадатхануса Теософуса и в сообщениях в книге Е.П. Блавацкой «Разоблаченная Изида».


Оккультное событие должно быть так представлено, что плод посвящения тринадцатого сохранился, как эфирный остаток внутри духовной атмосферы Земли. Этот остаток действовал на двенадцать так же точно, как и на их последующих учеников, инспирирующим образом, так что из них могло выходить розенкрейцерское оккультное течение. 


Однако, это эфирное тело продолжало действовать и пронизало потом эфирное тело вновь инкарнировавшего тринадцатого.


Уже примерно в середине 14-го столетия индивидуальность тринадцатого была снова воплощена. В этой инкарнации эта индивидуальность жила более сотни лет. Он воспитывался подобным же образом в кругу учеников тех двенадцати, но не таким чуждым миру, как в предыдущей инкарнации. Когда ему исполнилось 18 лет, получил он примечательный идеал.


Он должен был путешествовать и покинуть Европу. Сначала он отравился в Дамаск, и там повторилось для него ещё раз событие, которое пережил Павел. Это переживание являлось плодом того зачатка из прошлой инкарнации. Все силы чудесного эфирного тела индивидуальности из 13-го столетия сохранились в неприкосновенности в эфирных сферах, и ничто не перешло во всеобщий мировой эфир. Это было оставшееся эфирное тело, которое с тех пор оставалось целым в эфирных сферах.


Это само тонко-духовное эфирное тело просвечивало и пронизывало исходящими снова из духовного мира лучами новое воплощение индивидуальности в 14-м столетии. Поэтому он пришел к тому, чтобы событие перед Дамаском ещё раз пережить. Это была индивидуальность Христиана Розенкрейца.


Он был тринадцатым в круге двенадцати. Начиная с этой инкарнации, он носил это имя. Эзотерически, в оккультном смысле, он уже был Христианом Розенкрейцем в 13-м столетии. Экзотерически он был так назван только в 14-м столетии. И ученики этого тринадцатого являются последователями тех других двенадцати из 13-го столетия. Это розенкрейцеры.


Христиан Розенкрейц путешествовал по всему известному тогда миру. После того, как он получил суммарную мудрость двенадцати, оплодотворенную через великую Сущность-Христа, стало ему легко в течение семи лет воспринять всю мудрость тогдашнего времени. Когда он через семь лет вернулся в Европу, взял он самых развитых учеников и последователей тех двенадцати себе в ученики и начал собственную работу розенкрейцера.


Совершенно новое мирорассмотрение могло настать благодаря излучениям чудесного эфирного тела Христиана Розенкрейца. Что вплоть до нашего времени розенкрейцерами делается – это внешняя и внутренняя работа. Внешняя работа имеет смысл в том, что обосновывается, что позади майи материи лежит дух. Хочется майю материи изучить. В основе всеобщего макрокосмоса лежит эфирный макрокосмос, эфирное тело. Имеется определенный переход границы от грубой субстанции к тонкой.


Направим свой взор на границу между физической и эфирной субстанциями. Тому, что располагается между физической и эфирной субстанциями, ничего в мире нет подобного. Это ни золото, ни серебро, ни свинец, ни медь. Там имеем мы нечто такое, что ни с какой другой физической субстанцией не может сравниться, это эссенция всего. Мы имеем там одну субстанцию, которая содержится во всех физических субстанциях так, что другие физические субстанции мы можем рассматривать, как модификации этой одной субстанции. Эту субстанцию ясновидчески рассмотреть было стремлением розенкрейцеров.


Они видели подготовку, образование такой субстанции в возвышенной деятельности моральных сил души, которая затем эту субстанцию делала видимой. В моральных силах души видели они силу для такого видения. Эту субстанцию розенкрейцеры действительно видели и открыли. Они нашли, что эта субстанция в определенной форме в мире живёт в Макрокосмосе, а также в людях. Снаружи в мире, вне людей, представляли они её, как большое одеяние, макрокосмическую одежду. В человеке видели они её возникающей, когда имеется гармоничное переменное воздействие между мышлением и волением. Они видели силу воления не только в людях, но также в Макрокосмосе, например, в громе и молнии. Также видели они силы мышления с одной стороны в человеке, а затем снаружи в радуге, в утренней заре.


Сила, чтобы достигнуть в собственной душе гармонии между волением и мышлением, искал розенкрейцер в излучении этого эфирного тела тринадцатого, Христиана Розенкрейца.


Было установлено, что все открытия, которые они делали, сто лет, как тайна, должно оставаться при розенкрейцерах, и только после того, как пройдут сто лет, эти открытия розенкрейцеров можно открыть миру. Только после того, как сто лет над ними поработали, можно соответствующим образом об этом говорить.


Так от 17-го к 18-му столетию подготавливалось, что в 1785 году нашло выражение в произведении «Тайные фигуры Розенкрейцеров».


Важно знать, что в каждом столетии розенкрейцерская инспирация так будет дана, что никогда носитель инспирации не будет внешне назван. Это знают только высоко посвящённые. Например, сегодня внешне можно только о таких событиях говорить, которые были сто лет назад, ибо это тот промежуток времени, который во всяком случае должен пройти, прежде чем об этом можно было бы говорить.


Слишком большой искус для людей – это фанатичное поклонение авторитету, заключенному в такой личности – это самое ужасное из того, что бывает – фанатичное поклонение, как святому, приносить. Это лежит именно очень близко. Но такая скрытность является не только необходимостью в отношении внешнего нападения духов высокомерия и честолюбия, которых вероятно ещё можно отразить, а, прежде всего, также от оккультных астральных атак, которые будут постоянно направлены на такую индивидуальность. Поэтому является условием, что необходимо, чтобы сначала сотня лет прошла после такого факта, о котором потом можно было говорить.


В результате розенкрейцерской работы эфирное тело Христиана Розенкрейца от столетия к столетию становилось всё сильнее и мощнее. Оно действовало не только непосредственно через Христиана Розенкрейца, но также через всех, кто были его учениками. С 14-го столетия Христиан Розенкрейц всё снова инкарнировал. Всё, что будет провозвещено, как Теософия, будет укреплено эфирным телом Христиана Розенкрейца, и те, которые Теософию провозвещают, дают себя осенить тенью эфирного тела, которое может на них действовать вне зависимости от того, инкарнирован ли сейчас Христиан Розенкрейц или нет.


Граф фон Сен-Жермен в 18-м столетии был экзотерическим воплощением Христиана Розенкрейца. Только это имя было присвоено ещё одной другой персоне, так что не всё, что о графе Сен-Жермене говорилось, относится к действительному Христиану Розенкрейцу. Сегодня Христиан Розенкрейц снова воплощен.


От излучений его эфирного тела исходила инспирация для произведения Е.П. Блавацкой «Разоблаченная Изида». Было также влияние Христиана Розенкрейца, невидимо на Лессинга действовало, и инспирировало его в 1780 году к написанию «Воспитание человеческого рода».


В результате поднявшегося потопа материализма становилось всё труднее инспирировать в смысле розенкрейцерства. В 19-м столетии наступил всемирный потоп материализма, и многое можно давать только в очень раздробленных лучах. В 1851 году Видеман решил проблему бессмертности души в смысле реинкарнации. Его статья была премирована. Около 1850 года Дроссбах с психологической точки зрения писал о смысле реинкарнации.


Также в 19-м столетии излучения эфирного тела Христиана Розенкрейца продолжали действовать. И обновление теософской жизни смогло наступить, так как малая Кали-Юга закончилась в 1899 году. Поэтому доступ к духовному миру сегодня легче, и духовное воздействие в гораздо большей мере возможно.


Самоотдача ставшему могучим эфирному телу Христиана Розенкрейца сможет приносить людям новое ясновидение и будет высокие спиритуальные силы выдавать на-гора. Но это будет возможным только для тех людей, которые действительно правильно следуют обучению Христиана Розенкрейца. 20-е столетие имеет, однако, миссию этому эфирному телу дать стать таким мощным (могучим), чтобы оно также могло действовать экзотерически. Охваченные этим смогут пережить такое же событие, какое пережил и Павел перед Дамаском.


Это эфирное тело до сих пор так действовало в розенкрейцерской школе; в 20-м столетии будет всё больше иметься людей, которые смогут узнать это воздействие, и благодаря этому смогут пережить явление Христа в эфирном теле.


Заботой Розенкрейца является, чтобы стало возможным иметь эфирное явление Христа. Число тех, кто станут способными Его видеть, будет всё увеличиваться. Мы должны это новое явление понимать, как великий результат работы двенадцати и тринадцатого в 13-14 столетиях. Если вы можете стать орудием Христиана Розенкрейца, тогда вы можете быть уверены, что ваша самая малая душевная работа будет для вечности.


Завтра мы поговорим о деле Христиана Розенкрейца. Неопределенное стремление к духовной науке пронизывает сегодня человечество. Мы можем быть уверены, что всюду там, где ученики Розенкрейцера серьёзно и добросовестно стремятся вперед, будет создаваться ценное для вечности. Каждая малая духовная работа поднимет нас выше. Необходимо понимание и благоговение приносить навстречу священным вещам.

Нойхетель, 28. Сентября 1911. Второй доклад.


Сегодня моей задачей будет сказать вам нечто о деле Христиана Розенкрейца. Это дело началось в 13-м столетии и продолжается до сего дня, и будет продолжаться вечно. Первым актом этого дела является, конечно, то, что мы вчера говорили о инициации Христиана Розенкрейца, и что мы о происходившем между коллегией двенадцати и тринадцатым услышали.


Когда затем в 14-м столетии Христиан Розенкрейц был снова рожден, и его инкарнация длилась более ста лет, его дело состояло преимущественно в обучении учеников тех двенадцати.


 В это время едва-ли Христиана Розенкрейца знали иные люди, кроме его двенадцати учеников. Это не нужно так понимать, что Христиан Розенкрейц не бывал среди других людей, а только то, что иные люди ничего не знали про него и его дело. Такое положение остаётся, в принципе, до сих пор. Но, эфирное тело Христиана Розенкрейца действует постоянно в круге учеников, и его силы действуют во всё более широких кругах, и сегодня, собственно, уже многие люди в состоянии стать охваченными силами этого эфирного тела.


Те, которых Христиан Розенкрейц хотел бы видеть своими учениками, будут им особенным образом выбраны. Дело в том, что выбираемый должен обращать внимание на определенное событие или ряд событий особого рода в своей жизни. 


Такое выбирание Христианом Розенкрейцером происходит так, что какой-то человек в своей жизни подходит к решительному поворотному моменту, кармическому кризису. Например, какой-то человек вознамерился совершить дело, которое может его привести к смерти. Дела могут быть самые различные.


Человек идёт путём, который может стать для него опасным. Возможно, это происходит перед обрывом, который не замечают. Происходит примерно следующее. Упомянутый за несколько шагов до обрыва слышит голос: «Стой!», - так что он вынужден остановиться, не понимая, почему. Тысяча разных случаев может иметься. Нужно, конечно, заметить, что это только внешний знак, но это важный внешний знак спиритуального призыва.


К внутреннему призыву принадлежит, что избранный с чем-нибудь спиритуальным, Теософией или подобной духовной наукой знакомится. Перед этим описанное внешнее событие является фактом в физическом мире, но проистекает не от человеческого голоса. Событие бывает всегда так образовано, чтобы упомянутый совершенно точно знал, что голос пришел из духовного мира. Сначала может царить вера, что где-то спрятался человек, голос которого был услышан, но, когда ученик созрел, он поймёт, что не физическая личность вмешивается в его жизнь.


Короче, дело в том, что через это событие ученик бывает совершенно уверен (точно знает), что имеет сообщение из духовного мира. Такие события могут однажды, а также и часто происходить в человеческой жизни. Теперь мы должны понять действие этого на душу ученика. Ученик говорит себе: «Это мне через милость подарена дальнейшая жизнь. Первая была осуществлена (окончилась)!». – Эта новая, милостиво предоставленная жизнь дарит ученику свет во всей его последующей жизни. Он имеет определенное чувство, которое можно одеть в слова: «Без этого розенкрейцерского переживания я бы умер!», - и последующая жизнь без этого события не имела бы той же ценности.


Конечно, может произойти, что человек это уже однажды, а может быть и много раз пережил, и тем не менее не скоро придёт к Теософии или духовной науке. Однако, тогда может позже проявиться воспоминание о таком переживании. Многие из сидящих здесь, могут их прошедшую жизнь проверить, и найдут, что подобные события происходили в их жизни. Только в сегодняшней жизни такие вещи мало замечают. Мы должны ясно понимать, что мы проходим мимо такого большого количества важных событий, которые мы не наблюдаем. Это было разъяснение по поводу некоего рода призыва свыше в ученики розенкрейцерства.


Либо теперь пройдёт такое событие бесследно мимо упомянутого человека, сотрётся впечатление, и он вообще не будет это переживание считать важным.


Или представим себе, что человек был внимателен, но он не считает это переживание сколько-нибудь значительным. Тогда он, возможно, придёт к мысли: «Ну, собственно, стоишь ты там перед кризисом, кармическим кризисом, собственно, твоя жизнь в этот момент должна была закончиться. Ты закончил свою жизнь, осуществил. Только случайность тебя спасла. С этого часа вторая жизнь из этой первой произросла. Эту вторую жизнь ты должен рассматривать, как подарок, и соответственно этому должен ты себя вести!».


Когда такое переживание в человеке вызывает внутреннее настроение, что он свою жизнь с этого часа рассматривает, ка подарок, то это сегодня делает человека учеником Христиана Розенкрейца. Ибо, таким образом он призывает к себе души.


И тот, кто может вспомнить о таком переживании, может себе сказать: «Христиан Розенкрейц дал мне знак из спиритуального мира, что я принадлежу к его течению. Христиан Розенкрейц присоединил к моей карме возможность такого переживания!». – Это тот род, в каком Христиан Розенкрейц осуществляет выбор своих учеников. Так он набирает свою общину.


Кто это переживает сознательно, может себе сказать: «Тут мне указан путь, я должен этому последовать и смотреть, насколько далеко я мои силы на службу розенкрейцерства могу поставить». Тот же, кто такой знак не поймёт, придёт к этому позже, ибо на кого однажды знак был направлен, тот этого не избежит.


То, что человек может иметь переживание такого рода, это зависит от того, что этот человек во времена между своей последней смертью и последним рождением в духовном мире встречался с Христианом Розенкрейцером. Ещё тогда Христиан Розенкрейц нас выбрал и вложил в нас волевой импульс, который приводит нас теперь к такому переживанию. Это тот род, как духовные взаимосвязи достигаются.


Чтобы теперь дальше углубиться в дело, обсудим разницу в преподавании Христиана Розенкрейца в прежние времена от более поздних времен. Это преподавание было раньше более естественнонаучным, а теперь оно более духовнонаучного рода.


Так, например, говорилось раньше более о природных процессах и эту науку называли Алхимией. И, когда эти процессы имели место вне Земли, называли эту науку Астрологией. Сегодня мы в большей степени исходим из спиритуального рассмотрения.


Когда мы, например, рассматриваем следующие друг за другом послеатлантические культурные эпохи, древнеиндийскую культуру, египто-халдея-ассиро-вавилонскую, греческо-латинскую, то мы учимся из этого рассмотрения познавать природу человеческого душевного развития. Средневековый розенкрейцер изучал природные процессы, которые он рассматривал, как земные процессы природы. Так, например, он различал различные природные процессы, которые рассматривал, как три великих процесса природы.


В качестве первого важного процесса можно привести образование соли. Всё, что в природе из раствора выпадает в осадок, как твёрдое вещество, осаждается, выпадать может, средневековый розенкрейцер называл: «СОЛЬ». Но, когда средневековый розенкрейцер видел это солеобразование, его представление совершенно отличалось от представления сегодняшнего человека.


Ибо вид такого процесса должен был действовать, как молитва в душе того человека, который это наблюдал, когда он хотел ощущать его, как понятный. Поэтому средневековый розенкрейцер пытался понять, что в собственной душе должно произойти, когда в ней такое солеобразование также должно произойти. 


Он думал: «Человеческая природа уничтожается постоянно через страстные желания и порывы. Наша жизнь была бы сплошным разложением, процессом гниения, если бы мы отдавались только страстям и инстинктам. И, когда человек действительно хочет себя поддержать против этого процесса гниения, то он должен постоянно отдаваться мыслям чистым, направленным на духовное.». – Средневековый розенкрейцер знал, что, когда он в одной инкарнации свои страстные желания не победил, в следующей инкарнации он рождается с болезненными предрасположениями. Если же он свои страстные желания просветлил, в следующую инкарнацию он вступает со здоровыми задатками. Процесс преодоления ведущих к разложению сил через спиритуальность является микрокосмическим солеобразованием. Так мы можем понять, как такой природный процесс для средневекового розенкрейцера мог становиться благочестивой молитвой.


При наблюдении солеобразования средневековый розенкрейцер говорил себе с чувством чистого благочестия: «Здесь Божественно-духовные силы так же точно действуют уже тысячи лет, как во мне чистые мысли! Я молюсь на за майей природы скрытые мысли Богов, Божественно-духовных существ».


Это знал средневековый розенкрейцер и он говорил себе: «Когда я даю себе оживить через природу такие ощущения, то делаю меня самого подобным Макрокосмосу. Когда я наблюдаю этот процесс только внешне, то я удаляюсь от Бога, отпадаю от Макрокосмоса.». – Так ощущал средневековый теософ, розенкрейцер.


Другим переживанием был процесс растворения. Другой природный процесс, который так же точно мог вести средневекового розенкрейцера к молитве. Всё то, что может растворить нечто иное, средневековый розенкрейцер называл «ртутью» или «меркуром». Тут снова выступал для средневекового розенкрейцера вопрос: «Что является соответствующим этому качеством в человеческой душе? Какое душевное качество действует так, как во внешней природе ртуть или меркур?». 


Средневековый розенкрейцер знал, что то, что соответствует этому меркуру в душе, означает все формы любви в душе. Он различал высшие и низшие процессы растворения, также, как высшие и низшие формы любви. И таким образом становилось наблюдение также и процесса растворения снова благочестивой молитвой, и средневековый теософ говорил себе: «Любовь Божия вовне тысячи лет так действовала, как в моём внутреннем действует любовь».


Третьим важным природным процессом для средневекового теософа было горение, то, что наступает, когда внешнее вещество в пламени съедается. И снова искал средневековый розенкрейцер внутренний процесс, который соответствовал бы этому горению.


Он видел такой внутренний душевный процесс в ревностной (пылкой) самоотдаче себя Богу. И он называл всё, что может в пламени сгореть, «серой», «сульфуром». Он видел в стадиях развития Земли процесс постепенного очищения (просветления), подобный процессу горения, «серному-процессу». Так как он знал, что однажды Земля будет очищена огнем, то он видел в пылкой самоотдаче Божеству также процесс горения.


В земных процессах видел он работу Божеств, которые к ещё более высоким Божествам вздымали взор. Пронизанный великой набожностью и глубоко-религиозными чувствами говорил он себе при виде процесса горения: «Сейчас жертвуют Божества высшим Божествам!». Когда затем средневековый теософ в своей лаборатории проводил процесс сжигания, то ощущал: «Я делаю то, что делают Боги, когда они себя жертвуют высшим Богам!». 


Он сам себя считал только тогда достойным приступить к такому процессу горения в своей лаборатории, когда он чувствовал себя пронизанным таким жертвенным настроением, когда он сам в себе чувствовал желание, жертвенно себя Богам отдать.


Власть пламени исполняла средневекового теософа великим глубоко религиозным чувством, и он говорил себе: «Когда я снаружи в макрокосмосе пламя вижу, то вижу я мысли, любовь и жертвенный образ мыслей Богов!».


Средневековый розенкрейцер сам предпринимал в своей лаборатории эти процессы. Экспериментировавший отдавался наблюдению образования соли, растворения и сгорания, и при этом был объят глубоко религиозным ощущением, и чувствовал взаимосвязь со всеми силами Макрокосмоса.


Такие душевные процессы вызывали в нём, во-первых, божественные мысли, во-вторых, божественную любовь, в-третьих, божественно-жертвенное служение. И затем открывал такой средневековый розенкрейцер, что, когда он воспринимал такой процесс солеобразования, в нём самом такие чистые, просветленные мысли возникали. При процессе растворения чувствовал он себя побужденным к любви, был пронизан божественной любовью. При процессе горения чувствовал он себя воспламененным к жертвенному служению, побужденным к тому, чтобы пожертвовать собой на алтаре мира.


Это было то, что переживал экспериментирующий. И когда в качестве ясновидящего при таком эксперименте присутствовали, то воспринимали изменение ауры людей, проводивших эксперимент. Аура, бывшая до эксперимента очень смешанной, вполне возможно, бывшей исполненной страстными желаниями и инстинктивными порывами, которым поддавались упомянутые, становились вследствие эксперимента одноцветными.


Сначала, при эксперименте с солеобразованием, медный (красно-медный цвет) – чистые божественные мысли; затем, при растворении, серебряный – божественная любовь; и, наконец, при сгорании, золотой блестящий – божественная жертвенная любовь, божественно-жертвенное служение.


И алхимики тогда говорили, что они из ауры производили субъективную медь, субъективное серебро и субъективное золото. Следствием этого было, что тот, кто такое проделал, который такой эксперимент внутренне действительно пережил, становился совершенно пронизанным божественной любовью


Таким образом, человек выходил из этого пронизанным чистотой, любовью и жертвенной волей, и через своё жертвенное служение средневековые теософы подготавливали определенное ясновидение. Так, средневековый теософ мог взирать в таком роде, как позади майи духовные существа и вещи возникают и снова преходят. И благодаря этому он видел также, какие силы стремления в нашей душе требуются, а какие нет. Он учился наши собственные силы возникновения и разложения узнавать. Средневековый теософ Генрих Кхунрат называл в мгновения просветления этот процесс законом возникновения и разложения.


Из рассмотрения природы средневековому теософу был ясен закон восходящего развития и падения. Науку, которую он таким образом приобретал, он выражал в определенных знаках, имагинативных образах и фигурах. Это был некий род имагинативного познания. Охарактеризованная вчера книга «Тайные фигуры розенкрейцеров» является результатом только что сказанного.


Так работали лучшие алхимики от 14-го вплоть до начала 19-го столетия. Про эту действительно моральную, этическую, интеллектуальную работу ничего нет напечатанного. Всё, что было написано об Алхимии, говорит только о более поздних экспериментах, написано только теми, которые занимались алхимией, как самоцелью. Ложный алхимик исходил из формоизменения веществ. При сжигании вещества он видел только выгоду материальных результатов. Истинный же алхимик совершенно не загадывал вещество, которое он в конце обретал.


У него дело было только во внутреннем душевном переживании во время формирования вещества, в мыслях, которые в нём были, переживаниях, которые он в себе имел. Поэтому имелся строгий закон, что средневековый теософ, который при эксперименте образовывал серебро и золото, никогда не должен был для себя из этого делать выгоду. Произведенные металлы он мог только дарить. Сегодняшний человек больше не имеет правильного понимания о таких экспериментах. Он не имеет понятия о том, что экспериментирующий может пережить, например, когда берет сурьму (Antimon). Экспериментирующий видит очень значительно моральное в этих процессах.


Если бы такие вещи тогда не происходили, мы не могли бы сегодня развивать духовнонаучный смысл розенкрейцерства. Что средневековый розенкрейцер переживал в видении природного процесса, является священной естественной наукой. Что он переживал на духовных жертвенных настроениях, на великой радости, великих природных процессах, также на боли и грусти, на возвышающих и радующих событиях во время эксперимента, который он предпринимал, всё это воздействовало на него освобождающе. Однако, всё это теперь покоится во внутренних подосновах человека, что ему тогда там вложено было.


Как же теперь мы находим снова эти скрытые силы, которые тогда приводили к ясновидению? – Мы находим их благодаря тому, что изучаем духовную науку, и через серьёзную медитацию и концентрацию входим совершенно во внутреннюю жизнь души. Через такое внутреннее развитие будет понемногу становиться снова занятие с природой жертвенной службой.


Для этого люди должны пройти через то, что мы сегодня называем духовной наукой. Тысячи людей должны прийти к духовной науке, вести внутреннюю жизнь, чтобы в будущем снова мочь воспринимать духовную истину позади природы, чтобы научиться через это снова понимать духовное позади майи.


Тогда будет в будущем, хотя сначала в малой группе, переживаться событие Павла перед Дамаском, и восприниматься эфирный Христос, который сверхчувственно между людей ходит. Но сначала должен человек вернуться к духовному взиранию на природу. Кто всего внутреннего смысла розенкрейцеровской работы не знает, может верить, что человечество всё ещё на той ступени, как и две тысячи лет назад. Пока не будет проделан этот процесс, который возможен только через духовную науку, не будет приходить человек к духовному видению. Имеется много добрых и набожных людей, не знакомых с духовной наукой, но по сути являющихся всё же теософами.


Через событие крещения на Йордане, когда Христос спустился в тело Иисуса из Назарета, и через Мистерию Голгофы человечество стало способно Христа позже, – ещё в этом тысячелетии, начиная примерно с 1930 года, – в эфирном теле видеть и переживать. Христос только однажды странствовал на Земле в физическом теле, и это нужно понимать. Возвращение Христа означает, что Христос сверхчувственно в эфирном теле будет виден.


Для этого должен каждый, кто хочет идти вместе с правильным ходом развития, приобрести себе способность мочь видеть духовными очами. Не было бы прогрессом человечества, если бы Христос ещё раз должен был явиться в физическом теле. В следующий раз он будет явлен в эфирном теле.


Что различные религиозные исповедания могли бы дать, это собрано вместе Христианом Розенкрейцем и коллегией двенадцати. Воздействием этого будет то, что дали отдельные религии, чего их сторонники ожидали и добивались, найти Христов-Импульс. Это будет содержанием развития следующих трёх тысячелетий – способствовать и создать понимание для Импульса-Христа. Начиная с 20-го столетия будут все религии в розенкрейцерской мистерии объединены. И это станет возможным в следующие три тысячелетия, так как уже не будет необходимости, из того, что содержат документы, человечество обучать, но они сами будут учиться через видение эфирного Христа понимать событие, которое пережил Павел перед Дамаском. 


Человечество будет само проходить через событие Павла.


Через пять тысяч лет после просветления Гаутамы-Будды под деревом-бодхи явится Майтрейя-Будда. Это примерно через три тысячи лет после нашего времени. Он будет последователем Гаутамы-Будды. Среди истинных оккультистов об этом не может быть никакой дискуссии. Западные и восточные оккультисты в этом едины. Две вещи установлены.


Первое, что Христос только один раз мог в физическом теле явиться, и, что Он в 20-м столетии будет явлен в эфирном теле. В 20-м столетии всплывут великие индивидуальности, например, Бодхисатва, являющийся последователем Гаутамы-Будды, который примерно через три тысячи лет станет Майтрейей-Буддой. Никакой истинный оккультист не будет какого-либо физически воплощенного человека в 20-м столетии называть Христом. Никакой действительный оккультист не будет ожидать в 20-м столетии Христа в физическом теле. Любой действительный оккультист найдёт такое утверждение неправильным. 


Но Бодхисатва будет указывать прямо на Христа.


Второе. Бодхисатва, который являлся в Йешуа бен Пандира, будет только через три тысячи лет – считая от сегодняшнего дня – явлен, как Майтрейя-Будда. Как раз истинные оккультисты Индии возражали бы, когда хотели бы утверждать, что Майтрейя-Будда может раньше явиться. Конечно и в Индии могут иметься такие оккультисты, которые истинными оккультистами не являются, и которые из побочных соображений говорят о уже сейчас инкарнирующемся Майтрейе-Будде. Действительно самоотдающийся розенкрейцерской Теософии и истинно преданный Христиану Розенкрейцу может каждого предостеречь, чтобы в такие заблуждения не впадали.


Все такие вещи будут так сказаны в розенкрейцерстве, что они могут быть проверены здоровым рассудком (разумом). Через здоровое человеческое понимание могут все эти вещи проверяться.


 Не верьте мне совершенно на слово, как авторитету, но рассматривайте всё, что я говорю, только, как побуждение, а затем сами проверяйте. Я совершенно спокоен. Чем более вы будете проверять, тем более будете вы Теософию или духовную науку находить разумной. Чем меньше вера в авторитет, тем большее понимание Христиана Розенкрейца. 


Мы узнаём Христиана Розенкрейца лучше всего, когда мы действительно углубляемся в его индивидуальность, и начинаем сознавать, что дух этого Христиана Розенкрейца непрерывно существует. И, чем больше мы приближаемся к этому великому духу, тем больше сил будет нам приходить.


От эфирного тела этого великого руководителя, который всегда и постоянно здесь, можем мы ожидать много силы и стабильности, когда мы этого великого руководителя просим о его помощи.


Также редкое событие, как угасание (физическую хилость) Христиана Розенкрейца сможем мы понять, если мы действительно погрузимся в духовнонаучную работу. Это было в 13-м столетии, что эта индивидуальность жила в физическом теле, которое обессилело вплоть до прозрачности, так что несколько дней лежало подобно мёртвому, и, что в это самое время он воспринимал от двенадцати мудрость этих двенадцати, а также пережил событие Павла перед Дамаском.


Если сможет дух действительного розенкрейцерства в этой ветви господствовать и действовать инспирирующе, тогда великое эфирное тело Христиана Розенкрейца будет тем более здесь действенно.


Чтобы работа ветви здесь велась и собравшиеся здесь могли по силам их собратьям в Нойенбурге помогать и им часто посылать добрые мысли, чтобы дух здесь основанной ветви непрерывно мог выдерживать. Чем больше мы к высшим вещам приближаемся и проводим работу в этом духе, тем быстрее достигнем мы цели. Я хотел бы сам всё снова и снова о нашей большой горячей работе помнить и прошу великого водителя западных стран о его помощи. Так, эта ветвь может стать строительным камнем храма, который мы хотели бы возвести. В духе Христиана Розенкрейца мы основали эту ветвь, и в духе Христиана Розенкрейца хотим мы попытаться вести дальше работу.

Эфиризация крови и понимание эфирного Христа в земном развитии

Базель, 1 октября 1911 года 


Самопознание человека, как требование, выдвигалось перед нашими душами во все времена, когда люди стремились к познанию мистическим, реалистическим или каким-либо иным образом; но все же – я неоднократно уже это подчеркивал в другой связи – самопознание человеческой души не столь легкое дело, каким оно представляется многим, также среди антропософов.

Трудности человеческого самопознания – это нечто, что антропософ должен все снова и снова проводить перед душой, потому что, с другой стороны, это самопознание есть самое необходимое, если мы вообще хотим прийти к цели, достойной человека в мировом бытии, к действительно достойным человека существованию и деятельности.

Сегодня мы сначала займёмся вопросом, почему самопознание должно быть чем-то трудным для человека. Конечно, прежде всего потому, что человек весьма сложное существо. И, если мы говорим о человеческой внутренней душевной жизни, то мы не станем с самого начала представлять себе эту душевную, эту внутреннюю жизнь как нечто простое, элементарное. 


Мы должны вооружиться терпением и выдержкой, чтобы продвигаться все глубже и глубже, чтобы постепенно действительно проникнуть в это чудесное строение, в эту поразительную организацию божественно-духовных мировых сил, какой представляется человек. Прежде чем мы проникнем в суть познания, нас может поразить двоякое в жизни человеческой души.


Подобно тому, как магнит имеет северный и южный полюсы, и, как среди явлений внешнего мира в качестве основных оттенков света встречаются светлые и темные тона, так и душа, хотелось бы сказать, обладает двумя полюсами бытия. 

Эти два полюса предстают перед нами, когда мы рассматриваем человека в двух ситуациях, в двух жизненных положениях. Одно из таких положений представляла бы для нас душевная жизнь человека, которого, скажем, мы увидели бы стоящим на улице и совершенно погруженным в созерцание какого-либо прекрасного, величественного, необычайного природного явления.

Мы видим, как он весь замер, как он почти не отводит глаз от природного явления или предмета, поразившего его. Он наблюдает за ним, и мы замечаем, как он занят составлением внутреннего образа того, что он перед глазами видит. Мы говорим: он погружен в созерцание, он представляет себе своё окружение. Такова одна ситуация, которую мы намереваемся рассмотреть. 

Другая ситуация следующая: какой-нибудь человек идет по улице, и чувствует себя обиженным, оскорбленным другим человеком. Не долго раздумывая, он всецело отдается гневу и раздражению и находит выход своему гневу в том, что ударяет того, кто его обидел, или совершает что-либо подобное. И тогда мы становимся свидетелями сил, порождаемых гневом и раздражением.

Мы наблюдаем волевые импульсы, и мы прекрасно можем представить себе, что проявлению этих импульсов не предшествовало много мыслей и представлений, что человек, возможно, не замахнулся бы для удара, что он смог бы воздержаться от вспышки гнева, если бы он чуть больше подумал. 

Здесь мы поставили перед собой два крайних поступка: один из них проявляется целиком как представление, при котором сознательная воля полностью выключена; в другом же случае полностью выключена жизнь представлений, и человек переходит сразу к проявлению волевого импульса. 

Это два положения, которые вообще характеризуют два крайних полюса человеческой души. Один полюс – импульсивность воли, а безвольная погруженность в созерцание, в представление, в мышление при полном молчании воли – другой полюс. Так мы ставим перед собой факты чисто экзотерически, исключительно через наблюдение внешней жизни.


Теперь мы можем пойти немного глубже, и тогда мы попадаем в те сферы, в которых вполне ориентируемся только с помощью оккультного исследования. Тут перед нами выступает другая полярность – это полярность бодрствования и сна. Мы ведь знаем, что значат сон и бодрствование в оккультном отношении. 

В соответствии с элементарными понятиями нашего антропософского познания нам известно, что во время бодрствования четыре члена человеческого существа — физическое, эфирное, астральное тела и «Я» – органически друг в друга вставлены, друг на друга воздействуют; во время сна физическое и эфирное тела лежат в постели, астральное же тело и «Я» как бы изливаются в тот обширный мир, который непосредственно граничит с нашим физическим бытием. Мы могли бы еще и по-иному рассмотреть эти факты. А именно, мы могли бы спросить, как же обстоит дело с рассмотрением всего жизненного мира человека, с процессами представления, мышления и с волей, ее импульсами во время бодрствования и во время сна?


Видите ли, если идти глубже, то обнаруживается, что в некотором особом смысле человек в своем современном физическом бытии спит, собственно, все время. Только ночью он спит иначе, чем днем. Уже чисто внешне вы можете себе это представить, потому что вам известно, что можно днем оккультно проснуться, что днем может проявиться ясновидение, можно заглянуть в духовный мир. Обычное физическое тело относительно такого наблюдения оказывается спящим, и можно сказать, что это пробуждение, когда человек учится использовать свои духовные чувства. В отношении ночного сна ясно, что человек ночью спит. 

Так что можно сказать, что обычный сон является сном по отношению к внешнему физическому миру, дневное же сознание в наше время – сон по отношению к духовному миру.


Эти факты мы можем рассмотреть ещё совершенно иным образом. Если пойти еще глубже, можно заметить, что человек в обычном бодрственном состоянии своей физической жизни, как правило, почти над своей волей не властен. Воля это нечто, чего дневная жизнь очень сильно лишена. 

Если вы внимательно рассмотрите то, что мы называем человеческой волей, то вы увидите, насколько мало в течение дневной жизни человек имеет власть над своими волевыми импульсами. Обратите внимание, как мало из того, что вы делаете с утра до вечера, действительно происходит из собственного мышления и представлений, из личного индивидуального решения. 

Если кто-нибудь постучит к вам в дверь, и вы скажете: «Войдите!», – вы не можете это назвать действительным решением вашего собственного мышления и вашей воли. Если вы голодны и садитесь за стол, вы не можете сказать, что таково было ваше волевое решение, потому что оно было вызвано вашим организмом, вашим состоянием. Попытайтесь теперь удержать перед глазами вашу дневную жизнь, и вы увидите, как незначительно воздействует непосредственно на волю центр человеческой личности. 

В чем же причина этого? Это объясняет оккультизм, который показывает, что человек в отношении воли днем действительно спит, то есть, что он совсем не живет своим сознанием внутри своих волевых импульсов. Мы можем достигать все лучших и лучших понятий и представлений, стать, пожалуй, более моральными людьми, обладающими еще большим вкусом, в отношении же воли мы не можем сделать ничего. 

Когда мы наполняем себя лучшими мыслями, мы можем косвенно воздействовать на волю, в отношении же самой воли, всего, что касается жизни, мы ничего непосредственно сделать не можем, потому что на нашу волю непосредственно можно повлиять нашей повседневной жизнью лишь обходным путем, через сон. 

Вы не думаете, когда вы спите, в вас нет никаких представлений: представление и мышление есть то, что переходит в сон. Воля же, напротив, бодрствует и пронизывает извне наш организм и оживляет его. Поэтому мы чувствуем себя окрепшими утром, ибо то, что проникает в наш организм, волевой природы.

 Что мы не воспринимаем этой работы воли, что мы ничего об этом не знаем, вполне понятно, если помнить, что представление наше спит, когда мы спим. Этим прежде всего мы хотим дать нам побуждение для дальнейших размышлений, для дальнейшего медитирования. Вы увидите, что чем дальше вы пойдете по пути самопознания, тем глубже будете помать истинность следующего положения: человек спит в отношении своей воли, когда он бодрствует, и он спит в отношении своих представлений, когда спит. Днем спит воля, ночью спит жизнь представлений.


Если человек не сознает того, что ночью воля не спит, то это происходит потому, что человек умеет бодрствовать только в жизни представлений. Воля не спит ночью, и она действует тогда, как истинно огненный элемент, работает над его телом, чтобы восстановить все, что было израсходовано днем.


Итак, в человеке имеются два полюса: волевые импульсы и жизнь наблюдений и представлений; и люди ведут себя по отношению к этим двум полюсам в совершенно противоположном смысле. Но это лишь два полюса. Вся же душевная жизнь протекает в различнейших оттенках между этими полюсами, и мы сейчас еще немного приблизимся к этой душевной жизни, попробовав соотнести эту душевную жизнь, микрокосмическую жизнь с тем, что мы познаём, как высшие миры. 

Из сказанного мы уяснили себе, что один из полюсов нашей душевной жизни – это жизнь представлений. Эта жизнь представлений кажется внешнему, материалистически мыслящему человеку, чем-то недействительным. Неправда ли, как часто мы слышим следующее высказывание: «Ах, представления и мысли – это, ведь, всего только представления и мысли!». 


Этим хотят указать, что, беря в руки кусок мяса или хлеба, имеют дело с реальностью, а мысль – это только мысль. Считают, что раз мысли нельзя есть, они не являются действительностью, они всего лишь «только» мысли. Почему же они только мысли?

 На том основании, что то, что человек называет мыслями, так же относится к тому, чем действительно являются мысли, как тень от вещи к вещи самой. Если у вас есть цветок, и вы видите его тень, то эта тень убеждает в реальности цветка. Так и с мыслями. Все дело в том, что человеческие мышление является теневым образом представлений и существ, находящихся в высшем мире, в том, что называется астральным планом. 
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И вы, собственно, правильно представите себе мышление, если здесь, на этом приблизительном, схематическом рисунке вы представите себе человеческую голову. В этой голове находятся мысли, которые я изображаю штрихами. Но эти находящиеся в голове мысли представим мы как живых существ здесь, на астральном плане.

Там действуют различного рода существа, там кишат представления и поступки, которые отбрасывают теневые образы в человека, и эти процессы отражаются в человеческой голове, как мышление. Представление является правильным, если вы думаете, что из вашей головы непрерывно идут потоки в астральный план, и эти потоки суть тени, порождающие мыслительную жизнь в вашей голове (см. схему). 

Но, кроме того, что мы называем мыслительной жизнью, для человеческой души существует еще и иная жизнь. В обычной жизни различают – это не совсем точно, но я говорю об этом, чтобы заимствовать нужное мне понятие из обычной жизни – мыслительную жизнь и жизнь ощущений, чувств. Среди чувств мы имеем чувства, доставляющие нам удовольствие, вызывающие наши симпатии, и чувства недовольства, чувства антипатии. 

Первые возникают благодаря справедливым, доброжелательным поступкам, антипатия же вызывается злыми, несправедливыми действиями. Это уже не только чистое восприятие, это нечто другое. Представления возникают в нас и от безразличных нам вещей. Душевные же переживания симпатии и антипатии владеют нами при виде всего прекрасного и доброго или дурного и безобразного. 


Также точно, как все в человеке живущее в виде мыслей, указывает на астральный план, так и все, что связано с симпатиями и антипатиями, указывает на то, что мы называем нижним Деваханом. И также точно мог бы я линии, которые я перед этим в астральный мир при этих представлениях нарисовал, теперь протянуть вверх в Девахан или небесный мир.


В нас, преимущественно в нашей груди, разыгрываются процессы небесного мира, Девахана, как чувства симпатии и антипатии к прекрасному и безобразному, к доброму или злому и дурному, так что вместе со всем, что мы можем назвать нашими ощущениями по отношению к морально-эстетическому миру, мы несем в нашей душе тени, отбрасываемые нижним Деваханом, небесным миром.


А затем в человеческой душевной жизни имеется нечто третье, что мы должны точно отличать от простого предпочтения к доброжелательным поступкам. Есть разница, стоим ли мы где-то и наблюдаем прекрасный, доброжелательный поступок и находим в этом удовольствие, или же приводим в действие нашу волю с тем, чтобы самим совершать такой добрый поступок.

 Я хотел бы удовлетворение по поводу добрых, прекрасных поступков и неудовольствие при виде злых, безобразных действий назвать эстетическим элементом, а то, что человека побуждает к хорошему поступку – элементом моральным. Моральное стоит выше чисто эстетического, а просто удовольствие или неудовольствие – чувства более низкие, чем чувство обязанности самому совершить добрые или злые действия. 
	Мысли:

Симпатия и антипатия:
	Теневые образы существ астрального плана

Теневые образы существ нижнего Девахана
	(Бодрствование) 

(Сновидения)

	Моральные импульсы:
	Теневые образы существ верхнего Девахана
	(Сон)



Насколько наша душа чувствует побуждение, в какой степени она моральные импульсы чувствует, являются эти импульсы теневыми образами высшего Девахана, верхнего небесного мира.
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Мы можем прекрасно представить себе эти три душевные деятельности, располагающиеся по трем восходящим ступеням: чисто интеллектуальную деятельность мышления, представления, наблюдения, эстетическую жизнь, выражающуюся в удовольствии и неудовольствии, и моральную жизнь в импульсах относительно злого и доброго, что эти три раздельно лежащие типа душевных переживаний человека являются микрокосмическими образами располагающихся вовне, в Макрокосмосе, один над другим трех миров: астрального мира, отражающегося в мире мыслей, в интеллектуальном мире человека; деваханического мира, создающего наподобие тени эстетический мир удовольствия и неудовольствия; и верхнего Девахана, тенью которого служит моральность.


И, если сказанное теперь мы увяжем со сказанным прежде о двух полюсах человеческой души, то мы должны воспринять интеллектуальное как один полюс, как тот полюс, который по преимуществу господствует в бодрственной дневной жизни, в течение которой мы бодрствуем в отношении интеллектуальной жизни. Человек бодрствует в продолжение дня в смысле своего интеллекта, в то время как ночью он бодрствует в отношении своей воли. Но, так как тогда он спит относительно интеллекта, то он и не сознает того, как он проявляет волю.

Однако косвенно на волю влияет все, что мы называем моральными принципами и импульсами. И действительно, человек нуждается в жизни сна, чтобы все, что он воспринимает в мыслительной жизни как моральные импульсы, могло действительно привести к эффективной действительности. 

Является истиной, что, таким, каким сейчас является человек в обычной жизни, он в состоянии совершать что-то правильное только на интеллектуальном плане; в отношении морального плана он способен на меньшее, здесь нам приходится рассчитывать на помощь из Макрокосмоса.


Наша интеллектуальность может до некоторой степени содействовать нашему развитию, в моральном же совершенствовании нам должны прийти на помощь Боги. Мы погружаемся в сон, для того чтобы проникнуться Божественной волей, где мы не можем ни во что вмешаться нашим бессильным интеллектом, тогда Божественные силы превращают в силу воли то, что мы воспринимаем как моральные принципы, прививают нашей воле то, что в ином случае мы можем принять лишь в наши мысли.


Между этими двумя полюсами, полюсом воли, бодрствующим ночью, и полюсом интеллекта, бодрствующим днем, лежит эстетическая область, которая всегда имеется в человеке. Ибо человек днем находится не совсем в бодрствующем состоянии.

Только самые прозаичные, филистерски настроенные люди бодрствуют постоянно, и, когда не спят. По сути люди должны и днем немного грезить, то есть в период бодрствования в них должна быть какая-то доля грезящего сознания, они должны уметь отдаваться искусству, поэзии или какой-либо иной жизненной деятельности, которая не направлена единственно на сухую реальность. И люди, отдающиеся подобной деятельности, творят некую связь, которая имеет обратное освежающее и оживляющее действие на все бытие. Отдаваться таким мыслям, это в определенной мере подобно тому, что как сновидение проникает в бодрственную жизнь. И в сне жить, вы же знаете, что тогда грезение вносят, тогда являются реальные сны, которые прочее (прежнее) сознание во сне пронизывают.


Это нечто, в чём нуждаются все люди, которые не хотят ограничиваться только будничной, сухой, нездоровой дневной жизнью. Грёзы и без этого приходят ночью, это не требуется оправдывать. Это среднее, лежащее между двумя полюсами: ночное и дневное грезящее состояния, которые могут жить в фантазии.


Так, мы имеем также и здесь в душе некую троякое в душе. Интеллектуальное, благодаря которому мы действительно бодрствуем, когда мы днём предаёмся мыслям и носим в себе теневые образы астрального плана, так что порождаются самые плодотворные идеи повседневной жизни и важные изобретения. 

А, когда мы спим, когда мы видим сны, когда эти сновидения ворвавшись в наш сон, живут, тогда происходит так, что в нас отражаются образы нижнего небесного мира или Девахана. И, если тогда во сне мы работаем, и напечатляем нашей воле мораль – этого можем мы не воспринимать прямо, но вполне по последствиям – тогда, если мы в состоянии это влияние божественно-духовных властей в продолжение ночи привить нашему мышлению, то импульсы, воспринимаемые нами, оказываются теневыми отражениями верхнего Девахана, верхнего небесного мира.

Это моральные импульсы и чувства, которые в нас живут и дают нам возможность сказать, что по сути человеческая жизнь только тем оправдывается, если мы свои мысли отдаем на службу всего доброго и прекрасного, а нашей интеллектуальной деятельности даём пронизаться потоком истинной чистой крови сердца божественно-духовной жизни, даём пронизаться потоком моральных импульсов.


Картину человеческой душевной жизни, которую мы только что нарисовали, сначала путем внешнего экзотерического рассмотрения, затем посредством скорее несколько мистического жизне-рассмотрения, подтверждают глубокие оккультные исследования. И тогда все более или менее внешне описанное предстает перед нами в виде процессов, протекающих в человеке и доступных восприятию ясновидения. Когда в наши дни перед нами стоит в бодрственном состоянии человек, рассматриваемый с помощью ясновидения, то обнаруживается, что от его сердца к голове непрестанно струятся некие световые лучи.

Если бы мы хотели это изобразить схематически, мы должны были бы показать на рисунке область сердца, а затем потоки, струящиеся в направлении мозга и обтекающие внутри головы тот орган, который в анатомии описывается как шишковидная железа. Как световые лучи идёт это от сердца вверх в голову и обтекает шишковидную железу.

Эти потоки возникают благодаря тому, что человеческая кровь, физическая субстанция, вещество, непрерывно растворяется в эфирной субстанции, так что в области сердца имеет место непрерывный переход крови в тонкую эфирную субстанцию, которая струится вверх к голове, и, мерцая, обтекает шишковидную железу. Этот процесс – становления крови эфиром – постоянно наблюдается в бодрствующем человеке. 
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У спящего человека – иначе. Тогда, если здесь у нас расположена область сердца, а здесь область мозга, оккультный наблюдатель воспринимал бы непрерывный поток, поступающий к сердцу извне внутрь, а также сзади внутрь. 

Однако эти потоки, которые притекают к спящему человеку извне, из мирового пространства, из Макрокосмоса во внутреннее существо того, что в качестве физического и эфирного тел лежит в постели, потоки эти действительно представляют собой нечто поразительное. 

Эти лучи очень различны у разных людей. Спящие люди очень отличаются один от другого, и, если люди, обладающие хотя бы некоторой долей тщеславия, смогли бы, наконец, убедиться, в каком отрицательном облике они предстают оккультному взгляду, они бы всячески воздерживались на общих собраниях от засыпания, которое выдавало бы их с головой.


Действительно это так, моральные качества резко обнаруживаются по своеобразной окраске тех течений, которые во время сна струятся в человека, так что человек низкого морального уровня имеет совсем иные потоки, чем человек, обладающий высокими моральными принципами. Тут уж никакое притворство в течение дня человеку не поможет. 

Перед высшими мировыми властями не притворишься. Дело обстоит так, что в человеке, отличающемся даже совсем незначительной склонностью к не совсем моральным принципам, постоянно струятся коричнево-красные лучи и все прочие оттенки вплоть до красно-коричневых. А лилово-фиолетовые лучи вступают в людей, имеющих высокие моральные идеалы. 

В минуты пробуждения или засыпания в области шишковидной железы происходит своего рода борьба между течениями, струящимися сверху-вниз и снизу-вверх. Интеллектуальный элемент струится снизу-вверх в форме световых воздействий у бодрствующего человека, а всё относящееся, собственно, к морально-эстетической природе струится сверху-вниз. 

В минуты пробуждения и засыпания нисходящие и восходящие потоки встречаются, и тогда можно судить, особенно ли смышленый тот или иной человек, имеет ли он низкие принципы – тогда в области шишковидной железы разыгрывается яростная борьба – или же он обладает высокими принципами, навстречу которым струится его интеллектуальность: тогда обнаруживается спокойное распространение мерцающего сияния вокруг шишковидной железы, которая тогда в минуты пробуждения и засыпания как бы погружена в маленькое световое море. 

И в спокойном сиянии, окружающем шишковидную железу в минуты пробуждения и засыпания, проявляется моральная значимость человека. Так отражается в человеке его моральное состояние. Это спокойное сияние часто распространяется очень далеко, вплоть до области сердца. Так в человеке обнаруживаются два потока: один, струящийся из Макрокосмоса, другой – микрокосмический.


Все значение того, как встречаются в человеке эти два течения, мы могли бы оценить, если бы, с одной стороны, припомнили все, что ранее было более внешним образом рассказано о душевной жизни, о том, как она представлена в своей тройственной полярности интеллектуального, эстетического и морального, которое притекает сверху вниз, от мозга к сердцу; с другой же стороны, мы постигаем все значение сказанного, если проводим перед своим взором соответствующее явление в Макрокосмосе. 

Это соответствующее явление сегодня может быть так описано, как оно в качестве результата имеется налицо именно через заботливое оккультное исследование последних лет, предпринятых в духовных исследованиях отдельных действительных истинных розенкрейцеров.

В согласии с этим результатом можно описать макрокосмическое в его отношении к микрокосмическому. И тогда обнаруживается – в вашем понимании вы все ближе будете подходить к таким вещам – что нечто, подобное сказанному сейчас в связи с Микрокосмосом, происходит и в Макрокосмосе.


Так же, как в области человеческого сердца происходит непрерывное превращение крови в эфирную субстанцию, аналогичный процесс имеет место и в Макрокосмосе. Мы поймем это, обратив наш взор на Мистерию Голгофы, на тот момент, когда кровь Христа Иисуса пролилась из Его ран. Эту кровь нельзя рассматривать, как только химическую субстанцию, она – нечто совершенно особое, если вспомнить все то, что говорилось о природе Иисуса из Назарета. И, когда эта совершенно особая кровь вытекла и устремилась в землю, нашей Земле была дана некая субстанция, которая, когда она соединилась с Землей, произвела событие самое значительное для всего последующего развития Земли, и которое могло свершиться всего однажды. 

Что же произошло с этой кровью в последующие времена? – Ничто иное, как то, что происходит в сердце человека. Эта кровь в ходе земной эволюции проделала процесс эфиризации. И, как наша кровь в виде эфира струится из сердца вверх, так в земном эфире со времен Мистерии Голгофы живет эфиризированная кровь Христа Иисуса. Эфирное тело Земли пронизано тем, во что превратилась кровь, пролитая на Голгофе, и это важно. 

Если бы не произошло то, что произошло благодаря Христу Иисусу, тогда было бы только то с людьми на Земле, что уже описывалось раньше. Но теперь, со времени Мистерии Голгофы, всегда существует возможность, что в течении человеческой крови снизу-вверх сопутствует воздействие эфирной крови Христа.


Благодаря тому, что в эфирном теле Земли содержится эфирная кровь Иисуса из Назарета, она также струится снизу-вверх, из сердца к мозгу вместе с эфиризированной кровью человека – эта эфиризированная кровь Иисуса из Назарета, так что в человеке происходит не только все описанное выше, но собственно человеческий поток крови сливается с потоком крови Христа Иисуса.

 Однако объединение этих обоих потоков имеет место, лишь если человек несет правильное понимание навстречу тому, что содержится в Христовом Импульсе. Иначе такое соединение произойти не может, иначе оба потока отталкиваются один от другого с такой же силой, с какой они в ином случае стремятся соединиться.

Понять все это можно только, когда мы для каждой эпохи земного развития будем придерживаться того понимания, которое свойственно именно данной эпохе. В то время, когда Христос Иисус жил на Земле, правильное понимание предстоящего события могли обрести те, кто приходил к Его Предтече Иоанну и принимал от него Крещение в той форме, как это выражено в Евангелии. Они принимали Крещение, дабы очистить от грехов, то есть изменить завершившуюся карму их прежних жизней, и, чтобы узнать, что отныне должен снизойти в физическое тело важнейший импульс земного развития. 

Однако развитие человечества продолжается дальше, и в наше время для человека важно научиться понимать, что он должен принимать духовнонаучное познание, и постепенно то, что от сердца к мозгу струится, так воспламенить, чтобы это принесло понимание антропософии. В результате образуется, что он сможет воспринимать событие, наступающее в 20-м столетии – это пришествие Христа эфирного в противоположность физического явления Христа в Палестине.


Ибо мы достигли того момента времени, когда эфирный Христос вступает в жизнь Земли, и сначала виден небольшому числу людей, как при естественном ясновидении. Затем в последующие три тысячелетия все больше людей будут видеть Его. Это должно наступить, это естественное событие. И это произойдет так же верно, как в 19-м веке достигнуто открытие электричества. 

Воистину, некоторое число людей увидят эфирного Христа, переживут событие Павла перед Дамаском. Но все будет зависеть от того, научатся ли люди улавливать тот момент, когда к ним приближается Христос. Пройдут немногие десятилетия, и для людей, в особенности для людей молодых, это событие совершится – уже сейчас оно повсюду подготавливается. 

Какой-нибудь человек приходит в то или иное место, переживает то или иное. Если он действительно обострил свой взор благодаря занятиям антропософией, он мог бы заметить, что внезапно кто-то около него есть, кто-то подходит, чтобы помочь, чтобы обратить внимание на то или иное – это ему встречается Христос – а он, однако, думает, что рядом с ним находится какой-то физический человек. Однако, что рядом с ним сверхчувственное существо, он заметит по его внезапному исчезновению. 

Иной человек тихо сидит в своей комнате, с опечаленным сердцем, раздавленный горем, не зная, что ему делать, и он увидит, как откроется дверь, и явится эфирный Христос, говоря ему слова утешения. Христос будет для людей живым Утешителем!

 Пусть это в наши дни звучит еще странно, но, тем не менее, это истинно, что иной раз, когда люди соберутся вместе и не будут знать, как им жить дальше, может быть, соберется большое число людей, ожидающих помощи – они увидят эфирного Христа! Тогда будет Он Сам, подаст совет, произнесет Свое Слово в собраниях. Мы безусловно идем навстречу таким временам. Это то позитивное начало, тот положительный созидающий элемент, который вступит в развитие человечества.


Нельзя сказать ни одного слова против великих культурных достижений нашего времени, они необходимы для блага и освобождения людей. Но, возьмите все, что только можно, из внешних успехов в деле овладения силами природы – и это будет мелко и незначительно по сравнению с тем, что дается человеку, когда он переживает пробуждение души благодаря Христу, вступающему сейчас в культуру человечества и в ее дела. Благодаря этому для человека вырастают, суммарные позитивные творческие силы, приносимые Христом в человеческую культуру.


Если бы мы обратились к первым послеатлантическим временам, то мы бы увидели, что люди строили тогда свои жилища иначе, чем теперь. Тогда они пользовались всяким растительным материалом, которому они только помогали. Даже дворцы они строили, как бы помогая природе, сплетая между собой ветви и целые растения и так далее. Ныне люди должны строить из руин.

Всю внешнюю культуру мы создаем из продуктов разрушения. А в ходе последующих лет вам станет еще понятнее, как различно другим является в нашей культуре продукт разрушения.


Свет разрушается в ходе нашего послеатлантического земного процесса. Вплоть до Атлантиды земной процесс был прогрессирующим, но с тех пор он стал распадающимся. Что такое свет? Он распадается, и распавшийся свет есть электричество. То, что нам известно, как электричество, есть свет, который сам себя разрушает в материи. А химическая сила, претерпевающая превращение в процессе земного развития, есть магнетизм. 

Появится еще третья сила. И если сегодня людям кажется чудодейственным электричество, то эта третья сила еще более разительным образом повлияет на культуру. И чем больше мы будем применять эту силу, тем скорее Земля будет становиться трупом, а духовная сущность Земли переходить к Юпитеру. Эти силы должны быть применены для разрушения Земли, с тем чтобы человек освободился от нее и земное тело отпало. 

Пока Земля находилась в процессе эволюции, этого не делалось, ибо только распадающаяся Земля может пользоваться великим культурным достижением – электричеством. Как бы странно это нынче ни звучало, но это должно быть постепенно высказано. 

Мы должны понять процесс развития, люди будут благодаря этому учиться правильно оценивать нашу культуру. Мы будем благодаря этому учиться понимать необходимость разрушения Земли, — в противном случае дух не станет свободным. Но одновременно люди научатся ценить и положительное: проникновение духовных сил в наше земное бытие.


Так, мы видим огромное, великое достижение уже в том, что Христу было необходимо в течение трех лет странствовать в хорошо подготовленном теле, чтобы он мог быть созерцаем физическим зрением. Благодаря всему происшедшему за эти три года, люди созрели для восприятия того Христа, который будет явлен в эфирном теле и который так же реально и действенно будет входить в земную жизнь, как это было с физическим Христом во время палестинских событий. 

