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Оккульная наука и оккультное развитие

Лекция 1, Лондон, 1 мая 1913


Я очень рад сегодня в первый раз здесь в этой стране приветствовать наших друзей. Я сожалею, что не могу обращаться к вам на вашем собственном языке, но для того, чтобы справиться с этой трудностью наш друг барон Валлеен сегодня будет переводить предложение за предложением, а завтра я буду читать доклад без перевода, и барон Валлеен будет так добр, что сделает по-английски обобщение.


Наши милые друзья в этой стране, которые нас часто посещали на континенте, в прекрасном смысле сплели внутреннюю связь между нашими друзьями здесь и на той стороне. Прекрасный дом, в котором мы сегодня собрались, является показателем, с каким глубоким внутренним чувством наши друзья в этой стране чувствуют себя объединенными с нами, и работают для распространения Антропософии. И такие, которые прибыли с континента, чтобы посетить наших английских друзей, будут, конечно, рады в этой ветви найти такое прекрасное обрамление, которое так приятно ложится нам на сердце и глубоко укореняется в нашей душе.


С тем глубоким внутренним чувством единства, которое принадлежит Антропософии, и в котором все человеческие существа на Земле должны объединяться без различения расы, цвета или чего-то подобного, с этим чувством позвольте мне сегодня в первый раз говорить к вам и вас сердечно приветствовать. И должно быть хорошим ручательством для нашей работы в будущем, что мы нашли друзей, которые с большим внутренним энтузиазмом приняли работу здесь, в этой стране.


Тема, которую мы будем сегодня обсуждать, ведёт нас как раз в область, которая принадлежит всему человечеству, учитывая все различия. Поговорим сначала об области человеческих устремлений, которые в их действительном образе ни в каком человеческом языке не могут быть описаны, но и в своей первоначальной форме только на языке мышления: это область оккультной науки.


Благодаря своим человеческим способностям человек стремится к оккультному познанию и может его также достигать. Но оккультное познание имеет огромное значение для мира, как такое, какое пребывает только во внутреннем человеческой души. В мире, который нас окружает, мы можем различать различные субстанции и вещества, через которые выражаются различные феномены и откровения. 


В этом первопринципе, который едва можно выразить в человеческом языке, коренятся все создания и вещи Земли и всего мира. Но в физическом мире скрываются отдельные различия (разграничения) этого первого принципа из субстанций «земли», «воды», «воздуха», «огня», «эфира» и других.


Самая нежная субстанция, которая ещё доступна человеческому устремлению, называется «Акаша». И откровения о существах и феноменах в Акаша-субстанции есть самое нежное из всего, что доступно человеческому познанию. То, что человек получает в оккультном познании, живёт не только в его душе, но также напечатлено в Акаша-субстанции мира. 


Когда мы делаем живой мысль оккультной науки в нашей душе, она тотчас напечатляется в Акаша-субстанции. И это имеет значение для общего развития мира, что такие напечатления делаются в Акаша-субстанции, ибо эти напечатления, которые могут делаться из человечества, и которые мы описываем, как оккультную науку, не могут быть вписаны ни какими другими сущностями, а только людьми.


Это очень важно для нас, что мы характерные черты Акаша-субстанции принимаем во внимание. Собственно, человек между смертью и новым рождением живёт в духовном мире в Акаша-субстанции. Совершенно точно так же, как, к примеру, здесь на Земле он живёт в окружении атмосферы.


Когда ясновидящий с помощью средств, которые есть в его распоряжении, может войти в соприкосновение с человеческой душой, которая живёт между смертью и новым рождением, он может заметить следующее. 


Человек, который в современном цикле развития здесь на Земле, ─ раньше это было иначе, ─ никогда не бывает в состоянии давать говорить в себе духовнонаучным мыслям и идеям, такой не может наблюдать или видеть человеческую душу, которая живёт между смертью и новым рождением, если даже он находится рядом с этой душой. Когда человек, живущий здесь на Земле, даёт говорить в себе духовнонаучным мыслям и идеям, так что они могут быть записаны в Акаша-субстанции, тогда он становится видимым другим душам, которые живут между смертью и новым рождением.


Ясновидящий, который терпеливо готовился к дару ясновидения, когда он приходит в связь с душой, прошедшей врата смерти, может получать потрясающие впечатления. Я могу привести вам совершенно точный пример такого случая.


Один ясновидящий нашел мужчину, который прошел через врата смерти. Этот человек покинул свою жену, которую он очень любил, и своих детей, которых он любил не менее. Этот мужчина и его семья были очень добрые, милые люди. Но они совершенно не имели склонности воспринимать в свою душу духовные знания. Они не могли перерасти религиозные традиции, через которые некоторые определенные души в настоящее время всё ещё чувствуют себя связанными с духовным миром.


Через некоторое время после того, как этот мужчина прошел врата смерти, он себе сказал: «я покинул своих любимых жену и детей на Земле. Они были солнечным светом моей жизни. С моим духовным зрением я не могу их обрести. Я имею только воспоминание о времени, которое я проводил с ними на земле».


Совершенно другая картина видится, если душа, ещё пребывая на Земле, образовывала себе ясные, сильные духовные мысли и идеи. Когда другая душа, которая живёт между смертью и новым рождением, смотрит вниз на эту душу, которую она оставила, она может её жизнь сопровождать в настоящем времени, потому что та душевная жизнь записывается в Акаша-субстанцию.


Здесь мы касаемся момента, который нам показывает, как Антропософское учение устраняет пропасть между так называемыми живущими и так называемыми умершими. И уже в современное время мы можем видеть, как люди, которые имеют понимание духовного, могут быть величайшим благословением для так называемых мёртвых благодаря тому, что они этим мёртвым передают в мыслях духовнонаучные истины. 


Когда мы следуем в мыслях, как громко проговариваемых, так и мыслимых про себя, идеям и понятиям духовной науки, и одновременно чувствуем, как один или многие, кто ушли через врата смерти, сидят перед нами, когда мы читаем, тогда это чтение, ─ если такие мысли вписаны в Акаша-субстанцию, ─ будет чем-то вполне реальным для них. И это чтение может быть очень нужно не только тем (на той стороне), кто во время жизни на Земле занимались изучением духовной науки, но и тем, кто никакого к ней отношения не имели.


Можно спросить: «мёртвые живут в духовном мире, нуждаются ли они в таком преподавании?». ─ Есть много людей, которые верят, что стоит только пройти через врата смерти, как всё узнают, что здесь на Земле только с большим трудом можно достигнуть через духовную науку. Такие люди также верят, что некто нуждается лишь в смерти, чтобы после этой смерти мочь приобрести всё оккультное знание, потому что он ведь окажется в духовном мире. Но это не тот случай!


Это можно сравнить с тем, что здесь на Земле другие сущности, которые кроме людей имеются, как, например, животные, которые всё видят так же, как и человек видит через свои органы зрения, но в то же время они не имеют возможности благодаря этому образовывать идеи и понятия. Так же дело обстоит и с душами, которые живут в сверхчувственном мире, которые, хотя они и видят сущности и факты высшего духовного мира, не могут образовывать об этом понятия и идеи, если эти люди здесь на Земле не потрудились такие понятия и идеи вписать в Акаша-субстанцию.


Миссия человеческой жизни на Земле не бессмысленна, но, напротив, имеет большое значение. Если бы человеческие души никогда не жили на Земле, а пребывали в духовном мире, они бы не могли приобрести никакого оккультного знания об этих духовных мирах.


Земля в течение эволюции мира достигает момента, когда может развиться духовная наука благодаря духовным сущностям, которые так организованы и устроены, как и люди на Земле. И то, что вносится в Акаша-субстанцию благодаря духовной науке, не могло бы никогда происходить, если бы на Земле не было духовной науки.


Когда кто-нибудь пытается испытать (проэкзаменовать) свою душевную жизнь на Земле, то он сначала открывает, что он во время нашего теперешнего времени свои деятельности для достижения познаний для других целей употребляет для постижения Духовной науки.


Эти человеческие способности учения употребляются для того, чтобы достигнуть познаний, которые в жизни могут быть востребованы через чувства и через разум, который связан с мозгом.


Таким образом, мы имеем человеческое познание двоякого рода. Один род принадлежит к опыту, который приобретается через чувства, которые нужны органу разумности, чтобы их преобразить в познание, другой род ─ духовная наука. Познание, которое принадлежит только чувственному миру, образует одно направление (течение), другое состоит из того, что люди благодаря духовной науке вписывают в Акаша-хронику. Ибо духовная наука образует идеи и понятия, которые навечно остаются записанными в Акаша-хронику.


Всё знание, все научные сведения, которые принадлежат опытам внешних чувств, техническим вещам, индустриальной и хозяйственной жизни человечества, действует так, что, если это записывается в Акаша-субстанцию, то этот конгломерат из идей и понятий обратно выталкивается. Другими словами, они напрасны. Если описанные факты наблюдать глазами ясновидящего, то можно видеть, что имеет место некоторый спор между теми напечатлениями, которые вписаны были человеческой оккультной наукой и являются вечными, и такими, которые покоятся на чувственных результатах, которые преходящи.


Этот спор возникает из того обстоятельства, что человек, когда он начал обживать Землю в качестве человека, ─ это было в древней Лемурийской эпохе, ─ уже тогда через высокие духовные сущности был призываем добывать духовную науку.


Но через то, что мы называем люцефирическим влиянием, через вмешательство люцеферических сущностей, человек свою мыслительную силу и другие душевные силы, которые он должен был обратить на развитие оккультных идей и понятий, направил на вещи, принадлежащие только физическому миру.


Сейчас существует много людей, которые говорят, в то время, когда обычная наука всем открыта, что духовная наука только тем может быть близка, кто ясновидчески может видеть духовные миры.


Здесь присутствует глубокое заблуждение, потому что в глубине своей собственной души каждый человек обладает способностью и силой, даже, если он никогда не будет ясновидящим, понимать истины, даваемые духовной наукой. Это ─ правда, что оккультные истины может открывать только ясновидящий. Но, после того, как они открыты однажды и выражены человеческим разумом обычным человеческим языком, тогда они могут быть поняты любой человеческой душой, которая удалит в себе все предрассудки для такого понимания.


Результатом люцефирического импульса позднее в развитии Земли смогла возникнуть другая сущность, которую мы называем Ариманом, оказывающая влияние на души. 


И только тогда, если возможность понимания духовной науки будет заторможена через ариманические влияния в душе, тогда это понимание духовнонаучных истин останется недостижимым.


Если бы сущность, которую мы называем Ариманом, не в каждой человеческой душе работала, если наши души были бы свободны от его влияния, тогда было бы достаточно просто высказать духовнонаучную мысль, и человеческая душа через своё подсознательное понимание этой истины в своей внутренней сущности чувствовала бы следующее: «Эта идея, утверждение духовной науки, есть истина!».


В каждой человеческой душе имеется жизнь, которую повседневное сознание понимает, из чего может давать решения, и имеется подсознательная жизнь души, которая лежит погребённая как в глубях океана, и только время от времени вылезает на свет Божий. 


К глубям души принадлежит, к примеру, такой страх, который бывает у каждого человека: страх перед чисто духовным. Этот страх является результатом ариманического влияния, и не существовал бы, если бы Ариман не приобрел власти над душами человечества. 


Причина, почему человек, как правило, боится неосознанно, заключается в том, что это работает в глубочайших основах души и никакой роли не играет в том, о чём он своим повседневным сознанием может дать отчёт.


Временами этот страх стучится в дверь обычного сознания человека, который не понимает, что его беспокоит из глубины его души. И он начинает искать что-нибудь, что действует приглушающее на его чувство страха, о котором он не хочет знать, может нейтрализовать. Это приглушающее средство он находит в материалистических мыслях, теориях и идеях. Материалистические теории произошли не из логических основ, как это обычно думают. Они выдуманы из страха перед духом, являясь результатом ариманического влияния на души.


Условие для подготовления к непосредственному пониманию духовных истин много меньше знаний физической науки. Оно заключается в воспитании души в добродетели морального мужества, внутреннего духовного мужества. И мы можем сказать, что оккультное знание должно быть сначала исследовано ясновидящим, но потом может быть понято каждой человеческой душой, если эта душа только всё моральное мужество, которым обладает, сможет в себе освободить, устранив все препятствия, которые возникают из ариманического влияния.


Если кто-то имеет желание, понять оккультные истины через первоначальные моральные силы своей души, то он может сделать следующую попытку. Он может духовной науке дать действовать на свою душу, без того, что он предварительно скажет: «Я согласен с этим», ─ или: «Я не согласен с этим». 


Он может духовнонаучные идеи и понятия, которые даны ясновидящими исследователями принять и дать им воздействовать на душу. И если он воспримет оккультные знания с внутренним энтузиазмом, а не из чистого любопытства, то сможет нечто узнать, что можно сравнить с телесным парением без почвы под ногами, с чувством, что он парит в воздухе.


Эта попытка вызовет полностью разное действие, если она делается кем-нибудь с религиозной благоговейной склонностью по отношению к духовной жизни, или же кем-нибудь, кто привык мыслить материалистически. Некто, кто не обладает оккультным знанием, но всё же обладает склонностью и чувством по отношению к духовному миру религиозного рода, может нечто неуверенно чувствовать, как результат этой попытки. Но материалист в гораздо меньшей степени, так как он не имеет чувства причастности к духовному миру. Последнему грозит почувствовать сильный страх по непонятным причинам.


Материалист через это переживание убедится, что оккультные идеи и понятия вызывают страх и ужас. И через такое переживание материалист может понять, как он полон страха, и может себе сказать: «Это доказывает мне только, что я исполнен страхом от этой области, но и что особенно ужасно, что эта боязнь является моей основной склонностью!».


Если бы, к примеру, Эрнст Хаеккель (Ernst Haeckel ─ у нас привычно: Геккель), или Херберт Спенсер, сделали такую попытку, то они бы не только убедились на этом, что оккультное знание не противоречиво и в него не невозможно поверить, но что оно во внутренней глубине их душ исполнено страха. 


И они бы забыли, конечно, сразу всякое сомнение и недоверие к фантазиям духовных учителей, и постановили, что имеет большое значение побороть этот страх. Если бы они сделали для себя однажды такое признание, то они бы быстро прекратили восстание против «фантазий» духовных учителей.


Они могли бы себе сказать: «Я должен попробовать укрепить в себе моральное мужество!» ─ И потом они, возможно, взяли бы в свои руки собственное самовоспитание. И, если бы им удалось этот страх побороть, они бы сказали: «Теперь мы стали сильными душами и не имеем больше сомнений в истинности духовной науки!». ─ Это переживание благодаря усилению морального мужества в душе ─ это победа над Ариманом, чьё влияние в науке Эрнста Геккеля и философии Херберта Спенсера можно видеть. Ариман ─ это тот, кто инспирирует души, направляя их в материалистическом направлении.


 Если бы хотя бы небольшая часть человечества, ─ как результат их правильных познаний, ─ поработала в смысле, который только что был обозначен, чтобы усилить их моральное мужество, то все эти материалистические теории понемногу исчезли бы из мира.


 Как мы видели, оккультное знание нужно для всего поступательного движения эволюции, потому что оно должно быть записано в Акаша-субстанции. Какое значение это имеет для нас, можно показать через короткий набросок развития человечества на Земле.


Развитие человечества на Земле шагает вперёд по-ступенчато от одного культурного периода к другому. Во время этих следующих друг за другом периодов человеческие души обитают в телах, которые этим эпохам соответствуют. Все души, которые сегодня здесь собрались, были инкарнированы в тела, которые принадлежали к предыдущим культурам. Каждая отдельная душа шагает вперёд в зависимости от кармы, которую она для себя построила.


Кроме этого развития индивидуальных душ, которое зависит от индивидуальных карм, мы должны признать развитие человечества, как целого, которое продвигается вперёд в человеческих телах от эпохи к эпохе. Греческое тело, египетское тело, халдейское, праперсидское или атлантическое тело были в тончайших деталях своего строения совершенно отличными от человеческого тела сегодняшней современности.


Мы должны различать между внутренним совершенствованием «Я» и астрального тела от инкарнации к инкарнации, и внешним прогрессом и изменением в физическом и эфирном телах от одной расы к другой, от одной нации к другой, от одной временной эпохи к другой.


Этот прогресс внешней телесности, физической и эфирной, от одной временной эпохи к другой не может быть заметен тем, кто изучают анатомию и физиологию, но это всё же имеет место быть, и может быть узнано оккультной наукой. И таким образом человеческое физическое тело будет изменяться с течением нормального развития человечества, когда после нашей сегодняшней жизни наши души будут снова инкарнированы на Земле.


В теперешнем периоде человечества будет подготавливаться один нежный орган, который для внешних анатомов и физиологов не заметен. Но, однако, существующий анатомически. Этот орган находится в человеческом мозгу, рядом с органом речи. Развитие этого органа в извилинах мозга является не заслугой кармы индивидуальной души, а результатом эволюции человечества, как целого, на Земле. В будущем все люди будут обладать таким органом, совершенно безразлично, каким бы ни было развитие души, которая будет инкарнирована в теле, и совершенно независимо от кармы, которая связана с этой душой.


Этим органом будут обладать в следующих инкарнациях люди, и предрасположенные в этой инкарнации враждебно к Антропософии, и те, кто ей симпатизируют. Этот орган будет в будущем физическим инструментом для определенных душевных сил, так же примерно, как орган «Брока-центр» в третьей мозговой извилине является органом для человеческой способности речи.


 Когда этот орган будет развит, он либо может быть правильно употребляем, либо также и нет. Правильно употреблять его смогут в следующей инкарнации те люди, кто в сегодняшней инкарнации правдиво (в соответствии с истиной) имеют воспоминания. Ибо этот физический орган будет физическим средством для вспоминания предыдущих инкарнаций, что сейчас достигается только благодаря высшему духовному развитию.


В наше время вспоминание о предыдущих инкарнациях для большинства людей становится возможным только через высшее духовное развитие, через инициацию. Но то, что в сегодняшнее время может быть достигнуто только через инициацию, позже будет некоторым образом общим достоянием человечества. Наше сегодняшнее знание было ранее особенным знанием атлантических посвященных, а сейчас им может обладать любой. В этом же смысле дело обстоит и с воспоминанием о прежних жизнях на Земле. Сейчас это возможно только посвященным, а в будущем каждая человеческая душа будет обладать такой способностью.


Посвященным возможно постигать определенные знания без помощи физических органов, но эта способность сможет стать достоянием человечества, когда человечество, как целое, в ходе эволюции разовьёт внешний физический орган, благодаря которому можно будет достигать познания. Но всё же инкарнированные души должны будут правильным образом пользоваться этим органом, с помощью которого можно вспоминать свои прежние инкарнации. Только те, кто в сегодняшней инкарнации оккультные мысли и идеи отчётливо впишут в Акаша-субстанцию, смогут использовать правильным образом этот орган.


Часто слышишь, как говорят: «Зачем это надо, знать прошлые жизни, если человечество, в общем, этого не может помнить?». ─ Не лучше ли бы было думать, как гораздо восхитительнее было бы, если бы после того, что о жизни знаешь, всё человечество уже сейчас могло бы вспоминать прошлые жизни. Если мы себя спросим, что нужно, чтобы мы вообще о чём-либо вспомнили, нужно будет ответить: «Мы можем вспомнить только то, что мы перед этим осознали».


Повседневная жизнь может нас этому учить. Представьте, что кто-то не может найти свои запонки, когда он утром встал. Он ищет их всюду, но не может найти. Почему он их найти не может? ─ Потому, что он, когда он их снял и отложил, не подумал, что он делает. Теперь предоставьте такому человеку производить эксперимент. Пусть он каждый вечер, когда он вынимает свои запонки из манжет, попробует совершенно ясно осознавать: «Я кладу мои запонки на это место!», ─ после этого он никогда не спутает, но прямо пойдёт туда, где они лежат. Предыдущее сознательное мышление вызывает процесс воспоминания.


Когда мы будем жить в будущей инкарнации, то будем только тогда вспоминать о прошедшей, если мы можем помнить об истинной природе души, которая пребывает от одной инкарнации к другой. Тот, кто в сегодняшней жизни не изучает оккультную науку, не может приобрести знания о сущности и свойствах (строении) души. А, если он не имеет таких знаний, а должен был бы, когда он снова инкарнирует, то, как он может вспоминать о том, о чём он никогда не думал в прошлой инкарнации?


Благодаря изучению духовной науки, которое среди прочего включает в себя изучение сущности души, мы подготавливаем в нашем внутреннем нечто, что нам поможет в будущей инкарнации вспомнить о том, что происходило с нами в этой инкарнации. Однако, сейчас имеется очень много людей, которые не хотят посвящать себя изучению такого знания. Такие будут снова рождаться, возможно, в следующей инкарнации с уже имеющимся у них упомянутым органом, физически исполненным, предназначенным для воспоминания о предыдущей жизни. Но они не подготовили себя, чтобы мочь вспоминать о прошлом.


Какое же значение имеет духовная наука ещё в сегодняшней жизни по отношению ко всему тому, что было сейчас сказано? Благодаря ей мы достигаем возможности правильным образом использовать орган, который будет развит в человеке будущего, собственно, орган для вспоминания прошлых жизней. В нашей сегодняшней инкарнации мы должны познания нашей души записывать в Акаша-субстанцию, чтобы в нашей следующей инкарнации орган для воспоминания прошлого мочь правильным образом использовать. Орган, который в человеке будет развит, хочет он того или нет.


Итак, в будущем будут люди, которые имеющийся у них орган для воспоминания о предыдущих жизнях будут мочь использовать, и другие, которые этого не смогут делать. В этих последних будут проявляться известные болезни, так как они будут иметь в своём физическом теле орган, который они не будут использовать. Иметь орган и его не использовать, ─ это будет вызывать нервные болезни совершенно определенного вида. И эти нервные болезни, которые будут вызываться неиспользованием этого особенного органа, данного человечеству, будут гораздо ужаснее, чем все те, которые известны сейчас людям.


Если в этом смысле рассматривать взаимосвязи фактов, начинает вырисовываться идея о миссии духовной науки и о действительном значении понимания жизни и человечества через изучение этого познания. Но для того случая, если впечатление, которое произвело на вас это рассмотрение, должно было привести к недоразумению, я хочу упомянуть ещё один другой факт, который может уменьшить то, что в этом впечатлении могло показаться неприятным.


Настоящий оккультист может видеть, что духовная наука должна вступить в духовную жизнь нашей сегодняшней жизни для того, чтобы человек будущего мог использовать орган для воспоминания и оставался в физической хорошей здоровой форме. Но, в то же время, нельзя утверждать, что человек, который в сегодняшнее время не готов воспринимать духовную науку, для своей следующей инкарнации будет потерян в только что описанном смысле.


Будет ещё долгое время для человека возможно, если он упомянутым пренебрежёт. Собственно, пренебрежет в этой жизни приобрести способность использования этого органа для воспоминания, но он это может в следующей жизни исправить, так как он будет ещё некоторые возможности иметь восстанавливать своё здоровье и достигать познания духовнонаучных истин. Но потом придёт время, когда такие возможности закончатся.


Пусть в определенный момент времени не постигнуто ещё всё значение духовной науки. Но живём мы, однако, в эпохе человечества, когда духовная наука из уже упомянутых оснований должна вчленяться в духовную жизнь человечества. Ибо она является необходимым условием развития в общем прогрессе человечества, и это не возникло из частных мнений тех или иных индивидуальностей.


Таким образом, особенно в наше время, имеется возможность индивидуального развития человеческой души, которое её может привести к личному видению духовных миров, оккультному развитию.   Можно сказать, что любой человек, который первоначальные силы внутри своей души будет использовать, без помех ариманического воздействия, сможет понимать всё, что открывается из духовных миров. И каждому человеку возможно вознестись в духовные миры, если он проделывает оккультное развитие. В современную эпоху особенно хорошо развиваются три силы нашей души, благодаря чему может осуществляться оккультная связь со сверхчувственными мирами.


Первая сила, которая может быть хорошо развита в человеческой душе, ─ это сила мышления. Мы живём во взаимосвязи с миром, который нас окружает, благодаря тому, что мы образуем мысли об окружающем мире. В обычной повседневной жизни человек думает мысли, которые возбуждаются через чувственные впечатления или интеллект, связанный с мозгом. В моей книге «Как достигнуть познания высших миров?» вы можете найти, как человек через медитацию, концентрацию и созерцание, через усиление своей душевной жизни эту силу мышления может сделать независимой от внешней жизни.


Я хотел бы как раз здесь обратить ваше внимание, на то, что внутри нашей души является силой мышления, которая обычно бывает развита благодаря тому, что образуют мысли о внешнем мире, как это, в сущности, свободно и независимо можно делать обо всём том, что принадлежит к телесности.


Через такое развитие душа приобретает способность мыслить, образовывать в себе мысли, не используя тело, не пользуясь мозгом в качестве инструмента. Это мы можем хорошо понять, когда мы наблюдаем, что является особенно характерным в обычном повседневном мышлении, которое независимо от впечатлений, приобретаемых благодаря чувствам.


Существенной особенностью обычного мышления является, что каждая отдельная деятельность мышления нервную систему повреждает, особенно мозг; это нечто в мозге разрушает. Каждая повседневная мысль означает разрушительный процесс в маленьком, в клетках мозга. Из этих соображений сон нам необходим, чтобы этот процесс разрушения был компенсирован. Во время сна возмещается то, что в дневное время в нашей нервной системе разрушено мышлением. Воспринимаемое сознательно в нашем обычном мышлении, является разрушительным процессом, который происходит в нервной системе.


Давайте попробуем развить медитацию через то, что мы, к примеру, отдадимся следующему мысленному содержанию:


«Мудрость живёт в свете».


Эта идея не может быть воспринята через чувственные впечатления, потому что это не тот случай, что внешними чувствами можно обнаружить, что мудрость живёт в свете. В таком случае мы через медитацию удерживаем мысль так далеко, что она с мозгом не связывается. Если мы развиваем таким образом внутреннюю мыслительную деятельность, которая не связана с мозгом, мы будем через воздействие такой медитации на нашу душу чувствовать, что мы на правильном пути. При этом мы во время медитативного мышления в нервной системе не вызываем никакого разрушительного процесса, поэтому такое медитативное мышление не делает нас сонными, хотя бы оно продолжалось дольше, чем обычное мышление.


Однако, действительно бывает противоположное. Когда люди медитируют, они часто жалуются, что от медитации впадают в сонливость. Но это происходит оттого, что медитация ещё не совершенна. Это совершенно естественно, что мы сначала в медитации используем некоторый род мышления, к которому мы привыкли и предрасположены. И вот всё снова приучаем мы себя к тому, чтобы обходиться без внешнего мышления. Если мы этого достигаем, то медитативное мышление больше не будет делать нас сонными. Поэтому мы сможем понять, что мы на правильном пути.


Когда внутренняя сила мышления будет так развита, что больше не будет нуждаться в мыслительной силе тела, тогда мы сможем достигнуть познания внутренней жизни, познаем наше истинное, наше высшее «Я».


Путь к действительному познанию человеческой «Само-сущности» (высшего «Я») находят в роде только что описанной медитации, ведущей к освобождению внутренней мыслительной силы. Только через такое познание достигается видение, что это человеческое «Я» не связано границами человеческого тела. Учатся сознавать противоположное, что это «Я» связано с явлением окружающего нас мира. Когда мы в обычной жизни здесь видим солнце, а там луну, а вот там ─ горы, холмы, растения и животных, мы чувствуем себя со всем этим связанными, что мы видим и слышим. Мы часть этого. 


И для нас имеется тогда только внешний мир, и это есть наше собственное тело. Когда мы в обычной жизни здесь пребываем, и наружный мир вокруг нас, мы пребываем в развитии независимой мыслительной силы вне нашего тела едиными с тем, что мы кроме того видим, и наше тело, в котором мы ещё внутри находимся, что это вне нас самих. Мы оглядываемся на это. Это сейчас единственный мир, на который мы можем смотреть снаружи.


Таким образом, можно через освобождение мыслительной силы действительно выходить из физического тела и наблюдать его, как нечто внешнее. Можно, даже, делать большее. Можно, к примеру, позитивным образом ответить на вопрос: «Почему мы просыпаемся каждое утро?». Во время сна наше тело лежит в постели. И мы действительно пребываем вне тела, так же, как и в случае медитативного мышления.


При пробуждении мы возвращаемся в наше физическое тело, потому что мы к нему привязаны тысячами сил, как магнитом притягиваемся. Об этом обычно человек не знает. Но если он себя освободил через медитации, тогда он совершенно осознанно будет притянут той же самой силой, которая в другом случае при пробуждении втащит его неосознанно в физическое тело.


Мы учимся через такую медитацию, как человек спускается из высших миров, где он жил между смертью и новым рождением, и как он связан с силами и субстанциями, которые переданы были ему от родителей, дедушек и бабушек и так далее. Короче, мы учимся узнавать силы, которые человека, находящегося между смертью и новым рождением, втягивают в новую инкарнацию.


В качестве результата такой медитации можно просмотреть назад большую часть жизни, которая была проведена перед рождением, перед зачатием, между смертью и новым рождением, в духовном мире. Но через медитацию, которая здесь описывается, можно видеть назад только до определенного момента, который лежит перед последней инкарнацией. С помощью такой медитации нельзя заглядывать назад дальше, вплоть до предыдущей инкарнации.


Мы сейчас попробуем рассмотреть содержание медитации, в которой медитация сама должна быть пронизана чувством и ощущением. Возьмём, к примеру, в качестве содержания:


«Мудрость сияет в свете», ─

и мы почувствуем себя инспирированными сиянием мудрости. Если мы чувствуем себя вознесенными, если мы внутренне прокалены таким содержанием, если мы с энтузиазмическим чувством в неё вживаемся и можем об этом медитировать, тогда мы имеем нечто большее от нашей души, чем медитация в мыслях. Сила, которую мы тогда использовали в качестве силы ощущения, является той же, которую мы используем также в речи. 


Речь будет порождена, если мы наши мысли основательно пронижем внутренним чувством, внутренним ощущением. Это происхождение речи. Брока-центр в мозгу к этому призван: мысли внутренней жизни, которые проникнуты внутренним чувством, будут действенны в мозгу, и образуют орган, который является физическим инструментом речи.


Когда мы так медитируем, если наша медитация действительно пронизана такими чувствами, тогда мы удерживаем в нашей душе ту силу, которую мы в повседневной жизни используем в речи. Мы можем сказать, что речь является воплощением внутренней душевной силы, которая выражает эти чувством пронизанные мысли. 


Если мы теперь, вместо того, чтобы позволить душевной силе выделиться в речь, разовьём медитацию из этих пронизанных чувством мыслей, если мы всё дальше и дальше с этой медитацией продолжаем работать, тогда можем достигнуть постепенно способности, ─ даже не имея физического органа, ─ через инициацию смотреть назад в предыдущую земную жизнь, а также исследовать время между жизнями на Земле, время, которое всегда бывает между смертью и новым рождением.


Через такое развитие удержания речи внутри души, или, как оккультисты говорят, через удержание «Слова» внутри души, мы можем провидеть назад к началу нашего земного развития, назад к тому, что в Библии называется актом сотворения «Элохимами». Мы можем провидеть назад до времени, когда начались повторяющиеся земные жизни человечества.


Ибо оккультное развитие, которое мы таким образом достигаем, что мы удерживаем «слово», одаряет нас способностью провидеть следующие временные периоды так далеко, как они с нашей Землёй, с духовной жизнью нашей планеты будут связаны. Мы будем способны видеть сущности высших иерархий, постольку, поскольку они связаны с духовной жизнью Земли.


Но эти обе силы ясновидения, которые в медитации будут развиты через пронизанные чувством мысли, не могут нас привести к переживаниям, которые могут связать нас с предыдущими инкарнациями нашей Земли. Для этого нужна третья медитативная сила, о которой мы сейчас кратко поговорим.