Люди будут знать, что, если они рассматривают такие вещи не с помощью неясных чувств, если они это будут делать с помощью эфирного тела, которое внутри физического мира будет вокруг странствовать, но они будут знать, что это единственное эфирное тело, которое может действовать в физическом мире, как в ином случае действует физическое человеческое тело.


Оно будет от физического тела отличаться только благодаря тому, что оно, так сказать, в двух, трёх, сотне, тысяче мест одновременно может пребывать, но может иметь только эфирный, но не физический облик. То, что через этот шаг вперед человечество осуществит, это то, что два полюса, о которых я уже говорил, интеллектуальный полюс и моральный полюс, все больше и больше будут соединяться, сплавляться в единство. 

Это будет благодаря тому, что люди будут все больше учиться в течение следующего тысячелетия наблюдать в мире. Они будут всё более проникаться даже и днем непосредственным воздействием добра из духовных миров. В то время как теперь воля днем спит, и человек по сути может действовать лишь косвенно через представление, в продолжение последующих тысячелетий будет все больше происходить так, что через то, что, начиная с наших дней воздействует и, что Христос возглавляет, будут совершенствовать также и дневную деятельность человека.


Мечта Сократа о том, что добродетели можно научить, действительно осуществится. И на земле все больше и больше будет возрастать возможность не только наш интеллект развивать и стимулировать посредством обучения, но благодаря обучению распространять также моральные импульсы.

Шопенгауэр сказал: проповедовать мораль легко, основать мораль очень трудно. Почему же это так? Потому что, с помощью проповедей никогда мораль действительно не распространялась.

 Можно прекрасно соглашаться с моральными принципами и не соблюдать их. Для большинства людей применимо изречение апостола Павла: «Дух бодр, плоть же немощна». – Это положение изменяется благодаря тому, что от эфирного Христова-Образа исходит моральный огонь. Благодаря этому, однако, наступает для Земли всё более одно, что его помощью на Земле человек все больше признает необходимость морали и моральных импульсов. 

И человек преобразует Землю в той мере, как он все больше чувствует, что моральное начало присуще Земле. А в будущем аморальными смогут быть только те люди, которые будут находить поддержку в аморальном, которые будут одержимы злыми демонами, ариманическими, азурическими властями, и будут жаждать этой одержимости. Таково будущее состояние Земли. 

Одна достаточно большая часть людей будет жить на Земле, все больше уча морали и одновременно основывая моральное; но будет и такая часть человечества, которая из своей свободной воли захочет предаться злым властям и образует воинство зла, направленное против добрых людей. К этому никто не будет принуждён, это будет зависеть от свободной воли каждого человека.

Затем на Земле наступит время, когда произойдет нечто, многократно описанное в грандиозных образах восточного оккультизма, восточной мистики, когда эта моральная атмосфера разовьется до высокой степени. Об этом периоде восточная мистика повествует уже многие тысячелетия. И в особенности ярко со времени пришествия Будды говорится о том будущем моменте, когда Земля погрузится в моральную эфирную-атмосферу. 

Восточная мистика уже со времени древних Риши возлагала великое упование на то, что Земля обретет этот импульс, и что он станет сущностной частью Вишва-Карман, или, как говорил Заратустра, «Аура-Маздао». Уже тогда перед взором той мистики стояло появление этого морального импульса, этой моральной земной атмосферы от существа, именуемого нами Христом, и на Него, Христа, возлагала восточная мистика свою надежду.


Средства восточной мистики оказались недостаточными, чтобы представить Его земное свершение, однако последствия этого события представить они могли. Они могли представить себе, что погруженные в пламя и солнечный свет, чистые Акаша-образы придут по прошествии пяти тысяч лет после просветления великого Будды, как следствие того свершения, которое не поддается познанию средствами одной только восточной мистики.

Это поистине поразительное представление: придёт нечто, что сделает возможным, чтобы благодаря морально очищенной атмосфере Земли сыны света и огня реяли в моральной атмосфере Земли не в физически воплощенных образах, но как чистые образы-Акаши внутри моральной атмосферы Земли будут вокруг прохаживаться. Но тогда уже будет иметься учитель, спустя пять тысяч лет после просветления Гаутамы Будды, который покажет людям, что это за чистые образы пламени и света. Этим учителем будет Майтрейя Будда, он появится через три тысячи лет после нашего времени и научит людей Христову-Импульсу.


Так объединяется восточная мистика с христианским знанием Запада, образуя прекрасное, чудесное единство. И становится ясно, что тот, который появится через три тысячи лег после нашего времени в качестве Майтрейи Будды, постоянно воплощается на Земле как Бодхисаттва, как последователь Гаутамы Будды. Одним из его воплощений был живший за сто лет до начала нашего летоисчисления Йешуа бен Пандира. 

Йешуа бен Пандира – та же индивидуальность, которая однажды станет Майтрейей Буддой, и, которая от столетия к столетию является в физическом теле, но при этом не как Будда, а как Бодхисаттва. Также и в нашем столетии от этой индивидуальности, которая однажды – не сейчас, а в будущем – станет Майтрейей Буддой, исходит значительное учение о Существе-Христа и учение индусов о Сынах пламени – «Агнишваттас».


То, из чего человек может узнать того, кто однажды станет Майтрейей Буддой, для всех истинных восточных мистиков и христианского знания снова одинаково. 


Узнать можно того, кто однажды будет Майтрейей-Буддой, который в отличие от сынов пламени воплотится в физическое тело в качестве Бодхисаттвы из того, что он сначала в своей юности будет расти так, что ни один человек не заподозрит, какая в этом теле воплощена индивидуальность. 

Понимающие люди познают Бодхисаттву в таком человеке только в период между тридцатым и тридцать третьим годами. В этот период происходит нечто вроде смены личности. И самого Майтрейю-Будду человечество сможет узнать, только когда он достигнет тридцати трех лет. Как Христос Иисус приступил к своей миссии в тридцать лет, так и Бодхисаттву, который будет провозвещать о Христе, узнают лишь на тридцать третьем году его жизни. Майтрейя Будда в качестве преображенного Бодхисаттвы будет возвещать о великих тайнах бытия в великих, могучих словах, о которых теперь невозможно еще иметь какого-либо представления. 

Он будет говорить на языке, который еще должен быть сотворен, потому что ныне ни один человек не смог бы найти слов, с какими некогда обратится к людям Майтрейя Будда. А обращаться к людям на подобном языке пока еще невозможно на том основании, что для него еще нет физического инструмента. 

Учения Просветленного будут не просто учениями, через них в человеческие души будут вступать моральные импульсы. Такие слова еще не могут быть произнесены физической гортанью. Сейчас они могут еще пребывать только в духовных мирах.


Антропософия является подготовкой ко всему тому, что наступит в будущем. Те, которые заинтересованы в развитии человечества, которые хотят, чтобы развитие человеческой души продолжалось, не подвергаясь деградации, чтобы Земля в своей духовной части действительно стала свободной, чтобы она смогла скинуть с себя, как труп, свою более грубую часть – ибо люди могут погубить, все дело – те, кто хочет, чтобы творение мира удалось, должны обрести в себе понимание духовной жизни благодаря тому, что мы ныне называем антропософией.

Таким образом, антропософия становится долгом, познание будет тем, что мы ощутим, тем, по отношению к чему мы несем ответственность. И, если мы так ощущаем, и хотим учиться, если мы на основании воспринятых нами мировых тайн так ощущаем, что находим в себе волю стать антропософами, тогда наши чувства правильны. Но тогда антропософия не должна быть для нас чем-то таким, что удовлетворяет наше любопытство, она должна стать для нас тем, без чего мы не в состоянии жить. 

И только в том случае, если мы воспринимаем в правильном смысле, только тогда мы становимся живыми строительными камнями того великого здания, которое должно быть возведено в человеческих душах и которое будет распространяться на все человечество.


Так антропософия служит откровением тех истинных мировых событий, которые подступают к человеку будущего, к нашим собственным душам, независимо от того, будем ли мы жить в физическом теле или же будем пребывать между смертью и новым рождением. Этот переворот коснется нас, будем ли мы пребывать в теле или уже сбросим физическое тело. Лишь бы только люди уже здесь, на земном шаре усвоили, будучи в физическом теле, понимание, прежде чем эти события коснутся их в период между смертью и новым рождением, что там происходит.

Для тех, которые в наши дни в физическом теле приобретают понимание Христа, для них безразлично, будут ли они еще жить, когда приблизится момент узрения Христа, или уже переступят порог смерти. Те же, кто сейчас уклоняется от понимания Христа, должны будут, если ко времени свершения этого события они уже пройдут через врата смерти, ждать следующего воплощения, ибо понимание основных принципов не могут быть достигнуты между смертью и рождением. 

Если же эти основы однажды заложены и развиваются дальше, тогда Христа видят и между смертью и новым рождением. Так антропософия становится для нас не только неким учением, необходимым нам в физической жизни, но она имеет значение и для того времени, когда мы сложим с себя физическое тело.


Все это я хотел сегодня дать для понимания человека, и, как практическое руководство для ответа на некоторые вопросы. Самопознание – дело трудное, потому что человек является сложным существом. Человек потому такой сложный, что он связан со всеми высшими мирами и существами. То, что есть в нас – теневые образы великой Вселенной, и наша организация, наши физическое, эфирное, астральное тела и наше «Я», все, что составляет наши члены, все это – арена существ божественных миров. 

Наши физическое, эфирное, астральное тела и «Я» – это один мир, а другой мир – Высший Небесный-Мир. Для божественно-духовных существ высших миров телесные члены являются высокими божественно-духовными мирами. Поэтому-то человек так сложен, ибо он представляет действительно зеркальное отражение духовного мира. Это должно привести его к сознанию своего человеческого достоинства. 

Однако из знания того факта, что мы суть некое отражение, но что мы еще очень далеки от того, чем должны быть, мы усваиваем себе на таком окольном пути, наряду с человеческим достоинством, истинную скромность и смирение по отношению к Макрокосмосу и его Богам.
Из ответов на вопросы после лекции.

Вопрос: Как надо понимать слова апостола Павла «говорить языками»?

Ответ: У исключительных людей бывает, что в состоянии бодрствования находится не только феномен речи, но в этой речи совершается нечто, что обычно имеет место лишь в состоянии сна. Это и есть тот феномен, о котором говорит Павел. Гете рассматривает этот вопрос с той же точки зрения. Он написал прекрасную работу относительно этого феномена.

Вопрос: Как человек будет понимать слова утешения Христа?

Ответ: Люди будут чувствовать эти слова утешения своим 

собственным сердцем. Но они могут быть восприняты и физическим слухом.

Вопрос: Чем являются химические силы и вещества по отношению к духовному миру?

Ответ: В мире существует множество веществ, которые поддаются соединению и разделению. То, что мы называем химизмом – явление, проецируемое в физический мир из мира Девахана, из гармонии сфер. Так что в соединении двух веществ по их атомному весу мы имеем отражение двух тонов гармонии сфер. 

Химическое сродство двух веществ в физическом мире есть отражение мира гармонии сфер. Химические числовые соотношения являются действительно выражением числовых соотношений гармонии сфер. Эта гармония сфер стала глухой вследствие уплотнения материи. Если бы можно было фактически довести вещества до эфирной тонкости и воспринять атомные числа как внутренне-образующий принцип, то можно было бы услышать гармонию сфер. Существуют физический мир, астральный мир, низший Девахан и высший Девахан. 

Если мы вытесним какое-либо тело ниже физического мира, оно вступит в под-физический мир, в под-астральный мир, в низший злой Девахан и в верхний злой Девахан. Дурной астральный мир есть область Люцифера, злой низший Девахан – область Аримана, а злой верхний Девахан – область Азуров. 

Когда химизм проталкивают ниже физического плана, в злой низший деваханический мир, возникает магнетизм; если же свет проталкивают в мир ниже материального, то есть в мир, стоящий на одну ступень ниже материального, то возникает электричество. Если же то, что живет в гармонии сфер, толкают еще ниже вплоть до Азуров, тогда возникает еще более страшная сила, которая недолго будет оставаться тайной. 

Нужно только пожелать того, чтобы, когда появится эта сила, которую мы должны себе представлять гораздо, гораздо сильнее самых сильных электрических разрядов, и которая все-таки возникнет – тогда нужно пожелать, чтобы, прежде чем какой-либо изобретатель вооружит человечество этой силой, люди уже не имели бы в себе ничего аморального.

Вопрос: Что такое электричество?

Ответ: Электричество – это свет в под-материальном состоянии. Там свет сильнейшим образом спрессован. Свету можно также приписать некое внутреннее содержание, он в каждой точке является светом. Тепло может распространяться в трёх направлениях пространства. В случае света мы должны говорить о четвёртом измерении. Он распространяется четырёхкратно. Он имеет внутреннее содержание в качестве четвертого измерения.
Вопрос: Что происходит с земным трупом?

Ответ: В качестве остатка лунной ступени развития Земли мы имеем Луну, вращающуюся вокруг Земли. Точно также и после Земли будет остаток, вращающийся вокруг Юпитера. Затем все эти остатки постепенно растворятся в общем мировом эфире. На Венере никакого остатка уже не будет. Сначала она появится как чистое тепло, затем станет светом и снова перейдет в духовный мир. Для Земли будет остаток – труп. Однако это путь, которым человеку нельзя идти, ибо здесь ему уготованы ужасные муки. Но с этим трупом все-таки пойдут некие существа, которые в результате для самих себя достигнут более высокого развития.
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К ответам на вопросы:

Отражаются в качестве под-физического мира

 Астральный мир      Область Люцифера

Низший Девахан      Область Аримана

Верхний Девахан     Область Азуров
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Йешуа бен Пандира – подготовитель понимания Христова-Импульса

Карма, как жизненное содержание

Лейпциг, 4 Ноября 1911, Первый доклад.

Когда мы в духовной науке кроме нашего физического мира ещё другие сверхчувственные миры наблюдаем и говорим, что человек связан не только со своим физическим миром, а также с сверхчувственными мирами, то может всплыть вопрос: «Что имеется в человеческой душе, прежде чем придут к какому-либо ясновидческому дару, что было бы сверхчувственным, что нам указало бы, что человек связан со сверхчувственными мирами?». 


Другими словами: «Может ли также и обычный человек, не имеющий ясновидческой способности, заметить в своей душе нечто, нечто пережить, что стоит в связи с высшими мирами?». – В действительности ответу на этот вопрос будет посвящено, как сегодняшнее, так и завтрашнее рассмотрение.


Когда мы наблюдаем человеческую душевную жизнь, то она отчетливо подразделяется на три части, которые в определенной связи друг от друга независимыми являются, но тесно связаны.


Первое, что нам, когда мы рассматриваем себя самих, как душу, выступает навстречу – это наша жизнь представлений, а также в определенной связи наше мышление, наше вспоминание включительно. Воспоминания и мысли на являются чем-то физическим, они принадлежат невидимому, сверхчувственному миру.


В своей мыслительной жизни человек имеет указание на высшие миры. Чем эта жизнь представлений является, об этом может каждый себе создать воззрение следующим образом. Мы приносим ему предмет, который он наблюдает. Затем он отворачивается. Предмет он забывает не сразу, но сохраняет в себе его образ, который в нём живёт. Так мы имеем представления от мира вокруг нас, и мы можем, когда мы говорим о жизни представлений, говорить о ней, как о части нашей душевной жизни.


Вторую часть нашей душевной жизни можем мы воспринять, если спросим себя, не имеем ли мы в отношении вещей и существ в душе еще нечто иное, чем просто наши представления?


Да, мы имеем также нечто, что мы называем ощущениями любви и ненависти, что мы в нашем мышлении обозначаем, как симпатию и антипатию. Одно мы находим прекрасным, другое ужасным. Одно мы любим, другое ненавидим. Возможно, мы что-то находим добрым, а что-то злым. Если мы хотим подытожить, что здесь в нашу душу вступает, то мы можем говорить о движениях души-характера. Жизнь характера – это нечто иное, чем жизнь представлений. В жизни характера мы имеем гораздо более интимное указание на невидимое, чем в жизни представлений. Это второй член нашей душевной организации – жизнь движений характера. Таким образом, мы имеем уже два члена души: жизнь представлений и жизнь движений характера.


Третье мы обнаружим, если мы скажем себе, что мы находим вещь не только прекрасной или уродливой, доброй или злой, но мы чувствуем побуждение то или иное сделать. 


Мы имеем импульс для поступка. Когда мы что-то такое предпринимаем, делаем великое дело, или только предмет трогаем, для этого в нашей душе всегда должен быть импульс, который нас к этому побуждает. Эти импульсы понемногу превращаются в привычки, и нам не нужно всегда и при всём, что мы делаем, использовать наши импульсы. Например, когда мы выходим и намереваемся идти на вокзал, мы не имеем намерения делать первый, второй, третий шаг, мы просто идём на вокзал. За всем этим лежит третий член нашей душевной жизни, наши волевые импульсы, как нечто, что полностью выступает через видимое.


Теперь вернемся к упомянутому в начале вопросу: «Обладает ли обыкновенный человек основанием для обнаружения наличия высших миров?». – Так, вместе с этими тремя присущими человеку импульсами мы должны принять во внимание сновидческую жизнь, как она соотносится с тремя душевными элементами мыслительного импульса, движения характера и волевого импульса.


 Эти три члена нашей душевной жизни мы можем отчетливо различать: наша жизнь представлений, жизнь нашей подвижности характера и наши волевые импульсы. Если мы немного поразмышляем о нашей душевной жизни, сможем мы различать между этими отдельными членами нашей душевной жизни во внешнем существовании.


Возьмём сначала жизнь представлений. Эта жизнь представлений протекает целый день напролёт именно, когда мы не бездумны. Мы целый день переполнены представлениями, и, когда мы вечером становимся усталыми, то все эти представления затуманиваются последними. Это, как если бы вы отправились бродить в некий род тумана. Это становится слабее и слабее и наконец исчезает совершенно, и мы можем тогда заснуть.


Эта жизнь представлений, как мы её имеем на физическом плане от пробуждения до засыпания, исчезает, как таковая, в момент засыпания. Человек не в состоянии больше представлять, что он, когда он действительно спит – не как-то ясновидчески спит – несмотря на это свою мыслительную жизнь равным образом может продолжать, как и в бодрствовании. Мыслительная жизнь, точнее говоря, жизнь представлений, которая нас наполняет от пробуждения до засыпания, должна выключиться, и только тогда мы можем заснуть.


Но человек должен себе говорить, что представления, которые он имеет и которые в изобильном количестве его занимают, и которые он всегда имеет, когда он не просто так перед собой прозёвывает, они не являются помехой для засыпания. То, что это так, лучше всего видно, если перед засыпанием особенно живо отдаться представлениям, например, через чтение тяжелой книги.


Если мы действительно интенсивно думали, мы лучше всего засыпаем, и, если мы не можем заснуть, то было бы хорошо взять книгу или заняться чем-нибудь таким, что требует напряженного размышления, например, изучением математики, это поможет нам затем заснуть. Напротив, ничего, что вызывает у нас глубокий интерес, как роман, содержащий многое для нас интересное.


Здесь вступают наши движения характера, и жизнь наших движений характера есть нечто, что помешает нам заснуть. Если мы нас с живо-подвижным характером кладём в постель, если мы знаем, мы нечто в нашу душу заложили, или, если мы большую радость в нашей душе имеем, которая ещё не изжита, то очень часто мы будем на нашем ложе крутиться и не сможем заснуть.


Итак, в то время как представления, которые не сопровождаются подвижностью характера, утомляют, так что мы легко засыпаем, мешает нам заснуть именно то, что наш характер действительно сильно приводит в движение. Невозможно провести разделение, которое необходимо, если мы хотим прийти в состояние сна. Из этого мы можем видеть, что жизнь движений нашей души-характера иначе относится ко всему нашему бытию, чем жизнь наших представлений.


Если мы действительно хотим сделать различие, то должны мы, конечно, обратить внимание на нечто другое, собственно, на наши сны. В конце концов, может же человек верить, когда на нас действует пёстрая жизнь снов, что это представления, которые продолжают своё существование и во сне. 


Но, если совершенно точно проверить, то можно заметить, что наша жизнь представлений в наших снах не продолжается. Это происходит только, если наши представления крепко скреплены с движениями души-характера. Движения души являются тем, что выступает в сновидческом образе.


Чтобы это узнать, нужно, конечно, вещи точно проверить. Пример. Некто видит во сне, что он снова юный и переживает то или иное. Сразу после этого сон меняется и происходит нечто, в переживании чего он не нуждается. 


Показывается какое-то событие, которое чуждо его воспоминанию, так как он на физическом плане такого не пережил. Но выступают знакомые персоны. Так часто происходит, что себя во сне видят впутанным в деятельности, в которых находятся вместе с друзьями или знакомыми, которых давно не видел. Но, если точно проверить, можно будет себе сказать, что в том, что всплывает во сне, лежат в основе движения души-характера.


Вполне возможно, что мы ещё зависим от тогдашнего друга, не совсем от него свободны. Должно ещё иметься какое-то движение характера, которое с ним связано. В снах не выступает ничего, что не связано с движениями души-характера. Поэтому здесь нужно привести определенное заключение, собственно, что, когда представления, которые нам передаёт наше дневное сознание, во сне не наступают, то это свидетельство того, что они не вступают в сон. Когда движения характера мешают нашему сну, это показывает, что они нас не оставили, что они там должны быть, чтобы мочь выступить в сновидческих образах. Движения характера являются тем, что привлекает образы сновидений.


Дело в том, что движения души-характера связаны много интимнее с собственным существом человека, чем жизнь представлений. Движения души-характера вносим мы также в сон. Таким образом они являются душевным членом, который также и во время сна остаётся связанным с нами. 


В противоположность к обычным представлениям являются движения души нечто таким, что входит вместе с нами в сон и таким образом более тесно, более интенсивно связывается с человеческой индивидуальностью, чем обычное мышление, которое не пронизано движениями души-характера.


Как теперь дело обстоит с третьим душевным членом, с волевым импульсом? Тут можем мы также привести некий род примера. Это могут наблюдать, конечно, только те люди, которые в несколько тонком роде рассмотрят (примут во внимание) момент засыпания. Когда человек благодаря обучению приобрел определенную способность наблюдать этот момент, тогда это наблюдение крайне интересно. Сначала наши представления являются нам как бы в туман укутанными, внешний мир исчезает, человек имеет чувство, как будто его душевное существо чувствует себя распростертым над своей телесностью, как будто она больше не впрессована в границы кожи, а изливается в элементы Космоса.


Великое блаженство может быть связано с засыпанием. Затем наступает момент, когда вступает определенное воспоминание. Его могут иметь, вероятно, немногие люди. Однако, мы можем этот момент воспринять, если мы внимательно наблюдаем. Перед нашими глазами вступают добрые и плохие волевые импульсы, которые мы имели, и самым примечательным является, что человек относительно добрых волевых импульсов чувствует, что это есть нечто, что это связано со всеми здоровыми волевыми силами, которые тебя освежают.


И, когда человек таким образом ставит перед душой добрые волевые импульсы перед засыпанием, то чувствует он себя настолько свежим и жизнерадостным, и при этом часто наступает чувство: «Ах, не мог ли бы этот момент навсегда остаться! Не может ли этот момент вечно длиться?!», - тогда чувствуют ещё, как телесное покидается душевным, затем наступает толчок (ускорение) и человек проваливается в сон.


Не требуется быть ясновидящим, чтобы это пережить, нужно только наблюдать душевную жизнь. Из этого следует нечто очень важное. Наши волевые импульсы действуют до засыпания, и мы чувствуем их, как нечто, что нас оплодотворяет. Мы чувствуем необыкновенное укрепление. В отношении простых движений характера должны мы сказать, что ни связаны более тесно с нашей индивидуальностью, чем наше обычное мышление, чем обычное наше представление.


Так, мы должны сказать теперь о том, чем являются наши волевые импульсы. Это не просто нечто, что с нами остаётся во время сна, но это нечто, что существует для укрепления, усиления нашей жизни в нас. Ещё гораздо более интимно связана жизнь наших волевых импульсов с нашей жизнью, чем движения характера, и кто часто наблюдает момент засыпания, тот чувствует тогда, что, если он не может вспомнить в дневной жизни добрых волевых импульсов, это действует так, как будто нечто в нём убивается тем, что входит в состояние сна. Таким образом, от волевых импульсов зависит здоровье и болезнь, связанные с нашей жизненной силой.


Мысли нельзя видеть. Букет роз видят сначала обычными средствами физического восприятия. Но, когда человек отвернется или отойдёт, в нём остаётся образ предмета. Он предмет не видит, но может его себе представить. Это наша мыслительная жизнь, есть нечто сверхчувственное. Наши движения характера являются в первую очередь действительно нечто сверхчувственным, и наши волевые импульсы хотя и переходят в дела, но тем не менее являются чем-то сверхчувственным.


Но одновременно мы знаем, когда мы принимаем во внимание всё, что сейчас было сказано, что наша мыслительная жизнь, которая не пронизана нашими волевыми импульсами, меньше всего тесно с нами связана. Теперь можно было бы подумать, что только что сказанное опровергается через то, что всё же на следующий день наши представления от предыдущего дня снова могут выступать перед нашей душой, что мы их можем вспомнить.


Да, мы именно должны из вспоминать. Мы должны нам сверхчувственным образом наши представления вызвать в памяти.


С нашими движениями характера дело обстоит иначе. Они с нами более тесно связаны. Когда мы с полной раскаяния душой приходим к покою, то будем мы уже чувствовать на следующее утро при пробуждении, что мы просыпаемся с тяжелой (тупой) головой или чем-то подобным. Если мы пережили раскаяние, то на следующий день мы это чувствуем своим телом, как слабость, тяжесть, оцепенелость. А, если переживали радость, то – силу и приподнятое настроение. 


Тогда нам не нужно вспоминать о радости и сожалении, о них размышлять, так как мы чувствуем их в теле. Нам не нужно вспоминать о происшедшем – оно есть тут. Это ушло вместе с нами в сон и вместе с нами жило. Наши движения характера плотнее, ближе с нашим вечным связаны, чем наши мысли.


Если же некто может наблюдать свои волевые импульсы, тот чувствует, что они просто снова здесь есть. Они всегда есть здесь. Может произойти, что в момент пробуждения мы замечаем, что мы в этот момент в определенной связи непосредственно переживаем снова то, что мы прошлым днём ощутили, как радость жизни благодаря нашим добрым моральным импульсам.


В действительности ничто не делает нас такими свежими, как то, что мы в предыдущий день добрыми волевыми импульсами пронизали нашу душу. Поэтому мы можем сказать, что самым интимнейшим образом с нашим существованием связано то, что мы называем нашими волевыми импульсами.


Итак, таковы три различных члена души, и мы поймём, если обратим внимание на эту разницу, что, исходя из оккультной науки, с определенным правом можно говорить о том, что мы благодаря нашим мыслям, которые ведь сверхчувственной природы, состоим в связи со сверхчувственным миром, через наши движения характера – с другим и нашими волевыми импульсами с ещё иным сверхчувственным миром, который ещё более интимным образом связан с нашим собственным существом.


Поэтому мы можем сказать, что, когда мы внешне-чувственно воспринимаем, то мы можем благодаря этому воспринимать всё, что имеется в физическом мире. Когда мы представляем, наши представления, наша мыслительная жизнь связаны с астральным миром. Наши движения характера связывают нас с тем, что мы называем Царством-Небесным, нижним Деваханом. Мир моральных импульсов связывает нас с верхним Деваханом или миром разума. Так состоит человек в связи с тремя мирами через мышление, подвижность характера и волевые импульсы.


И поскольку человек принадлежит астральному миру, может он свои мысли вносить в астральный мир. Он может в Девахан внести свои движения души-характера, и в высший Девахан он может внести всё, что он в душе имеет из волевых импульсов.


Когда мы вещи так рассматриваем, увидим, насколько права оккультная наука, говорящая о трёх мирах. И когда мы приводим это в рассмотрение, будем мы ещё в совсем ином смысле (совсем иным образом) взирать на мир морального, ибо через мир добрых волевых импульсов состоим мы в связи с высшим из трёх миров, которых человеческое существо сначала достигнуть может.


Наша обычная мыслительная жизнь простирается только вплоть до астрального мира. Мы можем ещё иметь такие духом исполненные мысли: мысли, которые не принесены движениями характера, не идут дальше, чем внутрь астрального мира, не имеют для других миров никакого значения. Благодаря этому, конечно, вы можете понять, что о внешней науке сказано, о сухой, прозаичной, рассудительной внешней науке: «Ни один человек не может мыслью, не пронизанной движениями души, нечто высказать о других мирах, кроме астрального!».


Среди обычных отношений протекает мышление научного исследователя, химика, математика без какого-либо движения души. Это не идёт дальше внешней поверхности. Да, как раз будет от научного исследования потребовано, чтобы оно в таком роде прогрессировало, и поэтому проникает оно только в астральный мир.


Только, если восхищение или отвращение будут связаны с мыслями о исследовании, тогда к мыслям прибавится то, что необходимым является, чтобы прийти в Девахан. Только, когда в мысли, в представления входят душевные движения, когда мы одно, ка доброе, а другое, как злое ощущаем, соединяем мы с мыслями то, что их внесет в Царство-Небесное.


Только тогда мы можем взглянуть в глубокие основы бытия. Когда мы нечто хотим понять о деваханическом мире, никакие теории нам не помогут. Тогда нам помогает только, если мы можем с мыслями связать движения души. Мышление приводит нас в связь только с астральным миром. Когда, например, геометр охватывает соотношения треугольника, это помогает ему только в астральное. Но, когда он понимает треугольник в качестве символа и выжимает из этого, что там внутри лежит о причастности людей к трём мирам, о трёхчленности (Троице) и так далее, то это помогает ему проникнуть выше. Кто в таких символических образах чувствует выражение для душевных сил, кто это в душу вписывает, кто чувствует при всём этом то, что в ином случае просто знают, тот связывает свои мысли с Деваханом.


Поэтому нужно при медитировании то, что нам дано, прочувствовать, ибо, только благодаря этому связываем мы нас с деваханическим миром. Таким образом, обычная бездушная наука может, хотя она сама и является такой остро чувствующей, человека приводить в связь только с астральным миром.


Искусства, музыка, живопись и прочие, напротив, ведут его в нижний Девахан. Против этого можно возразить: «Если это так, что душевные движения приводят в нижний Девахан, тогда и инстинкты, страстные порывы, жажды это также произведут!».


Да, конечно, они это делают. Однако, это только доказательство того, что мы с нашими чувствами теснее связаны, чем с мыслями. Наши симпатии могут связаться также с нашей низменной природой, через страсти и инстинкты будет также осуществляться жизнь души характера, и это приведет нас в нижний Девахан. В то время как мы от того, что мы в качестве ложных мыслей имеем, избавляемся в камалоке, идёт то, что мы развили вплоть до движений души, внутрь вместе с нами в Девахан и нам вплоть до следующей инкарнации напечатлевается, так что это найдёт выражение в нашей карме. Через нашу душевную жизнь, насколько она может иметь две стороны, поднимаемся мы в Девахан-мир, или мы её оскорбляем (раним).


Через наши волевые импульсы, напротив, которые аморальны или моральны, находимся мы или в хорошей связи с высшим миром, или мы его раним и должны будем в карме исправить. 


Если человек такой плохой и опустившийся, что он через свои плохие импульсы производит такую связь с вышним миром, что его совершенно ранит, то будет он вытолкнут. Но импульс тем не менее должен исходить из высшего мира. Всё значение моральной жизни открывается во всём величии, когда мы дело так рассматриваем.


Из миров, с которыми человек так тесно связан через свою троякую душевную природу, а также через свою физическую природу, из этих миров выходят те силы, которые человека могут вести через мир. Это означает, что, когда мы предмет в физическом мире рассматриваем, то это может происходить только благодаря тому, что мы имеем глаза, чтобы его видеть. Благодаря этому человек связывает себя с физическим миром; благодаря тому, что он развивает мыслительную жизнь – с астральным; Благодаря тому, что он развивает свою душу характера – с деваханическим, и через мораль – с верхним Девахан-миром.

Четыре мира         причастность человека

Верхний Девахан         воля – моральные импульсы

Нижний Девахан         душа характера – эстетические идеалы

Астральный мир         мышление – эфирная природа

Физический мир         телесность – физически-материальная природа


Четыре связи имеет человек с четырьмя мирами. Это значит ничто иное, что он имеет связи с существами этих миров. Исходя из этой точки зрения интересно рассмотреть развитие человечества, взглянуть в прошлое, настоящее и ближайшее будущее.


От миров, которые мы привели, исходят силы, проникающие в нашу жизнь. Тут мы должны в первую очередь констатировать, что в том времени (эпохе), которое лежит позади нас, люди были в первую очередь предоставлены тому, предрасположены к тому, чтобы находиться под влиянием физического мира, получать импульсы из физического мира. Это лежит позади нашего времени, как греческо-латинская эпоха. Во время этой эпохи Христос действовал на Земле в физическом теле. Так как человек здесь преимущественно был к этому предрасположен, чтобы в физическом мире имеющиеся силы на него воздействовали, должен был Христос явить себя на физическом плане.


Сейчас мы живём в эпоху, в которой преимущественно развивается мышление, в которую человек свои импульсы в мыслительный мир из астрального мира приобретает. Это показывает уже внешняя история. О философах пред-греческого времени можно едва ли говорить. В крайнем случае о подготовке мышления в пред-греческое время. После этого начинается история философии с Фалеса. Только после греческо-латинского культурного периода вступает научное мышление. Интеллектуальное мышление приходит только около 16-го столетия.


Поэтому великий прогресс наук, который будет исключать любое движение души (характера) из мыслительной работы. И наука в наше время так особенно любима, так как в ней мышление не пронизано движениями души. Наша наука бездушна и ищет своё благо в том, чтобы не ощущать. Горе тому, кто при лабораторном эксперименте нечто ощущать хочет! Это характерное нашей эпохи, что человек больше всего приходит в связь с астральным миром.


Следующая эпоха, следующая за нашей, будет уже спиритуальной. Здесь будут также и вместе с наукой ощущения соучаствовать в разговоре. Если тогда кто-то захочет пройти экзамен, и к науке допущен будет, то необходимо, чтобы он мог ощущать свет, который стоит позади всех вещей, духовный мир, который всему даёт состояться. Тогда будет испытание на ценность для научной работы состоять в том, что проверяют, может ли развивать испытуемый достаточную подвижность души-характера, иначе он провалится на экзамене.


Можно даже очень много знать, но, если действительного ощущения не будут иметь, экзамен не сдадут. Хотя это, конечно, звучит примечательно, но тем не менее это будет так, что лабораторный стол возвысится до алтаря, на котором испытание человека будет состоять в том, что при разложении воды на водород и кислород будут развиваться чувства, соответствующие тому, что Боги ощущают, когда это происходит. Человек будет приобретать свои импульсы через тесную связь с нижним Деваханом.


А затем придёт время, что наконец придёт последняя из следующих великих земных катастроф, это, когда человек через свои волевые импульсы в связи с высшим миром будет состоять, когда на Земле будет цениться то, что является моральным. Тогда не будут на первом месте стоять ни внешнее мастерство, ни интеллект, ни душа характера, а волевые импульсы. Не мастерство, а моральное качество человека будет влияющим.


Благодаря этому человечество, когда оно достигнет этой временной точки, достигнет моральной эпохи, в которой она будет в особенной связи состоять с высшим Девахан-миром. 


Это так, что в течение развития в человеке пробуждаются всё более силы любви, из которых он может черпать свои познания, стимулы и деятельности.


В то время как человечество прежде, когда Христос спустился в физическое тело к Земле, Его не могли воспринимать иначе, как в физическом теле, в нашу эпоху действительно пробуждаются силы, которые не будут давать видеть Христа в физическом теле, но вполне в эфирном облике, который будет существовать на астральном плане. Так, уже в нашем столетии будут, начиная с 30-х годов и всё более к середине столетия, большое число людей воспринимать Христа в эфирном облике.


Это будет являться великим шагом вперед относительно прежней эпохи, когда человек ещё не был достаточно зрелым, чтобы Его так видеть. Это имелось в виду, когда говорилось: «Христос будет являться в облаках», - так как под этим имелось в виду, что Он в эфирном облике на астральном плане будет явлен. Нужно, однако, подчеркнуть, что Он в эту эпоху только в эфирном теле будет виден. 


Те, которые хотели бы верить, что Христос снова воскреснет в физическом образе, забывает о прогрессе человеческих сил. Глупо верить, что такое событие, как Явление Христа, повторится тем же самым способом, как это однажды произошло.


Таким образом, в следующий раз событие будет таким, что люди Христа на астральном плане в эфирном облике видят, и те, кто тогда будут жить на физическом плане и примут учения духовной науки, будут Его воспринимать. Те же, кто тогда не будут жить, но будут всё же подготовлены через духовнонаучную работу, смогут видеть его тогда в эфирном одеянии между своей смертью и новым рождением. Но будут также иметься люди, которые не будут готовы Его в эфирном теле видеть.


Те же, кто будут стесняться духовной науки, не смогут Его воспринимать, а должны будут ждать вплоть до следующего воплощения, в то время как те, которые посвятят себя духопознанию и смогут подготовиться к тому, чтобы то, что тогда наступит, могли понимать. Тогда не будет зависеть от того, изучают ли именно прямо духовную науку или нет, живущие на физическом плане. Явление Христа будет для них тогда упрёком, мучением, в то время как тем, которые будут стремиться к духопознанию в предыдущей инкарнации, будут знать, что они видят.


Затем придёт такое эпоха, когда в человеке пробудятся ещё более высокие силы. Это будет эпоха, когда наступит откровение Христа в ещё более высоком смысле: в астральном облике в нижнем Девахане. И последний период времени моральных импульсов будет таким, что люди, которые через другие ступени уже прошли, увидят Христа в Славе, как облик великого «Я», как духовную «Я-Самость», как великого учителя человеческого развития в верхнем Девахане.


Подытожим. В греческую эпоху является Христос в физическом теле на физическом плане; в нашу эпоху – в эфирном теле на астральном плане; в следующую эпоху – в астральном облике в нижнем Девахане; во времена моральности – как олицетворение великого всечеловеческого «Я».


Теперь мы можем себя спросить: зачем нужна духовная наука? – для того, чтобы достаточно большое количество людей могло быть, которые будут подготовлены, когда наступят события.


И уже сейчас работает духовная наука над тем, чтобы люди правильным образом вступали в связь с высшими мирами, чтобы люди правильным образом входили в эфирно-астральное, в эстетически-деваханическое и морально-деваханическое. В нашу эпоху духовнонаучное движение является тем, что специально нацелено на то, чтобы человек в своих моральных импульсах мог прийти в правильное отношение со Христом.


Следующие три тысячелетия будут посвящены тому, чтобы Явление-Христа в эфирном мире было воспринимаемым. Это недоступно только тем, которые чувствуют совершенно материалистически. Можно материалистически мыслить, если ценят только материю, а всё духовное отрицают, или также, благодаря тому, что духовное сводят к материальному. Некоторые мыслят материалистически потому, что духовное хотят видеть только в материальной оболочке. Имеются теософы, которые также являются материалистами. Это те, которые верят, что человечеству суждено видеть Христа снова в физическом облике. Не материалистом являются не потому, что становятся теософами, а через то, что сознают, что высшие миры имеются также и тогда, когда нет ничего воспринимаемого, как чувственное проявление, но себя к ним вверх развивать нужно, чтобы их воспринимать.


Когда мы всё это проводим перед душой, то можем сказать, что Христос является собственно-моральным импульсом, который пронизывает человечество моральной силой. Христов-Импульс является силой и жизнью, моральной силой, пронизывающей людей. Но эта моральная сила должна быть понята.


Как раз для нашей эпохи является необходимым, чтобы Христа провозвещали. Поэтому и Антропософия имеет задачу провозвещать Христа в эфирном облике.


Прежде, чем Христос явился через Мистерию Голгофы, было также учение о Христе подготовлено. Также тогда было провозвещение физического Христа. В основном это был Йешуа бен Пандира за сотню лет до Христа, предтеча и провозвестник.


Он также имел имя «Иисус» (Йешуа), но в отличие от Христа-Иисуса, его звали Йешуа бен Пандира, сыном Пандира. Он жил примерно за сто лет до начала нашего летоисчисления. Чтобы это знать, нет необходимости быть ясновидящим, так как это зафиксировано в раввинских книгах, и этот факт часто давал повод его путать с Христом Иисусом. Йешуа бен Пандира был в конце побит камнями, а затем повешен на столбе креста, а Иисус из Назарета действительно был сразу распят на кресте.


Кто такой был этот Йешуа бен Пандира? – Это великая индивидуальность, которая со времени Гаутамы-Будды – т.е. примерно 600 лет до нашего летоисчисления – почти в каждом столетии один раз воплощался, чтобы человечество шло вперед.


Чтобы его понять, мы должны вернуться назад к существу Будды. Мы же знаем, что Гаутама, будущий Будда, жил, как царский сын, в доме Секья пять с половиной сотен лет до нашего летоисчисления. Та индивидуальность, которая тогда стала Буддой, до этого Буддой не была. Будда, который в юности был царским сыном, который принёс человечеству учение сострадания, не был рожден, как Будда. Ибо, Будда – это не индивидуальность, а достоинство, звание. Тот Будда был рожден, как Бодхисатва и возвысился до Будды на 29-м году своей жизни, когда он был погружен в медитацию, сидя под деревом-бодхи, и извлек (спустил) из духовного мира учение о милосердии в физический мир.


До этого он был Бодхисатвой, также и в своих прежних инкарнациях, а затем стал Буддой. Теперь, дело обстоит так, что благодаря этому пост Бодхисатвы – это пост (положение) учителя человечества в физическом облике – как бы освободился для определенного периода времени, и должен был кем-нибудь занят.


Когда Бодхисатва, который тогда инкарнировал, стал на 29-м году своей жизни стал Буддой (возвысился до Будды), тотчас на «должность» (в достоинство) Бодхисатвы перешла иная индивидуальность. Таким образом, мы говорим о последователе Бодхисатвы, поднявшегося до достоинства Будды. Наследником Гаутамы-Будды стала та индивидуальность, которая за сто лет до Христа-Иисуса, как Иисус (Йешуа) бен Пандира, инкарнирован был в качестве провозвестника Христа в физическом теле.


Он является теперь Бодхисатвой человечества, пока однажды, примерно через три тысячи лет, считая от сегодня, в свою очередь не станет Буддой. Таким образом, ему потребуется пять тысяч лет, чтобы из Бодхисатвы стать Буддой. Он, который почти в каждой сотне лет воплощается и будет, собственно, провозвестником Христа в эфирном одеянии, так же точно, как он тогда Христа, как физического Христа предпровозвещал.


И многие из нас ещё сами переживут, что в тридцатые годы будут иметься люди – а также позже в ходе столетия их будет становиться всё больше – которые Христа в эфирном одеянии видеть будут. Чтобы это подготовить, имеется духовная наука, и каждый, кто сотрудничает на духовнонаучном поприще, помогает этой подготовке.


Тот род, как человечество от водителей, особенно от Бодхисатвы, который со временем станет Майтрейей-Буддой, будет научаться, сильно изменяется во временных периодах. Так, как сейчас учит духовная наука, не могло преподаваться в греко-латинский период, тогда этого никто бы не понял. Тогда Существо-Христа должно было физически-видимо цель развития показать на примере своей жизни, только так мог Он тогда действовать.


Духовное исследование распространяет это учение всё более среди людей, и всё более будет человек учиться понимать Христов-Импульс, пока не войдёт в Самого Христа. Сегодня является возможным через слово гортани в понятиях и представлениях, через мышление сделать цель понятной и воздействовать на душу в хорошем смысле, чтобы её согреть эстетическими и моральными идеалами и воодушевить. Сегодняшняя словесная речь будет, однако, освобождена в следующих отрезках времени от могущественных импульсов инициативы, как это сегодня возможным является только через посредство речи.


Тогда будет речь, слово, так воздействовать, что в нём, в самом слове, будут лежать силы, которые переносят движения души-характера от души к душе, от Мастера к ученику, от Бодхисатвы ко всем, кто не отворачивается от него. Речь сможет тогда стать носителем эстетического движения души. Но для этого должно наступить новое время. В наше время было бы это для самого Бодхисатвы невозможно, производить такое действие через гортань, как это будет возможно в дальнейшем.


В последнем временном пространстве, перед великой войной всех против всех, тогда это будет так, что то, как сегодня речь является носителем мыслей и представлений, а позже станет носителем души-характера, так же будет в последние времена речь от души к душе нести и переносить мораль, моральные волевые импульсы. Сегодня слово ещё не может морально воздействовать. Такие слова наша глотка, как она сегодня есть, ещё совершенно не может порождать. 


Однако, однажды будет дана такая духовная сила, что будут говориться слова, с которыми человек моральную силу обретет. Через три тысячи лет станет выше упомянутый Бодхисатва Буддой. И тогда будет его учение изливать непосредственные импульсы в человечество.


Он будет тем, кого предсказали древние: Майтрейей-Буддой – Носителем Добра. Он будет иметь задачу подготовить людей, чтобы они понимали собственный Христов-Импульс. Он имеет задачу всё более направлять взор людей на то, что можно любить всё более то, что может быть распространено в качестве теории, дать войти в моральный фарватер, так что наконец всё, чем человек может обладать в мыслях, в моральное изольётся.


И, в то время как сегодня ещё совершенно возможным является, что один является смышленым, но аморальным, мы приближаемся к такому времени, когда невозможным станет, чтобы человек был одновременно умным и аморальным. Станет невозможным, чтобы ум и аморальность шли рука об руку.


Это можно понять так. Те, кто в сторонке держались и противились развитию, станут борцами, которые тогда все друг против друга будут бороться. Тем, которые сегодня развили в высшей степени интеллект, если они в следующие эпохи не разовьют дальше душевность и моральность, от их ума не будет никакого прока. Высший интеллект будет развит в нашу эпоху. 


И это будет также высшая точка. Но тот, кто теперь интеллект разовьёт, а следующим возможностям развития даст уйти, то сам уничтожит себя своим интеллектом, который будет тогда действовать, как внутренний огонь, который его сожжет, сделает маленьким и слабым, сделает глупым, не могущим ничего начинать.


Огонь его уничтожит в эпоху, когда моральные импульсы достигнут своей высшей точки. В то время как сегодня человек с его аморальным умом может стать очень опасным, тогда он станет безвредным. Однако для этого душа всё более будет иметь моральные силы, и именно такие моральные силы, каких сегодняшний человек не может даже себе представить. Высшая сила моральности принадлежит к тому, чтобы воспринять Христов-Импульс так, чтобы Он стал в нас Силой и Жизнью.


Таким образом, мы видим, что духовная наука имеет задачу зачатки для будущего развития человечества уже теперь в него вложить. Конечно, и в духовной науке должно быть принято во внимание то, что во всём миро-образовании принимается во внимание: могут происходить заблуждения. Но также и то, кто не может в высшие миры проникнуть, может точно проверить и увидеть, возвещается ли там и тут правильное: отдельные детали должны соответствовать (иметь созвучие). Испытайте (проверьте) то, что возвещается, все отдельные детали (факты), которые будут собраны о развитии людей, отдельные фазы Явления Христа и так далее, и вы увидите, что вещи друг с другом согласуются. Это доказательство истины, которую также может иметь тот человек, который ещё не прозревает в высшие миры. 


Можно быть совершенно спокойным: для того, кто хочет проверить, будет учение от в духе вернувшегося (пришедшего снова) Христа единственно правильным.

Йешуа бен Пандира – подготовитель понимания Христова-Импульса

Карма, как жизненное содержание

Лейпциг, 5 Ноября 1911. Второй доклад.


После того, как мы вчера говорили о членении человеческой душевной жизни на три части, в мире представлений или мыслительном мире, в мире движений души-характера и мире волевых импульсов, должен теперь нас заинтересовать вопрос: «Как может в самовоспитание, в заботу о нашей душевной жизни вмешаться, чтобы соответствующим образом самостоятельно работать над правильным развитием и образованием этих трёх частей нашей душевной жизни?». Тогда будем мы исходить сначала от нашей волевой жизни, от жизни наших волевых импульсов, и спросим себя: «Какие качества должны мы совершенно особенно культивировать, если мы благоприятным образом хотим воздействовать на нашу волевую жизнь?».


Самым благоприятным влиянием на нашу волевую жизнь будет жизнь, которая во всём своём смысле направлена на понимание кармы. Можно также сказать, такая душевная жизнь, которая требует развития главных качеств: невозмутимости и самоотдачи нашей судьбе. И как можно было бы, собственно, такую самоотдачу, такой душевный покой относительно судьбы приобрести, как не благодаря тому, что карму сделать действительным содержанием жизни?


А что это значит, сделать карму действительным содержанием жизни? – Это значит, что не только теоретически, а живо, когда нам встречаются собственное страдание или страдание другого, когда нам радость или тяжелый удар судьбы встречаются, ясно понимать то, что в определенном высоком смысле мы сами дали повод для болезненного удара судьбы. Это значит, что нужно развить такое настроение, что мы радость благодарно принимаем, ясно понимая, что мы особенно в отношении радости не можем выходить из рамок, так как это в определенной связи опасно, в отношении радости нарушать правила приличия.


Мы можем радость, если мы хотим поступательно вверх развиваться, понять следующим образом. По большей части радость является нечто таким, что указывает на будущую судьбу, а не на прошедшую. Радость в большинстве случаев в человеческой жизни есть нечто, что не было заслужено прошлыми поступками.


Когда мы исследуем карму оккультными средствами, тогда находим мы совершенно, что в большинстве случаев радость, которую переживают, не была заслужена, и, что радость нужно так рассматривать, что её нужно благодарно принимать, как ниспосланную Богами, как божественный подарок, и говорить себе, что то, что нам сегодня в качестве встретилось, должно нас возжечь к работе, что мы нам через радость прилившие силы в нас воспримем и используем с пользой. Мы должны радость рассматривать, как некий род авансирования для будущего.


Напротив, в случае боли, там были наши дела по большей мере такими, что мы это заслужили, что мы всегда повод в теперешней или прошедшей жизни найдём. И тогда нужно ясно понять до высочайшей степени, что в своей внешней жизни часто вели себя не в соответствии с этим кармическим образом мыслей. Можно во внешней жизни не всегда так вести себя в отношении того, что нам приготовит боль, даже, если это выглядит преданностью судьбе. Мы по большей части не сразу видим этот закон судьбы. Но, если даже мы можем не внешне так себя вести, то всё же это важно, если мы это внутренне делаем.


И когда внешне не ведут себя в соответствии с нашим кармическим образом мыслей (мировоззрением), в глубине души нужно всё же себе сказать, что по сути ко всем таким вещам сам дал повод. Возьмём, например, что нас кто-то бьёт, колотит палкой. Тогда человек обычно задаётся вопросом: «Кто это такой, который меня бьёт?». – Никто ведь не скажет: «Это я сам себя бью!». – В редком случае человек может себе ответить, что он наказан за свою вину. И тем не менее это так, что мы сами палку подняли против кого-то другого в прошлом. Да, это вы сами есть тот, кто на вас поднял палку. Если мы препятствие устранили, это карма. Карма, когда некто другой что-то против нас имеет.


Это мы сами, кто нам в качестве изглаживания (выравнивания) кармы за что-то, что мы неприятного сделали, причиняет неприятность. Так можем мы прийти к правильному пониманию нашей жизни, к расширению (увеличению) нашей «Я-Самости», когда мы себе говорим: «Всё, что с нами происходит, приходит от нас самих. Это наш поступок происходит там снаружи, даже если это так выглядит, как будто это делает кто-то другой».


Тогда мы должны, конечно, то, что мы рассматриваем, как судьбу, рассматривать в широком охвате. Мы должны эту нашу судьбу так мыслить, что мы, например, себе говорим, что также к судьбе человека принадлежит, как составная часть, что он в определенном возрасте развивает именно те или иные силы. И тут в воспитании детей часто допускаются ошибки. Этим сталкивают карму с вопросом воспитания, ибо, воспитание есть судьба, карма человека в юности.


Мы ослабляем волю человека, когда мы от него требуем непосильного, нечто учить, нечто исполнять, что несоразмерно с его способностями. В отношении воспитания нужно себе создать ясность, что для всеобщей человеческой кармы каждому возрасту соответствует, так чтобы можно было делать правильное.


Неправильные действия являются нападением на судьбу, против тех законов, и связано с сильным ослаблением воли. Здесь нет возможности разбирать, как связано с ослаблением воли всё слишком раннее пробуждение страстей и душевных влечений.


Особенно это все слишком рано пробужденные влечения, страстные желания и страсти, которые под этим законом стоят. Ибо, такие устройства, как телесные органы, слишком рано перенагружать, противоречит судьбе. Всё, что направляется против кармы человечества, все дела, которые против существующего естественного направления борются, связаны с воле-ослаблением. Так как уже с давнего времени никаких правильных основополагающих законов воспитания не имеется, в сегодняшнем населении многие неправильным образом с их молодежью обращаются. Если человечество не решится то, что является самым важным, воспитание молодёжи выстроить в соответствии с основными законами духовной науки, будет возникать всё более слабовольное поколение, и не просто внешне.


Это проникает далеко внутрь человека. Спросите множество людей, как они пришли к своей профессии. Вы будете ошарашены тем, что вы в большинстве случаев получите в ответ: «А, я не знаю, я так, как бы втолкнулся внутрь!» - это чувство себя-затолкнутости, чувство загнанности, это чувство не-само-удовлетворенности является также признаком слабости воли.


Когда теперь эта волевая слабость вызвана в таком роде, как мы это описали, то из этого возникают ещё другие последствия для человеческой души, а именно, когда волевая слабость вызвана в том роде, то в юном возрасте это становится причиной состояния страха, состояние ужаса и отчаяния.


Будет становиться всё более необходимым, чтобы человек имел основательное понимание высших законов, чтобы проходить через состояния отчаяния, так как именно состояние отчаяния есть то, что имеется в виду, когда не в соответствии с духо-познанием вышло.


Через материалистическое и монистическое мировоззрение можно только два поколения людей сохранить волево-сильными. Материализм может удовлетворить именно два поколения. Одно, которое его основало, а затем их учеников, которые его получили. 


Это особенное качество этих монистического и материалистического мировоззрений, что те, кто работают в лаборатории или мастерской, из тех, кто это мировоззрение сами основали, чьи силы полностью нагружены и заняты тем, что он строит в своей душе так, что имеет внутреннее удовлетворение. 


Но кто к этому учению только присоединяется, кто перенимает готовый материализм, у того это не будет вызывать внутреннее удовлетворение, а затем будет обратно действовать отчаяние на волевую культуру и вызывать волевую слабость. Ослабление воли, люди будут становиться неэнергичными вследствие этого мировоззрения.


Второй из вчера обсуждавшихся трёх сторон сверхчувственной жизни является подвижность души-характера. Что действует благотворно на движения души-характера?


Если мы возможно потрудимся приобрести внимательное чувство, большую внимательность в отношении того, что происходит в нашем окружении – не думайте, что такая внимательность особо развита у людей – то это нам очень сильно пригодится.


Я могу только всё снова приводить одно. В одной стране однажды был изменен порядок испытания (экзамена) для школьных учителей. На этом основании все учителя ещё раз сдавали экзамены. Экзаменатор проверял молодых и старых учителей. 


Молодых он мог проверять по тому, что они учили в семинаре. Но как проверить старых учителей? – Экзаменатор решил их спрашивать о том, что они сами год за годом преподавали в их собственных классах, и установил, что многие из них не имеют никакого понятия о тех предметах, которые они преподают!


Такая внимательность, такой живой интерес преследования таких вещей, которые происходят в нашем окружении, является частным случаем развития, культуры наших движений души-характера, как и всего в душе, определенным образом с волевыми импульсами вместе, и, когда мы в неблагоприятном смысле нашей душевной жизни оказываем влияние, то можем мы на этом окольном пути оказывать влияние волевыми импульсами.


Мы в хорошем смысле заботимся о наших движениях души-характера, когда мы в отношении наших аффектов, страстных желаний ставим себя под закон кармы, придерживаемся кармы. И это находим мы в своём окружении. Например, мы находим, когда некто совершает противоположное тому, чего мы ожидаем.


Тогда можем мы себе сказать: «Ну, да, он делает именно это!», - но мы можем и разозлиться, и это будет знаком нашей волевой слабости. Вспыльчивость, ярость является нечто таким, что движения души-характера, а также волю задерживают в развитии и ещё дальше действуют, как мы это сейчас увидим.


Гнев (ярость) является нечто таким, чем человек сначала совершенно не владеет. Только постепенно он может гнева отвыкать (переставать злиться). Это может происходить только медленно, и человек должен иметь терпение к себе самому. Кто думает, что он мог бы «одним движением руки» привести это в порядок, тому я могу повторить историю о учителе, который особенно заботился о том, чтобы из своих учеников изгонять гнев.


И, когда он после постоянных усилий в этом направлении пережил, что один юноша всё же разозлился, тогда он сам разозлился так, что бросил чернильницу в голову ребёнка. Когда это произошло, он должен был многие недели посвятить размышлениям о карме.


Что это может означать, мы заметим только, если мы при этой возможности ещё немного глубже вглядимся в человеческую душевную жизнь. Это два полюса душевной жизни: с одной стороны – волевая жизнь, и, с другой стороны – жизнь представлений и мышления. Движения души-характера стоят в середине.


Теперь мы знаем, что человек жизнь попеременно проводит в бодрствовании и сне. В то время как человек пребывает в бодром состоянии, в нём особенно деятельны представление и мышление. Ибо, что в отношении воли он, собственно, спит, может убедиться каждый, кто обратит внимание, как, собственно, волевой импульс осуществляется. Нужно сначала иметь мысль, представление, только тогда воля поднимается из глубины души. Мысль вызывает волевой импульс наверх. Когда человек бодрствует, то бодр он не в воле, а он бодр в мышлении.


Однако, оккультная наука нас учит, что, когда мы спим, всё наоборот. Тогда бодрствует воля и очень деятельна, а мышление бездеятельно. В нормальном состоянии человек этого сначала знать не может просто потому, что он знает что-либо только благодаря своему мышлению, а оно спит. И он не замечает, как его воля действует. Если он возвышается до ясновидения и приходит к имагинативному миру представлений, тогда там он замечает уже, что воля просыпается в тот момент, когда засыпает мышление. И в образы, которые он воспринимает, в них вступает внутрь воля и их пробуждает. Образы тогда сотканы из воли. Так что, таким образом, мысли тогда спят, а воля бодрствует.


Но это бодрствование воли совершенно иным образом связано с нашим общим человеческим существом, чем наше мышление. Только вследствие того, что человек работает или не работает, он здоров или болен, обладает он здоровой или больной волей.


И только вследствие того, что наша воля здоровая или не здоровая, только тогда работает она ночью над нашим жизненным состоянием вплоть до внутрь физического тела. Большая разница, развивает ли человек днём невозмутимость, преданность своей судьбе, и благодаря этому подготавливает свою волю, так что можно сказать, эта воля развивает приятное тепло, чувство блаженства – или он развивает ярость.


Это нездоровье воли изливается в тело в состоянии после сна и является причиной бесчисленного количества болезненных форм, причины которых ищут и не могут найти, так как действительные последствия, выступающие в виде физических болезней, наступают только через годы и, даже, десятилетия. Только тот, кто может озирать большие временные промежутки, может видеть ясным образом взаимосвязи между душевными и физическими состояниями. Итак, также и в смысле телесного оздоровления, воля должна упражняться.


Так же точно можем мы на нашу душевную подвижность через невозмутимость и покорность (преданность) нашей карме оказывать влияние, что она действует благотворным образом вплоть до телесной организации. И, напротив, вредим мы ей через через тупость, отсутствие интереса относительно того, что вокруг нас происходит. Эта тупость является нечто таким, что всё более распространяется. Это такое качество, которое последнее основание образует для того, чтобы мало людей интересовались духовными вещами. Можно думать, что объективные основания ведут к материалистически-мировоззренческому восприятию.


Но нет никаких объективных оснований для материалистического жизнепонимания. Нет, это тупость чувств. Никто не может быть материалистом, не будучи тупым. Невнимательность в отношении нашего окружения. Кто с живым интересом своё окружение наблюдает, для того всюду выступает то, что только духопознанием удаётся привести в соответствие. Тупость же подавляет движения души и ведет к волеослаблению.


Особенное значение имеет следующее качество, которое называют (Eigensinn) своенравие, упрямство, настойчивость. Чувство, которое упорно настаивает на том или ином. Нездоровые движения души могут также осуществлять своеволие. Эти вещи часто таковы, как змея, которая кусает собственный хвост. Всё прежде сказанное может также осуществлять самомнение. Человек, очень невнимательно идущий по жизни, может быть очень своенравным. Совершенно слабовольных людей видят иногда как раз этим пропитанным, когда этого никак не ожидают, и волевая слабость будет всё сильнее, если мы не пытаемся своенравие побороть. Как раз при слабоволии персоны имеется такое упрямство.


Если мы, напротив, стараемся не вырабатывать своенравие, тогда мы заметим, что мы с каждым разом улучшаем подвижность души и укрепляем волю. Каждый раз, когда человека укалывает своенравие, и не даёт ему волю, тогда каждый раз он становится более крепко стоящим в жизни.


Мы заметим плоды, если систематически справляемся с этими ошибками, мы будем через преодоление своенравия становиться удовлетворенными людьми. Собственно, культура душевной подвижности, которая зависит от того, что мы тупость, своенравие, отсутствие интереса (равнодушие) каждый раз преодолеваем. Итак, интерес и внимание к окружению способствуют воле и душе-характера. Тупость и своенравие действуют наоборот.


Для здоровой подвижности-души-характера имеем мы хорошее слово «чуткость». Чуткость есть, когда вторгается нечто осмысленное.


Дети должны так играть, чтобы их фантазия была подвижной и пробуждалась самостоятельность их души, так, чтобы они должны были мочь размышлять о их игре. Они должны не по образцу складывать строительные камни, этим пробуждается лишь педантичность, но не чуткость. Чутко, это, когда мы в песке даём всяческое произвести, когда мы их приводим в лес и даём из репейников формировать коробочки, а затем даём побуждение также другие предметы делать из друг с другом сцепляющихся репьёв. Вещи, которые определенный дар ощущения выращивают (воспитывают), заботятся о чуткости. Недостаточно понимают, что через такую заботу о чуткости в человеческую жизнь приходят душевный покой, душевная гармония, умиротворение.


Далее, мы делаем хорошо, когда мы идём с ребенком гулять, предоставляя ребёнку делать, что он хочет, если только он не совсем невоспитанный (не будет безобразничать). И, когда ребенок что-то делает, тогда нужно свою радость, своё согласие, свой интерес проявлять, не быть равнодушным или недовольным в отношении того, что творит ребенок, исходя из своей души.


Даже, если ребёнка учат, нужно привязываться к формам и процессам в природе. Когда ребёнок становится потом больше, нужно избегать им заниматься загадками и кроссвордами из газет. Они развивают только педантичность. Напротив, наблюдение природы представляет противоположность тому, что предлагает нам сегодня существо газет к заботе о душевной подвижности. От в себе спокойной души-характера зависит не только душевное, но также и телесное здоровье, когда иногда также большие промежутки времени лежат между причиной и действием.


Теперь мы подходим к третьей стороне сверхчувственной жизни, к мышлению. Этого касается, что мы заботимся, делаемся  остро-чувствующими особенно благодаря тому, что развиваем качества, которые совершенно очевидно никак не связаны с мышлением, представлениями.


Ни через что другое больше не заботимся мы так о хорошем мышлении, как через преданность и проницательность, и не так сильно через логические упражнения, а, когда мы то или иное наблюдаем. Нужно использовать для этого процессы в природе, чтобы проникать в скрытые тайны. Через преданность вопросам природы и человечества, через попытки понять сложных людей, через увеличение внимательности делаем мы наше мышление остро-чувствующим. Преданность – это значит: пытаться разгадать мышлением, представлением. В этой связи можем мы видеть, что необыкновенно благотворным образом такая преданность с разумом действует в более позднюю жизнь.


Один случай из жизни. Маленький мальчик показывал своей матери примечательные стороны своего наблюдения, которые он с необыкновенной преданностью и проницательной способностью связывал. Он сказал: «Ты знаешь, когда я иду по улице и вижу людей и животных, тогда это так происходит, как будто я должен был бы в животных и людей входить внутрь. Тогда мне встретилась старая женщина, и я в неё вошел, и это было мне ужасно больно, очень мучительно это было!», - при этом мальчик дома не испытывал, не видел никакого несчастья, а жил в очень хороших условиях, - «А затем я вошел в лошадь, а потом в свинью!», - и он описывает это подробным образом, и становится благодаря этому в необыкновенном роде побуждаем к состраданию, к особенно сострадательным поступкам, через это проникновенное чувствование. Откуда приходит такое расширение понимания других существ? 


Если мы поразмыслим об этом случае, то можно прийти назад (вернуться) в предыдущую инкарнацию, где раньше пребывал упомянутый человек, который придерживался выше описанной самоотдачи (преданности) вещам, тайнам вещей.


Но действий культуры преданности нам не нужно ждать вплоть до следующей инкарнации. Это выражается уже в отдельной жизни. Когда мы в ранней юности заставили себя всё это развить, тогда в более поздней жизни мы имеем ясное, прозрачное мышление, в то время как в противном случае разовьём рваное, нелогичное мышление. Это так, действительно спиритуальные основополагающие законы могут нас вести вперед в жизни.


Действительно, в последнем столетии спиритуальные основополагающие законы воспитания присутствовали только немного, почти совсем не имелись в наличии. И теперь мы переживаем последствия. Неправильного мышления в наше время необыкновенно много имеется в наличии. Можно пережить мучение (мученическую смерть) из-за ужасно нелогичной жизни мира.


Кто приобрел определенную ясновидческую способность, ощущает, что происходит не просто так, когда он себе говорит, что это правильно, другое неправильно, но он имеет действительную боль, когда ему встречается нелогичное мышление, и наслаждение при ясном прозрачном мышлении. Это означает, что приобретено для этого ощущение, и теперь нужно делать выбор.


И тогда это очень правильное решение (выбор), когда это однажды вплоть до того доведено. Это даёт очень правильное суждение о истине и неистине. Это кажется неимоверным, но это так.


Если один ясновидящий в отношении чего-то будет говорить нечто неправильное, тогда показывает ему поднимающаяся боль, что это нелогично, неправильно. Нелогичное мышление является в широчайшей мере распространенным. Ни в какое время не было так распространено нелогичное мышление, как именно в наше сегодняшнее время, несмотря на то, что логичным мышлением многое хорошо делается. К этому пример, может быть резкий, но типичный для бессмысленного и равнодушного переживания.


Я однажды ехал из Ростока на Берлин. В моё отделение вошли ещё два человека, господин и дама. Я сидел в углу и хотел просто наблюдать. Господин начал себя вести примечательным образом. Хотя он, вероятно, был весьма образованным человеком, он сначала лёг, через пять минут он вскочил, затем снова закряхтел жалобно. Так как дама явно посчитала его страдающим, её охватило сострадание и вскоре между ними завязался разговор.


Она ему рассказала тогда, что она вполне заметила, что он страдает, но она знает, что такое болезнь, так как она тоже больна. У неё с собой корзина, в которой есть всё необходимое, что для неё целебным является. Она сказала: «Я могу всё что угодно исцелить, так как у меня есть средства для всего. И, представьте себе, что за несчастье я имею! Когда я прибыла сюда из глубокой России к Балтийскому морю, чтобы отдохнуть и сделать что-то для облегчения своих страданий, и уже, когда я прибыла, заметила, что я самое важное для меня средство забыла дома. Теперь я должна тотчас вернуться, но даже эта надежда напрасна!».


Затем рассказал господин о своих страданиях, и она дала ему для каждой его болезни целительное средство, и он пообещал всё делать и записал, как я думаю, одиннадцать различных рецептов.


Теперь начала она перечислять все отдельные её болезни, а затем он начал сообщать, что их исцеляет, что ей против этого страдания в этот санаторий, а против другого страдания другой может помочь. Тогда она со своей стороны записала все адреса, и боялась, что в Берлине в воскресный день, по её прибытии, будут все аптеки закрыты. 


Оба этих человека ни на мгновение не обратили внимания на то, что каждый только для другого что-то знал такого, что ему может помочь, а для себя они не знали никакой помощи. Это переживание для двух образованных людей было возможностью купаться в море бессмыслицы, которая там разливалась.


Такие вещи нужно иметь в виду, когда от самопознания ожидают, что оно даст понимание (проницательность). Нужно от самопознания ожидать, что оно разовьёт связанность в мышлении, и именно самоотдачу делу. В душе все эти вещи действуют вместе.


Такое отрывочное мышление действует так, ходя даже если и через продолжительное время, что человек встаёт перед необходимостью стать по отношению ко всему угрюмым, брюзгливым ипохондриком, часто не зная, где искать причины этого. Недостаточная забота о проницательности и самоотверженности делает угрюмым и брюзгливым ипохондриком.


Что мышлению так необыкновенно необходимо, связано, очевидно, совсем не с мышлением. Всё самоволие, весь эгоизм действуют разрушающе на мышление. Все качества, тесно связанные с самоволием и эгоизмом, как тщеславие, высокомерие, все эти вещи, которые очевидно на нечто иное идут, делают наше мышление нездоровым и оказывают обратное влияние на наше настроение неблагоприятным образом.


Поэтому мы должны пытаться побеждать также самоволие, эгоизм и, напротив, заботиться о взращивании таких качеств, как самоотверженность, жертвенность и проницательность в отношении существ. Самоотдача и жертвенность в отношении незначительных предметов и случаев действуют благотворно на мышление и настроение. В действительности эгоизм и корысть наказываются через то, что корыстный становится всё более неудовлетворенным, всё более жалуется, что его самость в убытке. Когда некто это в себе чувствует, должен он себя поставить под закон кармы и себя спросить, когда он недоволен: «Какая жадность принесла мне это недовольство?!».


Так можно прямо сказать, как можно образовать и как можно повредить три части нашей душевной жизни, и это необыкновенно важно. На этом мы можем видеть, что духовная наука является нечто таким, что глубоко проникает в нашу жизнь.


Она проникает глубоко в нашу жизнь, так как действительное наблюдение спиритуального принципа может сделать нас саморазвивающимся, а это для жизни имеет необыкновенное значение. Однако, имеет также большое значение в этом отношении, что времена для развития человечества прошли, когда люди велись Богами сверху, из высших миров. Всё более должны будут люди сами всё делать без того, чтобы их направляли и вели.


Ввиду того, чему Мастера теперь учат, как прорабатыванию вверх ко Христу, который на астральном плане ещё в этом столетии явлен, можно только так наметить большое понимание для этого прогресса человечества: человек должен самому себе всё больше свои импульсы в отношении будущего давать. Точно так, как мы вчера описали, что люди понемногу с трудом взбираются вверх ко Христу, так должны мы понемногу в свободе импульсы мышления, души-характера и воли совершенствовать. А это может быть развито только через такое самообуздание, самонаблюдение. Также точно, как раньше в древнем ясновидении импульсы от Богов ниспосылались человеку, так будет должен он позже в новом ясновидении себе самому определять пути.


Как раз в связи с этим в наше время наступает Антропософия, чтобы человечество могло учиться правильным образом образовывать душевные качества. Благодаря этому живёт затем человек навстречу тому, что должно принести будущее. Только благодаря этому можно понять, что однажды должно произойти, что именно те, которые умными, но аморальными являются, будут вытолкнуты и обезврежены.


Названные качества являются важными для каждого человека. Однако, они таковы, что они важны именно для тех, которые особенно хотят добиваться, быстро и рационально прийти к качествам, которые всё более необходимыми будут становиться для всего человечества. Поэтому это особенно водители людей, которые добиваются, такому развитию в особой мере на себя давать воздействовать, так-как только через высшие качества можно достигнуть наивысшего.


В высочайшей мере будет это развитие образцово предпринято той индивидуальностью, которая однажды поднялась до достоинства Бодхисатвы, - когда предыдущий Бодхисатва Гаутама стал Буддой, - который после этого каждую сотню лет воплощался, и примерно за сто лет до Иисуса-Христа, как Йешуа бен Пандира жил в качестве предвозвестника Христа.


Ему требуется пять тысяч лет для того, чтобы подняться от достоинства Бодхисатвы до достоинства Будды. Затем он станет следующим Буддой, Майтрейей-Буддой. Он будет носителем Добра, и именно на том основании, что он – и это могут видеть те, которые в достаточной степени развили ясновидение – в строгом самовоспитании достиг того, чтобы внешним образом образовывать те силы, которые дают магически-моральным силам образовываться таким образом, что он будет в состоянии через слово сам переносить душевное движение и мораль. 


Мы ещё не можем сегодня на физическом плане никаких слов развить, которые были бы в состоянии это делать. Также и Майтрейя-Будда сегодня не мог бы такие магические слова образовывать. Сегодня через посредство слов можно передавать только мысли.


Как он себя подготавливает? – Тем, что он все те качества, которые можно назвать добрыми, хорошими, в высшей мере развивает. Бодхисатва развивает в высшей степени то, что можно назвать невозмутимостью, самоотдачей, покорностью судьбе, внимательностью ко всем событиям нашего окружения, самоотдачу всем существам и проницательным пониманием.


И, хотя будущему Будде нужны многие жизни, исчерпается он во многих во многих своих воплощениях преимущественно в том, чтобы замечать то, что происходит, а даже если то, что он сам сейчас делает, едва ли много, так как он совершенно занят подготовкой к своей будущей миссии.


Это будет достигнуто благодаря тому, что как раз для этого Бодхисатвы существует особенный закон. Этот закон мы поймём, если примем во внимание, что имеется возможность, чтобы в определенном возрасте мог наступить полный перелом в нашей душевной жизни.


Такой величайший перелом, который однажды имел место, произошел при Иоанновом-Крещении. Тогда произошло такое, что человеческое «Я» Иисуса из Назарета, по достижении им 30-ти лет жизни, покинуло тело, и вступило иное «Я», – «Я-Христа», – предводителя солнечных существ.


Подобный перелом будет пережит с участием будущего Майтрейи-Будды. Но он совершенно иным образом живёт в своих инкарнациях вследствие такого перелома. В каком-то смысле Бодхисатва повторяет жизнь Христа, и посвященные знают, что он в каждой инкарнации показывает совершенно особенное своеобразное характерное ему свойство.


Каждый раз, как раз в период от тридцати до тридцати трёх лет жизни, всегда замечают, что наступает могучий перелом в его жизни. Тогда, хотя и не в такой могучей степени, как в случае со Христом, душа заменяется: «Я», которое до этого оживляло тело, выходит в это время, и, по сути говоря, совсем другим, чем был до этого, хотя у него не так же, как у Иисуса, ставшего Христом, «Я» исчезает, и другим «Я» заменяется.


Это все оккультисты одинаково констатируют, что этого нельзя узнать прежде наступления момента времени этого перелома. До этого – хотя с живейшим интересом на всё посвящают себя – будет его миссия не очень подниматься, и даже если перлом действительно наступит, никто всё же не сможет сказать, что с ним произошло. Всегда его юность бывает совершенно отличающейся от того, во что он себя преобразует между тридцатым и тридцать третьим годами.


Так он себя подготавливает к великому событию. Так будет: прежнее «Я» выйдет, а иное «Я» вступит. И это может быть великая индивидуальность, как Моисей, Авраам или Илия, которая затем в этом теле будет некоторое время деятельной. Благодаря этому может произойти то, что должно произойти, чтобы подготовить Майтрейю-Будду. Остаток жизни проживёт он затем так, что будет жить дальше с тем «Я», которое тогда вступит.


Это наступит, как полная замена. Но может произойти то, что необходимым является, чтобы узнать Бодхисатву. И тогда знают, что, когда он через три тысячелетия явится и поднимется в достоинство Майтрейи-Будды, хотя его «Я» в нём будет оставаться, но внутренне будет пронизано ещё другой индивидуальностью.


И это произойдёт как раз в его тридцать три года, в том возрасте, в котором Христос-Иисус прошел через Мистерию Голгофы. И тогда он выступит учителем добра, как великий учитель будет подготавливать правильное учение о Христе, и правильную мудрость о Христе в совершенно ином роде, чем как это может происходить сейчас. Духовная наука должна подготовить то, что однажды на нашей Земле должно занять место.


Теперь может же некто в наше время занять позицию, чтобы движениям души-характера такие вредные качества, как тупость и т.д. культивировать. Но это приведет к ослаблению подвижности души-характера, ослаблению внутренней душевной жизни, и человек будет тогда мочь исполнять свою задачу относительно жизни. Поэтому каждый может рассматривать, как особую милость, когда он может обретать знания о будущих вещах. 


Кто сегодня имеет возможность приблизиться к духопознанию, вкушает милость кармы. Ибо, знание о таких вещах означает основать в своей душе уверенность, самоотверженность и мирность, себе создать тишину в своей душе, и с надеждой и убеждением взирать на то, что предстоит в следующие тысячелетия в развитии человечества. Это должны ощущать все люди, которые об этом могут знать, как особое счастье, как нечто, что вызывает высшие силы человека, что может возжигать огонь в его душе, сжигать всё, что кажется пребывающим в дисгармонии и угасании, или предано распаду. Энтузиазм, огонь, воодушевление станут также здоровьем и счастьем во внешней жизни.


Тот, кто серьёзно знакомится с этими вещами, и может развить необходимую самоотдачу таким делам (вещам), увидит, что это ему принесет счастье и внутреннюю гармонию. И, когда некто в нашем Обществе не находит это для себя пригодным, должен он таким познаниям отдаться, что он скажет: «Если я этого ещё не ощутил, то виноват в этом сам. На мне лежит, углубиться в тайны, которые сегодня можно слышать. На мне лежит, чтобы я себя, как человек чувствовал членом цепи, которая протягивается от начала до конца развития, в которую вставлены, как члены, все люди, индивидуальности, Бодхисатвы, Будды и Сам Христос. Я должен мне сказать, что там быть членом, это ощущаю я, как сознательное бытие моего человеческого достоинства. Это я должен предчувствовать, это должен я ощущать!».

Христов-Импульс, как реальная жизнь

Мюнхен, 18 Ноября 1911. Первый доклад.


Антропософски ориентированная духовная наука покоится ведь, как мы неоднократно подчеркивали, на оккультной науке, которая нас знакомит в её результатах исследований с силами различных временных эпох. Она также даёт нам узнать эти силы в нашей узкой культурной эпохе. Всё же можно там, где мы всегда собирамся, говорить также о этих внутренних силах нашего собственного времени, чтобы задачи духовной науки стали ясно видимыми, как они понимаются из подоснов нашей жизни, и мы на основании оккультного исследования нашу жизнь можем нацелить в направлении её великих целей.


Чтобы говорить об оккультных течениях, было бы хорошо, если бы мы зацепились за то, что из источников высокого оккультного исследования может провести к тому, что также и в наше время происходит в сверхчувственном мире. В начале должны мы кроме того ориентироваться на то, что мы сами в настоящее время здесь перед нами имеем, о чём никаких подробностей, а только общей характеристикой эскизно можно сказать.


Обо многом можно ведь непринужденно говорить только на антропософских собраниях, так как наше время так догматично, абстрактно. Примечательным при этом является, что этот его основной характер в экзотерической жизни не понимают и вообще верят, что свободно от догм мыслят и поступают, хотя глубоко в догмах увязли. Думают, что к реальностям идут, несмотря на то, что глубоко запутались в пустой абстракции.


Поэтому необходимо, чтобы антропософски ориентированная духовная наука с её реальными вещами была вынесена широким кругам, чтобы содействовать пониманию нашей эпохи. Но, вероятно, потребуется долгое время, пока внешний мир захочет развиться до глубокого понимания. Как сильно наша цивилизация увязла в догмах и абстракциях, узнаётся, если только не исходят из таких абстрактных точек зрения, а в действительно живом роде рассматривают. Тогда находят направление мышления, характер которого состоит в том, что готовые догмы выставить и попросить, чтобы осведомленный (просвещенный) человек об этом высказался, веря при этом, что ведут себя чисто критически.


Нечто в таком роде показывает так называемое монистическое движение, которое, однако, ошибочно называет себя монистическим. Оно получает свои основные учения из современной естественной науки, и именно из той, которая в узком смысле из чисто внешних чувственных методов хочет черпать свои познания.


Если бы эта естественная наука оставалась на своём собственном рабочем поле, то могла бы очень значительного достичь. Вместо этого она ведёт к образованию новой религии. 


Берутся факты материалистического естествознания и готовят из этого абстрактные догмы. И каждый, мнящий себя стоящим на высоте, так как он этим догмам присягает, верит тогда, что все остальные от него далеко отстали. Совсем не принимается во внимание жизнь человеческой индивидуальности и стремятся только к тому, чтобы наполнить голову тем, что внешнее мировоззрение рассматривает, как догмы, и считают существенным, что следует из абстрактного. Затем возникают секты из приверженцев этого, поклоняющихся мнениям учителя, лозунгам, принципам, догмам, которые они потом защищают, как главные вещи.


В противоположность этому должно стоять то, что понимается под антропософски ориентированным спиритуальным движением, в котором речь не идёт о том, чтобы выучить сумму догматических положений, а поставить на передний план ценность человеческого индивидуума.


Антропософски ориентированная духовная наука ведет к социальной жизни, которая покоится на человеческой взаимности, основанной на доверии, которое личность в другие сажает. Должны и будут находить друг друга люди, доверяющие друг другу. И при общих обстоятельствах (делах, вопросах) нужно сказать: «Ты правильный человек не потому что ты тем или иным жизненным правилам следуешь, а потому что ты можешь то или иное исполнить и через свою собственную деятельность не мешаешь кругу других!». Ничего не могло бы быть хуже, если бы дурные манеры современных сект-образований могли распространиться в антропософской жизни.


Нужно другим не только следовать, если полностью с ним согласен, а должно себе и другому в другом случае также ещё свободу и подвижность оставлять (сохранять), и так с этим пониманием на индивидуальности в антропософском движении воспитательно действовать. Об этом наше время имеет мало понимания.


Оно стремится к тому, что всеобще установлено. Одному правильным кажется нечто одно, на что другой смотрит, как на глупость и отсталость. В этом отношении в антропософском движении нужно навести порядок. Если бы такое настроение не было распространено во внешнем материалистическом мире, то само собой побуждались бы к тому, чтобы человеческие индивидуальности в нашем смысле понимать, и тогда вскоре показалась бы научная спиритуальность, которая должна была бы привести к соответствующему духу мировоззрению. Но люди застыли в догмах и поэтому не могут этого достигнуть.


Кто в монистических собраниях принимает участие с лозунгами, которые там выставляются, тот мог бы при более точном подходе к положению вещей вскоре заметить, что все там докладываемые основоположения и догмы ни коим образом не опираются на взгляды и результаты сегодняшней науки, а на те, которые были 15-20 лет назад. 


Так, например, сказала одна в современном научном направлении авторитетная личность в кёнигсбергском естественнонаучном собрании (сокращенно): «Физические факты принуждают сегодня к совершенно определенному направлению. Раньше всё время говорили о эфире, который должен быть распространен в нашей материи и снаружи, и его предполагали без прежде известных материальных наук. Но это понемногу всё же натолкнулось на оправданное сомнение, и поэтому теперь можно спросить, что всё же физик вместо этого эфира должен принять?».


Прозвучал ответ: «Чисто математическое образование, уравнения Максвелла и Герца, формулы понятий и идей. Согласно этому положению свет распространяется в пространстве не через эфирные колебания, а преодолевает без использования такого нематериального пространства, как вакуум, в смысле упомянутых уравнений, так что в соответствии с ними, распространение света окажется связанным с понятиями и идеями.».


Вполне могло бы происходить, что кого-нибудь, кто в монистическом собрании укажет на такую гипотезу новейшей науки, приняли бы за сумасшедшего теософа, высказывающего бессмыслицу, что мысли являются носителями света!


Но это преподнёс серьёзно воспринимаемый естественнонаучный представитель, Макс Планк из Берлина (!), в качестве своего научного мнения. Таким образом, если монисты хотят идти в ногу с наукой, то они должны и это поступившее от ведущих учёных мнение принимать. Если же этого не происходит, то может монизм стать просто только монистической религией, если её приверженцы верят, что стоят на научной почве, но не знают, что известные им понятия уже давно исправлены.


Только результаты так называемого интеллектуального исследования и основанного на этом мировоззрение, или из этого вытекающие предрассудочные догмы держат монистически мыслящих людей вместе. Напротив, придерживается антропософски ориентированный теософ фактов, в отношении которых никто не может быть несвободным, благодаря чему не приходят к секто-образованию, и каждая индивидуальность остаётся свободной.


Антропософски ориентированное спиритуальное движение является важным направлением на развитие самовоспитания, подобное которому едва ли вступило в наше время. Только оно должно правильно само себя понимать и знать, что это движение опирается на подосновы, которые только в нём самом, и никогда вне него не могут быть найдены.


Это удаётся узнать из фактов жизни. Многие имеют мнение, что нужно бы то, что антропософски ориентированная наука предлагает, излить в философские формы, вроде той официальной науки, чтобы благодаря этому саму духовную науку официальным представителям и последователям приблизить.


Однако, это недостижимо, так как невозможным является заключить какие-либо компромиссы между оккультным течением духовной науки и другим движением, как, например, монистическим, которое из характерных основных мировоззрений нашего времени выходит, совсем на другой почве коренится. Между обеими даже только по форме компромисс образовать является невозможным. Более нужно попробовать новый импульс во время-образование. Другие не могут их же собственные основные факты ни понять, ни объяснить, ни следующий день оценить. 


У них отсутствует мужество произвести непрерывность (последовательность) из того, что выступает внутри этих фактов. Во всём, также в научных секто-образованиях видим мы при ближайшем рассмотрении половинчатость, которую духовная наука должна видеть насквозь, ибо, она знает, что половинчатая или четвертичная истина хуже, чем полное заблуждение, так как она внешне недостаточно ослепляет компетентный мир.


Антропософ же должен войти в нерв спиритуального движения, чтобы понимать внешне-материалистическое задающее тон движение, так-как и в нём также иногда теснятся факты для изживания в спиритуальной истине, но там тогда будут только несовершенно развиты.


Врачебное естественнонаучное направление, серьёзно исходящее из исследования телесного, не может проходить мимо областей, понятий и результатов оккультного исследования. Поучительный пример при этом наступающих трудностей предлагает психоанализ Зигмунда Фрейда в Вене, который приобретает всё большее распространение.


Сначала он занимался душевной жизнью, между тем была сделана попытка у душевно и телесно больных исследовать определенные душевные причины в душевной жизни, например, давно забытой жизни в юности, так как вполне правомерно чувствовалось, что также в бессознательном осталось то, что имеет неизгладимое значение для более поздней жизни.


Один одухотворенный (воодушевленный) медик этой школы, д-р Брейер попробовал ищущих исцеления привести в состояние гипноза, в котором он с ними затем провёл некий род исповеди, чтобы исследовать глубину их души. Они все знали, что уже само это принесет облегчение, выговориться о том, что угнетает.


Через такие гипнотические изучения часто уже наступало исцеление, либо оно существенно подготавливалось. Также и без гипноза Фрейд достигал через искусно поставленные вопросы подобных результатов. Кроме того, он нашел, что такие часто бессознательные происшествия себя выдают в сновидческой жизни. И из этого возник тогда некий род толкования снов психоаналитической школы.


Если теперь кто-то захочет сказать, что здесь есть хорошая возможность организовать компромисс между духовной наукой и тем, что в этих стремлениях было установлено, то такое мнение можно обозначить снова только, как заблуждение, так как несмотря на здесь ими найденную четверть истины, будет замечено, что описанное направление ведёт в пустые заблуждения, и было бы лучше оставаться при чисто материалистическом толковании. 


Правильно понятая духовная наука такое должна отклонять. Это имеет глубокое значение в том, что взгляды на сновидческую жизнь души и из этого выведенные теории погружены в большое очевидное представление, и поэтому отсутствует возможность их приложить на этой подкладке к спиритуальной истине. Ибо для этого требуется то, что предлагает духовная наука на спиритуальных основах, иначе блуждают ощупью в тёмных теориях и гипотезах, и потом это излагают материалистически.


Это показывает себя также в школе Фрейда. Она вполне пришла к символике снов, но затем вработала (вставила) в это внутрь представления материалистической эпохи, в то время как правильное понимание Шуберта и Фолькельта в Лейпциге вполне положило начало, только не смогло продолжить. 


Так-как это время не было способно увидеть, что это является областью нижнего откровения бесчисленных существ, которые в их духовном значении гораздо выше наше поднимают, сон понимали, как символизацию сексуальной жизни. Поэтому сводится к одной вещи, которая всему полю исследования придаёт аромат некомпетентности, и поэтому ведёт к тяжелым заблуждениям.


Духовная наука может поэтому о школе Фрейда сказать только, что результаты его исследования нужно отклонить, как дилетантские. Если бы только они захотели ознакомиться с духовным исследованием, то обнаружились бы совсем иные результаты исследования этих истин. Тогда бы начали видеть, что наше время является временем интеллектуальности, временем догм, которые гонят к разрушительному (опустошающему) хаосу инстинктов и страстных желаний, и находят удовольствие только в интеллектуальном и абстрактном.


Так, мы на примере школы Фрейда видим, как через опустошающий материализм нам область душевной жизни в ложном свете будет посажена и спущена вниз, когда она все там наступающие события хочет вернуть в сексуальную область, образ действия, о котором можно также сказать, что это возникло из личного предпочтения самих исследователей, чего они только сами не сознают, являющегося к тому же ещё профессионально дилетантским.


Мы должны в себе чувствовать необходимость, чтобы духовное исследование должно было отклонить половинчатое и четвертное истины, и могло принять только такое, которое может её представлять, исходя из её основных положений. Ибо, мы видим, что сегодня духовная наука может дать силу работать, исходя из самого себя. Я хотел бы придать значение тому, подчеркнуть, что мои первые книги выросли, не исходя из Теософии, но посторонние находят странным обстоятельство, что я тем не менее позже стал теософом. Это близорукое, мелочное мнение.


Всё же эти книги имеют одно обстоятельство, что они, несмотря на их строго научное содержание, не опускаются до того, что в прочих случаях выглядит, как официальная наука, что они не приходят в упадок того рода, в котором верят, что могут всё охватить, универсально давать определения.


Духовная наука должна черпать богатую жизнь из подоснов оккультных источников, не входить ни в какие компромиссы и выказывать мужество, которое отсутствует во внешне-лежащих областях. Кто в этом смысле вообще никаких компромиссов не хочет допустить, прослывёт недостаточным у тех, которые постоянно требуют, чтобы добавлять, чего сами, однако, не делают.


В этом отношении, однако, стоит духовная наука в мире, как на себе самом крепко основанное спиритуальное движение, и её приверженцы должны постоянно такие факты осознавать, и через это узнавать жизненный нерв этого спиритуального движения.


Порой встречается (происходит), что люди со специальным интересом приходят к духовной науке, но в духовнонаучном смысле при духовных исследованиях дело не касается специальных интересов. Эти люди могли бы каждый для себя самого это преследовать, но не надеяться, что духовная наука им в этом поможет. Это должно проникнуть в наши общие культурные отношения, и нужно иметь мужество ваши жизненные задачи всегда проводить в консеквентном (последовательном) роде в эпоху, которая с полным правом называется интеллектуальной.


Однако, если мы не верим, что эта интеллектуальность также в подобном роде должна заиграть в спиритуальной жизни, здесь мы должны исходить из фактов, которые установлены на ясновидческом пути. Мы тогда находим три основополагающих элемента душевной жизни.


Первое – жизнь представлений и понятий, интеллектуальность, которая выражается сначала только в восприятии. Когда мы эту интеллектуальность для себя (саму по себе) рассматриваем, то оказывается, что она в широком смысле связана с чувственным миром, о котором человек абстрагирует свои представления. Эти представления сами, конечно, сверхчувственные.


Уже из взаимосвязи жизни представлений и восприятий выходит, что первое связано не с физическим планом. Когда мы в трудные представления пускаемся, много размышляем и устаём от этого, тогда мы также хорошо спим, при условии, что в нас действовала только жизнь представлений, но не была действенной жизнь души-характера. На этом мы можем понять сказанное, что жизнь представлений является сверхчувственным процессом и связана со следующим элементом, с астральным миром. Таким образом, от астрального плана притекают силы, пробуждающие и поддерживающие в человеческой душе жизнь представлений.


Второй элемент образуют движения души-характера, которые пронизывают нашу душу, как восторг, недовольство, радость, боль, забота, любовь, отрицание и так далее. Они близко и интимно связаны с нашим «Я», в качестве движений представлений и характера, и похищают сон, так как они нас этим характерным беспокойством не пропускают на астральный план.


Так понимаем мы также, что мы благодаря этому связаны с нижним Деваханом, который не принимает наши движения души-характера, если они не чисты, и выгоняет их из этой части астрального мира, которая причислена к нижнему Девахану.


Третий элемент находим мы в моральном, в волевых импульсах. При засыпании вкушает счастливое мгновение тот, кто при обратном просмотре может оглянуться на свои добрые дневные дела. Он наслаждается состоянием, о котором он может сказать: «Если бы только было возможно его продлить, его как оживляющий элемент вкушать, это могло бы распространиться, как оплодотворяющая сила на нашу душевную жизнь!».


Из этого мы можем понять то, что высказывает оккультное исследование: «Волевые импульсы указывают на высший Девахан, от которого они только спущены будут, если они исходят из свободной воли и подойдут в этот духовный мир.». 


Таким образом, жизнь представлений и понятий, наша интеллектуальность состоит в узкой связи с астральным миром, а наша жизнь души-характера с нижним Деваханом, и наша волевая жизнь с вышним Деваханом. Вдобавок к этому наша чувственная жизнь ощущений наступает на физическом плане. Эти четыре элемента развиваются неравномерно в человеческих инкарнациях в различных культурных эпохах.


Когда выходят к таким оккультным подосновам, то видно, как в греческо-латинском культурном периоде изживалась жизнь восприятия, как грек и римлянин совершенно был вставлен в, им так высоко ценимый, физический мир. Наш пятый культурный период – эпоха мышления, интеллектуальности. Поэтому расцветают абстрактные науки. Шестой период, следующий за нашим, сохранит интеллектуальную жизнь, как мы в пятом сохраняем способность восприятия, и будет, в основном в душевной жизни, проявляться подвижность души-характера. 


Окружающий мир будет человека касаться особенно со стороны, которая у него будет вызывать восторг и страдание, радость и боль, симпатию и антипатию в том смысле, как сегодня ощущать может только оккультист, который в состоянии преодолеть простую интеллектуальность, когда он определенные взаимосвязи жизни без продолжительных логических обоснований с правильным чувством понимает и провидит (видит насквозь).


Оккультист чувствует недовольство (страдание) при нелогичном, радость и душевное умиротворение при логичном. Если встречается нечто, что он рассматривает, как совершенно правильное, то в наше время он должен обосновывать сначала в продолжительном рассмотрении, чтобы это сделать себе понятным.


Так, особенно при чтении газет, живо чувствует оккультист боль, так как именно на страницах газет воплощена в огромном количестве нелогичность. Несмотря на это нужно – конечно с выбором – их читать, чтобы не терять связь с окружающим миром.


 Ведь не должно так происходить, как это было с профессором китайского языка, который однажды совершенно возбужденно сказал своему коллеге: «Представьте себе, я узнал, что (это было в 1870-71), что Германия вот уже полгода воюет с Францией! Я всё это время читал только китайские газеты!».


В последнем послеатлантическом, т.е. седьмом культурном периоде будет вырабатываться моральное чувство, чувство для волевых импульсов. Благодаря этому произойдёт заметный прогресс. Оккультные исследования, да, уже сегодняшние исследования показывают нам, что сейчас некто может быть одновременно умным, интеллектуальным и аморальным. Интеллектуальность и моральность сегодня идут рядом друг с другом.


Но понемногу будет становиться своеобразным фактом, что смышленость умного человека будет убиваться через его аморальность, так что в действительности в далёком будущем аморальные одновременно будут глупыми, или таковыми должны будут становиться. Таким образом, мы идём навстречу моральному периоду времени, когда моральное во всей нашей душевной жизни и более поздняя интеллектуальность будут едины.


Хотя человек и имеет все четыре названных элемента в своей душе, однако, в преобладающей форме прежде всего ценит чувственное восприятие в греко-латинское время, окрепшую интеллектуальность – в наше время; в предпоследнем шестом периоде будет преобладать подвижность души-характера, а в седьмом, последнем культурном периоде будет преобладать моральность, и именно в том роде, о каком сегодня можно только мечтать.


Наступление этого ещё пока нельзя представить в таком роде, как это делал Сократ, сохранявший добродетель для учения и обучения. Однако, всё это будет становиться действительностью к седьмой эпохе, ибо отчетливо заметные как раз в оккультизме тенденции, высказываются нам пророчески.


Таков в общем духовный характер нашего интеллектуального времени, но есть разница в том, как он выражается в материалистически мыслящем окружающем мире и в духовной науке.


Человек связывается через свою интеллектуальность с астральным планом, но он это сознаёт только – и он может также только тогда это правильно использовать – если он будет развит ясновидчески. Это начнётся в ходе 20-го столетия у всё более возрастающего числа людей. Прогресс лежит тогда только в том, чтобы человек развивал высокую интеллектуальность не только для себя одного, но её также вверх приносил в астральный мир.


Через такое интеллектуальное становление ясновидящим может и будет в таком смысле прогрессирующий человек эфирно видимого Христа всё более и более отчетливо встречать в течение следующих трёх тысячелетий. Однако, в протекшем времени, в котором человек преимущественно был связан с физическим планом, Христос не мог явиться иначе, как воплотившись в физической телесности.


В настоящее интеллектуальное время может Он являться в эфирном облике. К этому духовная наука хочет людей так подготовить, чтобы они позже в естественном развитии подошли к тому, чтобы медленно вступающие ясновидческие силы правильно узнавать и использовать, так что тогда приходящая половина нашего интеллектуального периода времени без сомнения будет видеть Христа в Его Эфирном Облике (теле).


Период времени подвижности души-характера будет тогда душа в другой связи дальше образовывать, чтобы стало возможно ей входить в нижний деваханический мир. Тогда Христос будет открываться большому числу людей в нижнем Девахане в световом облике, как звучащее Слово, соответствующее ощущающим душам-характера людей из своего астрального светового тела то Слово, которое уже в праначале действовало в астральном облике, как это излагает во вступительном слове к своему Евангелию Иоанн.


В моральный период времени будет множеством людей Христос так восприниматься, как Он открывается из высшего Девахана в своём истинном «Я», которое все человеческие «Я» превосходит, и может стать всеобщим Единством всего того, что будет для человека тогда высочайшим моральным импульсом.


Таким образом, так связаны воздействия отдельных культурных эпох с душой. От высоких и всё более высоких миров будут в человека втекать силы и становиться действенными. Чудесным является уже восприятие в физическом мире. Ещё более в качестве преобладающей развивающаяся интеллектуальность и через это образующаяся связь с астральным миром, и в высшем смысле душевная подвижность и моральность в связи с Девахан-Миром.


При логическом продумывании будет так изложенное развитие также логически ощущаться, так как жизнь для этого всё более и всюду предоставляет условия. Антропософ этому развитию идёт сознательно навстречу не только в больших чертах и общих истинах, но также в отдельных особенностях развития человечества. В извращениях окружающего мира выступает сильно интеллектуальный элемент в своём стремлении к образованию догм.


Однако в духо-познании должна интеллектуальность одухотворяться к спиритуальности, чтобы мочь понимать высокие результаты оккультного исследования. Удаётся благодаря этому ближе описать, что нам в греко-латинское время встречается в физической форме, как Мистерия Голгофы, что в дальнейшем развивается, чтобы в своём воздействии на человеческую душу, как импульс человечество вести выше вверх.


Прежде всего необходимо, чтобы человек учился понимать, что означает этот Импульс-Христа для нашего мира. Поэтому должно быть указано на то, что этот Христов-Импульс является реальной жизнью, которая втекает в человечество, что Христос миру принёс не теорию, не учение, а импульс новой жизни.


Это нужно серьёзно принять во внимание!


Человек со времени древнего Сатурна через солнечное и лунное время развил физическое, эфирное и астральное тела. «Я» только в земную эпоху смогло войти в достаточно подготовленную телесность и там дальше развиваться под способствующими влияниями Христова-Импульса, так как Христос макрокосмически является тем, чем микрокосмически является и для человека наше «Я».


Четыре принципа Макрокосмоса состоят в разнообразных связях с нашими четырьмя внутренними принципами, включая особенно тот, «Я». В наш период времени светят также уже высшие человеческие принципы внутрь нашего развития. 


Жизне-Дух, Духо-Самость и Духо-Человек будут из высших духовных миров через макрокосмические принципы в нас развиваться, но не через четвёртый макрокосмический принцип, а благодаря тому, что существа, которые сами по себе не макрокосмическое, а только микрокосмическое значение имеют, в человеке действуют форменно, как учителя, так как они уже сами на один или более принципов далее ушли вперед, чем сам человек.


 Христос же является макрокосмическим существом, которое стоит на четвёртой ступени своего развития, как человек микрокосмически на своей четвёртой ступени.


Таким образом, должны макрокосмический и микрокосмический принципы держаться друг друга, но нужно ясно понимать, что макрокосмические первые четыре принципа содержат в себе микрокосмические принципы, конечно, все без исключения более высокого рода. 


Микрокосмические существа таким образом действуют, как учителя, и пытаются продвигать человека вперед через своё обучение. Напротив, Христос, действующий, как макрокосмическое существо, не является учителем, как другие учителя, но Он связан с Землей, как реальность, как сила, как жизнь.


Высочайшими учителями следующих друг за другом периодов времени являются так называемые Бодхисатвы, которые уже в дохристианское время указывали на Христа, как на реальность, и этого самого Христа в христианское время снова называют, как такую же реальность, которая теперь связала себя с Землей. До и после земной физической жизни Христа действуют Бодхисатвы.


Например, тот, который родился за 550 лет до Христа, как царский сын в Индии, 29 лет жил, как Бодхисатва и учил, а затем возвысился в достоинстве до Будды. Благодаря этому он стал такой индивидуальностью, которая больше не нуждалась, чтобы являться во плоти на Земле, и уже может действовать вниз из духовного мира. В ту же минуту, когда он стал Буддой, этого Бодхисатву на Земле заменил его наследник (последователь). 


Этот новый Бодхисатва стал вводить человечество в понимание Христова-Импульса. Это происходило уже до явления Христа на Земле, когда примерно за 105 лет до рождения Иисуса-Христа жил в Палестине человек, на которого в раввинской литературе вплоть до сегодняшнего времени клевещут, Йешуа бен Пандира, которого мы видим, как того Бодхисатву. Иисус из Назарета отличается существенно (сущностно) от него благодаря тому, что Он на тридцатом году жизни при Иоанновом Крещении на Иордане стал носителем Существа-Христа.


Йешуа бен Пандира особенно распространял учение ессеев. В качестве именно его ученика Матфей подобно ему указывал на Мистерию Голгофы. Йешуа бен Пандира был своими противниками побит камнями, а затем, чтобы его как следует опозорить, мёртвого повесили на крест. Это личность, для установления которой не один раз приходится подходить в оккультном исследовании, так как он достаточно в раввинской литературе описан, хотя и в неправильно понятом или очевидно искаженном роде.


Он нёс в себе индивидуальность нового Бодхисатвы, был следующим за Гаутамой-Буддой. Ученическое имя Матфея перешло на более позднего ученика. Евангелие от Матфея было в определенной мере уже написано первым Матфеем, как описание ритуала, как древняя мистериальная книга.


В существенном её содержание совпадало позже с жизнью Христа-Иисуса на физическом плане, как действительность образов прежних мистерий, зародышей более поздней реальности. Так была Мистерия Христа уже пророчески предвещена и разыгрывалась образно в старых мистериальных церемониях, пока это не случилось позже на физическом плане, как реальность мирового становления.


Бодхисатва, который однажды жил, как Йешуа бен Пандира, приходит всё снова в человеческом теле на нашу Землю, и будет и дальше всё снова воплощаться, чтобы исполнять свою задачу, свою особую миссию, которая сейчас ещё пока не выполнима.


Хотя её в её завершении уже ясновидчески уже провидеть можно, но всё же ни одно горло сейчас не в состоянии произвести звуки той речи, которая будет говориться, когда этот Бодхисатва поднимется до достоинства Будды. Поэтому можно сказать в согласии с восточным оккультизмом: пять тысяч лет после просветления Гаутамы-Будды поднимается этот следующий Бодхисатва до достоинства Будды, то есть, по прошествии следующих трёх тысячелетий.


Но, так как он должен подготавливать людей к особенно моральному периоду времени, то должен он для этого позже говорить такой речью, которая так выражает, что всё, что ставший Буддой тогда выскажет, будет пронизано магической силой добра. Поэтому восточная традиция уже тысячелетия предсказывает, что этот Будда, который придёт, как Майтрейя-Будда, будет носителем Добра через Слово. Он тогда сможет дать людям учение о том, чем является Христов-Импульс, и в этот период времени будут течения Будды и Христа течь вместе (сольются), и Христова-Мистерия будет благодаря этому совершенно понята.

Христов-Импульс, как реальная жизнь

Мюнхен, 20 Ноября 1911. Второй доклад.


Христов-Импульс, который вошел в развитие человечества, был такой решительной силы, что его волны в будущие эпохи дальше распространялись. В четвертой культурной эпохе он потому вжился, что Христос воплотился в человеческом физическом теле. А теперь мы проходим такую эпоху, в которой себя изживает импульс так, что люди на астральном плане Христа будут воспринимать в эфирном облике.


Вчера мы слышали, что в ещё более позднее время Он в ещё более высоких формах в эстетической и моральной сфере будет воспринимаем. Однако, когда мы так говорим о Импульсе-Христа, то мы действительно имеем дело с идеей, против которой именно христианские церкви недружелюбно будут себя вести. Чтобы Христов-Импульс понемногу понятным сделать, всегда были и будут необходимы в прогрессирующем развитии человечества важные мероприятия. 


До сих пор недостаточно было именно того, чтобы люди могли обрести понимание этого. И, кто посмотрит на новую теологию, увидит, насколько беспомощными являются с одной стороны противники Христианства, а с другой стороны также и те, кто верит, что стоит на почве Христианства. 


Западное теософское движение должно стать современным духовным течением, которое из правильных и истинно-правдивых источников пробудит понимание для Христианства. Яростное сопротивление получает оно при этом стремлении.


Мы должны создать себе представление об источниках самого Христианства. Все эти источники, конечно не могут быть упомянуты из-за недостатка времени. Сегодня нужно будет указать только на те, которые человечество открыло с 13-го столетия. Начиная с 13-го столетия в духовную жизнь человечества влилось спиритуальное движение, связанное с именем Христиана Розенкрейца. Чтобы то, что с этим именем связано, вообще могло войти в духовном движении нового времени, было необходимо создать в 13-м столетии совершенно определенное спиритуальное мероприятие. Тогда, когда для взирания людей духовный мир совершенно закрылся, собралась значительная коллегия из двенадцати мудрецов. Это объединило, как бы имеющее деление на различные круги деятельности, соединилось всё то, что на спиритуальный взгляд в мировых взаимосвязях вообще тогда было.


Семь из этих двенадцати сохранили благодаря определенным оккультным процессам передававшееся, в определенной мере сохраненное и перешедшее от святых Риши, как мудрость человеческих культов времен Атлантиды.


Четыре из этих мудрецов объединяли в себе то, что через соответствующие оккультные процессы сохранили из священных тайн индусов, персов, египтян и греко-латинского времени. И то, что пятый послеатлантический культурный период мог туда внести, это содержалось в мудрости двенадцатого. В этих двенадцати был заключен весь объём земной спиритуальной жизни.


В то время знали, что должна будет воплотиться, как ребенок, одна индивидуальность, которая принесет с собой время Мистерии Голгофы. Эта индивидуальность развила в различных своих инкарнациях любовь, рвение и самоотверженность. Коллегия 12-ти мудрецов приняла этого ребёнка вскоре после рождения под своё покровительство. Отключенный от внешнего экзотерического мира состоял он единственно и только под влиянием своих воспитателей, осуществлявших также заботу о теле.


Ребенок развивался совершенно особым образом, так что даже то, что он нёс в себе, как высокую духовность из его многих инкарнаций, выражалось во внешней телесности. Его тело хотя и было болезненным и слабым, но чудесно-прозрачным. Он вырастал и развивался к той особенности, что светящийся и блистающий дух жил в его прозрачном теле. 


Благодаря процессам чудесно-мудрого воспитания пронизало лучами его душу то, что из мудрости пред- и послеатлантического времени могло перейти от этих 12-ти мудрецов. Через глубочайшие душевные силы, не через интеллект, были все сокровища мудрости объединены в душе этого ребёнка.


Затем на этого ребёнка нашло совершенно особенное состояние. Он в совершенно определенное время совершенно прекратил есть. Это выглядело, как паралич всех внешних телесных деятельностей, и обратно на мудрецов излучалась от ребёнка суммарная, им от них воспринятая и переработанная мудрость.


Каждый получал обратно то, что он дал, но в преобразованном виде. Тогда ощутили двенадцать мудрецов: сейчас мы обрели впервые двенадцать религий и мировоззрений, как собранное воедино единство, целостность! И с тех пор в этих двенадцати жило то, что мы называем «Розенкрейцерским Христианством».


Ребенок прожил ещё только короткое время. Во внешнем мире мы его называем Христианом Розенкрейцем. Но так назван он был только в 14-м столетии, когда эта индивидуальность снова пришла и прожила больше ста лет. Но и тогда, когда она не была воплощена в плоти, действовала она через эфирное тело, и именно всегда в том смысле, что через её влияние истинное Христианство должно было дальше развиваться, должно было становиться синтезом всех великих мировоззрений и религий.


Он действовал вплоть до нашего времени, или в качестве воплощенного человека, или из своего эфирного тела, освещая внутрь в то, что в западные страны текло, как основа синтеза великих религий. Сегодня его влияние становится всё больше.


Некоторый, кого мы не принимаем во внимание, является избранным этого Христиана Розенкрейца. Мы можем привести сегодня признак, через который Христиан Розенкрейц выбирает себе всюду сторонников (учеников). Такие знаки могут обнаружить многие люди в своей жизни. Это может проявиться в тысяче различных способов, но все однотипно, что мы покажем в следующем описании.


Например, такой выбор может происходить следующим образом. Представим себе, что есть некто, кто нечто предпринимает. Он стремится к достижению успеха в своём предприятии, и направляет все силы на то, чтобы прийти к цели. И, когда он так в мир врывается – это может быть совершенно материально настроенный человек – внезапно он слышит голос: «Остановись с тем, что ты хочешь!», - и он будет уверен, что это был не физический голос. Представьте себе, что он отступил, намерение не выполнил, и только тут он понимает, что, если бы он и дальше стремился к этой цели, вполне определенно, что это привело бы его к смерти.


Эти два элемента необходимы, чтобы ясно понять: первое – это то, что предостерегло, пришло из духовного мира, а второе – что наступила бы смерть, если бы предприятие действительно дальше проводилось. Таким образом будущему ученику показывают, что, собственно, он спасен, и именно через предупреждение из мира, в котором ты сначала не пребываешь.


В действительности ты через обстоятельства этого земного мира, в которых ты пребываешь, собственно, уже мёртв. И ты рассматриваешь свою дальнейшую жизнь, как милостивый дар, который подарен тебе из духовного мира, жизнь тебе подарена.


И, когда теперь упомянутый человек ко всему этому приходит, тогда он примет решение работать в спиритуальном движении. Если такое решение принято, то избрание произошло. Таким образом начинает Христиан Розенкрейц собирать себе последователей, и многие могут при достаточной внимательности прийти к такому внутреннему событию.


Человек, о котором можно сказать, что он таким образом связан с Христианом Розенкрейцем, или, что это сейчас будет, это тот, в котором сначала возникнуть должно глубокое понимание эзотерического Христианства. Из этого духовного течения, связанного с Христианом Розенкрейцем, исходит могучая помощь для понимания Христова-Импульса в наше сегодняшнее время. Начато это было уже гораздо раньше, за сто лет до Мистерии Голгофы через Йешуа бен Пандира, главной миссией которого было подготовить Явление Христа. Он имел ученика по имени Матфей, имя которого позже перешло на его преемника, который жил во времена Иисуса из Назарета.


Самым важным из того, что сделал этот Йешуа бен Пандира, состояло в том, что было заранее подготовлено Евангелие от Матфея. То, что там описывается, является древним ритуалом посвящения. Рукопись так составлена, что содержание перенято из древней Мистерии, так, например, то, что связано с искушением, и прочее. Все эти в развитии человечества происходившие события должны были также разыграться на физическом плане. Затем это было эскизно записано его учеником.


Йешуа Бен Пандира не составило труда предсказать, что он будет побит камнями и на кресте повешен. Для некоторых последователей осталась – хотя и глубоко сокрытой – эта книга провозвестия сохраненной. То, что позже с этим произошло, станет нам лучше всего понятно благодаря тому, что рассказал сам великий отец церкви Иероним (Hieronymus): Он приобрел Евангелие от Матфея в одной христианской секте. Тогда имелся небольшой круг, в котором содержалась общая книга, и через особенные обстоятельства она попала к Иерониму. Он получил от своего епископа задание её перевести. Он рассказывает это сам.


Однако он к этому добавил, что она была так написана, что она не должна была дойти до постороннего человека. Несмотря на это он хотел её перевести так, чтобы там скрытое оставалось и дальше скрытым. Далее он говорит, что он также не понял то,  что таким образом там осуществлено, было написано в таком характере, что то или иное в обычном (профанном) языке может быть выражено совсем иначе. 


Это также в этом роде перешло потомкам. С этим связано, таким образом, то, что мир, собственно, Евангелия ещё совсем не имеет. Поэтому вполне правомерно, когда сегодня, исходя из духовного исследования, Евангелия заново толкуют, обращаясь к Акаша-Хронике, так-как только там можно найти их первоначальный облик. Нам должно быть ясно, что Христианство в его истинном облике ещё должно быть извлечено из строительного мусора. Насколько это необходимо, показывает нам среди прочего тот факт, что, например, в 1873 году во Франции можно было «пересчитать по пальцам» тех, о которых можно было бы сказать, что они вследствие своего внутреннего убеждения принадлежат к католицизму. Треть находится. Две трети больше себя с этим не связывают. И это были определенно не такие, которые вообще никакого отношения к религии не имели. 


Мы живём как раз так, что религиозные устремления склоняются ко Христу (hintendieren), но должны быть снова найдены истинные источники Христианства. И для этой цели видим мы слияние духовного течения, исходящего от Йешуа бен Пандира, и того, которое с начала 13-го столетия связано с Христианом Розенкрейцем.


Ещё необходимо знать, что принадлежит к особенностям телесных воплощений Бодхисатвы, что его в его юношеские годы нельзя узнать. Между тридцатью и тридцатью тремя годами происходит мощное превращение, благодаря которому эта личность становится совсем иной. В это время, например, может индивидуальность Моисея или Абраама овладеть такой персоной Бодхисатвы. Примерно через три тысячи лет после нашего времени этот Бодхисатва поднимется к достоинству Майтрейя-Будды.


И тогда он будет действовать из духовного мира так, что моральность, как магическая сила, будет вливаться в сердца людей. Так действуют вместе течения Майтрейи-Будды и западное течение, связанное с Христианом Розенкрейцем.

Вера, любовь, надежда – три ступени жизни человечества

Нюрнберг, 2 Декабря 1911. Первый доклад.


Сегодняшним и завтрашним вечером мы поговорим о человеческом существе и его взаимосвязи с оккультными основами нашего сегодняшнего времени и ближайшего будущего. Из некоторых разъяснений, которые мною уже здесь в этой ветви были сделаны, а также вы могли раньше слышать, вы могли заключить, что мы в определенной связи в нашей современности стоим перед родом нового откровения, нового провозвестия человечеству.


Мы вполне можем, если примем во внимание последнее время развития человечества, лучше всего понять то, что в наше время должно прийти, если сопоставим это с двумя другими откровениями, которые были сделаны человечеству.


Мы конечно примем при этом во внимание так сказать только то, что откроется человечеству через некоторое время, как ближайшее из откровений. Эти три откровения, которые мы рассмотрим: наше приходящее и два других, которые ему предшествовали, – вы можете себе лучше всего представить, если сравните с развитием растущего ребенка, то есть человека, как такового.


Если мы ребёнка действительно так рассматриваем, тогда находим, что ребёнок в мир вступает сначала так, что он должен быть своим окружением совершенно оберегаем и лелеем, что он не в состоянии как-нибудь выразить, что живёт в его внутреннем, что он также не в состоянии выразить самому себе в отчетливых мыслях, что движет душой. Ребенок ещё не может говорить, не может ещё мыслить, то есть должно всё, что для него происходит, исполняться теми, которые приняты в его круг.