Мы можем дальше содержание нашей медитации пронизать импульсом воли таким образом, что, если мы медитируем, к примеру, над следующим содержанием:


«Мудрость мира сияет в свете», ─ то действительно можем чувствовать, без того, чтобы внешне желать, импульс нашей воли, связанный с иной деятельностью. Мы можем чувствовать связанной собственную сущность с излучаемой силой света, и можем этот свет излучать и давать вибрировать через мир. Мы можем через импульс нашей воли чувствовать себя связанными с этой медитацией.


Когда мы медитируем таким образом, что наша медитация исполнена импульса воли, то мы удерживаем силу, которая иначе перейдёт в пульсацию крови. Можно легко наблюдать, как жизнь нашего внутреннего «Я» может перейти в пульсирование крови, если вы вспомните о том, что мы становимся бледными, если мы боимся, и краснеем, если стесняемся. Это переход душевной силы в пульсацию крови. Если эта сама сила, которая влияет на кровь, вступает так в деятельность, что она не в физическом вниз прорастает, но остаётся в душе, тогда начинается эта третья медитация, которая поддаётся влиянию волевых импульсов.


Тот, кто эти три формы оккультного развития проделывает, чувствует, если он освобождает только мыслительную силу, что он имеет орган в корне носа. Этот орган описывается, как цветок лотоса, через который он может заметить это «Я» (или «Самосущность»), которое распространяется далеко в пространство.


Тот, кто через медитацию развил мысли, пронизанные чувствами, будет понемногу через развиваемую силу, которая иначе принадлежала бы речи, осознавать так называемый шестнадцатилепестковый лотос в районе щитовидной железы. С помощью этого так называемого лотоса он может узнавать всё связанное с временными вещами от начала Земли и до её конца. С помощью этого органа учатся истинности оккультного значения мистерии Голгофы, о которой мы поговорим во время следующей лекции.


Благодаря удержанной душевной силе, которая в обычной повседневной жизни проявляет себя в крови и её пульсации, создастся орган в районе сердца, который описывается в моей книге «Очерк тайноведения». Через него можно понимать эволюцию инкарнаций нашей Земли, которая в оккультизме обозначается, как «Сатурн», «Солнце» и «Луна».


Итак, вы видите, что не утверждается, что оккультное развитие достигается через невозможность, или через то, что не существует, но, что оно осуществляется через то, что действительно имеется в человеческой душе.


Первая упоминаемая здесь оккультная сила происходит из высокого развития мыслительной силы, той силы, которая обычно задействована в мыслительной деятельности, связанной с внешним миром.


Вторая сила, о которой мы говорили, является просто высоким развитием того, что в повседневной жизни в каждом человеческом существе проявляется внешне через тело и речь, будет в развитии органа для «Слова».


Третья сила является высшим образованием того, что иначе используется человеческой душой для регулировки убыстрения или замедления тока крови и его пульсации, и распределения количества крови, поступающей к различным органам тела.


Когда человек эти имеющиеся в нём силы образует, которые в нём имеются, но в его обычной жизни используются только для внешнего телесного употребления, тогда начинается оккультное развитие. А то, что благодаря оккультному развитию можно будет узнать, может быть понято и усвоено любым человеком, который не имеет препятствий в виде предрассудков. То, чему можно научиться через оккультное развитие, является оккультной наукой. И в нашем сегодняшнем культурном временном цикле человечества нужно оккультную науку изливать в человеческие души, так, чтобы эта человеческая душа могла бы познать свою собственную сущность, которая независима от тела.


Формы всех субстанций, которые есть во внешнем мире, как-то: «земля», «вода», «воздух», «огонь», и так далее ─ преходящи, а формы в Акаша-субстанции ─ вечны. Наша душа должна через свою внутреннюю жизнь чувствовать себя связанной с Акаша-субстанцией, и в будущих временах она будет иметь желание вспомнить о том, что она пережила в теперешнем времени. Возможность постигнуть идеи и понятия, которые могут привести к такому воспоминанию, даются в обучении оккультной науке, так что нужно только, чтобы знания, полученные благодаря оккультному развитию, распространить и они кем-то воспринимались.


Поэтому я в этом первом докладе попытался вам объяснить, насколько нужно и важно распространения оккультного знания, и указать на путь, ведущий к оккультному развитию применительно к импульсам, которые лежат в основе развития человечества. Не через слова, основанные на обычном человеческом наблюдении, я попытался изложить миссию духовной науки, но через рассмотрение фактов, которые сами являются данными оккультного исследования.


Кто этим фактам даст воздействовать на свою душу, сможет понять, что для тех, кто в полном значении понимает эти факты, совершенно невозможным является отрицать необходимость распространения духовнонаучных знаний в наше время. Только не нужно фанатизма, чтобы необходимость соответствующего образования признавать. Нужно только понять факты, которые лежат в основании оккультной жизни людей.


И мы можем понимать, что может быть незнание таких фактов, потому что человечество ещё держится далеко от антропософской жизни. Поэтому среди духовных движений нашего времени духовная наука, как она здесь понимается, является наименее фанатической и такой, которая исходит из объективных рассмотрений. Особенно нужно всё снова упоминать, что все такие теории, все такие учения нужно, в конце концов, объединять внутри антропософского круга в фундаментальном живом чувстве.


Имеется объективная духовная жизнь, отражение которой в мире является майей жизни, которой мы окружены. Оккультное развитие является выходом из мира майи и вхождение с лучшими силами нашего «Я» в мир духовной действительности. Каждый шаг, который мы делаем в оккультном познании и оккультном развитии, есть шаг от видимости к действительности. И так как истинное понимание этих фактов приводят ни к чему иному, как к импульсу эти шаги действительно делать, судьба духовной науки будет гарантирована, так как всё больше и больше душ будут иметь желание узнавать объективную истину о мировом духе.


Антропософский огонь, который сможет в нас разжечься, является только следствием универсального космического огня, который духовно изливается от Начала и до Конца.


Это всё, что я хотел вам сказать в этом первом докладе о миссии Антропософского движения в духовной жизни нашего времени.
Христос ко времени Мистерии Голгофы

и Христос в двадцатом столетии

Лекция 2, Лондон, 2 Мая 1913 года


Из всех мистерий труднейшей для понимания является Мистерия Голгофы, даже для тех, кто уже продвинулся в оккультных познаниях. Из всех истин, с которыми человечество может войти в соприкосновение, это такая, которая может быть легче всего превратно понята. Это связано с тем фактом, что Мистерия Голгофы была единственным в своём роде событием во всей эволюции Земли, которое в развитии человечества на Земле дало мощнейший импульс, какого до этого никогда не бывало в таком роде, и таком смысле не будет больше повторено.


Человеческий рассудок, однако, всегда ищет мерило, сравнение, благодаря которому можно понять вещи. Но нечто, что является несравнимым, не может ни с чем сравниваться, и, так как это единственное в своём роде, то трудно и понимается.


Ну а мы попробуем в духовнонаучном движении, в котором мы работаем, эту Мистерию Голгофы охарактеризовать с различных точек зрения. Но придётся выбирать постоянно новые точки зрения и новые характеристики, чтобы мочь описать это величественное событие в эволюции человечества.


Сейчас здесь должен быть дан такой аспект, и особенно должно быть направлено внимание на то, что в совершенно определенном смысле будет названо обновлением Мистерии Голгофы в наше время, в нашем современном культурном цикле человечества.


Если хотят основательно понять Мистерию Голгофы, нельзя её рассматривать, как нечто отдельное от эволюции человечества, что можно было наблюдать в течение трёх или тридцати трёх лет, но нужно рассматривать, что это случилось именно в четвёртой послеатлантической эпохе, в так называемой греческо-латинской культурной эпохе. Нужно принять ещё во внимание, что эта Мистерия Голгофы подготавливалась всем развитием древнего еврейского народа.


Не только то является крайне важным для Мистерии Голгофы, что в человечество было принесено во время четвёртого послеатлантического периода времени. Но также обладало важным значением то, что во время всей древней еврейской культуры подготавливалось почитанием Иеговы. Сначала очень важно понять, что это была за сущность, которая в древние еврейские времена проявлялась в откровениях под именем Яхве или Иеговы.


Человек в наши дни является существом, которое, прежде всего в том, что касается его разума и способности понимания, развивает свой интеллект, любит понимать вещи с интеллектуальной точки зрения.


Однако в мгновение, когда переступают порог из чувственного мира в сверхчувственный мир, прекращается возможность понимать действительность только с помощью рассудка. Человеческий рассудок может на Земле сослужить хорошую службу, но в момент, когда вступают в сверхчувственные миры, он больше не является достаточным средством для достижения познания, хотя и нужно ещё его рассматривать, как необходимый инструмент.


Рассудок любит, прежде всего, производить сравнения, и для того, чтобы вещь понять нуждается в определениях. Те из вас, кто уже часто слушали мои доклады, конечно, заметили отсутствие каких-либо определений. Действительные вещи нельзя понять через определения. Конечно, бывают хорошие и плохие определения, всеобъемлющие определения, и другие, менее удовлетворительные.


Чтобы понять обстоятельства Земли, определения нужны, но, если хотят понять вещи, которые принадлежат к действительности, тогда невозможно определять, а нужно охарактеризовывать, ибо необходимо факты и сущности рассматривать со всех точек зрения.


Определения всегда односторонни и напоминают тех, которые штудируя логику в старой греческой школе философии, однажды захотели дать определение, что такое человек. Чтобы обрисовать идею о человеке, было придумано следующее определение: «Человек, это существо на двух ногах без перьев». ─ На следующий день некто принёс и выставил ощипанного петуха, и сказал: «Это двуногое существо не имеет перьев. Значит, оно человек!». 


Об этом можно часто вспоминать, когда предлагаются определения для чего-то, что является столь многосторонним многозначным, что определения неприменимы и можно только характеризировать. Но, прежде всего, чтобы различные сущности в сверхчувственном мире мочь различать, люди могут иметь определения. Они спрашивают: «Чем является в точном смысле такая сущность?». ─ Чем дальше проникают в сверхчувственные миры, тем больше там сущности пронизывают друг друга. Они совсем не разграничены друг от друга, так что очень сложно их друг от друга отличить.


Прежде всего, нельзя упускать из вида эволюцию, если рассматривать имя Яхве (или Иегова), особенно, если оно связывается с именем Христа. Даже в Новом Завете вы можете найти, ─ и в моих книгах я неоднократно на это указывал, ─ что Христос себя открывает через Иегову, насколько это было возможно перед Мистерией Голгофы.


Если попытаться провести сравнение между Иеговой и Христом, можно использовать образы лунного света и солнечного света. Чем является солнечный свет, чем является лунный свет? Они с одной стороны одно и то же, но с другой, однако, совершенно различные. Солнечный свет излучается из Солнца. В лунном же свете солнечный свет, отраженный Луной. 


В таком же смысле Христос и Иегова одно и то же. Христос подобен солнечному свету. Иегова же подобен отраженному Христу-свету, пока он себя Земле мог являть под именем Иеговы, пока не наступила Мистерия Голгофы. 


И снова, когда такое величественное существо, как Иегова-Христос встаёт вопросом, мы должны в величественных высях сверхчувственных миров выяснять об их истинном значении. В действительности это самонадеянная дерзость подходить к такой сущности, как Христос-Иегова с повседневными понятиями.


Древние евреи попытались найти выход из этой трудности. Человеческая мыслительная сила слаба, но она пытается приобрести себе идею об этой возвышенной сущности. Внимание обращается не непосредственно на Иегову, ─ имя, которое само по себе является во внимательном рассмотрении непроизносимым, ─ но на сущность, которая в нашей западной литературе обозначается как Михаэль. 


Конечно, из этого утверждения может возникнуть некоторое заблуждение, но это неизбежно. Некто может, возможно, сказать: «Этот снова будит предрассудки христиан!», ─ другой просто с такими вещами не захочет иметь дела.


 Но сущность, которую мы называем Михаэлем, принадлежащая к иерархии Архангелов, ─ совершенно точно так же, как то, что мы эту сущность тоже можем назвать, ─ она, однако, существует. И имеется много подобных сущностей, которые принадлежат к этому рангу. Но эта особенная сущность, которая эзотерически известна под именем Михаэля, настолько более возвышенна по сравнению со своими собратьями, как Солнце возвышенней планет Венеры, Меркурия, Юпитера и так далее.


Михаэль является самым выдающимся и самым значительным существом из иерархии Архангелов. Древние евреи называли Михаэля: «Лик Бога». Как человек открывает себя через свои жесты и своё лицо, так в мифологии древних евреев Иегова может быть понят через Михаэля. 


Иегова дал посвященным об этом оповещение, что посвященный может нечто понять, что он никогда не мог до того понять с помощью своих обычных возможностей понимания, собственно, что Михаэль является ликом Иеговы.


Так говорили древние евреи о Иегове-Михаэле: «Иегова, Недоступный, которого нельзя достичь, как нельзя узнать мысли человека, его заботы и страдания, которые скрыты за внешним выражением. Михаэль является внешним откровением Яхве (Иеговы) так же, как у человека откровение его «Я» узнают по его лбу и лицу».


Поэтому мы можем сказать, что Иегова открывается через Михаэля-Архангела. Такое знание, которое мы описываем о Яхве, не было ограничено древними евреями. Если исследовать последние пять столетий перед христианской эрой, можно обнаружить, что во всё это время было некоторое откровение через Михаэля.


Мы можем открыть это откровение в несколько другой форме у Платона, Сократа, Аристотеля, в греческой философии, и даже в древних греческих трагедиях за примерно пять столетий до события Голгофы.


Если мы попробуем с помощью оккультного познания вглядываться в то, что фактически происходит, то можно сказать, что Христос-Иегова является сущностью, которая сопровождала человечество во всей его эволюции. Но во время эпох, которые следовали друг за другом, Христос-Иегова являлся всегда через разных сущностей того же самого ранга, что и Михаэль. Он, так сказать, выбирает всегда другой лик, которым он обращается к человечеству. 


И, смотря по тому, что тот или иной представитель иерархии Архангелов бывал выбран на роль посредника между Христом-Иеговой и человечеством, в людях импульсировались совершенно различные идеи, понимание, чувства и волевые импульсы. Мы можем всё время, которое так сказать окружает Мистерию Голгофы, описывать, как эпоху Михаэля, и можем рассматривать Михаэля в качестве посланца-представителя Иеговы.


В то время, которое в течение примерно пятисот лет предшествовало Мистерии Голгофы и ещё некоторое количество десятилетий, прошедших после неё, ведущая культура человечества несла на себе, так сказать, печать Михаэля.


Благодаря своим особенностям, своей силе, он вливал в человечество то, что должно было человечеству быть дано в этом отрезке времени. А потом пришли другие сущности, которые так же были инспираторами человечества из духовных миров, другие сущности, но тоже в ранге Архангелов.


Как уже говорилось, Михаэль величайший, самый могучий и значительный, так что такая эпоха, как эпоха Михаэля, является самой значительной, или одной из самых значительных, какие только были в эволюции человечества. 


Ибо эпохи различных Архангелов повторяются. И огромное значение имеет факт, что каждая такая сущность из иерархии Архангелов даёт временному отрезку свой характер. Архангелы являются водителями разных народов. Но благодаря тому, что такой водитель становится водителем определенной эпохи в протекшем времени, они в некотором смысле становятся водителями и всего человечества.


Что было связано с Михаэлем, то претерпело к нашему сегодняшнему циклу эволюции изменение, ибо и сам Михаэль за это время прошел через собственное развитие. И это исполнено огромного значения, ибо, судя по оккультным знаниям, мы пару десятилетий, как снова вошли в эпоху, инспирируемую той же самой сущностью, которая инспирировала эпоху Мистерии Голгофы. С конца девятнадцатого столетия мы можем рассматривать Михаэля снова как водителя.


Если мы хотим это понять, то должны Мистерию Голгофы рассмотреть с несколько другой точки зрения и спросить себя: что в этой мистерии имеет самое главное значение? Самым главным в этом является, что связано с именем Христос, который в это время Мистерии Голгофы прошел через врата смерти. 


Это самое важное! Никто во всей эволюции Земли не может говорить о Мистерии Голгофы и не упомянуть факт, что Христос прошел через смерть, что рассматривается, как существеннейшее в этой мистерии.


Рассмотрите природные законы. Очень многое можно понять через их изучение. В дальнейшей эволюции Земли научатся ещё большему. Но мы были бы чистыми мечтателями, если бы не узнали, что бывает понимание жизни, как такой идеал, который познаётся только через развитие, и никогда через изучение природных законов.


Конечно, имеются мечтатели в наши дни, которые верят, что через познание науки со временем можно достигнуть надежного понимания принципа жизни. Но это не удастся. 


По мере продвижения эволюции будут благодаря чувствам открыты ещё многие законы, но принцип жизни, как таковой, никогда не может быть таким образом открыт миру. Это может произойти только с помощью оккультного познания.


Поэтому жизнь является тем, к чему здесь на Земле наука не подступается. И в таком же смысле, как человеческое знание не имеет подступа к жизни, тот же случай и со смертью, о которой истинное познание достигается только в сверхчувственных мирах. Во всей области сверхчувственных миров не имеется смерти.


Только на Земле можно умереть, в физическом мире, или в мирах, которые в своём развитии подобны Земле. Все сущности, которые стоят выше человека на иерархической лестнице не имеют никакого представления о смерти, они знают только различные состояния сознания.


Их сознание может иногда умаляться, что в какой-то степени похоже на земной сон, но из этого сна можно снова проснуться. В духовном мире не бывает смерти. Там бывает только изменение сознания. И величайший страх, которым обладает человек, страх смерти, исчезает у вознёсшегося в духовный мир после «смерти».


В тот же момент, как человек проходит врата смерти, он приходит в состояние очень интенсивной впечатлительности, но, тем не менее, он может себя ощущать в чистом или сумеречном состоянии сознания. И было бы крайне особенным, если бы кто-нибудь захотел представить, что человек в сверхчувственном мире может быть мёртвым.


Там не бывает смерти для существ, которые принадлежат к высоким иерархиям. Единственным исключением является Христос. Но для того, чтобы такое высокое неземное существо, как Христос, могло пройти через смерть, нужно было воплотиться на Земле. И это и есть то, что обладает неизмеримой важностью в Мистерии Голгофы.


Сущность, которая в своём собственном царстве в сфере своей воли никогда не могла бы пережить смерть, воплотилась на Землю, чтобы пережить опыт, который людям свойственен. Собственно, чтобы познать смерть.


Через это была скреплена та внутренняя глубокая связь между человечеством на Земле и Христом, когда эта сущность прошла через смерть, чтобы разделить судьбу человечества. Эта смерть, как уже отмечалось, имеет огромное значение, особенно для нашей сегодняшней земной эволюции.


То, что тогда действительно произошло для нашей земной эволюции, уже часто обсуждалось. Прежде всего, существо, единственное в своём роде, которое до того было чисто космическим, соединилось через смерть Иисуса-Христа во время Мистерии Голгофы с земной эволюцией. Это вошло в эволюцию Земли во время Мистерии Голгофы. Этого прежде не было. Существо Христа принадлежало только Космосу, но через Мистерию Голгофы спустилось из Космоса и воплотилось на Земле.


С этого времени Оно, таким образом, живёт на Земле, и так связано с Землёй, что Оно живёт в душах людей на Земле и вместе с ними переживает земную жизнь. Поэтому всё время до Мистерии Голгофы было в эволюции Земли только временем подготовления. Мистерия Голгофы дала Земле её смысл.


Когда Мистерия Голгофы произошла, земное тело Иисуса из Назарета, ─ как мы знаем из различных сообщений, которыми обладаем, ─ было передано элементам Земли, и с того времени Христос стал связанным с духовной сферой Земли и живёт в ней. Как уже было сказано, ужасно трудно описывать Мистерию Голгофы, так как мы не имеем никакого масштаба, с которым мы могли бы её сравнить. Но, тем не менее, мы хотим попробовать приблизиться к пониманию с несколько другой точки зрения.


Как мы знаем, Христос жил три года после крещения в Иордане в теле Иисуса из Назарета, как человеческое существо среди людей Земли. Мы можем это назвать земным откровением Христа в физическом человеческом теле. Как же являет себя Христос со времени, когда Он во время Мистерии Голгофы сложил своё физическое тело?


Мы должны, конечно, представлять Сущность Христа в качестве потрясающе высокой сущности. Однако, хотя она была столь возвышенной, у него была возможность три года после Иоанова крещения в Иордане проявлять себя в человеческом теле. Но, всё-таки, как он являет себя с того времени? По крайней мере, не в физическом теле, ибо оно было передано Земле, и теперь образует её часть. 


Тем, кто благодаря изучению духовной науки в себе самих развили возможность вглядываться в эти взаимосвязи, может быть открыто, что эта сущность может быть снова узнана в сущности, принадлежащей к иерархии Ангелов. Так же, как Спаситель мира во время трёх лет после крещения в Иордане пребывал в человеческом теле, хотя эта Христова Сущность была чрезвычайно высокой. Так же она являет себя с того времени в прямом смысле ангельским существом, духовным существом, которое находится на одну ступень выше в развитии чем человеческое существо. В качестве такового Он может быть найден теми, которые приобрели ясновидение. В качестве такового Он непрерывно связан с эволюцией.


Так было, когда Христос, когда Он был инкарнирован в теле Иисуса из Назарета, и был более чем человеком (Бого-человеком), так теперь Христос является более, чем Ангелом. Это только внешний облик. Но было фактом, что, как было описано, могущественное возвышенное существо снизошло из духовных миров и жило три года в человеческом теле. Теперь происходит следующий факт, что это Существо в наше время само в своём развитии поднялось на одну ступень.


Если такое существо предпринимает такое действие, в котором принимает человеческую форму или форму Ангела, то оно само продвигается. И потому мы придаём большое значение продвижению в развитии Христа-Иеговы, что Христос достиг состояния, в котором Он с сегодняшнего времени сам себя являет, не в качестве человеческого существа, не через отражение, через свой назад отброшенный свет, и не через имя Иеговы, но непосредственно.


И это огромная разница во всех учениях и всей мудрости, которые со времён Мистерии Голгофы пришли в эволюции Земли. Ибо через приход духа Михаэля на Землю, через его инспирацию человечества может понемногу начинаться понимание всего, что есть импульс Христа, что значит мистерия Голгофы. Но в то время Михаэль был посланцем-вестником Иеговы, который является отражением сверкания Христа. Он не был посланцем-вестником самого Христа.


Михаэль многие столетия инспирировал человечество, примерно пятьсот лет перед Мистерией Голгофы, как это давалось в старых мистериях (у Платона и других). Но вскоре, когда Мистерия Голгофы произошла и Христос объединил себя с эволюцией Земли, пришло непосредственное влияние Михаэля. Ко времени, когда те старые документы, которыми мы обладаем в виде Евангелий, были написаны, ─ как я это описал в моей книге «Христианство, как мистический факт», ─ Михаэль больше не мог сам инспирировать человечество, но через своих собратьев среди Архангелов так их инспирировал, что много душевной силы было воспринято неосознанно через инспирацию.


Сами писавшие не имели чёткого оккультного познания, так как инспирация Михаэля заканчивалась вскоре после события Мистерии Голгофы. Другие Архангелы, собратья Михаэля, не могли инспирировать человечество в том же смысле, чтобы сделать понятной Мистерию Голгофы. Это объясняет отклоняющиеся интерпретации различных христианских учений, которые были инспирированы в основном собратьями Михаэля. Эти учения не были инспирированы самим Михаэлем, но находились в таком отношении к его инспирациям, как планеты к могущественному Солнцу.


Только теперь в наше время есть снова такое влияние, непосредственная инспирация Михаэля, которая подготавливалась, начиная с 16-го столетия. В то время был Архангел (которого сменяет Михаэль), который давал человечеству инспирацию, приведшую к совершенствованию науки природоведения. Сегодняшняя естественная наука проистекает из инспираций не Михаэля, а его собрата Архангела Габриэля. Эта научная инспирация склоняет к тому, чтобы создать науку, мировоззрение, которое даёт понимание только материального мира, и связано с физическим мозгом.


В последние двадцать лет Михаэль занял снова место такого инспиратора науки, и в следующие пару столетий Михаэль сможет дать миру нечто, что в спиритуальном смысле так важно, ─ и чем спиритуальнее, тем важнее, ─ несравненно важнее, чем материалистическое природоведение, которое шаг за шагом преуспевает с 16-го столетия. Так же точно, как его собрат Архангел одарил мир наукой, также Михаэль будет давать нам в будущем спиритуальное познание, на первом начинании которого мы сейчас уже находимся.


Так же точно, как Михаэль был послан в качестве вестника Иеговы, отражения Христа, за пятьсот лет до Мистерии Голгофы, чтобы той эре напечатлеть её печать, так же точно, как он тогда был вестником Иеговы, так для нашего времени Михаэль стал посланцем-вестником самого Христа.


Так же точно, как в древние еврейские времена, которые были непосредственной подготовкой к Мистерии Голгофы, древние еврейские посвященные могли взирать на Михаэля, как на откровение Яхве, или Иеговы, то теперь мы вправе взирать на Михаэля, который из вестника Иеговы превратился в вестника Христа, чтобы от Него принять за следующие два столетия возрастающее духовное откровение, которое всё более и более будет открывать Мистерию Голгофы.


То, что произошло две тысячи лет назад, но что мир мог узнавать только через различные христианские секты, и чьи глубины можно открыть только в 20-том столетии, когда наука будет дополняться духовным познанием, даром Михаэля. Это то, что в наше время должно наше сердце наполнить неизмеримо глубоким чувством для духовного. Мы будем мочь узнавать, что в последние пару десятилетий открылись ворота, через которые может придти понимание.


 Михаэль может дать нам новый духовный свет, который мы можем рассматривать, как преобразование того света, который был ему дан во время Мистерии Голгофы, и люди нашего времени могут себя в этот свет ставить. Если мы можем это ощущать, то мы можем понять всё значение нового времени, которое как раз сейчас исходит из нашего времени. Мы можем заметить рассвет духовного откровения, которое в следующие пару столетий должно войти в жизнь человечества на Земле.


На самом деле, так как человечество становится всё свободнее, чем это было раньше, мы будем через нашу собственную волю способны так продвигаться вперёд, что это откровение сможем принять.


Мы хотим теперь указать на событие в высших мирах, которое привело к этому измененному состоянию, обновления к нашему времени Мистерии Голгофы. Когда мы на то время обратно смотрим, то вспоминаем о том, что могло часто струиться через нашу душу, благодаря тому, что тогда произошло во время Иоанова крещения на Иордане, когда Христос являлся в человеческой форме, которая была видимой на Земле среди людей. И далее мы хотим нашу душу наполнить мыслями, как Христос потом, что касается его внешней формы, соединил себя с иерархией Ангелов, и с этого времени жил на Земле невидимо.


Давайте вспомним о недавно сказанном, что в духовном мире нет смерти. Христос по собственной воле, через то, что он сошел в наш мир, прошел подобно людям через смерть. Когда же он снова стал чисто духовным существом, он всё ещё сохранял воспоминание о своей смерти. Но в качестве существа из иерархии Ангелов, в которой он в дальнейшем себя являл, он мог узнать только снижение сознания.


Через то, что с 16-го столетия необходимо произошло в эволюции Земли, а именно триумф науки, которая всё выше и выше поднимается, нечто вошло в эволюцию человечества, что имело также значение и для невидимых миров. Вместе с триумфом науки в человечество вошли материалистические и агностические (агнозия ─ расстройство чувственных восприятий, прим. пер.) чувства большей интенсивности, чем это было прежде.


Раньше тоже были материалистические тенденции, но не было такой интенсивности материализма, какая господствовала, начиная с 16-го столетия. Всё более и более брали люди, когда они проходили через врата смерти в духовный мир с собой результат их материалистических идей на Земле. Так что после 16-го столетия всё снова и снова туда возносились семена материализма. И эти семена развивались в совершенно определенном смысле и определенным образом.


Несмотря на то, что Христос явился в старой еврейской расе и там был приведён к смерти, тем не менее, ангельское существо, внешнюю форму которого после этого принял Христос, претерпело в течение 19-го столетия угасание сознания, как результат противодействующих материалистических сил, которые пришли в духовный мир, как результат материализированных человеческих душ, пришедших после смерти в духовный мир. 


И это вступление бессознательности в духовном мире в только что описанном смысле, будет воскресением Христова Сознания в душах людей на Земле между рождением и смертью в 20-том столетии. В определенном смысле можно предсказать, что, начиная с 20-го столетия то, что было потеряно в сознании человечества, наверняка снова будет достигнуто ясновидящими. 


Сначала только немногие, но потом всё большее число существ в 20-том столетии будет обладать способностью воспринимать явление эфирного Христа (что значит: Христа в образе Ангела). В человеческой воле произошло то, что можно назвать разрушением сознания в мирах, которые непосредственно лежат за нашим земным миром, и в которых Христос является видимым для ясновидящих во всё время между Мистерией Голгофы и сегодняшним днём.


Можно сказать, что во время Мистерии Голгофы в мало известном уголке Палестины произошло нечто, что было величайшим событием, которое вступило во всё человечество, но тогдашними людьми не было воспринято со вниманием. Если так нечто могло происходить, можем ли мы удивляться тому, когда слышим, что во время 19-го столетия принесено, когда прошедшие в 16 столетии врата смерти, противопоставили себя Христу?


«Семена земного материализма», которые в духовный мир начиная с 16-го столетия в огромном количестве были принесены душами, прошедшими врата смерти, всё более вызывают темноту, образуя «чёрную сферу материализма». Эта чёрная сфера была Христом в смысле манихейского принципа принята в собственную сущность, чтобы её преобразовать. Она вызвала в ангельском существе, в котором являла себя со времён Мистерии Голгофы Христова сущность «духовную удушающую смерть».


Эта жертва Христа в 19-том столетии сравнима с жертвой на физическом плане во время Мистерии Голгофы, и может рассматриваться в качестве второго распятия Христа в эфирном мире. Эта духовная удушающая смерть, которая привела к сокращению сознания того ангельского существа, является повторением Мистерии Голгофы в мирах, которые лежат непосредственно за нашим миром, чтобы могло иметь место воскресение прежнего скрытого сознания Христа в душах людей на Земле. Это возрождение будет для ясновидческого видения в 20-том столетии.


Сознание Христа сможет объединиться с земным сознанием человечества начиная с 20-го столетия, так как замирание Христова сознания в ангельской сфере в 19-том столетии означает воскресение непосредственно Христова сознания в земной сфере, что означает, что жизнь Христа будет, начиная с 20-го столетия всё более и более чувствоваться в душах людей в качестве прямого личного переживания.


Так же, как немногие люди, которые во всякий день могут читать знамения времени, были в состоянии так рассматривать Мистерию Голгофы, что они могли понимать, как это великое, могущественное существо снизошло из духовных миров, чтобы жить на Земле, пройти смерть, и этим через свою смерть субстанции своего существа присоединить Земле, так же мы можем воспринять, что в определенных мирах, которые лежат непосредственно за нашим, имела место некого рода духовная смерть, сокращение сознания, и соответственно повторение Мистерии Голгофы для того, чтобы могло иметь место воскрешение ранее скрытого Христова сознания в душах людей на Земле.


Со времени Мистерии Голгофы многие люди могли возвещать имя Христа, а с этого 20-го столетия будет постоянно растущее число таких, которые смогут сообщать знание о Сущности Христа, которое будет добыто с помощью духовной науки. Они будут это узнавать из своего собственного опыта и смогут возвещать.


Христос был уже два раза распят: один раз физически в физическом мире в начале нашего летоисчисления, а второй раз в 19-том столетии духовно в описанном смысле. Можно было бы сказать, что человечество пережило воскресение Его тела в то время. Оно сможет пережить воскресение Его сознания начиная с 20-того столетия.