Затем ребёнок начинает говорить. Если теперь точно наблюдать – и это ведь тоже упомянуто в моей маленькой книжечке «Воспитание ребенка с точки зрения духовной науки» – тот будет знать, что сначала ребенок говорит, но сначала он учит речь через род подражания тому, что говорится в окружении, и, собственно, в сущности, в первое время в том, что он говорит, пока не имеется того, что можно назвать мыслительным пониманием речи. Не так, как будто речь ребенка исходит от мысли, но обратный случай. Ребёнок учится мыслить на применении речи, понемногу учится понимать в ясных мыслях, что из сумрака чувств и подоснов наружу говорит. Так мы имеем три следующих друг за другом периода развития ребенка.


Первый период, когда ребенок не может ни говорить, ни мыслить, тогда для него всё должно происходить снаружи. Второй период, когда ребенок уже может говорить, но не может думать. И третья эпоха, когда ребенок учится понимать мыслительное содержание собственной речи в своём сознании.


С этими тремя периодами детского развития можно сравнить то, что проделало человечество и проделывает примерно с того времени, которое прошло, начиная с полутора тысяч лет до начала нашего летоисчисления и через всё христианское летоисчисление напролёт.


Первое откровение развивающейся человеческой душе современного цикла развития человечества, о котором мы здесь можем говорить – это откровение, которое излилось вниз от Синая и нашло своё выражение в десяти заповедях Моисея.


Тот, кто глубоко размышляет о собственном значении этого откровения, которое было дано в десяти заповедях человечеству, тот сможет наблюдать чудесное прямо в десяти заповедях. Только эти вещи таковы, что они, так сказать, принадлежат к повседневному духовному добру (достоянию) человека, о котором он не более остро размышляет. 


Если же он начнёт размышлять, тогда должен будет себе сказать: «Примечательно, что в этих десяти заповедях дано нечто, что как закон, с тех пор, как он дан, идёт через мир и по сути всё ещё сегодня ценится, что он в сущности лежит в основе законодательства всех стран земного шара в той степени как они понемногу присоединяются к новой культуре или влились в ходе последнего тысячелетия.».


Это нечто всеобъемлющее, великолепное, универсальное, открытое человечеству, когда, так сказать, было сказано: «В духовном мире имеется прасущность, которой здесь на Земле соответствует, как её отражение, «Я». И эта Прасущность может себя так в «Я» человека внутрь укреплять, себя внутрь изливать, что человек тем нормам, тем законам следует, которые даны в десяти заповедях!».


Второе откровение произошло через Мистерию Голгофы. Что можем мы сказать об этой Мистерии Голгофы? Хотя это и было во вчерашнем открытом докладе обозначено, что мы можем сказать об Этой Мистерии Голгофы. 


Как мы всё телесное человечество на земной род-человеческой-пары должны обратно привести, и, как мы можем только понимать это телесное человечество, как поколениями происходящее от этой родовой-человеческой-пары человечества, так должны мы, если мы правильно понимаем то, что наше «Я» является драгоценнейшим достоянием, что в наше «Я» всё более и более во время земного существования погружаться внутрь должно, исходящее от Мистерии Голгофы.


Когда мы – могла бы теперь древнееврейская традиция также отличаться в этом отношении от сегодняшнего естественнонаучного понимания, на это сейчас не приходится – когда мы кровное родство, телесную связь человечества обратно проводим до прародительской пары людей, Адама и Евы, которые когда-то на земле стояли, как физические персональности, прародители человека, мы тогда можем сказать, что то, что в качестве человеческой крови люди имеют струящимся в их жилах, приводит наконец назад к этой первоначальной родительской человеческой паре.


Тогда можем мы с другой стороны сказать, что то, что мы можем в нашей душе ценного принять, как священное, драгоценное имущество, что производит постоянное чудо в человеческой душе, что мы можем воспринять, как сознание, что может жить в нашей душе, как нечто, что выше, чем наше обычное «Я», когда мы таким образом хотим исследовать происхождение того, что является человеческим драгоценным душевным достоянием, что должно стать как бы своей собственной душевной кровью, тогда мы должны прийти к тому, что из гроба на Голгофе воскресло.


Ибо, что тогда однажды воскресло, живёт в тех человеческих душах, которые обрели внутреннее пробуждение, так же точно, как кровь Адама и Евы продолжает жить в телесных людях.


Некий род родового или праотчего культа видим мы в воскресшем Христе: духовный Адам, который в душах людей, когда они переживают их пробуждение, входит, и приводит их к их полному «Я», к тому, что их «Я» правильным образом оживляет.


Так же, как Адам осуществляет телесную жизнь в физических телах людей, так струится то, что из гроба Голгофы поднялось, в души тех, которые путь к этому находят. Это второе откровение, которое пришло к людям, которые обладали провозвестием о том, что произойдёт через Мистерию Голгофы.


Когда с десятью заповедями людям нечто дано, что их снаружи ведёт, то можем мы это водительство сравнить с тем, что с ребёнком происходит снаружи, пока он не научится говорить и мыслить. Что окружение ребёнка в нём производит, то же производит водительство древнееврейских заповедей в человечестве, которое, как таковое, в определенном смысле ещё не может ни говорить, ни мыслить. Но человечество уже также научилось говорить, другими словами, научилось тому, что можно сравнить с учением речи у ребенка: человечество получило весть о Мистерии Голгофы в Евангелии. И то, как люди сначала поняли Евангелие, это можно сравнить с учением ребенка говорить.


Через Евангелия на человеческие души и человеческие сердца нашел такой род понимания Мистерии Голгофы, который вжился в чувства, в ощущения, вжился в те душевные силы, которые нас до сих пор встречают, когда мы, скажем, глубоко значительно даём на себя действовать образам и сценам из Евангелий через работы великих художников, в которых представлены поклонение ребенку пастухов и поклонение ребенку мудрецов с Востока, бегство в Египет и прочее.


Что тогда пришло в мир, чему люди с того времени давали действовать на свои души, всё это в конце концов возвращает нас к Евангелию. Это так пришло к пониманию людей, что люди как бы учатся говорить в своём роде о Мистерии Голгофы.


Теперь переходим к третьему пространству времени, которое можно сравнить с тем, как ребенок из своей собственной речи учится понимать мыслительное содержание, мочь осознавать, что в речи содержится. Мы идём навстречу такому откровению, которое должно принести нам полное содержание, мыслительное содержание, духовное и душевное содержание Евангелий.


Ибо, Евангелия пока ещё поняты не лучше, чем понимается речь ребенком, который научился говорить, но ещё не может мыслить. В мирово-историческом отношении должны люди через посредство духовной науки учиться мыслить мыслительное содержание Евангелий.


Всему глубокому духовному содержанию Евангелий должны они только теперь на себя давать действовать. Это, конечно, связано с другим великим событием, приближение которого человечество может чувствовать, и которое ещё прежде окончания нашего 20-го столетия придёт к людям. Это то событие, которое мы примерно следующим образом можем поставить перед нашими душами.


Ещё раз свяжем себя с Мистерией Голгофы. Это было так, что в то время, как Христос восстал из гроба у Голгофы, Он отныне остался связанным с Землей, так и остался с Землей. Это может непосредственно понимать каждая отдельная человеческая душа, и в каждой отдельной человеческой душе «Я» может пробуждаться к более высокой ступени существования.


Мы можем сказать, когда мы в таком роде говорим о Мистерии Голгофы, что Христос стал Духом-Земли, с тех пор остался Земли-Духом. Но в наше время наступает значительное изменение в отношении Христа к человечеству (в связанности Христа с человечеством), которое будет связано с тем, что вы более или менее все уже знаете, с новым откровением Христа для людей.


Но это новое откровение можно характеризовать также ещё в ином роде. Тогда мы должны, конечно, обратить внимание на то, что наступает, когда человек проходит через врата смерти. Что нужно теперь сказать, так это, что это такая вещь, которая до сих пор не могла быть представлена в книгах.


Когда человек проходит врата смерти и проживает то время, в котором он может просмотреть обратно прошедшую земную жизнь, проживает время вплоть до момента, когда он откладывает (снимает) эфирное тело, когда человек переходит в камалоку, тогда он является перед двумя обликами. 


Обычно только один из них упоминается, но мы можем сказать для точности – и что я сейчас рассказываю, является для любого истинного оккультиста реальным фактом – вступает человек перед своим камалока-временем перед двумя обликами.


Конечно, то, что я сейчас рассказываю, имеет силу только для западных людей и для всех тех людей, связавших себя с этой западной культурой в последнем тысячелетии. Тогда человек после смерти приступает к двум обликам. Один из них – Моисей. 


Человек бывает совершенно уверен, что он встретил Моисея, так как тот держит перед собой плитки-закона. В средневековье говорилось: «Моисей со строгими законами», - и человек в своей душе совершенно точно сознаёт, в какой степени он вплоть до внутреннейшего своей души отклонялся от закона (грешил).


Второй облик называют: «Херувим с огненным мечем», - который тогда решает относительно этого отклонения (погрешности). Такое переживание человек имеет после смерти. Так что мы в нашем духовнонаучном смысле можем сказать: то, что тогда там человеку встречается через эти два облика Моисея со строгим законом и Херувима с огненным мечем – это в определенной мере представляет собой предъявление кармического счёта.


Этот факт в наше время претерпевает изменение. И это значительное изменение. Это изменение можно выразить через то, что говорят: в нашу эпоху Христос становится господином кармы для всех тех людей, которые только что описанное после их смерти проделывают. Христос вступает в свою судейскую-должность.


Представим этот факт точнее! Мы же все знаем из духовнонаучного мировоззрения, что мы имеем кармическое конто-жизни, что мы для определенных поступков, которые стоят по одну сторону нашей счётной-книги, для всех разумных дел, для всех добрых дел, прекрасных дел определенное кармическое возмещение узнаём, но также и для всех недобрых, неправомерных дел и мыслей. Дело с одной стороны в том, что человек в дальнейшем ходе своей земной жизни для себя самого этот кармический счёт изживает, но дело также в том, что человек то, что он может изжить благодаря тому, что он добрые и прекрасные дела имеет на своём кармическом счету, или, что он изжить должен, так как он имеет недобрые дела, может это изживать в различнейших поступках.


Собственно, не определено, как мы, скажем, находим выравнивание через тот или иной поступок в будущей жизни. Представим себе, что некий человек совершил то или иное злое. Теперь он должен сделать доброе, которое уравновесит злое. 


Но это доброе он может совершить двояким образом, так что для него означает одинаковое усилие, если он только одному человеку будет очень полезен, или так, что это для него означает равное усилие, когда он многим людям окажет помощь.


Что наш кармический счёт в будущем будет скомпенсирован, это значит, что человек в такой мировой порядок будет поставлен относительно будущего, если мы путь ко Христу нашли, что род нашего кармического выравнивания (компенсации) вызовет максимальное человеческое благо (исцеление) для остатка земного развития. Это будет заботой того, кто, начиная с нашего времени, становится господином кармы, это будет заботой Христа.


С этой передачей обязанностей судьи над человеческими делами на Христа связано, однако, с тем, что Христос также непосредственно вмешивается в человеческие судьбы. Не в физическом теле, но всё же для тех людей, которые всё более будут обретать способность, что они смогут воспринимать этого Христа, для которых будет Христос вмешиваться в судьбы земного человечества. Тогда, например, будут люди, которые будут делать то или иное, производить тот или иной поступок.


Затем будут эти люди чувствовать стремление – и всё больше будет иметься таких людей в следующих за нашим 20-м столетием трёх тысячелетиях – немного отступить от их дела.


Ибо, нечто, как примечательный сновидческий образ будет для них вставать. В этом образе они будут видеть нечто как бы сновидчески (как в грёзе), что так выглядит, как будто это их собственный поступок был бы, но они не смогут себя вспомнить, чтобы делали то, что выступает в этом образе.


Те же, которые себя не подготовили к тому, что таким образом будет приходить в развитии человечества, будут считать это за только образец пустой фантазии или больной души. Но те, которые себя через новое откровение, приходящее в человечество в наше время через духовную науку, через это третье откровение последнего цикла развития человечества, достаточно подготовят, будут знать эти возрастающие способности людей, такие способности, через которые всматриваться можно в духовный мир.


И они будут знать, что образ, который выступает перед их душой, является предвозвестием того кармического события, которое должно вступить в будущем, будь то в этой жизни, или в следующей земной жизни, чтобы создать выравнивание для того, что мы совершили прежде.


Короче, люди будут понемногу завоёвывать способность кармическое выравнивание, компенсирующие поступки, которые должны произойти в будущем, видеть в образе-грёзе. На этом факте мы можем уже видеть, как уже в наше время уже может быть сказано подобное тому, что сказал Иоанн-Креститель на Иордане: изменится состояние души, ибо, приходят новые времена, в которых пробудятся новые способности людей.


Но то, что было сказано о роде восприятия кармы, вступает только благодаря тому в приходящем человечестве, что человеку в таком взирании прямо навстречу выступает там или тут эфирный Христов-Облик, действительный Христос, как Он живёт на астральном плане, как Он, хотя и не воплощенный в физическом теле, однако на Земле наступает, видимый для ново-пробужденной способности человека в качестве советчика, защитника людей, которые нуждаются в совете, утешении или помощи в одиночестве их жизни.


Тогда придут времена, когда человек, скажем, через то или иное будет чувствовать себя огорченным или несчастным. Времена будут всё более становиться такими, когда меньшее значение и ценность будет придаваться тому, что есть помощь одного человека другому, так как сила индивидуальности, индивидуальная жизнь человека всё более возрастает, когда всё меньше будет, как это в старые времена непосредственно был случай, что один человек душе другого мог вспомогательно внутрь действовать. Но для этого будет явлен великий советчик в эфирном облике.


Лучший совет, который может быть дан для будущего: нашу душу укреплять и усиливать, чтобы мы всё более познавали, чем более мы в будущее врастаем, будь это в этой инкарнации – что, совершенно определенно, является актуальным для современной молодёжи – будь то для следующей инкарнации, что через ново-пробужденные способности люди будут учиться узнавать великого советчика, одновременно судью кармы для приходящего человечества, Христа, в Его новом облике.


Для людей, которые себя сейчас уже подготавливают к этому Событию-Христа двадцатого столетия, не будет разницы, будут ли они тогда, когда это Событие-Христа во всеобъемлющем масштабе наступит, воплощены в физических телах или прошли через врата смерти. Ибо, также тем, которые прошли через врата смерти, если они здесь подготовили себя к Событию-Христа, будет возможно после смерти обрести правильное понимание этого События-Христа, но не тем, которые не обращают внимания на третье великое провозвестие для человечества, проходят мимо духовной науки.


Ибо, подготовка к Событию-Христа должна осуществляться здесь в физическом теле. Те, которые идут через врата смерти, не обратив внимания на духовную науку в сегодняшней инкарнации, должны будут ждать следующей инкарнации, пока они правильным образом не приобретут способность понимания События-Христа. В действительности, кто об этом Событии-Христа не слышал на физическом плане, не может приобрести понимание между смертью и новым рождением и должен тогда ждать, пока он снова на физическом плане будет иметь возможность к этому подготовиться.


Таким образом человеческое существо стоит, безразлично, когда оно относительно сейчас происходящей инкарнации умирает перед великим упомянутым событием, переходом Христа в должность судьи, перед возможностью, что Христос в эфирном теле с астрального плана вниз в развитие человечества непосредственно вмешается, будет виден среди людей, наступит тут и там.


Это своеобразность развития человечества, но, старые, не так сильно с духовным развитием связанные качества людей всё более теряют своё значение. Когда мы озираем развитие человечества с атлантической катастрофы, то можем сказать, что огромные различия, которые были подготовлены в атлантическое время, вложились в современное человечество в виде таких различий, которые мы называем расовыми различиями.


И мы можем в определенном смысле ещё говорить об древнеиндийской расе, праперсидской расе, древнеегипетской расе, греко-латинской расе, и о своей сегодняшней мы можем говорить, как о пятой послеатлантической расе. Но теперь уже понятие расы теряет свой действительный смысл в связи с развитием человечества. Уже не будет так, как это было в прошлые времена, что для того, что следует за нашим временем, как шестая послеатлантическая культурная эпоха, что эта культура действительно будет распространяться из какого-либо культурного центра.


Но, и это важно, Теософия распространится среди людей, и она – как при её возникновении говорилось, когда ещё более смутное сознание имелось о том, что необходимо в качестве теософского движения – должна быть учением без различения на расы, национальности, родовые признаки, поколения. 


Изо всех рас выйдут те, которые придут для шестой культуры, проходя путём духовной науки, и по всей земле будут основывать новую культурную эпоху, которая не будет основываться по расовому принципу, в отношении которой расовое понятие потеряет значение.


Короче, то, что в мире является майей, внешней пространственностью, потеряет значение, исчезнет. Мы должны понемногу учиться это понимать, когда мы развиваемся дальше вместе с духовнонаучным движением. Вначале это не было понято.


Поэтому мы видим, как в других отношениях заслуживающая внимания книга Олькотта «Буддистский катехизис», когда мы его прочитываем, вызывает нечто, как если бы расы всегда заменялись, как колёса. Но эти понятия теряют своё значение для следующего времени, и мы должны ясно понять, что такие начальные стадии теософского движения этим повторяются, и, что мы для шестой культурной эпохи к понятию-расы не можем больше приложить какой-либо правильный смысл.


Итак, всё пространственно-ограниченное будет терять своё значение. Поэтому может тот, кто понимает смысл всего развития человечества, понимать также и то, что явление Христа, как оно наступит в следующих трёх тысячелетиях, должно быть не таким, что Христос мог бы быть ограничен, или телом, или определенной территорией. В то время как сейчас транспортные средства настолько развились, и, если некто нуждался бы в помощи в Южной Америке, и Христос был бы в Европе, то Он должен был бы, если бы Он был ограничен в физическом теле, как минимум на аэростате в эту Америку ехать, чтобы осуществить следующую помощь. Если теперь также любым образом представить шелингское преобразование пространства, что то, что Христос при своём новом телесном воплощении на Земле, когда человеческую помощь будет осуществлять, ни в коем случае не будет ограничен тем, что существо может осуществлять только в физическом теле.


Не будет такого ограничения, чтобы Христос в одно и то же время был только в одном месте. Он будет мочь помогать одновременно и в одном месте и в других. Ибо, духовное существо не привязано к пространственному порядку. Так будет тот, которому нужна помощь Христа в своём непосредственном явлении на одном краю Земли так же точно сможет обрести помощь, как и тот, кому нужно помочь на другом конце.


Новое явление Христа не привязано ни к пространственным границам, ни к плотскому физическому телу. Только тот, который не хочет ничего понимать о духовном прогрессе человечества, о том, что преобразует все важные события в духовность, только тот может как раз то, что имеется в виду, как Существо-Христа, представлять связанным с физическим телом.


Но этим мы уже характеризуем, как лежат факты в отношении третьего откровения, и, как в этом третьем откровении должно наступить то, что сейчас ведь уже наступает к просветлению, к освещению, к объяснению Евангелий. Евангелие является речью, которую духовная наука в её отношении к Евангелию являет мыслительным содержанием Евангелий. Как речь относится к полному сознанию ребенка, так относится Евангелие, как оно провозвещено, к новому откровению, которое выходит непосредственно из духовного мира, к тому, чем должна стать духовная наука для человечества.


Мы должны сознавать то, что мы в действительности имеем определенную задачу, задачу понимания, когда мы сначала, исходя из бессознательной души, а затем всё яснее и яснее чувствуем нашу принадлежность к Антропософии. Мы должны это рассматривать в определенной мере, как знак отличия со стороны мирового духа, когда наше сердце побуждает нас сегодня к этому новому провозвестию, которое в качестве третьего присоединяется к провозвестиям на Синае и Иордане.


Это задача этого нового провозвестия, дать всем людям узнать, и глубоко и всё глубже обращать внимание на то, что то, что человек сначала сознаёт, окутано другими сущностными членами человеческой природы, которые, однако, имеют значение для общей жизни человека. И совершенно необходимо, чтобы наши друзья, исходя из различных точек зрения, учились узнавать, чем являются члены человеческого существа.


Сегодня мы попробуем, исходя из внутреннего существа человека, сказать нечто об этом существе человека. Так, знают же наши друзья в первую очередь, что, когда мы от «Я», собственно, от центрального сущностного ядра человека исходим, в качестве следующей оболочки мы находим то, что мы более или менее абстрактно называем астральным телом. 


Затем, идя дальше наружу, находим мы так называемое эфирное тело, и ещё дальше наружу – физическое тело. Однако, мы можем, когда мы взираем на реальную жизнь, ещё иным образом говорить об этих оболочках человека. И мы хотим сегодня непосредственно из жизни выхватить, что, конечно, только может быть узнано из оккультных понятий, что, однако, можно понять через непредвзятое наблюдение жизни.


Сегодня даже говорит некоторый, ставший высокомерным и надменным через то, что называется естественнонаучным мировоззрением, что времена верования человечества давно прошли, верование соответствует детскому возрасту человечества, а сегодня человечество возвысилось до знания, сегодня нужно всё знать, а не просто верить.


Ну да, это может так всё звучать, но в этом по сути нет разума (понимания), ибо, при таких вещах нужно ставить ещё некоторые другие вопросы, чем как раз те, приходит ли сегодня в ходе человеческого развития знание для людей через внешнюю науку.


Нужно поставить иной вопрос: «Значит ли всё-таки факт веры, как таковой, нечто для человечества? Не принадлежит ли вера вообще к человеческой природе?» - Конечно, вполне может быть, что люди по той или иной причине отказываются от веры.


Но как-то людям допустимо, также иногда на короткое время на их внешнее здоровье неиствовать, без того, что тотчас наступят плохие последствия. Так вполне может быть, и так это и есть. Люди могут отвергать веру своих отцов в отношении законченно-отработанного понимания Добра. Но это как раз так, как если бы человек некоторое время распутно бросается на своё здоровье и старые силы растрачивает. Когда человек сегодня откладывает веру в проверенные временем ценности своих отцов, то этим он отрывает жизненные силы своей души от древних источников, которые он унаследовал вместе с традициями и обычаями.


Совершенно не зависит от человека, избавится он от веры или нет, так как вера представляет в человеческой душе некоторое количество сил, сумму сил, принадлежащих к жизненным силам души. Речь не идёт о том, хотим ли мы верить или нет, а о том, что мы силы, которые слово «вера» выражает, должны иметь, как жизненные силы души, так как душу опустошает, высушивает и изолирует, если она не может верить.


Впрочем, имеются же люди, которые без знания науки были гораздо смышленей, чем те, которые придерживаются сейчас естественнонаучного образа мыслей. Они не говорили, как веруют. Тогда вообще говорилось: «Я верю, что я ничего не знаю», - однако: «Я верю, что то, что я знаю, как раз только правильно.». 


Знание является только основанием веры. Мы должны знать, чтобы мы всё более могли подниматься к силам, являющимся силами веры человеческой души. Мы должны в нашей душе иметь то, что может взирать в сверхчувственный мир, что является направляющим всех наших мыслей и представлений на сверхчувственный мир. Когда мы таких сил не имеем, которые выражает слово «вера», то в нас нечто опустошается, мы становимся сухими, бесплодными, как сухие листья осенью. Для человечества это может происходить некоторое время, но потом дело не идёт.


Если бы человечество действительно совсем потеряло веру, то уже в следующие десятилетия оно бы увидело, что это может означать для развития. Тогда из-за потери сил веры люди должны были бы обходиться так, что никто больше бы не знал, что ему с собой делать, как себя в жизни найти. Собственно, никто не мог бы выдерживать в мире, так как нападали бы страх, заботы и боязливость о том и сём. 


Короче, та жизнь, которая должна в нашей душе свежо течь, может быть нам дана только через силы веры. Это так на том основании, что в скрытых глубинах нашего существа для внешнего сознания сначала не воспринимаемое, покоится нечто, в чём располагается наше собственное «Я». И то, в чём наше «Я» покоится, что делает себя тотчас действующим, заявляющим о своих правах (gleich geltend), когда мы это не оживляем. Это то, что мы можем называть той человеческой оболочкой, в которой силы веры живыми пребывают, что мы можем называть «Душой-веры», или, может быть «Телом-верования».


И это то самое, что мы до сих пор более абстрактно называли астральным телом. Силы веры являются важнейшими силами астрального тела, и так же точно, как важно выражение «астральное тело», так же правильно выражение «тело-верования».


Второе, что должно быть в скрытых глубинах человеческого существа, как силы, это то, что выражается словом «Любовь». Любовь – это не только нечто, что связывает людей через соответствующие связи, но нечто, в чём нуждается и сам отдельный человек. Человек, который не смог развить в себе силу любви, пустеет и засыхает в своём существе.


Представьте себе человека, который действительно так полон эгоизма, что не может любить. В сущности – когда такой человек в определенной мере имеется, и его можно увидеть – действительно грустно видеть такой облик, который не может любить, который его жизнь в какой-нибудь инкарнации нес без того, чтобы развить в себе живое тепло, которое развивается только тогда, если он что-нибудь, то или иное, в мире сможет полюбить.


 Облики, которые этого не могут, в их пустоте и сухости сквозь мир идущими видеть – это нечто действительно грустное. Ибо, сила любви является жизненной силой, которая нечто, что ещё глубже в нашем существе покоится, разжигает и содержит бодро и живо. Это ещё более глубокая сила, чем вера.


И также, как мы располагаемся в теле-веры, которое мы с другой точки зрения называем астральным телом, также мы располагаемся в теле-любви, которое мы с другой точки зрения в духовной науке называем эфирным или жизненным телом.


Ибо, силы, которые из глубины нашего существа действуют вверх к нам из нашего эфирного тела, являются силами, которые выражаются в том, что человек может любить, любить на всех ступенях своего существования.


Если бы человек мог совершенно и полностью удалить из своего существа силу любви – этого не может даже самый именно эгоистический человек, ибо, это принадлежит, слава Богу(!), к тому, что человек эгоистично может домогаться также того, что он может любить. Скажем, чтобы использовать понятный пример, когда тот, который больше не может другого любить, часто начинает, если он действительно скупой, любить деньги, и таким образом развивать ещё немного в себе благотворную силу любви через выходящую из основательного эгоизма любовную силу – тогда ссухоёживается эта оболочка, поддерживаемая силами любви, и, когда в человеке любви совсем не было бы, он действительно должен бы умереть от отсутствия любви.


Сморщивание любовных сил мы можем назвать сморщиванием сил эфирного тела, так как эфирное тело является одновременно телом любви.


Так мы имеем в центре человеческого существа человеческое центральное сущностное ядро, «Я». Это «Я» окружено оболочкой, телом-веры, а оно в свою очередь окружено телом-любви.


Если мы пойдём дальше, то подойдём к ещё одному классу сил, которые нам в жизни нужны. Если мы не можем иметь этих сил, совсем не можем иметь, тогда это выражается очень значительным образом в нашей внешней человечности. То, что нам нужно в жизни, как в значительном смысле оживляющие силы, – это силы надежды, уверенности в будущем.


Человек без надежды не может вообще сделать ни шага в своём существовании, пока он принадлежит физическому миру. Человек, конечно, иногда имеет особенные предлоги, когда он, например, не хочет взглянуть на то, что в определенной связи для человека необходимо знать, что происходит между смертью и рождением. К примеру, он говорит: «Зачем нам это знать, мы же всё равно не знаем, даже, что будет завтрашним утром, так зачем же нам приобретать познания о том, что будет между смертью и рождением?».


А мы действительно не знаем следующий день? – Мы не знаем нечто в отношении следующего дня, что имеет значение для подробностей нашей сверхчувственной жизни. Грубо говоря, мы, вероятно, не знаем, будем ли мы физически живы. Но одно мы знаем, что завтра, как и сегодня, будет утро, полдень и вечер.


И, если мы сегодня, будучи столяром, сделали стол, то он на следующий день будет существовать. Если мы сегодня сшили сапог, то завтра его кто-то сможет надеть, и, если мы посеяли семена, то на следующий год будут всходы. 


О будущем мы знаем только то, что нам нужно знать. Если бы это было не так, что ритмическим образом, в предварительно ожидаемом порядке, события будущего наступали, то жизнь в физическом мире была бы невозможна.


Разве стал бы сегодня кто-нибудь делать стол, если бы не был уверен, что он на утро останется цел, разве посеял бы он семена, если бы не имел понятия, что на следующий год из этого будет? – как раз для физической жизни мы нуждаемся в надежде, ибо именно надежда всё собирает и направляет в физической жизни.


Ничего не может происходить на внешнем физическом плане без надежды. Поэтому также силы надежды связаны с последней оболочкой человеческого существа, с физическим телом. Силы веры связаны с астральным телом, силы любви с эфирным, а силы надежды с физическим телом. 


Поэтому человек, который не мог бы надеяться, был бы в отчаянии в отношении того, что он может делать для будущего, он бы шел так через мир, что своё тело бы не вполне замечал. Ничто так, как безнадежность, не выражается в большом страхе, в силах, убивающих наше физическое тело.


Можно сказать, что наше центральное сущностное ядро укутано в тело веры или астральное тело, в тело любви или эфирное тело и тело надежды или физическое тело. И только тогда понимаем мы физическое тело во всём его значении, когда мы обращаем внимание, чем оно является, что оно в действительности не внешне-физические силы отталкивающие и силы притяжения – как считает материалистическое мировоззрение – а то, что мы в нашем понимании знаем, как силы надежды.


Это в действительности то, что есть в нашем физическом теле. Надежда строит наше физическое тело, а не сила притяжения или отталкивания. Как раз в этой связи можем мы видеть, что нам новое откровение, духовнонаучное откровение даёт правильное.


Что даёт нам эта духовная наука? Она даёт нам благодаря тому, что знакомит нас со всеобъемлющим законом кармы, с законом повторяющихся земных жизней, нечто, что нас в духовном отношении пронизывает надеждой так же, как такое сознание, что утром взойдёт Солнце, что из семян вырастут растения, что для физического плана обеспечивает надежда.


Она показывает нам, что то, что от нас также ещё на физическом плане может быть увидено, как преходящее, как становящееся пылью, когда мы через врата смерти идём, что это физическое тело силами, которые нас пронизывают, как силы надежды, когда мы понимаем карму, снова будет построено в новой жизни. Духовная наука оснащает человечество крепкими силами надежды.


Когда эта духовная наука, как новое откровение в наше время людьми отклоняется, то, естественно, люди будут также в следующей жизни не Земле снова воплощены, ибо, жизнь не прекращается из-за того, что люди не знают о законах этой жизни.


Люди будут воплощаться, но будет исполняться нечто примечательное в этом новом телесном воплощении людей. Собственно, в этом перевоплощении будет вступать, что люди понемногу будут становиться вялыми и сморщенными поколениями, а в конце на этой Земле будут иметься настолько бессильные тела, что человек больше не сможет выпрямляться.


Короче, на человечество найдёт вымирание и высыхание в следующих инкарнациях, если они не будут оживляться сознанием – и от того из скрытых глубин человеческого существа вплоть до физического тела – той сильной надеждой, которая может прийти к нам через уверенность знания, которое мы получаем из учения о законе кармы, законе о повторных жизнях.


Человечество уже находится в тенденции развития отмирания и иссушения тел, тел, которые в будущем будут становиться всё более рахитичными, особенно в отношении костной системы.


Костный мозг в кости, жизненную силу в нервы будет приносить новое откровение, которая будет значить не просто теорию, а оживляющие силы, прежде всего оживляющую силу надежды.


Вера, любовь, надежда являются тремя ступенями человеческого существа, принадлежащими к общему здоровью, общей жизни, без которых человек не может существовать. И в такой же степени, как тёмное помещение не может быть помещением для работы, если его не осветить, так же и человеческое существо в его четырёх-частной природе не выстоит, если его три оболочки не будут напитаны, укреплены и прокалены верой, любовью и надеждой, тем, что является основными силами наших астрального, эфирного и физического тел.


Представим себе только один случай в связи с тем видом и образом, как в мир вставляется (входит) новое откровение, которое пронизывает мыслительным содержанием старую речь!


Не возвышают ли нас три чудесных слова из Евангельского откровения, являющихся, так сказать, словами мудрости, звучащими через все времена: Вера, Любовь, Надежда! Но их имеют во всей их взаимосвязи для человеческой жизни не понятыми, настолько мало понятыми, что только в редких областях придерживаются правильного порядка следования. Обычно говорят вместо: «Вера, Любовь, Надежда», что является правильным порядком следования, не понимая мыслительного содержания, чаще всего: «Вера, Надежда, Любовь»! Это неправильно, так как нельзя сказать в следующем порядке: астральное, физическое и эфирное тела, так как нужно соблюдать порядок перечисления.


Это похоже на ту путаницу, которую совершает ребенок, который только учится говорить и не понимает мыслительного содержания речи. И так происходит со всем. То, что связано со вторым откровением, будет пронизано мыслительным содержанием.


Чем являются эти Евангелия до сих пор? – Нечто таким, что человеку могло приносить наслаждение, могло пронизывать великими, мощными ощущениями, что могло давать человеку удовольствие и чувство от Мистерии Голгофы. 


Но возьмём совершенно простую вещь, что вообще только начинают размышлять о Евангелиях! Ну и, когда начали размышлять, то тотчас нашли противоречия, и только духовная наука сможет показать, как эти противоречия можно объяснить.


Так, только теперь будет начато то, что человечество, как речи сверхчувственных миров, данной в Евангелиях, даст действовать на душу, как мыслительному содержанию. Этим мы указываем на совершенно важное и существенное нашего времени, на новое Явление-Христа в эфирном теле, которое через весь характер нашего времени не может быть связано с физическим телом.


Было указано на то, что Христос явится на Землю в своей судейской должности, конечно, в сравнении со страдающим Христом на Голгофе, как триумфирующий Христос, как господин кармы, который был предчувствован теми, которые рисовали Страшный Суд. Когда рисуют или описывают в образах, то представляют нечто, что начнётся в 20-м столетии и будет происходить вплоть до земного конца. Суд начинается с нашего 20-го столетия. Это означает порядок кармы. И затем мы видели, как бесконечно важно для нашего времени, что это откровение подступает к человечеству, так что сами такие вещи, как вера, любовь и надежда смогут впервые правильно быть оценены.


Могут те, которые могут верить только в материальное, сначала снова сделать так, как это делают сегодня многие в отношении события в Палестине. Когда Иоанн Креститель сказал, что изменяется душевное состояние, приблизилось Царствие Небесное, имеется в виду, что человеческое «Я» больше не нуждается, чтобы уступать, для того, чтобы приходить в духовный мир.


 Этим ясно и отчетливо говорится, о чём идёт речь, что приблизилось время события Палестины, когда сверхчувственное сможет светить внутрь в человеческое «Я», так что Небо спускается до человеческого «Я», в то время как прежде «Я» в бессознательное должно было погружаться, чтобы к ним приходить. 


Всё понимающие материально говорят: «Да, Христос огрёб со слабостями и ошибками, с предрассудками своего времени, как раз провозгласил, как легковерный своего времени, что тысячелетние царство будет осуществляться, либо придёт великая катастрофа. Но она ведь не пришла.».


Однако, уже была катастрофа, которая действительно пришла, но она заметна только для духа. Легковерные, суеверные верят, что Христос провозвестил буквальное пришествие из облаков, которые являются материальным истолкованием того, что Христос имел в виду. Так, сегодня могут опять иметься люди, которые то, что в духе должно пониматься, материально излагают, и, если это материально не происходит, тогда думают о деле таким образом, как думают и о осуществления тысячелетнего царства. 


Как смотрит сегодня некто почти сострадательно на Событие-Христа и говорит: «Ну, да, Христос, конечно, в этом отношении был подвержен верованиям своего времени и он верил в скорый приход Царства Небесного на Землю. Это было Его слабостью», - думают они, - «и тогда можно видеть», - так говорят уже даже видные теологи, - «что Царствие Небесное таки не спустилось на Землю!».


Могло бы быть, что и наше новое откровение люди так встретят, что они через некоторое время, когда уже полным ходом будет происходить повышение человеческих возможностей (способностей), будут говорить: «Ну, да, ничего не пришло из того, что было тогда провозвещено!», - так как они не будут чувствовать, что всё уже здесь есть, только они не видят. 


И это будет повторяться. Антропософия, как таковая, должна собрать большое число людей, пока не наступит время исполнения того, что сказано о людях, которые тогда узнают действительный смысл, как новое откровение и новые сверхчувственные факты в нашем столетии вступают в развитие человечества, и, начиная с этого времени, сначала в протекании подобного рода, через следующие три тысячелетия будет становиться всё более значительным, пока снова не наступит новое большое событие откровения для человечества.


Дальше об этом завтра.

Вера, любовь, надежда – три ступени жизни человечества

Нюрнберг, 3 Декабря 1911. Второй доклад.


Мы вчера попытались создать представление для того, как значительно во всю человеческую жизнь вмешивается то, что мы можем назвать сверхчувственным откровением нашего времени. 


Мы указали на то, что в последнем цикле человечества это откровение можно назвать третьим, что мы как раз в определенном смысле можем его поставить на одну линию с откровением на Синае и с откровением того времени, когда разыгралась Мистерия Голгофы.


Теперь должны мы эту характеристику нашего времени не так брать, что мы, так сказать, какие-нибудь только теоретические или только научные ощущения при этом себе приобретаем, но бы должны в действительности всё более, как антропософы, нас возносить к познанию, что человечество в своём развитии упускает нечто существенное, если оно хотело бы держаться подальше от этого нашего современного и будущего провозвестия. 


Хотя является правильным, что сначала вся внешняя жизнь определенным образом мимо проходит, даже, когда это провозвестие просто как измышление воспринято, всё же также правильно, что в определенной связи некоторые люди вредные последствия сначала не замечают, которые для них возникают через необращение внимания на то, что здесь принимается во внимание, однако, антропософы должны ясно понимать, что души, которые живут сегодня в человеческих телах, совершенно безразлично в отношении того, что они сейчас в себя воспримут, идут навстречу совершенно определенному будущему. И то, что я сейчас скажу, касается всех душ, так как это есть нечто, что принадлежит к перелому нашего времени, который происходит.


Души, которые сегодня воплощены, по сути незадолго до этого проделали ту стадию, через которую человек приводится к некому роду «Я»-сознания. Это сознание, конечно, подготавливалось в ходе развития, начиная с древнего атлантического времени. Но, с другой стороны, это «Я»-сознание для людей древних времен, - для людей вплоть до тех времен, когда Мистерия Голгофы обозначила великий перелом, - изо дня в день избавлялось от того рода сознания, которого современный человек уже совершенно не знает. Современный человек отличает в общем только обычное бодрое состояние между пробуждением и засыпанием, и состояние сна, в котором сознание совершенно затемнено.


Между тем, конечно, современный человек знает ещё одно промежуточное состояние, которое мы называем состоянием сна со сновидениями (грезящего сна). Но современный человек знает, что сны являются для нас нечто таким, что мы в действительности должны рассматривать, как некий род состояния выдоха.


Хотя определенные процессы из глубины душевной жизни поднимаются в сознание через сновидческие образы, но они вступают в обычной сновидческой жизни в высшей степени неясно, так что человек едва ли бывает всегда в состоянии правильным образом истолковать то, что в его сновидческой жизни, конечно, указывает на глубинные, сверхчувственные процессы его жизни, его душевной жизни.


Примем, чтобы через такой факт легче прийти к характеристике этого промежуточного состояния, о котором я сказал, которое знало ещё древнее человечество, обычный случай сна, такого сна, который новому разработчику науки о снах, собственно, доставит большую головную боль, так как он мог бы его только во внешнем, можно сказать, материалистическом смысле объяснить. В высшей степени примечательный сон!


Итак, есть такой сон, который я заимствовал у науки о снах, которая, как я обратил внимание в ответах на вопросы, сегодня присутствует настолько же, как физика и химия, хотя она также немногими признаётся и замечается. Итак, будет описан такой сон, он не может быть назван, так как является характерным.


Я легко мог бы здесь упомянуть также подобные сны, не взятые из литературы, так как, как раз он произвел определенные трудности в литературе сегодняшнего времени, которое не может подойти к таким вещам. Это следующий случай.


Супружеская пара сердечно любит сына. Сын растёт на радость родителям. Однажды сын заболел. Через несколько часов состояние совершенно необыкновенно ухудшилось, и на следующий день сын уходит через врата смерти. Таким образом, неожиданно, так сказать, для внешних переживаний упомянутой супружеской пары, их сын от них вырван. Сам сын будет вырван из жизни полной надежд. Само собой разумеется, что супруги горюют о сыне. В снах и мужа и жены в следующие за смертью месяцы показывается некоторое, что напоминает о сыне.


Но по прошествии продолжительного времени, когда пройдут многие месяцы, вдруг видят ночью одновременно мать и отец один и тот же сон, в котором им является умерший сын, и этот умерший сын им сообщает, что он похоронен заживо, в действительности была только видимость смерти, и нужно только проверить, и можно будет убедиться, что он был похоронен заживо.


Оба, мать и отец, сообщают друг другу утром содержание сна. Это люди, в которых образ мышления совершенно располагает, чтобы в ведомстве просить, нельзя ли произвести эксгумацию их сына. Но такова наша сегодняшняя жизнь – власти к таким вещам не имеют отношения – им отказывают. Родители должны дальше горевать. Но упомянутый исследователь снов, который этот сон теперь сам описывает, и способен только материалистически об этом думать, имеет здесь большие трудности. Сначала, не правда ли, ведь очень легко просто сказать: «Ну да, очень трогательно! Эти родители постоянно думали о ребенке. Почему бы им и не мог присниться однажды сын, это же понятно!», - но одно для него является головоломкой, это, что оба родителя в одну и ту же ночь видели один и тот же сон. И тут он приходит к совершенно примечательному объяснению, и каждый это читающий будет чувствовать всю неестественность этого объяснения.


Он говорит: «Тут нельзя иначе, как предположить, что только один видел это во сне. Он проснулся и второму, который ещё спал рассказывал, а тот сам сна не видел, но думал, что сам видел то, что ему рассказано.». Такое объяснение в первую очередь для современного сознания действительно успокаивающее, но оно не глубокое. Я выразительно упомянул, что для того, кто отправился в сферы переживаний сна, не является редким, что тот же самый сон может быть видимым одновременно многими людьми.


Теперь попробуем с точки зрения духовной науки разобраться в этом переживании сна. Мы знаем по результатам духовнонаучных исследований, что человек, когда он прошел через врата смерти, живёт дальше, как индивидуальность в сверхчувственном мире. Далее, что все вещи и существа в мире взаимосвязаны, и что сохраняется связь с усопшим человеком, когда люди, оставшиеся здесь пребывающими на физическом плане, их интенсивные любовные мысли посылают умершему.


 Ибо, дело здесь не в том, что оставшиеся на физическом плане люди с человеком, который умер и находится в сверхчувственном мире, не имеют связи – они имеют её постоянно, всегда, когда они какие-либо мысли на него направляют, если они хотя бы иногда о нём думают, а также в моменты, когда они о нём не думают, но направляли к нему мысли, связь остаётся – но дело здесь в том, что при современной организации человечества, живущие на физическом плане в своё бодрое сознание не могут вносить знание о таких связях.


Но из того, что чего-то не знают, нельзя решать, что упомянутого там не было. Это было бы очень поверхностное заключение. Иначе легко могли бы утверждать те, которые сейчас здесь сидят и Нюрнберг не видят, что Нюрнберга не имеется.


Итак, мы должны ясно понимать, что именно через организацию современного человека, он не знает ничего о связи с умершими, но, что таковая имеется. Но то, что разыгрывается в глубине души, может временами наколдовывать паранормальное знание также внутрь сознания, и это происходит именно во снах.


Это одно, что мы должны бросить на чашу весов, когда мы подходим к этим сновидческим переживаниям. Другим является, что мы также знаем, что прохождение через врата смерти не прыжок из одного в нечто совсем другое, о чём обычно грезят люди, не знающие об этих вещах, но это постепенный переход.


Чем исполнена душа здесь на Земле, это не исчезает мгновенно, когда человек через врата смерти идёт. Что человек любил на Земле, любит он и после смерти, только он для всего этого, что служит удовлетворению потребностей физического тела, не имеет возможностей, чтобы удовлетворить эти потребности.


Также то, что душа имела, как желания, жажды, радость и страдание, как определенные склонности за время воплощения в физическом теле, это естественно продолжается, когда человек прошел через врата смерти. 


И правильным будет понимать, что каждый молодой человек, совершенно к смерти не готовый, быстро умерший, имеет живое чувство, что он, собственно, хотел бы на Земле ещё пребывать, что он имеет живое стремление, чтобы его укутывало физическое тело. Это стремление продолжается всё время пребывания в камалоке, достаточно, долго. Это сила, действующая в душе.


Теперь представьте себе живо родительскую пару, засыпающую с мыслями о любимом умершем сыне. Связующие нити имеются и тогда, когда они спят, и сын в мгновение, когда для них обеих наступает состояние сна, для матери и отца, через развитие своей души имеет особенно живое побуждение, которое мы можем выразить примерно так: «Ах, если бы я был сейчас ещё на Земле, укутанным в моё физическое тело!», - если мы только можем (имеем право) это перевести в таких словах.


В глубине души обеих родителей выражаются эти мысли. Но родители ведь совсем не имеют особого понимания для особенного характера происходящего в упомянутом сне. И они переводят себе то, что проникает в душевную жизнь, в образе, близком к этому. И, когда, если бы они ясно воспринять могли, что там сын, собственно, вливает в их душевную жизнь, они бы это ощущали так, что могли бы сказать себе: «Сейчас скучает наш сын по физическому телу!». – Одевается образ, который тогда даётся через сон, в понятную речь и распространяется, как образ, что он погребен заживо, вместо действительно происходящего.


Таким образом мы не можем (не имеем права) в таком сновидческом образе искать отражение того, что действительно есть в сверхчувственном мире, но должны в том, что там приснилось, искать как бы переодевание вследствие способности понимания упомянутых спящих людей, внешнего преобразования того, что, собственно, является объективным событием.


Это характерная особенность современного мира сновидений, что мы их более не непосредственно – если мы только не в состоянии глубже в эти вещи проникнуть – можем видеть так, как образы вступают, как действительные отражения того, что за этим стоит, но мы должны говорить: «Хотя, позади сно-образа всегда лежит нечто такое, что в нашу душу вживается, но мы можем сновидческий образ рассматривать только, как некий род великой майи, также как внешний мир вокруг нас майей является, которой мы в бодрственном состоянии противостоим».


Что сон таков, это выдвинулось однако только в наше время, по сути только выставилось для людей после того, как разыгралось событие в Палестине, с тех пор, как «Я»-сознание именно приняло форму, которую с тех пор приняло. Прежде были образы, входившие в человека в третьем состоянии, которое он имел кроме бодрствования и сна, более подобном тому, что, собственно, происходит в сверхчувственных мирах.


Также и с мёртвыми люди гораздо больше жили вместе в духе, чем они могут сейчас жить вместе. Нам не нужно очень далеко уходить назад в столетия, которые предшествовали христианскому летоисчислению, чтобы там найти многочисленных, сверх многочисленных людей, которые могли тогда сказать: «Да, мёртвые не мертвы, они живут в сверхчувственном мире. Я вижу, что они чувствуют, вижу, чем они сейчас являются!». 


И также точно, как для мертвых это справедливо, также точно и для прочих существ сверхчувственного мира, которых мы, например, признаём в царстве иерархий.


Таким образом, там было в определенных переходных состояниях между бодрствованием и сном для людей то, что осталось только, как последний постепенно исчезающий остаток в снах.


Поэтому в то время также было значительным для людей, чтобы они чувствовали, что для нас исчезает нечто, что мы прежде имели. Да, в той переходной эпохе развития человечества, когда разыгрались события Палестины, были различные поводы, чтобы сказать: «Изменяется душевное состояние, так как для человечества наступают совершенно иные времена». Среди прочего было и было потеряно то, что прежде люди могли взирать в духовные миры, и знали из непосредственного опыта, как обстоит дело с мёртвыми и с сверхчувственными существами. 


И в то время, как для нас живое указание также и в истории на жизнь с мёртвыми в древнее время может стать тем, что всюду имелось, как религиозная форма поклонения, служба предкам более или менее всюду была. 


В переходное время люди переживают, что они должны теперь сказать, даже, если они и не могут это отчетливо высказать словами: «Прежде наши души достигали мира, который мы называем духовным. Прежде мы могли жить вместе с высшими существами и мёртвыми, теперь же наши умирающие уходят в гораздо ином смысле, теперь они уходят из нашего сознания, и мы больше не имеем живой связи.».


Тогда мы приходим к одной вещи, о которой мы можем сказать, что рассудку только внешне трудно приобрести об этом понимание, но понимание может приобрести чуткая душа-характера. Это делалось настолько бесконечно значительным, так бесконечно священным и глубоким как раз в том роде божественной службы первых христиан, что первые христиане были теми, кто наиболее живо чувствовали, как для них теряется непосредственно-душевная взаимосвязь с мёртвыми.


Но они возмещали то, что терялось для них таким образом, через священные чувства, которым они при священнодействии службы давали протекать через свои души, когда они совершали жертвоприношение на гробах своих умерших, пели мессу, короче, практиковали их богослужебные обряды. И в сущности через этот переход проведен вообще факт, что в то время, когда чувствовалось отмершим сознание в отношении мёртвых, алтари принимали форму гроба, что таким образом в чувстве в отношении останков как раз в этой форме – не так, как у древних египтян – осуществляли почтительное богослужение или служение духу.


Как уже сказано, это такая вещь, которая не постигается рассудком. Но достаточно взглянуть на форму алтаря и почувствовать живо переход всего человеческого мировоззрения в ходе времени, как оно охарактеризовано, тогда можно также обрести чувство, понимание преобразования в воззрении человеческой души в отношении всего того, что она имеет в результате.


Так, видим мы, что медленно и постепенно влечет за собой состояние, которое есть сегодня в человеческой душе. И из вчерашних разъяснений мы можем извлечь, что это состояние, которое теперь пришло, постепенно снова будет исчезать через другое, и, что мы теперь стоим перед фактом, что в человеке пробуждается способность для этого другого состояния.


То, что я вчера привёл, как пример, что человек будет как бы, как в грёзе-образе видеть нечто реальное, которое должно образовать кармическое выравнивание (компенсирование) для поступка, которое будет новым вступлением способности, которая душу вознесет к сверхчувственным мирам.


Для всего земного развития было только относительно короткое время промежуточного состояния, когда человеческая душа была отключена от сверхчувственного мира, которое должно было вступить, чтобы человек в этом промежуточном состоянии мог завоевать крепкие силы для своей свободы.


Но с этим нечто связано со всем прогрессом и развитием человечества, о котором я вам сейчас говорил. Это связано с тем, что человек к своему, в себе самом замкнутому «Я»-чувству, к своему действительному «Я»-сознанию, только таким образом может прийти. Это «Я»-сознание будет тем всё более укрепляться в человеческом внутреннем существе, чем больше человек идёт навстречу будущему, будет становиться всё более значительным.


Другими словами, сила и замкнутость индивидуальности человека будет всё более отвечать необходимости иметь в себе самом крепкий опорный пункт своего существа.


Так, мы видим, что то собственное «Я»-сознание, которое сегодня имеет человек, не простирается через многие инкарнации, как это обычно думают. Нам нужно только вернуться назад через пару инкарнаций, тогда мы этого «Я»-чувства не имеем в сегодняшнем смысле, как это сегодня характерно для людей. 


Поэтому не стоит удивляться, так как «Я»-чувство в узком смысле связано с памятью, что сегодня для многих людей не наступило то, что можно называть обратным воспоминанием прежних инкарнаций. Человек, ведь, не вспоминает себе то, что в его первые детские годы наступало, так как тогда его «Я»-чувство не было образовано. Людям не совсем ясно, что человек сегодня ещё не может вспоминать назад себя в своих прежних инкарнациях, так как именно его «Я»-чувство ещё не образовано.


Но теперь мы стоим на переходе, когда человек образует своё «Я»-чувство, и когда образуются силы, которые осуществляют то, что для следующей инкарнации наступает необходимость воспоминания прежних инкарнаций. 


Близятся времена, когда человек совершенно не сможет больше становиться иным, чем говорящим себе: «Мы примечательно вглядываемся назад во времена, в которых мы в других жизне-формах были на Земле, мы взираем назад так, что мы можем себе сказать, что мы были уже на этой Земле!». И среди тех способностей, которые будут всё более появляться, будут также такие, которые человеку будут указывать на то, что он уже не может иначе, как всматриваться назад в свои прежние инкарнации.


Теперь подумайте. Для следующих инкарнаций, которые проделывают человеческие души, которые в настоящее время инкарнированы, вступает, так сказать, внутренняя сила взирать назад и, взирая назад, себя узнавать. Но для тех, которые не познакомились с мыслями о повторных земных жизнях, это воспоминание прошлого будет мучением. 


Так что в действительности тайны о повторных жизнях будут мучительными для людей, в которых силы хотят вверх, хотят говорить им нечто в отношении прежних времен, но не могут подниматься вверх, так как люди это упустили, не познакомились с мистериальными истинами о повторяющихся земных жизнях.


Не познакомиться с этими мистериальными истинами, как они сейчас провозвещаются через духовную науку, означает пренебрежение не просто какой-то теорией, но образованием источника жизни для следующей инкарнации. Поэтому это актуально особенно для этого переходного времени, в котором мы живём.


Вы можете медленную подготовку к этому заимствовать из моей второй мистерии-драмы «Испытание души», где, так сказать, указывается на там действующих персонажей, прежние инкарнации которых только немногие столетия назад были.


Это уже подготавливает. Но теперь, конечно, дело обстоит так, что через мудрое мировое водительство в определенном смысле человеку дана возможность знакомиться с тем, что является мистериальными истинами. Сейчас сравнительно мало людей, которые находят путь к духовной науке. Не правда ли, количество антропософов по сравнению с общим числом других людей всюду ничтожно мало, так что мы можем сказать, что люди ещё не интересуются Антропософией в широких массах.


Но закон реинкарнации для нашего времени таков, что в действительности для людей, которые сейчас тупо идут через мир, и не дают себе сказать о переживаниях, что загадки бытия нужно исследовать. Сравнительно скоро, в следующей жизни наступит, что они вскоре снова инкарнируют и таким образом найдут достаточную возможность познакомиться с духовнонаучными истинами. Таковы обстоятельства.


Так что мы, когда мы, возможно, в нашем окружении видим людей, которые нам дороги и ценными являются, но, которые не хотят ничего знать о Антропософии, даже, может быть, смертельно ненавидят и её боятся, то мы теперь ещё совершенно не должны об этом сердцем печалиться. Истиной является совершенно, и антропософ должен это понимать, что необращение внимания на духовную науку или Антропософию означает для начала жизни мучения в отношении будущей инкарнации. 


Это действительно, и мы также не можем дело так легко принимать. Но, с другой стороны, тот, кто имеет милого друга и знакомого, не желающего знать об Антропософии, может сказать себе: «Теперь, когда я сам стал хорошим антропософом, я постараюсь найти возможность мне через силы, которые мне останутся, когда я через врата смерти пройду – так как ведь живые связи имеются, о которых мы говорили – этой человеческой душе помочь». И эти души будут иметь возможность сами благодаря тому, что теперь время промежуточной жизни между смертью и новым рождением будет короче, в себя воспринимать мистериальные истины, которые люди воспринять должны, чтобы им приходящие инкарнации не должны были становиться мучительными. Так что ещё не всё потеряно!


Так должны мы рассматривать Антропософию, как реальную силу, а с другой стороны, не раздражаться, не видеть всё пессимистически. Было бы ложным оптимизмом сказать: «Ну вот, если дело так обстоит, то я могу и подождать с восприятием этих духовнонаучных истин до моей следующей инкарнации.», – так как, если все будут так говорить, то будут понемногу люди переходить в следующую инкарнацию, и возможности для следующей инкарнации тогда будут уменьшаться, будут сильно меньше, чем, если бы люди действительно начали помогать.


Ибо, если также теперь ещё через малое количество людей, которые хотят прийти к Антропософии, смогут ознакомиться с её истинами, то для бесчисленных множеств тех, которые через сравнительно короткое время приблизятся к Антропософии, необходимы многочисленные люди или здесь на физическом плане, или, если они не инкарнированы, с высших планов, людей, знакомящих с Антропософией.


Это одно, что мы должны сказать из всего характера великого перелома, который сейчас имеет место. Другим же является, что именно «Я» это всё проделывает, чтобы всё более и более на себе самом строить, становиться всё более самостоятельным. Это строительство на себе самом со стороны «Я» является снова тем, что будет вступать, что придёт для всех душ, что, однако, с другой стороны, будет служить для порчи тех душ, которые не знакомятся с спиритуальными истинами.


Ибо, эти души будут ощущать всё большее становление индивидуальными, как одиночество. И напротив те, которые познакомятся с великими тайнами духовных миров, будут иметь благодаря этому возможности в духовном всё более заключать связи от души к душе. Древние связи будут всё более растворяться, а должны заключаться новые. Это происходит теперь поступенчато в ближайшее время.


Мы сейчас живём в пятом послеатлантическом периоде, за которым последует шестой, а затем седьмой, пока снова не произойдёт такая катастрофа, какая была между атлантическим и послеатлантическим периодами времени. Эта катастрофа в её подобии и отличии от древне-атлантической была охарактеризована как раз здесь в Нюрнберге в цикле об апокалипсе.


Что является особенным характером нашего времени, это можем мы, когда мы наблюдаем жизнь вокруг нас, описать через то, что скажем: «В наше время в человеке особенно деятельным является то, что мы можем назвать интеллектуальностью во времена рассудочного понимания мира». Это время рассудочного понимания мира проводится теперь через совершенно особенное обстоятельство. Это обстоятельство мы будем учиться понимать, если мы вспомним время предшествовавшее нашему сегодняшнему пятому послеатлантическому культурному периоду.


Перед этим прошло временное пространство, которое мы называем греко-латинским периодом, тем примечательным культурным периодом, в котором человек ещё не так, можно сказать, как теперь был отделен от природы и знания мира, как это внешне представляется. Но это одновременно то время, когда «Я», так сказать, в человека вломилось. 


Поэтому-то и должно было в это время иметь место Событие-Христа, так как тогда особенным образом вломилось «Я». В наше время, что же мы тогда переживаем? – Тогда не просто произошло внедрение «Я», но мы там переживаем, что одна из оболочек человека производит некий род отражения на человеческую душу теперь в нашем пятом временном пространстве.