То, что я смог только несколькими словами обозначить, будет понемногу проникать в человеческие души, и посредником, вестником-посланником будет Михаэль, который сейчас является вестником Христа. Так же, как он вёл души человеческие, чтобы они могли понимать направление своей жизни с неба на землю, так он подготавливает сейчас человечество, чтобы оно было способно направить своё внимание на Христово сознание и перейти из состояния бессознательного переживания в сознательное.


И так же, как во времена земной жизни Христа большее число Его современников были не в состоянии верить, какое могучее событие было принесено в земную эволюцию, так стремится внешний мир в наше время увеличивать могущество материализма и долгое время будет пропускать мимо себя то, о чём мы сегодня говорили, считая это фантазиями, мечтательностью, возможно и безумием.


И так же будет рассматриваться истина о Михаэле, который в наше время начинает снова являть Христа. Несмотря на это многие люди будут познавать, что сейчас начинается, как восходит утренняя заря, и что в приходящие столетия будет изливаться в человеческие души подобно солнечному свету. Ибо Михаэля можно постоянно сравнивать с Солнцем. Ну а если многие люди это новое Благовестие Михаэля и не признают, всё равно оно распространится в человечестве.


Это то, что сегодня можно сказать о связи Мистерии Голгофы, которая произошла в начале нашего летоисчисления, к Мистерии Голгофы, как она сегодня может быть понята. Если мы эти чувства делаем собственными, когда мы познаём, что мы можем стать истинными духовнонаучными исследователями. Время от времени будут приходить другие откровения, для которых мы должны держать открытым наше сознание. Не должны ли мы ощущать, что это было бы совершенно эгоистическим эти чувства исключительно иметь для нашего собственного удовольствия?


Почувствуем лучше, что нашим первым долгом является, как мы это через духовную науку узнаём, изъявлять готовность делать себя инструментом для такого откровения. И, хотя мы являемся таким маленьким обществом во всём человечестве, которое пытается эту новую истину о Мистерии Голгофы понять, постигнуть это новое откровение Михаэля, мы создаём, кроме того, новую силу, которая в меньшей степени зависит от нашей веры в это откровение, сколько единственно зависит от самого откровения, от самой истины.


Тогда мы будем совершенно спокойно познавать, что только некоторые из нас подготовлены к тому, чтобы миру объяснять в известной мере настолько, насколько он это согласен слушать: с настоящего времени имеется новое откровение Христа. Мы хотим быть готовыми это признавать, мы хотим принадлежать к тому маленькому кругу, который хочет помогать, чтобы откровение становилось более известным. Мы хотим на внутренней силе такого откровения строить так, что оно могло бы распространяться в остальном человечестве. Ибо это познание будет понемногу становиться всеобщим достоянием.


Это есть то, что мы называем мудростью, но что некоторые люди могут называть безумием. Чтобы крепко на этом стоять, мы нуждаемся сегодня только в воспоминании, что это сегодняшнее время является тем самым, в котором происходит второе откровение Михаэля, а также о том, что было сказано одним древним посвященным во время первого откровения Михаэля: «Что порой людям кажется безумием, оказывается Божественной мудростью!».


Попробуем сегодня, извлечь силу для нас самих из таких чувств, из такого духовного познания, которое во многих отношениях внешнего мира должно бы выглядеть безумием. Соберемся с духом, признать, что то, что, основываясь только на чувствах, кажется безумием, для нас может быть светом и мудростью, и ясным пониманием сверхчувственных духовных миров, к достижению познания которых мы стремимся всей силой нашей души и нашего убеждения.

Импульс Михаила и Мистерия Голгофы

Лекция 1, Штутгарт, 18. Мая 1913


При моём последнем появлении здесь среди вас, я мог вам в двух рассмотрениях изложить нечто про жизнь между смертью и новым рождением. Для этого была выбрана такая точка зрения, что важность и значение познания жизни между смертью и новым рождением бросается в глаза, ибо силы и сущности, с которыми тогда человек приходит в соприкосновение, также вторгаются в нашу жизнь, которая протекает между рождением и смертью.


Сегодня сначала пойдёт речь о всяческом, что может нам наглядно показать великую миссию антропософского мировоззрения из всего характера современной культурной эпохи. Мы, в самом деле, ─ я это часто подчёркивал и обстоятельно говорил, ─ стоим в важном отрезке человеческого земного развития. Я часто подчёркивал, что, если при поверхностном рассмотрении эволюции человечества земли очень часто каждую временную эпоху называют переходной, то нужно исходя из определенных точек зрения из нашего времени, вероятно, называть его не переходным, а значительным временем для всего развития человечества.


Первая точка зрения, которую я сегодня хочу вам представить, та, которую я вам уже часто упоминал, что Антропософия сегодня должна вживаться в человеческую культурную жизнь из-за необходимости развития Земли. И, что Антропософия, когда обученной душой духовного исследователя могут быть получены её результаты, то это может быть понято, воспринято каждой человеческой душой, которая только захочет, которая только достаточно беспристрастно воспримет вещь.


Но тут можно возразить: да, но только имеется слишком мало людей, которым кажется правдивым то, что предлагает Антропософия. А большее число людей рассматривает то, что исходит от духовной науки и духовного исследования, как фантазии, мечтательные галлюцинации, если только не, ─ это мы вчера слышали, ─ как одну из семи сект гибели.


Что, собственно, является основанием? Можно против факта, что имеется ещё огромное число людей современности, которые говорят: да, мы не можем понять Антропософию, она кажется нам фантазией, ─ можно в противоположность этому поддержать утверждение, что эта истина, которая немногими понимается, всё же может быть понята беспристрастным человеческим чувством.


Я во вчерашнем открытом докладе разъяснял, каким образом можно придти к сверхчувственным познаниям. Что можно освободить определенные силы души от их вмешательства в телесность. Я показал, как можно освободить силы мышления, речи и воли, их эмансипировать от телесности, так, что они могут действовать чисто душевно в духовно-душевном. 


Это силы, которые развиваются через медитацию, концентрацию и созерцание, и которые потом могут проникать в сверхчувственные миры. Все силы, способные проникать в сверхчувственные миры, происходят оттого, что человек свою душу может освобождать от всего, чем он связан с телесностью. В силах познания, с помощью которых можно исследовать сверхчувственные миры, мы имеем дело с душевными силами, освобождёнными от телесности.


В нашей повседневной жизни имеется душевная сила, которая в определенном смысле имеет в себе то, что с другими душевными силами борется при духовном исследовании. Эта душевная сила является силой мышления, как она себя проявляет в обычном, естественном, здоровом человеческом рассудке. Эта обычная сила мышления, при определенных условиях, без того, что она дальше будет развиваться, сама уже может стать свободной от тела.


С этим мышлением имеется ещё такое обстоятельство. Это мышление, которым сегодня может в качестве силы обладать каждая душа, в известной степени имеет два лика, являет голову Януса. Это мышление, когда оно зависит от мозга, приносит в сознание только такие мысли, которые могут отражаться в мозгу, в нервной системе.


Потому это мышление более пассивно, является мышлением, которое опирается на инструмент мозга. Или иначе это мышление может уже просто, ─ без какой-либо медитации, ─ через внутреннее решение, благодаря тому, что оно само в своей истинной сущности становится сознательным, что хочет оторваться от опоры на мозг, освободиться. Тогда возникает более активное мышление.


Это две стороны здорового человеческого мышления, которым сейчас может обладать каждая душа. Мышление имеется в каждой душе, но его можно использовать двояким образом. Сначала так: человек может себя в себе самом сделать сильным, может в себе самом образовывать мысли. Тогда это мышление в своей активности таково, что оно полностью идёт навстречу всем самоочевидно важным утверждениям духовного исследования. Если же это мышление не хочет себя усилить, не хочет понять себя в своей активности, тогда оно должно опираться на физический инструмент мышления, мозг, и тогда порождает только мысли, которые можно понять инструментом мозга. Тогда человек не может активно мыслить, он мыслит пассивно.


Важнее всего другого, ─ разумеется, не по отношению непосредственно к современности, но для будущего, ─ является разделение на активных мыслителей и пассивных мыслителей. Те, кто сделали сильным нечто от самостоятельного внутренне свободного мышления в себе, которые смогли начать активно мыслить, будут уже через импульс этого мышления приходить к духовнонаучному исследованию.


Те же, кто не хотят мыслить деятельно, а только в зависимости от мозга, будут говорить, что антропософское исследование является фантазией, так как они не имеют понятия о том, что в свободном активном мышлении можно познать, ибо они хотят предоставить себя инструменту мозга. Можно сказать, что они не хотят сами мыслить, в себе оставляют мышление только о себе самих.


Как раз с этой точкой зрения связано, что отношение к антропософскому мировоззрению сегодня в основном дело внутреннего прилежания, внутреннего напряжения, или же внутреннего удобства, внутренней лени. Мышление, которое хочет быть усердным, хочет внутренне усилиться, может понять результаты духовной науки. Мышление, которое хочет обслуживания, подпорки, инструмента, который хочет приносить мысли в сознание лишь в отражении мозга, а это удобно, такой хочет думать только о себе, и из соображений удобства антропософское исследование должен отклонять.


И все философии, вся писанина, которые выплёскиваются в мир, и имеют видимость научных и духовных, но говорят, что нельзя понять то, что может принести антропософское исследование, это покоится на сначала неосознанного, но глубоко внутреннего стремления к удобству человеческого мышления, которое не становится активным, но хочет оставаться пассивным. Приверженность антропософскому мировоззрению не удобна.


Так, в сущности, обстоит дело. И, когда вы приходите на собрание, не считая себя сегодня материалистами, возможно, считаете себя монистами, и высказываетесь про «фантастику» духовной науки, то в основе этого лежит нечто другое, чем то, что в этом собрании будет говориться. Здесь лежит в основании неспособность перейти к активному мышлению, и большая самонадеянность, ─ так как сам не хочет собраться с силами для активного мышления, ─ удобство пассивного мышления для главенства основания заниматься человеческим исследованием.


Удобство в использовании душевных сил приводит уже в обычной жизни временами к тому, что часто можно наблюдать. Когда некто ту или другую речь хочет заслушать и для удобства во время выступления засыпает снова и снова, и просыпает всё то, что, собственно, в его намерение входило узнать, но, возможно, и не было его намерением узнать. С таким просыпанием импульса развития человечества приходится иметь дело со всеми такими, которые не могут собраться с силами для активного мышления в современности и ближайшем будущем. Сонливость будет важнее всего. 


Ибо, если те или другие люди не хотят знать о том, что за тем, что разыгрывается в нашем чувственном мире, лежат сверхчувственные сущностные силы, сверхчувственные события, часть человечества может проспать то, что собственно происходит, происходящие сверхчувственные события. В наше время мы имеем дело с очень важными сверхчувственными событиями!


И все внешне-чувственные события являются внешним выражением сверхчувственных событий. Когда мы, так сказать, проглядываем насквозь покров, в котором выступают все чувственные события развития нашей эпохи, тогда мы можем за этим покровом подойти к сверхчувственным событиям. И чтобы характеризовать эти сверхчувственные события, которые как раз сейчас важны, придётся нам вспомнить, что вся жизнь в Космосе держится на постоянно возрастающем развитии.


Прослеживая путь развития людей, мы находим сначала его первый замысел в древнем Сатурне. Потом мы его находим пронизанным новым элементом во время древнего Солнца. Потом ещё более развитым во времена древней Луны. И с четвёртым элементом, «Я», в земное время. И мы знаем, что его душевные силы во времена Юпитера примут такой образ, что он будет тогда сравним с существами иерархии Ангелов нашего времени.


Так же как человек в своём развитии продвигается вперёд и вверх, также совершенствуются и другие существа отдельных иерархических ступеней с нижней ступени на верхнюю ступень.  Не только человеческая иерархия подлежит такому растущему развитию, но и стоящие выше человека иерархии. Возьмём из среды этих иерархий одну, стоящую на две ступени выше человека, иерархию Архангелов.


Я уже вчера говорил, что сегодня с понятной стороны не обижаются в общем, когда говорят о духе вообще. Когда же речь идёт о классах, порядках, индивидуальностях, так же как о растениях и животных и других областях природоведения, тогда человек сегодняшней культуры очень сердится. Поэтому этого нужно желать, когда мы имеем дело с конкретным в духовном мире.


Если вы возьмёте цикл моих докладов, прочитанных в Христиании о развитии народных племён (Volksstämmen), то вы увидите, что развитие народов связано с иерархией Архангелов. Следующие друг за другом эпохи подлежат древним силам, Архаям, духам Личности.


Когда мы выбираем из ряда Архангелов важнейшее Существо, мы имеем имя, которое нам обычно встречается, которое мы используем, как и другие имена: Михаэль, Рафаэль, Габриэль и так далее.


Мы можем эти существа называть их именами, ибо имя не является существенным. Мы их называем так же точно, как и все другие вещи называем их именами и названиями. Они играют определенную роль в том, что мы находим в фактах сверхчувственного развития, от которого зависит наше чувственное развитие.


Мы можем действительно очень хорошо духовнонаучно различать между отдельными существами иерархии Архангелов. Не абстрактно через чистое привязывание имени. Но мы можем различать основные культурные импульсы, которые внешне в чувственном мире указывают на участок Земли. Например, в первом христианском столетии такой-то участок Земли управляется существом, другим чем то, которое инспирировало главные культурные импульсы у ведущих народов. Мы говорим, что в 12-13 столетиях, господствовал другой, и тот, который господствует в нашу культурную эпоху, господствовал во время Мистерии Голгофы.


Остановимся сначала на том, что принимается во внимание в связи с нашим культурным развитием. Можно отчётливо распознавать между характером того времени, которое началось примерно в 15-16-том столетиях, которое своим знаком имеет появление новых естественных наук, так, что естественные науки набрали свою величину, которые нам в 19-том столетии противятся, чему мы можем не удивляться.


Если принять во внимание естественнонаучную работу всего человечества в эти столетия, то можно сказать, что она велась под руководством определенных народов, которых направляли из сверхчувственного мира совершенно определенные существа из иерархии Архангелов. И эти существа совершенно точно отличаются от тех существ, которые сейчас ведут нашу начинающуюся культурную эпоху из сверхчувственного мира.


Если мы хотим назвать имена этих руководящих существ из иерархии Архангелов, которые привычно звучат в западной Европе, можно сказать: от времени Христа различные существа вели развивающуюся культуру. Не желая останавливаться на этих именах, я просто перечислю ряд имён существ из иерархии Архангелов, так же, как называют имена людей, которые в чём-либо принимали участие на физическом плане. Ряд существ из иерархии Архангелов, которые управляли развитием культуры: Орифиэль, Анаэль, Захариэль, Рафаэль, Самуэль, Габриэль, Михаэль.


Габриэль был ведущим духом той культурной эпохи, которая только что закончилась для духовного мира в последней трети 19-го столетия. Ибо вместе с этой последней третью 19-го столетия начинается, ─ и это будет всё более выступать, ─ эпоха, в которой из сверхчувственного мира в чувственный мир будут изливаться совсем другие импульсы и влияния.


В то время, как во время прошедшей эпохи человеческие души преимущественно были обращены на то, что видели чувства и рассудок мог понять, люди в наступающем времени, которые не хотят проспать своё поступательное развитие, преимущественно будут обращать внимание на то, как всё больше сверхчувственные истины и познания будут ниспосылаться из сверхчувственных миров в земное чувственное развитие.


Если характеризовать поверхностно, можно было бы сказать: в прошедшую эпоху сверхчувственные существа достаточно сделали тем, что могли вливать инспирации и интуиции из сверхчувственного мира, по возможности, воздержанные от физической жизни. Иерархии были заняты тем, что они не могли вливать в души.


Начиная с сегодняшнего времени сверхчувственные силы так направляются и ведутся из сверхчувственного мира, что можно многие инспирации и интуиции вливать в человеческие души так, что знание о имагинации, инспирации и интуиции человеческая душа сможет воспринять. Лишенный всех инспирирующих существ, всех познаний духовного в прошедшую эпоху, человек будет исполнен существами инспирирующими, интуитирующими истинно живыми культурными импульсами в последующее время.


Совершенно невозможно было бы говорить людям пятьдесят лет назад такое, что благодаря закономерному ходу мирового развития сегодня можно им говорить, так как тогда было бы невозможно получить такие вещи непосредственно из духовного мира. Ворота только сейчас отворились. И как закрытые времена были благоприятными для развития рассудка, так последующее время будет благоприятно для развития инспирации и интуиции.


Твёрдо столкнулись друг с другом две эпохи. Одна, в которой была антипатия к инспирации, и другая, в которой, хотя могучие силы всеми средствами противодействуют инспирации, но в ней есть возможность воспринимать инспирацию, делать её задающей тон в человеческих душах.


И если мы дальше заглядываем в это дело, то можем открыть, что сверхчувственные силы, которые не непосредственно могут вливаться в человеческие души в прошедшей эпохе, не были бездеятельными. То, чего не может констатировать внешняя физиология, является истиной: во время водительства Габриэля тоже работалось из сверхчувственного мира в чувственном. 


Эта работа производилась над физическим телом людей. Внутри передней части мозга возникали в это время тонкие структуры, которые всё снова и снова через господство Габриэля насаждались в человеческое поколение. Благодаря этому большая часть людей родилась с таким мозгом, который имеет в передней части более тонкие структуры, чем это было у людей 12-13 столетий.


Это было задачей той эпохи, в которой чувства людей были направлены на физически-чувственное, и были изолированы от инспираторов так, что в телесность вливались импульсы сверхчувственного мира и формировали эти тонкие структуры в мозгу.


И всё более и более будет эта структура присутствовать у тех, кто себя будет делать способными чувствовать, преуспевать в активном мышлении и понимании духовной науки. И тогда в нашей эпохе, той эпохе, на пороге которой мы стоим, будем мы сверхчувственные силы использовать не для того, чтобы строить структуры в мозгу, а для непосредственного восприятия в души вливающихся инспираций и имагинаций. Это и есть господство Михаэля.


Так отличаются два существа из последовательного ряда Архангелов через то, что один из них, Габриэль, который водительствовал человечеством непосредственно перед нашей эпохой, работал над построением нежной структуры в мозгу, а другой, который теперь начинает работать, уже не имеет задачи перестраивать человеческий орган, а насаждает в человеческие души понимание духовной науки. 


Так мы можем разграничить друг от друга существа, которые принадлежат к одной и той же Иерархии Архангелов.


На этих двух примерах я попытался представить вам характеристики этих обоих существ с их конкретными особенностями. Мы не ограничиваемся именами, так же как мы ничего не знаем о человеке, когда просто знаем, что его зовут Мюллером, так же мало мы понимаем, что за существо Габриэль, если знаем только его имя. Гораздо больше мы понимаем, что за человек, если его охарактеризовали, как милосердного человека, который сделал то, или другое.


Так же мы узнаём нечто о сверхчувственном существе, если мы можем сказать, что оно излило в человеческие тела силы, которые в передних долях человеческого мозга создали определенные структуры через человеческие силы продолжения рода. 


И мы характеризуем дух, существо, которое за ним следует, правильно, если мы освещаем его деятельность в области понимания инспиративных и интуитивных истин. Не столько для духовных исследователей, которые уже инициированы, но для тех, кто хочет понимать результаты духовных исследований, которые хотят перейти к активному мышлению, трудится Михаэль, так как силы активного мышления всё больше накапливаются в человечестве.


Этот переход очень важен ещё и в другом отношении. Через то, что там происходит, всё более подготавливается человечество, которое через свою организацию становится способным в будущих инкарнациях действительно оглядываться на более ранние инкарнации. Но человечество должно сначала перейти в это состояние.


Нельзя что-нибудь вспомнить, над чем никогда не думали. Если вечером расстегнуть манжеты и снять запонки, не обращая внимания, бессмысленно, то на следующее утро будет проблемой их найти. Если вечером мыслью проследить действия и место, куда запонки были положены, утром вы направитесь прямо к месту, где они лежат.


То, что здесь действует в обычной жизни в связи с способностью воспоминания, то же самое нужно принять во внимание и в более широком смысле в связи с воспоминанием предыдущих жизней. Сначала мы должны помнить о внутреннейшей сущности своей души, о том, что действительно переходит в сущности души. Но для этого мы должны сначала эту внутреннюю сущность постичь, а это мы можем достичь только через оккультное обучение. Если не постараться иметь мысли сущности души в прежней инкарнации, то и не будет возможно обратное воспоминание.


Нужно для этого быть так хорошо организованным. Организованными для обратного воспоминания люди будут, но они будут сначала эту организацию переживать, как болезнь, как нервостению, как ужасное состояние из-за того, что они её не смогут использовать. Если человек имеет впечатления, которые не применяет, имея в себе органы, их не использует, тогда он заболевает.


 Мы приближаемся к тому, что люди в следующих эпохах будут организованы для того, чтобы вспоминать предыдущие земные жизни. Но это смогут осуществлять только те, которым есть, что вспоминать, кто человеческой души сущность в своём своеобразии в качестве члена духовного мира узнают через оккультное обучение. В каждой жизни, которая следует за такой, в которой душа будет понята, как духовное существо, придёт способность вспоминания предыдущих жизней.


Мы стоим на важном поворотном пункте. Понимание духовной науки означает, в сущности, ни что иное, как обладание чувством для этого поворотного момента нашего времени.


Но не все существа иерархии Архангелов обладают одинаковыми задатками, одинаковым рангом. Когда мы говорим об иерархии Архангелов, можно сказать: они чередуются именно так, как я сказал. Но высочайшим в ранге, одновременно главнейшим является тот, который в нашу эпоху начал господствующее водительство, это Михаэль.


Он один из ряда Архангелов, но в определенном смысле является самым продвинутым. Происходит общее развитие, которое охватывает все существа. Все существа подчиняются закону восходящего развития. Мы сейчас находимся во времени, когда Михаэль, главнейший из Архангелов, переходит в ранг Архаев. Он становится в ведущее положение, Духом Времени, ведущим существом всего человечества.


Это является значительным, невероятно важным явлением нашего времени, что мы узнаём, что то, чего ещё не было во всех предыдущих эпохах, не происходило для всего человечества, теперь может произойти, должно произойти благо для всего человечества. Что раньше наступало у отдельных народов, ─ духовное углубление, ─ теперь может наступить для всего человечества.


И, когда мы так указываем на то, что происходит за покровом чувственного мира, то можем указать и на то, что в этом чувственном мире разыгрывается в качестве внешнего выражения того, что было ранее охарактеризовано: что возвышение Архангела Михаэля происходит за покровом чувственного мира.


До сих пор человек мог быть индивидуальностью. В будущем он также сможет быть индивидуальностью, только в другом смысле, чем это могло быть до сих пор. Человек всегда до некоторой степени принимал участие в сверхчувственных мирах, по меньшей мере мог это своей душевной жизнью. Но личная нужда, личная окраска, которые человек изжил в этом чувственном мире, не может сверху вниз, только снизу наверх, она пришла от Люцифера.


Люцифер создал личность. Оттого до сих пор можно сказать: человек со своей личностью не может проникнуть в сверхчувственный мир, не может свою личность внести в духовный мир, он должен свою индивидуальность стереть, иначе он испачкает духовный мир.


В будущем надлежит человеку, что он личность даст инспирировать сверху, благодаря чему сможет воспринять то, что тогда должно будет изливаться из духовного мира. Свои нужды личность получает через то, что она сможет воспринять из духовных познаний. Личность в будущем будет нечто совсем другим. 


В определенной степени через то, через что человек зависит от духовного, что ему от тела напечатлено, человек был прежде личностью. В будущем он должен будет становиться личностью благодаря тому, что он из духовного мира в себе переработает и сможет воспринять.


Через кровь, через их темперамент, через некоторое, что приходило снизу, в прошлом люди становились личностями, и в эти личности излучались из сверхчувственного мира безличные элементы. Через темперамент, через кровь, и так далее будет в будущем всё меньше и меньше личного. Но это может быть через участие в духовном мире. Вплоть до характера будет течь то, что содержат сверхчувственные импульсы. Это будет воздействовать импульс Михаэля, который как раз в человеческую душу вводит понимание для духовной жизни.


Люди с описанным персональным характером, будут этот персональный характер в будущем иметь потому, что они будут иметь то или иное понимание сверхчувственных миров. Александр, цезарь, Наполеон принадлежат прошлому. В них, конечно, вливался сверхчувственный элемент, однако высокую личную окраску они получили снизу. 


Люди, которые являются личностями через то, что они духовный мир вносят в чувственный, несут из персональности души в человечество, это будут персональности, которые приходят на смену Александру, цезарю, Наполеону. Сила человеческих деяний в будущем будет исчисляться силой духовного вклада, который в эти человеческие деяния вольётся.


Это всё принадлежит к тому, что является важным при переходе от одной эпохи к другой. Но что именно является самым важным в характере этого перехода, то это то, что это переход от эпохи Габриэля к эпохе Михаэля в наш период развития человечества.


Мы можем также здоровым человеческим рассудком приобрести понимание того, что сегодня говорят, если только мы достаточно свободны от предрассудков, в наше время вглядываться и видеть, как сталкиваются две возможности ещё вплоть до последней трети 19-го столетия.


Первой возможностью является строить своё мировоззрение исходя из природоведения. Сегодня это немного устарело, что-то антикварное, уже не лежит в характере временной эпохи. Однако, люди так поступают, так как они относят это как раз к тому, что идёт из старого. В характере времени лежит, из инспираций духовного мира и из его понимания строить мировоззрение. 


Это мы должны воспринять, как чувство, как ощущение в нашу душу, тогда мы учимся знать, что антропософское мировоззрение для отдельных душ означает, учиться ощущать, чем является развитие для человечества. Мы должны стать участниками значительного.


Теперь я напомню вам нечто, что я приплёл в докладах, которые последний раз читал здесь, об изменении функции Будды. Здесь есть точка, где в следующем рассмотрении можно будет опереться на сегодняшнее.


В какой-то мере я хотел бы сегодняшнее рассмотрение закончить вопросом, который здесь в каждой душе может подняться, и который от того важного, что мы сегодня рассматривали, может привести к ещё более важному.


Когда произошло возвышение Михаэля, и стал ведущим духом западной культуры, кто вступит на его место? Место должно быть занято. Любая душа может сказать: итак, должен один из Ангелов пережить возвышение, продвижение в иерархию Архангелов. Кто же это?


С этим вопросом я заканчиваю, чтобы ввести в ещё более важные рассмотрения, которые нас ожидают послезавтра.


Сегодня я хотел поставить перед нашей душой важность характера перехода: факт, что души, которые для этого собрались с силами, могут найти понимание сверхчувственных истин. Ибо так хотят стоящие за человечеством, ведущие человеческую эволюцию мировые Власти. 


Проявлением этого в чувственном мире является то, что личностность приобретает совсем другие нюансы. В то время как в закончившейся эпохе окраска личности давалась снизу через темперамент и кровь, в будущем будет задавать тон для личностности нового времени элемент духовного понимания. Это будет задающий тон элемент.


Очень важно это понять, но ещё важнее почувствовать.


С этого места послезавтра мы начнём очень важное рассмотрение, которое сможет проникнуть в каждую отдельную нашу душу.

        Импульс Михаэля и Мистерия Голгофы

Лекция 2, Штутгарт, 20 Мая 1913 года


Мы попытались немного осветить, что, исходя из мировой закономерности, стало характером нашего времени. Ибо, когда мы говорим о духовных силах и духовных импульсах эпохи, то это такие силы и импульсы, которые в каждой отдельной нашей душе внутри действуют. И мы не можем с нашими душами справляться, когда мы себя не можем правильно поставить к этим силам, этим импульсам нашего времени, которые одновременно являются духовными силами и импульсами нашей души.


Это действительно правда, что, ─ как также и некоторые из вас размышляют, почему тот или иной верит в духовную науку, ─ в душах тех, кто искренне и благоговейно подходят к духовной науке, возможно неосознанно живёт чувство, побуждение, которое приходит от подлинного, истинного духовного импульса нашего времени.


Я позавчера пробовал характеризовать, что мы сейчас живём в том, что можно назвать временем Михаила. Понимание спиритуальных вещей будет всё более и более доступно душам. Во время прошедших столетий понимание было возможно о вещах внешнефизического мира через природоведение о физических, химических, физиологических и так далее законах по отношению ко всему, что связано с внешним пространством и временем.


Во время водительства Габриэля в душах было разбужено понимание для того, что триумфально шествовало в естественных науках и склоняло души к естественнонаучному пониманию мира. Теперь мы вошли в эпоху, когда так же точно можно будет понимать духовное.


Ещё никогда в истории развития человечества не было смены следовавших друг за другом эпох с такими радикальными различиями, как только что закончившаяся и вступившая в свои права. И чуждыми становятся такие души, которые склонность имеют к духовному, и те души, которые ещё крепко держатся за то, что принесли предыдущие столетия. 


Не пройдёт много времени, как те, которые надеются стоять на почве материалистического монизма, совершенно несвоевременно будут против тех душ, которые будут искать понимания сверхчувственных миров. Ибо, начиная с последней трети прошедшего столетия духовная приливная волна из высших миров в наш мир начала вливаться, и потому стало возможно получать понимание того, что руководит спиритуально эволюцией мира и человечества.


Примерно два тысячелетия тому назад произошло событие, которое вам всем известно под названием Мистерии Голгофы. Здесь об этом часто говорится, и мы с разных сторон пытаемся осветить эту Мистерию Голгофы, как поворотный пункт человеческого развития. И может стать ясным, что без соприкосновения с какими-либо конфессиональными точками зрения, из одной только духовной науки, может быть достигнуто понимание этого события, так что можно ожидать понимание каждого конфессионального течения современности.


Также об основаниях, почему одни или другие событие Христа не хотят обозначить, как центр тяжести человеческой эволюции, обстоятельно уже обсуждалось. Но мы должны также нечто хорошо рассмотреть душой, о чём вчера говорилось в открытом докладе. Могло быть, что некто из каких-то своих соображений не хотел знать, что в начале нашего летоисчисления произошло в маленькой стране.


Могло также быть то, что некто не особо скорбит о том, что мы называем Мистерией Голгофы. Хорошо, мы хотим даже принять, что могут, конечно, иметься такие души, если думать о ходе истории, рассуждая гипотетически, что всё происшествие на Голгофе могло быть затушевано. Когда такая душа рассматривает развитие человечества, она бы всё же могла найти нечто, что это время особенно характеризует. Об этом говорилось вчера.


В той эпохе, перед Мистерией Голгофы был переход от одного позиции человеческой души по отношению к окружающему миру, и следующей позиции души к её собственной внутренней сущности, совершенно не учитывая Мистерию Голгофы. Во время, когда произошла Мистерия Голгофы имел место такой большой переход человечества от жизни во внешнем окружении к погружению во внутреннее. И каждый может это чувствовать, даже, если он отворачивается от события Мистерии Голгофы.


Человечество сейчас находится на повороте времён. Не обязательно постоянно говорить о Мистерии Голгофы, но можно брать другие события, которые покажут, что прежде человечество пожило душевно во внешнефизическом, но что потом начали жить в погружении в душевно-внутренние люди, которые будут пронизаны из импульса времени их «Гением».


Но когда такое происходит, то происходит таким образом, что это бывает подготовлено. Хочется напомнить тривиальную пословицу: «Природа не делает прыжков». Выражение справедливо только в известных границах, ибо подготовка ─ это разве не скачкообразное развитие? ─ а цветок будет в уже зелёных листьях. Так также подготавливается то, что рассматривается, как переломный момент в развитии человечества во время Мистерии Голгофы.


И мы можем не только найти, если мы углубимся в это, что нам в качестве учения, мировоззрения выступает навстречу в последних столетиях древнееврейской древности, мы можем там найти не только дух, ( разумеется, собственный дух, ( подготовки для Мистерии Голгофы, но мы можем такой дух подготовки найти и в других областях Земли.


Для духа еврейства это было так, что он показывал совсем другую окраску, чем прежде. Совсем другой род мировоззрения возникает в шестом столетии перед Мистерией Голгофы, совсем новая эпоха по сравнению с тем, что было раньше в еврейской духовной жизни. Это совершенно ясно открывается точно наблюдающему взгляду. 


И когда это здесь выступает другим образом, так как древнееврейский народ, разумеется, был иной натуры, но это всё же тот же дух, который только получает другое выражение. Это дух, который в греческой философии, собственно в греческом стихотворном искусстве царит в последних столетиях перед Мистерией Голгофы. Мы его находим всюду. Нужно только серьёзно рассмотреть духи Платона и Аристотеля, и особенно Сократа, чтобы увидеть, что этот поворотный момент подготавливался всюду.


Такие события, которые здесь на Земле происходят, направляются и ведутся из сверхчувственного мира. Раньше, чем такое событие происходит в земной жизни, как то, которое мы называем Мистерией Голгофы, предыдущее правление эволюцией посылает вестника, посланника, ( в этом случае вестника-посланника Яхве, ( чтобы подготовить это событие.


Был такой дух, который подготовил культурную эпоху вплоть до Мистерии Голгофы. Это тот самый дух, который как раз сейчас является ведущим духом наступившей культурной эпохи. Дух, которого мы называем Михаэлем. Так же, как Михаэль придаёт характер нашему времени, так же он давал характер всей культуре, которая подготовила Мистерию Голгофы. И была ещё могущественная власть, которая Михаэля послала из высших миров, в то время это был Яхве, или Иегова.


В то время было не так, как в наше время, когда так легко возражают, если кто-то говорит о духовных вещах: «Ты говоришь много о народном духе или о духе времени, или вообще о духовных фактах, но совершенно не говоришь о Боге!». ( Люди совсем не замечают, почему говорят не о Боге: потому, что нет человеческих понятий, которыми можно было бы действительно охватить то, в чём мы живём, ткём и есмь.


Также и здесь существуют интересные воззрения. Когда я недавно в одном городе читал открытый доклад, то, как это обычно бывает, задавались вопросы, и один человек задал умный вопрос: «Да, когда, однако, логичным образом предмет узнают благодаря тому, что его рассматривают в качестве объекта, через то, что его можно противопоставить, ( и мы объективный образ от того предмета, который мы в себе имеем, как глазное яблоко, не можем иметь из оснований, что мы его не можем рассмотреть, ( как это обстоит тогда с рассмотрением некоторых мистиков, что должны отодвинуться, отмежеваться от Бога, чтобы Его можно было рассматривать, как объект?».


Несомненно, некоторые мистики утверждают, что от Бога нужно отстраниться, чтобы стоять против него. Вопрос был умным, но на него нужно ответить таким образом: «Ты можешь от Бога отстраняться сколько хочешь, но ты останешься внутри Бога, ты не можешь из Бога выйти». Некоторая логика вполне логична, но и она недалёкая в логичности.


Во времена, когда люди ещё были близки к духовному, тогда ещё имелось чувство, благоговение к духовному, в котором мы живём, ткём и есмь, что не всегда должно быть названо именем. И потому в старом еврействе употребляли, чтобы не выговаривать имя, выражение: «Лик Яхве». Лицо, лик ( это у человека то, чем он обращается вовне, через что он себя открывает. Это не весь человек. Человека узнают по внутреннему, выражающемуся в чертах лица. Но не много теряют, когда, говоря о всём человеке, имеют в виду его лицо.


Поэтому раньше Михаэля называли: «Лик Яхве». Охотнее называли представителя, через которого, как бы из обращённого к человечеству лика Яхве, или Иеговы, человечеству благовествовалось. В доверенных кругах охотнее называли представителя, чем самого Яхве. 


Михаэль тогда как раз рассматривался как духовный правитель времени, как вестник-посланник Яхве, как такой иерарх, из которого сияло в то время то, что должно было придти в качестве импульса, чтобы подготовить событие Голгофы.


Ну а в промежуточное время водительство человеческой эволюцией имели другие существа из ряда иерархии Архангелов. И существо, которое в своё время осуществляло водительство, когда подготавливались условия для Мистерии Голгофы, теперь снова ниспосылает флюиды сверхчувственной жизни в чувственный мир. И тогда было время Михаэля, и теперь началось снова время Михаэля. Но есть огромная разница между тем временем и нашим, которое началось.


Сегодня далеко завело бы, если характеризовать, какое понимание Мистерии Голгофы может проявить время, которое протекло от той эпохи Михаила и до нашего времени. Были глубоко сердечные души, которые из более или менее повышенной религиозной потребности имели личное отношение к Мистерии Голгофы и были её носителями. Были глубоко религиозные натуры от Мистерии Голгофы до наших дней. Но Мистерия Голгофы является тем, что, хотя и является реальным фактом на исходном пункте нового времени, однако в отношении чего человеческая душа не может без дальнейшего дерзновения это полно пронизать взглядом, полностью понять.


 Будут приходить всё новые эпохи, которые человеческие души всё снова будут углублять, и те всё лучше и лучше будут понимать, что произошло в Мистерии Голгофы. Само событие стоит там, как поворотная точка в человеческом развитии. Понимание этого события будет всё больше расти и созревать в духовном развитии Земли. Мы не можем достаточно глубоко записать в душе это дело.


Взглянем пристально в определенной метафизической абстракции, что, собственно тогда произошло. Мы характеризовали это с различных точек зрения. Теперь мы хотим выбрать более абстрактную точку зрения, которая, однако, если мы дадим ей действовать на душу, может вызвать в нашей душе глубокое чувство.


Когда обычное миропонимание, или обычная наука изучает вещи вокруг нас, ( я вчера в открытом докладе уже обращал внимание на эти вещи, но мы ещё раз отнесёмся к этому внимательно, ( когда изучают вещи вокруг нас, тогда человек учится через обычное мышление  и обычную науку пониманию законов бытия в минеральном, растительном, животном и человеческом мирах. 


Эти законы достигают апогея в идеале: понять жизнь. Но сама жизнь не может быть здесь, на Земле, понята. Познание жизни может дать только оккультизм. Внешняя наука не сможет никогда углядеть жизнь. Было бы крайней фантастикой верить в то, что когда-нибудь так же, как разгадали физические и химические законы, будут разгаданы законы жизни. Идеал остаётся, но он не достижим. Для физического плана нет возможности познать жизнь. Это познание жизни останется достоянием сверхчувственного познания.


Как невозможно чувственное познание жизни, так же невозможно сверхчувственное познание смерти. В духовном мире имеется состояние ужасного одиночества сознания. Имеется временное погружение, как в сон. В духовном мире не бывает смерти. Умереть невозможно в высших мирах.


Все существа, которые мы узнали, как существ высоких иерархий, отличаются тем, что не знают смерти, что они не проходят через смерть. Как правильно говорится в Библии, ангелы закрывают свой лик от тайны рождения. Так же все существа сверхчувственного мира закрывают свой лик от смерти. Так как смерть бывает только в чувственном мире, и никогда в сверхчувственном.


Среди всех существ высших миров имеется только одно, которое должно было пройти через смерть, мы можем при этом сказать: хотело, - и это ( Христос. Для этого Он должен был снизойти на Землю. Будучи существом высшего мира, которое хотело мочь вызвать то, что нужно было для развития Земли, должен был Христос снизойти из того мира, в котором не бывает смерти, в мир, в котором она есть.


Такие представления, когда они сначала бывают абстрактными, мы должны преобразовать в чувство, ощущение. Полное понимание того, что я сейчас абстрактно охарактеризовал, будет предметом эволюции человечества. С непременными почтительностью, смирением и нежностью приближаемся мы к тайне Мистерии Голгофы.


Что же всё-таки произошло? Это было неоднократно охарактеризовано. Христос спустился из сверхчувственных миров в мир, в котором Он с тех пор живёт, правда в качестве тайной силы, которая будет себя являть, начиная с нашего столетия. Он спустился из мира, в котором не бывает смерти, в мир смертных. И Он, ( эта сила, ( объединил себя с Землёй. Он из космической силы превратился в силу земную. Он прошел через смерть, чтобы мочь жить внутри земной жизни, стать частью земного мира.


Человечество попыталось в тех или других душах, которые были исполнены этого импульса, понять Его в течение столетий. Но чем далее продвигалось развитие к прошедшему теперь времени Габриэля, происходило то, что понимание всё сильнее уходило. И сегодня как раз у тех, кто должны иметь понимание, дело плохо обстоит с этим пониманием.


Материализм имеет значение не только в материалистической науке, но и пользуется большим авторитетом в теологии, из которой исчезло действительное понимание Импульса Христа. Материализм захватил души, он глубоко угнездился в душах. Материализм является во многих отношениях основным импульсом прошедшей эпохи.


Бесчисленные души умерли, пройдя через врата смерти, имея материалистическое мировоззрение. В прежних эпохах не могло пройти порог смерти так много человеческих душ, обладавших материалистическим мировоззрением. Потом эти души живут между смертью и новым рождением в духовном мире так, что они ничего не знают о мире, в котором живут.


К ним является существо, которое они в этом мире могут разглядеть. Они должны его разглядеть, ибо это существо объединило себя с существованием Земли. И усилиям этих прошедших врата смерти душам удаётся Христа, мы не можем сказать по-другому: изгонять из духовного мира.


И Христос должен пережить некоторым образом обновление Мистерии Голгофы, хотя и не в такой степени, как в прошлый раз. Тогда Он прошел через смерть, теперь Он выталкивается из своего бытия в духовном мире. И через это исполняется на нём вечный закон духовного мира: что исчезает из высшего спиритуального мира, то возникает по-новому в нижнем мире.


Так как в двадцатом столетии есть возможность душам развиваться до понимания Мистерии Голгофы, то из этого события происходит, что Христос через изгнание Его из духовного мира материалистическими душами, вынужден перебраться в чувственный мир, в человеческий мир, так что Он также в этом чувственном мире может начать новое понимание Христа. До сих пор также и Христос в ещё внутреннейшем смысле связан со всем, что является судьбой людей на Земле.


И, как когда-то можно было возвести глаза на Яхве, и можно было знать, что он то самое существо, которое посылает Михаэля, чтобы приготовить переход из эпохи Яхве в эпоху Христа. Ибо раньше Михаэля посылал Яхве. Теперь же Михаэль является вестником-посланником Христа.


Это новое, великое мы должны в нас преобразовать в чувство. Как раньше можно было говорить о Яхве-Михаэле, водителях эпохи-времени, теперь мы говорим о Христе-Михаэле. Михаэль имеет повышение на более высокую ступень из ранга Духа Народа (Архангела) в ранг Духа Времени (Архая) в связи с тем, что он перешел из вестника-посланца Яхве на службу вестника-посланца Христа.


И мы можем говорить о истинном понимании Христова Импульса, когда мы говорим о правильном понимании импульса Михаэля в наше время.


Абстрактное понимание идёт на имя, всё снова на имя, и думают что-то иметь, если так идёт, что спрашивают: «Что это за существо, Михаэль?», ( и хотят знать: он принадлежит к той или иной иерархии, что он Архангел. Но Архангелы имеют те или иные особенности. Тогда дают определение, и думают, что знают, что это за существо.


Меня тоже часто спрашивают об определениях. Это мне всегда напоминает о споре в одной греческой философской школе о ценности определений. Был поставлен вопрос, как можно с помощью определения сказать, что такое человек. Ученики школы сошлись на таком определении: «Человек, это существо, ходящее на двух ногах, без перьев». ( Ведь, и правда, такие отличительные признаки подходят к человеку, так же, как некоторые определения подходят к понятиям, с которыми их связывают.


Но был прав и тот, кто на следующий день принёс и поставил перед остальными ощипанного петуха, и спросил: «Это человек? Он же ходит на двух ногах, и у него нет перьев!». ( Небольшое значение имеет, когда говорят о духе и знают, что его зовут Михаэлем. Гораздо важнее понимать эволюцию человечества, ибо Михаэль может быть понят из понимания этой эволюции, так как он является существом, которое задаёт тон для понимания Мистерии Голгофы.


К тому же он был народным духом, а теперь он является Духом Времени. Раньше он был Вестником Яхве, теперь он Вестник Христа. И мы говорим правильным образом о Христе, когда мы говорим о Михаэле и его миссии, и знаем, чем Михаэль был тогда, когда исполнял обязанности Вестника Яхве, и теперь во время миссии Христа.


Мы можем проследить Михаила, Духа, который так сказать возвысился, вырос, который для того, чтобы человечеству передать новый импульс, перешел из ранга Архангелов в ранг Архаев. Его место будет заполнено другой сущностью, которая ему наследует. Те детские возражения, которые нам сейчас делаются, посягают в их смелости на наше понимание Импульса Христа в мире, как будто мы с нашим изложением Импульса Христа когда-либо были односторонними.


Я здесь уже несколько раз говорил о эволюции, которую проделал Будда Гаутама. Мы направляем взгляды на общую эволюцию, и характеризуем то, что подлежит эволюции, исходя из различных импульсов, и даём каждому его право. Как было часто подчеркнуто, что для нас является истиной, что бодхисатва, который родился, как Гаутама, как раз вырос до Будды. Мы проследили эволюцию до той временной точки, когда он получил миссию на Марсе. Об этом здесь уже говорилось.


Пребывающий на Земле человек, как бы высоко он ни развился, всегда можно в случае каждого человека говорить о индивидуальности, которая его ведёт от инкарнации к инкарнации. Индивидуальное водительство человека подлежит Ангелам, существам из Иерархии Ангелов. Когда человек переходит от Бодхисатвы в Будду, тогда можно сказать, что его Ангел освобождается. Такое ангельское существо после выполнения им его миссии может подняться в ранг архангельских существ.


Так мы наблюдаем время, когда одновременно действительно происходит повышение одного архангельского существа в ранг Архаев и одного ангельского существа в ранг Архангелов, если мы правильно понимаем, глубже и глубже вглядываясь в то, что за нашей чувственной эволюцией стоит, как сверхчувственная эволюция.


То, что я вам сказал про духовный задний план мира, внутри которого мы стоим, и в который мы себя, как антропософы, хотим вставлять, я сказал не для того, чтобы просто теоретизировать душам о вещах, но для того, чтобы души могли выраженное в словах и понятиях преобразовать в чувства и ощущения.


Да, быть антропософом в наше время означает знать, как устроен сверхчувственный мир, который лежит в основе чувственного мира и эволюции человечества, чувствовать себя в духовном мире, как обычный физический человек чувствует себя физически в атмосфере. Так себя чувствовать в духовном мире!


Но никто себя не почувствует пребывающим в духовном мире, если просто твердит: «Дух, дух в нас!», ( но, как о земной атмосфере конкретно судят по образованию облаков, влажности и другим впечатлениям, так же должно быть и в духовном мире, в который мы каждую ночь погружаемся во сне, конкретно характеризировать, ощущать и чувствовать, что там живёт и ткёт в этом духовном мире.


То, что в современности происходит через послание, которое возложено Христом на Михаэля, преданного духа из иерархии Архангелов, который служил делу подготовки Мистерии Голгофы из импульса Яхве, это то, что разыгрывается за завесой нашей чувственно-физической эволюции. И внутри себя знать, чувствовать в таком развитии событий в духовном мире, как мы себя физически чувствуем в атмосфере, которую мы вдыхаем и выдыхаем, что означает в современности иметь правильное осознание духовного мира в конкретном смысле.


Попробуйте в общем ощущении вашей души преобразовать такие результаты оккультизма. Из того, что я сейчас пытаюсь вложить в ваши души, попробуйте приобрести ощутительное понятие, обратить внимание, что это такое означает, как раз сегодня в наше время жить понимающе внутри того, что духовно происходит вокруг нас, в том, куда наша душа идёт каждый вечер при засыпании, и откуда мы приходим каждое утро, проснувшись. Попробуйте возвести вашу душу в эту конкретность, которую часто чисто абстрактно называют «Божественным провидением».


Это заложено в характере нашего времени, что то, что человек в прошедшем времени только смутно мог чувствовать в качестве витающего в мире представления, которое он в наше время может узнать и ощутить, как отдельное существо. Попробуйте поставить перед своей душой в качестве образа, что прошедшее время должно было найти природные законы.


Природные законы были хороши, когда они правильно использовались в человеческой душе для построения внешнего миропонимания. Но нет ничего абсолютно доброго и абсолютно злого в этом внешнем мире Майи.


Плохими и злыми могут стать эти природные законы, если их и дальше будут использовать для построения миропонимания во времена, когда спиритуальная жизнь вливается в чувственный мир. Эти слова касаются не того, что было сделано в прошедшем времени, но того, что хочет остаться, как оно было в предыдущем времени, что не должно стоять на службе в новом Откровении.


Михаэль не победил дракона во времени, которое прошло, так как дракон, который тут имеется в виду, ещё не дракон. Он будет драконом становиться, когда некоторые идеи и понятия, которые являются природнонаучными законами, будут включаться в построение мировоззрения следующего времени. И то, что тогда хочет строить, может быть напротив правильно воспринято в образе дракона, которого должен победить Михаэль, чьё время правления начинается в наши годы.


Это очень важная имагинация: Михаэль, побеждающий дракона. Духовная жизнь, струящаяся вплоть до восприятия в чувственном мире: начинается служение Михаэля. Мы служим ему в деле побеждения дракона, который хочет произрастать из идей, которые использовались в прошедшее материалистическое время и хотят врасти в будущее. Бороться с этим означает стоять на службе Михаэля. Это и есть победа Михаэля над драконом.


Снова старый образ, который для прежних времён имел другое значение, но теперь приобрёл это значение для нашего времени. Мы можем познать и почувствовать нашу задачу в образе «Михаэль побеждает дракона», когда мы чувствуем, в чём мы должны принимать участие в качестве людей нового времени.


Ну, хорошо, попробуем этот образ сделать нашей имагинацией. Попробуем понять наше время через то, что мы себя знаем конкретно внутри духовного водительства, которое является духовным водительством нашего времени, которое может стать духовным водительством каждой такой отдельной человеческой души, которая добросовестно и искренне ищет развития, возрастания к всё более высоким ступеням духовной жизни.

Путь Христа через столетия

Лекция, Копенгаген, 14 Октября 1913 года


Сегодня я хочу выдержать доклад в антропософском смысле. Я хотел бы преподнести нечто, что мне кажется очень важным сообщить нашим друзьям.


Мы уже часто связывали наши духовнонаучные рассмотрения с импульсом Христа, тем импульсом, который идёт через эволюцию человечества с тех пор, как произошла Мистерия Голгофы. Я хочу сегодняшнее вечернее рассмотрение посвятить импульсу Христа и его значению в эволюции человечества.


При этом мы сразу должны подчеркнуть, что должны будут существовать трудности, вплоть до сегодняшнего дня этот импульс Христа рассматривать правильным образом, и особенно из того основания, что импульс Христа только тогда некоторым образом можно рассматривать, если возможно меньше принимать во внимание то, что учитывается в различных учениях христианских конфессий, развившихся вплоть до нашего времени.


Возможно, вы скажете: «Как можно вообще рассматривать импульс Христа, если совсем не принимать во внимание учения о Христе? Разве мы не учимся познавать действие импульса Христа через познание столетий?». ( Тогда можно ответить: «Каждый будет признавать, что это было бы затруднительно, если было бы нужно ждать воздействия Солнца на каждого отдельного человека на Земле, пока всеобще признанное учение о Солнце всюду распространится. Солнце влияет, воздействует, безразлично, какие гипотезы о Солнце сочиняют люди на Земле. Наука всегда признаёт, что ничего не знает, чем, собственно, является электричество. Но, несмотря на это, люди пользуются электричеством».


Совершенно так же точно можно говорить о влиянии импульса Христа, без того, чтобы верить, что что-либо в рассмотрении импульса Христа зависит от того, что думали люди в различных столетиях. Это снова имеет взаимосвязь с чем-то другим.


Мистерия Голгофы, вступление импульса Христа в нашу земную сферу, произошла в совершенно определенное время. И момент времени по меньшей мере приблизительно точно соответствует, ибо мы в западных странах ведём от него отсчёт времени. Через это Мистерия Голгофы, как мы знаем, призвала импульс Христа в эволюцию человечества Земли. Что это было за время? Мы знаем, что в развитии человечества прошло много различных эпох.


Если мы рассматриваем только послеатлантическое время, то мы знаем, что с тех пор прошли древнеиндийская, древнеперсидская, египетско-халдейская, греческо-латин-ская эпохи времени. А теперь настала наша эпоха, в которой мы внутри находимся.


Эти различные эпохи могут, среди прочего, охарактеризованы тем, что в различное время было различное человеческое понимание, различная человеческая мудрость. И в определенном смысле особенно высоким, интенсивным человеческим пониманием и высокой человеческой проницательностью в определенные мировые тайны обладали во время древнеиндийской эпохи.


Тогда в человеческой природе преимущественно действовало то, что мы называем человеческим эфирным телом. Потом в ходе эволюции эфирное тело несколько отступило, и во время древнеперсидской эпохи преимущественно действовало астральное тело, тело ощущающее. В египетско-халдейское время ( душа ощущающая, в греко-латинс-кое ( душа рассудочная, а в наше время ( душа сознательная, а в будущем придёт время Самодуха.


Благодаря тому, что в различных эпохах царствовали различные члены человеческой природы, человек всегда имел различное понимание мира. В каждой эпохе было другое отношение.


Ну, можно рассмотреть особенный факт, и такой поразительный, удивительно светоносный. Мы можем принять в рассмотрение греческо-латинскую эпоху, время души рассудочной, примерно с восьмого века до Рождества Христова, примерно со времени основания Рима до примерно 14-15-го столетий. В это время развивалась душа рассудочная, или иначе душа характера. Тогда проявились, прежде всего, такие силы в человеческой природе, которые связаны по большей мере с душевными силами человеческой натуры. Мы имеем, таким образом, примерно два тысячелетия, которые особенно развили эту область человеческой души.


Начиная с 15-го столетия, мы находимся в развитии души сознательной. Мы ещё в этом недалеко продвинулись, так-как только после того, как пройдут наше столетие и следующее за ним столетие, пройдёт треть времени, отпущенного на развитие души сознательной. Потом последуют другие эпохи, которые совсем другие способности разбудят в душе. В послеатлантическое время насчитывается семь таких эпох.


Спросим себя: какая из этих эпох была пригодна для познания сущности Христа? Во время этих различных эпох было самое различное понимание человеческой природы. Какая же была наиболее пригодна для создания надлежащих понятий о природе Христа? ( Это было время души рассудочной с восьмого дохристианского столетия по пятнадцатое послехристианское столетие. И как раз в это время произошла Мистерия Голгофы. Так примечательно произошел этот факт в эволюции человечества.


Гипотетически рассуждая, если бы Христос, к примеру, явился на Землю в древней Индии при святых Риши, было бы распространённое понимание природы существа Христа. Так же и в Персии, в которой было учение о солнечном духе. Если бы Христос снизошел во время древнеперсидской эпохи в человеческое тело, люди могли видеть, что по Земле идёт в человеческом теле солнечный дух. Даже ещё и во время египетской храмовой мудрости такое было возможно. Но люди увидели Христа, явившимся в их среде, в то время, когда в человечестве была наименьшая способность к пониманию Его природы.


В сущности, нелегко к этому особенному факту что-либо прибавить, чтобы его проиллюстрировать, ибо из этого факта можно сделать важное заключение, что из учений, которые тогда описывают Христа, конечно, нельзя ничего понять о Его природе и сущности. Только наступающие столетия будут иметь больше понимания о том, чем является Христос.


Люди нашего времени, начавшегося после 15-го столетия, могут гордиться своей духовной силой, и верить, что возможно теперь наступит лучшее время для понимания Христа. Такое время вместе с пятой послеатлантической эпохой в определенном смысле пришло, но в другом определенном смысле, однако, не пришло.


Как же обстоят дела с духовными силами людей современности, то есть после 15-го столетия? В общем и целом, эти духовные силы не стали больше, чем они были в прошлом. В определенном смысле человек своей душой ещё очень погружен в материю, и он это должен делать, чтобы достигнуть души сознательной.


Так мы видим, что духовная наука, которая, начиная с 15-16-го столетий, оставалась сохранённой в воспоминании, исчезла, а также, что материализм всё более набирал силу. 


Духовную науку, которую мы в определенном смысле находим цветущей при отдельных духах средневековья, которая, как бы, как из элементарного, через отдельных мистиков достигла определенной высоты, видим мы отступающей. Зато мы видим в 11-12-том столетиях подготовку нечто иного. Симптомом этого является то, что начинают аргументировать существование Бога.


Нужно действительно совершенно иметь особенное миропонимание, если не сразу ясно понимают, что это значит. Что это доказывает? Обычно то, что нет знания! Когда один украл, пытаются доказать, если его не видели во время воровства. Внутреннее переживание Бога было потеряно. Больше не знают, на каком пути душа может Бога искать. Тогда начинают доказывать существование Бога.


Это неопровержимое доказательство того, что начало теряться знание о Боге. Пятая эпоха должна быть материалистической, ибо только через то, что человек с некоторого времени принуждён так рассматривать природу, как она себя открывает чувствам и рассудку, чтобы через чувства быть переработанной, может «Я» во всей своей силе придти к сознанию.


Если мы хотим понять нечто, что я собственно имею в виду, тогда ещё раз придётся оглянуться на древнеперсидское время. В древнеиндийское время это было бы возможно гораздо отчётливее показать, но и в египетское время это ещё в определенном смысле было.


 Человеку персидской культуры показалось бы очень странным, наблюдать движение планет, и из этого вывести мировую систему, как это сделал Коперник. И теперь я скажу нечто очень парадоксальное.


Человек древнеперсидской культуры сделал бы вероятно большие глаза, если бы ему начали преподавать астрономию в её сегодняшнем виде. Он бы сказал: неужели я такой глупый, что, когда мне нужно идти, кто-нибудь должен мне показывать, как я должен идти? Когда Солнце идёт своим путём через пространство, там идёт моя душа. Это я должен заметить. Это он знал так же, как человек сегодня знает, каким путём он идёт, когда его тело идёт.


Из этого древнего познания древние персы вычертили спираль, которая действительно соответствует солнечному пути в небесном пространстве. Этот солнечный путь был найден благодаря внутреннему восприятию. Человеческая душа чувствовала себя связанной с душой Земли и изобразила через Кадуцеус, - жезл Меркурия, - путь Земли. Когда человек был выброшен из своего духовного окружения, так, что он был теперь рассчитывать и выдумывать путь Земли, как и пути планет, это возникло много позже.


С другой стороны, если бы человек так и остался в интимной связи с внешним миром, тогда он бы никогда не мог придти к полному самосознанию. Он бы прошел через Греко-латинский культурный период. Рассудок и характер были бы вынуждены рассчитывать сами на себя, также в себе самом копаться, наступило бы состояние, в котором душа больше не знала бы непосредственно, как она стоит в мире, но только в себе самой делала успехи.


 Тем временем человеческая душа должна была выходить и вступить в эпоху души сознательной. Тогда человек должен учиться жить в своём «Я» и только в своём «Я». Он должен всё внешнее выделенным от своего «Я» представить, и всё познавать только через логику. Таким образом, человек оказывается выброшен из духовного содержания мира.


В греческо-латинскую эпоху душа имела в себе ещё непосредственно деятельный рассудочный принцип, и, хотя переживала события уже не непосредственно во внешнем мире, имела всё же Бога в себе. В новом времени человек потерял Бога в себе самом. Аристотель не мог бы подумать, чтобы доказывать, аргументировать Бога, так как душа ощущающая (или душа характера) переживала ещё Бога в себе.


 Христа она не могла аргументировать, но Бога она ещё имела в себе. Потом, начиная с 15-16-го столетий, это тоже было потеряно. Когда закончится эта сегодняшняя эпоха, человек будет непосредственно через собственную силу мочь приходить к идее Бога.


Таким образом, мы имеем с 15-го столетия четыре столетия опирающегося на самого себя человеческого рассудка, который не мог пронизать себя идеей Бога. Тогда происходило нечто особенное, что может показаться нам очень обидным, когда мы это заметили. На рассвете этой эпохи жил в 18-том столетии философ Эммануил Кант.


С Кантом произошло никак не меньшее, чем то, что он происходящее в роде собственной человеческой души начиная с 15-го столетия спутал с природой человеческой души вообще. И оттого пришел к заключению, что человеку невозможно из себя самого придти к познанию Бога. Если бы он только сказал, что это является невозможным только, начиная с начала 15-го столетия. Но Люцифер его особенно держал за горло и делал его высокомерным человеком. И Кант думал, что это правомерно для всего человечества вообще.


Можно было бы сказать, что тогда должны были бы перспективы для познания сущности Христа быть ещё хуже, чем в прошедшее время. Но это не так. Ибо человечество имеет ещё другие познавательные способности, чем тогда в четвёртом послеатлантическом периоде, и чем такие, которые сейчас единственно используются для того, чтобы понять «Я». Эти другие познавательные силы лежат больше в основании человеческой души, они должны быть сначала извлечены.


Но это делает сегодняшний человек только, если он к этому принуждён. Пока человеческая природа имеет возможность поверхностно приходить к познанию существования Бога, человек не утруждает себя пробиваться к своим глубинным силам. Но в наше время, когда человек не может придти к Богу, будет он принуждён через реакцию, глубже в себе самом покопаться и поднять из себя другие силы, чем те, которые лежат на поверхности человеческой природы. Это связано с тем, что мы идём навстречу времени, в котором на глубинных силах человеческой природы построенное познание сущности Христа начинает обретать место.


Несколько дней назад я в Христиании говорил о пятом Евангелии. Там сообщается о существе Христа то, чего нет в других Евангелиях. Через пятое Евангелие можно узнать ещё другое о существе Христа, чем то, что стоит в других четырёх Евангелиях. Это ещё более вводит нас в природу существа Христа. Когда такие в определенной степени новые вещи говорятся о природе существа Христа, не может быть речи о совершении нескромности, ибо такие вещи можно сообщать только, если время позволяет.


Но также то, что, к примеру, здесь в Копенгагене говорилось о сущности Христа, что напечатано в статье «Духовное водительство человека и человечества», и сообщалось во многих циклах лекций, уже принадлежит в определенном смысле к этому пятому Евангелию. Такие вещи будут как раз говориться, когда время к этому призывает, чтобы человечество это узнало.


Если только взять то, что в «Духовном водительстве человека и человечества» сказано о двух мальчиках Иисусах, то вы подойдёте, что всё то, что является пониманием в наше время, ( чем являются находящиеся на внешней поверхности силы человеческой души, ( не только не понимает такие вещи, но очень сильно против этого свирепеет, когда их скажут.


Перед новым родом понимания Христа стоим мы, стало быть, которое как раз будет не разумным. Он, правда, сможет быть понят, но найден будет через глубоколежащие душевные силы. Когда взором ясновидческого исследования хотят некий род предвидения о будущем человечества в следующих столетиях, а также в следующие инкарнации теперь живущих людей, тогда нужно будет сказать, что лежащие на внешней поверхности душевные силы действительно будут становиться меньше и меньше. Всё более человечество будет чувствовать себя вынужденным рассчитывать на откровения глубинных душевных сил.


О греческо-латинской эпохе будет с полным правом восхвалять, что люди, которые правильно в нём жили, имели непременную внутреннюю замкнутость из существ. В сущности, это уже сегодня у здоровых душевных натур больше не случается, а в будущем будет встречаться всё реже. Если бы человечество в будущем только одно то учить захотело, что можно исследовать силами, лежащими на поверхности, тогда люди были бы в их душах всё более опустошенными, опустошенными в удивительном смысле.


Сегодня мы ещё не так далеко зашли, чтобы в школе прекратить религиозное воспитание, но как многие предлагают, чтобы обучали только тому, что приносит природоведение.


 Для внешней жизни притязания этих людей будут так сильны, что в самое короткое время человечество будет необыкновенно внешне-поверхностным. Сегодня человек ещё учится писать. В недалёком будущем будут только вспоминать, что люди в прошлых столетиях писали. Возникнет новый род механической стенографии, которая к тому же будет записываться на машинах. Механизация жизни!