Так что мы в нашем периоде времени имеем характерную особенность, что в душе человека имеется нечто, как если бы в душу отражался характер верования астрального тела. В шестом послеатлантическом культурном периоде будет отражаться во внутреннее существо человека характер любви эфирного тела, а в седьмом, перед великой катастрофой – характер надежды физического тела.


Для тех, кто слушали тут и там доклады, как они сейчас как раз прочитаны, замечаю я, что я эти поступенчатые доклады каждый раз представляю с другой точки зрения, как в Мюнхене, так и в Штуттгарте. Но это всё же то же самое. Только то, что сейчас должно быть представлено, связано с тремя силами человека, верой, любовью и надеждой, там представлено было в связи с элементами человеческой душевной жизни. Но это совершенно то же самое, и я это делаю наглядным так, чтобы антропософы привыкли к тому, чтобы не держаться за слова, а входить в суть дела.


Когда мы будем видеть, что вещи могут быть охарактеризованы с различных сторон, тогда также не будут целиком полагаться на слова, а стремиться входить в сущность вещей и их так принимать, что знать, что слова, которыми вещи характеризуются с различных сторон, не означают ничего иного, как приближение к сути самой вещи. Не через что-либо иное, как через надежду на однажды высказанное слово, меньше всего приближаемся мы к вещи, а только, когда мы приводим в гармонию то, что мы говорим в следующих друг за другом временах, так же, как мы знакомимся с деревом только, если мы его рассматриваем не с одной только стороны, а с различных сторон.


Итак, имеется в сущности сейчас сила веры астрального тела, которая светит внутрь в душу и придаёт характер нашему времени. Многие могут сказать: «Чудесно, теперь ты нам говоришь, что сила веры является существенной силой нашего времени!».


 Да, вероятно мы можем это услышать от многих людей, имеющих в виду старую веру, но затем есть много и таких, которые на слово вера смотрят свысока, так как считают себя выше этого, и на веру смотрят, как на пройденную детскую ступень развития человечества.


Некоторые люди, называющие себя монистами, верят, что они не верят, но они более верующие, чем другие, которые себя называют верующими. Ибо, всё то, что в различных монистических высказываниях порой утверждается, является по сути слепой верой, только люди этого не хотят сознавать. Они верят, что это знание. Мы вообще не приходим к характеристике того, что сделано будет, если мы не будем постоянно иметь в виду веру.


Когда мы рассмотрим веру того, который верит, что он не верит, то мы найдём, что в действительности в наше время бесконечно много такого, являющегося именно значительным, покоится на отражении, которое отбрасывает астральное тело в душу и душа благодаря этому награждается пылким характером веры. 


Достаточно вспомнить жизненные пути великого человека нашего времени, Рихарда Вагнера, как его жизнь сама, как художника, является взлётом к определенной пылкости веры, и насколько прелестным является при рассмотрении именно этой личности. Всюду, где мы в наше время обзор держим, имеются теневые и светлые стороны того, из чего мы можем понять, что мы можем назвать отблеском веры в «Я» или «Я-душе» человека.


И наше время будет избавлено от того в чём потребность любви будет светить внутрь. В одном, ещё совершенно ином смысле будет осуществляться то, что будет также называться христианской любовью в шестом культурном периоде.


Мы понемногу всё более приближаемся к этому шестому периоду, и именно благодаря тому, что мы в антропософском движении знакомим людей с тем, что является тайнами Вселенной, что имеются существа различных индивидуальностей физического плана и высших планов, и мы пытаемся в них возжечь любовь к каждому существованию. Не настолько благодаря тому, что мы говорим об этой любви, как более через то, что мы это чувствуем, что в душе эта любовь может быть возжена, подготавливается через Антропософию шестая эпоха.


Но благодаря этому будут силы любви во всей душе человека особенно обнаруживаться, и будет подготовлено то, что требуется человечеству, чтобы прийти постепенно к действительному пониманию Мистерии Голгофы. 


Ибо, хотя эта Мистерия Голгофы и произошла, хотя вызвано Евангелие, как это было вчера описано, как сравнение с детской речью, но ещё не было понято это глубочайшее учение о миссии земной любви, и как она связана с Мистерией Голгофы.


Это можно совершенно понять только в шестую эпоху, когда человек будет всё более подниматься к тому, чтобы в действительности совершенно в себе самом найти основание и, исходя из внутреннего существа человека, а это значит, что из любви, делать то, что должно происходить, когда будет совершенно преодолена ориентировка человека на законы, когда он придёт в состояние: «Долг, когда любят то, что, себе самому приказывают», - как Гёте говорит.


Когда в нашей душе пробуждаются силы так, что мы уже не можем иначе, как из любви произвести то, что мы сделать должны, тогда мы в себе самих открываем нечто, что должно всё более и более распространяться в шестой культуре. А этим мы для человеческой природы раскрываем совершенно особенные силы также эфирного тела.


Если мы хотим понять, что там всё более и более будет вступать, то мы должны это рассмотреть с двух сторон. Одной стороной является такая, что придёт нечто, что сегодня только именно лучшими духами может мечтаться, но пока не имеется, это совершенно определенное отношение к моральности, нравственности, этике и интеллектуальности, понятливости.


Сегодня некто может ещё быть относительно великим мошенником и сравнительно умным, смышленым человеком, и он может свой ум и сообразительность использовать для того, чтобы как можно больше и лучше совершить жульничеств. 


Сегодня ещё нет необходимости, чтобы в душе мера ума соответствовала такой же мере моральности. Со всеми вещами, которые описываются, как для будущего предстоящие, будет связано ещё иное, что, когда мы в это будущее вживёмся, эти обе вещи в человеческой душе не смогут больше быть раздельными, не смогут состоять в различной мере, а так, что человек, который через свою предыдущую инкарнацию собрал нечто на свой жизненный счёт, что его может сделать особенно умным человеком, но, если он был аморальным в своём жизненном счёте, когда он войдёт в новую инкарнацию, его разумность сохранится ослабленной. 


Так что в той самой мере, в какой он мог бы быть разумным будучи моральным для следующей инкарнации, при врастании в эту инкарнацию через общие мировые законы он будет сделан глупым, так что глупость и аморальность всё более и более должны будут наступать вместе.


Аморальность будет действовать на разумность ослабляющим, уничтожающим образом. Другими словами, мы приближаемся к периоду времени, когда моральность и то, что сейчас характеризуется для шестого послеатлантического периода, как проникновение внутрь света сил любви эфирного тела в «Я-душу», в сущности означает такие силы, которые имеют дело с гармонизацией сил разумности и моральных сил.


Это одна сторона, на которую мы обратили внимание. Другой является то, что только через такую гармонию между моральностью, нравственностью и умом может быть понята Мистерия Голгофы в её полно-глубоком смысле. И это будет происходить благодаря тому, что всё более тот учитель, который уже людей подготавливал к событию Мистерии Голгофы прежде явления Христа на Землю, развил себя в своих следовавших друг за другом инкарнациях до великого учителя величайшего земного события.


Эта индивидуальность, которую мы называем преемником Гаутамы-Будды в отношении достоинства Бодхисатвы, была инкарнирована в личности, которая жила примерно за сотню лет до начала нашего летоисчисления и имела имя Йешуа бен Пандира.


Этот Йешуа бен Пандира имел некоторое количество учеников, среди которых также одного, который уже в то время пророчески записал в определенном смысле Евангелие от Матфея. Его нужно было затем только обновить, когда разыгралась Мистерия Голгофы. И всё снова эта индивидуальность воплощалась и всё снова вступала. И она будет всё снова вступать так долго, пока не возвысится от достоинства Бодхисатвы к достоинству Будды.


Это произойдёт примерно в пятом тысячелетии от начала нашего летоисчисления. Тогда будет достаточно большое число людей с теми способностями, о которых говорилось. И тогда будет в ходе примечательной инкарнации, которую будет проделывать та индивидуальность, которая однажды была Йешуа бен Пандира, этот великий учитель человечества, Бодхисатва придёт к тому, что сможет совершенно иным образом действовать интерпретатором Мистерии Голгофы, чем это возможно сегодня.


Хотя сегодня ясновидящий может в сверхчувственных мирах приобрести представление о том, что вступит примерно через пять тысяч лет после начала нашего летоисчисления, но внешне-физическая человеческая организация не делает сегодня физическое тело способным делать то, что тот учитель примерно через три тысячи лет после сегодняшнего времени будет мочь делать.


Никакая человеческая речь не может передать тот магический род, действуя через сообщение, через учение, как тогда тот учитель будет мочь действовать на людей. Его слова непосредственно, как бальзам, будут вливаться в человеческие сердца, в человеческие души, и каждое слово будет не просто теорией, а в полной мере необыкновенно более великим будет, чем то, о чём сегодня можно составить представление, будет тем, что является с одной стороны учением, и будет обладать моральной и к тому же магической силой, которая будет глубоко прочувствованно убеждать сердца и души о правечном многозначительном братстве интеллектуальности и моральности.


Великий учитель, который глубочайше, когда человечество для этого созреет, сможет учить существу Мистерии Голгофы, будет исполнен тем, что говорило всегда восточное пророчество, что тот, кто будет истинным преемником Будды, будет великим учителем добра, будет учить добру всех людей. Поэтому восточная традиция его называет Майтрейя-Буддой. 


Он будет иметь как раз задачу разъяснять Мистерию Голгофы людям. И он будет в состоянии находить для этого глубочайшие и значительнейшие идеи и слова благодаря тому, что его слова будут говориться через особенную речь, о которой ещё ни в каком человеческом языке не может быть представления. Он будет непосредственно магически в человеческую душу напечатлевать природу Мистерии Голгофы.


Так приближаемся мы также в этом отношении к тому, что мы можем называть будущим моральным периодом времени человечества. Мы можем это назвать в определенной связи приближающимся золотым периодом времени.


Но мы, когда мы сегодня говорим, опираясь на антропософскую почву, вполне осознанно объясняем, что должно происходить, предвещаем, как Христос будет понемногу являть себя для всё более возрастающей силы человека, предвещаем, как учителя, которые прежде учили только отдельные народы и отдельных людей, станут интерпретаторами, толкователями великого События-Христа для всех людей, желающих это слушать. Мы можем объяснить, как благодаря тому, что наступает время любви, даны именно предпосылки для этого времени моральности.


А затем придёт последнее большое временное пространство, когда в человеческую «Я-душу» в отражении будет вброшено то, что мы называем надеждой. Но тогда люди будут укреплены через силу, которая исходит от Мистерии Голгофы и морального периода времени, для того, чтобы в себя вбирать силы надежды: самое значительное, в чём они нуждаются, чтобы пройти через катастрофу, чтобы, с другой её (катастрофы) стороны, подобным же образом начать новую жизнь, как послеатлантическое время принесло новую жизнь.


Тогда, если в последнем послеатлантическом периоде хотя внешняя культура, чисто комбинированная (смешанная), достигнет высшей точки, но люди будут сильно чувствовать неудовлетворенность этой культурой, когда люди в отношении этой культуры будут так стоять, что, если они в себе не развили спиритуальное, они действительно безутешно будут стоять относительно этой культуры, тогда со стороны спиритуальности будет привита надежда, которая наполнит в следующем временном пространстве человеческое развитие.


Если бы это не могло войти в человеческие души, что им может принести спиритуальность и чего хочет антропософское движение, тогда могла бы внешняя культура немного идти вперед, но люди бы в конце концов пришли к тому, что они сказали бы себе: «Да, мы всего теперь достигли! Беспроволочные устройства несут наши мысли через весь земной шар. Приспособления, о которых предки не могли мечтать! Ну и что с этого? Тривиальные пустые мысли мы пересылаем с одного места на другое. Человеческая интеллектуальная сила, как бы мы её ни напрягали, чтобы мы в конце со всевозможным совершенством могли инструменты перенести с одного места на другое, то что мы едим. 


И мы имеем напряженными наши силы интеллекта, чтобы быстро, действительно быстро земной шар объять. Но в наших головах мы не имеем внутри ничего, что мы могли бы как-то перенести с одного места на другое. Ибо, мысли, которые мы можем носить, безнадежны. И действительно, они становятся ещё более безнадежными с тех пор, как мы их носим в наших транспортных средствах, относительно того, что мы носили в старых, подобных улитке продвигавшихся средствах передвижения.».


Короче, безнадежность и безысходность будет тогда распространяться через внешнюю культура по земному шару. Но в последнем культурном периоде душа будет обильно возникать, как на развалинах внешней культурной жизни, когда воспримет спиритуальную жизнь. И, что вы эту спиритуальную жизнь не даром приняли, в этом будет вам ручаться то, что, как крепкая сила надежды будет жить в вас, что после великой катастрофы придёт новое человечество, в котором взойдут также и во внешней жизни в новом образовании человечества то, что внутренне-спиритуально подготовлено в душе.


Так идём мы в будущее время от нашего периода веры через времена любви и надежды сознательным образом, если мы нас духовнонаучно пронизали в отношении того, когда мы себя видим направляющимися, всё более приближающимися к высшей, истинной, прекрасной цели человечества.

Мировое-«Я» и человеческое-«Я»

Микрокосмические сверхчувственные 

существа 

Природа Христа

Мюнхен, 9 Января 1912


Возникла необходимость, чтобы мы сегодняшним вечером ещё нечто сказали о природе Христа-Иисуса. Эта необходимость возникла потому, что в настоящее время так много говорится на эту тему, особенно в теософских кругах, и что в значительном смысле имеется потребность по некоторым пунктам в этой области прийти к полной ясности.


Теперь будем мы сегодня, хотя, вероятно, для многих, как весьма особенный, но именно очень важный пункт, рассматривать этот вопрос. Мы будем исходить от развития человека. Мы же знаем, что он так прогрессирует, что общее человечество внутри его земного развития проходит через определенные циклические эпохи. И часто уже говорилось о том, что мы со времени той великой катастрофы, которую мы называем атлантической, через которую жизнь на древнем атлантическом континенте была преобразована в жизнь на новых континентах, что именно нашей жизнью является, и мы можем различать пять культурных периодов от катастрофы до наших дней.


Мы говорим о первой послеатлантической древнеиндийской культурной эпохе, второй – древнеперсидской, третьей – ассиро-вавилонско-египетской, и четвертой – греко-латинской, которая для великого миро-рассмотрения, собственно, схлынула только, скажем, около 8-12 столетия после Рождества Христова. Затем мы говорим, начиная примерно с 1413 года о нашем собственном современном пятом послеатлантическом культурном периоде.


Теперь человеческие души, также все души, которые здесь сидят, в эти, следовавшие друг за другом культурные эпохи, вплоть до сегодняшнего времени проделали различные воплощения. Одна душа то или иное количество воплощений, другая сравнительно меньше или больше воплощений.


Эти души имеют по мере особенностей этой культурной эпохи, так сказать, приобретенное, исходя из переживаний того или иного, принесенное из той или иной инкарнации, более ранней или поздней, и тогда являются, как души на той или иной ступени развития, как только они прежде в культурных эпохах то или иное проделали.


Теперь можем мы также говорить о том, что в основном – но доброжелательно заметим, что только в основном – из различных членов человеческой природы в отдельных культурных эпохах то или иное, но в основном определенный член человеческой природы, у человека образуется и развивается. 


Так, мы можем сказать, что в нашем культурном периоде люди в действительности призваны к тому, - если они дают на себя воздействовать всему тому, что может дать наша культурная эпоха, - к образованию привести то, что мы внутри нашего духовнонаучного мировоззрения называем душой-сознательной.


Предварительно, во время греко-латинского культурного периода образовалась душа-рассудочная или характера, во время египто-халдейско-вавилонского – душа-ощущающая, в праперсидскую культурную эпоху – ощущающее или астральное тело, а в атлантическую то, что мы называем эфирным или жизненным телом. Эти различные члены человеческой природы вместе с отдельными душами прошли через эти культурные эпохи иногда в одном, но по большей части во многих воплощениях и приобрели соответствующее образование, или будут его приобретать.


И в том, который теперь следует за нашим культурным периодом, будет особенно образовываться то, что мы называем «Духо-Самость» или «Само-Дух», что обычно в теософской литературе называется «Манас», а в последнем седьмом послеатлантическом периоде – то, что мы называем «Жизне-Духом», что в теософской литературе называется «Буддхи», в то время как то, что является Духо-человеком или Атма, должно образоваться в определенном смысле после новой катастрофы в далёком будущем.


Таким образом, мы стоим посередине того, что, так сказать, образуется через нормальные условия нашей культуры, через то, что нас окружает, чтобы образовывать в настоящем и в ближайшем будущем то, что называется душой-сознательной.


Однако, мы теперь знаем, что это всё образование человека, это всё развитие отдельных членов души, как мы их различаем, существенно связано с постепенным вчленением человеческого «Я». Ибо, это вчленение человеческого «Я» в человеческую природу – это вообще задача земного развития. Так что мы имеем как бы два друг в друге протекающих течения развития благодаря тому, что мы земное развитие должны проделывать через сатурническое, солнечное и лунное развитие, и что мы, как земные люди, особенно этот четвертый член человеческой природы, «Я», образуем, присоединяем это «Я» к другим основным членам человеческой природы, которые уже прежде были образованы, к физическому, эфирному и астральному телам.


Теперь вы должны различать эти большие основные течения развития, связанные с великими воплощениями самой нашей земной планеты от тех малых течений развития, от тех узких течений развития, которые я перед этим описал, как такие, которые разыгрывается в периоды такого небольшого времени, какими являются послеатлантические периоды.


Никто, кто понял предыдущие вещи, не должен ставить вопрос: «Да, а как же получается, что человек уже на древнем Солнце имел образованное эфирное-жизненное-тело, и что теперь должно иметь место особое образование того же самого во время древнеиндийской культурной эпохи?».


Кто вещи понял, не должен спрашивать, так как дело в том, что, конечно, человеческое эфирно-жизненное тело образовалось на древнем Солнце и человек таким образом появился на Земле, обладая эфирно-жизненным телом. Но это эфирно-жизненное тело может быть снова тоньше образовано, можно в нём внутри работать через более поздние члены, которые в себе выращивает человек. Так что человек, естественно, на сравнительно более высокой ступени имеет эфирно-жизненное тело, когда он воплощён в древнеиндийском теле, но он работает в этом послеатлантическом культурном периоде с завоёванным «Я» - со всем тем, что тем временем человек выработал себе – внутрь в своё эфирно-жизненное тело, работает тонкое образообразование в него внутрь. И есть та в сущностном внутренняя работа в различных членах человеческой природы, которые преобразуются в нашем послеатлантическом культурном периоде.


Если вы теперь возьмёте всю эволюцию и обратите внимание на то, что сейчас сказано, то вам покажется очень важной четвёртая послеатлантическая греко-латинская эпоха. Ибо тогда нужно определенным тонким образовательным образом обработать внутри человеческой природы то, что мы называем душой-рассудка-характера. Но уже до того времени приобрело «Я», принадлежащее к великому (большому) потоку развития, совершенно особо-высокое образование. 


Так что мы можем сказать, что это «Я» человека, развивалось вплоть до четвертого послеатлантического культурного периода, до греко-латинского времени, вверх до определенной ступени. И ему подлежит теперь врабатываться в душу-рассудка-характера и вырабатывать в наше время душу-сознательную.


В определенной связи состоит теперь тесное родство между человеческим «Я» и тремя членами его душевной природы: души-ощущающей, души-рассудочной-характера и души-сознательной. В этих трёх членах живёт в первую очередь человеческое «Я» своей внутренней жизнью. И живёт, и будет именно в нашем пятом послеатлантическом культурном периоде интимнейшим образом жить в душе сознательной, ибо, так сказать, в душе сознательной, совершенно беспрепятственно через прочие члены, чистое «Я» может найти выражение. Да, мы сейчас живём в наше время в такую эпоху, в которой это «Я» имеет как раз великую обязанность себя образовать, строить на себе самом.


Если мы затем бросим некий род взора в будущее на то, что последует, когда мы говорим, что человек будет развивать в следующем шестом послеатлантическом культурном периоде Духо-Самость или Манас, то мы узнаём, что Духо-Самость или Манас располагается, собственно, уже выше сферы «Я».


И человек не мог бы свой Само-Дух (Духо-Самость) в сущности из собственных сил развить в этом ближайшем будущем, но там должно ему, когда он свой Само-Дух будет развивать, в определенном смысле помогать то, что притекает через силы высшего существа Земли. Человек с развитием своего «Я» продвинулся так далеко, что он, собственно, так действительно на себе самом построил, себя только развивать может до души-сознательной. 


Но это развитие не будет законченным, если только человек уже не будет в определенной связи предвосхищать то, что только на Юпитере, на следующем воплощении нашей планеты, достигнет своего правомерного, полного, своего самостоятельного человеческого развития.


Вплоть до конца земного развития должен человек образовывать своё «Я». Чтобы это образование исполнять, имеется возможность в пределах душ ощущающей, рассудочной и сознательной. Но собственная Духо-Самость должна стать человеческим достоянием только лишь позже на Юпитере. Только там она станет человеческим достоянием. На Юпитере будет человек так стоять относительно Духо-Самости, как на Земле он стоит относительно «Я». Но, если человек уже в земное время также образует Духо-Самость, тогда он сможет в отношении этого Духо-Самости не ставить себя так, как к «Я». О нашем «Я» мы говорим, что это мы сами, это мы в действительности.


Когда теперь в следующей эпохе, шестой послеатлантической, Духо-Самость придёт к выражению, тогда мы не будем мочь эту Духо-Самость называть нашей самостью, нашим «Я», а тогда мы будем говорить: «Да, наше «Я» развилось до определенной ступени, так что оно может светить внутрь, как из высших миров являет себя наша Духо-Самость». – И Только на Юпитере будет это так явлено, что наше собственное существо является, как наше «Я». Так человеческое развитие идёт вперед.


Итак, мы будем нас в следующем, шестом послеатлантическом периоде чувствовать, как бы вытянутыми вверх к тому, что в нас внутрь светит. И мы не будем говорить: «Ты, Духо-Самость, во мне там внутри», – но скажем: «Я соучастник того существа, которое из вышних миров в меня светит, которое меня ведёт и направляет, которое через милость высших существ стало моим водителем и наставником!».


То, что только лишь на Юпитере станет нашим достоянием, мы будем ощущать, как некий род из высшего мира светящего вниз водителя. И так будет это позже с Жизнедухом, с Духочеловеком и так далее. Так что придёт время, когда человек будет говорить о себе иначе, чем теперь о себе говорит. Как говорит сейчас человек о себе, когда говорит в духовнонаучном смысле?


Он говорит, что имеет три оболочки, физическое, эфирное и астральное тела. Внутри них «Я», собственное земное достояние, которое развивается внутри этих оболочек. Эти три оболочки, как бы, моя низшая природа. Я из них вырастаю, я смотрю вниз на эти мои оболочки нижней природы и вижу в них, чем стало моё «Я», моё бегущее впереди собственное существо, которое должно всё более и более расти, и развиваться.


В будущем человек будет иначе говорить. Он тогда скажет: «Я имею не только нижнюю природу и своё «Я», но ещё высшую природу, к которой я взираю вверх, как к тому, что на мне есть теперь, как мои оболочки, которые я прежде имел!».


Таким образом человек будет, так сказать, в будущем чувствовать себя поставленным в центр между нижней и высшей природами. Нижнюю природу он сейчас уже знает, высшая будет ему так же точно в будущем явлена, как над ним стоящая, так же, как сегодня нижняя, как нижележащая.


Так что мы можем сказать, что человек вырастает от своего четвертого к своему пятому, шестому, седьмому члену своего существа за время земного развития. Но эти пятая, шестая, седьмая части не будут в земном развитии его непосредственным достоянием, а тем, к чему он только лишь постепенно будет подниматься. Так должны мы это дело представить себе.


Мы проживём некоторое время, в котором мы будем себе говорить, что нашей земной миссией было образовать наше «Я». Но, как пророчески предвидя, видим мы нечто, что за развитие ждёт нас на Юпитере. Что мы теперь во время земного развития проживаем, что мы, так сказать, человеческой «Я»-природой нас пронизываем и образуем во время протекающего земного времени вплоть до настоящего времени тонкую разработку нижних членов человеческого существа и будем вырабатывать во время будущего времени высшие члены человеческого существа. 


То, что мы, как люди, переживаем на Земле, то ушедшие вперед нас существа, которых мы называем Ангелами – то есть существа, которые идут впереди нас – переживали, когда жили на прежних планетарных воплощениях. Также и высшие члены иерархий, Архангелы и Архаи проживали на прежних воплощениях нашей земной планеты, на Луне, Солнце, Сатурне. Для них в то время тоже было в некоем роде четыре члена существа, которые они развили. И затем, во второй половине соответствующих планетарных воплощений они предвосхищали то, что в них, собственно, должно было полностью развиться только на Земле, как у нас Духо-Самость на Юпитере. Они тогда с этим не полностью склеились (соединились), как со своим достоянием, но так, что они на него вверх взирали.


Если мы сначала взираем назад на древне-лунное развитие, то мы во время оного говорим о таких существах, которые там так же точно, как мы люди во время земного развития, тогда должны были прийти вплоть до их седьмого члена (седьмой основной части существа), но также, как мы люди на Земле, когда мы до седьмой основной части дойдём, они её не полностью вчленяли в тело, а на неё взирали вверх.


Когда мы говорим о люциферических существах, то мы говорим о таких, которые примерно во время лунного развития не были в состоянии, в котором был бы человек, который во время земного развития не развил бы полностью пятую, шестую и седьмую основные части своего существа, а отклонил бы, оставшись, возможно, при четырёх (остановившись на четырёх) или пяти.


То есть они не пришли к полному развитию, эти существа, которые стоят на различных ступенях люциферических существ.


Так что мы можем сказать, что люди перешли от древнего лунного развития к земному развитию. Люди перешли так, что они от древнего лунного развития себе принесли нормальное развитие. Те люди, которые пришли к завершению, принесли себе вместе с собой нормальное развитие: их физическое, эфирно-жизненное и астральное тело, и, собственно, должны на Земле так развить своё «Я», в которое они должны будут принять другое.


Иные существа, стоящие выше, чем человек, должны были на древней Луне уже образовать то, что у них соответствует человеческому «Я». Только они это лунное «Я» могут полностью развить у себя, лишь, если они опережают (предвосхищают) всё, что для них являлось бы пятым, шестым и седьмым членом основы, что они в качестве пятого в совершенстве на Земле должны были бы развить. Они должны были бы дойти до седьмого основного члена. Но люциферические существа именно не пришли к образованию их седьмого члена, а только пятый или шестой развили, и таким образом, не остались при четвертом, как таковом, но они имеют его не полностью образованным благодаря тому, что они не предвосхитили образование пятого, шестого и седьмого основного члена, а остались при пятом или шестом.


Тут мы принимаем во внимание два класса таких лунных существ. Сначала таких, которые только что их пятый основной член образовали, также как мы люди стали бы такими, если бы мы в шестой послеатлантической эпохе образовали Духо-Самость, а затем прекратили бы, и шестой и седьмой члены своего существа не стали образовывать. Примем во внимание этот один класс существ, которые, как люциферические существа, образовали их пятый член, и взглянем на существ другого класса, которые образовали шестой член, но не образовали седьмой.


Такие имелись в начале земного развития, когда человек намеревался развивать своё «Я». Так что мы можем спросить: «Что было в связи с этими существами в начале земного развития?».


Там были существа, которые жадно ждали того, когда во время земного развития образуется их шестой член, существа люциферического рода, которые на древней Луне дошли до образования их пятого члена и хотели образовывать на Земле их шестой член.


И были также существа второго класса, которые на древней Луне уже образовали шестой член своего существа и хотели на Земле образовывать седьмой. Этого они ожидали от земного развития. Тогда же пришел человек со своими тремя членами, чтобы образовывать четвертый.


Таким образом, мы можем отличать человека, ждущего образования его «Я», затем люциферических существ, которые их шестой член, и люциферических существ, которые свой седьмой член собирались образовывать. Мы воздержимся от таких существ, которые хотели образовывать свой пятый член, такие были тоже.


Таким образом, мы обращаем внимание на три класса микрокосмических существ Земли, три класса существ, вышедших на сцену земного развития. Однако, из этих трёх классов только один мог завоевать себе физическое тело на Земле. Ибо условия, которые предоставляет Земля для физически-плотского телесного развития, она могла предоставить при тогдашних земных условиях только для существа, имеющего четвертый основной член человеческого существа. Только то, что, как существо, хотело свой четвертый основной член, «Я», образовывать, могло завоевать себе физическое тело.


Другие существа, которые хотели образовывать шестой и седьмой члены их существа, не могли получить никакого физического тела. Ибо, на Земле нет никакой возможности, которая могла бы привести для этих существ, которые таким неподходящим образом для этого земного развития вошли в это земное развитие, к тому, чтобы они обрели непосредственно физическое тело. Возможность непосредственно приобрести физическое тело для них не имеется. Что же должны были эти существа делать?


Они должны были делать следующее. Они должны были себе говорить: «Да, состоящее из плоти и костей физическое тело мы иметь не можем непосредственно, так как такие тела имеются только для людей, развивающих их «Я». Поэтому мы должны приобретать некий род суррогата (заменителя) физического тела, мы должны изыскивать людей, которые принадлежат к самым развитым, которые, скажем так, четвёртый основной член развили. В таких мы должны пробираться, и в них наше существо должно так работать, чтобы оно могло бы образовать свой шестой или седьмой основной член существа.».


Это имеет следствием, что среди обычных людей древнего времени должны были всплывать такие, которые более высокими, чем человек, существами люциферического рода – они естественным образом стояли выше человека, так как они свои шестой и седьмой члены должны были образовывать, и человек в это время только лишь свой четвертый – которые могли были быть одержимы более высокими люциферическими существами.


Такие высокие существа люциферического рода таким образом гуляли по Земле в телах земных людей. Они были водителями земных людей. Они знали, понимали и умели гораздо больше, чем другие люди. Об этих существах повествуется в древних рассказах и легендах. Так рассказывается, что мы о них слышим, что они были здесь или там основателями городов, великими полководцами и тому подобное. Это не были просто нормальные земные люди, а это были люди одержимые высокими люциферического рода существами, одержимые в наилучшем смысле этого слова. Только тогда понимаем мы человеческое земное развитие, когда мы можем такие вещи принимать во внимание.


Однако, всегда ищут именно ниже стоящие такого рода существа, так как они сами не могут обретать человеческое тело, иметь возможность продолжать своё развитие в чужих человеческих телах. И это именно то, что можно характеризовать. Люциферические существа всегда имели стремление внедриться в людей, и, когда они ими овладевали – это они делают и сегодня – продолжать своё развитие описанным образом.


Как раз в душе работает Люцифер со своим полчищем. Мы являемся сценой люциферического развития. В то время как мы, люди, просто получаем земное тело для нашего развития, эти люциферические существа берут нас и развиваются в нас. Это именно и является искушением людей, что в них работают люциферические духи.


Однако, эти люциферические духи, тем временем, продвигаются вперед так же точно, как и люди продвигаются вперед. Так что некоторый из таких духов, скажем тогда, когда человек вступил в атлантическое время, там стоял на пороге, чтобы свой шестой основной член развивать, теперь он так далеко ушел – развитие для него на Земле не является нормальным – что развивает свой седьмой член.


Это делает он таким образом, что он снова овладевает человеком, чтобы возможно всего несколько лет человека использовать, использовать то, что этот человек может пережить, чтобы со своей стороны снова прийти к развитию. Это не является злом в человеческой природе, так как можно благодаря этому, что мы в это время можем образовать душу сознательную, будучи одержимыми люциферическим духом, который благодаря этому развивает седьмой член своего существа.


Что происходит благодаря одержимости высоким люциферическим существом? Гениальность! Хотя – так как он, как человек, одержимым является, и его собственная человеческая природа пронизывается лучами этого высокого существа – он бывает непрактичным для отправления обычных обязанностей, но в какой-нибудь области может действовать новаторски, задавать тон.


О люциферическом духе нельзя говорить так, как будто он вообще является чем-то ужасным, но он же является нечто таким – так как он в человеке временно развивается, как паразит – что делает, что человек бывает одержим им и под его влиянием работает, как гениальный человек, как инспирированный человек.


Поэтому люциферические духи совершенно необходимы. И гениальными людьми бывают такие, в которых – чаще всего на пару лет – совершенно дурное люциферическое существо работает. Когда это не имело бы место, Эдуард Шюре не мог бы описать Люцифера, как симпатичное существо, так как Люцифер в сущности принимает участие в большом культурном земном прогрессе, и является мелочной чёрствостью традиционного христианства видеть в люциферическом существе только плохого чёрта.


Это означает не далее, как филистерство. «Природа есть грех, дух есть дьявол; они лелеют меж собой сомнение, их уродливое двуполое дитя», - читаем мы в «Фаусте». Конечно, это подобает узко-традиционно-образованному христианству, что Люцифер называется чёртом и его боятся, но знающий развитие человечества, знает, что люциферический принцип действует в гении.


Духовнонаучно ориентированному подобает эти вещи непосредственно принимать во внимание. И мы совершенно не можем иметь способности самим подниматься к нашему пятому, шестому принципу, если эти духи не будут нас вперед подталкивать.


В действительности это люциферические духи, которым мы, так как они своего собственного развития при этом ищут, должны быть благодарны за подталкивание вперед, так что мы сами выше нашего «Я» вырастать можем, как люди же также тривиально говорят, что поэт, художник и гений вырастают выше узкоограниченного человеческого «Я».


Так взираем мы на люциферических духов в определенном смысле всё же, как на некий род водителей человека. Мы должны освободиться от узости, освободиться от всего ортодоксального христианства, которое называет Люцифера только чёртом, считая его ненавистным. Мы должны освобождение люциферического принципа, который также добрыми Божествами вставлен, узнавать, как таковой, ибо, это ведёт нас во время земного развития вверх выше нас самих, так что мы пророчески предваряем то, что нам, как наше достояние, придёт только лишь во времена Юпитера и так дальше. Имеет таким образом место, собственно, на Земле разностороннее воздействие микрокосмических существ, которые уже были при начале земного развития; такое разностороннее воздействие, что мы можем сказать, что людей будут вести дальше, когда они развивают своё собственное «Я», такие существа, которые стоят выше человеческого существа, так как они свой пятый основной член уже развили и развиваются к шестому, или развили шестой и развиваются к седьмому, в то время как человек работает только ещё над своим четвертым.


Итак, мы видим существ выше человеческих в этих люциферических существах, микрокосмически-сверхчеловеческих существ. И теперь откладываем мы в сторону этих духовных существ, которых мы рассматриваем, как люциферических, и переходим к природе Христа.


Христос радикально отличается от всех других существ, принимающих участие в земном развитии. Он является существом совсем иного порядка.


Он не является существом, которое, как люциферические существа, отстало при лунном развитии, а таким, которое, предвидя лунное развитие, собственно, ещё раньше отстало ещё в при солнечном развитии, и из совершенно определенных гораздо более высоких сверхчеловеческих существ отстало во время древнего солнечного развития. Это существо мы не можем (не имеем права) рассматривать так же, как других вышеприведенных существ, как микрокосмическое, так как к микрокосмическим существам мы причисляем тех, которые при начале земного развития были связаны с этим земным развитием.


Христос не был непосредственно связан с земным развитием, а с солнечным развитием. Он был макрокосмическим существом от начала земного развития, существом, которое подвержено совершенно иным условиям развития, чем микрокосмические существа. И его условия развития были собственного рода.


Они были таковы, что это макрокосмическое Существо-Христа кроме земного развило макрокосмический четвертый принцип, макрокосмическое «Я». Для его развития, то есть для этого развития Христа было нормально вне Земли «Я» макрокосмического рода довести именно вплоть до полного «Я»-завершения, а затем спуститься к Земле.


Таким образом, для Существа-Христа было нормально – когда Он сошел из Макрокосмоса на нашу Землю – привнести великий импульс Макрокосмического-«Я», чтобы микрокосмическое «Я», человеческое «Я» могло воспринять этот импульс и могло продолжать своё развитие. Нормальным было для Христа не микрокосмический «Я»-импульс, а макрокосмический «Я»-импульс именно настолько далеко развитым иметь, насколько человек имеет на Земле микрокосмический.


Таким Образом, Существо-Христа является существом, которое в определенной связи подобно человеку, только человек микрокосмичен и его четыре принципа микрокосмически пришли к выражению, и его «Я» микрокосмично, как земное «Я», а Христос, как Мировое-«Я». Но Его развитие само по себе так шло, что он именно прямо великим и значительным был благодаря полному развитию этого «Я», что он спустился на Землю. И он не имел пятого макрокосмического и шестого макрокосмического принципов, ибо, Он будет их развивать, чтобы мочь дать их людям на Юпитере и Венере.


Таким образом, Христос является существом четырёхчленной природы – вплоть до своего макрокосмического «Я», – как человек сам таким же является микрокосмически. И, как человек во время земного времени имеет миссию образовывать своё «Я», чтобы мочь им обладать, так же и Христос своё «Я» образовывает, чтобы мочь давать. 


Когда Он спустился на Землю, Он был таким, что всё в Его существе было преобразовано, чтобы в возможно более совершенном облике свой четвёртый принцип привести к выражению. Теперь каждый одноименный принцип Макрокосмоса и микрокосмоса имеет внутреннее родство с соответствующим другим, имеющим подобную категорию. 


Четвёртый макрокосмический принцип Христа соответствует четвертому микрокосмическому принципу человека, а пятый принцип Христа будет соответствовать Духо-Самости человека.


Так вступил Христос на свой земной путь, когда Он людям из Макрокосмоса принёс то, что должен человек образовать микрокосмически. Только Христос принёс это, как макрокосмический принцип. Он так вступил в земное развитие, что Он в это время настолько же мало имел пятый, шестой, седьмой принцип своего существа, как своё достояние, как человек в своём роде также не имеет.


Христос является существом, которое макрокосмически себя образовало вплоть до четвертого принципа, и, которое за время прохождения земного развития свой четвертый принцип отдаёт на то, чтобы человек развил своё «Я».


Когда мы берем всё положение вещей, то мы в начале земного развития имеем три класса существ: человека, который должен его четвертый принцип полностью образовать на Земле, класс люциферических существ, которые должны образовать их шестой, и класс люциферических существ, которые должны образовать их седьмой принцип, которые благодаря этому стоят выше человека и в этом отношении выше человека возвышаются.


Но в этом отношении они также возвышаются и выше Христа, так как Христос должен именно свой четвертый принцип на Земле в самопожертвовании в людях привести к выражению. 


Христос не будет тем, который, скажем, будет побуждать в будущем нечто иное привести к выражению, как только собственное «Я», внутреннее человеческое существо, ко всё более и более высокой ступени. Люциферические же существа будут теми, которые затем человека выше себя самих выведут в определенном смысле.

Кто вещи извне затем оглядывает, может сказать: «Да, но в таком случае Христос стоит, собственно ниже, чем, например, люциферические существа, так как Христос приходит на Землю с нечто таким, что родственно четвертому принципу человека!».


Он совершенно не склонен (предрасположен) к тому, чтобы человека вывести выше себя, а только глубже внутрь в собственное душевное существо человека. Он склонен к тому, чтобы собственное душевное существо человека всё более приходило к нему. Люциферические существа имеют четвертый, пятый, шестой принцип образованными, стоят в определенном смысле выше, чем Христос. Это в будущем будет практически так изживаться, что через принятие Христова-Принципа внутрь человеческой природы, эта природа будет всё более углубленной, эта человеческая природа всё более будет принимать в собственное существо Любовь и Свет, так что человеческая природа должна будет ощущать свет и любовь, как нечто ей всегда присущее.


Вовнутрение внутрь бесконечной глубины человеческой души будет даром Христова-Импульса, который будет действовать всё дальше и дальше. И, когда Христос придёт, как это описано в различных докладах, то будет он действовать только, как углубляющий человеческую душу. Другие духи, имеющие более высокие принципы, чем Христос, хотя и только микрокосмического рода, они будут человека выводить выше себя.

Христос будет в человека внутрь углубляться, но делать это смиренно. Люциферические духи будут выводить человека выше себя, делать умным, сообразительным, гениальным, но в определенном смысле также высокомерным, приносить ему будут, что он будет делаться чем-то сверхчеловеческим уже во время земного развития.


Поэтому всё то, что в будущем человека к чему-то будет вести, благодаря чему он как бы выше себя возвысится, и что будет его делать гордым за свою собственную человеческую природу уже здесь на Земле, это всё будет происходить вследствие люциферического влияния. Что же человек будет углублять, что человека будет вести в отношении его внутренней жизни к таким глубинам, если он только сможет прийти к полному образованию четвертого принципа, это будет проистекать от Христа.


Люди, взирающие на вещи внешне, скажут: «Христос, собственно, стоит ниже, чем люциферические существа, так как Он образует только четвертый принцип, а другие – более высокие принципы!». Разница здесь только в том, что другие существа их более высокие принципы приносят на человеческую природу, как нечто паразитирующее, Христос же свой четвертый принцип так приносит, что человеческую природу он полностью пронизывает и проукрепляет этим принципом.


Как плотское тело Иисуса из Назарета было пронизано и укреплено четвертым макрокосмическим принципом, также и тем же четвертым макрокосмическим принципом будут пронизаны тела тех, которые Христа в себя примут. Как четвертый макрокосмический принцип является даром Христа, так будут шестой и седьмой принципы дарами люциферических духов.


Так что мы в будущем сможем переживать – и это время подготавливается сейчас – где непонятливые люди будут говорить: «Да, Христос, который есть, собственно, когда мы даём Евангелиям нас пронимать, или даже тому на нас действовать, что Он дал человечеству, как Его учение, на то, что от Него истекает, как учение, совершенно не на той высоте, на которой стоят вероятно другие духовные существа, связанные с человеком. Они возвышаются над человеком в определенном смысле, они не могут всего человека пронизать, но они пронизывают рассудок, делают гениальным!». – И внешний наблюдатель говорит, что эти существа стоят выше Христа.


Придёт время, когда дело будут понимать так, что самый могущественный и значительный из этих люциферических существ, которые человека, так сказать, будут хотеть выводить человека выше себя самих, как бы поднят на щите и будет рассматриваться, как великий водитель человечества. 


Будет говориться: «Ах, то, что было дано Христом, по сути только переходный момент!». – Уже сейчас имеются люди, которые так говорит: «Ах, чем же являются учения Евангелий! Мы уже это переросли!». – Как сказано, покажется один всеобъемлющий, гениальный дух, выдающийся дух, захватит в собственность одну из человеческих плотских натур, которую он пронижет своей гениальностью. Будут говорить, что он превосходит Христа, так как Христос в сущности был ничем иным, как тем, кто создал возможность образовывать четвертый принцип («Я»), а этот даёт возможность во время земного развития дойти вплоть до седьмого принципа!


Таким образом, Христов-Дух и дух этого существа будут противостоять друг другу. Христов-Дух, от которого люди будут мочь надеяться обрести мощный макрокосмический импульс их четвертого принципа; и люциферический дух, который в определенном смысле будет хотеть вывести их выше этого.


Если люди при этом останутся и скажут себе: «Мы должны от люциферических существ получить только то, на что мы так вверх взираем, как мы на нашу низшую природу вниз взираем», – то люди сделают правильно. Но, если люди придут к тому, что будут говорить: «Смотрите, Христос даёт только четвертый принцип, а там есть духи, которые и шестой, и седьмой дают!», - тогда люди, которые в отношении Христа так думают, будут боготворить и поднимут на щит антихриста.


Так будет давать о себе знать положение антихриста ко Христу в будущем. И с внешним рассудком, с внешней гениальностью будет нечего противопоставить таким вещам, ибо, будет многое указывать, что в смысле разума и гениальности будет более толковым у антихриста, чем то, что как глубочайший человеческий принцип от Христа всё более будет вливаться в души.


Так как Христос приносит человеку четвертый макрокосмический принцип, тот, который является макрокосмическим, всё же является бесконечно более важным, чем все микрокосмические принципы – он сильнее их, так как является родственным с человеческим «Я», сильнее, чем все остальные, которые могут быть обретены во время земного развития – так будет, так как только именно четвертый принцип есть, скажем так, будь он ниже пятого, шестого, седьмого, которые могут прийти от люциферических существ, будь он гораздо ниже всего приходящего от антихриста. Очень важно то, что на почве духовной науки будет увидено, что это так и есть.


Говорят же сейчас уже относительно коперниковского учения, которое, так сказать, привело землю в движение, которое отняло у Земли её неподвижное положение, в котором она прежде находилась, которое её теперь вокруг Солнца водит, и показало, что Земля сравнима с пылинкой в мировом пространстве: «Да, как же может выдержать рядом с этим христианская идея?!».


Конструируется противоречие между христианской идеей и естествознанием, когда говорят: «В древние времена, тогда могли же люди взирать вверх с уважением на крест на Голгофе и Христа, ибо, тогда Земля казалась избранным местом во Вселенной, а все мировые тела казались им маленькими и относительно Земли незначительными.».


Можно сказать, что тогда Земля казалась людям, - так можно сказать, - достойной нести крест Голгофы! Но, когда коперниковское учение духов захватило, начали люди насмехаться и говорить, что иные мировые тела имеют как минимум не меньшее значение, чем Земля, то должен Христос с одного мирового тела к другому странствовать.


«Так как, однако, другие мировые тела гораздо больше Земли, то, собственно, чудесно, что на маленькой Земле Богочеловек произвёл дело спасения!», - так действительно сказал один северный учёный. Он считал, что так же точно, как мощная драма вместо того чтобы играться на столичной сцене, была сыграна на малой сцене в предместье или деревенского театра, так произошла и драма Христа. Он сказал: «Это же нелепо, что великая драма мира должна была разыграться не на огромном мировом теле. Это как раз так, как если бы могучее (великолепное) произведение захотели поставить не на сцене блестящего столичного театра, а на сцене бедного деревенского театра!».


Такая речь ведь звучит совершенно странно, и можно возразить: «Христианская легенда позаботилась о том, чтобы нечто настолько глупое нельзя было говорить, ибо, она как раз эту Мистерию не на сияющей сцене Земли представила, а так ещё в бедном пастушьем хлеву!». – Этим, собственно уже сообщается, что не стоит делать таких возражений, какое сделал этот северный учёный. Люди только всегда не замечают, насколько они непоследовательны с их особо умными мыслями.


Идея не производит впечатления относительно простой великой истины, которая уже дана в христианской легенде. И если эта христианская легенда не на Земле, на сияющем выдающемся столичном месте, а в бедном пастушьем хлеву представляет рождение Иисуса, также точно не кажется нелепостью, что великие мировые тела менее подходят, чем Земля, в качестве места, которое несет крест. Вообще во всём образе и роде, как христианское учение в его роде является таким, что Христос принёс человечеству разъяснение того великого учения, которое нам сегодня должна дать духовная наука снова.


Когда мы даём Евангелиям действовать на нас, мы можем находить глубокие духовнонаучные истины, как мы это часто видели. Но как содержатся эти великие истины в Евангелиях?


Да, я хотел бы сказать, что, когда те люди, которые не имели в себе искорок Импульса-Христа, должны были возноситься к пониманию того, что стоит в Евангелиях, тогда должны они были форменно свой мозг разламывать, для этого они должны были даже развить определенную гениальность, так как нормального человеческого сознания не хватает, так что можно из этого сделать вывод, что немногие люди и также только ограниченно понимают духовнонаучную интерпретацию Евангелий.


Таким образом, можно с помощью люциферических сил, с выработкой гениальности понимать Евангелия только внешне. Но так, как они были даны, как выступают нам навстречу их истины?


Они выступают нам навстречу так, как, если бы непосредственно, как зрелое достояние истекали из того, что мы называем Существом-Христа – без труда, без какого-либо напряжения – и так к сердцу говорили, и дали себя пронизать Христовым-Импульсом, что они непосредственно в единстве душу просвечивают и прогревают.


Род и способ, как великие истины тогда на человека выходят, является противоположностью того рода, как действуют на разумность. Она такова, что соглашается с тем, что в том непосредственном, изначальном, элементарном роде из четвертого макрокосмического принципа, в котором Христос-Иисус, как готовые, извергал эти истины, что они непосредственно переходили на человека. Да, даже позаботились о том, чтобы смышленость человека, умность всего люциферического в развитии человечества, будет во многом приблизительно-превратно истолкована на тех словах Христа, и будет только понемногу пронизываться к простоте и грандиозности, к их элементарному характеру. И, также как к словам Христа, так и к фактам Христа.


Когда мы такой факт, каким, скажем, является Воскресение, представляем теми средствами, которые нам даёт в руку духовная наука, с каким сущностным фактом мы встречаемся?


Один очень значительный немецкий теософ уже в 20-е годы 19-го столетия сказал, что можно было бы видеть, что всё более человеческий рассудок становится одержимым люциферическим принципом. Это был Трокслер. Он сказал: «Совершенно люциферическим является человеческий рассудок во всём том, что он хочет понять!». В общем, это трудно именно на глубоких теософских истинах доказать. Те из вас, кто в Праге слушали мой цикл, могут вспомнить, что я тогда указывал на Трокслера, чтобы показать, как уже в нём имелось, что сейчас можно преподать, как человеческое эфирное или жизненное тело. Он сделал высказывание, что человеческий рассудок пропитан люциферическими силами.


Если мы сегодня, воздержавшись от люциферических сил, исходя из добрых теософских сил хотим понять Воскресение, то мы должны указать на то, что с Иоанновым Крещением на Иордане произошло нечто значительное, что тогда три тела мальчика Иисуса Евангелия от Луки были пропитаны макрокосмическим Существом-Христа, которое после этого три года жило на Земле, затем через Мистерию Голгофы прошло с этим Существом-Христа. Это развитие Христа-Иисуса было, естественно, иным во время трёх лет, как совсем другого человека. Каким оно было, так чтобы мы могли понять с нашими духовнонаучными принципами, если мы к этому подойдём основательно, как, собственно, произошло Воскресение?


Там на Иордане стоял Иисус из Назарета. Его «Я» отделилось от физического, эфирно-жизненного и астрального тел, и макрокосмическое Существо-Христа погрузилось, приняло во владение эти три тела, и затем жило в них до 3 Апреля 33 года, как мы можем установить. Но это была иная жизнь. 


Ибо, уже начиная с крещения, была эта жизнь Христа в теле Иисуса из Назарета медленным процессом умирания. С каждым прошедшим отрезком времени в жизни этих трёх лет так сказать отмирало нечто от оболочек в Иисусе из Назарета.


Эти оболочки медленно отмирали, так что через три года всё тело Иисуса из Назарета было таким, что стояло уже на границе превращения в труп, и держалось только могуществом макрокосмического Существа-Христа. Вы не должны представлять себе, что это тело, в котором жил Христос, скажем, через полтора года после Иоаннова-Крещения на Иордане было таким же, как прочие тела, но таким, что обычная человеческая душа его тотчас чувствовала само собой падающим, так как оно держаться могло только могущественным макрокосмическим Существом-Христа.


Это было постоянное, медленное трёхлетнее умирание. И это тело пришло на границу, когда начинается разложение, когда наступила Мистерия Голгофы. Тогда было ещё необходимо, чтобы те мужчины, о которых нам рассказывается, пришли к этому телу с их особенными вещами, которые называются специями, и обеспечили химическую связь между этими особенными веществами и телом Иисуса из Назарета, в котором три года жило макрокосмическое Существо-Христа, и затем его погрузить в гроб. Там тогда требовалось совсем немногое, чтобы это тело распалось в пыль, и, чтобы Дух-Христа оделся, можно сказать, вплоть до физической видимости сгустившимся эфирным телом.


Так он расхаживал и являлся тем, кому мог явиться. Он был не для всех видимым, так как, собственно, было только уплотненное эфирное тело, которое носило Христа (может быть: носил Христос) после Воскресения. Но то, что было положено в гроб, распалось в пыль. И новыми оккультными исследованиями было действительно установлено, что имело место землетрясение.


Меня озадачило, когда из оккультного исследования выяснилось, что имело место землетрясение, в Евангелии от Матфея это упомянутым найти. Земля раскололась и пыль от тела пала туда, связав себя со всей субстанцией Земли. Через беспорядочное встряхивание в результате землетрясения платки (пелены) были так скручены, как описано в Евангелии от Иоанна. Это Евангелие от Иоанна описывает чудесно.


Таким образом, мы можем понять оккультно Воскресение и совершенно не нужно приходить в противоречие с Евангелиями. Ибо, я уже обращал внимание на то, что Мария Магдалина Христа не узнала, когда Его встретила. Как же могло быть, чтобы того, которого всего пару дней назад ещё видели – особенно, если это такая важная личность, как Христос-Иисус – не отваживаются (не могут) снова узнать? – Как повествуется, Мария Магдалина Его не узнавала, что значит, что Он должен был ей встретиться в другом облике. Она узнала Его только, когда, так сказать, услышала его речь. Тогда она стала внимательной. И все подробности в Евангелии нам оккультно совершенно понятны.


Но кто-то мог бы сказать, что Томас (Фома) утверждает о Воскресшем, который явился ученикам, что они могли своими руками осязать Его раны. Тогда можно предположить, что, когда они там были, Христос пришел к ученикам в том самом теле, которое распалось в пыль. Нет!


Представьте себе, что некто имеет рубец от раны. Там эфирное тело особенно стянуто, получает некий род шрама. И в особенно стянутое эфирное тело, от которого отняты составные части для нового эфирного тела, которым Существо-Христа одевается, там были для видимости привнесены эти шрамы, были особенно плотные места, так что также и Томас (Фома) мог чувствовать всю реальность этого.


Именно это место в оккультном смысле является чудесным местом. Это также совершенно не противоречит тому, что мы имеем дело с уплотненным через Христову-Силу вплоть до видимости эфирным телом, и, что тогда также могла иметь место встреча в Еммаусе. Мы находим её в Евангелии так описанной, что не обычное принятие пищи имеет место, но растворение употребленного непосредственно через эфирное тело, через Силы-Христа, без содействия физического тела.


Все эти вещи можно понять, исходя из оккультных законов, на почве духовной науки. Евангелия в определенном смысле можно дословно – исключая плохо переведенные места – буквально понимать. Всё отдельное можно объяснять чудесным образом, и, кто эти вещи видит, говорит, замечая противоречие: «Для этого я слишком глуп!», - он чувствует себя недостаточно смышленым, как и современные теологи говорят: «Мы не можем понять Воскресение, как оно описано в Евангелиях!», - а вот мы можем как раз понять, когда мы схватываем вещи, исходя из основ.


Всё то, что сейчас высказывается, как это действует на человеческий рассудок? – Именно так, что люди говорят: «Если я должен верить в Воскресение, тогда я должен зачеркнуть то, что я до сих пор себе приобрел через мой рассудок, а этого я не могу. Поэтому я должен Воскресение исключить!». – Рассудок, который так говорит, как раз люциферически-пропитанный рассудок, который такие вещи понять не может.


Это будет всё более приходить к тому, чтобы отклонять великие элементарно действующие речи и факты, которые принесены были прежде и около Мистерии Голгофы. Но духовная наука призвана к тому, чтобы понять такие вещи вплоть до мелочей.


Она не будет отклонять то, что как пятый, шестой и седьмой принципы может выйти сверх четвёртого макрокосмического принципа. Тем не менее будет она в четвертом макрокосмическом принципе видеть величайший импульс, даваемый земному развитию.


Однако, из этого мы видим, что в определенном смысле не так легко понять развитие Христа внутри Земли, так как в определенном смысле справедливо возражение, что особые духи, люциферические духи, возводят к иным, только микрокосмическим принципам. Я это уже раньше выразил, сказав, что Христос является некоторым родом центра, где существо действует через свой поступок, существо действует через то, чем оно является. Вокруг Христа сидят 12 Бодхисатв мира, на которых излучается то, что исходит от Христа, и которые это сначала в смысле переработки мудрости поднимают к высшим принципам. Но всё излучается из четвертого принципа, в том числе и на более высокие принципы, когда те на Земле проходят развитие.


Благодаря этому будет в отношении исключительности Христа вызвано много заблуждений. Не будет ясно, как обстоят дела с четвертым, но четвертым макрокосмическим принципом Христа, и если также будут развиваться более высокие принципы, но только микрокосмические, от существ, которые на древней Луне не прошли полного развития, но которые в их роде стоят выше человеческого существа, которые, так как они уже на Луне пришли к развитию, развили на Луне своё то, что люди на Земле только должны будут развивать.


К таким вещам, которые сейчас изложены, должны мы возвыситься, если мы правильное положение Христова-Импульса в нашем земном развитии видеть хотим, почему в будущем будет антихрист выше ставиться во многих отношениях, чем сам Христос. Вполне возможно, что антихриста будут находить более смышленым, чем Христа. Он приобретет много сторонников.


Но духовнонаучные учёные должны к этому приготовиться, чтобы не дать себя запутать через то, что сейчас было охарактеризовано. Прежде всего будет необходима крепкая обоснованность в добрых духовнонаучных принципах, чтобы не дать себя запутать в этой области. Прежде всего была задача и миссия этой эзотерики, которая с 13-го столетия в западных странах развивалась, и о которой может быть сказано, что ясно выработано то, что о природе Христа в этом отношении сказано.


Так что тот, кто крепко стоит на почве этой эзотерики, ясно и всё яснее познавать будет, какое центральное положение занимает Христос в земном развитии. И уже будут приходить к тому – в отношении всех так называемых перевоплощений Христа на нашей Земле – что признают ценным совершенно простое: так же точно, как коромысло весов может иметь только одну точку опоры, а не две или больше, так и земное развитие должно иметь только один основной импульс.


И тот, кто принимает многие воплощения Христа, совершает ту же самую ошибку, как тот, кто считает, что весы будут лучше функционировать с двумя точками опоры для коромысла. Когда такое происходит, то они таковыми уже не являются.


И то, что в многих инкарнациях по Земле шло, было бы уже не Христом. Это то, что любой истинный оккультист знает в отношении Природы-Христа. Так с помощью простого сравнения можно всегда показать неповторимость Природы-Христа. Тогда духовная наука и Евангелия стоят в полном созвучии.

Утренняя заря нового оккультизма

Кассель, 27 Января 1912, Первый доклад.


Сегодня моей задачей будет, дать сначала чисто историческое рассмотрение, за которым послезавтра должно будет последовать то, что сможет нас глубже ввести в импульс розенкрейцерского мышления, воления и действия. К сегодняшнему розенкрейцерству можно отнестись с пониманием только, когда в душе пишется, что розенкрейцерство есть не нечто, что одну историческую норму навсегда имеет, но, собственно, нечто иным является в каждом столетии.