Я могу лишь обозначить через такой симптом: представьте себе высоту культуры, в которой раскапывают историческую правду, что когда-то были люди, которые писали от руки, так же как мы раскапываем, что находится в египетских храмах. Рукописи будут откапывать так же, как мы памятники культуры египтян. Но будет также наступать реакция душевной жизни против этого. 


И, как истинно, что наши рукописи для будущего будут тем же, чем являются иероглифы египтян для нас, тем, что будет удивлять, так же истинно и то, что наряду с этим человеческие души снова будут стремиться воспринять непосредственные откровения духа. Внешняя жизнь будет становиться всё более внешне поверхностной, но внутренняя жизнь будет требовать своих прав.


То, что мы сейчас приводим в движение, как духовную науку, люди могут сейчас высмеивать, но материалисты должны будут отступить перед криком тоски по духовному миру. И так будет начато познавание Христа в той эпохе, которая будет иметь открытое чувство для спиритуальности, однако, через реакцию против внешней жизни.


Взглянем на дело, чтобы лучше объяснить, с другой стороны. Возможно, ваши души будут резонировать, если я попробую поставить перед вашими душами следующее. Мы можем взглянуть на образ женщин, которые, ( по Евангелию, ( пошли, искать тело Христа, нашли открытый гроб, тело не нашли, но нашли Ангела, который сказал: «Того, которого вы ищете, уже нет здесь. Он воскрес!». ( Он живёт в духе. 


Тот, кого они искали в материи, который является апостолам и учит их некоторое время, как избранных людей, которые приобрели к нему предрасположенность и понимание.


Так Христос явился в духовном облике. И Он двигается в духе через Грецию, Рим до Германии, с востока на запад, а затем на север. Понимание, идеальное понятийное научное понимание о существе Христа мы будем искать не у великих римских философов, которые действительно говорят о Христе, как о чём-то, чего они не понимают. Но и не у как бы лепечущих германских народов будем мы находить понимание Христа, который хотя души увлекает, но совершенно не понимается, а живёт только в сердце.


Войдём теперь в 11-е, 12-е, 13-е столетия. Там не женщины, которые идут ко гробу, чтобы искать тело Христа, и его не находят, ( тело, которое можно физически постигнуть, ( тогда были толпы, множество людей из европейских народов, которые шли ко гробу Христа. Мы пришли ко времени крестовых походов, которые направлялись с запада на восток ко гробу, к которому когда-то приходили женщины.


И что слышат эти толпы, которые странствуют ко гробу?: «То, что вы ищете, не здесь!». ( Вероятно, что они ищут соответствует их характеру, тому, что живёт в их душах. 


Но они понимают это в такой малой степени, что они путешествуют на восток в поисках физического гроба, и только после долгих разочарований, пережив многие страдания, понимают: Тот, кого они ищут, не здесь! ( Что же это было, что они искали?


С одной стороны, мы видим эти паломничества на восток. С другой стороны, европейская мистика подготавливает себе в лице Таулера, Мейстера Экхарта, а позже Якоба Бёме достижение кульминации. Там был тот, которого искали на востоке и не находили. Туда он вошел. Но в своеобразном смысле Он там жил. Когда мы входим в эту средневековую мистику, что же является её значительнейшим стремлением?


Эти духи: Экхарт, Таулер и другие, не делали претензии на то, чтобы понимать Бога, Христа, но они хотели, как они говорили, вести очень «невозмутимую» жизнь, чтобы переживать в своей душе Христа. И чем более они переживали в себе Христа, тем более они знали, что они себя пронизать Божественным, Христом чувства их времени.


Крестоносцы получали только справку: «Тот, кого вы ищете, не здесь!». ( То, что они искали, жило в свою очередь в форме европейской мистики.


Мы снова живём в своеобразной эпохе. В том, что мы переживаем участвуют не только европейские народы, но и народы Америки. Примечательный спектакль, который мы можем переживать, может выступать навстречу действительно многими тысячами симптомов.


Позвольте характеризировать только одно из этого, из Берлина.


Один известный теолог современности 1 Февраля 1910 года сделал следующее «гениальное» высказывание: «Мои дамы и господа, я вас прошу, принесите мне хоть одно единственное предложение, которое повествует о Христе Иисусе, о котором я вам не смогу показать, что оно не жило уже в дохристианской духовной жизни». ( Такова сегодняшняя манера. Утверждают, что то, что имеется в нашем христианстве, было уже раньше, даже весь «Отче наш».


Таким образом, этот теолог говорит нечто, что соответствует смыслу нашего времени. И приходится всё чаще и чаще слышать подобное. Что за впечатление можно иметь, когда такой господин утверждает, что все высказывания Христа были уже раньше? Однажды я слушал речь одного очень начитанного человека, и при этом присутствовал ребёнок. Ребёнка спросили: «Что ты слышал?». ( Тот ответил: «Для меня не было ничего нового, я знал все слова!». ( Так воспринимает и тот теолог все предложения, и не слышит ничего нового, что могло бы в предложениях прозвучать.


Эти вещи, собственно, должны бы быть само собой разумеющимися, тем не менее, будут они в современности только с протестом восприняты. Ибо в наше время в образе мыслей мало имеется, что учёный человек ещё чему-то может учиться, но распространяется убеждение, что обо всём можно судить из себя. С такими убеждениями мы переживаем примечательный спектакль. 


Когда материализм в последних столетиях вышел на сцену, людям перестало нравиться говорить о Иисусе Христе. И тогда возникла теология, которая всё снова и снова выбрасывала из Христа всё Божественное, и говорила о Христе, как о человеке, ( хотя и о возвышенном, ( но только человеке. Это в 19-том столетии особенно далеко зашло и имело тогда совершенно гротескное выражение в известном произведении Эрнеста Ренана «Жизнь Иисуса», которое вышло в 1863 году. Он удивительно прекрасным языком сказал чудесно прекрасное об Иисусе.


Но уже чудо с Лазарем он описывает так, как будто Иисус в действительности не воскрешал мёртвого, но как будто просто разрешил своему последователю такое поведать и распространить. Итак, была якобы концессия из Его последователей, занимавшихся фокусами и надувательствами, так что в остальных смыслах в действительно прекрасном произведении есть нечто от бульварного романа.


 Нет, собственно, определенного основания, почему Ренан использует такие возвышенные слова, когда того, кого он описывает, нельзя было бы вероятно так особенно превозносить. 


Но половину столетия это воспринимали совершенно бездумно. Это только пример из литературы, которая Иисуса Христа хочет рассматривать только в качестве человека.


Но делается примечательное открытие, что всё же многое, что повествуется о этом Христе Иисусе, было бы невероятным, если бы Иисус был обычным человеком, особенно Слово, что Иисус сам себя считал Христом, то есть тем, что не является просто человеком. Это покоится та том, что, однако, не соответствует. 


Люди в последнее время искали информацию, чтобы на место людей снова посадить Бога, но чисто выдуманного Бога. Тогда Христос Иисус является только, как тень, схема, фетиш, но фетиш духовный.


Примечательное представление! Столетия люди из Христа Иисуса вытесняли Бога и превращали Его в человека. И теперь мы переживаем, что Бог снова делает человека невозможным. Так будет всё снова и снова идти, и это показывает достаточно, что мы на пути, на котором на внешне поверхностных силах невозможно понимание.


Это хочет сказать, что люди в 20-м столетии некоторый вид перекрёстка попробовали найти по отношению к историческому Христу Иисусу. И всё снова будет приходить ответ: «Тот, кого вы ищете, не здесь!», ( ибо те, кто исторического человека Иисуса таким образом ищут, так же мало могут его найти, как  женщины у гроба, или крестоносцы-паломники, которые стремились ко гробу.


Но, так же, как крестоносцы не могли найти Христа, потому что они искали не в своём внутреннем, так же и сегодняшние крестоносцы не находят Христа Иисуса, потому что они Его ищут не с помощью сил, которые лежат внутри человеческой души, так как они не обращаются к этим духовным силам, с которыми только и могут найти Христа.


Подготовляется в лоне спиритуального духовного течения углубление душевно-духовных сил. И в то время как всё более и более Христа будут оспаривать лежащие на внешней поверхности духовные силы, будут вступать глубинные душевные силы, которые всё снова будут искать Христа.


Будет увеличиваться число людей, которые будут видеть Христа, живущего в эфирной сфере. Его находить будут те, кто будет к этому способен. Поэтому мы говорим о эфирном существовании Христа в 20-том столетии. Тогда мы сможем из собственного познания знать, что при Мистерии Голгофы действительно в земную сферу сошло то существо, которое называют Христом. И всё больше людей будет знать, кто является Христом, так как они Его смогут видеть.


Знакомство с духовной наукой будет так углублять души, что взор людей будет пробуждаться для Христа. Чудесная перспектива открывается для ясновидческо-пророческого взора!  Внешне поверхностные душевные силы будут становиться всё более недостаточными, и люди всё снова будут так рождаться, что они с этими лежащими на поверхности душевными силами в своей душевной жизни относительно быстро покончат. Но в дверь стучится время, когда в примечательном смысле будет вспоминаться событие Христа.


На тридцатом году своей жизни Иисус из Назарета увидел в себя входящего Христа. Началась новая душевная жизнь в теле Иисуса из Назарета, когда существо Христа вошло вместо «Я» Заратустры, которое покинуло тело. Это было в начале нашего летоисчисления.


Сейчас стоит перед дверью время, в которое будет всё больше людей, у которых, начиная с тридцати лет их жизни, хотя и не Христос во всей полноте, но познание Христа будет входить, как через просветление. Начиная с тридцати лет у этих людей будет начинаться новая всеобъемлющая душевная жизнь благодаря тому, что они будут видеть Христа в своей эфирной сущности.


Понимают в духе духовной науки наше время, если приобретают понимание для этой перспективы. Когда души, которые сейчас живут, будут снова воплощены, ( прежде всего, снова рождённые много раньше, чем по нормальному среднему правилу, ( но для некоторых будет уже раньше происходить, что с определенного возраста в людей будет вбираться через их переживание, о чём они раньше могли знать только через обучение.


Они смогут говорить: «В мою жизнь входит видение, и я теперь сам знаю, кто есть Христос, я получил понимание через видение». ( Тогда больше не будут хотеть аргументировать Христа, так как будет расти число таких людей, которые смогут сообщать, что они находят Христа, как духовное существо, путешествующее на Земле. Больше не будут искать чисто исторического Христа.


Это обе стороны образа будущего. С одной стороны, будет наступать опустошение через находимые на внешней поверхности душевные силы. С другой стороны, через реакцию как раз против опустошения, вызывание лежащих в глубинах души душевных сил. Чтобы это познавать, мы распространяем антропософию.


Люди смогут впечатления, которые они воспринимают, которые, как правило, вступают очень тихо, нежно, не пропустить мимо по невниманию, ибо только изредка бывают сильные впечатления. Через распространение истинной антропософии человеческие души будут становиться такими, что они не будут пропускать мимо себя озарение, если таковое придёт, ибо может оказаться, что его больше не удастся получить в течение многих инкарнаций.


Другие же, кто исходят из поверхностных душевных сил, будут как раз этих, которые получили просветление считать дураками, помешанными. Начало этого уже в ужасном смысле произошло. Психиатры уже набросились на исследование Христа-Иисуса. Евангелия изучаются на предмет симптомов помешательства.


Мимо таких просветлений нельзя проходить невнимательно, но нужно через них приходить к пониманию, что другая сторона очень нуждается в уходе. Та другая сторона, которая представляет понимание Христа, который вступил в человечество в то время, в котором в наименьшей степени можно было понимать, и который продолжает действовать для подготовки понимания, которое придёт в будущем.


Человек, который взирает в будущее, не должен бы абстрактной общей фразой разделываться с тем, что себя в будущем показывает. Будущее показывает себя двояко. Со стороны опустошения, растворения в материализме, но и также рождения нового духовного мира, не только в мыслях, или, так сказать, в воззрениях, но и для существования. 


Ибо Христос будет людей встречать на той стороне и становиться их советчиком. Это имеется в виду не просто, как образ, но действительно люди будут получать советы, в которых они нуждаются, от живущего Христа, который будет их советником и другом, который будет говорить к человеческим душам, как человек, который физически рядом с нами идёт.


Человечество нуждалось в пророческом предсказании, когда Христос в человеческом теле был явился физически, ещё более оно нужно сейчас, когда Он придёт для людей в эфирном откровении. Рассматривайте сказанное в качестве подготавливающего провозвестия того, что будет и что должно случиться.


Не стройте о будущем никакой иллюзии. Но мы и не строим о будущем никаких иллюзий, когда показываем, как выглядит во внешней материальной жизни, если мы выходим из рассмотрения, что в будущем так же будут говорить о рукописном тексте, как мы говорим о иероглифах египтян. Последние остатки духовной культуры ещё существуют, ещё проявляется в шрифте физиогномия души. Но скоро последний след душевного исчезнет из внешней культуры, как для нас египетская культура. О том, что для нас ещё является душевным, будут говорить, как о давно прошедшем.


Тот рот, который будет возвещать, ( это, как человеческое писание от руки, ( будет возвещать из спиритуального, из духовного, ибо Христос в духе живой снова среди людей расхаживает. Дух чистой выдумки люди заменят на дух непосредственного наглядного представления, непосредственного сочувствования и сопереживания духовно-живо шествующего на стороне всех человеческих душ Христа.

Три духовных Предступени Мистерии Голгофы

Лекция, Штуттгарт, 5 Марта 1914 года


Опираясь на рассмотрения пятого Евангелия, мы проведём сегодня перед душой действие Христова духа на человеческое развитие, совершавшееся в духовных мирах до Мистерии Голгофы.


Вспомним о факте двух мальчиков Иисусах: соломоновом, в котором жило «Я» Заратустры, и натановом мальчике-Иисусе. Мы должны посмотреть на натанова мальчика-Иисуса и спросить себя: что за существом был этот мальчик, в которого позднее вошло «Я» Заратустры?


Чтобы понять это существо, мы должны вернуться далеко назад в развитии Земли и людей. Эта сущность, которая действовала в Натановом Иисусе-мальчике, в первый раз вступила в физическое воплощение в вифлеемском Иисусе. До этого она принимала участие в развитии человечества из духовного мира, но никогда не жила в человеческом физическом теле. Она сопережила эпохи, когда создавались человеческие оболочки: эпоху Сатурна, когда был заложен зачаток физического тела, эпохи Солнца и Луны, когда образовались эфирное и астральное тела, сопережила также малые этапы, повторяющие великие периоды времени.


Когда в Лемурийское время человеческое «Я» снизошло в три оболочки, тогда это существо было как бы оставлено в духовных мирах, как часть божественного человеческого бытия, и не проходило развития «Я» в этих трёх оболочках, и его искушения люцеферическим и ариманическим вмешательством. Эта, удержанная в духовных мирах часть божественного человеческого существа, это духовное существо, воплотилось в физическом теле в первый раз в качестве натанового мальчика-Иисуса, чтобы в качестве такового пронизать себя светом Христа. Иоанново Крещение представляет собой пронизание Иисуса духом Христа.


 Но это был не первый раз, что оно было пронизано Христом. Когда оно жило в духовном мире в качестве духовного существа, оно уже могло неоднократно давать себя пронизать Солнечному духу. Подготавливая событие Христа в физическом теле, нечто подобное уже свершилось в духовном мире и подействовало на человеческое развитие.


Оглянемся на лемурийское время, когда человек соединился со своими оболочками, и посмотрим, как формировалось тогда человеческое существо под воздействием только сил из Космоса, с которыми он тогда был связан. В то время грозило, что двенадцать космических сил, которые действовали на человека придут в беспорядок из-за демонических существ. Из-за этого человек должен был бы развиваться совсем иначе, чем он стал сегодня. Чувства человека, которые тогда образовывались, находились под воздействием беспорядок вызывающих существ, стали сверхчувствительными. Ощущение света, все восприятия человек в состоянии принимать сегодня в спокойствии


 Под действием люцефирически-ариманического вмешательства чувственная жизнь должна была возбуждать сильнейшие импульсы вожделения. Если, например, человек видел красный цвет, ( а так должны были в первую очередь действовать солнечные лучи, ( то вожделеющая душа должна была бы обратиться в бегство от жгучей боли. При восприятии синего она должна была бы, снедаемая в себе, в муках преодолевать себя. Душа должна была ужасно страдать при всяком чувственном ощущении, загнанная животной похотью и вожделением в палящую боль и муку.


Крик боли мучимого человечества достиг тогда этого духовного существа и побудил его обратиться к духу Солнца, так что оно смогло дать пронизать себя Христом. Благодаря этому была смягчена внутренняя сила чувственного восприятия, благодаря чему это существо отразило сильнейшие искушения Люцифера и Аримана. Смягчив слишком сильное воздействие сил на чувства, оно перестроило жизнь восприятий в умеренно-пассивную.


Но пойдём далее, в атлантическую эпоху. Новая опасность повисла тогда над человечеством: из-за люциферически-ариманического влияния под угрозой оказались жизненные отправления, жизненные органы человека. Если перед человеком была еда, в нём пробуждалась бы животная алчность проглотить её. Его душа была бы сплошной алчностью. Особенно чувствительным было бы дыхание, вдыхание и выдыхание. Плохой воздух наполнял бы человека отвращением, доходящим до содрогания. Всё, что связано с функциями питания и жизни, возбуждало бы необычайное разгорание симпатий и антипатий, гнало бы душу от поглощающей алчности к отталкивающему отвращению.


И снова это духовное существо отвратило от людей эту опасность. Во второй раз оно дало пронизать себя Христом-Духом, и спасло этим жизненные силы человека, грозившие придти в расстройство.


В конце атлантического времени возникла новая опасность для людей из-за люциферически-ариманического влияния. Была угроза, что человеческие душевные силы: мышление, чувствование и воление, придут в беспорядок и дисгармонию по отношению друг к другу, что эти три силы не смогут находиться в правильном созвучии в человеческой душе. Распалённый страстью, следовал бы человек каждому импульсу, или обращался в бегство, охваченный страхом и ненавистью, не имея разума для регулировки сил.


Каким же образом это духовное существо принесло помощь? Духовное существо должно было погрузиться в исполненную страстями человеческую душу, само должно было стать страстью, должно было стать драконом, чтобы преобразовать силы души, и в третий раз дать пронизать себя светом Христа.


В мифах всех народов, в мифе о святом Георгии, Архангеле Михаиле, побеждающих дракона, мы находим отражение этого духовного свершения. В послеатлантических культурах мы видим живое осознание о свершившихся в духовных мирах воздействиях Христа на человеческое становление через это духовное существо. В культе Заратустры нас встречает высокое солнечное существо, и, как отражение его вы греческом сознании проявляется служение Аполлону. 


У Кастальского ключа находится храм Аполлона, куда шли греки, чтобы спросить совета у Аполлона. Пифон, покоящийся на испарениях, которые поднимаются из расщелины и обвивают подобно змее гору Парнас, побеждается Аполлоном, и на его место вступает жрица Пифия, устами которой Аполлон открывает свою мудрость грекам. 


С весны до осени Аполлон пребывает в своём святилище, а потом отправляется на север в страну гипербореев. Как солнечный дух, Аполлон должен направляться на север, в то время, как физическое Солнце движется на юг.


И мы находим, что Аполлон связан с музыкой, игрой на струнных инструментах. Она представляет выражение согласованности трёх человеческих сил души. Об одном известном муже со слишком большими ушами, царе Мидасе, рассказывается, что Аполлон наказал его ослиными ушами за то, что при музыкальном состязании Аполлона и Марса, он высказался против Аполлона, предпочитая флейту Марса лире Аполлона.


Итак, прежде наступления Мистерии Голгофы, Христос трижды связывал себя из духовных миров с человечеством посредством троекратного пронизания собой того духовного существа, которое в последствии стало Натановым Иисусом-мальчиком. В первый раз, чтобы умерить и упорядочить чувственное переживание в лемурийскую эпоху; во второй раз, чтобы упорядочить жизненные силы в начале атлантической эпохи; в третий раз, чтобы упорядочить душевные силы в конце атлантической эпохи. Только тогда, как четвёртое, совершилась Мистерия Голгофы, чтобы упорядочить «Я» в его отношении к миру.


Опасность для человеческого «Я», которой оно было подвергнуто искушениями Люцифера и Аримана, предчувствовалось среди египетского жречества в греко-латинскую эпоху. Чувствовали, что «Я» приближается, и пытались бороться с силами, хотевшими привести его в беспорядок. В то время в храмах можно было видеть следующие повторяющиеся церемонии: жрец лепил отвратительную нескладную фигуру крокодила, плевал на него, бросал его на землю и сжигал.


Жрецы рассказывали народу: солнечное Божество «Ра» прокладывает свой путь в небесном пространстве с востока на запад. На западе оно тускнеет, падает вниз, потому, что оно должно бороться против демонов.


Чувствовали, что теснятся силы «Я». В двоякой форме выступает это нам навстречу. В 7-8 столетиях до Рождества Христова мы видим появление и шествие по всем южноевропейским странам культа сивилл. В нём жило то, что обнаруживало возможность формирования «Я». Но существа Сивилл были связаны с элементарными силами Земли, действующими в подсознании души и проявлявшимся страстным образом.


Этим сивилльским сущностям противостоит пророчествование еврейского народа. Пророки хотели в своих душах совсем оттеснить всё сивилльское и слушать только откровение, которое открывает лишь силы «Я», которые пребывают сознательно. В глубокомысленной отрешенности изображает Микеланджело пророков, и в противоположность им сивилл, связанных с элементарными силами Земли, ветром, огнём, воздухом.


Без Мистерии Голгофы элемент сивилл победил бы сознательные силы «Я», оттеснил бы силы «Я», которое было бы утрачено для человеческого развития. Как силу, видим мы импульс Христа, действующий в ходе развития человечества, также без того, чтобы человеческое сознание его воспринимало. Видим, как силу формирующую культуру, историю европейских народов, облик Европы.


28 Октября 312 года Максентий был побеждён Константином. Максентий вопрошал сивилл и получил ответ: выйди со своим войском за врата Рима и победишь величайшего врага Рима. Вслед за тем Максентий видел сон. И он последовал совету сивиллы и сну. 


Вопреки здравому смыслу и советам, и планам его военачальников, он выезжает из Рима. Константин тоже видит сон. Он видит, как он, неся перед собой знак Христа, побеждает вчетверо более сильного противника. Вопреки всякому человеческому здравому смыслу начинается битва, и Константин побеждает, неся крест, символ Христа, перед своим войском.


Мы можем поставить перед собой исторический ход человечества, начиная с 800-го года до Рождества Христова по наше время. В столетия, предшествовавшие пришествию Христа, мы видим, как глубокая греческая мудрость доходит до высочайшего пункта. В ней человечество растрачивает последние унаследованные Божественные силы. Тогда в нулевом пункте наступает Мистерия Голгофы и действует в человечестве. Побудительные силы Христова импульса действовали во время после Мистерии Голгофы различным образом, исходя из различных планов духовных миров.
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0-800…высший  духовный _________________

800-1600 ………низший духовный __________

1600-2400……………………душевный ______

 2400-    ………………………….физический мир

Подразделяя, мы можем сначала понять первые восемь столетий после Рождества Христова. Мы видели, как человеческий разум отказывается служить по отношению к импульсу Христа (гносис), но, как тот остаётся действующим как факт в человеческом свершении (Максентий и Константин). В первых восьми столетиях действовала сила из высших духовных миров, из верхнего Девахана. Переход, отзвук этого периода мы видим в труде Скотта Эригены около 850 года. В его мыслительной системе импульс Христа действует ещё, как силовая волна из высшего духовного мира в физический.


Потом с 800-го по 1600-й год действует импульс из нижнего Девахана в физический мир. Люди пытаются в представлениях, во всевозможных формах приблизить свои души к импульсу Христа. Но мысль оказывается несостоятельной, усилия бесплодными. Ни крестовые походы, ни попытки доказательства бытия Божия не могут создать внутренне живого соединения.


На переходе к следующей эпохе стоит Орлеанская Дева. Её душевному переживанию открывались из духовных миров импульсы Христа, именем которого она включается в формирование истории человечества.


Непосредственно из высшего духовного мира действующая в человеке сила всё больше теряется. Силы становятся всё слабее. С 1600 года и до наших дней импульс действует только в большей степени из астрального мира, мира души. Поэтому теология становится всё учёнее, абстрактнее. На место космического Божественного Существа ставится «простой человек из Назарета». Наша эпоха гораздо больше впала бы в материализм, ещё сильнее прониклась бы антихристианским воздействием, если бы действующие из астрального мира силы Христа не выказали бы себя ещё особым образом.


В 15-16 столетиях всюду стали всплывать своеобразные рассказы, распространившиеся по всему европейскому западу. В самых разных местах во всех странах Европы появились люди со стёртыми ногами, в убогом платье, с длинными волосами, которые рассказывали, что они присутствовали при Мистерии Голгофы, видели Христа, странствующим по Земле, когда Он проходил мимо их дома, они не оказывали Ему почтения, обижали Его. За это они обречены с того времени непрерывно скитаться, не зная ни отдыха, ни покоя, и рассказывать в раскаянии, что они пережили однажды (Вечный Жид). 


Они рассказывали всё это, как бы вспоминая. Их принимали всюду, принимали епископы и прелаты. В них изживало себя прозрение в Хронику Акаши, и эти люди не могли жить иначе, как выступая таким образом всю свою жизнь и свидетельствуя о событии Христа. Их остальное сознание было помрачено, но благодаря импульсам из астрального мира они могли достигать такого прозрения. Благодаря этому люди были спасены от распространения антихристианства, спасены от худшего материализма.


Затем, с 2400-го года наступит эпоха, когда силы для понимания Христа будут исходить только от Земли, когда Христос будет действовать на людей с физического плана. Но в наше время появляются предвестия того, что будет существенным после 2400-го года: Христос будет являть себя на физическом плане в эфирном облике. 


Так мы видим, как от одного восемьсотлетнего периода к другому восьмисотлетию история свершается в связанности с импульсами из духовного мира. В моей книге «Миро- и жизневоззрения 19-го столетия», так же, как и в переработанной расширено, как «Загадки Философии», можно проследить развитие человеческого сознания в таких периодических шагах.


История человеческой мыслительной жизни показывает нам, если для будущего понимания Христа должны быть необходимые силы, что мысль сама должна принимать другую форму, что мыслительная деятельность должна пережить преображение. Сегодня мы видим мыслительную жизнь поставленной между двумя мировоззрениями, и человек страдает от такой «промежуточности», и не может найти перехода от одного мировоззрения к другому. 


С одной стороны, стоит Геккель, который допускает одни только внешние восприятия, создаёт картину действительностного мира, но, однако, не может признать действительность мысли. С другой стороны стоит Гегель, который, исходя из мысли, как духовной реальности, ( плетение и жизнь мыслей в действительности является действующим духом, ( строит мыслительную картину мира, которую его время не может признать за действительность.


Это ценно, творить живые мысли подобно семенам растений. Семена растений можно посеять, собрать урожай, и только тогда использовать для питания. Вследствие этого они покидают свой собственный путь, на котором из семян новые растения вырастают. 


Так человек собрал семена-мысли в амбары природоведения и философии, накопил и высушил. Семена растений нужно в соответствии с их сущностью в обжитой ими окружающий мир погрузить, чтобы они взошли.


Так было бы хорошо семена-мысли Гегеля погрузить в почву духовной науки, там они могли бы прорости для плодоносной жизни в духовные способности имагинации, инспирации и интуиции. На месте категорического императива «Я» силой пробуждённого мышления приводит в действие «моральную фантазию».


 Но тогда будет возможно, понять из земных сил приходящий импульс Христа. Такова связь между миром мысли в «Философии свободы» и восходящими в нашей душе важными силами познания на путях, указываемых духовной наукой. В созвучии с грядущим событием Христа должен был я говорить вам сегодня об оживлении мышления для духопознания.

Импульс Христа в Духе Времени и его господство в человеке

Лекция, Пфорцхейм, 7 Марта 1914 года


В наше время душам, приведённым их кармой к духовной науке, всё важнее и важнее получать глубокое впечатление о том, что мы называем Мистерией Голгофы. Друзья, которые присутствовали на наших последних собраниях в ветви, уже многое слышали о том, что эта Мистерия Голгофы имеет духовную предисторию, что ей нечто предшествовало, что она является как бы завершением целого ряда событий. 


Наши милые друзья слышали также, что в нашем земном развитии имело место соединение Христа с телом Иисуса из Назарета, и что благодаря этому на Земле появилось существо, о котором мы можем сказать: благодаря этому существу на физическом плане смогло разыграться присутствие космического Существа-Христа в нашем земном бытии.


Для всего будущего развития человечества важно, чтобы это человечество всё более и более приобретало понимание Мистерии Голгофы, чтобы из этого понимания всё более вытекало благоговения и любовной, глубоко сердечной самоотдачи на то, что в Мистерии Голгофы действовало для развития человечества. 


Мы знаем, ( это говорилось неоднократно и уже известно, ( что для подготовки Мистерии Голгофы родилось два мальчика Иисуса. В одном Иисусе, который был из наследственной линии Соломона, было «Я» Заратустры. Другой, из Натановской линии дома Давидова, был совершенно особым существом. 


Мы знаем, что на двенадцатом году в натанова мальчика перешло из другого, соломонова мальчика «Я» Заратустры, которое в период между двенадцатым и тринадцатым годами этого натанова мальчика подготавливало его, чтобы через событие, обозначаемое, как крещение Иоанном на Иордане, он мог воспринять Сущность Христа, которым был пронизан этот Иисус из Назарета, и Которое со смертью излилось в духовные сферы Земли, так что человечество всё больше может становиться причастно к тем духовным силам, которые, исходя из Мистерии Голгофы, могут течь через все души, все сердца.


Я говорил уже, что, подготавливаясь определенным образом эта Мистерия Голгофы уже трижды совершилась ранее ко благу человечества. Однажды в лемурийское время, потом в атлантическое время, и ещё раз в конце атлантической эпохи, ( это было три раза, ( а потом в четвёртый раз, как нам известно, в начале нашего летоисчисления в послеатлантическое время. То, что мы называем Мистерией Голгофы, произошло на физическом плане один единственный раз. Другие события, подготовившие её, происходили целиком в духовном мире. Но силы, которые развивались при том, что совершалось, изливались ко благу человечества в земные души и тела.


При этих подготовительных событиях всё снова было то существо, которое родилось затем в теле Натанова мальчика Иисуса, которое было пронизано Существом Христа. И это очень существенно для Мистерии Голгофы, что это существо Иисуса, которое выросло, как натановский мальчик, было пронизано Существом Христа. Но и при трёх прежних событиях действовало это существо Натанового Иисуса, но только не воплощенным в человеческом физическом теле. Оно жило в духовном мире, как архангелоподобное существо. И в духовных мирах на подготовительных ступенях к Мистерии Голгофы оно было пронизано Существом Христа в лемурийское время и дважды во время атлантической эпохи.


Так, можно сказать: было словно три ангельских жизни в духовном мире. Существо, которое вело эту ангело- и архангелоподобную жизнь, было в сущности то, которое родилось позже и было описано в Евангелии от Луки, как мальчик Иисус. Трижды приносило себя это ангельское существо, ( позже принесшее себя в жертву в качестве человека, ( в жертву для пронизания себя импульсом Христа.


Подобно тому, как во Христе Иисусе мы имеем человека, пронизанного импульсом Христа, так можем мы сказать, что до этого мы имеем Ангела, три раза пронизанного импульсом Христа. Итак, то, что произошло благодаря Мистерии Голгофы, излилось в духовную атмосферу Земли, вливалось, конечно из Космоса, то, что свершилось благодаря трём первым событиям.


Если мы взглянем на ход человеческого развития, как в центральной точке этого человеческого развития стоит Мистерия Голгофы, то сможем мы собственно сказать: Этой мистерией Голгофы задаётся центральная точка земного развития. Всё, что происходило раньше, видится в качестве подготовки к этой Мистерии Голгофы. А всё, что происходило позже, является всё прогрессирующим втеканием сил Мистерии Голгофы в человеческие души и человеческие сердца.


Если мы испытаем точнее, какому члену человеческого существа дано было то, что истекает от силы Мистерии Голгофы, то можем сказать: течёт к тому члену существа человека, если он открывает себя, который может развить своё сознание в мире физического плана.


 Разве это не так? Ребёнку, который только что родился, мы не можем ещё говорить о Христе Иисусе. Не существует пути, на котором мы можем сделать понятным ребёнку, что такое Христос Иисус. Если бы мы задержали взгляд ребёнка на каком-нибудь образе, будь то изображение Сикстинской Мадонны с мальчиком Иисусом, или Распятие, то заметили бы, если бы могли заглянуть в душу ребёнка, что в самое первое время детства мы ещё не можем приблизиться к ней с помощью наших внешних средств воспитания физического плана.


Мы можем, правда, начиная с того времени, когда ребёнок начинает лепетать, приучать его выговаривать Имя Христово, и можем сообщать ему представления, указывающие на Христа. Но более глубокого сердечного понимания в первое время детской жизни мы ещё не почувствуем подготовленным. И ясно каждому, кто в состоянии заглянуть в детскую душу средствами духовной науки: самая слабая возможность с помощью внешних воспитательных средств дать забрезжить чувству Христа наступает с того момента, когда ребёнок подходит к той точке своей жизни, от которой он позже будет помнить себя, у которой пробуждается «Я»-сознание.


Конечно, и в первые годы после того, как пробудилось сознание «Я», большого понимания не будет. Но всё, что мы тогда передадим из представлений о Христе, не вводя в догматику, что мы передадим так, что в словах и представлениях содержится что-то от жизни импульса Христа, пойдёт на пользу человеку, который вырастет из ребёнка, на всю оставшуюся жизнь.


После пробуждения сознания «Я» мы можем уже кое-что делать, хотя налицо ещё только дремлющее сознание. После пробуждения сознания «Я», ребёнок, ( хотя мы и не могли ещё начать воздействовать на него физическими средствами, ( совершенно иначе, чем прежде смотрит, например, на Сикстинскую Мадонну, или на Крест с распятым на нём Христом. Ибо так, как Мистерия Голгофы вошла в земное развитие человечества, она предназначена действовать на физическом плане для продвижения духовной жизни. Человек, в сущности, вступает сознательно на физический план только тогда, когда пробуждается его «Я». А что было раньше?


Три вещи предшествуют пробуждению «Я» у ребёнка. Три вещи, на которые я уже раньше указывал в лекциях, три вещи необыкновенной важности. Ребёнок учится ходить. Это значит, что он учится поднимать себя из положения, в котором он ещё не способен направлять свою телесную ориентацию от Земли в небесные выси Космоса. Он учится переводить себя из одного положения в другое, благодаря которому человек в первую очередь и отличается от животных. Он учится своей собственной внутренней силой придавать себе выпрямленное положение, отвращать свой взгляд от земного, к которому в силу всего своего предназначения и облика животное всё-таки взгляд должно обращать, ибо исключения лишь кажущиеся.


 Выпрямлению ребёнок учится раньше, чем пробуждается сознание «Я». В нашей сегодняшней послеатлантической жизни мы действительно повторяем вещи, которые будучи людьми мы усвоили лишь с течением времени. То, что лишь косвенно мы усвоили во время древней Лемурийской эпохи: обучение прямохождению, прямостоянию, ( мы повторяем сейчас в детском возрасте прежде, чем пробудится «Я». Всё это отодвинуто в то время, когда это ещё не зависит от нашего сознания, когда это действует, как бессознательная сила выпрямления. Те животные, которые имеют приблизительно вертикальную, поступь, имеют весь организм устроенным так, что в это, в сущности, не вполне выпрямленное положение они приходят от природы. Как и многие другие сравнения, это может сбить с толку.


Человек призван к тому, чтобы в первое время своей жизни, прежде пробуждения его сознания «Я», привести себя, исходя из предрасположения этого «Я», в выпрямленное вертикальное положение, вывести себя из положения, в каком он находился в эпоху древней Луны. Тогда линия его позвоночника была направлена параллельно поверхности Луны, была в основном горизонтальна.


В древнюю лемурийскую эпоху человек научился превращать лунное направление в земное направление. Это наступило потому, что только во время земного развития Духи Формы из своей собственной субстанции влили человеку его «Я». И первым проявлением этого вливания «Я» является та внутренняя сила, благодаря которой человек выпрямляется. Таким образом, человек вырван у Земли.


Земля сама содержит в себе духовные силы, которые могут течь через позвоночник, если он в естественном росте остался, как у животного тела, горизонтальным. Но у Земли нет сил, чтобы из самой себя непосредственно служить человеческому существу, которое может выпрямиться вертикально благодаря своему «Я», чьё сознание пробуждается позже. Из Космоса, из неземного мира должны были влиться силы, чтобы человек мог гармонически развивать себя при выпрямленной вертикальной походке.


Люцифер и Ариман могли бы расстроить всё человеческое развитие посредством того, что благодаря своему выпрямленному положению человек был вырван из духовных сил земного мира, если бы в древнюю лемурийскую эпоху не наступило первое событие Христа.


В эту древнюю лемурийскую эпоху в том духовном царстве, которое является ближайшим к нашему земному царству, имело место пронизание Существом Христа того существа, своего рода ангельского существа, которое стало позже Натановым Иисусом. 


Это была первая предварительная ступень Мистерии Голгофы. Следствием этого было то, что в эту древнюю лемурийскую эпоху, в эфирных духовных высях ставший позднее Натановым Иисусом, имевший тогда ангельский облик, принял, ( естественно, не физически плотский, а эфирный, ( человеческий облик. В ближайшем надземном регионе, можно найти Иисуса из Назарета в качестве эфирного ангельского облика. Благодаря пронизанию Христом он принял эфирный человеческий облик.


Вместе с тем в Космос проникло нечто новое, что теперь излучается на Землю, и делает возможным для человека физической земной формы, в которую вливается сила эфирного сверхземного Существа Христа, защитить себя от того разрушения, которое должно было бы начаться, если бы из Космоса не могла излучаться и пронизывать человека, живя в нём, формирующая сила, позволяющая ему стать выпрямленным упорядоченным существом.


Расстройство должно было бы наступить, если бы вместе с физической силой Солнца не втекала бы та формирующая сила, которая может излучаться благодаря тому, что имело место первое событие Христа. 


То, что человек получил в себя благодаря этому, жило в развитии человечества, начиная с древней Лемурийской эпохи.


И мы правильно смотрим на развивающегося ребёнка, если в момент, когда он из ползающего беспомощного состояния выпрямляется и впервые стоит или идёт, если мы говорим в этот момент: справедливо и ко благу человечества это может происходить лишь по той причине, что в древнюю лемурийскую эпоху имело место первое событие Христа, что будущий Натанов Иисус, пронизал себя Христом, принял тогда в лемурийскую эпоху, как духовно-эфирное существо человечески-эфирную форму благодаря первому пронизанию Христом.


Духовная наука существует для обогащения наших чувств. Такое чувство, которое может жить в нашей душе, когда мы видим, как ребёнок выпрямляется и учится ходить, несомненно, имеет глубокую религиозную подоснову.


 Впоследствии мы должны чаще вспоминать, почему ребёнок идёт, и думать, насколько это обязано импульсу Христа. Тогда наше мировоззрение будет обогащено духовной наукой, мы усвоим чувство того, что является нашим окружением, которого мы иначе могли бы не иметь. Благодаря духовной науке мы как бы замечаем защитников, стражей детского роста и детского становления.


Из моего описания лемурийской эпохи из Хроники Акаша, где идёт речь о лемурийских предках, вы видели, что эти предки были немы. В сущности, говорить научился только атлантический человек. В тех статьях о Хронике Акаша было изложено, как это произошло. Это вторая из способностей, которую ребёнок усваивает прежде пробуждения настоящего сознания «Я» ( обучение речи. 


Пробуждение сознания «Я» следует лишь за обучением речи. Обучение речи покоится целиком на своего рода подражании, задатки которого лежат глубоко в человеческой природе. Речь есть опять-таки человеческая способность, которая вступила в земного человека, благодаря тому, что он развивался. 


Он может говорить и жить земной жизнью на физическом плане благодаря тому, что духи формы пронизали его. Этим он вырывает себя посредством двух элементов из тех духовных сил, которые деятельны на Земле. 


Животные в действительности не учатся говорить, они проникнуты этими духовными силами Земли. Даже общение посредством жестов не является у животных подобием человеческой речи. Если бы путём дрессировки или иных средств похожее говорение было привито животному, то вне его тела наступили бы отношения, которые должны были бы обсуждаться только духовной наукой. Но это остаётся сегодня за пределами нашей темы.


Мы остановимся на нормальном развитии человека и скажем, что человеческая речь была заложена в человеке из Божественных высей тем, что влили Духи Формы. Мы остановимся на этом и поищем, каким образом человек из немого превратился в говорящее существо.


 Благодаря этому он сделался независимым от тех сил, которые духовно прополаскивают Землю, подобно тому, как благодаря выпрямленному образу действий он сделал себя независимым от первого потока.


Из-за люцефирического и ариманического влияния в речи должно было бы всё стать неблагозвучным, если бы человек был предоставлен лишь Земле, если бы в человека не вливались космически-духовные влияния, поступавшие к Земле. 


Человек бы развил всю культуру своей жизни, все органы своего тела, гортань, язык, горло и так далее, а также и такие глубоко расположенные органы, как сердце и так далее, поскольку они связаны с этим, человек, ( если бы ничего не произошло благодаря Иисусу, ( развил бы их в атлантическую эпоху так, что был бы способен лишь в жалком бормотании, ( как у сивилл и у медиумов, ( выражать то, что давали ему эгоистически боль, удовольствие, наслаждение. 


Хотя человек и мог бы производить звуки более искусно, чем животные, но в этих звуках было бы лишь выражение того, что жило у него внутри. Он находил бы слова живого ощущения того, что происходит в организме, как телесные процессы. Вся речь стала бы суммой междометий. В то время, как сейчас мы в небольшой мере используем слова для наших ощущений, человеческое искусство речи во всей его сложности могло развиться лишь до междометий. 


Это было отведено от человеческого развития. Расстройство способности речи, поскольку это расстройство выражало внутреннее человека, было предотвращено вторым событием Христа благодаря тому, что существо в эфирных высях, которое позже стало Натановым мальчиком Иисусом, во второй раз пронизало себя Существом Христа, что оно восприняло Существо, которое отныне так пронизывало телесные органы человека, что человек стал способен производить нечто иное, нежели просто звуки, передающие ощущения. То, что он стал охватывать объективное, стало возможным благодаря второму событию Христа.


И ещё раз речь, сила речи, человеческая способность перечеканивать в слова движения души, оказалась в опасности. Благодаря второму событию Христа могло происходить то, что человек мог находить не только звуки, междометия для своего внутреннего, но что он определенным образом мог бы высвобождать то, что вызывал, как внутреннее движение речи.


Но всё ещё подвергалась опасности люцефирических и ариманических влияний способность обозначать словами внешние вещи так, чтобы слова могли быть верными обозначениями для внешних вещей. Тогда свершилось третье событие Христа.


В третий раз существо, родившееся позже, как Натанов Иисус, соединилось в духовных высях с Существом Христа, и снова излило себя с помощью сил, воспринятых им теперь, в человеческую способность речи. Сила Существа Христа-Иисуса вновь, во второй раз пронизала в человеческом теле органы, находящие выражение в силе речи. Тем самым силе речи была дана возможность создавать с помощью слов действительные обозначения для того, что является внешним окружением, и тем самым создавать для отдельных областей человечества речь, как средство взаимопонимания. 


Ребёнок никогда не смог бы научиться говорить, если бы не наступили эти два события Христа в атлантическую эпоху. И мы снова обогащаем духовной наукой наше внутреннее чувство, если, ( когда ребёнок начинает говорить, и всё больше совершенствуется в речи, ( мы думаем, что в подсознательном у него действует импульс Христа, что в способности речи, оберегая и помогая, живёт сила Христа.


После того, как произошли эти три события Христа, которые в их влиянии на человеческое развитие я сегодня описал с определенной точки зрения, настала послеатлантическая эпоха.


В послеатлантическую эпоху развития народы, прежде всего принадлежавшие преимущественно к тому состоянию развития, которое мы называем египетско-халдейской культурой, сначала имеют своей задачей повторить то, что свершилось для человечества в лемурийскую эпоху, но пронизав это сознанием.


Человек совсем бессознательно учится в лемурийскую эпоху быть выпрямленным существом, говорящим существом учится быть в атлантическую эпоху. Совсем бессознательно воспринимает он импульс Христа, поскольку его мыслительная сила ещё не была пробуждена. Медленно должен был он быть в послеатлантическую эпоху приведён к пониманию того, что он бессознательно приобрёл раньше. 


То, что позволило ему выпрямлено взирать в космические выси, это был импульс Христа. Он бессознательно пережил это, как он должен был переживать в лемурийскую эпоху. Затем, ещё не в полном сознании, но всё-таки в порядке подготовки к полному сознанию, народы Египта должны были быть приведены к почитанию того, что живёт в силе выпрямления человека. Об том, чтобы они учились почитать это, заботились жрецы, посвященные, которые на египетскую культуру оказывали влияние, благодаря чему они дали людям воздвигнуть пирамиды, вздымавшиеся от Земли в Космос. 


До сих пор мы удивляемся, как благодаря действию космических сил во всей форме и положении строительства пирамид была выражена эта сила выпрямления. Должны были устанавливаться обелиски, чтобы человек начал проникаться тем, что является силой выпрямления. Чудесные иероглифы в пирамидах и на обелисках, которые должны были указывать на Христа, пробуждали надземные силы из Лемурийской эпохи. Но даже к такому смутному пониманию, к какому египтяне могли приходить в отношении силы выпрямления, они не могли придти в отношении силы речи.


Их душа должна была сначала достигнуть надлежащего обучения чувства, чтобы в более поздние эпохи можно было понять загадку того, как Христос живёт в человеческом даре речи. В священном трепете должно было это восприниматься в созревающей человеческой душе.


Об этом удивительным образом позаботились иерофанты, египетские посвященные, установив загадочного сфинкса с его немым, в высшей степени звучавшим для тогдашнего человеческого возвышения под влиянием Космоса непоколебимым обликом. 


При виде немого сфинкса только при определенных предпосылках и условиях начинавшего звучать от восходящего Солнца, возникал тот священный трепет души, посредством которого душа подготавливалась к пониманию речи, которая должна была говориться в то время, когда душа должна была приводиться к более высокому сознанию, как импульс Христа снова и снова входит в земное развитие человечества. То, чего сфинксы не могли ещё сказать, но к чему они подготавливали, должно было быть сказано человечеству. В образовании движения слов заключен импульс Христа. Это было сказано человечеству в словах:


В Начале было Слово,


И Слово было у Бога,


И Слово было Бог.


Оно было вначале у Бога,


Там было Оно, где всё возникло


И ничего не возникло


Иначе, как через Слово.


В Слове была Жизнь,


И жизнь была


Светом людей.


«В Слове была Жизнь, и жизнь была Светом людей» ( эти слова стоят там, где из четвёртого послеатлантического периода родилось Евангелие, где подготовленные греческо-латинской культурой люди пришли к повторению в четвёртом послеатлантическом культурном периоде того, что произошло в атлантическую эпоху. Как почитание выпрямления было повторено в египетское время, так было повторено теперь почитание Слова. Так действуют в развитии человечества надчеловеческие спиритуальные силы.


Третье, чему должен учиться ребёнок прежде чем пробудится к сознанию «Я», (это представление, мышление. Это мышление было прибережено для человечества послеатлантической эпохи. В сущности, даже, для человечества четвёртого послеатлантического периода. Прежде мыслили в образах. Это я описываю в книге, которая скоро выйдет: «Загадки философии». Ребёнок мыслит тоже в образах.


Мышление мыслей было дано человечеству впервые, было разбужено только в 6-7-м столетиях до Рождества Христова. Затем мышление мыслей развивалось далее. Ныне мы находимся посередине. Развитие думания мыслей таково, что этим мышлением мыслей будет охвачено наше «Я». Чтобы мышление также могло соединиться с импульсом Христа, чтобы мышление, как таковое, не пришло в расстройство в своём действии на «Я», для этого совершилось четвёртое событие Христа, Мистерия Голгофы. 


И, если наше мышление должно всё более приходить в порядок, если оно должно всё более так развиваться, чтобы наши мысли не шли хаотически как попало, но были пронизаны внутренним чувством, пропитаны внутренним ощущением, когда здоровое истинное мышление должно становиться всё более и более развитым, то это происходит потому, что благодаря Мистерии Голгофы, четвёртому событию Христа, это мышление достигло импульса к этому, смогло достигнуть благодаря тому, что импульс Христа излился в духовную атмосферу Земли.


В первый раз это произошло в лемурийскую эпоху, когда от Люцифера угрожала опасность выпрямлению человеческого существа.


Во второй раз это произошло в атлантическую эпоху. Человек был спасён от опасности, угрожавшей его речи в отношении того, что речь является выражением внутреннего. Угроза состояла в том, что речь могла придти в расстройство.


В третий раз это произошло в конце атлантической эпохи. Благодаря тому, что Христос пронизал духовное существо, которое потом инкарнировало, как Натанов Иисус, был спасён Христом от опасности дар речи, которая становится обозначением внешних вещей.


Четвёртая опасность была для мышления, внутреннего представления мыслей. Человек будет спасён от этой опасности через проникновение мыслями в такие формы, которые живут в его внутреннем, как это теперь может быть, если он это хочет иметь и подготавливается для этого в духовной науке, в такие формы, как то, что излилось в духовную сферу Земли через Мистерию Голгофы.


Сегодня мы так далеко ушли в развитии человечества, что первые слова Евангелия от Иоанна можно выразить ещё и в иной форме. Они могут быть выражены в форме:


В начале есть Мысль, 


И Мысль есть у Бога,


И Божественной является Мысль.


В Ней есть Жизнь,


И Жизнь должна стать Светом моего «Я».


И Божественные Мысли да светят в моём «Я»,


Это не было вполне ясно выражено, но это так стремилось в развитие человечества.


В 8-м столетии дохристианского времени началась четвёртая послеатлантическая культура. Примерно три с половиной столетия спустя мысль стала настолько зрелой, что могла быть выражена у греческих философов с той ясностью, которая затем привела к платоновской философии. Затем жизнь людей проникнута импульсом Христа.


Когда началось 15-е столетие христианского летоисчисления, начался пятый период послеатлантической эпохи. Так же долго, сколько прошло от начала четвёртого периода до понимания мыслей, столь же долго продолжалось время от начала пятого послеатлантического периода до сознательного высказывания о природе мысли. До Гегеля. Человеческая мысль пережила свою кульминацию в Гегеле, в высказывании: «Жизнь и ткание мысли в Истине есть действующий Дух!». ( То, что в очевидно совершенно непонятном смысле говорит Гегель, можно в действительности выразить словами:


В Начале есть Мысль,


И Бесконечное есть Мысль,


И жизнь Мысли есть Свет «Я».


Да исполнит сияющая Мысль


Тьму моего «Я»,


Чтобы тьма моего «Я» захватила её,


Живую Мысль,


И жила, и ткала в своём Божественном начале.


Так размеренно идёт развитие человечества. Оно не столь далеко ушло, ибо именно Гегель был столь сильно оклеветан. Можно сказать: «Хоть сияющая мысль и светит во тьме, но тьма не хочет ничего знать о ней!». (  Если учиться понимать свою жизнь, жизнь мышления, тогда можно понять, что возложено на человечество в его отдалённом бытии.


Но вместе с тем мы имеем, стоя на почве духовной науки, ещё следующее. Более поздние эпохи всегда подготавливаются в более ранних. Стоя в середине пятого послеатлантического периода, занимаясь духовной наукой и всё более содействуя пониманию живой мысли, становящегося ясновидением мышления, мы в то же время подготавливаем шестой послеатлантический период.


Как в мыслях жизнь втекает через импульс Христа, так будет он в нечто втекать, что принадлежит к душевным способностям и что не может быть перепутано с пустыми мыслями. Из бессознательного ребёнок развивает свои способности. Когда он приходит к сознанию «Я», он входит в сферу, где можно себя освоить, где нужно развить то, что может войти снаружи через импульс Христа. Мы можем, когда ребёнок научился ходить, когда он научился говорить, и начинает с обучением думать, прорабатываться к «Я», тогда мы можем уже понемногу увидеть, как осознанный импульс Христа, который вошел через Мистерию Голгофы, действует на ребёнка.


Человечество не может сегодня воспринять импульс Христа в том, что лежит в его душевных возможностях. Введение этого импульса Христа в прямохождение, речь и мышление возможно через то, что для людей присутствует уже в культуре человечества тысячелетия. 


Ввести в четвёртый элемент импульс Христа, подготовить это введение в четвёртую человеческую способность (Vermögen), об этом нужно думать, если мы в правильном смысле стоим на почве духовной науки. Об этом мы должны думать!


Где импульс Христа не может быть пока введён, где он однако подготавливается к введению, ( это человеческая способность вспоминания, человеческая память. Ибо кроме прямостояния и прямохождения, говорения или высказывания, мышления сила Христа вступает теперь в память. Мы можем понять Христа, когда Он говорит к нам через Евангелия. Но мы только к тому подготовлены, как люди, что Христос входит в мысли, которые потом в качестве вспоминаемых мыслей и представлений в нас есть, живут и дальше в нас живут. 


И для человечества наступит время, которое, однако, полностью наступит только в шестом большом периоде человеческого развития, но уже сейчас подготавливается, где люди будут оглядываться на то, что они пережили и узнали, и что живёт в них, как воспоминание, и будут мочь видеть, что в силе памяти сопереживается Христос. Христос сможет говорить через каждое представление. 


И, если мы наши представления снова в воспоминании оживляем, то в воспоминании, которое так интимно с нами связано, Христос будет с нами связан. Человек сможет оглядываться на свою жизнь, и говорить: «Как я себя вспоминаю, как во мне живет сила памяти, так живёт в моей памяти влитый импульс Христа».


Путь, который необходим людям будет всё более и более истинными делать слова: «Не я, но Христос во мне!». ( Путь будет проторён через то, что в силу памяти понемногу будет входить импульс Христа. Он ещё не внутри. Когда он будет внутри, если не только в понимании людей живёт импульс Христа, но когда Импульс Христа себя через всю полосу, через всю ленту воспоминаний будет излит, тогда будет человек, к примеру, не только предоставлен на то, из внешних документов истории учить, ибо тогда будет сила воспоминания расширена. Христос будет жить в этой памяти.


И через то, что Христос вошел в его силу памяти, через то, что Христос живёт в силе памяти, человек будет знать, как до самой Мистерии Голгофы Христос из внеземного мира действовал, как было подготовлено, как Он прошел через Мистерию Голгофы, и, как импульс Христа действует в дальнейшей истории.


Так действительно и истинно будет человек это мочь обозревать, как сейчас в обычной жизни имеется воспоминание. Будут земное развитие человечества не иначе обозревать мочь внутренне, как так, что импульс Христа усмотрят, как центральный пункт. Вся сила памяти будет пронизана и одновременно усилена через проникновение импульса Христа в силу памяти и силу воспоминания. В будущем может для нас, если мы христианство живо воспримем, иметь значение также следующее:


В Начале есть Воспоминание,


И Воспоминание живёт дальше,


И Воспоминание Божественно.


И Воспоминание есть Жизнь,


И эта Жизнь есть «Я» людей,


Которое в самих людях струится.


Не он сам, но Христос в нём.


Когда он себя в Божественной Жизни вспоминает,


Есть в его воспоминании Христос,


И как сияющая жизнь воспоминания


Будет Христос сиять,


Непосредственно в каждую тьму.


Мы можем сказать: Христос есть в нашей внутренней душевной жизни. Это будет некоторыми из нас чувствоваться через то, что мы учимся связывать себя с импульсом Христа через память, также как ребёнок учится вставать, говорить, чем он тоже связывает себя с импульсом Христа. Некоторые из нас это ощущают благодаря тому, что мы нашу способность вспоминать в состоянии, которое мы сейчас имеем, рассматриваем, как подготовку, нечто, что могло бы придти в расстройство в будущем, если не иметь воли дать пронизать себя импульсом Христа. 


Если бы на Земле победил материализм, который отрицает Христа, память пришла бы в упадок. Тогда всё больше становилось бы людей, у которых нелады с памятью, в памяти хаос. Которые всё тупее и тупее становились бы в их сумеречном Я-сознании, так как воспоминания не могли бы осветить это сумеречное Я-сознание. Наша способность воспоминания только тогда может правильно развиваться, если импульс Христа будет правильно рассматриваться.


Тогда история, как живое воспоминание, будет так жить, что в воспоминание проникнет понимание для истинных событий. Тогда человеческая память поймёт центральный пункт человеческого свершения. Тогда станет достижимым для людей ясновидение. Обычное воспоминание, которое распространяется только на одну жизнь, сможет расшириться и на прошедшие инкарнации.


Сегодняшнее воспоминание является подготовкой, но углубляться оно будет через Христа. Взираем ли мы наружу, как мы ребёнком развивались ещё неосознанно, смотрим ли мы потом внутрь, заглянем ли через продолжающееся углубление нашего внутреннего вплоть до того, что в качестве нашего внутреннего остаётся в воспоминании, всюду видим мы живую силу и деятельность Христова импульса.


В новом событии Христа, которое сейчас приходит не физически, а в эфирном, что взаимосвязано с первым разжиганием способности воспоминания, с первым разжиганием пронизания Христом памяти, будет это событие Христа таким, что Христос в качестве ангелоподобного существа будет сходить на людей. К этому мы должны себя подготовить.


Духовная наука должна не просто обогатить нас теорией, но должна в нас влить нечто, что сделает нас способными то, что в мире на нас наступит, и то, чем мы сами являемся, воспринимать с другими чувствами и ощущениями. Нашу жизнь чувств и ощущений можно подготавливать, если мы в правильном смысле через духовную науку вникнем в сущность импульса Христа, и в его правление в людях и в духовных сущностях людей. Было бы хорошо, если бы мы почаще думали:

В Первоначале была Сила Памяти.

Сила Памяти должна стать Божественной.

И Божественное должно стать Силой Памяти.

Всё, что в «Я» возникает,

Должно становиться таким,

Что оно есть возникшее

Из прохристованного, пробожествлённого воспоминания.

В нём должна быть Жизнь,

И в нём должен быть сверкающий Свет,

Который из себя вспоминающего мышления

Во тьму современности лучится.

И тьма так, как она есть сейчас,

Могла бы воспринять свет памяти, ставшей Божественной.


Если мы воспримем в себя смысл этих слов, то мы поймём нечто, что для нас людей подобает воспринимать. Как растение образует семена для следующей растительной жизни, так учимся мы в нас ощущать не только плоды, которые приходят к нам из прошлых инкарнаций, но так ощущать, что мы поймём переход в следующую инкарнацию. В следующей инкарнации дело обстояло бы плохо с нашей способностью воспоминаний, если бы мы не пронизали себя импульсом Христа. Стоит мышление в хотя бы малой степени пронизать импульсом Христа, и оно уже подступает к памяти.


Благодаря духовной науке мы учимся жить не только для временного человека, который живёт между рождением и смертью, но учимся жить для такого человека, который проходит повторяющиеся инкарнации. И мы учимся через духовную науку, чем для нас может быть для полностью полной жизни собственной человеческой души правильное понимание, правильное ощущение, правильное чувствование сильного импульса во всём развитии человечества: импульса Христа.

Дух Христа и Его связи с развитием сознания

Лекция, Мюнхен 30 Марта 1914 года


Всё, что вступает в нашу работу, кристаллизуется окончательно вокруг одного пункта: найти объединение с духовными властями, которые продвигают вперёд человечество. С этой точки зрения здесь всё снова говорится о значении существа Христа. Сегодня я хотел бы сказать несколько слов, которые годились бы для того, чтобы представить более важными наши представления насчёт импульса Христа и его взаимосвязи с нами людьми.


Мы должны, если мы хотим понять импульс Христа в его истинности, себя к тому соблаговолить, чтобы подумать о некотором. В наше время уже не слышно, чтобы там и сям говорили, что нужно всё поучительное, педантичное, наставническое оттеснить на задний план, а живую жизнь принять в искусство и мировоззрение. Коль многие духи современности выражают свою усталость от всего поучительного. Примечательно, что, как только вопросы мировоззрения начинают обсуждаться, возвращаются всё снова к тоске по поучительному.


Мы услышим, как будет говориться о Христе, как о мировом учителе. Я однажды выразился: как о «надчеловеческом мировом учителе». Многие чувствуют себя хорошо, если они могут думать так, что Христом был некто, кто немного учил, придя в мир. 


В противоположность этому мы всегда подчёркивали жизненный характер, силовой характер импульса Христа. Благодаря тому, что произошло при крещении на Иордане, Его Сущность нашла путь в земную жизнь, через то, что она три года разделяла судьбу человечества. Потом она излилась в земную ауру, и с тех пор продолжает там действовать.


Когда обращают внимание на это событие Христа, можно сказать, что это событие Христа является одноразовым происшествием в земном развитии. За всё время земного развития это произошло только один раз, но событие Христа было подготовлено в духовном мире.


 Несмотря на то, что является совершенно ошибочным, когда думают Существо Христа в другом теле присутствующим, нужно указать на подготовительные события в развитии мира, собственно, на три предварительных события перед Голгофой, разыгравшиеся в чисто духовных сверхземных мирах.


Я говорил об двух Иисусах-мальчиках. Соломоновский нёс в себе «Я» Заратустры, которое перешло в другого мальчика и жило там с двенадцати лет до тридцати лет. Затем оболочка была заполнена Существом Христа. 


Этот Натановский Иисус тоже должен был быть определенно упомянут, так как он был рождён в начале нашего времяисчисления в человеческом теле, в первый раз воистину инкарнирован в мире. Ибо предыдущие ступени своего существования переживал в духовном мире. До этого он не бывал никогда воплощен в человеческом теле. Связь с Кришной не была настоящим телесным воплощением, но временно замещающим воплощением.


Когда мы ставим перед собой это существо, которое потом воплотилось в Натановском Иисусе, мы видим ангельское существо и можем сказать: пока Христос на Землю не явился, оно не было телесно воплощёно, но воодушевлено трижды в духовном мире. Но в этих трёх ступенях существования для него всё снова вступало нечто подобное Мистерии Голгофы.


 Трёхступенчатое предварительное провозвестие Голгофы мы должны искать в духовном мире. Каждое такое событие имело глубокое значение для всей жизни людей на Земле. То, что мы тогда переживаем, не будет под влиянием только того, что происходит в пределах физической Земли, но также из духовных миров. Что подействовало через три подготовительные ступени, действовало снаружи внутрь.


Когда человечество жило в лемурийскую эпоху, люцефирическое влияние на него уже снизошло. Он как бы посылал свои силовые лучи внутрь человеческой природы. Действие было внутри. Человек должен был иначе развиваться, чем, если бы этого влияния не существовало. Можно сказать, что человек был инфицирован люцефирическим импульсом. Благодаря духовной науке мы можем сказать, как действовал этот люцефирическим импульс.


Если бы он остался таким же сильным, как в Лемурии, с нашей человеческой природой произошло бы нечто, что представляло бы для неё большую опасность. Произошло бы то, что можно так характеризовать: двенадцать сил чувств, ( ибо их ведь двенадцать, ( человека были бы так образованы, что человек стал бы сверхчувствительным. Когда мы сейчас красный цвет розы так рассматриваем, что он на нас из рассматриваемого объекта действует, он бы колол наши глаза, как шипами, синее же высасывало бы нашу силу зрения. 