Это потому так, что нужно постоянно соответствовать современным обстоятельствам. Нам же ясно, что собственные основные импульсы духовной науки всё более должны вживаться в современную культуру, но, что это трудно в западной культуре, в которой мы стоим. Не от сегодня к завтра можно сделаться другим человеком через духовную науку, так как мы через нашу карму рождены в западную культуру. Мы не можем так же легко исходить, как последователи какого-либо человеческого объединения, основанного на религиозных или расовых предпосылках.


Ибо, нашим основополагающим принципом должно быть, что мы не стоим на почве религиозных исповедований, а мы смотрим в образования различных религиозных систем одной единой спиритуальной жизни. Это спиритуальное зерно истины во всех религиозных мировоззрениях должна найти духовная наука. Само собой разумеется, что антропософ, как западный человек легко может быть превратно понят, и это имеется по большей части со стороны различных религиозных исповеданий и мировоззрений, которые мы вокруг нас видим.


Когда мы правильно понимаем, чем мы должны быть, как духовнонаучники, тогда должны мы крепко стоять на почве исторического становления. Мы должны понимать, что духовная наука является событием внутри исторического развития. Каждый из здесь сидящих воплощался в каждой культурной эпохе, и даже повторно воплощался в каждом отдельном культурном периоде. Каков же смысл этих воплощений? Почему человек должен приобретать все эти различные обучения через свою жизнь в различных эпохах культурного развития?


Этот вопрос привёл Лессинга к его признанию идеи реинкарнации. Он говорил: «Люди прежде прошли через всевозможные культурные периоды, и они должны снова возвращаться, чтобы учиться новому и связывать старое с новым!», - так примерно думал Лессинг: «Нужно иметь чувство, что мы через различные инкарнации идём. И смысл именно в том, что человек в каждой новой инкарнации вдобавок к старому переживает новое».


Уже часто указывалось на то, что следующие друг за другом эпохи совершенно различны друг от друга. Сегодня нужно будет точнее указать на особенно важный момент, на 13-е столетие.


Можно сказать, что в то время инкарнировавшие люди переживали нечто совершенно особенное, нечто, чего рождавшиеся в другое время люди не могли переживать. И то, что я сейчас скажу, это говорю я в одном смысле со всеми теми, которые в определенной мере могут проделывать возвышенную духовную жизнь, и, которые сегодня снова инкарнированы, которые знают всех. В 13-м столетии наступила для всех людей духовная тьма, даже для просветленных духов и посвященных.


Всё, что тогда в 13-м столетии знали о духовных мирах, знали из традиций или от прежних посвященных, которые свои воспоминания пробуждали о том, что они прежде переживали. Но на короткое время даже такие духи не могли непосредственно взирать в духовный мир. Это короткое время затемнения сознания должно было наступить, чтобы подготовить характерное для нашего сегодняшнего периода времени: сегодняшнюю интеллектуальную рассудочную культуру. Это то важное, что мы имеем сегодня в нашем пятом культурном послеатлантическом периоде.


Этого не было в греческом культурном периоде. Тогда вместо сегодняшнего рассудочного мышления доминировало непосредственное узрение (восприятие). Человек, так сказать, срастался с тем, что он видел и слышал, а также с тем, что он думал человек тоже срастался. Тогда так много не спиритизировали, как сегодня это происходит и должно происходить, ибо, это является задачей пятого послеатлантического культурного периода.


Тогда в 13-м столетии должны были совершенно особенные личности избираться для посвящения, и это посвящение само могло происходить только лишь по прошествии этого короткого времени затемнения. Сегодня всё ещё не является возможным назвать место в Европе, где произошло то, о чём я сейчас скажу. Но вскоре также и это сможет произойти.


Сегодня нужно будет сказать о заре нового оккультизма. Речь пойдёт о том, что в то затемненное время жили двенадцать людей, двенадцать выдающихся духов, которые объединились, чтобы стимулировать прогресс человечества. Все они не могли непосредственно взирать в духовный мир, но они могли оживлять воспоминания о том, что они переживали прежде благодаря посвящению. И карма человечества их так свела, что в семи из этих двенадцати было воплощено то, что осталось, как традиционно-человеческий остаток от атлантической культуры.


В моей книге «Очерк тайноведения» уже говорилось, что в семи мудрых учителях древней Индии было сохранено то священное знание, которое осталось от Атлантиды. Семь мужчин, которые снова инкарнировали в 13-м столетии, составлявшие часть тех двенадцати, были как раз теми, которые могли взирать назад на семь потоков (течений) древней атлантической культуры и на то, что, как эти семь течений продолжало жить.


Из этих семи индивидуальностей каждый мог ещё только всегда только одно течение сделать плодотворным для тогдашнего и сегодняшнего времени. К этим семи присоединились четыре других, которые могли взирать на не так давно прошедшие правремена, как преждеупомянутые семь мудрецов, а эти четыре индивидуальности могли взирать назад на то, что человечество приобрело из оккультных истин в четырёх послеатлантических культурных периодах. Первый из них мог взирать на праиндийское время, второй на праперсидское, третий на египто-ассиро-халдее-вавилонское и четвертый на греко-латинское время.


Эти четверо объединились с семью в коллегию мудрых мужей в 13-м столетии. Двенадцатый в определенной мере меньше всего имел воспоминаний, но был самым интеллектуальным и особенно изучал внешние науки. Эти двенадцать индивидуальностей жили не только дальше в переживаниях западного оккультизма, но могли также инкорпорироваться (включаться внутрь состава) в личности, которые нечто знали об оккультизме. Совершенно особенный род указания на это мы находим у Гёте в его стихотворении «Тайны».


Таким образом, мы говорим о двенадцати выдающихся индивидуальностях. И к этим присоединился тринадцатый, который после эпохи затемнения должен был быть избран, чтобы обеспечить западной культуре необходимое посвящение.


Обстоятельства таинственные, и я, конечно, не могу многое вам рассказывать, всё же для меня является всё совершенно объективной истиной. Однако вы можете всё проверить, когда вы всё возьмёте, что уже говорилось со стороны антропософски ориентированной духовной науки в течение последних лет, и к этому то, что вы знаете из внешней истории начиная с 13-го столетия.


Коллегии из двенадцати мудрых мужчин было известно, что в эту эпоху должен родиться ребенок, индивидуальность которого жила в Палестине во время События-Христа, бывшая при Мистерии Голгофы. Эта индивидуальность обладала ярко выраженной душевной чуткостью и совершенно особенной любвеобильностью, которые в соответствующих обстоятельствах после этого он смог получить. В этом ребенке была воплощена необыкновенно спиритуальная индивидуальность.


Теперь должно было произойти нечто, что не может больше произойти в такой форме. Это не является образцовой схемой инициации, а представляет совершенно исключительное событие. Этот ребенок должен был именно изъят из окружения, в котором он родился, и после этого попал под опеку тех двенадцати мудрецов в определенном месте Европы.


Но не это является важнейшим, что было внешне предпринято теми двенадцатью мудрецами, а значительным было как раз то, что ребенок рос в окружении двенадцати. Через это в ребёнка вливалась мудрость двенадцати мудрецов. Итак, например, один из двенадцати обладал всей мудростью мистериальной школы Марса в себе, и благодаря этому имел возможность передать той душе совершенно определенным образом заданную жизнь в себе, совершенно особенное душевное настроение культуры Марса.


Эта марсовая культура состояла, например, среди прочего в том, что душа получала определенную способность воодушевленно постигать оккультные науки. Подобные планетарные вливания происходили применительно к другим душам. Через созвучие различных течений, которые исходили от двенадцати мудрецов, душа этого ребенка формировалась гармонично.


Так ребенок вырастал под заботливой опекой двенадцати. Затем наступило определенное время. Ребенок превратился в юношу, примерно двадцатилетним, и мог выражать нечто, что было, как отражение двенадцати течений мудрости. То, что тогда выражалось, было нечто новое также для двенадцати мудрецов. Преобразование произошло под влиянием сильного органического изменения, даже телесно ребенок сильно отличался от других людей. Временами он был совсем болен – тело юноши стало прозрачным, тело стало как бы просвечиваться. Затем наступило время, когда душа на несколько дней совсем покинула тело.


Юноша лежал, как мёртвый. И, когда душа вернулась, произошло нечто, как будто было совершенно новое рождение 12-и мудростей, так что также 12 мудрецов могли учиться у юноши совершенно новому. Он мог теперь говорить о совершенно новых переживаниях. Он мог благодаря Мистерии Голгофы нечто подобное пережить, как Павел у Дамаска.


Этим была дана возможность все мировоззрения религиозные и научные – а в действительности таких мировоззрений имеется только 12 – объединить в одно единственное, рожденное из этих 12-ти. Была дана возможность, чтобы 12 мировоззрений могли соединиться в одно, которое этим всем могло соответствовать.


То, что было выучено, должно послезавтра переходить в речь. Теперь нужно сказать, что юноша вскоре после этого умер, так что он имел только короткое земное существование. Его миссия состояла именно в том, чтобы с помощью интеллекта соединить 12 течений мудрости, пережить и создать новое, что он затем смог передать тем двенадцати мудрым, которые это должны были также переработать. Был дан важный импульс.


Индивидуальностью, которая выдала этот импульс, был Христиан Розенкрейц. Эта же самая индивидуальность снова воплотилась в 14-м столетии. На этот раз её земная жизнь продолжалась больше ста лет. В этой земной жизни она сделала внешне также плодотворным то, что пережила в то короткое время. Она изъездила все западные страны и все тогда известные земли, чтобы новым образом воспринять всю мудрость, о которой из прошедшей жизни ей пришло побуждение к новому импульсу, который как бы как эссенция вливаться по каплям во всю культуру тогдашнего времени.


Также в экзотерическом смысле пришел к выражению этот новый импульс. Так, например, внутри жизни Лессинга действовала инспирация этого существа. Этого, конечно, нельзя внешне обнаружить. Но весь род мышления Лессинга был таков, что тот, кто с такими делами знаком, этот розенкрейцерский импульс может воспринять. Или, например, в 19-м столетии, в котором в высшей степени не приветствовались такие идеи, как карма, инкарнация и так далее, действовал этот импульс экзотерическим образом.


Это интересно, что именно в это время, в конце сороковых годов, одно научное общество назначило премию за лучшую философскую работу о бессмертии души. Среди присланных работ была также статья Виденмана, который затем получил приз.


Он выступил за принятие идеи повторных жизней души. Там, естественно, не говорилось о реинкарнации так, как сегодня это происходит через духовную науку, но факт интересный, что тогда такая статья возникла, да ещё была отмечена премией.


Также и иные тогдашние психологи высказывались за повторные земные жизни души. То есть, никогда не была совершенно порвана ниточка веры в реинкарнацию и карму. И также первые труды основательницы Теософского Общества Е.П. Блавацкой объяснимы только, если признавать лежащую в основе розенкрейцерскую инспирацию.


Теперь имеет большое значение, что мы знаем, что каждый раз, в каждое столетие розенкрейцерская инспирация даётся так, что никогда носитель инспирации внешне не обозначен. Это знают только высшие посвященные. Например, сегодня может внешне говориться только о таких событиях, которые были сто лет назад. Ибо, это является периодом времени, который должен пройти после события прежде, чем о нём можно будет говорить.


Для людей всегда имеется большое искушение такому в персональное облаченному авторитету принести фанатичное преклонение, что являлось бы самым плохим, что только бывает.


Всегда приближается эта опасность. Эта скрытность является не только необходимостью против внешних нападений высокомерия и тщеславия, от которых, возможно, ещё можно было бы защититься, а прежде всего от оккультных астральных атак, которые постоянно бывают направлены против такой индивидуальности. Поэтому условие, что только через сотню лет после такого факта о нём можно говорить. Постепенно нужно через такие условия вырабатывать представление, что центр тяжести исторического развития дан в розенкрейцерстве.


Позвольте на тривиальном сравнении вам показать, что имеется в виду под этим центром тяжести. Представьте себе весы. Они только наверху на коромысле имеют одну опорную точку. Если бы они имели две опорных точки, то взвешивать было бы нельзя. Для исторического развития нужна такая же опорная точка, центр тяжести. Западное мировоззрение, например, и также Шопенгауэр, не признают такого центра равновесия, и не рассматривают вообще историческое развитие в этом смысле.


Но задачей западного человечества является изучение истории. И розенкрейцерство имеет миссию выработать такое понимание, которое даст точку равновесия в историческом становлении. И теперь совершенно безразлично для того, что будет сейчас сказано, к какому исповеданию принадлежат. 


Ибо, исходя из Акаша-Хроники удаётся установить, что день, который является точкой равновесия развития человечества приходится на 3 Апреля 33 года. Это мы должны рассматривать, как особенно значительное для розенкрейцерства, что здесь располагается центр равновесия (тяжести) развития людей.


Что же тогда, собственно, произошло? В это время произошло то, что можно назвать кризисом демонического мира. Что это такое? Мы знаем, что в прежние времена люди обладали примитивным ясновидением. Затем это становилось всё слабее, пока почти не исчезло. Собственно, положение таково, что люди вплоть до того момента времени жили своим сознанием в основном в астральном теле, и не настолько в «Я». Теперь кризис привёл благодаря этому к тому, что древнее ясновидение затуманилось.


Поэтому человек мог ещё воспринимать духовный мир только в нижних регионах. «Я» жило ещё в астральном. Но Власти, которые «Я» могло воспринимать, были всё хуже и хуже, становились всё более нечистыми. Человек больше не мог взирать на добрых Властей, а видел при своем взирании в астральное только этих злобных существ. Исцеление должно было прийти через «Я»-культуру. Началом этого было то, что разыгралось при Иоанновом Крещении на Иордане.


Что переживал такой человек, который давал себя крестить? В первую очередь он переживал физическую процедуру погружения в воду и при этом отделения астрального и эфирного тел от физического тела. Благодаря этому человек мог видеть, как должен быть взломан кризис в демоническом мире. И окрестившиеся говорили себе: «Мы должны наше чувство изменить! Должно прийти время, когда Дух сможет проникнуть в «Я»-сознание!». – Такой человек чувствовал: «О! Они втыкаются все в меня, эти ужасные астральные существа, которые постоянно проникают внутрь меня!».


Должно было прийти нечто, что выше астрального выходит, и это есть «Я». Через «Я» становится возможным, что чисто человеческие сообщества образуются, исходя из свободы души, которые больше не скреплены кровными связями. Теперь представьте себе такого человека, одержимого демонами ужасного рода, которые знают, что им предстоит кризис. 


Представьте себе, что такой человек выступает навстречу существу, которое как раз имеет миссию работать против демонов. Как должны эти существа себя чувствовать? Они должны чувствовать себя в высшей степени неуютно! Неуютно чувствуют себя демоны относительно Христа-Иисуса.


Розенкрейцерство имеет в себе импульсы, которые должны быть противопоставлены демонам. «Я» должно через эти импульсы снова поднято вверх. Но вот только с этим вверх поднятием «Я» ещё не далеко ушли.


Возвращаясь к исходной точке нашего рассмотрения нужно ясно понять, как это естественно, что нам, антропософам, должно быть труднее себя в мире осуществлять, чем кому-то другому.


Антропософы будут преследоваться, как никакие другие приверженцы каких-либо мировоззрений. Ибо, для людей нет ничего более досадного, чем, когда им демонстрируют истинный облик Христа. 


Но ведь наше мировоззрение покоится на результатах истинно-оккультно-научного исследования, и этого мировоззрения нужно придерживаться изо всех сил.

Утренняя заря нового оккультизма

Кассель, 29 Января 1912, Второй доклад.


Сегодня мы хотим связать наше рассмотрение с позавчерашним, что сможет нас привести к глубоко личному пониманию антропософской жизни. 


Когда мы озираем нашу жизнь, если мы пытаемся в её подробностях разобраться, то мы можем многого достичь через такое рассмотрение. Тогда мы увидим на некоторых вещах, которые нам встретились или встречаются, как наша судьба, что мы их должны узнавать, как правомерными, что мы это заслужили.


Скажем, человек был в этой инкарнации несколько легкомысленным, и позже его настигает удар судьбы. Тогда больше нельзя, вероятно, этот удар судьбы внешне соотнести с легкомысленным поведением, но можно иметь чувство, что этот удар мы получили справедливым образом. Другие удары судьбы мы находим, дальше взирая, которые нам должны казаться случайностью, которым мы не находим никакого объяснения. Эти две категории переживаний находим мы, когда взираем назад на нашу жизнь.


Дело в том, что мы действительно сильно отличаем то, что нам кажется случайностью и то, что действует, как необходимость. Когда человек рассматривает свою жизнь с точки зрения этих категорий, тогда он не может проделывать своё высшее развитие без того, чтобы не попытаться рассматривать на всё, что ему кажется случайным. Мы особенно должны пытаться взирать на вещи, которых мы не хотели, которые противоречат тому, что нам нравится. Имеется определенная возможность состояния души, поставить себя на гипотетически возможную точку зрения и себе сказать: «Как было бы, если бы я себе представил, что я вдруг захотел то, чего я не хотел, что мне совершенно неприятно, что мне не нравится, именно действительно захотел бы, как раз то, что мне тогда не нравилось, и чего я не хочу?». – Это нужно представить очень интенсивно, что мы сами это наше положение очень энергичным образом желаем.


Обо всём, что нам кажется случайным, должны мы себе представить, как было бы, если бы мы энергичное воление употребили, чтобы всё это хотеть иметь. Как бы медитируя должен человек переставить себя в такое душевное настроение относительно того, что нам в нашей жизни кажется случайными событиями.


Каждый современный человек может это проделывать. Когда мы так подходим, тогда это постепенно производит такое совершенно особенное впечатление на нашу душу, что мы чувствуем, как будто нечто хочет освободиться от нас. «Я тогда представляю себе второго другого человека», - говорит себе душа, - «который тоже есть тут». И уже нельзя избавиться от этого представления, но такой выдуманный человек будет постепенно становиться нашим двойником. «С этим выдуманным человеком, собственно, ты имеешь дело», - говорит себе душа.


Поднимаются к представлению: этот человек, собственно, живёт в тебе. И, если интенсивно вживаться в это представление, становится понятно, что этот выдуманный человек не совсем без значения. Просыпается убеждение, что это уже однажды было, и тогда имевшиеся волевые силы, - в отношении очевидно случайного, - сегодня в себе имеешь. – Таким образом создаём мы себе основательное убеждение в том, что мы уже однажды были, прежде, чем мы в эту телесную оболочку погрузились. И каждый современный человек может это убеждение себе создать.


Теперь должны мы принять во внимание, каковы следующие друг за другом инкарнации человека. Что, собственно, реинкарнирует? Как нам это найти?


В человеческой душевной жизни различаем мы преимущественно три рода душевных переживаний. Во-первых – наши представления, наши мысли. Когда мы себе нечто представляем, это может происходить совершенно нейтральным образом.


Нам не нужно то, что мы представляем, любить или ненавидеть, встречать с симпатией или антипатией. На представления жизнь наскакивает в душевных настроениях, которые возникают благодаря тому, что мы что-то любим, другим брезгуем или ненавидим и так далее. Третий род душевных переживаний образуют волевые импульсы. Конечно имеется много переходов, но в общем и целом имеются эти три категории душевных переживаний.


И основным ходом здоровой душевной жизни является эти три рода переживаний держать раздельно. Наша жизнь представлений возникает благодаря тому, что мы воспринимаем внешние раздражения. Теперь сможет каждый легко увидеть, что эта жизнь представлений наиболее тесно связана с современной инкарнацией. Это ясно уже из того, что, - если подумать, - речь служит нам для выражения представлений.


И, естественно, язык в каждой инкарнации должен быть другой. Настолько же мало, как то, как мы речь с собой приносим, когда начинаем новую инкарнацию, настолько же мало мы приносим с собой представлений. Эти оба, как речь, так и представления, мы должны в каждой инкарнации заново завоёвывать.


Хеббель однажды в свою записную книжку сделал примечательную запись. Он выразил мнение, насколько радикально должен будет действовать, например, отрывок в перевоплощенном Платоне по большей части раздражающе из-за плохого понимания Платона его учителем. Итак, жизнь представлений не переходит от одной инкарнации к другой, и от жизни представлений человек меньше всего берет с собой в послесмертный мир.


После смерти мы не образуем себе представлений, а непосредственно воспринимаем вещи, как наш физический глаз воспринимает цвет. То, что мы знаем, как мир понятий, видим мы после смерти, как сеть, раскинутую над миром. 


Но то, что у нас остаётся, когда мы прошли через врата смерти, и что мы также при новом земном рождении снова приносим, как душевные задатки, это как раз наши движения души-характера, душевные настроения. И мы сможем, например, заметить у ребенка, что в связи с его жизнью представлений он ещё очень недалеко продвинулся, в то время, как относительно жизни ощущений оказываются уже совершенно определенные линии. 


И, так как наши волевые импульсы соединены с душевным состоянием, то они вместе с нами проходят через врата смерти. Когда, например, человек поддаётся заблуждению, то это воздействует в его душе несколько иначе, чем, если он придерживается истины. От этих следствий ложных представлений мы страдаем ещё долго после смерти. Поэтому мы должны следить за тем, каковы наши движения души-характера и волевые импульсы, когда мы задаёмся вопросом, что же идёт от инкарнации к инкарнации.


Теперь возьмём, что в 10 или 20 лет с нами произошло болезненное событие. Мы в наших сегодняшних представлениях будем мочь это ещё совершенно хорошо вспоминать, даже во всех подробностях. Но насколько выцветает боль, которую мы тогда ощутили, и насколько мало человек в состоянии тогдашние движения души-характера и волевые импульсы снова пережить.


Подумайте о Бисмарке, о котором известно, как он среди необыкновенно трудных обстоятельств в 1866 году шагнул к войне. Какие движения души, какое необыкновенное изобилие волевых импульсов разыгрались тогда в душе Бисмарка! 


Но будет ли Бисмарк также при написании своих воспоминаний жизни эти душевные волнения и волевые импульсы снова проживать с той же силой? Конечно, нет! Человеческая память так устроена, что в промежутке между рождением и смертью, что она имеется, как память представлений. 


Естественно, может быть, что также ещё через 10-20 лет на нас нахлынет боль при воспоминании о тогда происшедшем для нас болезненном событии, но в общем боль бледнеет с течением времени, в то время как в нашем представлении воспоминание распространяется на мелкие подробности.


Когда мы себе теперь представляем, что мы хотели бы посчитать симпатичными такие болезненные события, которые, возможно, в качестве молодого человека находили совершенно не симпатичным, тогда встряхивает душу трудность этой деятельности и действует на ту сторону в наш характер.


Если, возможно, нам на голову упал камень, то мы теперь изо всей силы пытаемся представить себе, что мы сами себе этого пожелали. Через такие представления, что мы случай, который с нами случился, сами хотели, получаем мы способность оживлять память души-характера для наших более ранних инкарнаций. 


Таким образом мы образуем представление о том, как мы вставлены в духовный мир, и начинаем понимать нашу судьбу. Волю к случайностям этой жизни принесли мы с собой из нашей предыдущей инкарнации.


Если мы предадимся таким мыслям в медитации и их дальше образуем, то это будет необыкновенно важно. Также между смертью и новым рождением происходит нечто, да, бесконечно богатым является это время на переживания чисто духовного рода.


Поэтому приносим мы с собой также душевные настроения и волевые импульсы из времени между последней смертью и последним рождением, то есть из чисто духовного мира. 


На этом покоится факт нового времени, который необыкновенно важен, но в целом мало заметен. Факт, который в жизни многих людей сегодня есть, только многие этого не замечают. Но наше антропософское духовное движение имеет задачу указывать на этот факт и его значение. Позвольте на одном примере сделать наглядным то, о чём идёт здесь речь.


Скажем, например, один человек имеет намерение куда-то пойти, и этот путь приносит с собой то, что он следует по следам другого человека, может быть ребенка. Неожиданно человек видит, что на краю пути, которым идёт ребенок, зияет пропасть.


Несомненно, ребёнок упадёт, если сделает ещё хоть шаг. Он бежит за ребенком, чтобы его спасти. Бежит, забывая о пропасти. Неожиданно слышит он неизвестно откуда голос, который к нему взывает: «Остановись!», - и он останавливается и стоит тихо, как приросший. В этот момент ребенок хватается за дерево и тоже останавливается, так что ничего плохого не происходит. 


Если бы в этот момент не пришел голос, несомненно человек свалился бы в пропасть. Человек спрашивает себя: «Откуда пришел голос?». – Он не находит никого, кто мог бы воззвать. Но он сознаёт, что он бы несомненно погиб, если бы не услышал этот голос. Он не может открыть, какое физическое существо его позвало, хотя точно исследует.


Подобного рода переживание могли бы многие современные люди найти в их жизни при внимательном саморассмотрении. Вот только сегодня на такие вещи обращают мало внимания.


Если такое переживание пройдёт мимо упомянутого человека, не оставив следа, тогда сотрётся впечатление, он не будет считать переживание важным.


Но возьмём, что человек будет внимателен и оценит переживание не как незначительное. Тогда он может прийти к мысли: «Собственно, ты стоишь перед кризисом, кармическим кризисом. Собственно, твоя жизнь должна была закончиться в это мгновение. Твоя жизнь завершилась. Теперь через нечто подобное случаю ты спасен, и начиная с этого часа как бы новая вторая жизнь проросла из первой. Эту вторую жизнь ты должен рассматривать, как подарок и в соответствии с этим себя вести!». – Если такое переживание в человеке вызовет такое внутреннее настроение, что он свою жизнь с этого момента рассматривает, как подарок, то это делает сегодня этого человека последователем Христиана Розенкрейца. Ибо таков его способ призывать к себе души.


И тот, кто может в прошлом вспомнить такое переживание – и все, сидящие здесь, могут нечто такого рода в их жизни найти при достаточно интимном рассмотрении – такой может себе сказать: «Христиан Розенкрейц подал мне знак из спиритуального мира, что я принадлежу к его течению. Христиан Розенкрейц присоединил к моей карме возможность такого переживания!». 


Таким образом Христиан Розенкрейц избирает своих учеников, подбирает свою общину. Переживающий такое сознательно, говорит себе: «Здесь мне путь указан. Я должен им последовать и смотреть, насколько я мои силы могу поставить на службу Розенкрейцерству». Те же, которые знак не поняли, придут к этому позже, ибо однажды прошедший мимо такого знака, также снова не избежит этого. Что человек переживание подобного рода может иметь, происходит от того, что человек в период между последней смертью и последним рождением встречался в духовном мире с Христианом Розенкрейцем.


Ещё тогда Христиан Розенкрейц нас избрал. Он в нас вложил волевой импульс, который теперь нас привёл к такому переживанию. Это такой род, как достигаются духовные взаимосвязи.


Для материалистического понимания это, конечно, всё относится к галлюцинациям, так же, как и переживание Павла перед Дамаском. Конечно, должна быть в этом последовательность, что всё Христианство основано на галлюцинациях, на заблуждениях.


Ибо теологи хорошо знают, что, собственно, для всего позднего Христианства событие перед Дамском является основанием. И, если это основание покоится на заблуждении, то, естественно, если последовательно продолжать мыслить, также и всё на этом построенное нужно рассматривать, как ложное.


Так сегодня делается попытка ясно разъяснить, как определенные вещи, которые в жизни имеют к нам некое отношение, как определенные переживания нам могут показывать, как мы принадлежим к духовным взаимосвязям мира. Когда мы образуем нашу память души-характера, как сегодня было показано, тогда мы вживаемся в то, что как спиритуальная жизнь мир пронизывает и пропульсирует. Поэтому антропософом ещё не является тот, кто только знает учение, но только тот, который свою жизнь и других людей понимает в смысле, как сегодня было дано.


Тогда будет Антропософия основополагающей силой, преобразующей нашу душевную жизнь. И это должно быть целью работы в наших ветвях, чтобы наши внутренние душевные переживания становились иными, чтобы мы учились бессмертное ощущать через постепенное развитие нашей памяти души-характера.


Антропософски ориентированный теософ должен иметь веру: «Если ты только хочешь, когда ты только прилагаешь твои сильные внутренние силы, тогда ты можешь свой характер преобразовать!». Нужно учиться чувствовать, ощущать, что в нас самих и во всех других царит бессмертное.


Антропософ только тогда будет антропософом, когда он всю свою жизнь остаётся восприимчивым, даже с седыми волосами. И это сознание, что можно всегда вперед продвигаться, это будет всю нашу сегодняшнюю духовную жизнь преобразовывать.


Через материализм люди становятся преждевременно старыми. Например, тридцать лет назад дети выглядели иначе. Сегодня уже 10-12-летние – старые люди. Сегодня имеются дети, производящие впечатление стариков. Люди стали старо-умными и совершенно особенно взрослыми. Они говорят: «Мы не хотим больше врать детям, например, говоря, что ребенка приносит аист. Детей нужно просвещать!». 


Но таким образом они всё же лгут детям. Наши потомки будут снова знать, что действительно детские души в птицеподобных духовных обликах вниз слетают из высшего мира. Это необыкновенно важно, иметь имагинативное представление для некоторых вещей, которые пока не понятны. Конечно, вполне возможно для фактов, о которых идёт речь, найти лучшую имагинацию, чем истории с аистами.


Поэтому происходит, что спиритуальные силы играют между ребенком и родителями или воспитателем, и там должно быть нечто вроде магнетизма. Нужно самому верить в имагинацию, которую дают детям. Когда детям хотят объяснить смерть, нужно указать на другое природное событие. Можно сказать так: «Посмотри на бабочку, как она вылетает из кокона. То же самое и с человеческой душой после смерти!». – Но только сначала нужно самому в это верить. Мир так организован, что силы в бабочке, вылетающей из кокона, создают для нас образ процесса выхода души из тела. Мировой дух хочет обратить наше внимание, как это происходит, поэтому он нам такой образ в природе изобразил. Это необыкновенно важно, что мы всегда можем учиться независимо от нашего физического тела.


И есть необыкновенно важная задача антропософски ориентированной Теософии: миру принести обновление, в котором он нуждается. Мы должны подниматься над банально-чувственным. Узнавать душевное и духовное в практическом. Это должно стать целью жизни наших ветвей. Нас должно всё снова пронизывать познание, что мы исходя из души можем становиться властителями над внешним.

Основное настроение относительно человеческой кармы

Вена, 8 Февраля 1912. Первый доклад.


Не без значения, что в конце обоих открытых докладов всё острее мною подчеркивалось, что Антропософия не должна для людей быть теорией, просто наукой, чем-то таким, что называют познанием в обычном смысле, а чем-то таким, что в нашей душе может превратиться из простого познания, теории в непосредственную жизнь, в эликсир-жизни.


Так что мы через Антропософию не только нечто узнаём, но, что от всех вещей через неё к нам приливают силы, предназначенные нам помогать не для обычной жизни, которую мы проводим здесь в физическом существовании, а во всеобщей жизни, которую мы ведем, как в физическом существовании, так и в развоплощенном состоянии между смертью и новым рождением.


Чем больше мы Антропософию так воспринимаем, что она нам приносит укрепляющие силы, жизни способствующие элементы, тем лучше понимаем мы её. Теперь, вероятно, у некоторых при таком высказывании появится вопрос: «Итак, если Антропософия должна быть чем-то таким, что нам даёт жизне-укрепление, силы предоставляет, почему мы тогда должны всё же снова приобретать в Антропософии всевозможные познания, выглядящие теоретическими. Почему, так сказать, мы будем в нашей жизни ветви терзаемы различными знаниями о прошлых воплощениях нашей Земли? Почему мы должны узнавать вещи, которые произошли в давние времена? Почему мы должны знакомиться также с интимными тонкими законами реинкарнации, кармы и так далее?». – Некоторые могли бы подумать, что это снова нечто подобное науке, как это нам преподносится, как в обычной науке во внешней жизни в физическом мире.


Теперь нужно при этом вопросе, который как раз здесь касается, как вопрос, который, так сказать, с губ срывается, всякое жизненное удобство исключить. Нужно заботливо проверить, не вмешивается ли здесь уже в это, - когда задают такой вопрос, - нечто от обычной жизненной рутины, которая себя, - извините, - всё же слишком сильно выражает: «Человек, собственно, неохотно нечто учит, приобретает духовно. Это ему не удобно.».


Мы можем себя спросить, не вмешалось ли что-нибудь в этот вопрос от этого настроения неудобства. Ибо, собственно, мы исходим из того, что немного верим, что высшее, которое должна дать нам Антропософия, достигается на более удобном пути, чем тот, который нам, например, показан в нашей литературе.


Будет также часто несколько легкомысленным образом подчеркиваться, что человеку нужно только себя самого познавать, ему нужно пытаться просто стать хорошим человеком, тогда он, собственно, вполне антропософ. Да, как раз имеется одно очень глубокое познание, которое принадлежит к самым трудным вещам мира. Это – просто быть добрым человеком. И ничто не требует такой большой подготовки, как именно этот идеал: быть добрым человеком (выделено переводчиком).


И то, что означает вопрос о самопознании, это в действительности совсем не то, на что удаётся в два счёта ответить, как хотели бы думать некоторые люди. Поэтому мы хотим сегодня поближе рассмотреть некоторые вопросы, которые в этих, только что сказанных, словах часто бывают выражены. 


Мы хотим рассмотреть, в какой степени нам Антропософия, даже если только мнимо, встречается, как учение, наука, несмотря на то, что она, тем не менее, в значительной мере как раз такой и является, что можно назвать самопознанием, и должна быть тем, что обозначают, как устремление к доброму человеку.


 Тогда дело, конечно, прежде всего в том, что мы рассматриваем с самых различных точек зрения, как Антропософия может вливаться в жизнь.


Выберем из больших жизненных вопросов один определенный случай. Я думаю, не из тех, которые касаются научных исследований, а, которые приносит каждый день жизнь, вопросов, которые определенно каждый из нас знает: вопрос о утешении, которое мы можем получить в жизни, когда мы каким-то образом страдаем от того или иного, когда мы в том или ином смысле от жизни не имеем полного удовлетворения.


Другими словами, спросим себя: «В какой степени может, например, Антропософия утешить человека, нуждающегося в утешении?». Конечно, должен ведь человек, задающий такой вопрос, привести свой особый случай, но, если говоришь ко многим людям, то можно говорить только в общем.


Почему в жизни требуется утешение? – Так как мы как раз можем быть огорчены из-за того или другого, и мы можем страдать, так как у нас что-то болит. Тогда, естественно, что человек в отношении боли чувствует, как будто что-то в его внутреннем против этой боли должно так отклоняюще вести себя, что он себе говорит: «Почему должен я выдерживать боль, почему эта боль мне попалась? Разве не могла бы жизнь для меня так протекать, чтобы мне не попадались боли, чтобы я был довольным?». 


Ставящий такой вопрос может прийти к ответу только тогда, если он приобретает действительное познание о природе нашей человеческой кармы, человеческой судьбы.


Почему же мы страдаем в мире? При этом имеются в виду, как внешние страдания, так и внутренние, которые поднимаются из внутренней организации, из-за того, что мы не всегда достаточны, что мы не всегда можем ясно ориентироваться. Это сейчас имелось в виду. Почему нам в жизни встречаются такие нас неудовлетворяющие вещи?


Если мы примем во внимание законы кармы, то увидим, что в основе наших страданий лежит нечто подобное тому, что в обычной жизни между рождением и смертью можно пояснить примерно таким примером. Я его уже часто упоминал. Представьте себе, что некто жил до 18-и лет на иждивении отца, жил в восторге и радости, ничего не пропускал. Но затем его отец потерял состояние, стал банкротом. Молодой человек должен чему-то действительному научиться, он должен напрячься. Жизнь встречает его болью и нуждой. Мы понятным делом находим, что юноше это крайне несимпатично, ощущать боль.


Представим себе, что упомянутый человек дожил до пятидесяти лет. Благодаря тому, что он тогда должен был чему-то научиться, он стал порядочным человеком. Он теперь крепко стоит в жизни и может себе сказать: «Так как я тогда мои страдания и боли расценил, было в том моменте времени понятно. Теперь же я должен иначе об этом думать, теперь я должен себе сказать, что мне боли не могли бы встретиться, если бы я тогда имел все совершенства, хотя бы и только все совершенства 18-летнего человека. Если бы мне боли не встретились, я бы остался бездельником. Боль была тем, что мои несовершенства превратило в совершенство. Я должен быть благодарен этой боли за то, что я теперь являюсь совсем другим человеком, чем был сорок лет назад.


Что же тогда со мной произошло? Тогда имелось моё несовершенство, в котором я пребывал. И моя боль. И моё несовершенство, конечно, мою боль нашло, чтобы её прогнать, этим оно смогло преобразоваться в совершенство.».


Это рассмотрение может уже получиться из тривиального понимания жизни между рождением и смертью. Когда мы обращаемся к общей жизни и действительно стоим в отношении кармы в таком роде, как это именно в позавчерашнем докладе было показано, мы всегда можем прийти к убеждению, что все встретившиеся нам боли, все страдания, которые нам в мире поставлены, такого рода, что они изыскиваются теми нашими несовершенствами, которые мы перетащили из прежних инкарнаций.


И так как эти несовершенства есть в нас, то ищет тот умник, который в нас, более умный, чем мы, путь к болям, к страданиям. Ибо, это золотое правило жизни, что мы все, как люди, постоянно носим в себе умника, более умного, чем мы сами, много более мудрого. Ибо, мало мудрым является тот, о котором мы в обычной жизни говорим: «Я». Этот «мало-мудрый», если бы ему дать власть, вместо того, чтобы изыскивать боль, пошел бы путём удовольствий. Этим нашим «умником» является тот, который покоится в глубине нашего подсознательного, вниз вплоть до которого наше обычное сознание не простирается.


Он укутывает наш взор на лёгкое удовольствие и возжигает в нас магическую силу, которая ведет путём боли без того, чтобы мы об этом знали. Но что это значит, что, чтобы мы не знали?


Это значит, что этот «умник» обладает большой властью над «менее умным», и так в нас постоянно действует, что он наши несовершенства сводит с нашими болями, заставляя нас страдать, так как мы при каждом внешнем и внутреннем страдании искореняем несовершенства и становимся более совершенными.


Такие положения можно рассматривать, как теоретические, но этим мало сделано. Но много сделано, когда ищут определенные праздничные мгновения жизни, в которых поволено также нечто, чтобы теперь это положение действительно со всей энергией сделать жизненным содержанием души.


В обычной жизни с её работой, с её порывами и спешкой, её обязанностями, не всегда получается, тогда мы можем нашего менее умного человека, которого мы в себе имеем, так сказать, не всегда обезвредить. Но, когда мы совершенно определенное праздничное мгновение жизни себе выбираем – и такие мгновения могут быть очень короткими – можем мы себе сказать: «Я хочу отказаться от всего, что там снаружи шумит, и где я тоже шум создаю, я хочу взглянуть на мои страдания. То, что я ощущаю, как разумное притягивается во мне с магической силой, и я определенные боли для себя самого приготовил, без того, чтобы я преодолел определенные несовершенства.».


Тогда на нас находит чувство от душевной мудрости, которая, так сказать, отдаётся: «Также там, где мир кажется исполненным страданием, он полон мудрости!». – Тогда нечто является тогда достижением Антропософии для жизни. Мы можем такое в суете внешней жизни снова забыть. Но, если мы не забудем, и всё снова это упражняем, то увидим, что мы заложили в душу нечто подобное зародышу, и, что затем некоторое, что в нас есть, как мрачное чувство, как плохое настроение, преобразуется в жизнерадостное настроение, в силу и чувство крепости. И тогда будем мы из таких праздничных мгновений нашей жизни выходить сильными людьми с гармоничной душой.


И затем мы вполне можем – но антропософ должен взять за правило, что он эти другие мгновения должен только тогда себе создавать, если он первые, мгновения утешения при страдании в своей душе делает действенными – тогда мы вполне можем также добавить иное: взгляды на наши радости, взгляды на то, что мы можем испытывать, как удовольствие.


Кто с непринужденным чувством противопоставляет судьбе себя так, как будто он свои боли сам хотел, тому даётся нечто совершенно особенное, когда он наблюдает свои удовольствие и радость. Он с этим справляется не так, как со своими страданиями. Собственно, нам будет легко – и, кто этому не верит, может попробовать себя в это пересадить – найти утешение в страдании.


Но труднее справиться с удовольствием и радостью. Можно было бы ещё достаточно легко перейти в настроение, что хотел своего страдания; если же обращаются к радости и удовольствию, тогда нельзя ничего иного, чем быть смущенным. 


Действительное чувство стыда будет ощущаться, и через это чувство стыда не будет ничего иного преодолеваться, как только одно, что себе говорят: «Нет, мои радость и удовольствие я имею действительно полученными не через мою карму!». 


Это единственное исцеление, иначе стыд может стать таким сильным, что он чисто в душе уничтожит. Благом является, не разумного в себе считать способным привести к радости.


При этой мысли можно заметить, что имеет место правота, так как чувство стыда исчезает. Это так, что нам радость и удовольствие в жизни выпадают, как нечто, что нам мудрым мировым водительством даётся без нашего участия. Мы это должны принимать, как милость, и через это мы всегда узнаём, что совершенно определенно нас присоединяют ко всеобщей Вселенной.


Радость и удовольствие должны так на нас действовать в праздничные мгновения жизни, в редкие часы, что мы их принимаем, как милость Всемирных-Властей, которые хотят нас принять, которые хотят нас, как бы, в себя вложить.


В то время как мы описанным образом через наши боли и страдания приходим к нам самим, делаем нас самих совершеннее, развиваемся, то через наши удовольствие и радость – но только, если мы их расцениваем, как милость – развиваем чувство, которое можно назвать только чувством блаженного покоя в Божественных Силах и Властях мира. И там имеется, как единственно оправданное настроение, только благодарность относительно радости и удовольствия.


И не прав тот, кто в уединенные часы самопознания приписывает радость и удовольствие своей карме. Если он приписывает это своей карме, то он предаётся заблуждению, и духовное в нас ослабевает. Любая мысль о том, что радость и удовольствие нами заслужены, нас ослабляет, парализует.


Это выглядит жестким, ибо, некоторый хотел бы, когда он уже свою боль приписывает, как самоповоленную, и пришедшую к нему через его собственную индивидуальность, что он также господин и над своими радостью и удовольствием. Но уже обычный взгляд в жизнь может нас научить, что радость и удовольствие имеет нечто изглаживающееся.


Можно найти это изглаживающееся радости и удовольствия едва ли где-либо более наглядно описанным, чем в «Фаусте», где парализованный радостью и удовольствием в человеческой жизни наглядно показан со словами: «Так шарахаюсь от страстного желания к удовольствию. И в блаженстве томлюсь по страстному желанию».


И кто немного обдумает о влиянии удовольствия, когда его персонально возьмёт, тот увидит, что удовольствие имеет нечто, что нас ведет как бы в опьянение жизнью и стирает наше «Я».


Это не является какой-либо проповедью против удовольствия, или требованием отдаваться самобичеванию, возможно, себя раскаленными клещами щипать и прочее такое. Этого не должно быть. Если понимать это дело правильным образом, то это не значит, что радости нужно избегать. «Избегать» не было сказано, но нужно её спокойно и благодарно принимать, когда её встречаем.


Мы должны развивать настроение, что мы её получаем, как милость, и, чем больше, тем лучше, ибо, в этой мере мы погружаемся в Божественное. Итак, не проповедуется аскеза, а эти слова сказаны о пробуждении правильного настроения в отношении удовольствия и радости.


Но, если бы некто сказал: «Так как радость и удовольствие имеют расслабляющее и изглаживающее влияние, поэтому я буду избегать радости и удовольствия!», – идеал ложной аскезы, самоистязания – тот избегал бы милости даруемой Божествами.


И действительно, самоистязания аскетов, монахов и монахинь являются постоянным отказом от милости Божеств. Нам подобает, чтобы мы боли чувствовали, как нечто, что приходит нам через нашу карму, и, чтобы мы радость чувствовали, как милость, как то, что Божественное может к нам снисходить.


Как знамение того, как близко нас Бог к себе приблизил, даются нам радость и удовольствие, и, знаком, который мы, как рассудительные люди должны обретать, насколько мы от Него удалились, будут нам страдание и боль. Это даёт основное настроение относительно кармы, и без такого основного настроения мы не можем вперед по жизни дальше правильно шествовать.


Мы должны ощущать на том, чем нас мир одаривает, как добрым и красивым, что позади этого мира стоят Власти, о которых в Библии говорится: «И увидели они, что прекрасен и добр мир!». – Когда же мы можем ощущать страдание и боль, должны мы узнавать то, что человек в ходе инкарнаций сделал из мира, который изначально был добрым, и что он должен исправить, когда он себя развивает к энергичному перенесению этих болей.


То, что было описано, это только двоякий род принятия нашей кармы. Наша карма состоит в определенной связи из страдания и радости. Мы ставим себя в отношении нашей кармы с правильным волением, как если бы мы правильно волили, когда мы в состоянии противостоять страданию и радости. Но мы это продолжим. И, как мы можем стоять в отношении кармы, должно показать сегодняшнее и завтрашнее рассмотрение.


Наша карма показывает не просто на то, что относится к нашей жизни, как боль и радость. Но мы это встречаем в течении жизни так, что мы можем видеть кармические воздействия. 


Например, много людей, с которыми мы мимолетно знакомы, и есть люди, которые нам более или менее в том или ином отношении родственны, дружественны и близки в продолжительное время нашей жизни.


Мы встречаем людей, которые нам причиняют страдание, чинят препятствия. Или мы встречаем людей, которые нам самим помогают или способствуют развиваться, или, которым мы способствуем, можем быть полезны. Короче, образуются и имеются различные связи. Также в отношении такого жизненного факта должны мы, – когда плодотворным должно быть в антропософском смысле то, что позавчера было сказано о принятии кармы, – чтобы мы это с разумной частью в нас в определенном смысле сами поволили, и поволили именно человека, который очевидно дорогу перебежал, поволили именно того, с которым мы то или иное сделали.


Что же может тогда этот разумный в нас только волить, если он того или иного человека хочет встретить, на что он может опираться? – Не правда ли, нет иной разумной мысли, как, если бы мы себе сказали: «Мы хотим его встретить, так как мы его уже прежде встречали, и это было прежде подготовлено. Это должно было быть не в последней жизни, а гораздо прежде, так как мы в протекшей жизни с этим человеком то или иное сделали, что мы в том или ином смысле перед ним виноваты, и поэтому наш разумный сводит нас с ним вместе, с магической силой сводит с упомянутым человеком!».


Теперь мы приходим, конечно, в такую область, которая необыкновенно многообразна и разветвлена, и, собственно, в отношении которой мы можем дать только общие понятия. Но тут нужно дать только такое, что можно узнать действительно только через ясновидческое исследование. Это может быть нужно любому человеку, так как он это может в определенном смысле специализировать и использовать в своей собственной жизни.


Выставляется примечательный факт. Мы все переживаем вокруг середины нашей собственной жизни такой период, где, так сказать, поднимающаяся линия переходит в опускающуюся линию, где мы вся сила юности из нас выселятся, достигается высшая точка, и затем жизнь переходит в нисходящую линию.


Эта точка, в которой так в тридцатилетнем возрасте впадают, не может быть дана, как всеобщее правило, однако, это относится к каждому из нас. Это та самая эпоха нашей жизни, в которой мы в нашем мире по большей части на физическом плане живём. В этой связи можно впасть в заблуждение. Вы уже увидите.


То, что было перед этим, это было всегда с детства, хотя и становилось всё слабее, принесенное нами с собой в сегодняшнюю инкарнацию. Мы этим обустроили нашу жизнь, так что мы всё ещё питаемся силами, принесенными с собой из духовного мира.


Когда наступает упомянутый момент времени, они бывают израсходованы. И, когда мы затем рассматриваем нисходящую жизненную линию, то представляется дело так, что мы то, чему в школе жизни научились, наваливаем и перерабатываем, чтобы взять с собой в следующую инкарнацию. Это мы направляем в духовный мир. Прежде мы извлекали. Так как мы больше всего живём в мире физического плана, там мы по большей мере вставлены во всё то, что нас снаружи занимает.


Тогда имеем мы, так сказать, наше учебное время напролёт, и подступаем непосредственно к жизни, и должны справляться с нашей жизнью. Тогда мы, так сказать, заняты сами собой, в основном заняты обустройством обстоятельств внешнего мира для нас и введением себя в обстоятельства внешнего мира.


То же, что приводится в связь с внешним миром, это рассудок и волевые импульсы, исходящие из рассудка. Что по большей части тогда из нас изливается, это чуждое для духовного мира, чему вход в духовный мир закрыт. Мы дальше всего от духовного в середине жизни.


Теперь представляется для оккультного исследования примечательный факт. Когда исследуют, как тогда в среднем времени жизни встречаются с другими людьми, ищут знакомства в жизни, то это странным образом те люди, с которыми в предыдущую инкарнацию или в одну из предыдущих инкарнаций, или в раннем начале своей жизни, в раннем детстве, были вместе.


Ибо, выходит, как правило, но не всегда, что в середине жизни благодаря каким-то внешним обстоятельствам кармы встречают тех, которые прежде, когда-то, были родителями. Это редчайший случай, когда мы как-то с людьми, которые раньше были нашими родителями, вместе приходим в раннем детстве, но именно в середине жизни. Конечно, это покажется курьёзным фактом, но это так. И, только, если мы пытаемся это правило в жизни проверить, если мы наши мысли так направляем, можем мы необыкновенно много приобрести для жизни.


Когда человек, скажем, около 30-и лет, вступает в отношения с другим человеком, может быть в него влюбляется или заключает дружбу, или вступает в какую-либо борьбу, или что-либо иное, то будет нам многое понятно, если мы сначала для пробы подумаем о том, что мы с этим человеком когда-то были в отношениях ребенка и родителя. Наоборот выставляется в высшей степени примечательный факт. Те люди, с которыми мы как раз встречались в самом раннем детстве, родители, братья-сёстры, товарищи игр или тому подобное окружение детства, как правило, это такие индивидуальности, с которыми мы в предыдущих инкарнациях развили такие связи, что мы тогда примерно в тридцать лет заключили те или иные знакомства.


Часто оказывается, что эти люди выступают в сегодняшней инкарнации, как родители или братья-сёстры. Если это нам и может казаться несколько странным, надо пробовать только однажды применить это к своей жизни, и можно будет увидеть, какой светлой становится жизнь, если дело так рассматривать.


Если даже это иногда и не соответствует, то ошибочная попытка ничего не значит. Но, если в уединенные часы так рассматривать жизнь, то можно приобрести чувство, которое даёт необыкновенно много. Только не нужно хотеть жизнь ка-то компоновать, не нужно выискивать тех, которые именно нравятся, к которым хорошо относятся, предполагать их родителями.


Не нужно через какую-нибудь предрасположенность дело выставлять в неистинном свете. Вы замечаете, что здесь лежит опасность и караулят бесчисленные предубеждения. Но уже хорошо, если мы учимся в этих трудных вещах быть свободными в суждениях.


Вы можете меня спросить: «А как дела обстоят с жизнью на нисходящей линии? – Примечательным образом здесь выходит, что мы в начале жизни знакомимся с людьми, с которыми мы прежде знакомы были в середине жизни, и эти знакомые нам в середине жизни люди скорее всего станут нашими близкими знакомыми или родственниками в начале следующей жизни. Как же с этим обстоит дело в нисходящей жизни?


Там это так, что мы тогда вместе с индивидуальностями ведемся, которые вероятно также с нами в прежней жизни имели как-то дело, а может быть и нет. Они тогда с нами что-то сделали в прежней жизни, когда особенно характерные события происходят, как они так сильно в человеческую жизнь вступают, когда какой-то особенный жизненный момент – скажем, сильное жизненное испытание через горькое разочарование – наступает.


Тогда происходит так, что мы во второй половине жизни снова соединяемся с персоной, которая в том или ином смысле с нами уже была связана. Благодаря этому сдвигаются обстоятельства и через это будет некоторое снято, что прежде было вызвано.


Это делает вещи разносторонними и даёт нам узнать, что мы не должны подходить шаблонно. Именно во второй половине жизни будут такие персоны нам приведены на путь, с которыми карма, напряжена так, что не удаётся её уладить в одной жизни.


Представим себе, что мы человеку в одной жизни причинили страдание. Можно было бы легко подумать, что мы будем снова с этим человеком в следующей жизни сведены, то умное существо в нас сведет нас с ним так, что мы сможем скомпенсировать то, что мы тогда сделали. Но жизненные условия не всегда могут быть такими, чтобы мы могли всё скомпенсировать, а часто только частично. Через это становятся необходимыми вещи, которые дело усложняют, и которые делают возможным, чтобы такие оставшиеся остатки кармы во второй половине жизни скомпенсировались. Тогда мы нашу карму так поймём, то мы наши отношения и наше совместное бытие с другим человеком представим в свете этой кармы.


Однако, мы можем также ещё иное наблюдать в протекании нашей кармы, то, что мы назвали в двух открытых докладах: становление зрелым и приобретение жизненного опыта. Если слово не будит нескромности, его можно использовать.


Мы можем рассмотреть, как мы становимся мудрее. Мы можем на наших ошибках становиться мудрее, и лучше всего для нас, если мы становимся мудрее на своих ошибках, так как в одной и той же жизни мы часто не имеем возможности использовать мудрость, поэтому у нас остаётся то, чему мы на ошибках научились, как сила для следующей жизни. 


Но, что мы себе из мудрости, жизненного опыта приобрести смогли, что же это, собственно?


Я уже вчера обратил внимание на то, что наши представления не можем мы непосредственно из одной жизни в другую брать с собой. Я обратил внимание, что сам Платон представления своей души не мог непосредственно брать с собой в другую инкарнацию. Мы переносим с собой то, что выглядит, как наша воля, наша душа-характера, так что мы, собственно, наши представления так же точно, как и нашу речь получаем заново.


Ибо, большая часть представлений живёт ведь в речи, так что мы большую часть представлений приобретаем из речи. Эта жизнь между рождением и смертью даёт нам представления, которые, собственно, всегда из жизни между рождением и смертью. 


Если теперь это так, то мы же можем себе сказать, что, собственно, всегда зависит от нашей кармы, всегда зависит от данной инкарнации, также насколько много инкарнаций мы проделываем, какие представления мы воспринимаем.


То, что вы в качестве мудрости представлений можете пережить, вы всегда получаете снаружи. Это зависит от того, как вас карма вставила в язык, народ, семью. В действительности мы знаем о мире в наших представлениях и мыслях ничто иное, чем то, что зависит от нашей кармы. Этим действительно много сказано. Этим сказано, что всё то, что мы в жизни можем знать, что мы, как познание можем приобрести, является совершенно персональным, что мы не можем выйти за рамки персональности через то, что мы нам в жизни можем приобрести.


Мы никогда в жизни не становимся разумными, а остаёмся всегда «малоумными». Когда некто себе воображает, что он может знать больше о своей высшей «Я»-Самости из самого себя, из того, что он себе в мире приобрел, тогда он представляет себе вследствие своей склонности к комфорту нечто неистинное. Этим сказано не меньшее, чем то, что мы о нашей высшей «Я»-Самости совсем ничего не можем знать через то, что приобретаем себе в жизни.


Да, как же можем мы вообще нечто о своём высшем «Я» (или «Высшей Я-Самости», или «Высшей-Самости») знать, как приходим мы к такому знанию?


Теперь следующим образом должны мы спросить: «Что же мы вообще знаем?». – Сначала то, что мы приобрели через опыт. Это мы знаем и больше ничего! И человек, который хочет познать самого себя и не знает, что в его душе лежит только отражение внешнего мира, может предполагать, что он через вхождение в себя может найти своё высшее «Я». Вполне возможно, что он найдёт нечто, но это ничто иное, как то, что вошло снаружи.


На этом дешевом пути удобства так не выходит. Мы должны нас спросить о том, что происходит в иных мирах, в которых также пребывает наше высшее «Я», и тогда имеется ничто иное, как, что нам рассказано будет, как нам сказано будет о различных воплощениях Земли, вообще о всём том, о чём говорит духовная наука. Как, когда детская душа исследуется в связи с внешней жизнью, задаются вопросом: «Что имеет ребенок вокруг себя?», – так же точно должны мы спросить: «Что имеет вокруг себя высшее «Я»?». – О мирах же, в которых наше высшее «Я» пребывает, узнаём мы через духовную науку, через то, что нам рассказывается о древнем Сатурне и всех его тайнах, о Солнце и Луне, о развитии Земли, о реинкарнации и карме, о Девахане и камалоке и так далее. Благодаря этому мы узнаём единственно и только о нашем высшем «Я», о том «Я», которое мы имеем во всё время пребывания на физическом плане.


А кто эти тайны не хочет исследовать, тому можно сказать: «Ты в отношении самого себя являешься действительно «ласковым котёночком» (подлизой)!», – так как дело в том, что такое действительно сильно душу ласкает: «Смотри только в себя, и ты найдёшь там Богочеловека!», – но это, конечно, не более, как то, что он снаружи пережил и во внутреннем своём сложил!


Ибо, Богочеловека мы находим только, если мы в себе изыщем то, что отражается в нас из внешнего мира так, что всё, что среди обстоятельств нам может быть удобно учить, не иначе, как самопознание. И истинная Теософия в действительности является истинным самопознанием! Так что мы, когда мы воспринимаем духовную науку, можем говорить, что мы принимаем её, как то, что нас просвещает именно в отношении нашего высшего «Я» (Selbst). Ибо, где же, собственно, пребывает наше высшее «Я»? Внутри нашей кожи? – Нет, оно излито во весь мир, и, что в мире есть, всё это связано с нашим высшим «Я», также и то, что в мире было, связано с нашим высшим «Я». И только, если мы изучим мир, познакомимся мы с нашим высшим «Я».


Так дело обстоит с этими явными теориями, что они являются ничем иным, как путями к самопознанию. Тот, который через своё пристальное взирание в своё внутреннее хочет найти своё высшее «Я», говорит себе: «Ты должен быть добрым, безсамостным!». – Ну да, прекрасно! Нужно только заметить, что он будет всегда эгоистичен. Напротив, самоистязание великими тайнами бытия, себя вырывание из этого для себя самого такого лестного персонального «Я-Самости», восхождения в то, что есть в высших мирах и может быть из них узнано, ведет к истинному самопознанию. Когда мы размышляем о Сатурне, Солнце, Луне, мы теряемся в мировых мыслях. «В твоём мышлении живут мировые мысли», - говорит антропософски мыслящая душа, и добавляет: «Потеряй себя в мировых мыслях!». Черпающая из Антропософии душа говорит себе: «В твоём чувствовании ткут мировые силы», - и добавляет: «Переживи себя через мировые силы!».


Не в ласковых мировых силах, не тот, кто глаза закрывает и себе предуказывает, что хочет быть добрым человеком, а тот, кто глаза открывает, кто также духовный глаз открывает и смотрит, как снаружи мировые силы действуют и правят, и убеждается, как он в эти мировые силы включен, кто их переживает!


Так же точно говорит себе душа, черпающая укрепление из Антропософии: «В твоей воле действуют мировые существа», - и добавляет: «Сотвори себя из мирового существа!», - и это удаётся, когда самопознание так понимают. Тогда удаётся, что себя пересотворяют из мирового существа.


Очевидно, это сухо и абстрактно, но в действительности это не просто теория, но нечто такое, что, как зерно, которое мы посадили в землю, живёт и растёт, посылает силы во все стороны и становится растением, деревом. Это так. С чувствами, которые мы воспринимаем в Тайноведении, делаем мы нас способными нас пересотворять: «Создай себя из мирового существа!».


Так Антропософия становится эликсиром жизни. Тогда распространяем мы наш взор через духовные миры, тогда будем мы силы всасывать из духовных миров, тогда будем мы силы, которые мы обретаем, в нас внутрь вводить, и тогда узнаем мы нас самих в наших глубинах. Только, когда мы внесем в себя внутрь миропознание, поймём мы нас самих, и постепенно начнём продвигаться от «малоумного», того, который отделен от Стража Порога, к состоянию «разумного», и через всё то человек, который ещё не хочет быть сильным, от себя скрывает, что он, однако, приобретает именно через Антропософию.

Интимные подробности кармы

Вена, 9 Февраля 1912. Второй доклад.


В отношении того пункта, о котором вчера говорилось здесь в нашем вечернем рассмотрении, я не хотел бы быть неправильно понятым, и мне всё же показалось из одного разговора, и сегодня мной вывод сделан, что легко можно впасть в недоразумение.


Естественно, что такие вещи, которые связаны с интимностью нашей кармы, трудно формулировать в слова, и очень легко многое может быть поначалу то или иное понято не ясно. 


Имеется пункт, о котором говорилось вчера в связи с тем, что мы в нашей боли и страдании видим нечто, что разумное начало в нас выискивает, чтобы преодолеть определенные несовершенства, и, что мы именно благодаря тому, что мы невозмутимо переносим боль, можем дальше идти своим путём. 


Не это может быть неправильно понято, а совсем другое, что мы радость и наслаждение приняли, как нечто, что нам приходит без нашей на то заслуги, без того, что мы это можем приписать нашей индивидуальной карме, что мы это в большей мере должны рассматривать, как некий род милости, через которую мы авансируемся всеправящим духом.


Я прошу вас это не понимать так, как будто главный тон в том, что нам радость и удовольствие приходят, как подарок божественных, духовных властей, но я вас прошу сделать ударение на то, что было сказано, что мы должны, если мы должны понимать нашу карму, принять во внимание то, что мы эти вещи имеем, как наделенные милостью, так что радость и удовольствие излиты на нас, как милость.


Тот человек, который в своей карме хочет понимать радость и удовольствие так, как будто его Божества захотели выделить, возвысить и над другими поставить, тот обретет противоположное.


Мы ни в коем случае не должны так понимать, что они нас наделили с целью, для нашего преимущества перед другими. 


Но мы понимаем это так, что они нас наделили как бы авансом, чтобы мы чувствовали милость тех божественно-духовных существ. Итак, только это чувство-себя-в-милости и есть то, что является шагом вперед, всё остальное может нас в нашем развитии отбросить назад.


Ты, человек, ты не должен верить, что ты к чистой радости и блаженству можешь прийти через особенные достоинства твоей кармы, а ты должен верить, что ты через это только к тому можешь прийти, что ты никаких достоинств не имеешь.


Мы должны особенно совершать дела милосердия, это делать лучше, чем если мы боль и страдание терпим. Указание, что мы должны делать себя достойными милости, это то, что нас вперед ведёт. Никоим образом не является оправданием некоторых людей воззрение, что тот, кто исполнен радости и богат, это заслужил; этого как раз надо избегать. Это я вас прошу принять, как указание, благодаря которому можно избегнуть неправильного понимания.


Теперь мы сегодня продолжим немного дальше в свободной манере наши рассмотрения о карме, о карме и нашем переживании в мире, так что нам духовная наука может быть неким родом жизненной силы. Когда мы нашу жизнь рассматриваем и то, что с нами случается, мы будем иметь сначала два рода переживаний.


Один род может быть примерно таким, что мы можем себе сказать: «Да, там меня постигло несчастье, или, там мне встретилось то или иное.». – Возьмём, что постигло несчастье. 


Вероятно, я смогу сказать себе, если я свои мысли направлю на несчастье, которое со мной случилось: «Если бы я не был в отношении того или иного небрежен и неспособен, этого несчастья бы не случилось!». – Однако, мы можем такое наблюдение с обычными нормальными средствами нашего сознания не всегда использовать, но мы во многих случаях будем находить, что мы себе не можем дать никакого отчёта, как же несчастье связано с происшествиями современной жизни. Мы будем со средствами обычного сознания предрасположены как раз к тому, чтобы о многом, что нам встречается говорить: «Это случайность в нашей жизни, мы не видим никакой настоящей взаимосвязи!».


Мы будем это различие также мочь делать в отношении вещей, которые мы в состоянии проводить, которые мы, так сказать, встречаем, или, наоборот, не встречаем. При некотором, что нам не удаётся, мы, понятно, найдём, что это должно было нам не удастся, так как мы были ленивы или невнимательны и т.д.


Но при некотором мы не сможем сразу найти связи с нашими силами и способностями. Поэтому нужно именно с этой точки зрения произвести обзор своих собственных переживаний, как раз отделить вещи, о которых мы можем сказать, что они не удались, и как бы не должны были удастся, и я в этом не виноват.


При других вещах будет сказано: «Я, собственно, удивляюсь, что они удались!». И как раз эти вещи нужно принять во внимание. И затем нужно обратить внимание на те вещи, которые случились в жизни, как случайности, о которых мы совершенно не можем представить, что они связаны с причинами их вызвавшими, такие случайные вещи и те, которые мы сделали, казалось бы, не имея соответствующей способности. Всё это нужно разыскать и действительно глубоко в это погрузиться.


Мы сделаем примечательные вещи. Мы для всего, что нам встречается, попробуем раз себе представить, что мы этого сами хотели, что мы как раз на это волю развернули. Представим себе, что с крыши свалилась черепица, и нам на плечо упала. Попробуем для пробы представить, что это случилось не случайно. 


Мы должны как раз выработать мысль: «Как было бы, если бы ты был на крыше, расшатал (освободил) черепицу, так что она свободно висела, и именно так быстро, и ты внизу оказался, когда черепица направилась вниз и в тебя попала!».


Итак, представим себе такое рассмотрение. Или, скажем, если мы нам, очевидно без предпосылок, притянули бы объяснение, как было бы, если бы мы это сами сделали? Например, несчастная дама, сразу же, как она себе, недовольная своей судьбой, умышленно объяснению подвергает, вследствие чего умирает.


Таким образом, вещи, которые в ином случае мы считаем случайными, хотим мы привести к обобщению, как будто мы их заботливо подготовили, таким образом, что они нам затем встречаются. Так же точно хотим мы это делать с теми вещами, которые связаны с нашими способностями и качествами.


Скажем, что-то нам не удаётся. Например, когда мы железнодорожный поезд пропустили, тогда мы не хотим представить, что виноваты в этом всевозможные внешние обстоятельства, а мы хотим представлять, что мы пропустили поезд из-за нашей никчёмности. Представим себе для пробы это так.


Когда так делают, приходят к тому, исходя постепенно из этой мысли, некий род человека могут сфантазировать. Это был бы необыкновенный человек, которого мы нам тогда создаём фантазией, человек, который всё это мог бы сделать. И то, что нам камень на плечо упал, и что мы заболели, и прочее такое.


Мы, естественно, будем понимать, что это не мы сами. Однако мы можем намалевать такого человека совершенно ясно. Тогда мы сделаем совершенно удивительное открытие на таком человеке. Собственно, через некоторое время мы заметим, что: «Конечно это сделал не ты, а воображенный тобой человек!». Но мы не можем больше избавиться от этого человека. Мы не можем больше избавиться от мыслей. И примечательным образом, он не остаётся таким, каков он есть. О становится в нас живым, преобразуется в нас. И затем, когда он преобразовался, мы получаем впечатление, как будто он всё же в нас вставился, этот человек. И мы обретаем благодаря этому примечательным образом всё более уверенность, что мы сами в определенном смысле подготовили то, что нам здесь вырисовывается.


Это означает, что это ни в коем случае не чувство, которое мы действительно однажды создали, а это мысли, которые всё же соответствуют тому, что мы определенным образом сделали. Можно будет себе сказать: «Ты тогда и там нечто сделал, что ты теперь испытываешь (терпишь), и это для того или иного.».


Это очень хорошее упражнение, чтобы извлечь из наших инкарнаций некий род памяти-души-характера для наших прежних (früheren – может быть, ранних) имагинаций. Благодаря этому нечто ложится на нашу душу, из чего мы можем чувствовать: «Ты был там и сам себе это подготовил!».


Вы сможете понимать, что производство воспоминаний о прежних инкарнациях не совсем легко. Ибо, подумайте, только о том, как вы должны вспомнить, даже недавно забытое вынести наружу. Вы должны произвести воспоминательную-работу.


Когда человек основательно забыл, что он пережил в прежней инкарнации, тогда должен он сделать некоторое, чтобы пришла на помощь память. И это такое упражнение. Кроме того, что говорилось в открытых докладах, здесь говорилось, что человек будет замечать, что он в определенном смысле будет приходить к памяти-души-характера: «Это ты сам себе прежде приготовил!».


Не пренебрежем мы такими правилами, которые будут нам даны, ибо, мы будем всё более при этом познавать, как жизнь просвещается, и мы благодаря этому становимся всё более крепкими в жизни. Мы уже узнаем, что мы, если мы это однажды сделали, и, если мы однажды уже обрели чувство: «Ты был там тогда и сам произвел!», - что мы тогда совсем иным образом отнесемся к будущим событиям, которые мы встречаем.


Благодаря этому изменяется всё наше состояние души-характера. В то время как мы, вероятно, прежде страхи и прочие чувства такого рода имели, когда нам нечто встречалось, то теперь мы получаем нечто вроде чувства воспоминания. И, когда мы затем с чем-то сталкиваемся, имеем мы уже направление нашей души-характера, которая нам говорит: «Ах, это для этого или для того!», – и это основано на воспоминании о прошлой жизни.


Благодаря этому жизнь становится более объяснимой и спокойной, а это является тем, в чём человек нуждается, не просто тот, который страстным желанием привлекается к Антропософии, но также и те, которые стоят снаружи.


Таким образом, ничего не стоит высказывание, делаемое очень многими людьми: «Что нам за дело до прежних инкарнаций, если мы о них не помним?!». – Если мы для этой земной жизни стремимся к осознанию, мы это переживём, только должны развить не понятийную память представлений, а память души-характера.


Я намерился особенно при этом пребывании обратить внимание на то, что многое может быть практически изжито, что так в отношении ко многому, что Антропософия практически выводит, можно приобрести чувство, что это можно пережить.


Теперь, однако, является для человека в ходе течения его кармы не просто важно то, к чему он в прежних инкарнациях привязан, но мы ведь проживаем жизнь между смертью и новым рождением. Это не безсобытийная жизнь, а такая, в которой мы многие события проделываем, и при этом всякое переживаем и узнаём. Также последствия переживания, которые мы проделываем в духовном мире, вступают в нашу земную жизнь только единственным образом, так, что мы именно эти события часто действительно склонны чувствовать объяснять случайностью. Мы можем такие события вернуть к важным происшествиям, которые там были пережиты.


Так, я хотел бы вам нечто привести, что очевидно далеко от первой части нашего рассмотрения. Вы увидите, как такое может быть важно для всех людей, и, как очевидные случайности, собственно, расцениваются в жизни, как глубоко они могут быть обозначены в таинственных взаимосвязях жизни.


Тут я должен указать на исторический факт, который сохраняется не в исторических книгах, а в Акаша-Хронике. Я сначала должен обратить внимание на то, что наши души, какими они сейчас являются, ведь, как мы все всё снова и снова в различных условиях в земных телах были воплощены, воплощались, жили в древних Индийской, Персидской, Египетской, Греко-латинской культурах. И всегда мы своими глазами видели другие условия. 


И всегда мы понимали иные условия, и это имеет свой смысл, что мы проходим через многие инкарнации. Мы бы сейчас эту жизнь не могли так проводить, если бы мы не пережили этих различных обстоятельств. Совершенно особенно эти вещи пережили души тех людей, которые жили в 12-м, 13-м столетиях нашего летоисчисления. Тогда именно наступили для человека совершенно особенные обстоятельства. 


Это было, можно сказать, не полных 700 лет назад. Тогда наступили в человеческом развитии такие условия, что мы могли бы сказать, что тогда человеческие души были совершенно отключены от духовного мира, была духовная тьма. Тогда было невозможно, чтобы даже высокоразвитые души вступали в непосредственную связь с духовным миром.


Даже индивидуальности, бывшие в предыдущих инкарнациях высокими посвященными, в 13-м столетии не могли заглядывать в духовный мир. В этих столетиях врата духовного мира были закрыты, и люди, которые были прежде посвященными, но не могли в 13-м столетии сами непосредственно взирать в духовный мир, однако могли вспоминать их прежние инкарнации.


Люди именно должны были однажды проделать такое состояние глубокой темноты, найти врата духовного мира закрытыми.


Конечно, и в то время имелось некоторое число высоко развитых людей, но и они должны были соделывать это состояние, бывшее в середине 13-го столетия, состояние затемнения. Это состояние стало прекращаться в середине 13-го столетия, и тогда образовалось нечто особенное в одном месте в Европе. Это место сейчас ещё не может быть названо, но вполне возможно, его однажды можно будет упомянуть в докладе в ветви.


Из этого затемненного состояния ясновидческой жизни развились 12 великих европейских мудреца, которые были особым образом духовно развиты. Если мы теперь примем во внимание этих 12 мудрецов, то в первую очередь мы отделим семь из них и обратим на них внимание. Эти семь в это время вспомнили их прежние инкарнации, их прежние инициации, посвящения. 


Эти воспоминания содержали познания, которые у них были прежде и сохранились, что эти семь мудрецов в себе повторяли состояние, которое они пережили прежде, которое они пережили во времена после атлантической катастрофы в древнеиндийской культуре. Чему учили индусов семь святых Риши, снова возникло в душах семи мудрецов в Европе. Они были представителями семи лучей святой мудрости. Так что тогда священная древняя атлантическая культура воскресла в сердцах этих семи мудрецов, которые собрались благодаря великой мировой карме в определенном месте Европы, где они смогли сойтись.


К этим семи присоединились четверо. Первый из этих четырёх развил в себе мудрость первого послеатлантического, древнеиндийского, культурного периода. Его душевное существо снова излучало по-новому в душу восьмого. 


Следующий нёс в себе древнеперсидскую культуру, излучая своим душевным существом в душу девятого мудрость праперсидского культурного периода. Третий излучал культуру третьего периода, египетско-халдейско-вавилонского в душу десятого, и четвертый, который нес в себе греко-латинскую культуру, снова давал ей излучаться в душу одиннадцатого.


То же, что в то время было современной культурой, которую можно было переживать в то время, что можно было узнавать в людях, это имелось в двенадцатом. Таким образом в двенадцати мужчинах, которые объединились для особой миссии, были представлены 12 различных точек зрения духовного развития человечества. Это уже тайна, что все религии и философии, какие только могут быть, исходят из 12-и основных типов.


Что бы вы ни взяли, Буддизм, Брахманизм, Веданту, Материализм … – всё можно привести к их 12-и исходным мировоззрениям, нужно только очень точно подойти к делу. Так что в той коллегии из 12-и мудрецов, так сказать, было соединено то, что было распространено в различных мировоззрениях, религиях, философиях и прочих миропониманиях.


И вот, тогда, когда прошло время полного затемнения, и снова в спиритуальном смысле можно было работать, к этим двенадцати присоединился тринадцатый. Этот тринадцатый пришел примечательным образом. То, что я сейчас рассказываю, принадлежит к скрытым событиям в развитии человечества, однако, только однажды могло быть разыграны. Это не может повториться, и никем не будет рассказываться на основании, что он это должен был повторить, но только из совершенно иных оснований. Тринадцатый был примечательным образом предсказан этим двенадцати, когда прошло время затемнения и смогли развиться первые лучи ясновидения, так что они знали, что должен родиться ребенок, который в прошлом имел очень значительные и примечательные инкарнации. Прежде всего они знали, что одна инкарнация протекала в то время, когда разыгрывалась Мистерия Голгофы. Таким образом, было известно, что вернулся современник события в Палестине, и эта теперь в 13-м столетии последовавшая инкарнация среди таких особенных обстоятельств родившегося ребенка была такова, что о нём нельзя было сказать, что родилась высокая индивидуальность.


Это вообще является чушью, если, когда говорят о предыдущих жизнях, хотят вечно связать себя с знаменитыми историческими персонами. Это очень распространенная бессмыслица.


Часто со мной происходило, что различные персоны хотели приписывать себе обратную связь с персонами из Евангелий в качестве прошлых инкарнаций. Как раз недавно приходила дама, утверждавшая, что она была Марией Магдалиной, и я ей сказал, что она уже двадцать четвертая Мария Магдалина, встреченная мною в этой жизни. Нужно быть осторожным, чтобы не примешивалась фантазия!


История нам также рассказывает действительно мало о следующих друг за другом инкарнациях этой индивидуальности тринадцатого. Он всё снова и снова рождался с выдающимися, значительными особенностями (качествами) души-характера.


Было известно, что этот человек снова, как ребенок, будет рожден, и, что он избран, чтобы иметь совершенно особое значение для человечества. Это благодаря своему ясновидению узнали эти двенадцать мудрецов. Они взяли ребенка совершенно на своё попечение, и смогли так организовать, что он с самого начала был огражден от мира. Он был изъят из семьи и находился на воспитании и заботе двенадцати. В соответствии с направлениями (правилами) их ясновидения они воспитывали его со всей заботливостью, так что всё, что, как силы, требовавшиеся от инкарнации, в этом ребенке могли развиваться.


Вы заметите, что от этого события (процесса) остался некий род полного предчувствий сознания, которое нечто об истории духовной жизни знало. Я упоминал в докладе о стихотворении, в котором живёт такое предчувствие. Это «Тайны» Гёте.


Гёте имел глубокое чувство относительно этой коллегии двенадцати, и высказал, и воспроизвёл состояние души этого тринадцатого. Это не был никакой не брат Маркус, а тот ребенок, о котором я вам рассказал, который с первых дней своего рождения был взят на воспитание двенадцатью, пока не стал юношей.


Примечательно развивался этот ребенок. 12 мудрецов не были фанатиками, а были благоразумными, спокойными, внутренне уравновешенными (гармоничными) духами. Что делает фанатик? – Он хочет человека как можно быстрее наставить на путь истины, они же обычно этого не хотели. Каждый должен тотчас поверить в то, чего хочет фанатик, и он сердится, когда ему не верят.


Когда в наше время кто-нибудь что-нибудь представляет, совершенно не думает, что он часто нечто другое может хотеть сделать понятным, хотел бы сделать понятным то, что думает и во что верит тот, о ком он говорит. Так, многие годы меня считали ницшеанцем, так как я написал объективную книгу про Ницше.


Но люди совершенно не в состоянии понять, что можно хотеть объективным образом нечто сообщить, а всегда верят, что каждый должен быть фанатическим приверженцем того, о чём он пишет. Двенадцать мудрецов совершенно определенно фанатиками не были. И они своими учениями, облеченными в слова, действительно (verschonen) щадили ребенка. Но они жили с ним вместе, и воздействовало то, что от этих двенадцати в ребенка входили различные лучи света, а он их воспринимал так, что он во внутренней гармонии в душе ребенка нечто образовывали.


Его было нельзя обычным обучательным образом экзаменовать, но в его душе-характера жило, превращенное в чувство и ощущение то, что двенадцати носителям двенадцати различных типов религий удавалось влучать в его душу. И вся конфигурация души, всё основное настроение и состояние души имело гармоничный отзвук двенадцати различных исповеданий человечества, распространенных по Земле. Конечно, душа этого человека благодаря этому несла очень многое, и следствием этого было, что эта душа воздействовала на тело особенным образом. И как раз на основании того, о чём я сейчас рассказываю, наступило то, что не может повториться, и могло разыграться только в один лишь момент времени. И примечательным образом, чем больше и гармоничней становилось душевное содержание, его тело становилось всё нежнее. И в определенном возрасте оказалось, что его тело стало таким нежным, что форменным образом стало прозрачным, что можно было видеть насквозь через его отдельные члены. И этот юноша ел всё меньше и меньше, пока совсем не прекратил есть.


Тогда он впал на несколько дней в совершенно апатичное состояние, душа его вышла из тела, и через несколько дней вернулась в тело обратно. Теперь юноша был внутренне совершенно измененным. Двенадцать различных лучей человеческих мировоззрений превратились в единый свет, и он теперь сообщал чудесные могущественные тайны.


Он не говорил того, что сообщили ему первый, второй и прочие, а сообщал в совершенно новой форме и чудесным образом вещи, которые должны были бы сообщать все они вместе. Вещи, в которых было объединено всё, что знали все остальные. И он говорил это так, как, если бы эта новая мудрость была в нём рождена именно, как, если бы через него говорил высший дух.


Так что эти двенадцать мудрецов теперь все могли учиться от него новому. И они учились все у него, и бесконечно многое он им преподал, каждому из них совершенное разъяснение того, что тот знал прежде.


Я вам описал первую ступень обучения Христиана Розенкрейца, ибо, этим тринадцатым была индивидуальность, которую мы называем Христианом Розенкрейцем. В той инкарнации он умер очень рано, имел короткую земную жизнь. Он снова родился в 14-м столетии и прожил тогда более ста лет. Тогда в нём снова проявились все те вещи, которые образовались в нём в 13-м столетии. Тогда в 13-м столетии он имел короткую, а в 14-м столетии более долгую жизнь, первую половину которой он использовал для больших путешествий, посетил различные культовые места Европы, Африки и Азии, чтобы познакомиться с тем, что тогда, в 13-м столетии было воспринято его душой.


Затем он снова вернулся в Европу. Некоторые из тех, которые в 13-м столетии его воспитали, родились снова, другие присоединились к этому. Тогда особенно вступило это течение, которое называется розенкрейцерским. И Христиан Розенкрейц с тех пор постоянно снова приходил в различных воплощениях.


Но через свою персональность действует он вплоть до сегодняшнего времени также в короткие промежуточные периоды, когда он не инкарнирован, да, спиритуально действует в людях через их высшие тела внутрь так, что он не нуждается в пространственной связи с ними. Мы должны это таинственное воздействие разок провести перед нашим взором.


Сначала я хотел бы вам привести пример. Для того, который оккультную духовную жизнь сопереживает, выставляется нечто весьма примечательное. Когда, именно, вещи сопереживают, которые вокруг нас на духовном плане разыгрываются, например, в районе 18-19 годов предыдущего столетия можно оккультно почувствовать определенные влияния одной примечательной личности – я приведу только один пример из многих – но они так выходят, что себя при них не очень хорошо чувствуешь.


И все те, которые влияния от современников, которые пространственно далеко живут, могут чувствовать, могли тогда чувствовать нечто лучащееся, исходившее от личности, которая, однако, была не совсем гармоничной. Тогда наступило новое столетие, и тогда получали опыт, что влияния становились более гармоничными. Что же произошло? 


Я хочу вам рассказать о причине. 12 Августа 1900 года умерла персона, которая недостаточно удостаивается почтения, Соловьёв. Он имел такое эфирное тело, которое далеко воздействовало своим излучением. Однако голова, интеллект его был не настолько далеким, как его душа, хотя Соловьёв и великий философ. Велико и прекрасно его мышление, но его сознательная философия не настолько ценная, как то, что он нёс в своей душе.


Это вплоть до его смерти оказывалось под отрицательным влиянием его головы, и поэтому воспринимался оккультный импульс негармонично. И, когда он умер, и мозг отделился, и эфирное тело дальше лучилось в эфирный мир, он освободился от своего мышления, больше от него не зависел, и излучал совершенно чудесным образом.


О таких познаниях можно было бы сказать: «Что, собственно, это нам даёт?» Как раз такое говорить является действительной фантастикой, так как человек вообще является результатом духовных процессов, которые есть вокруг него, и которые некоторые оккультисты замечают, что и как они играют внутрь, доходит до того, что они это видят. Но духовные процессы разыгрываются и внутрь тех, которые не видят. Всё взаимодействует, что происходит в духовной области.


Всё то, что излучают, к примеру, французские или русские высокоразвитые люди будет чувствоваться не только на к этому принадлежащей части земной почвы, но также и по всей земле это будет ощутимо, что подумано или почувствовано будет.


Всё, происходящее в духовном мире имеет на нас влияние, и мы только тогда получаем правильное чувство, когда знаем, что душа так стоит внутри духовного мира, как лёгкое в воздухе.


В особенно высокой степени излучает то, что есть в высокоразвитой индивидуальности, и действует на других людей. Таково также эфирное тело Христиана Розенкрейца, которое широко воздействует в мире. Но очень важный, для многих высоко-значительный факт должны мы здесь выделить, и это нечто такое, что между смертью и рождением разыгрывается в духовном мире, и не рассматривается, как случайность, так как вызывается предыдущим.


Христиан Розенкрейц имеет короткие промежутки времени между инкарнациями и использует их всегда для того, чтобы души, о которых он знает, что они зрелые, призвать как раз в им образованное духовное направление. Он, так сказать, между своими смертями и новыми рождениями заботится о том, чтобы зрелые для его течения духи были избраны определенным образом.


Теперь должны также и люди, если они учатся обращать внимание, быть в состоянии узнать то, через что Христиан Розенкрейц подаёт знак, что они могут себя причислить к избранным им. Такие знамения в наше время входят в жизнь бесчисленного числа людей, только многие такого знака не замечают.


Но среди очевидно совершенно случайных событий бывают такие, именно для многих такие, которые можно рассматривать, как то, что указывает, что он того, кому это дано, счёл достаточно зрелым между смертью и рождением, а здесь на физическом плане он это показывает. Это событие можно назвать меткой Христиана Розенкрейца.


Представим себе, что человек лежит в постели – в других местах я рассказывал о других вариантах события, которые могут разыграться – неожиданно он просыпается. Ему не понятно, почему он проснулся, и он смотрит, как это ему подсказывает инстинкт, на стену, которая обычно совсем тёмной бывает.


Вся комната полутёмная. Стена тёмная. И вот, он видит на этой стене надпись: «Посмотри наверх!», - и смотрит наверх. Это кажется ему удивительным. Он выходит из дома. И, как только он выходит – дело обстояло именно так, что никто другой не мог пострадать – на его кровать обрушивается плафон, который несомненно его мог убить. Он всё обстоятельно обдумывает. Никто из земных существ на физическом плане не мог обратить его внимание, что он должен встать. Если бы он остался лежать, то, вероятно, был бы мёртв.


Теперь такое переживание можно было бы так понять, что имела место просто галлюцинация или что-то подобное. Но можно и пойти глубже. Как раз такие переживания, которые испытывают сотни людей, не случайны. Всегда дело касается призыва Христианом Розенкрейцем, ибо, всегда представляется карма этого призываемого вплоть до этого момента времени так, что можно сказать, что Христиан Розенкрейц сначала дарит жизнь, на которую он может претендовать.


Я должен подчеркнуть, что в жизни многих людей в наше время наступают такие события, и дело только в том, чтобы их заметить. Не постоянно бывает такой, можно сказать, сенсационный случай, но многие люди современности подобное этому переживают. Видите ли, если я нечто в один вечер повторно говорю, это происходит совершенно сознательно, так как я имею опыт, что из вещей, которые наполовину или полностью забыты, получаются примечательные выводы. Я говорю это потому, что никто не депримирован благодаря тому, что не имеет такого переживания – не должно быть так, что он в своей жизни ничего не найдёт – только он должен прийти к разузнаванию. Конечно, я вам могу предложить только типичные события.


Таким образом, мы тогда имеем в нашей жизни факт, о котором можем сказать, что его причина не в этой инкарнации: мы могли встречать Христиана Розенкрейца в духовном мире. Я это выдающееся событие призвания хочу особенно отметить.


Можно было бы ещё привести другие связанные с духовным миром события, которые в жизни между смертью и рождением находятся, но в наших духовных связях должно нам именно это событие казаться значительным, которое с нашим духовным движением настолько близко взаимосвязано.


Итак, вы видите также из такого события, как совершенно иное настроение в отношении жизни может иметь место, когда мы хотим видеть, что, собственно, в жизни разыгрывается. Большинство людей бегут по жизни, не обращая ни на что внимания. Многие приходят и говорят, что не нужно «высиживать птенцов», а нужно действовать. Вот только лучше бы, чтобы многие поступки, которые незрелые, не были бы сделаны, и люди немного «повысиживали», а затем совершили зрелые дела!


Когда же обращают внимания на знаки со вниманием и невозмутимостью, это часто выглядит только так, как будто мы немного повысиживали, но нам именно через невозмутимость приходят силы, и тогда мы также можем следовать, когда призывает карма, и мы будем это понимать, когда она зовёт. Это вещи, на которые я в этот раз хотел обратить ваше внимание, как на такие, которые нам жизнь более понятной делают.


Я совершенно исторически рассказал вам о событии из 13-го столетия, которое многим могло бы показаться своеобразным, чтобы показать, на что люди должны обращать внимание, чтобы учиться себя в жизнь включать и понимать знаки Христиана Розенкрейца. Чтобы это могло происходить, было необходимо собраться тем двенадцати и присоединение тринадцатого.


Только что описанное событие в 13-м столетии было необходимо, чтобы в нашем и следующих столетиях такой знак или иные подобного рода были поняты и приняты, и чтобы им последовали. Такой знак Христиан Розенкрейц как раз выработал, чтобы пробудить внимание людей в отношении новых требований времени, чтобы дать им знак, что они могут принадлежать к его ученикам, могут посвятить жизнь прогрессу человечества.

Факты через смерть посланных 

Божественных-Импульсов

«Пять Пасх» Анастасия Грюн

Дюссельдорф, 5 Мая 1912.


Сегодня моей задачей должно стать обсудить некоторое в связи с вещами, которые также будут предметом открытого доклада, но которые в открытом докладе не могут так обсуждаться, как это может быть с вами, которые благодаря продолжительному обучению в рабочих группах подготовлены для восприятия таких вещей.


Первое, что мы обсудим, есть нечто, что в наше время необыкновенно важно для всех тех, которые соприкоснулись с духовной наукой и обратили к ней свой интерес и стремление. Хотя вопрос, который мы хотим затронуть, часто обсуждался, но часто недостаточно говорилось о духовнонаучных взглядах, которые должны образовывать силы и импульсы для людей современности и ближайшего будущего. Одну сторону того, что должно означать течение духовной науки в мире, я сегодня отмечу, и это есть то, в чём мы в нашей современности так необыкновенно нуждаемся, то, что мы можем называть нашим Мировым-телом, неким родом души.


Мировое-тело! В действительности, так, как мы сегодня можем говорить о мировом-теле, так сравнительно недавно о мировом-теле нельзя было ещё говорить внутри развития-человечества. Нам достаточно немного взглянуть назад в греческое развитие человечества, и мы найдём, что ещё сравнительно недавно мысль о мировом-теле, которое человечеством, образующим единство, будет занято, обжито, ещё в сознание не приходила.


Там мы находим культуры, образовывавшие единство, разыгрывавшееся в узких границах. У отдельных народов, разделенных не горами, морями, реками, имевших замкнутую в себе самих жизнь, разыгрывались древние индийская, персидская, египетская, когда водительство осуществлялось народным духом соответствующей культуры.


Хотя, такие культуры всё ещё имеются. Мы можем говорить о итальянской, французской, испанской, русской, немецкой культурах. Но наряду со всем этим мы можем сегодня заметить, если дать своему взору поблуждать над земным шаром, что нечто единое, одинаковое распространяется по всему земному шару, нечто, что связывает земные народы в единство, и что разыгрывается от одних отдаленных народов к другим отдаленным народам.


Нам нужно только представить весь размах индустриализации, железные дороги, телеграф и прочие достижения последнего времени. В том же смысле банковская система, чеки и т.д., строительство по всей земле железных дорог, телеграфа, и то же самое будет происходить с открытиями, стоящими у дверей.


Теперь спросим себя: Что всё это имеет особенного, что равным образом распространяется по всему земному шару, что в Токио, Риме, Берлине, Лондоне … одинаковым является? Всё это обеспечивает человека хлебом, одеждой, а также всё более высокими потребностями роскоши. Материальная культура распространяется по всему земному шару без различия наций и рас.


И эта материальная культура распространяется, начиная с последнего столетия. Греческая культура разыгрывалась в небольшой области земной поверхности, а вне этой области об этом почти не знали. Сегодня же сообщения облетают земной шар за немногие часы, и кто теперь сомневается, что материальную культуру можно называть общеземной культурой!


И эта культура будет становиться всё более материальной, и наше земное тело будет всё более обвито этой культурой.


Но те люди, которые видят необходимость духовнонаучного движения, будут всё более развивать понимание, что никакое тело не может существовать без души. Так же, как одна материальная культура охватывает земное тело, так же должно происходить и с духопознанием, которое должно распространиться по всей земле без различения народа, нации, цвета, расы.


И так же точно, как методы, железные дороги, телеграфы строить, подобным же образом по всей земле должно распространяться за короткое время понимание вопросов, встающих в душе человечества. То, что всё более, как стремления и вопросы в душах будет возникать, требует ответа на эти вопросы. И, исходя из этого возникает необходимость в духовном движении. Тогда будет нечто разыгрываться в большом так же, как во внешней культуре общение между различными народами, будет развиваться общение душ по всему земному шару. 


И то, что тогда от души к душе будет прясться (сплетаться), можем мы называть интимным пониманием в связи со всем тем, что по всему земному шару для каждой души священным является: как она относится к духовному миру.


В недалёком времени по всему земному шару будет иметься понимание о том, что в прошлые времена приводило к самой горькой борьбе, ужасным дисгармониям среди людей, пока они были разделены на отдельные региональные культуры, не желавшие ничего понимать друг о друге. Что теперь в большом будет разыгрываться по всей земной поверхности, как всё земное человечество охватывающее духовное движение, должно в то же время также разыгрываться в малом от души к душе.


Как далеки ещё сегодня друг от друга буддисты и христиане, как они мало понимают, насколько они чужое отклоняют, когда они стоят на узкой почве своего исповедования! Но придёт время, когда всё больше будет буддистов, которые исходя из Буддизма будут становиться духовными исследователями, и всё более христиан, которые исходя из Христианства станут духовными исследователями. И эти все будут приносить навстречу друг другу полное глубокое понимание.


Что человечество стремится к такому интимному пониманию, видим мы сегодня по тому, что также и во внешней науке имеют место стремления, которые мы отмечаем, как выравнивающую религиозные разногласия религиозную-науку. Не нужно преуменьшать заслуги этой науки, она имеет совершенное величие.


Но между тем, что требует она, когда рассказывает о различных учениях различных религий? Если даже ничего не говорит, а прячет позади того, что выравнивающая религиозная наука содействует, всё же только то, что в религиях является детской верой, в отношении которой те вышедшими являются, которые ядро этой религии поняли: этого она не пытается приобрести.


Но чего хочет духовная наука в отношении религий? Она хочет познать как раз то, что научный религиозный исследователь не может познать, то, что содержится в отдельных религиях, как их глубокое истинное достояние.


Из чего исходит духовная наука? Из того, что человечество имеет первопричиной происхождения общего Бога, и что только, как некое число лучей брошено разделенно сквозь время на различные народы и человеческие группы та прамудрость всего человечества, которая происходит из общего божественного источника. Эту прамудрость и праистину незамутнённой через то или иное исповедание снова выискивать и вернуть человечеству и является идеалом духовной науки.


Поэтому она должна выходить на отдельные религии. Но она не смотрит на внешние ритуалы и церемонии, а на то, как в этой или той религии сохранилось древнее зерно истины. Религии являются так и так её каналами, по которым она изливает отдельные лучи, которые на всё человечество равномерно разлиты.


В то время как христианин внешнего исповедания, который не знает ничего кроме того, что внешняя конфессия привлекла в человеческие сердца в течение столетий, говорит буддисту: «Если ты хочешь прийти к истине, ты должен верить в то же, во что и я верю!», - а буддист этому противопоставляет то, что является для него священным. Так нельзя прийти ни к какому пониманию между Христианством и Буддизмом. Духовная наука в отношении этих вопросов ведет себя иначе.


Кто вникает через новые ясновидческие методы в зерно Буддизма или Христианства, тот знакомится с тем, что для Буддизма является основным нервом, он знакомится с высокими существами, которые поднялись из человеческого царства и называются Бодхисатвами. 


Также и христианин может характеризировать, как Бодхисатва возвысился из человеческого достоинства и знакомится, как такой Бодхисатва действует и работает в человечестве. 


Он узнаёт, что среди этих Бодхисатв был один, который родился в шестом столетии до Рождества Христова, как Сиддхартха, царский сын Судходаны, что он в 29-летнем возрасте возвысился до достоинства Будды. И он знакомится, этот антропософский христианин, что такое существо, которое возвысилось от достоинства Бодхисатвы к достоинству Будды, уже не должно снова воплощаться в плотском теле на Земле.


Хотя нам такие учения может сообщить и исследователь религий, но они не могут иметь дело с таким существом, как Бодхисатва или Будда. Они не могут взирать вверх к тому, что, собственно, является сущностным ядром такого существа. Они также не могут обозревать, как такое существо, когда оно не живёт в плотском теле, тем не менее из духовного мира на людей воздействует, их ведет и направляет.


А мы в качестве антропософских христиан, также, как и верующий буддист, относимся к этому Бодхисатве. Мы можем это понимать благодаря нашему духовнонаучному развитию. И мы говорим о Будде точно то же самое, что и буддист. 


Также и это мы понимаем. Антропософский христианин может сказать буддисту: «Я понимаю и верю в то же самое, что понимаешь и во что веришь ты!». И ни один, проникнутый духовной наукой на почве Христианства, не отважится сказать, что Будда придёт снова в теле. Он знает, что этим бы ранил интимнейшие чувства буддиста, и, что такое высказывание не соответствовало бы истинному характеру этого существа, поднявшегося от Бодхисатвы к Будде. Он с этим существом знакомится, исходя из своего Христианства и учится понимать.


А как будет вести себя буддист, ставший антропософом?


Он услышит, что Христианство можно особенным образом характеризировать в том, что лежит в его основании. Я бы сказал, что, хотя Христианство и имеет также такого основателя религии, как и все религии мира, но с ним связано ещё иное сущностное.


Основателем является Иисус из Назарета. Можно было бы многое сказать об этой персоне, о том, что в течение столетий было с ней связано. Но христианин рассматривает эту персональность Иисуса из Назарета иначе, чем буддист основателя своей религии. Ориенталист говорит, что являющийся величайшим основателем религии решился стать совершенным равновесием всех страстей и желаний, короче, всех человеческих личных качеств. Сравним с этим Иисуса из Назарета. Представляет ли он такое совершенное равновесие? – Мы читаем, что он впадает в гнев, что он переворачивает столы менял и выгоняет их из храма, что он вызывает слова страстного гнева. Тут мы видим, что он не то, чего ожидают от восточного основателя религии. Можно привести также другие вещи, но это не тема для дискуссии.


Важно то, что Христианство отличается от всех прочих религий земного шара в том смысле, что все остальные основатели религий были именно великими учителями. Но, кто поверил бы, что глубочайшая сущность Христианства заложена в таком учителе, тот совершенно не понимает сущности Христианства.


Речь не идёт о возвращении к Иисусу из Назарета, к указанию на великого учителя. Указывая на факт происхождения Христианства, речь идёт о безперсональном факте, о Мистерии Голгофы.


Благодаря чему это может происходить? – Благодаря тому, что три года в персоне Иисуса из Назарета пребывало Существо, названное «Христос», - такое слово было выбрано для Его обозначения. Но этим именем не охватывается Божественный Дух, которого мы познаём в Христе. Человеческим именем и человеческим словом не охватывается Божественное.


И с великим через мир протягивающимся Божественным-Импульсом мы имеем дело, когда говорим о Христе: с Христовым-Импульсом, который вошел в Иисуса из Назарета при Крещении на Иордане. Это самое существенное в Христианстве, этот Христов-Импульс, который пришел на Землю благодаря физической персональности, который вошел в физическую персональность Иисуса из Назарета, укрывшего в своей оболочке Христа.


Эта физическая оболочка несла Христа на том основании, что мировое развитие разыгрывается по линии, которая сначала спускается вниз, а потом снова вверх поднимается. В самой глубокой точке погружения мы имеем Мистерию Голгофы. И это было необходимо потому, что только из него одного могла влиться сила, способная снова повести человечество вверх.


После атлантической катастрофы была праиндийская эпоха, которая по уровню своей спиритуальности не может быть снова в последующих эпохах достигнуто, иначе как в конце всех эпох развития Земли, будет достигнуто при подъёме в конце седьмой эпохи. После индийской последовала праперсидская эпоха, затем халдейско-египетская. Собственно, если чисто внешне следовать по ходу развития человечества, то будет ясно, что спиритуальность падает. Затем мы приходим к культуре, стоящей на почве индийской – к греко-латинской. И тут мы видим столкновение чудесного, что можно было сотворить сочетание духовного с формой в том, что творили греки в произведениях искусств.


А в римской культуре, римском градостроительстве, человек становится мастером на физическом плане. Но спиритуальное греческой культуры можно характеризовать высказыванием: «Лучше быть нищим в верхнем мире, чем царем в мире мёртвых (царстве теней)!», - ужас перед миром, находящимся под физическим планом в этом хорошо выражен. В то время спиритуальность достигла своей низшей точки.


Но начиная с этого времени человечество получило импульс для поворота в сторону спиритуальных миров, и это было дано в этом четвертом послеатлантическом культурном периоде через то, что разыгралось внутри этого временного пространства нечто, что по сути было отторгнуто всем физическим планом.


Мистерия Голгофы! Как же это разыгралось на отдаленном пятнышке земной поверхности, в Палестине? Это произошло так, что мы можем сказать, что это произошло интернационально, межконфессионально. Это имело место скрытно, уединенно, эта Мистерия Голгофы. Внешняя культура об этом ничего не знала, об этом ничего не знали римляне, бывшие хозяевами кусочка земли, где это произошло. И они не были последователями Христа, кроме того, не были евреями.


Кто же, собственно были те присутствовавшие, когда разыгралась Мистерия Голгофы? Кого собрал вокруг себя тот, который на тридцатом году жизни принял в себя Существо Христа? Собрал ли Он вокруг себя учеников, как это делали Конфуций, Будда, Лао-Тзе? Если поточнее рассмотреть, то Он этого не сделал. Ибо, были ли его ученики до Мистерии Голгофы апостолами? Нет! Они рассеялись, убежали, когда тот, за кем они следовали, вступил на свой путь страдания. Они стали апостолами только благодаря тому, что Он, пройдя через смерть, дал им уверенность, что живёт нечто, что побеждает смерть.


Только лишь тогда они стали истинными апостолами и понесли Его Силу среди народов Земли. Прежде же они Его не понимали. И тот, который после Мистерии Голгофы больше всего делал для распространения Христианства, понял Его только лишь, когда Он ему явился в духе.


Так мы видим: в сущности, Христианство состоит не в том, как это имеет место с другими религиями и их основателями, что великий учитель собирал вокруг себя учеников, а они его учение дальше распространяли. Но оно состоит в том, что Божественный-Импульс спустился на Землю, прошел через смерть и является первопричиной для импульса подъёма всего человечества.


Когда персональное ушло, пройдя через смерть, только тогда начинает действовать сила, пришедшая на Землю через Христа. Продолжает действовать не персональное учение, а сам факт, что в Иисусе пребывал Христос, что Он проделал Мистерию Голгофы, и, что через это излучилась сила на всё последующее развитие человечества.


Таково различие между тем, что ставит Христианство в качестве исходного пункта своего становления, и тем, что является исходным пунктом остальных религий. Речь здесь о том, чтобы характеризовать, когда мы принимаем во внимание происхождение Христианства, что там произошло с Мистерией Голгофы.


Павел говорит, что через древнего Адама, то есть того, который был ещё до грехопадения, ещё прежде, чем он, собственно, стал человеком, дал повод для этой ниспадающей линии, который, собственно, тоже не был персональностью, что через этого Адама человечество было предрасположено к падению, а через Христа оно предрасположено к восхождению вверх!


Всё это требует, когда должно возникнуть действительное чувство и ощущение, совершенного вхождения во все притекающие человечеству оккультные истины. Чтобы всё это понимать, что лежит в этом факте, необходимо дать развиться живому пониманию через интимнейшие и глубочайшие оккультные истины.


Когда это понимают, тогда находят, понятно, что сначала также и там, где Христианство распространено, высшие мысли и глубочайшие истины Христианства не тотчас могут быть поняты.


Чтобы понять факт через смерть прошедшего Божественного-Импульса, это обдумать, что такой факт не может второй раз разыграться, что он, когда он впадает в глубочайший пункт развития человечества, излучает силу, через которую человечество сможет, начиная с этого момента, начать восходящее движение.


Всё это помыслить, понять – это только немногим доступно. Поэтому люди, следовавшие Ему, в течение столетий опирались на Иисуса из Назарета, искали его; но Христа они ещё понять не могли. Через Иисуса также Христов-Импульс влился в произведения искусства. Люди хотели Иисуса, не Христа.


Но мы стоим только в начале истинного Христианства, это только начало его самостоятельности. И, когда сейчас говорят: «Не отнимайте у нас персонального Иисуса, который нас утешает и возвышает, к которому мы притекаем, не заменяйте Его безличным фактом!», – то должны люди учиться понимать, что это эгоизм. Только, если они из этого персонального эгоизма вырастут, только, если они будут признавать, что они только тогда имеют право называться христианами, когда они их Христианство будут выводить от факта, который разыгрался в грандиозном уединении на Голгофе, только тогда они действительно смогут приблизиться ко Христу. Но это увидит только более позднее время.


Если бы могли быть сегодня люди, которые бы сказали, что Христос не должен был быть распят, или о Воскресении – само собой разумеется, что не могло быть речи о Воскресении в теле из плоти – тогда должно было бы распятие предотвращено, это и ничто иное означало бы такое мнение людей.


Эти люди не в состоянии различать между тем, что не может быть, и тем, что является обычным непониманием. Ибо, тот, который вошел через Мистерию Голгофы в развитие человечества, мог исходить только из Божественного-Импульса, испытав все страдания и боли человечества, горе и нужду людей, унижение и славу, преклонение и бесчестие, как это и произошло с Христом. И всё это проделать (испытать) было для Бога гораздо тяжелее, чем для обычного человека.


Нельзя также так, как прочие исторические события, доказывать факт Мистерии Голгофы. Уже то, что вообще имело место распятие не доказано. На это нет внешних достоверных документов. Но это имеет свою хорошую почву, что нельзя доказывать, ибо это выпадает из прочего развития человечества. Ибо, Мистерия Голгофы ведь – и это её основной характер – есть нечто, что не имеет дела с тем, что имеет дело в первой линии непосредственно с развитием человечества. В чём же здесь дело?


Это связано со спуском человечества на нисходящий путь и тем, что его снова должно повести вверх, с люциферическим влиянием на человечество. Люцифер со всем тем, что ему принадлежит, не является ведь человеком. Люцифер и все из его воинства являются сверхчеловеческими существами. И Люцифер не имеет тенденции и намерения через свои дела людей привести на покатый путь, а только отклонить от верхних Божеств. Он хотел бы победить своих врагов, а не людей привести на покатый путь.


Вперед шествующие верхние Божества и Люцифер с его воинством внизу, тормозящие Божества, борются (воюют) друг с другом, и человек разрывается в этом споре Божеств с самого начала земного развития. Это было нечто, что Божества в высших мирах промеж себя выделывали, но вот только человек через этот спор Божеств всё глубже погружался в мир материи, чем это изначально предполагалось. Теперь там Божества также снова имеют выравнивание этого. Люди снова должны подниматься, и это должно деяние Люцифера сделать как бы несуществующим. 


И это не могло происходить через самих людей, это можно было произвести только через Божественное деяние. Такое Божественное деяние должно быть характеризовано так, каково оно есть в действительности.


Если мы исследуем нашу Землю, то находим, как самое загадочное, рождение и смерть. То, что существа могут умирать, является основной проблемой исследующего человечества. Умирание, смерть имеется только на Земле. В высших мирах смерти не имеется, только метаморфозы, превращения.


Смерть приводит нас назад к тому, что через Люцифера пришло в человека. И, если бы не произошло нечто со стороны Божеств, всё человечество всё более вплеталось в тенденцию, приводящую к смерти. Тогда со стороны Божеств была принесена жертва. Один из них должен был спуститься и пережить смерть, которую пережить можно только среди земных детей, как деяние, компенсирующее люциферическое влияние.


И от этой смерти Божества излучается сила, которая влучается также в человеческие души и может их снова поднимать из тьмы, в которую они впали через деятельность Люцифера. Таким образом, однажды должно было на физическом плане умереть Божество. Это подходит к человеку не прямо. Это принадлежит к Божественным обстоятельствам (вопросам, делам). Не чудо, что то, что является вопросом высших миров, нельзя представить физическими средствами, так как это выпадает из физического мира.


Однако, плоды этого Божественного деяния, которое должно было разыграться здесь на нашей Земле, принадлежат людям, и христианская инициация даёт человеку силу это Божественное деяние понимать. И как раз так, как происхождение человечества, выхождение из лона Божества, так же точно могло преодоление того, что при этом происхождении вошло в человеческие души, разыграться только один раз.


Если христианин, ставший антропософом, буддисту, ставшему антропософом, представит это Существо-Христа, то тот мог бы сказать: «Итак, я бы тебя неправильно понимал, если бы поверил, что тот, кого ты называешь Христом, был таким, что подлежал реинкарнации. Нет, это не подлежит никакой реинкарнации настолько же, как, если бы ты сказал, что Будда должен снова прийти!». – Тем не менее имеется большая разница.


Буддист указывает на великого учителя, от которого он ведёт свою религию, а истинный Христианин на факт духовного мира, который однажды разыгрался на земном шаре, на нечто, что совершенно безлично, что не имеет никакого дела ни с какой конфессией. Сначала не было никаких поклонников этого факта, ничто не имело дела с определенным местом на земной поверхности, на котором в царственном одиночестве излилась Божественная сила от этого факта во всё дальнейшее развитие человечества.


Искать истину в различных религиях является задачей духовнонаучного мировоззрения. И, когда мы действительно ищем зерно истины во всех религиях, то это означает мирность. 


Не желает ни одна религия, когда, исповедующий её, в свете духовной науки действительно стремится познать особый луч истины другой религии. Также, как антропософский христианин не может сказать, что Будда может снова воплотиться, ибо, тогда он не понимает Будду, так же точно, антропософски ориентированный буддист не может сказать, что Христос снова воплотится, ибо, тогда он не понимает Христа.


Истина о Будде и истина о Христе никогда не означает – если только мы не образуем персональные суждения – немирность и разделенность, а, наоборот, гармонию и мирность. Это следует совершенно само собой за истиной, что она означает и осуществляет мирность и гармонию в мире. Будде, великому учителю в высшей истине, могут поклониться все народы и все религии.


И Христу, божественной силе в высшей истине, могут все народы и религии Земли принадлежать. И такое разностороннее понимание означает мирность в мире. И эта мирность является душой нового мира. И Антропософия должна вести к этой душе, которая должна править, как духовная наука всех людей во всей земной культуре по всей земной поверхности.


Такое познавание развивали в школах розенкрейцеров в прошедшие столетия, начиная с 13-14 столетий. Они знали, что вместе с такими познаниями в души вливается мирность. И они знали, что некоторый, который здесь на Земле не может пережить такой мирности, будет ощущать после смерти это, как исполнение своего любимого идеала, когда он будет взирать вниз на Землю и видеть возникновение мира между нациями в той мере, в какой они такие познания для себя будут открывать.


Так же, как я здесь сегодня говорил, так же говорили в последнем столетии в узких, малых кругах принадлежащие к розенкрейцерским кругам. Сегодня уже можно говорить к большим человеческим толпам. Те, кто имеют миссию, исходя из духовнонаучного движения действовать в качестве распространителя Завета, который втекает в человечество от Мистерии Голгофы, знают, что Иисус, который в себе укрывал Христа, каждый год в Пасхальное-Время ненадолго сходит в место, где разыгралась Мистерия Голгофы. Безразлично, воплощен ли этот Иисус в плоти или нет, он каждый год ищет это место, и тогда могут ученики, обладающие зрелостью, иметь с ним соединение.


Это ощутил один поэт, – Анастасиус Грюн, – как сошла индивидуальность, и место, где разыгралась Мистерия Голгофы, посещала каждый год в первый день Пасхи. Он описывает пять таких собраний Мастера с учениками. 


Первое разыгралось после разрушения Иерусалима; второе после взятия через крестоносцев; третье – Ахасфер, находясь на Голгофе; четвёртое – молящийся монах, ожидающий спасения от Всевышнего, когда секты различного рода по всей Земле рассеяны, друг с другом спорят вообще о времени и месте действия того, кто принёс великое послание мира на Землю.


Это четыре образа прошлых посещений Иисусом места его действия на Голгофе. Затем Анастасиус даёт в стихотворении «Schutt» (можно перевести, как: щебень, мусор) возникнуть образу его будущего прихода на Голгофу. В далеком будущем будет то, что он описывает. Это ситуация будущего, когда он, как власть мирности исполняет, которая тогда будет властвовать на Земле. Она лежит не в конфессиональном, а в розенкрейцерски ощущаемом Христианстве. Там видит он играющих детей. Они копают – этот образ мог бы сейчас быть утопией – они выкапывают предмет из железа и не знают, что это такое. Только те, которые ещё отдаленное представление имеют о давно прошедших спорах людей, знают, что это меч. Во времена мирности больше никто не знает смысла и назначения меча и обращают его в остриё плуга. 


И полевод копает дальше, и находит предмет из камня, который опять никто не знает. «Это было некоторое время от земли взято (изгнано, поднято)», - говорили некоторые, которые ещё что-то об этом знали. Люди больше этого не знают! Единственно, на что они это используют, это как символ спора – крест из камня – теперь же будет это, когда люди собираются под будущий Импульс-Христа-Иисуса, теперь будет это чем-то иным.


И как это нам описывает поэт в 1836 году? – Он так описывает нам этот символ Миссии правильно понятого Христова-Импульса:


Чего они также не знают, всё-ж стоит благословенно,


Прямо в их груди, в вечном раздражении,


Цветет его семя кругом по всем путям;


Ибо то, что они никогда не знали, был крест!



Крест из камня, они поставили его в саду,



Загадочный почтенный старый символ,



Вокруг розы и цветы всех родов



Взбираются, карабкаясь вокруг.


Так стоит крест среди блеска и изобилия


На Голгофе, преславно, значительно:


Укрыт совершенно своих роз покрывалом,


Давно под розами уже креста не видно.

Пять Пасх

Анастасиус Грюн

1.


На Востоке (В Ориенте), где – как из цветущего шиповника


Играющая пара детей розовощеко приветствует – 


Веселую сказку и осмысленное сказание


В розовых лесах меж цветами прорастает,


Там даёт суровый пастух тебе весть:


Странствует Иисус Христос невидимо,


В Пасху ежегодно в утренний час


В воскресном одеянии на вершине Масличной-Горы.

И взирал вниз на своих странствий долины,

Которые однажды ему крест и пелены преподнесли;

Где Сион гордо распинал в золотом луче,

Гранитный бастион, который его проклятие раздул!


И Пасха была однажды; Господь смотрел вниз


На лысую площадку, пустынную и ужасающую,


Кругом развалины, пепел и пыль, и снова развалины,


И мусор на щебне, насколько видит глаз!

Он знал, что это только глыбы хаоса

Прокопанной, пропаханной заново земледельческой страны,

Где однажды должны разлиться посевов волны,

И сплестись в золотые венки снопов!


Он видит оттуда дерево нового учения



С глубокими корнями и гигантским стволом,


Поднимающееся сводчато над страной и морем


И пространно рассыпающий тень, плоды и силу!

Смерти триумфальный ход прошел через эти земли,

Вокруг ни следа человеческой тропы,

Нет птиц поющих, не шумит лист на ветру,

Не колеблется соломинка, не зеленеют всходы.


Это удвоит победу смерти выше,


Живёт экономно здесь ещё жизни свет:


Вздыхает, как поэта трупа жалоба,


Кедрона источник, журча по камням:

«Однажды распростёр я вполне-удобно мои члены

В болотных цветах, на мягком серебристом гравии (Silberkies – может быть: серебряном колчедане),

Вплоть от Мории старой крепости ниже

В моё лоно штурм развалин толкнул!


Теперь я тело от камня на камне несу,


Должен я вполне кряхтеть громко от боли и гнева;


Теперь сустав на развалинах ударив я раню,


Подобно крови теперь так красен мой Борн!

Мой Борн, так ясен однажды, указующе ещё, как зеркало

Царский город, храм Богом преображенный, …

К освящению ветви 

Христиана Розенкрейцера

Гамбург, 17 Июня 1912.


Мы сегодня здесь собрались, чтобы испросить благословения тех спиритуальных Властей, которые стоят над нашим духовнонаучном движением, благословение для рабочей группы, которая к искреннему удовлетворению обрела рабочее место, которое через различные символы выражает импульсы нашей воли: именно самоотдачу спиритуальным Властям, волю служить им правильным образом. Много работы духа и души было потрачено, чтобы эти помещения достойно привести в порядок.


Члены будут окружены постоянно символами, правильно стимулирующими их работу. Но те, которые сбежались, чтобы сопережить открытие, понесут остающееся воспоминание, так же, как и те, которые всё снова, чтобы сильные побуждения сюда посылать, связаны в духе с теми, которые нашли здесь рабочее место.


Стоять внутри такого течения, как наше духовнонаучное движение, означает, что мы должны рассматривать это, как милость спиритуальных Властей, ибо в будущем это движение является необходимостью, и мы можем стоять в начале этого движения, которое должно влиться в будущее развитие человечества, если оно должно не быть засушенным, сморщенным.


В качестве оккультиста мы можем видеть, что такое оплодотворение необходимо, и, что именно мы можем чувствовать себя обязанными при таком оплодотворении предоставлять помогающую руку, и это мы хотим рассматривать, как милость.