Мы могли стать гиперчувствительными. И это было бы и со слухом, и со всеми остальными чувственными ощущениями человека. Мы не могли бы ничего воспринимать, чтобы при этом не испытывать боль или вожделение. Это всё приходило от Люцифера. 


Это всё видели существа высших иерархий. То существо, которое позже воплотилось в Натановском Иисусе, в лемурийское время существовало в духовном мире в ангельском образе, и ему было предложено пронизать себя импульсом Христа. В то время как позже его телесность была пронизана импульсом Христа, в то время импульсом Христа был проодуховлён его душевный элемент. 


Тогда импульс Христа погрузился в душу. Это произошло в духовном мире, но лучи, которые оттуда исходили, распространялись по всей Земле и смягчали гиперчувствительность человеческих чувств, так что опасность была устранена, что люди будут чувствовать только невыносимую боль и недостойное вожделение.


Так взираем мы на первое провозвестие события Голгофы и говорим себе: мы в отношении наших двенадцати чувств стали такими потому, что Христос погрузился в душевную сущность души того существа, которое в дальнейшем родилось Натановым Иисусом.


Потом в атлантическое время пришла через люциферическое воздействие, постепенно соединявшееся с ариманическим воздействием снова опасность для человеческой жизни. В то время как в лемурийскую эпоху в опасности были чувства человека, теперь наступила в начале атлантического периода опасность для жизненных органов и эфирного тела человека. Эти органы эфирного тела, пронизанные влияниями Люцифера и Аримана, могли бы так развиться, что человек мог принять образ недостойный человеческого существа.


Всё должно было бы так сделаться, что человек потребное себе преследовал бы с алчностью, а то, что ему не полезно, мог бы видеть только с отвращением. Человеческая жизнь протекала бы между алчностью и отвращением. Все органы были бы так образованы, что человек подобно дикому зверю в недостойнейшем смысле через это перевёрнуто, извращенно имел бы всё, что он должен был воспринять, и через отвращение чувствовал бы себя глубоко униженным тем, что ему было не полезно.


То, что это не произошло, покоится на второй ступени события Христа. Опасность была такой, что во время дыхания человек вдыхал бы с жадностью, и в ужасном смысле выражал каждую вспышку по отношению к чему-то для него непригодному, под ужасными взрывами отвращения. Это был уже второй раз пронизания импульсом Христа, благодаря которому приходили излучения силы в земную ауру и смягчали человеческую жизнь.


Перед концом атлантического времени развивалась третья предварительная ступень. Человечество снова стояло перед большой опасностью. Теперь мышление, чувствование и воля могли распасться друг от друга. Душевные проявление должны были бы дисгармонизироваться так, что человек не мог бы гармонично развивать мышление, чувствование и воление, так, что они, как сумасшедшие друг с другом соотносились бы. Это было предотвращено третьей предварительной ступенью. 


И снова существо, которое позже стало Натановским Иисусом, дало пронизать себя импульсом Христа, и порядок и гармония были приведены в соотношения между мышлением, чувствованием и волением. Это ещё долго чувствовалось в послеатлантическое время.


Во времена, предшествовавшие развитию нашего мышления, образовывались уже предвестия образа, что в наше время войдёт, не будет понято. Когда в конце атлантического времени Христос продухотворил эту душу, которая потом стала Иисусом из Назарета, подействовало то, что это было существо, которое всегда господствовало по отношению к беспорядочно бушующим аффектам, стал победителем над плотными, густыми образами становящегося мышления, чувствования и воли. Это ставит человека перед образом святого Георгия, или святого Михаила, побеждающего дракона. Это является непосредственным выражением третьего предвозвещения события Голгофы.


Греки, которые в своих представлениях переживали то, что просвечивало из тайн атлантов, создали себе божественный образ существа, которое было действенным в Атлантиде. 


В Аполлоне они почитали духа, о котором имели представление: это Он, который пронизан солнечным духом. Они Его не называли Христом, но не в имени дело. Они почитали в своём культе Солнечного Духа третью предступень события Голгофы. Это выражалось внешне в том, что они по малейшему поводу просили совета у жрецов Аполлона. 


Они знали, эти греки, что в тайнах существования ткёт вглубь то, что ткёт в ауре Земли, и что оно привело в порядок мышление, чувствование и волю. Но Аполлон вносит порядок внутрь так, что из ауры Земли вместо дисгармонии, вместо сумасшествия переходит в мышление, чувствование и воление мудрость.


Они находили местность, где из земли через трещины выходили пары, ибо они слушали, как завороженные, принимали в своём жреческом служении, чтобы через откровения жриц представлять Аполлона, через которых он сам говорил, так что через его мудрость, передавалась оракулом в советах об обстоятельствах тем, кто искал этой мудрости. Как Георгий и Михаил являются в образе, так и Аполлон в священнослужении, ибо через его высказывания в в душу вливалась мудрость.


О! Греческое священнослужение древнее! Оно не выходит на имя Христа. Служение Аполлону почитало Христа, солнечный дух так, что в этом почитании лежит осознание третьей предварительной ступени к Голгофе.


Потом пришло время, когда человечество стояло перед четвёртой большой опасностью. В Лемурии в опасности было физическое тело. В Атлантиде ( эфирные и астральные органы. Теперь «Я» могло придти в расстройство. 


Такое готовится настолько заранее, что к времени, когда «Я» людей должно охватывать в греческой жизни мышления, показывает себя в совершенно особенном явлении, что все предпосылки имеются, чтобы привнести в «Я» беспорядок. Будут всё снова и снова сначала понимать, как то, что это «Я» должно было изгонять, в греческой философии и так далее развито. Я попробовал уже представить, как это «Я» просыпалось. Оно показывает себя через рассмотрение философии, которая в жизни мышления Платона и Аристотеля достигает высшей точки, как понемножку выходит «Я».


Когда Талес, Перекид сирийский, Анахагор великие мысли в жизнь впервые возвещали, параллельно шло явление, которое из Греции распространялось через греческий мир: тогда параллельно шествию «Я» распространялся культ сивилл. Предсказательниц всюду ценили. Временами они вещали мудрость о будущем, но часто и полнейший бред. Всё то, что могло привести «Я» в расстройство в случае отсутствия импульса Христа, выплёскивалось в их предсказаниях.


Была двоякая подготовка. С одной стороны, пророки, подготовители импульса Христа, которые пытались воспринять юную силу Христа в чистом душевном погружении, которое проделывалось в упорядоченной жизни мышления, которая ткёт в развитии человечества. С другой стороны сивиллы, которые посвящают себя внешним влияниям земной ауры.


Мы можем наблюдать это противостояние пророков и сивилл в Сикстинской капелле в Риме в представлении Микеланджело. Он показывает, как у сивилл действуют ветер и прочее, что элементарно связано с Землёй. 


Показывает, что с сивиллами связана опасность, что «Я» придёт в расстройство, и как пророки действуют, чтобы это «Я» успокоить.


 Учение пророков рядом с сивиллами в образах Микеланджело может нас глубоко ввести в некоторую тайную мудрость. В силах, которые действуют через сивилл, показывается, как человеческое «Я» на четвёртой ступени может придти в беспорядок, расстройство. 


Порядок, который предвозвещает учение пророков, создаётся через Мистерию Голгофы. Порядок сил «Я» в форме, которую Я людей учится чувствовать всё глубже: «Не я, но Христос во мне!». ( То, что у сивилл должно было бы привести к беспорядку «Я», выступает в организованном, упорядоченном виде благодаря импульсу Христа. В связи с тем, что «Я» человека должно было быть развито на Земле, должна была и Мистерия Голгофы произойти на Земле, Христос должен был пронизать тело Иисуса, именно действительно физическое тело, проодушевлённое на предварительных ступенях Ангелом.


Так Голгофа вступает в развитие Земли. Являются глубокой истиной слова Августина: «Христианство всегда давало только то, что сейчас называют христианством!». ( Ко времени Августина уже чувствовали нечто от того, что Аполлон был служителем Христа, хотя и не по имени. Это было почитание третьего, духовного события. Так постепенно приближался Христос к Земле. В мире Девахан были первая и вторая предварительные ступени, в астральном мире ( третья, а в физическом мире ( Событие Голгофы.


Но не в качестве учителя, но через свою силу вошел Христос в ауру Земли. Это нужно всегда подчёркивать. Если бы Христос хотел действовать только через то, что люди могли бы от него понять, его воздействие было бы малым.


Он вошел, как живое существо в развитие. Человеческое понимание должно к нему подниматься в борьбе. Мы видим, как разыгрываются догматические споры. Человеческая сила суждения ещё далека от того, чтобы войти в импульс Христа. Импульс Христа действует в глубинах через души насквозь, как живая сила. Мы можем эту силу отследить.


Давайте рассмотрим событие 28-го Октября 312-го года. Тогда Константин выиграл битву при Риме у Максентиуса. Константин победил. Тот, кто эту историю внимательно рассматривает, может сказать: жизнь всей Европы могла быть совсем другой, если бы Константин не победил. Это была очень примечательная битва. Победила не внешняя мощь, не сила суждения. Битва сложилась не таким образом, как выходило из силы суждения. Она складывалась с обеих сторон из подсознательных импульсов, в которых импульс Христа играл свою роль.


 Максентиус спросил книги сивилл. Они ему сказали: «Если ты останешься на месте, где ты находишься, если ты не выйдешь из Рима, будешь служить великому врагу Рима!». ( После этого во сне ему было сказано, что он должен покинуть Рим и сражаться перед воротами. В Риме он был бы хорошо защищен. Сила суждения не решает о том, что играло роль в этой битве. Подсознательные силы действовали в глубине душ Максентиуса и Константина.


Константину открылось во сне, что он должен впереди войска нести символ христианства. Сны решали об этой битве, в которой решалась судьба Европы. Сила человеческого суждения не подходила для достижения того, что должно было быть достигнуто. 


Но импульс Христа действовал и поставил вчетверо более слабое войско Константина снаружи Рима против войска Максентиуса. Через то, чего люди не могут понять, произошло водительство человеческих обстоятельств. Это очень значительно для всего водительства человеческой историей.


Импульс Христа действует в подсознательном души, как духовный импульс. Таким же образом он позднее подействовал, когда снова карта Европы обрела совсем другую форму. Если бы в подходящий момент не вступила Орлеанская Дева на стороне своего короля, вся европейская история пошла бы иначе. Опять действовала не сила суждения, а импульс Христа, который использовал человеческий инструмент. Наше суждение не может определить, хорошо это или плохо.


Я могу указать на нечто иное, как импульс Христа действует за порогом сознания. Он употребляется примечательным родом откровения, примечательным для материалистов. Когда современная духовная жизнь нагрянула, в её развитии было нечто, что могло бы воздействовать так, что материализм мог бы ещё более распространиться на европейскую жизнь. Если бы не вступили определенные события, могло бы быть, что даже в сами души, которые себя ещё чувствовали духовными, могли войти совершенно материальные представления.


Понимание импульса Христа уже в прошедшие столетия так обессилило, что даже уже сомневались в Его физическом существовании. Потому Артур Древс и другие могли иметь лёгкую игру. По самым отдалённым областям Европы распространилась в 16-17-ом столетиях, как опасность, что нет никакой связи с импульсом Христа, существовало настроение: «С какой стати нужно верить, что Христос жил?».


И тогда произошло в различных местах одновременно одинаковое. Почти во всех областях Европы, всюду происходило, что через различные человеческие селения, через деревни и города, не всегда та же самая, но шла всегда другая физическая человеческая личность.


Распространилось мнение, что это человеческая личность, которая являлась в особенно примечательном одеянии, была Ахасвером, «вечным жидом», который странствует в мире с тех пор, как он Христа от себя прогнал.


Распространялась весть, что живёт человек, который из своего мировоззрения может сказать: «Я видел Христа, Он истинно жил!». ( В различных местах видели идущей через деревни эту личность, принимавшую участие в Богослужениях в ужасном состоянии, совершенно обветшалой одежде, и описывавшую событие, о котором она должна была свидетельствовать. 


Епископы и аббаты приглашали этих личностей на трапезу, устраивали в их честь празднества. Эти личности повествовали всегда: «Мы можем вас утвердить в сознании, что Христос ходил по Земле, мимо меня Он проходил. И так как я с Ним так обошелся, я должен теперь по миру странствовать».


Из того, что рассказывается в истории, не имеется понятия, как глубоко в человеческие души проникло и действовало пару столетий назад то, что Ахасфер рассказывал. 


Это были всегда другие личности, но они видели, как в одном воспоминании Ахасфера, идущего мимо Христа так, что им верили. 


От них исходило сознание: «Да! Он жил, ибо этот может о Нём рассказывать!»


Поверхностные люди сегодня могут сказать: Неужели это имело такое большое влияние, что через это могла возникнуть опасность, что Христос в качестве исторического Христа мог бы быть совсем забыт, остался в стороне? 


Они не знают, что через мир шли такие происшествия, которые история не записывала. То, что мы сейчас не полностью утонули в материализме, является следствием того, что тогда вышло из тех личностей.


Сегодня такое не может происходить. В некоторых местах Ахасфер имел большие мозоли, длинные волосы, странную одежду, пожелтевшую кожу, был большим и худым. В другое место приходил маленький, имел горб, и так далее. Но всегда был пронизан сознанием, представлением того, какое переживание имела душа в момент, когда Христос проходил мимо.


В многочисленные личности было погружено сознание, эта способность, заглядывать назад в Акаша-хронику и так с этим себя идентифицировать, что они в это сами действительно верили. Сегодня все такие Ахасферы попали бы в сумасшедшие дома. 


А в то время они были орудиями усиления духовной жизни. Епископы и аббаты приобретали через них силу Христовой Веры. Из духовных миров было в психически предрасположенные натуры посеяно зерно возможности воспоминания вплоть до События Голгофы.


Рассказчики видели себя самих тогда через особенность своего сознания там в образе. Это была истина, было живое рассмотрение события Голгофы. Гораздо больше, чем в поверхностном сознании людей, в котором силы рассудка имеют вес, разыгрывалось в подсознательных регионах души, что выходило из импульса Христа.


Сегодняшний материально мыслящий человек легко может насмехаться над такими вещами. Он может это расценивать, как психическую эпидемию, и скажет: «Гроша ломанного не стоит то, что исходит из больных душ!».


Этого материалиста можно спросить, что бы он сказал, если кто-то психически болен так, что его психиатр запер в сумасшедший дом. А он потом, из своего просветления, начнёт придумывать действительно, как идею, мысленно представленный воздушный мотор? Его бы тогда, наверное, использовали, не спрашивая, не исходит ли эта идея из больной души.


Это не является критерием, отговоркой, что какая-то душа больна. Речь идёт о том, что за содержание исходит от души. Худшим в нашем материальном духе является то, что побочное внимание не апеллирует к силе истины.


Когда мы так оглядываем развитие человечества, нам становится ясно, что мы импульс Христа воспринимаем, как живую силу, которая действует в большей степени в подосновах души, и использует физические средства более того, что люди могут понять. Если бы Он был здесь ограничен, тогда Он со своим Событием не мог бы зайти так далеко. Но сейчас начинает всё изменяться, становиться таким, что всё снова должно в нас действовать то, что в греках было мыслью, с чем одновременно, собственно, родилось сознание человеческого «Я». Как эта мысль становится сегодня ценной?


Это не требуется подтверждать с помощью духовной науки, но из философии. В столетиях, предшествовавших основанию христианства, начиная с Перикла и до Аристотеля, начинает мысль мировое развитие. Мышление в образах начинается сперва в греческой жизни. Это подготавливает первоначальное сознание.


После этого приходит импульс Христа. Он действует вместе с тем, что выходит, как сила «Я». В наше время видим мы это на культе Гегеля, на что обращается мало внимания, но, однако, одним их значительных мировоззрений людей является, как Гегель обходится с мыслью, которая хочет охватить весь мир. Человек развивается в мире. 


Он увенчивает развитие через то, что мысль соответствует миру. Он через это познаёт окружающий мир. Но у мысли двоякая роль: себя правильно развивать, что можно сравнить с развитием зерна к цветку, или это зерно может служить человеческому питанию. Тогда будет он из своего текущего потока выброшен. Если он остаётся в своём продолжающемся течении, развивается новое растение, из него наглядно приходит жизнь для будущего.


Так же обстоит дело и с человеческим мышлением. Считается, что мы создаём себе с его помощью образы окружающего мира. Но употребление его для такого познания сравнимо с употреблением зерна в пищу. Мы отрываем мышление от его течения. Если бы он оставался в своём естественном течении, и мы его не применяли как бы для питания, тогда мы предоставили бы ему жить его собственной жизнью зерна, зародыша, дали бы ему взойти в медитации и в инспирации, дали бы ему развиваться к плодотворному существованию.


Это как раз течение для мышления. Это будет в будущем понято, что то, что уважается в качестве познания мира, используется как зерно, которое не развивается к новому урожаю, но вырывается в другое русло. Но то, что мы учимся познавать через познание высших миров, является в свободе философски волнующим мышлением, которое в медитации и концентрации ведёт прямо в духовную жизнь.


Мы стоим на точке, где будет понято, что обычное познание сдерживает сверхчувственное познание, как задерживается зерно, которое употребляется в питание, по отношению к тому, которое продолжает развиваться в зерно нового урожая. Внутреннее познание мышления является тем, что должно принести будущее. Философия в старом виде устарела, её песенка спета. Такое познание тоже должно быть всегда, но оно приведёт к побочному течению развития. Нужно помнить, что живое мышление, которое преображается в медитацию и концентрацию, приводит к духовному познанию человеческой природы и познанию духовного мира.


Когда мы наблюдаем некоторые явления в нашей духовной жизни, может нечто броситься в глаза. Здесь можно было бы такое сказать, обсудить, что во внешнем мире было бы ложно понято. Человек сегодня будет выглядеть великим философом, который в сущности свою мудрость ограничивает тем, всё снова о том говоря: «Человек не должен останавливаться при просто внешнем познании, он должен познавать дух!». 


Он говорит всё снова в разных вариациях: «Человек не может останавливаться на просто внешнем познании, он должен в себе самом узнать духовное, должен это в себе пережить, он не должен просто в понятиях познавать, должен делать живыми». ( Он не говорит, что есть дух, понято ничего не будет. Это опознавательный знак Эуккенской философии. Она не ведёт к истинному познанию духа.


Когда мышление образует себя из себя самого, будет оно не к неопределенному переживанию духа, а будет в себе закругляться, и оно будет бороться против того, что мы называем эфирным телом. Если мышление преобразуется в медитацию, то будет оно мысль так формировать, и из человеческого эфирного тела есть Духочеловек. Человечество в своём развитии находится на пути к живому духопознанию.


Мы на прямом пути. Те, кто это понимают, узнают своё время, но это не даёт правильного представления таких вещей без того чтобы развить священное благоговение перед познанием, которое останавливается силой рассудка, который стремится всюду применять масштаб.


 Нужно всё снова хотеть подготавливать себя к новому познанию, ибо душа, какой она является, годится только для побочного течения познания. Только если она себя выше разовьёт, будет тогда годиться чтобы действительно войти в духовный мир.


Мы только тогда понимаем правильно нашу задачу внутри нашего общества, когда чувствуем, при всём смирении, какое мы только сможем призвать, нечто узнать об этой великой переоценке всех познавательных понятий, которые хотят ввести в спиритуальную жизнь. Мы хотим оставаться совершенно скромными, но мочь некоторых из тех, кто сегодня считается великим духом, называть мелким болтуном, так как это не пренебрежительная критика.


То, где мы себя внутри должны находить, есть: ясное, сильное и энергичное суждение о том, к чему мы стремимся, связаться со смирением; познать, что мы по сравнению с великим только в начале стоим, но наше сердце может наполняться, распаляться радостно при мысли, что может выйти из того, чему мы хотим дать направление, хотим посвящать наши внутреннейшие силы души.


Я хотел обратиться не только к вашей силе представлений, скорее к вашим глубинным сердечным силам, к тому в ваших душах, где находится ваше глубокое чувство для пульсации времени. Тогда вы понимаете, что этим имелось в виду, что с такой речью может быть только намечено, что нам приказывают говорить ведущие могущества нашего времени, духовные индивидуальности, о которых мы знаем, что они идут через наше течение времени.


Мы идём вперёд не только потому, что мы всё больше понятий приобретаем о том, что имеется духовный мир, ( мы должны их приобретать, ( но мы правильно продвигаемся вперёд только благодаря тому, что мы себя с каждой новой идеей связываем с тем, что выходит из глубочайших основ нашей души так, что это всё-более-понимание может оказываться напротив ведущих могуществ времени.


Мы можем их чувствовать, как они говорят во внутреннейших основах нашей души. Давно раньше мы эту речь воспринимали, как предостережение, могли чувствовать, как наше движение так будет нестись этими духовными ведущими силами, провозвестниками которых мы являемся в правильном смысле внутри нашего движения. Это сознание должно изливаться, как истинное душевное течение, на то, что мы взращиваем.

Шаг вперёд в познании Христа.

Пятое Евангелие

Лекция, Париж, 27 Мая 1914 года.


В сегодняшнем рассмотрении я хотел бы сначала поговорить о том, что мы внутри оккультного исследования можем сейчас знать о существе Христа, чтобы потом рассмотрение связать с прогрессом, который мы можем делать, начиная с Мистерии Голгофы, в познавании Христа.


В нашем духовном движении не раз говорилось о большом значении Мистерии Голгофы для всего земного развития. В оккультном исследовании это значение Мистерии Голгофы дальше прослеживается, и можно придти к трём предварительным ступеням мистерии Голгофы, которые в земном развитии взаимосвязано с этим произошли. Три Предступени предшествовали Мистерии Голгофы, подготавливали её, но они разыгрались не на физическом плане, а в высших мирах.


Первое из этих событий приходится на время лемурийского развития Земли. Два следующих события, второе и третье, приходятся на время атлантического земного развития. Четвёртым является Мистерия Голгофы, которая разыгралась в послеатлантическое время, в начале нашего летоисчисления.


В лемурийское время то существо, которое мы знаем, как существо Христа, связало себя с другим существом из высших миров, с существом из высших миров, которое никогда не воплощалось в физическом теле на физическом плане, но принадлежало к высшим иерархиям.


И так же, как мы говорим, что Христос вошел в тело Иисуса из Назарета, так же можем сказать про лемурийское время, что Христос вошел тогда в архангело-образное существо высших миров.


Можно говорить о том, что подобное событие, переведённое в духовное, разыгралось в лемурийскую эпоху земного развития, как оно позже разыгралось на физическом плане во время крещения на Иордане. Итак, мы встречаем в то древнее время существо Христа в душевном теле архангельского существа. Через эту жертву существа Христа, вступления в душевное тело Архангела, было оказано определенное воздействие из духовных миров просиявшее в земное развитие.


Чтобы понять значение этого события, мы должны сказать об опасности, которая через влияние люциферических сил в лемурийское время возникла для всего человеческого развития. Если бы эта опасность не была отведена от человечества, то всё то, что мы называем человеческими способностями восприятия, пришло бы в беспорядок.


Силы чувственного восприятия под люциферическим влиянием не смогли бы развиться так, как они развились, но были бы гораздо чувствительнее, гораздо раздражительнее по отношению к внешнему миру. Например, тогда, если бы мы проходили через мир и видели бы синий цвет, тогда бы наш глаз ощущал бы себя как бы всосанным, и мы синее ощущали бы, как высасывающую силу. Когда же мы видели бы красное, это ощущалось бы, как укол в глаз.


Нужно только представить, чем бы мы, люди, стали бы, если бы мы на каждом шагу в жизни через чувственные восприятия в сильно возбуждающих впечатлениях туда и сюда бросались. Эта опасность была отведена благодаря тому, что Христос, ( я должен здесь сказать, ( не воплотился в физическом теле, а воплотился в душевное тело архангельского существа, и силы, которые из духовных миров смогли просиять, излились в человеческое развитие, за счёт чего силы чувственного восприятия были гармонизированы так, что перед этим описанная опасность была отведена от людей, и они получили требующееся равновесие.


Мы можем таким образом сегодня, если мы об этом думаем, в какой мере протекают наши чувственные восприятия, оглянуться на древнее лемурийское время и сказать: «Тогда было так, что Христос собой пожертвовал, пронизав собой душу архангельского существа, и снял с нас опасность гиперчувствительности нашей системы чувственных восприятий».


Вторая опасность угрожала человеческому развитию, и теперь через Аримана и Люцифера одновременно, в начале атлантической эпохи развития. Тогда угроза была ненормального развития жизненных сил. Жизненные силы могли бы так развиваться, что, к примеру, если бы человек испытывал голод и имел перед собой пищу, он бы с зверской жадностью набрасывался на неё. А в противоположность этому, например, если бы он имел какую-нибудь пищу перед собой, которая была ему не полезна, он бы испытывал ужасное отвращение, и бежал оттуда. Гиперчувствительность жизненных сил мучила бы человека.


Христос проодушевил собой архангело-подобное существо, и благодаря этой жертве Христа только что описанная опасность была отведена от человечества, и жизненные силы были так гармонизированы, что они теперь используются в равновесии и умеренности.


Третья опасность угрожала человеческому развитию в конце атлантического времени. В беспорядок через влияния Люцифера и Аримана должны были бы придти три душевных силы: Мышления, чувствования и воления, ( так, что они могли начать действовать хаотически, в беспорядке, если бы эта опасность не была отведена.


Если мы хотим понять, как собственно дело обстоит с этим, то мы должны ясно понять, что Земля является не только тем, что знают геологи, минеральным телом, но, что вся Земля является организмом. То, что поднимается из Земли, поднимается из земной коры в качестве туманных испарений, является не только физическим испарением, но и ещё телесностью страстей, которые могут соединяться со страстями и инстинктами людей, и были насаждены люциферическими и ариманическими силами. Они могли бы в человеческих душах привести в хаос по отношению друг к другу мышление, чувствование и воление.


Если бы эта опасность не была отведена, всё человеческое потомство через хаотические мышление, чувствование и воление должны были бы придти в некоторый род белой горячки. Человеческий род развивался бы безумным образом, который стал бы нормальным состоянием Земли.


Тогда в третий раз проодушевило существо Христа архангелообразное существо, и отвело эту опасность через посредство излучений, которые через эту жертву опять спасительно подействовали на развитие человечества. Действием этого третьего провоодушевления существом Христа было гармонизация мышления, чувствования и воления в человеческой душевной природе.


Греки, которые в их мифологии имели нечто вроде послеобразов событий времён атлантической эпохи, они имели выраженным в своей мифологии также это происшедшее сверхчувственное событие. И образ, послеобраз, в котором греки представляли третье проодушевление Христом того архангелоподобного существа, был Аполлон, солнечный Бог. 


Аполлон, как защитник вещающей пифии предстаёт, как такое существо, которое гармонизирует дракона, который поднимается из Земли в форме испарений. Без гармонизации Аполлоном этого испарения пифия впадала в страстное безумие так, что мышление, чувствование и воление приходили в выражение безумия. Через пропитывание силами Аполлона происходило, что сивилла могла говорить временами мудрые советы, которые она давала грекам.


Если бы спросили посвященного древних мистерий о его истинном мнении относительно того, кто же такой Аполлон, то он бы конечно ответил: «Он предтеча Христа Иисуса, который пока ещё не снизошел на физический план».


Человечество имеет чудесную имагинацию этого третьего события Христа в образе: Святой Георгий, побеждающий дракона, или Архангел Михаэль, побеждающий дракона. ( Это чудесно, мочь быть внимательными к тому, как в действии этой имагинации: Святой Георгий побеждает дракона, ( присутствует послезвучание третьего сверхчувственного события Христа.


А четвёртое событие пришло в послеатлантическое время, когда человечество снова было в опасности. В ходе развития могли придти в беспорядок душевные силы. Теперь беспорядок мог коснуться самого человеческого «Я».


То же самое существо, существо Христа, которое перед этим трижды пронизало душу, теперь вселилось в тело Иисуса из Назарета во время Мистерии Голгофы, чтобы эту четвёртую опасность своим излучением в земную ауру отвести от людей.


Можно действительно в развитии человечества в тех столетиях, которые предшествовали Мистерии Голгофы, и тех столетиях, которые последовали за ней, усмотреть, какова была опасность, которая могла привести в расстройство «Я» и его силы. 


Мы видим, как при расцвете силы «Я», который мы можем наблюдать в греческой философии у Сократа, Платона, Аристотеля, ( уже начиная с Тхалеса и Гераклита, ( мы видим, как наряду с расцветом силы «Я» через греческую философию шествует нечто другое. 


Когда расцветали силы человеческого мышления в Талесе, Гераклите, Сократе, Платоне, Аристотеле, мы видим примерно в то же время распространявшийся по всей в то время культурной части Земли, там и сям показывавший силу культ так называемых сивилл. 


Эти сивиллы, которые, как параллельное явление рядом с возникновением философии, представляли, как мог бы хаос проникнуть в силы «Я». Мы видим, как с одной стороны из того, что эти сивиллы возвещали, могли исходить истинное, доброе-пророческое, а с другой стороны безумные, обманчивые, хаотические силы «Я», которые вещали из сивилл. Как хаотически-земное говорит из сивилл, это чудесным образом позже, исходя из традиции, представляет Микеланджело в Сикстинской капелле.


Вплоть до представления жестов видно, как через отдельных сивилл хаотическое сил «Я» действует, которые разнообразным образом проявляются.


И Микеланджело в качестве противоположного явления представляет тех, которые пробовали искать «Я», находить «Я» в человеческой природе, делать его плодотворным для исторического развития человечества. 


Это пророки. Через Микеланджело становится ясным о сивиллах и пророках, что они представляют две полярности: с одной стороны, тенденция «Я», приходящего в расстройство, а с другой стороны попытки иудейских пророков привести силы «Я» в порядок. В человеческой природе было воление к становлению «Я»-сознания, которое должно было наступить.


И, если бы опасность не была бы отведена, сегодня в нашем «Я» действовали бы хаотически смутные пророческие силы и неясные сивилльские силы. Истинная ясность «Я» не смогла бы быть дана в развитие последующих столетий. Тогда попала инкарнация Христа в Иисусе из Назарета в это волнение и воздействовала в четвёртый раз гармонизирующее на человеческую природу. Это могло произойти только потому, что существо Христа воплотилось в физическое тело человеческого существа, которое тогда достигло в высочайшем смысле все на человека сошедшие способности.


Так же как нам сегодняшнее оккультное исследование делает возможным осветить четыре этапа Мистерии Голгофы, так же оно даёт нам рассказать о существе Иисуса из Назарета, в которого воплотилось существо Христа в последнем этапе Мистерии Голгофы. Я мог при предыдущих обстоятельствах обратить внимание, что в начале нашего летоисчисления было рождено два мальчика Иисуса.


Я указывал, что на двенадцатом году в одного мальчика Иисуса, который происходил по линии Натана из дома Давидова, перешла душа другого мальчика Иисуса, который был из наследственной линии Соломона, так что из двух мальчиков Иисусов стало одно существо.


 Если спросить: «Кем же был этот двенадцатилетний Иисус из Назарета?», - то нам ответит оккультное исследование: это была душа Заратустры, вошедшая в совершенно особенное человеческое существо, которое жило в теле, происходившем по линии Натана из дома Давида.


 И, если мы обратим наш духовный взор на существо Заратустры в Натановском Иисусе, то представим себе, как этот Иисус из Назарета развивается дальше вплоть до своего тридцатого года.


В развитии этого Иисуса из Назарета мы можем различить три эпохи развития. Первая от двенадцати до восемнадцати лет. Вторая с восемнадцати до двадцати четырёх. Третья с двадцати четырёх до тридцатого года. Молодой Иисус жил в доме со своим отцом и матерью соломоновского Иисуса. Два других родителя между тем умерли. Молодой Иисус был внешне введён в ремесло отца, некий род столярного или плотничьего ремесла.


При этом, однако, он себя развивал примечательным образом с бесконечным совершенством духовной жизни в своей душе. Мы должны утверждать, что, в сущности, глубоко значительное развитие молодого Иисуса из Назарета никто из его семейного окружения не понимал. Он был с ним одинок уже мальчиком с двенадцати до восемнадцати лет, совершенно одинок с ним.