Во период между 16 и 19 столетиями ворвались волны материализма, который тоже является необходимым, так как он также должен привести к благословениям, необходимым для физического мира. Только немногие среди ведущих духов нового времени могут понимать, что из необходимых, но также тянущих вниз связей материализма должно снова прорости восхождение.


Теософское движение является излиянием спиритуальных сил и истин из высших миров вниз. Люди снова должны узнать вещи, которые в течение тысячелетий были скрыты.


Если мы хотим проверить, как устроено движение, в котором мы стоим, то мы можем найти значительный отличительный знак. Это, как если бы прекраснейший и благороднейший человеческий дух в вас подействовал, ибо три пункта, правильным образом почувстванные, тотчас дают представление, что речь идёт о нечто таком, что совершенно в смысле прогресса нашего времени. Эти три пункта говорят нам как минимум то, что в мир должно быть введено спиритуальное движение, в котором любой человек может принять участие.


Обычное человеческое течение характеризуется, когда говорится, что оно образует зерно обычного человеческого братства, и так далее. Этим говорится не меньшее, чем то, что на Земле нет человека, который не мог бы стать членом этого сообщества


Но по Земле распространены различнейшие исповедания и философии, которые не могут быть все заблуждениями. Кто такое утверждает, обвиняет мудрое мировое водительство. Поэтому речь только о том, чтобы искать объективное зерно всех мировоззрений, которое ведёт ко всестороннему пониманию.


Нечто, как девиз, выросло из этого принципа изречение: «Никакая религия не стоит выше истины». Стремление к истине может объединить всех людей, ибо оно будет способствовать разностороннему пониманию. Тогда по сути уже имеется третий основополагающий закон. Но можно было бы сказать, что материалисты всё же исключены из общества.


Они являются таковыми только тогда, если для них их материалистическая вера стоит выше, чем поиск сил, лежащих в основе всех явлений. Не мы исключаем материалистов, так как никакой серьёзно ищущий не останется стоять на материалистической точке зрения. Таким образом только сам материалист исключает себя, когда не хочет искать истину. Наше движение не нуждается ни в каком ином основополагающем законе, ибо, когда всё будет понято правильно, уже не сможет иметься никакого выхода за пределы приличий, злоупотребления внутри теософского движения, так как в нём соберётся великий идеал душевной гармонии и душевной мирности. Давайте создадим ясность для себя, как мирность и гармония могут быть внесены в мир.


Христианин, не ставший теософом будет мало иметь понимания того, что буддиста поднимает к высшим мирам. Христианин же, ставший теософом, должен стараться его понимать. Он это ощущает, как свою обязанность на основании руководящего принципа теософского движения, которое он признаёт.


И христианину будет ясно, что жизнь Гаутамы Будды на Земле нечто значила, когда он знает, что человек должен проделывать многие воплощения, прежде, чем он сможет стать Буддой.


Буддист знает, что Будда после достижения достоинства Будды больше не нуждается в воплощениях на Земле. В Кристиании указывалось на миссию Гаутамы Будды. Было показано, как эта душа имеет свою особую задачу на Марсе. Гаутама-Будда на Земле проделал предступень, чтобы играть свою роль в среде марсианского человечества подобно тому, как Христос на Земле, хотя и не через род Мистерии Голгофы, не через прохождение через смерть, так как марсиане имеют иные условия жизни, чем земляне. Оккультисту таким образом ясно, что вера буддиста в то, что Гаутама Будда не нуждается в новом физическом воплощении в теле на Земле, имеет для этого полную обоснованность, и мы не боремся с его убежденностью, с тем, что его сердцу близко, а хотим нести навстречу этому наш глубокий интерес.


Если буддист стал теософом, то он учится познавать то, что является священным для христианина. Он узнаёт, что в факте прохождения определенной индивидуальности через физическую смерть покоится мировая мистерия, что Христос из высших миров спустился для одноразовой инкарнации, и после этого никогда больше не будет явлен в физическом теле. 


Он начинает понимать, что эта мистерия является компенсацией борьбы между Христом и Люцифером. Когда буддист это узнаёт через теософию, он говорит себе: «Я понимаю, что христианин в глубочайшем смысле имеет в виду, я понимаю одноразовую инкарнацию Христа и вижу, что Христос не был на Земле прежде, чем Он не нашел себе тело через Иисуса из Назарета!».


Когда мы нас упомянутым основным законам отдаём, то учимся мы именно противопоставлять особенно нечто такому, что является определенным страхом, который постоянно имеется у христиан. Боязливый, собственно, легко верит, что его исповедание потеряет блеск, если также преимущества другого будут освещены. Как раз высший блеск обретает христианское исповедание, когда оккультно проникают в отдельные религиозные исповедания. Кто так боязливо озабочен, что его исповедание может потерять, если оно будет поставлено в ряд с буддистским, тот должен был бы вспомнить, что для христианских теологов имеются ещё некоторые неразрешенные вопросы, что, например, имеется ещё такой важный вопрос, имеют ли причастность к спасению также те люди, которые жили до Мистерии Голгофы.


Если же христианин примет к сведению то, что знает буддист, то может увидеть, что те же самые души, которые жили до явления Христа, после Мистерии всё снова приходят обратно на Землю. Тут можно было бы спросить: «Как же обстоит дело с душой Будды, которая инкарнировала в последний раз за 600 лет до Христа и больше не придёт?».


Также и об этом мы можем получить удовлетворительный ответ через оккультное исследование. Нам будет показано, что Будда был предтечей Того, который принадлежит к высшим иерархиям, с человеком Венеры был вниз послан, так что о послании Будды для подготовки для Христа, можно говорить с полным правом. Можно, исходя из каждой религии понимать каждую иную, если только не хотят эгоистически её тиранить.


Какой-нибудь ортодоксальный буддист может хотеть своего Будду возвеличивать превыше всех существ, чего, конечно, никакой истинный буддист делать не будет. Когда некто хочет быть фанатичным в смысле ограниченного буддизма, то он может учиться, что нет иного существа, кроме Будды, которое не нуждалось бы в возвращении на Землю. Поэтому он, таким образом, должен быть высшим. Этим Буддизм представляется ему бесконечно превосходящим в отношении Христианства, и он Христианство отставляет на второе место. Тогда одна религия претендует на победу над другой.


Но это было бы совсем не теософским делом, так как Теософия, духовная наука, призвана к тому, чтобы распространить по Земле мирность, через понимание и изучение тех же истин, ведущих к познаванию важности каждой отдельной религии. Поэтому мы не можем наши основные положения исповедовать только устами, а затем противоположно извратить.


На нас должно снизойти убеждение, что основание рабочей группы является не только чем-то, что нас радует, но что рождает высокую обязанность, и особенно тогда, если предпринято назвать при основании тем именем, которое принадлежит благороднейшему мученику, который через свой род деятельности более претерпел и в будущем будет претерпевать более, чем любой иной человек. Я говорю «человек», так как то, что Христос произвёл, это произвёл Бог. Это связано с великой опасностью, которую будет проделывать в будущем истина.


Когда мы освящаем во имя «Христиана Розенкрейца», то должны мы нам ставить перед душой то, что трудно иметь как раз это существительное. Мы клянемся в верности, для которой, возможно, мы ещё недостаточно сильны (крепки). Тем не менее не должно никому препятствоваться эту верность в своей душе взращивать, верность, которая делает необходимым, чтобы мы наше будущее в определенном направлении взяли в свои руки.


Когда мы к чему-то такому, что уже имеется, чувствуем себя так привязанными, что мы это делаем нашим рабочим полем, тогда мы апеллируем к Властям уже укрепленного идеализма. Но, когда мы основываем нечто новое, то за нами стоит друг всякого сепаратизма, всякой надземной самости: Люцифер взращивает новую надежду при каждом новом основании. Не так, как, если бы мы к чему-то старому присоединялись. Поэтому горе нам, если мы не верны слову: «Ох, уж этот народец! Не чувствует чёрта! Хоть хватай их за шиворот!». – Но мы должны также всегда его отгонять от нашего воротника, если имеем добрую волю!


Великим, но опасным, моментом является, когда мы связываем наше основание с именем, которое носил такой великий мученик. Основатели должны себе самим поклясться принять риск не легко, а со всей верностью и всей силой держаться того, в чём они присягали. При каждом основании антропософской группы принимается тяжелая ответственность. Если подумать, насколько мало ещё понят импульс, данный через Христиана Розенкрейца, то можно соизмерить, что необыкновенная трудность возрастает для тех, которые поклялись (присягнули) ему следовать.


Никто не возражает восточному человеку, когда он говорит о Майтрейе-Будде в его роде. Но, когда однажды будет найден на всей Земле принцип Христианства, покоящийся в своей основе на трёх принципах Теософского Общества, тогда поднимутся сильные власти, которые будут наваливать заблуждение на заблуждение. К Христиану Розенкрейцу будут принадлежать те, которые смогут соблюсти ему верность.


Мы видим уже в наше время, как трудно понимание Христианства, и, как мало имеется доброй воли понять зерно Христианства. Принципы, которые, как добрые звёзды правят внутри духовнонаучного движения и могут быть сегодня охарактеризованы, могут привести как к углублению, так и к пробуждению интереса. Необходимо пробудить чувство ответственности. 


Задачей этого места как раз и должно стать проникнуться этим. Также и в узком пространстве будут на вас наступать некоторые испытания!


В моменты, когда только имя Христиана Розенкрейца будет названо, вступает основной закон: «Никакая религия не является выше, чем стремление к истине!». – Христиан Розенкрейц никогда не предлагает какого-либо персонального культа и смотрит за тем, чтобы приблизить понимание и осознание. Его учение не требует слепой веры Мастеру. Когда мы используем свои собственные силы, тогда уже будет дана возможность познавать через истину «Мастера Мудрости и созвучия ощущений».


Ни в коем случае не требуется вера в него, так как в таком случае вера в Мастера окажется выше Истины. Когда некто нечто, как непременную веру в Мастера требует, этим уже ломаются основополагающие законы Теософского Общества.


Можно узнать, является или не является истиной нечто, что исходит из оккультного источника, если придерживаться определенных методов. Например, при издании книги «Как достигнуть познания высших миров?» было бы легче написать, что это учение было дано под инспирацией и произошло от Мастера, и т.д., но таким образом ломается принцип теософского движения, когда писатель не берет на себя ответственность за написанное.


Если где-либо будет утверждаться, что книга написана без ответственности составителя, то вы могли бы знать, что это не истина, а люциферически-ариманическое заблуждение. Сегодня Мастера так не поступают, что писатель снимает с себя ответственность. Поэтому является долгом постоянно привлекать свой разум, а не ссылаться на авторитет.


Конечно, удобнее присягать культу личности, ибо рассудок нужно вырабатывать. Только те, которые испытующе относятся к тому, что даётся из духовных миров, могут сохранять верность Христиану Розенкрейцу. Поэтому имейте в виду, что здесь организуется рабочая группа, которая хочет сохранять верность – через личность, которая в качестве такого учителя призвана – основополагающим принципам, чтобы переливать в человеческое осознание то, что вниз изливается из спиритуальных миров.


Если вы обязуетесь так мыслить и стремиться, тогда я могу в этот час призвать благословение спиритуальных существ, в которых нам не нужно верить, так как мы знаем, что принадлежим к их течению. Здесь могут править добрые духи и благословлять эту работу, в существовании которых я так же уверен, как в существовании всех здесь сидящих в физическом теле.


Этим освящается также это рабочее место. Что в добром духе наша работа приводит в состояние, то будет в состоянии, которое иначе (в противном случае) безошибочно (непременно) сохранит над Христианством наступающую тьму. Могут править «Мастера Мудрости и созвучия ощущений».

Миссия Христиана Розенкрейца, 

её характер и задача

Миссия Гаутамы-Будды на Марсе

Нойхетель, 18 Декабря 1912.


Наши друзья здесь пожелали, чтобы сегодняшнее рассмотрение было связано с тем, о чём мы говорили здесь в прошлом году. В тот раз мы выяснили, что инициация Христиана Розенкрейца произошла особым образом в 13-м столетии, и, что с тех пор его индивидуальность всё снова действовала и продолжает действовать сквозь столетия напролёт. Сегодня мы познакомимся ещё с характером и существом Христиана Розенкрейца, приняв во внимание великую задачу, которую он имел на первой утренней заре нашего, обращенного к интеллектуализму, времени, чтобы заботиться о будущем человечества.


Тот, кто, как Христиан Розенкрейц, в качестве ведущего оккультиста выступает перед миром, имеет дело с особенностью своего времени. Духовная жизнь, в которой мы сейчас стоим, в своём собственном характере имеет начало, когда вступило новое естествознание с Коперником, Бруно, Галилеем и прочими.


Современные люди изучают мировую систему Коперника уже в начальной школе, и благодаря этому берут привычные впечатления для всей жизни. В прежние времена душа ощущала нечто иное. Почувствуйте, как велико различие между современным человеком и жившим в предыдущие столетия.


Перед временем Коперника каждая душа земного человека верила, что Земля покоится в мировом пространстве, а Солнце и звёзды кружатся вокруг неё. У людей ускользнула почва из-под ног, когда учение Коперника установило, что Земля с огромной скоростью двигается во Вселенной. Мы не можем недооценивать такую революцию мышления, которая принесла с собой соответствующее изменение чувствования. Все идеи и представления человека стали иными, чем были до Коперника. 


Теперь зададимся вопросом: что может оккультизм сказать о этой революции мышления?


Тот, который в качестве оккультиста ставит вопрос, как с современными идеями Коперника можно понимать мир, тот должен себе сказать: «С идеями Коперника можно многое сотворить, что естественнонаучно приведёт к большому успеху во внешней жизни, но ничего нельзя понять о духовных подосновах мира и вещей, так как коперниковские идеи являются самым плохим инструментом, из когда-либо имевшихся в развитии человечества, для того, чтобы понимать духовные подосновы.


Это связано с тем, что все эти понятия и идеи Коперника инспирированы Люцифером. Ибо, коперниканизм является одной из последних атак, последним великим нападением, произведенным Люцифером на человеческое развитие.


В старом докоперниковском мировоззрении имели вовне майю; но имели многократно в том, что понимали, что было передаваемым достоянием мудрости, истину вещей и мира. Но, начиная с Коперника, человек имеет майю не только в чувственном взирании вокруг себя, но сами понятия и идеи являются майей. Сегодня для человека является само собой разумеющимся, что Солнце неподвижно стоит в середине и планеты вращаются вокруг него по эллиптическим орбитам. В ближайшем будущем увидят, что воззрение Коперника на звёздный мир является гораздо менее правильным, чем предыдущее Птолемея. 


Копернико-кеплеровское мировоззрение является очень удобным, но для того, чтобы объяснить то, что есть Макрокосмос, оно не является истиной.


Христиан Розенкрейцер стоял так перед фактом мировоззрения, которое само по себе майя, и он к тому же понял положение. Христиан Розенкрейц должен был спасти оккультизм в то время, в которое все научные понятия были сами майей.


В середине 16-го столетия возникло основополагающее произведение Коперника «Вращение мировых тел». В конце 16-го столетия возникла для Розенкрейцера необходимость, исходя из оккультизма, понять мировую систему, так как коперниковская мировая система с её с материально мыслимыми шарами в пространстве уже в самих понятиях была майей. Перед концом 16-го столетия поэтому имела место та конференция, которая была здесь описана около года назад, подобно тому, как, собственно, в 13-м столетии сам Христиан Розенкрейц был посвящен.


Эта оккультная конференция ведущих индивидуальностей объединила Христиана Розенкрейца с теми тогдашними 12-ю индивидуальностями и ещё некоторыми другими значительными индивидуальностями-водителями-человечества.


Там присутствовали при этом не только персоны инкарнированные на физическом плане, но также такие, которые находились в духовных мирах. Кроме прочих в этой конференции принимала участие та индивидуальность, которая в шестом столетии до Р.Х. была воплощена, как Гаутама-Будда.


Восточные оккультисты с полным правом верят – ибо, они знают это, как истину – что Гаутама, который на 29-м году жизни стал из Бодхисатвы Буддой, тогда в последний раз воплощался в физическом теле. Совершенно правильно, что индивидуальность, которая из Бодхисатвы становится Буддой, не будет являться больше в физической инкарнации на Земле.


Но это не означает, что она не продолжает своей деятельности на Земле и для Земли. Будда продолжает свою деятельность для Земли в последующее время, хотя и не в физическом теле, а производит свою деятельность из духовного мира. Воздействие Будды его силами из духовного мира в астральном теле младенца Иисуса из Евангелия от Луки имеем мы в ангельском прославляющем пении, которое слышали пастухи на поле. 


Эти слова исходили от Будды, действовавшем в астральном теле Младенца-Иисуса Евангелия от Луки. Это прекрасное, великолепное послание мира и любви действительно является результатом того, что Будда направил для Христианства. 


Но также и позже действует Будда – не физически, а из духовного мира – в поступках людей, и он сотрудничает с тем, что происходит для прогрессивного развития человечества.


Например, в 7 и 8 столетиях вблизи от Чёрного моря была очень значительная школа посвящения, в которой Будда преподавал в духовном теле. В таких школах имеются учителя, которые учат в физическом теле. Но для продвинутых учеников было возможно получать наставления от учителя, который пребывал и учил, будучи в эфирном теле. И так учил там Будда тех, которые уже могли воспринимать высшие познания.


Среди учеников будды тогда был некто, который затем через немного столетий снова инкарнировал. Таким образом, мы имеем дело с физически жившей персоной, которая столетия позже воплотилась, как Франциск Ассизский. Особенный род Франциска Ассизского, который ведь имеет много подобия, также в жизни своих монахов, с учениками Будды, выдаёт из обстоятельств, что Франциск Ассизский сам был учеником Будды.


Нужно только немного обратить взор на особенности такого человека, стремящегося к духовному, как Франциск, и такого, который стоит в атмосфере сегодняшней культуры, в индустрии, технике и современных открытиях. Было много оккультных личностей, которые в душе пережили многие страдания, когда должны были мыслить, что в будущем будет два рода людей.


И, хотя они верили, что один класс будет совершенно обращен к практической жизни, он будет в развитии средств питания, в строении машин и тому подобном видеть своё благо, он будет совершенно раскрываться в практической жизни. И другой класс будет таким, к которому принадлежат такие люди, как Франциск, который совершенно отвернется от практической жизни, обратится только к духовному.


Поэтому очень значительным моментом было, когда для подготовки той избранной конференции Христиана Розенкрейца в 16-м столетии большое число оккультистов, большой круг людей собрался, которым он представил перед их взором два рода людей, которые должны будут иметься в будущем.


Сначала он созвал большой круг, позже – меньший, чтобы сказать людям это значительное. Христиан Розенкрейц собрал это собрание на несколько лет раньше не потому, что ему не было ясно, что будет происходить, а потому, что он людей хотел привести к размышлению о перспективах будущего.


С целью возбуждения мышления он говорил примерно следующее: «Взглянем на будущее мира. Мир стремится к практике, к индустрии, железным дорогам и прочему такому. Люди будут становиться подобными ластоногим животным. И те, которые этого не хотят, будут, как Франциск Ассизский, непрактичными для жизни, будут жить только для внутреннего своего развития!».


Христиан Розенкрейц тогда объяснил своим слушателям, что на Земле не имеется средства препятствовать образованию этих двух классов. Всё, что можно сделать для людей между рождением и смертью, не может помешать тому, чтобы люди разделились на два класса. Насколько можно принять во внимание условия на Земле, невозможно устранить, затруднить образование двух классов людей. Помощь может прийти только, если будет создан некий род развития, разыгрывающийся не между рождением и смертью, а между смертью и новым рождением.


Таким образом, представьте, что Розенкрейцеры были поставлены перед задачей действовать из сверхчувственного мира внутрь в отдельных людей. Чтобы понять, что произошло, мы должны жизнь между смертью и новым рождением рассмотреть с определенной стороны.


На Земле живём мы между рождением и смертью. Между смертью и новым рождением человек стоит в определенной связи с другими планетами. В моей «Теософии» вы можете найти описание камалоки. Это пребывание человека в духовном мире является временем, во время которого человек становится лунным жителем. Затем он становится жителем Меркурия, затем Венеры, затем жителем Солнца, Марса, Юпитера, Сатурна, а затем гражданином обширного небесного мирового пространства.


Говорится не неправильно, когда говорят, что между двумя инкарнациями на Земле лежат воплощения на других планетах. Так как это духовные воплощения. Человек в своём развитии ещё не так далеко ушел, чтобы он в этой своей инкарнации мог вспомнить о том, что он пережил между смертью и новым рождением, но в будущем это будет возможно. Хотя он сейчас и не может вспомнить того, что, например, он пережил на Марсе, но всё же он имеет в себе силы Марса, хотя он об этом ничего не знает. Вообще можно было бы сказать: «Сейчас я являюсь жителем Земли (землянином), но силы во мне содержат нечто, что я приобрел на Марсе!». – Представим себе человека, жившего на Земле после того, как распространилось коперниковское мировоззрение.


Откуда Коперник, Галилей, Бруно и прочие имели такие способности в этой инкарнации? – Представьте себе, что индивидуальность Коперника незадолго до этого (1401-1464) была воплощена в Николае Кузанском, глубоком мистике. Вспомните его «Docta ignorantia», насколько иное тогда было состояние души!


Как в эту индивидуальность смогли войти силы, которые сделали Коперника совершенно иным, чем был Николай Кузанский? Это влилось из сил Марса, то, что его превратило в астронома Коперника. То же самое с Галилеем, он также воспринял силы Марса, которые его оделили особой конфигурацией современного природоведения. Также Джордано Бруно принёс с Марса силы. Так дело обстоит и со всем человечеством. То, что люди мыслят так, как Коперник или Бруно, они получают из сил Марса, которые они приобрели между смертью и новым рождением.


Но то, что такие силы получают, которые ведут от триумфа к триумфу, зависит от того, что Марс тогда уже воздействовал иначе, чем он воздействовал прежде. Прежде были иные силы, исходившие из Марса. Культура Марса, которую люди проживают между смертью и новым рождением, проделала большой кризис в 15-16 земных столетиях. Это было таким решительным и катастрофичным на Марсе (в период 15-16 земных столетий), как на Земле было во время Мистерии Голгофы.


Как во время Мистерии Голгофы родилось собственное «Я» человека, также родилось на Марсе такое духовное направление, которое, когда оно в человека всаживается, выражается в коперниканстве. После того, как такие состояния на Марсе воцарились, естественным следствием этого было, что Марс всегда посылал на Землю людей, которые приносили с собой коперниковские идеи, которые по сути есть майя. Таким образом, мы видим падение культуры Марса. Прежде были добрые силы, которые изливались от Марса, теперь же оттуда истекали всё более силы, которые всё более вводили человека в майю. Хотя в то время были достижения, происходившие с Марса, но всё же именно майя.


Итак, вы видите, что в 15-м столетии можно было сказать, что исцеление Марса, - а благодаря этому и Земли, - зависит от того, чтобы марсианская упадочная культура обрела снова импульс вверх. Тогда на Марсе было примерно то же самое, что на Земле перед Мистерией Голгофы, когда человечество погрузилось со спиритуальных высот в материальные глубины, и Импульс-Христа тогда для неё означал начало подъёма.


В 15-м земном столетии на Марсе наступила необходимость дать марсианской культуре импульс вверх. Это был великий вопрос, стоявший перед Христианом Розенкрейцем и его учениками, как дать культуре Марса такой импульс вверх, так как от марсианской культуры зависело также благо земной культуры.


Большая задача стояла перед Розенкрейцерством, ответить на вопрос: «Что должно произойти, чтобы для блага Земли на Марсе началось восходящее движение культуры?». – Существа Марса вообще не могли знать, что может послужить для их блага, ибо, только на Земле можно было знать, как обстоят дела на Марсе.


На Марсе упадок не ощущали. Поэтому практический ответ пришел от упомянутой конференции в конце 16 столетия. Конференция была хорошо подготовлена Христианом Розенкрейцером через то, что ближайшим учеником и другом Христиана Розенкрейца был живший в духовном теле Гаутама-Будда.


При этой конференции сообщалось, что существо, инкарнировавшее когда-то на Земле в качестве Гаутамы-Будды, теперь в качестве духовного существа, каким оно было с тех пор, как оно стало «Буддой», развернуло арену своей деятельности на Марсе.


Эта индивидуальность Гаутамы-Будды как бы была послана от Земли на Марс Христианом Розенкрейцем. Гаутама-Будда покинул своё прежнее местопребывание (арену деятельности) и отправился на Марс, и в 1604 году совершил на Марсе (для Марса) деяние подобное земной Мистерии Голгофы.


Христиан Розенкрейц узнал (понял), что это может означать для всей Вселенной, если Будда там действует, и, что учение Будды о нирване, учение, что человек должен освободиться от земного влияния, там на Марсе может означать. 


Чтобы продвигать практически ориентированную земную культуру, учение о нирване не подходило. Это проявилось на ученике Будды Франциске Ассизском, что это учение его адептов (последователей) делало чуждыми миру людьми. Но то, что в Буддизме не подходило для развития практической жизни человека между рождением и смертью, это имело высочайшее значение для развития его души между смертью и новым рождением.


Христиан Розенкрейц понял, что для того, чтобы на Марсе происходило очищение, учение Будды является самым подходящим. И, как однажды Божественное-Существо-Любви, Христос, одно время пребывало на Земле среди одного народа, который этому Существу-Любви не прямо близко стоял, так же точно взошел князь-мирности, Будда, в 17-м земном столетии на Марс, где царили борьба и война, чтобы там исполнять свою миссию.


Находившиеся там души были прежде всего настроены воинственно. Будда совершил великую жертву, подобную той, какую совершило Божественное-Любви-Существо в Мистерии Голгофы. Это был космическое жертвенное дело, пребывание Будды на Марсе. Там он был как бы жертвенным агнцем, и это можно было бы назвать неким родом распятия для Будды, что он дал себя туда пересадить в это воинственное окружение.


Будда предпринял это дело на Марсе на службе Христиана Розенкрейца. Так действуют вместе во Вселенной великие ведущие существа не только на Земле, а и с планет.


С того времени, как на Марсе начала происходить Мистерия через Гаутаму-Будду, человек воспринимает от Марса между смертью и новым рождением совсем иные силы, чем прежде, когда был упадок культуры Марса. И человек не только приносит с собой совершенно иные силы с Марса в новое рождение, но через влияние, которое оказывает духовная деятельность Будды, с Марса человеку также притекают силы, когда он здесь занимается медитацией, чтобы мочь входить в духовный мир. 


Когда современный духовный ученик медитирует в рекомендованном Христианом Розенкрейцером смысле, тогда также притекают силы, которые посылает Будда в качестве Спасителя-Марса на Землю.


Таким образом, Христиан Розенкрейц является для нас великим служителем Христа-Иисуса. Но в деле, которое осуществляет Христиан Розенкрейц на службе Христа-Иисуса, должно одновременно приходить на помощь то, что Будда, как посланец Христиана Розенкрейца может привнести к делу Христа-Иисуса. Таким образом, душа Гаутамы-Будды, хотя и не воплощается более на земном физическом плане, но эта душа стала совершенно помощником Христова-Импульса. 


Что звучит, как слово-мирности, сверху на Младенца-Иисуса в Евангелии от Луки? – «Слава в вышних и мир на Земле!». – Это звучит из существа Будды вниз, и это звучит – таинственно исходя из Будды – из воинственной планеты внутрь человеческих душ на Землю.


Но благодаря тому, что это всё произошло, стало возможно, что деление людей на два класса уменьшилось. Деление на таких людей, как Франциск Ассизский и таких, которые только полностью погружены в материальное. Если бы Будда остался непосредственно связанным с Землей, он не мог бы заботиться о «практических» людях, а остальных он бы превращал в монахов подобных Франциску. Благодаря же деянию спасения Марса Гаутамы-Будды стало возможно, когда мы на Марсе проделываем между смертью и новым рождением наше развитие, быть приверженцами Франциска, без того, чтобы мы на Земле благодаря этому должны были чего-то избегать.


Возможно, это звучит гротескно, но это так, что каждый человек после 17 столетия во время пребывания на Марсе является буддистом, францисканцем, непосредственным последователем Франциска Ассизского на некоторое время. Между тем сам Франциск с тех пор только однажды, да и то не на долго, как ребенок, явился на Землю, и умер в детстве. С тех пор он более не воплощался. С тех пор он связан с деятельностью Будды и является выдающимся последователем Будды на Марсе.


Таким образом, мы поставили перед нашей душой всё, что произошло благодаря той значительной конференции в конце 16-го столетия, которая была подобна тому, что происходило в 13 столетии на Земле, когда Христиан Розенкрейц объединил вокруг себя своих приверженцев. Произошло не меньшее, чем появилась возможность миновать угрозу распада человечества на два класса, так что человечество смогло оставаться единым. И те люди, которые хотели бы проделывать эзотерическое развитие несмотря на их успешность во внешне-практической жизни, могут достигать своей цели благодаря тому, что Будда действует с Марса, а не непосредственно на Земле. Так что силы для здоровой эзотерической жизни приходят от воздействия Будды.


Когда человек сегодня становится медитантом – что это значит, можно прочесть в моей книге «Как достигнуть познания высших миров?», – то существенным является, что на пути розенкрейцерского обучения развитие таково, что человек не вырывается из своей деятельности, которую предполагает его земная карма. Розенкрейцерское эзотерическое развитие совместимо с любым родом жизненного положения и деятельности.


Благодаря тому, что Христиан Розенкрейц понял, что деятельность Будды нужно перенести с Земли на Марс, стало возможным, что Будда также извне на Землю может правильно воздействовать на людей.


Таким образом, мы снова познакомились с спиритуальной деятельностью Христиана Розенкрейца, и мы должны уже допустить себя к эзотерическому содержанию, когда мы хотим понять его действия в 13-м и 16-м столетиях. 


Было бы хорошо, чтобы было вообще понято, как наша западная Теософия постоянно ведется, с основания среднеевропейской секции Теософского Общества. Мы здесь в Швейцарии имели циклы лекций о четырёх Евангелиях. Все эти евангелические циклы содержатся в зародыше в моей книге «Христианство, как мистический факт», написанной 12 лет назад.


В книге «Как достигнуть познания высших миров?» описывается путь западного развития в том роде, как он может переживаться при любом роде практической деятельности. Сегодня я вам преподал основание этого факта в миссии Гаутамы-Будды, которую он принял от Христиана Розенкрейца, когда я вам говорил о значении, которое имеет перенесение его деятельности на Марс для всей нашей солнечной системы.


Так прилагается и должен прилагаться один строительный камень на другой в нашей западной Теософии, которая строится постоянно и последовательно, и также иметь должна созвучие во всех сферах прежнего с более поздним. Внутренняя правильная последовательность является одной из особенностей, которую должно иметь наше мировоззрение, если оно строится (и должно строиться) на истинности. И тот, кто может стоять близко к Христиану Розенкрейцу, взирает исполненно изумленного благоговения на то, как последовательно-правильно сам Христиан Розенкрейц исполняет великую, возложенную на него, миссию, которая для нашего времени ему указана, как розенкрейцерски-христианская. То, что великий учитель нирваны исполняет свою миссию вне Земли на Марсе, это является необыкновенно правильно-последовательным делом Христиана Розенкрейца.


К этим рассмотрениям должно примкнуть ещё короткое практическое. Тот, кто хочет стать учеником Христиана Розенкрейца, должен соблюдать следующее. Мы в прошлом году об этом говорили, как можно невольно получить понимание того, что находишься в определенной связи с Христианом Розенкрейцем.


Но можно своей судьбе задать вопрос: «Могу ли я достигнуть пригодности, чтобы стать учеником Христиана Розенкрейца?».


Это может произойти следующим образом. Можно попробовать представить образ великого учителя нового времени, Христиана Розенкрейца среди его двенадцати, посылающего в мировое пространство Гаутаму-Будду в начале 17-го столетия, в конференции исполняющего примерно то, что произошло в 6-м столетии до Р.Х. через наставление Бенареса.


Когда этот образ стоит перед душой во всём своём значении, когда чувствуют, как от образа, производящего потрясающее впечатление, исходит нечто, так что из собственной души исходят слова: «О, человек, ты не просто земное, а ты космическое существо!», – тогда можно уверенно думать: «Я могу стать учеником-последователем Христиана Розенкрейца!», – очень важным содержанием медитации является этот образ, который представляет образно связь Христиана Розенкрейца с Гаутамой-Буддой.


И это хотел я пробудить в ваших душах, как из этого рассмотрения результатирующее стремление, ибо, мы должны всегда предыметь: мы должны иметь интерес для рассмотрения мира, но затем из этого добывать средство, с помощью которого мы сами наше развитие можем производить внутрь в высшие миры.

Приложение

Значение года 1250

Записи из доклада, Кёльн 29 Января 1911.


Почему мы нуждаемся в духовной науке? В качестве живых существ на физическом плане мы находимся на спуске. Наше тело уже не такое, каким было в древние времена. Наше тело менее проодушевлено, менее поддерживается духом. Также, как растение пропитано водой, также в древние времена в нас было деятельно эфирное тело. Оно пронизывало своими строящими силами физическое тело. Сегодня оно потеряло свою власть над телом. Спасение возможно только, если мы будем делать духовное в нас более сильным. Если астральное тело пронижет себя духовным, тогда человеческий род станет более здоровым.


Это является судьбой, что человеческое физическое тело осыпается, но эфирное тело может усилиться и на него обратно действовать. Тем не менее сейчас люди направляют себя прямо в упадок. Духовная же наука работает над оживлением, оздоровлением тела и души. Особенно оздоровляющим действует то, что можно воспринимать не только одними чувствами и мозгом.


Миру кажется бессмыслицей, когда мы говорим, что мы наши мысли должны направлять на вещи, которые внешне недоказуемы. Но является детским, когда средствами сегодняшней естественной науки хотят объяснять духовную науку.


В мышлении о внешнем мире лежит необходимо-упраздняющий элемент, действующий разрушительно на физическое тело. Сон это ремонтирует. 


Многие явления сегодняшней культурной жизни действуют разрушающе. Например, особенно светообразы (Lichtbilder – это и фотографии, и диапозитивы, и кинопоказ), которые очень вредят эфирному телу. Светообразы возбуждают также чувственность. Истинное искусство может воплощать то, что приходит из высших миров для блага, исцеления человека.


В духовнонаучном мировоззрении мы работаем в союзе со сверхчувственными властями. Ничто не даёт такую твёрдую точку опоры во внутреннем, как духопознание. Какой-нибудь раб с крепкой духовной опорной точкой во времена фараона и египетского жречества стоял увереннее в жизни, чем сегодняшний человек. Сегодня люди стремятся к шаблонообразному, к авторитетам. Однако, только через собственную внутреннюю деятельность в пробужденном внутреннем может душа найти крепкую точку опоры. Духовнонаучное настроение даёт человеку поддержку и делает довольным, ибо, он получает крепкую опору в собственном внутреннем благодаря тому, что даёт ему духовная наука, которая так необходима душе, как телу ежедневный хлеб.


Мы стоим на Земле, которая идёт к разложению (распаду, ликвидации). Понемногу будет идти к тому, что озёра и реки высохнут. Из-за таких изменений изменится образ Земли. Геология уже сообщает, что мы как раз находимся в центральной эпохе.


Известный геолог Суесс утверждает, что вместо восходящего оживляющего процесса в Земле имеют место процессы разложения. Это происходит как раз через всю великую последнюю эпоху развития Земли напролёт. Особенно интенсивно это выражается в малом с 1250 года. Некоторые исследователи, являющиеся в своём роде гениальными людьми, показывают некоторые искорки понимания. Так, например, Бурдах. Он заметил поворот от ренессанса, хотя и не знает о изменении направления земной-оси к времени, когда Духи-личности возвращаются (zurückzogen – может быть: отодвигаются, удаляются, обособляются, отступают, отходят, отстают).


Различные духовные существа вмешиваются в различном роде в различные времена. Поэтому каждый из периодов времени имеет собственный характер, так же, как и каждый возраст человека имеет свою собственную задачу. Было бы разрушительным, вредным, если бы захотели ввести то, что не соответствует времени, например, древнеегипетское учение, связанное с атавистическим народным ясновидением, и сохранять в качестве веры в сверхчувственный мир в преобразованном образе.


Не то, что видит рассудок, не внешнее в мире является предметом веры. Она имеет свои сильные корни в прежних опытах души. Духи-личности, Архаи, не являются видимыми, и всё же они есть и вмешиваются. Особенно сильное вмешательство Архаев было предпринято в египетско-вавилонское время.


Духи-личности были тогда особенно привлечены, или можно сказать, симпатически затронуты происходящим на Земле. Они больше не вмешивались также и в характер человека.


С 1250 года стало иначе. В 13-м столетии имело место важное, значительное изменение земных обстоятельств. С этого времени Архаи уменьшили вмешательство. Они отступили для деятельности в высших мирах. Перед этим было их воздействие более на самой Земле. Такие события нужно соответствующе принимать во внимание, ибо, начиная с этого времени господствуют иные законы.


Всем прогрессивным духам во Вселенной в этом случае противостоят отставшие Духи-личности. Эти противники, плохие Духи-личности теперь обретают поле деятельности. Это взаимосвязано с изменением положения земной-оси в 1250 году.


Земля ведь описывает в течение тысячелетий конусное движение. Начиная с 5-6 тысячелетий до Р.Х. земная ось всё более отклонялась. Научно это называется смещением весенней точки равноденствия (Äquinoktiums). Также и деление на весну, лето, осень и зиму раньше были иными, более равномерными.


Любовь к личности, всё, что с этим связано, имеет свои хорошие и плохие стороны. Это принес с собой также ренессанс, когда он породил людей, совершенно живших в личности. Всё это было решающим около 13-го столетия и ещё долго после этого, вплоть до ренессанса, как у художественных натур, так и также у цезаря Боржиа и папы АлександраVI.


Это было также у предводителей крестовых походов. Всё это разыгрывалось в то время в знаке Духов-личности. Вся история была тогда пронизана плохими Духами-личности. Человек был как бы одержим Духами-личности отставшего рода.


Инкарнировавшиеся в 13-м столетии души знали, что люди не могут избавиться от их личностности, и противодействующие власти делали понемногу человека так материально мыслящим, как только могли. Пронизанные дурными Духами-личности люди больше не могли взирать вверх в духовные миры.


Теперь в это время связь с духовным миром могла осуществляться только через веру, и со стороны схоластических церковных учёных на это также был возложен вес. Теперь верование и знание были строго друг от друга отделены. Это действовало и дальше на протяжении столетий. Последним запоздалым представителем этого времени был ещё Кант. Его приверженцы были только подголосками. Лютер, однако, ощутил ещё смутно это воздействие дурных Духов-личности, и бросил чернильницу против материалистического духа времени.


Но эта эпоха уже прошла. Мы живём во времена Архангела с мыслями, которые могут простираться вверх в регионы, где пребывают Архангелы и противники Архангелов. Противники Архангелов больше не пронизывают великие личности в такой мере, как прежде Архаи. Больше нет таких личностей, как Леонардо да Винчи, стоящих в связи с добрыми Духами-личности, или, как папа Александр VI в связи с дурными.


Сегодня люди более стандартные. Всё время имеются идеи, мнения, ощущения, через которые люди как бы одержимы противниками Архангелов. Благодаря этому люди восхищаются абстрактными идеалами, становятся фантастами. Они больше не любят своё собственное вечное «Я», и благодаря этому увлекаются различными страстями и удовольствиями.


Они просто прилипают к земным личностям и восхищаются разными нереальными фантастическими образами. Всё же только стремление к Духовному миру может действительно наполнить души содержанием.


Вторичное воздействие плохих Духов-личности возникает через вино. Вино становится противником человека в его собственном теле. Отказ от вина является обязательным для того, кто хочет проникнуть в духовные миры. Но восторженный (экзальтированный) антиалкоголизм и вегетарианство принадлежат к частичным идеалам. Также это дело, например, обстоит с восхищением греческой культурой тела, олимпийскими играми и т.д.


К этому принадлежит также современная мода на холодные растирания, да и любое увлечение физически ощутимым и физически мало-ощутимым. Это повышается от мечтательности пьющих людей вплоть до дикой тяги к преступлению, так как в этом роде в чувственном мире воздействует Архай-противник.


Каждый человек должен своё место в этом мире исполнить, нечто пережить от того, что в охарактеризованном смысле в человечество врывается. Несдержанность, неуверенность, потеря равновесия будут становиться обычными. Люди, качающиеся между материализмом и мечтательностью, нигде не найдут себе места. Например, был один поклонник Вагнера – ведь можно  мечтательно восхищаться Вагнером и этого не замечать – который ходил босиком вслед за Барухом (Bayreuth). 


Затем он стал аскетом. Он спал на деревянной доске с камешками. Наконец, он вместе с Ницше стал противником Вагнера. Несдержанность души выражается в неврастении, против чего необходима твёрдая опора во внутреннем души.


Но нам нужно нечто иное, чем людям средневековья, которым было достаточно веры. Семилетнему ребенку нужно нечто иное, чем человеку семь раз семи лет. Духовная наука может нас вырвать из несущего нас пассивно шаблона. Без того, что мы из-за этого станем неустойчивыми. Стремительными шагами будет разрушаться внешнее блестящее строение нашей цивилизации. Искусство, науки – всё рассыплется.


Формы не смогут сохраниться, они рассыплются. Время и дух сильнее человека с его желаниями и страстями. Духовная наука является необходимостью, и духовный исследователь должен быть уверенным, что это необходимость.

Семь принципов Макрокосмоса и их взаимосвязь с человеком

Записи из доклада, Штуттгарт 28 Ноября 1911.


Макрокосмос, большой мир, также точно охвачен развитием, как и микрокосмос, человек, малый мир. Так же точно, как человек, должен он развивать свои семь принципов. Эти принципы представляют общность иерархий.

I. Серафимы, Херувимы, Престолы.
II. Господства, Силы, Власти.
III. Архаи, Архангелы, Ангелы.
IV. Сын Человеческий.

Линия развития макрокосмических принципов следующая:

1-й макрокосмический принцип развития = Престолы

2-й макрокосмический принцип развития = Херувимы

3-й макрокосмический принцип развития = Серафимы

4-й макрокосмический принцип развития = Христос
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Или графически:

При Земле внизу обозначены 1,2,3 и т.д. коренные расы. Итак, схематически:

1 – Полярная коренная раса – повторение принципа Сатурна – Престолы.

2 – Гиперборейская коренная раса – повторение солнечного принципа – Херувимы.

3 – Лемурийская коренная раса – повторение лунного принципа – Серафимы.

4 – Атлантическая коренная раса   – средний земной период – Христос.

5 – Наша коренная раса – дальнейшее развитие.

6 – Предвидимое развитие Юпитера.

7 – Предвидимое развитие Венеры.


Таким образом, Принцип-Христа развивается дальше через время Юпитера насквозь и полностью развивается только в середине шестой эпохи – Венеры.


От середины атлантического времени может Христов-Принцип действовать только в первых зародышевых началах. У людей это происходит через закладку первого «Я»-зародыша. Первое прямое действительное развитие произошло в наше время в откровении на Синае, где Христос под именем Яхве или Иеговы открылся Моисею. Затем на Иордане при Крещении произошло прямое соединение с телесностью, и пребывание три года в телах Иисуса из Назарета. Христов-Импульс излит таким образом вместе с «Я»-импульсом в человечество. Поэтому Христос означает макрокосмическое «Я».


Дальнейшее развитие пятого, шестого и седьмого принципов на Земле может быть возможно только, как некий род предчувствия. Человеку не может быть дано никакое более высокое тело, чем построенное четвертым макрокосмическим принципом физическое тело. Только лишь на Юпитере мы обретем пятое, а на Венере шестое тело, и так дальше. Поэтому состоит относительно греко-латинского времени в человеке сейчас нечто, как внутреннее противоречие между духом, душой и телом, которое будет становиться всё более ощутимым, чем дальше продвигается развитие. Это противоречие сенситивные (чувствительные) люди могут ощущать уже сейчас.


Теперь рассмотрим от этой схемы исходя противодействие люциферических духов. Люциферические духи происходят из более высокой иерархии, чем человек, иерархии Ангелов, которые, однако, с их общим развитием на Луне, где они проделывали их человеческую ступень развития, не закончили это развитие.


Поэтому они остались неспособными теперь в их дальнейшем развитии найти согласованность (соединение) с четвертым макрокосмическим принципом. Но для этого люциферические духи на Луне их четвертый и пятый принципы и так далее уже, так сказать, предварительно развили, но только без четвертого макрокосмического принципа, без Импульса-Христа, которого ведь ещё тогда там не было.


Возьмём теперь развитие таких люциферических духов, которые на Луне дошли до пятого принципа. Они ничего не знают о четвёртом макрокосмическом принципе, ничего не знают о Христе. Это трудно выразить в нашем языке. Можно было бы сказать примерно так: они становятся, как бы ироничными (презрительно) в отношении высших Богов, которые заняты развитием Принципа-Христа в человечестве, и взывают им: «Вы можете людям дать только четвертый принцип, а мы можем давать пятый!».


Это действительно нечто более высокое, что они, так же точно, как мы это в нашей пятой коренной расе совершаем, как предвиденно сопривнесенным имеем. Но только отсутствует четвертый макрокосмический принцип, Христос, о котором они совершенно не знают. Они уже в определенном смысле как бы скороспелки (раннеспелые), нечто берут раньше (прежде), но не в гармонии со всем Космосом. 


Поэтому нормальное развитие представляет в отношении люциферических духов нечто «простейшее», выше которого они кажутся себе выдающимися (возвышенными). Но придёт время, когда через могущество высших принципов, пятого или даже шестого принципа, люциферические духи великое влияние будут иметь на ими подверженное разложению человечество.


Не можем ли мы сегодня это всюду в его приметах действительно заметить? – В искусстве, науке и так далее, всюду выступает нам навстречу определенная скороспелость высшего развития, у которого в действительности отсутствует внутреннее зерно истины, гармония с вечным.


Предводитель тех духов, которые в этом смысле развили шесть принципов, которые на Луне близко приблизились к окончанию совершенствования, является Антихристом, которого с Христом уже можно перепутать (подобно выглядит – ähnlich sehen kann – подобно видеть можно).


Сегодня как раз большая часть человечества подпала этому влиянию люциферических существ. Поэтому сегодня существует необходимость способствовать тому, что человек на Земле только, как внутреннее, ощущать может через медитацию. Поэтому необходима духовная наука.


К началу нашего пятого периода, греко-латинского времени на Земле, в 13-м столетии короткое время человечество было совершенно отрезано от ясновидческой способности. Поэтому тогда была собрана большая конференция мудрейших людей, коллегия двенадцати. Там присутствовали первые семь святых Риши, каждый из которых представлял одну из семи атлантических ступеней развития. Четверо других мудрецов – первые четыре подрасы нашего времени: восьмой – древнеиндийскую, девятый – древнеперсидскую, десятый – египетско-халдейскую, одиннадцатый – греко-латинскую, а двенадцатый всё последующее. 


Затем, среди них был мальчик, тринадцатый, которого они приняли в середину и все 12 определенным образом излили в него свою мудрость. Благодаря этому тело ребёнка было прозрачным.


Он долгое время совсем не принимал пищи. Под этим мощным влиянием он жил только короткое время, однако, в это время смог через то, что он от всех смог принять, и стать учителем этих двенадцати, учить тем вещам, которые каждый из них в отдельности не мог охватывать. Он смог им, собственно, через собственное понимание событие, бывшее с Павлом под Дамаском в высшем смысле объяснить. Затем он умер и родился снова в 14 столетии, как Христиан Розенкрейц.


После этого он прожил 100 лет, и с тех пор он не только учитель 12-и мудрых, но всего человечества. Он имеет задачу защитить человечество от люциферического влияния.


Эти люциферические влияния очень велики и будут ещё значительно возрастать. С полным правом можно сказать: «Чёрта народец не чувствует, хоть хватай его за воротник!». Но люциферическое влияние будет становиться более отчетливым в ближайшее время.

Звёздное небо надо мной – моральный закон во мне

Записи из доклада, Ст. Галлен, 19 Декабря 1912.


Духовная наука учит нас, что события между смертью и новым рождением связаны с Космосом. Душа подвержена одной очень важной крайности: во время физического существования мы можем давать происходить в нас изменениям, но только не между смертью и новым рождением. Например, мы между рождением и смертью имели определенное отношение к одному человеку. 


Мы нечто вместе переживали с другом. После его смерти, мы нечто о нём узнали, что здесь на земле мы вместе с ним не переживали. Как мы теперь, после смерти, образуем отношение? Как можем мы наши чувства образовывать симпатически или антипатически в отношении к нему? 


Если мы сами прошли через врата смерти, и некто следует за нами, то это должно долго оставаться неизменным, так как после смерти не можем мы к ранее существовавшему отношению прибавить новое. Мы подвержены нашей собственной карме после того как мы вступили в духовный мир. Мгновение преобразования этой кармы наступает только в новой жизни. Только в новой инкарнации это может быть выравнено. Физически мёртвый не может в духовном существовании действовать на другого физически мёртвого в смысле изменения его жизни. Но живой имеет возможность оказывать воздействие на туда ушедшего.


Возьмём, например, такой случай. Два человека, которые друг друга любили, имели различное отношение к духовной науке. Один её любил, другой ненавидел. Между обоими душами имелся дух оппозиции. Когда человек может говорить о свободе своей воли, то это есть так, что в человеческой душе «Я»-сознание идёт более глубоким путём, чем астральное сознание, так что часто в своих основах душа тоскует о том, что сознаёт.


Приходим ли мы мёртвому на помощь? – Для этого мы должны с ним быть духовно связаны. Например, можно ему помогать через тихое чтение вслух, можно сердечно с ним соединяться, прорабатывать с ним мысли, представления, имагинации в высших мирах ему вверх посылать. Такая дружеская служба всегда имеет хорошее действие. Также и тогда является такое чтение хорошим, если человек в земной жизни относился равнодушно, был склонен к удобствам. Мы можем действительно облегчить его мучения, даже если мы не имеем никакого указания (доказательства), что он в жизни об этом тосковал.


Часто мы можем пережить, что много благословения с физического плана посылается в духовные миры, несмотря на необыкновенную пропасть, существующую между жизнью между рождением и смертью и жизнью между смертью и новым рождением.


Бесчисленные живущие будут чувствовать, что они состоят с мёртвыми во внутренней связи, и к тому же нести в себе сознание, что также и они на мёртвых действуют помогающе. Первые души, с которыми мы вступаем в связь после смерти, те, с которыми мы уже на Земле заключили близкие отношения, это не могут быть такие, которых мы здесь не знали. После смерти земная жизнь находит непосредственное продолжение. Душа пребывает внутри в предметах, которые она воспринимает, их заполняет.


В камалока-время эфирная форма человека увеличивается всё более, так что её внешняя граница описывается орбитой Луны. Все люди заполняют одно и то же пространство, которое ограничено орбитой Луны; они не находятся в пути во время камалока-времени. Затем мы становимся «обитателями Меркурия» так же, как перед этим были обитателями Луны, затем обитателями Венеры, после чего – Солнца. Тогда имеют дело с более высокой духовностью. Астральное лунной сферы уже преодолено.


Жизнь на этих планетах зависит от состояния души, приобретенного во время лунного времени. Те, кто захвачены моральными сочувствиями, живут иначе, чем эгоисты и открывают себя человечеству. Мы можем образовывать связи (отношения) особенно с теми, с кем мы в земной жизни уже были вместе.


Род этих связей зависит от того, какие утешения или муки мы взаимно друг другу приготовили. Мало-моральный человек будет духовным отшельником, а моральный, напротив, компанейским жителем Меркурия во время пребывания на Меркурии.


В следующее время, во время венерического состояния, мы настолько широко распространимся, что займём пространство вплоть до орбиты Венеры. Кто не был религиозным, не воспринимал вечное, Божественное в себя, и не мог во время меркуриального времени иметь духовно-душевные связи с другими человеческими душами, тот и в венерическое время будет отшельником, в то время как там будут и общительные (компанейские) существа, если мы в меркурианское время были вместе с существами одинакового с нами образа мыслей, развивали религиозное тепло в отношении друг друга.


Атеисты в венерическое время будут отшельниками. Монисты будут должны жить в тюрьме своей собственной души, так что не смогут одна к другой подходить. Быть отшельником означает иметь тупое (приглушенное, замутненное) сознание, которое других не охватывает. Компанейским существом быть означает иметь светлое сознание, которое проникает в других.


Разумеется, человек всегда поднимается вверх в звёздные миры, но, чем более он хмуро (сумеречно) проживает регион, тем быстрее стремится (бешено несется) он через времена (периоды) насквозь, и благодаря этому приходит быстрее к следующей инкарнации, например, такие, которые в предыдущем существовании были преступниками или идиотами.


Чем светлее в отношении сознания была жизнь в звёздном мире, тем медленнее возвращается душа обратно к новой инкарнации. Нужно снаружи в Космосе стать совершенно сознательным, чтобы мочь образовать позднее свой физический мозг. 


Следующее состояние – солнечного жителя. Это имеет место обычно примерно через сто земных лет после смерти человека. В солнечное время можно иметь возможность обрести отношения со всеми людьми. Если человек освоил Импульс-Христа, то его душа для всех открыта. С тех пор, как произошла Мистерия Голгофы, мы можем себя связывать с Импульсом-Христа, величайшей духовной силой. Но, те, которые Христов-Импульс не приняли, остаются также и в солнечное время отшельниками.


Мы должны обратить внимание ещё на нечто иное. Когда человек в лунное время является ясновидящему со своей аурой, то тот видит, что в огромном эфирном теле представляется ядро (зачаток, зерно), которое является в облако-образной ауре. 


Оно со всех сторон одинаково тёмное и остаётся таким и в меркуриальное время. В венерическое время вступает с одной стороны облака освещение, и, если мы, как ясновидящие, продолжаем наблюдать человека, то находим, что он с этого времени, если он был моральным религиозным человеком, может достигать связей с существами высших иерархий.


Если человек был добрым (хорошим) человеком, он в венерическое время живёт вместе с высшими существами в духовной связи. Если он не был добрым, то он этого не может познать, и через это он осужден на мучение, боль отшельничества.


До Мистерии Голгофы, в первую культурную эпоху послеатлантического времени, Солнце было таким, что на солнечном теле был как бы виден престол Христа. Те, которые были добрыми в жизни, встречали на солнечном плане Существо-Христа.


Во времена Заратустры Христос был уже на пути к Земле, и человек не мог Его найти на Солнце. Со времени Мистерии Голгофы Христос соединен с Землей. Если человек на Земле не приобретает связь с Импульсом-Христа, он не может найти Христа между смертью и новым рождением. Когда он затем становится солнечными обитателем, вплетясь в Христов-Импульс, то стоит перед множеством фактов, которые мы называем Акаша-Хроникой Солнца. Если же на Земле не нашел Христа, то на Солнце нельзя читать Акаша-Хронику. Мы можем учиться читать этот шрифт только, если мы на Земле восприняли тёплым сердцем Мистерию Голгофы, тогда мы можем научиться на Солнце читать, что Христос делал на Солнце миллионы лет.


Вследствие наших сегодняшних обстоятельств мы достаточно сильны для того, чтобы мочь стать солнечными обитателями.


Позже мы можем достичь Марса, затем Юпитера и Сатурна, а затем мира неподвижных звёзд. Во время обратного путешествия сюда наше эфирное тело уменьшается, пока не становится таким маленьким, что мы снова можем воплотиться в новый человеческий зародыш.


Вплоть до солнечного времени мы стоим под водительством Христа. Затем нам нужен водитель, который может вести нас от Солнца дальше в наружу в Космос. Теперь вместе с нами шествует Люцифер. Если мы ему на физическом плане подпали, то это плохо. Но, если мы на Земле имели правильное отношение к Импульсу-Христа, тогда мы становимся на Солнце достаточно сильными для того чтобы безопасно следовать затем с Люцифером. С этого времени он заботится о дальнейшем продвижении души так же точно, как Христос о нашем подъёме на этой стороне от Солнца. Если мы приобрели на Земле Импульс-Христа, тогда на пути к Солнцу Христос является охранителем души.


За пределами солнечной орбиты Люцифер является водителем в космическом мировом пространстве, Вселенной, а внутри он является искусителем.


Если мы к наступлению солнечного времени обрели защитное вооружение с помощью Христова-Импульса, тогда Христос и Люцифер ведут нас, как братья. Но всё же, как различно понимаются подобные слова в устах Христа и Люцифера!


Слова Христа имеют качество чудесного водительского слова: «В вас живёт божественная искра! Вы Боги!». – Со стороны Люцифера – великое искушение: «Вы будете, как Боги!». – Это два почти одинаковых высказывания, но они имеют ужасно противоположное значение! Всё зависит от того, где здесь стоит человек: на стороне Христа или на стороне Люцифера.


Духовная наука даёт нам важное понимание мира. Должно в физическом теле к нам прийти нечто, как познание. Мы должны через духовную науку приобрести понимание Христа и Люцифера, иначе мы, не обладая осознанием, выйдем в мировое пространство.


Сейчас на Земле начинается время, когда человек должен выработать сознание о том, кто перед ним, Христос или Люцифер, когда они нам после смерти их слова в душу нашептывают. Мы должны в жизни между рождением и смертью понять Христа правильным образом, чтобы мы не в спящем состоянии должны были странствовать через мировые пространства после солнечного времени.


Также и в связи с мелочами жизни должна нам духовная наука стать нечто. Всё более будет показываться, что было достигнуто между смертью и новым рождением из жизненных сил. Люди будут рождаться с иссушенными телами, так как они через их отклонение духовной науки не подготовились, чтобы извлечь силы из Космоса. Люди должны уже во время земного развития хотеть получить понимание духовной науки! Нужно знать, что перед этой жизнью был ты в духовном мире – это будет человека делать счастливым, если он открыл для себя духовную науку. 


Звёздное небо надо мной, моральный закон во мне!», – только это делает мир великим. Человек говорит себе: «То, чем является моя внутренняя жизнь, я воспринял из звездного мира. Что я в мировом пространстве пережил, светится теперь в моей душе! Ты имеешь плохие инстинкты в твоей душе, так как ты во время звёздной жизни не попытался воспринять их силы и духовные силы Христа!». – Мы должны учиться становиться родственными с Макрокосмом! Сегодня может человек только предчувствовать (предполагать) и чувствовать, что происходит между смертью и новым рождением.


Он чувствует, что в земном существовании живёшь ты в твоей душе и сохраняешь в своём духе звёзднонебесные силы. Когда человек правильным образом медитативно это предложение переживает, как представление, у него будет возникать сила, которая имеет необыкновенное значение.
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