Примечательным было это внутреннее развитие, которое привело к одиночеству души, благодаря чему как из глубоких душевных подоснов Иисус мог извлекать всё то, что было в великих откровениях еврейского народа в течении времени. Израильский народ в то время, когда жил Иисус из Назарета, едва ли ещё что-нибудь, кроме письменных свидетельств того, что когда-то древние пророки пережили в непосредственных откровениях из духовных миров.


Из писаний знали, что древние имели откровения, но не было больше возможности самим вознестись до этих откровений, которые когда-то древним пророкам пришли через тот голос, который называли великим Бат-Коль. Как в прошедшем развитии проделал Иисус из Назарета в себе самом снова всё то, что проделал еврейский народ. И он обрабатывал себя до того момента, когда его душа почувствовала: Великий Бат-Коль говорит снова ко мне. Непосредственно из духовного мира воспринимаю я голос, который воспринимали пророки.


И как всегда бывает с таким внутренним развитием, так же было и у Иисуса из Назарета: это развитие было связано с глубокой душевной болью и страданием. Высшее познание приобретается не без боли и страдания. Именно было нечто, что как ужасная боль расположилось в душе семнадцати-восемнадцатилетнего Иисуса из Назарета, когда он себе сказал: «Однажды великий Бат-Коль сказал чудесные откровения к иудейскому народу. Сегодня иудейский народ есть, но, если бы великий Бат-Коль к нему захотел говорить, не нашлось бы никого, кто мог бы услышать. Вы ещё понимаете писания, но живое писание вы больше не понимаете!». ( Он был одинок в себе. Необычайная грусть снизошла на его душу о том, что из его народа стало в прошедшем развитии человечества.


Потом пришло время, когда Иисус из Назарета должен был выйти в мир. Он странствовал, употребляя своё ремесло, по различным местностям, как в Палестине, так и за её пределами в языческих странах. Примечательными были эти путешествия именно по их впечатлению, производимому на людей, к которым Иисус из Назарета приходил.


То, что боль исполнила в его душе, то превратилось в нечто, как любовь, которую непосредственно чувствовали в его присутствии изливающейся. Когда он вечером, после выполнения работы, был с людьми, которых он посетил, сидел с ними вместе, то они чувствовали, как на них снисходила атмосфера любви вместе с его словами, но и просто от его присутствия.


Пропитывание любовью того, что он с ними говорил, производило на людей огромное впечатление, и, когда он уже ушел, чтобы работать в другом месте, то оставалось у людей, которых он покинул, живейшее воспоминание о нём.


Часто происходило так, что Иисус уже три недели, как ушел, тогда люди, которых он три недели назад покинул, могли иметь совместное видение, что он снова к ним входит и с ними говорит. Видение говорило с ними. 


Впечатление было таким глубоким, как будто он, сущностно, остался у них, этот Иисус из Назарета. Так выражалось то, что Иисус из Назарета пребывал в сотнях душ, когда он странствовал с восемнадцати и до двадцати четырёх лет.


Во время этих странствий Иисус из Назарета приходил также в языческие местности. Однажды он пришел в одно языческое место, в котором население было в запущенном состоянии. Место было покинуто жрецами. Там было жертвенное место, но оно было пусто. Жрецы оттуда бежали, потому что среди жителей этого места распространилась плохая болезнь. Такие жертвенники и культовые сооружения на этих жертвенных местах возникали из мистерий. 


Что в мистериях было открыто, переходило в церемониальную службу в таких жертвенных местах. Чтобы это дело понять, надо обратить внимание на значение церемониального жертвоприношения. Через тот род, как предпринимались жертвоприношения, и через молитвы, которые пронизывали это жертвенное священнослужение, действительно изливались спиритуальные силы, так сказать, на алтарь.


Но Иисус из Назарета нашел, когда он пришел к жертвеннику этого места, не те хорошие спиритуальные силы, которые когда-то при старых жертвоприношениях изливались вниз на алтарь. Он нашел культовые места, покинутые священнослужителями, обжитыми демоническими силами, которые окружали алтарь.


Сами эти запущенные, опустившиеся, чахлые люди этого языческого места имели глубокое впечатление, когда увидели проходящего Иисуса из Назарета, которого они не знали, но из которого распространялась атмосфера любви. Они сначала подумали, что вернулся покинувший их старый пастырь, чтобы принести их языческие жертвы. Иисус из Назарета, конечно, не собирался приносить языческие жертвы. Но он прошел среди людей.


Тут он был охвачен силой демонов, которые были вокруг алтаря, и упал, как мёртвый. Когда люди это увидели, они бежали прочь. В оглушенном состоянии Иисус из Назарета видел ещё, что демоны преследовали людей. 


Потом он потерял обычное сознание и удалился в духовные миры. Теперь он мог воспринимать, что старым служителям мистерий в чистоте и истинности однажды было открыто, воспринимать он мог древние языческие откровения так же, как он в голосе великого Бат-Коль воспринимал еврейские откровения. И он мог слышать теперь древнеязыческое откровение, которое примерно следующим образом может быть сказано сегодняшним языком:


Амен


Царят беды (зло во мн. числе)


Свидетельствуют освобождающей самости


От других извиненную собственную вину


Переживает в собственном хлебе


В котором не правит Небесная Воля


В то время, как человек ушел из Вашего Царства


И забыл Ваши Имена, Вы, отцы в Небесах.


И Иисус из Назарета знал в своём измененном состоянии сознания, что это откровение прошло через древних святых учителей Мистерий. Он очнулся и сохранил воспоминание о том, что было когда-то древним священным учением языческой религии. То, что он воспринял в этом откровении, он преобразовал для последующего прогресса человечества, и из этого получился «Отче Наш».


То, чему учатся относительно высших миров, учатся не просто через учения, но гораздо более через факты, которые переживают в высших мирах. Но тогда познают в бесконечно глубоком смысле всё значение такого откровения, чем можно было бы узнать нечто через учения и теории. Новая большая боль легла на душу Иисуса из Назарета. Он представлял особенно ясно всё убожество, в которое пришли все языческие откровения, и мог это теперь сравнить с тем, чем они были вначале.


Как он в среде еврейского народа мог сказать: «И, если сегодня прозвучал бы голос великого Бат-Коль, нет больше людей, которые могли бы его понять; остаюсь в одиночестве с ним». ( Так мог он теперь в связи с языческим народом сказать: «И, если бы зазвучали снова голоса древних языческих мистерий, не нашлось бы больше людей, которые смогли бы услышать!».


Так должен был Иисус из Назарета в глубокой боли познать нисходящее развитие человечества.


Рассказанное произошло примерно на двадцать четвёртом году жизни Иисуса из Назарета. Вскоре после этого переживания он направился домой. Это было примерно время, когда умер его отец.


Между двадцать четвёртым и тридцатым годами своей жизни жил он снова дома в Назарете, в связи с ессеями, которые там имели одну или несколько колоний. Он сам, собственно, не был ессеем, но благодаря своей глубокой душевной жизни, через двоякую сильную боль, расположившуюся в его душе и преобразованную им в любовь, принимали его ессеи, и говорили с ним часто о своих глубоких тайнах. 


И он узнавал в ессеях людей, которые в то время через особенное внутреннее развитие снова поднимались, стремились к тому, откуда человечество повернуло развитие вниз. Жадно воспринимал он, что мог наблюдать в человеческом развитии такой подъём у ессеев.


Но однажды, когда он покидал дом ессеев и проходил через ворота, у него было примечательное видение: с обоих сторон ворот он увидел две фигуры, два образа, о которых он позже, через свои более поздние переживания, узнал, что это были Люцифер и Ариман. Они бежали, от ворот ессеев в прочий мир. Через то, что он своё собственное внутреннее развитие проделал так далеко, он смог, так сказать, читать в оккультном письме значение этого бегства Люцифера и Аримана от ворот ессеев.


Он теперь знал: да, в это время также может быть, чтобы отдельный человек через особенное душевное развитие восходит к духовным высям, но это происходит за счёт обычных людей. Ибо ессейское развитие могли проходить избранные отдельные, и могли они это только благодаря тому, что другие оставались на нижних ступенях. 


Он знал, что ессеи через своё мистическое развитие делали себя свободными от воздействия Люцифера и Аримана, а также то, что Люцифер и Ариман потому, что они были вынуждены бежать от ворот домов ессеев, прямиком устремлялись к другим людям, а тем сильнее вцеплялись в прочее человечество. 


И из этого оккультного переживания пришла к нему третья сильная боль, когда он смог себе сказать: «Да, отдельным особенно избранным людям есть возможность вознестись к тому, что прежде людям было открыто в откровении, но только они могут подняться за счёт других людей».


У него чуть не разорвалось сердце, ибо он был полон любви к людям. И теперь мог он себе в качестве результата от третьей большой боли сказать: «Так же как в наше время отдельные люди поднимаются к высоким спиритуальным познаниям, остальные люди должны лишаться. Как высоко может одна душа подняться, что она также может знать, сопережить с ессеями, через это прочие люди на остальном земном шаре будут гораздо несчастнее».


Когда Иисус из Назарета такое пережил, смог он понять, как его приёмная мать или мачеха всё более и более понимание приобретала о его внутренней жизни. Это было именно со смерти отца. И в то время как Иисус из Назарета раньше всегда был одинок в семье, развивался в это время некоторый разговор с матерью, в котором Иисус из Назарета мог говорить о том, что он переживал в своей одинокой душе.


И это привело к большому особенному разговору между Иисусом из Назарета и его матерью на тридцатом году его жизни. Всё то, что, начиная с его двенадцатого года отложилось в его душе, ( при восприятии голоса великого Батх-Коль, через космическое «Отче Наш», через переживание с ессеями, ( всё то, что на познаниях накопилось в его душе, обо всём этом он говорил однажды своей матери.


И он говорил своей матери так, что этот разговор был глубоко потрясающим, даже тогда, когда его расшифровываешь с помощью оккультного исследования в Акаша-Хронике.


Слова шли к матери не только, как переходили к матери, но, как живые силы переносили сущность души Иисуса в сущность души матери. Иисус из Назарета был так глубоко связан с тем, что он одевал в свои слова, что его страдание и его познания переходили в слова и перетекали в сердце и душу матери. И было так, как будто мать была пронизана новой жизнью, как помолодевшая, зажила по-новому.


Иисус из Назарета, однако, пришел в совсем иное состояние души. Вместе со словами всё то, что внутренне с ним было связано, собственное «Я» излилось наружу. «Я» Заратустры покинуло три тела, физическое, эфирное и астральное тела Иисуса из Назарета, и космические силы действовали в трёх телах сверху.


Без «Я»-сознания, как в некой высокой сновидческой жизни, отправился Иисус из Назарета к Иоанну Крестителю. Тот Иисус из Назарета, который в разговоре с матерью выдохнул «Я» Заратустры.


Так было это подготовлено, после жертвы своим «Я» Заратустры воспринял существо Христа в качестве своего нового «Я». Мистерия Голгофы в качестве четвёртого этапа события Христа, о котором мы говорили, была этим подготовлена. Это разыгрывалось в течение трёх лет, в которые Христос жил в теле Иисуса из Назарета до самой Мистерии Голгофы. И только при том событии, память о котором мы празднуем в Пасху, пришли ученики, как сами, из другого состояния сознания, к познанию того, что разыгралось с Христом Иисусом.


Когда мы то, что о существе Христа отныне рассматривается, как событие оккультного исследования современности, обозревать, мы можем тогда сказать, что наше сердце и наша душа меньше были бы потрясены через это откровение для нашего времени, чем через те откровения, которые прежде о Иисусе и Христе были?


Оккультная наука наших дней действительно приводит нас в состояние, мочь узнать большее и глубочайшее о Христе Иисусе, чем было известно в протекших столетиях. И мы можем сказать: Образ Христа вырастает до космической величины, когда мы его пытаемся познать средствами, которые нам предоставляет в распоряжение современный оккультизм.


Если мы оглянемся назад на то, что было дано раньше человечеству о Христе Иисусе, к примеру, в четырёх Евангелиях, с оккультной позиции нам ясно то, что те, которые написали Евангелия, писали их исходя из атавистического ясновидения по инспирациям старых мистерий. Я на это указывал в моей книге «Христианство, как мистический факт». Первым, кто имел знание о космическом значении Христа, был Павел. Павел мог воспринимать, как втекала сила Существа Христа в земную ауру. 


То, что было для Павла открыто как определенный пункт познания Христа, это можно открывать людям, если мы углубим оккультизм наших дней, для дальнейших полей познания Христа. Ибо между тем видение Павла будет расширено о Мистерии Голгофы на её три предступени, тем что это будет расширено от того, что при Павле почти только восприятие имеется Иисуса из Назарета, о жизни Иисуса из Назарета, тогда будет в определенной мере метода Павла от одного единственного центра распространено на всё большое явление жизни Иисуса Христа.


В то время как мы, таким образом, через беззаветное оккультное исследование можем быть в состоянии методу Павла для познания Христа сделать как бы общей, происходит действительный прогресс в познании Христа.


Не абстрактным образом хотел я говорить о развитии прогресса в познании Христа, но конкретно хотел сделать наглядным, какое познание Христа в нашей современности от оккультной науки может быть приобретено. Так будет нам явным становиться из нашего сегодняшнего рассмотрения, что духовная наука, как мы её видим, может быть инструментом для всё более глубокого познавания Христа.


Есть надежда, что, хотя человечество через материалистические влияния даже очень далеко зайдёт в непризнании старых религиозных представлений о Христе, новая духовная наука вернёт Христа человечеству. Ибо эта духовная наука говорит о Христе не из теории, но открывает сами Слова Христа: «Я с вами до конца земных дней!», ( ибо в земную ауру, в которой мы сами вставлены, Христос влился.


Он в ней живёт! И мы можем с Ним, как с духовным существом, в земной ауре поддерживать отношения, если мы для этого освоим возможность, как когда-то ученики жили с Иисусом Христом на физическом плане. Мы только должны привыкнуть к тому, чтобы христианство не идентифицировать с простым учением, доктриной, а научиться видеть живое присутствие Христа в земной ауре. Со времени Мистерии Голгофы Христос там, Он вокруг нас. Мы можем Его находить в том мире, в котором мы живём, в котором и Он есть, только не в физическом облике, а в качестве духовного существа.


И мы можем проследить, как Он деятелен в качестве существа, независимо от того, что могут думать о нём люди. Разве мы не пережили, что в церковных соборах и разных местах для диспутов мнения, учения о Христе метались туда и сюда, что люди были не способны своим мышлением прийти к пониманию Христа?


Как много мнений было высказано о Христе! Если бы прогрессивное развитие импульса Христа зависело от мнений людей о нём, то дела бы действительно обстояли плохо с этим прогрессом импульса Христа. Этот импульс Христа в земном развитии является живой реальностью, и действует в ней, как реальность, совершенно независимо от того, что о нём думают люди.


Попробуем представить себе, что вокруг нас 28. Октября 312-го года. Тогда перед воротами Рима стоял Константин, сын Констатиуса Хлоруса. Он стоял перед Римом, которым правил Максентиус. Константин со своим сравнительно небольшим войском приблизился к Риму, в котором Максентиус командовал значительно большим войском. Максентий был защищён стенами Рима. Константин же придвинулся в чистом поле. Каждая битва, которая тогда происходила, влияла на карту Европы.


 Тот, кто изучает историю в её глубине, будет всегда должен признать: тогда не ценились различные идеи генералов, рассудочные основания людей о том, что произошло в битве, но совсем другое! 


Максентий вопросил у сивилльских книг и получил ответ: «Если ты нападёшь на Константина за воротами Рима, то ты уничтожишь великого врага Рима». ( Настоящий оракул! И ночью, которая предшествовала битве, Максентиус видел сон, который его побудил покинуть защитные стены Рима и выйти навстречу Константину.


Константин, который имел гораздо меньшее войско, ночью тоже имел сон, который его побудил нести впереди своего войска символ Христа и благодаря этому знаку победить. Никакие рассудочные соображения, стратегические основания, знания военного дела тут не играли роли при принятии решений, но подсознательные силы противостояли в Максентиусе и Константине. 


Можно думать что угодно о значительности или незначительности Константина. В победе, которую Константин тогда одержал, жил импульс Христа, как действительная реальная сила, которая действовала через подсознательное людей, начиная с Мистерии Голгофы, совершенно независимо от того, что люди про Христа думали.


Это только одно из событий, которые можно было бы привести, которое нам показывает, как сначала в подсознательном импульс Христа вошел вглубь душевных сил, которые иначе перешли бы в сивилльские, и себя выдвинул. И в то время, когда силы поверхностного сознания всё более побуждали, импульс Христа через материалистическое течение больше не понимать, в подсознательных душевных силах людей Христос работает дальше так же, как он действовал в Константине и Максентиусе.


Однако, сегодня мы стоим перед необходимостью, то, что в подсознательных душевных силах действовало, поднять и сознательно поставить перед душой. Мы должны сознательно познать существо, которое действует, начиная с Мистерии Голгофы в земной ауре, в душах людей, и судьбы земного развития, человечества с Мистерии Голгофы из этой земной ауры определяет.


Когда мы на это смотрим, то понимаем прогресс, который проделало человеческое познание в связи с Христом. И мы понимаем нашу собственную задачу в отношение прогресса познания Христа.

Четыре жертвы Христа,

Три Предступени Мистерии Голгофы

Лекция, Базель, 1 Июня 1914 года

Для нашей современной культуры прежде других вещей нужно, чтобы всё более и более получали, когда мы результатам духовной науки даём на нас действовать, новое познание Христа. И как раз это новое познание является для некоторых таким враждебным тем, что несёт на себе печать христианского. Необходимо, чтобы всё снова и снова приобреталось понимание того, как мы для нашей культуры нуждаемся в школе самоотверженности. 


Обновление морали, углубление человеческой нравственной жизни может придти только через обучение самоотверженности. Эту школу самоотверженности может человек в условиях современного временного цикла проделывать только, если он приобретёт понимание истинной самоотверженности, пронизывающее понимание приобретёт об истинной самоотверженности. 


Мы можем, когда мы мировую эволюцию, мировое развитие проходим, совсем не иметь глубокого понимания самоотверженности, как таковой, которая нам дана через явление Христа на Земле. И познать Христа, означает проделать школу самоотверженности. Познать Христа, означает познакомиться со всеми теми импульсами развития человечества, которые так в нашу душу втекают, что они всё, что в этой душе к самоотверженности располагает, прокалят, прогреют и воззовут к активной душевной жизни, к самоотверженности. 


Под воздействием материализма самоотверженность человечества была в некотором смысле потеряна, как это в будущие времена человечеством будет понято. Но через углубление в Мистерию Голгофы, пронизание познания Мистерии Голгофы нами чувством, нашим всем душевным существом, мы можем снова приобрести культуру самоотверженности. 


И мы можем сказать: «Что Христос сделал для земного развития, заключено в основном импульсе самоотверженности, и чем он должен стать для сознательного развития человеческой души, это школа самоотверженности! Это мы лучше всего понимаем, когда мы Мистерию Голгофы наблюдаем в её великой взаимосвязанности.


Эта Мистерия Голгофы, как мы знаем, произошла один раз внутри физического земного развития. Один раз воплотилось физически то существо, которое мы знаем, как существо Христа, в человеческом теле, теле Иисуса из Назарета. Но у Мистерии Голгофы имеется ещё три Предступени. Трижды прежде происходило нечто, только не на Земле, а в духовном мире. 


В определенном смысле мы имеем ещё три Мистерии Голгофы, о которых можем сказать, что они произошли не на физическом плане. Четвёртая же была разыграна на физическом плане, о чём нам рассказывают Евангелия и письма Павла. Это великое событие подготавливалось тремя неземными событиями. 


Эти неземные события были так, что одно произошло в древнюю лемурийскую эпоху, а два во время атлантического времени. Четвёртое событие было в послеатлантическое время, и это и есть Мистерия Голгофы.


Три произошедшие раньше события, которые разыгрались не на Земле, но в духовном мире, но сила этих событий проникла вниз на землю. Попробуем понять, как силы этих трёх подготавливавших Мистерию Голгофы неземных событий подействовали внутрь развития человечества.


По отношению к нашей моральной жизни, нашего миропонимания, и к тому, что разыгрывается внутри нашей души сознательной, мы должны сначала стать самоотверженным. Это является сейчас задачей сегодняшней культуры для будущего. Человечество должно становиться всё более самоотверженным. От этого зависит будущее правильных нравственных жизненных дел, будущее всех дел любви, которые будут происходить в земном человечестве.


Наша сознательная жизнь находится на пути к самоотверженности, либо должна быть на пути к самоотверженности. В определенном отношении в нас уже есть существенная самоотверженность. Было бы великим несчастьем для земных людей, если бы он в отношении определенных частей своего существа стал бы эгоистичным, как он во многих отношениях сегодня ещё должен быть в отношении к своей моральной, интеллектуальной и эмоциональной жизни. 


Если, к примеру, эгоизм в такой степени наши чувства охватил бы, или мог бы охватить, как он нашу мораль охватывает, то это было бы большой бедой для земных людей. Ибо наши чувства воздействуют на наши тела так, что в этом чувственном воздействии выражается самоотверженность.


В нашем теле мы имеем глаза. Через эти глаза мы видим. Но мы видим только благодаря тому, что глаза самоотверженны, что мы их совсем не чувствуем. Мы носим их в себе, мы смотрим через глаза насквозь на вещи, но сами глаза исключены из этого нашего восприятия. Так же обстоит дело и с другими чувствами. Мы воспринимаем мир благодаря тому, что наша система чувств самоотверженна.


Представьте только себе, что наши глаза были бы эгоистичны. Что бы тогда происходило с людьми? Мы бы, к примеру, приблизились к синему цвету. И в то время, как мы к нему приближаемся, наш глаз был бы, так как глаз так воздействовал бы, что он цвет не пропускал, а непосредственно полностью исчерпал себя синим, когда он к нему приближался, стал бы высосанным. Сила подобная высасыванию ощущалась бы глазом, если бы глаз мог стать эгоистичным, как мы есть в нашей моральной, интеллектуальной и чувственной жизни.


Когда мы приближались бы к красному цвету, если бы наши глаза не были бы самоотверженны, но имели бы претензию переживать в себе воздействие красного, тогда красный цвет действовал бы на глаз колющей болью. И, если бы наш глаз был эгоистичным, то было бы так, что в отношении ко всем впечатлениям мы испытывали бы высасывающую или колющую боль. Мы бы осознавали, что имеем глаза, но мы бы воспринимали просто колющую или высасывающую боль.


В действительности дело обстоит для сегодняшнего человека так, что он через мир идёт и знает, что имеются воздействия цвета и света. Но он не нуждается в том, чтобы думать о глазах. Они исключают себя самоотверженно из восприятия. И так же обстоит дело и с другими чувствами.


В наших чувствах господствует самоотверженность. Но к этой самоотверженности чувства бы не пришли, уже в лемурийское время была бы у них самоотверженность взята, если бы Люцифер мог бы свободно действовать в это старое лемурийское время. Дух, о котором с полным правом говорит Библия: «Ваш глаз будет открыт», ( этот дух сделал необходимым, что человек в сферу земной жизни переставлен, в которой его глаза, если бы они так развивались, как они должны были бы развиваться под влиянием Люцифера, стали бы эгоистичными.


И при каждом восприятии, ( и это было бы и в отношении других чувств, ( человек бы восклицал: «Ах! Здесь колет!», ( и не воспринимал бы красного цвета в своём окружении, или он бы говорил: «Ах, это меня высасывает!», ( и не мог бы воспринять синего цвета, но испытывал бы всасывающее воздействие. Эта опасность была отведена от развития человечества через то, что себя, ( но только тогда не на Земле, а в духовных мирах, ( то существо, которое позже через Мистерию Голгофы телесно воплотилось в теле Иисуса из Назарета, в то время проодушевило, ( я не могу сказать, что воплотилось, ( архангельское существо, существо из иерархии Архангелов. 


Так жило, когда проходило лемурийское время земного развития, в духовных высях существо, которое, ( хотелось бы сказать, через некий род предвозвестия Иоанова крещения, ( благодаря тому возникшему, что один Архангел пожертвовал своей душевностью, и Христос пронизал это архангельское существо. Благодаря этому Он смог освободить силу, которая в человеческом земном развитии действовала.


И результатом этого воздействия было успокоение чувств, гармонизация чувств. И то, что мы можем сейчас так пользоваться нашими чувствами, что наши чувства являются самоотверженными, будем мы, ( если мы этот факт поняли и ощутили благодарность к миропорядку, ( вглядываться в древние времена, и будем говорить: «То, что делает нас чувствующими людьми, что делает возможным, что мы ощущаем не различные виды боли через наши чувства, а чудесную природу, это связано с первой жертвой Христа». Благодаря тому, что Он проодушевил архангельское существо, Он внёс воздействие, которое отвело опасность эгоизма чувств от развития человечества. Это было первой предварительной ступенью Мистерии Голгофы.


Если человек будет учиться развивать глубокое значительное религиозное чувство, когда он любуется великолепием природы, когда он поднимает взор к звёздному небу, смотрит на всё то, что освещается солнечным светом, что имеется вокруг нас в животном, растительном и минеральном мирах, человек будет учиться говорить: «То, что я так мир вокруг себя могу видеть, то, что я таким образом поставлен в этот мир, что мои чувства не являются источником боли, а являются инструментом восприятия великолепия мира, за это благодарен я первой жертве, которая со стороны Христа предшествовала в качестве подготовки Мистерии Голгофы».


И перед собой видим мы в перспективе время, когда наблюдение природы, наслаждение природой будет пронизано насквозь Христом, где люди будут чувствовать, будут говорить сами себе, когда они выходят и любуются чудесной весной, красотами лета, или другими великолепиями природы: «В то время, как мы это всё можем воспринимать, что вокруг нас распростирается в чудесной природе, мы должны осознавать: не мы, а Христос в наших чувствах делает нас способными воспринимать эту прекрасную природу!».


И было в начале атлантического развития, тогда хотел эгоизм завладеть, ( теперь через воздействие Люцифера и Аримана, ( другой системой человеческого организма, а именно, жизненных органов. Попробуем с этой точки зрения взглянуть на существенное в нашей жизненной организации. Что является здесь существенным? 


Нужно только подумать, что бывает с человеком, когда это существенное жизненных органов повреждено. Оно терпит ущерб, когда наступают органические заболевания жизненных органов. Тогда человек начинает переживать эгоизм своих лёгких, сердца, желудка и прочих органов. Тогда наступает время, когда человек только потому, что он чувствует боль, знает, что у него есть желудок, сердце. 


Когда он знает в непосредственном осознании: быть больным означает, что орган стал эгоистичным и ведёт свою собственную жизнь в организме. В обычной нормальной человеческой жизни это не так. Тогда живут в общей организации человека отдельные органы людей самоотверженно. И наше повседневное настроение только тогда уверенно держится на ногах в мире, если мы можем идти через мир с самоотверженными органами, их не чувствуя, когда они себя не выставляют важными, а являются служащими членами всего организма.


При другой возможности, в другой раз мы поговорим о том, почему болезнь действует через эгоизм органов. Сегодня мы обратим внимание только на нормальное состояние. Если бы это зависело только от Аримана и Люцифера, то ещё в атлантическое время развития наступило бы совсем другое состояние. 


Каждый отдельный человеческий орган стал бы эгоистичным, и происходило бы нечто очень примечательное. Представим себе, что человек приближается к какому-нибудь фрукту, то есть к чему-то, что есть во внешнем мире и что он может употреблять, или что находится в какой-нибудь связи с его жизненной организацией. 


Будет однажды как раз эта связанность с нашими жизненными органами предметом медицинского рассмотрения, если наука будет побуждаться со стороны духовной науки. Тогда будут знать, что, когда, к примеру, человек собирает с дерева вишни и ест их, то как раз то, что с этими вишнями переходит в организм, имеет особенную связь с определенными органами. Другие фрукты имеют другие связи с другими органами. Всё, что входит внутрь человеческого организма, имеет совершенно определенные связи с этой организацией.


Если бы почувствовать, что через влияния Люцифера и Аримана должно было бы произойти в начале атлантического времени, тогда, если бы мы, к примеру, собирали вишни, и в высшей степени имели жадность бы в органе, который имеет связь с вишней. Была бы выражена бесконечная жадность. И человек чувствовал бы соответствующий орган, который выставляет себя эгоистично из остального организма. Но другие органы также эгоистично начали бы против этого протестовать в своём организме.


Или, возьмём другой случай: пусть перед нами нечто, что для человека вредно. Так же точно, как некоторые вещи внешнего мира имеют определенную связь с человеком в хорошем смысле. Также другие вещи внешнего мира имеют отрицательное влияние. Когда человек приближается к какому-нибудь ядовитому для него растению, или к чему-то другому, что имеет неблагоприятную связь с тем или иным органом, то он мог бы чувствовать эту связь через внутреннюю деятельность этого органа, и это выражалось бы в ужасно мучительном страхе. Человек бы чувствовал: перед ним нечто, что может на него подействовать так, что он почувствует себя словно сгорающим.


Теперь возьмём не то, чем является человек, а то, что его окружает, воздух. Всё, что входит в воздух, имеет связь с нашими органами. Если бы в наше чувствование вошло то, чего хотели Люцифер и Ариман, если бы человек только так на себя надеялся, то был бы он загнан через мир между зверской алчностью к тому, что тому или иному органу полезно, и ужасным отвращением по отношению к тому, что вредно тому или иному органу. 


Представим себе, что, если бы мы так были включены в мир, с такими телесными органами, что мы в высшей степени были бы игрушкой-мячом для каждого воспринимаемого запаха, от которого мы в часе ходьбы находимся, должны были бы к его источнику бежать, или бежать в ужасе от него, если это был бы неблагоприятный запах.


Если бы мы были так, как резиновый мячик, туда-сюда бросаемы, подумайте, как могли бы мы развиваться в мире? То, что это не произошло, что наши органы были смягчены, гармонизированы, это следствие того, что, когда человек проходил начало атлантического развития, в сверхчувственном мире произошло второе предварительное событие перед Мистерией Голгофы.


Снова проодухотворило существо Христа в архангельское существо, и то, что через это подействовало, то излучилось вниз в земную сферу. Тогда возникла гармония, смягчение жизненных органов, которое сделало самоотверженными органы людей. В нашей взаимосвязанности с внешним миром имели бы мы постоянно причины ужасных болезней, и никогда бы не были здоровыми, если бы не вступило это второе событие Христа.


И снова будет, ( это встаёт перед нами, как перспектива будущего, ( человечество, если оно сможет себя пронизать действительным пониманием духовного мира, приобрести благодарное чувство по отношению к духовным существам, от которых зависит человек. Человечество будет исполнено таким истинным благочестием, благодаря которому оно скажет: «Я познаю, что я физический человек с самоотверженными органами мог стать таким только благодаря тому, что не я сам в мире себя развивал, но Христос во мне, который так образовал мои органы, что я могу стать человеком!».


Так учимся мы всё снова и снова, что мы в основном всё то, что делает нас людьми во всеобъемлющем смысле так рассматривать должны, что мы говорим: «Не я, но Христос во мне», ( Христос позаботился обо всём человеческом развитии в трёх предступенях Мистерии Голгофы, которые Он исполнил перед самой Мистерией Голгофы.


В конце атлантического времени развития человечество стояло перед третьей опасностью. Тогда должны были придти в беспорядок мышление, чувствование и воление. Эгоизм должен был войти в мышление, чувствование и воление. Что бы тогда возникло?


Ну, к примеру, человек то или иное захотел. За этим мог бы придти тот или иной волевой послеимпульс, другой послеимпульс мог придти в мышлении, и ещё мог придти послеимпульс в чувстве. Для развития человечества было необходимо, чтобы мышление чувствование и воление включились в качестве самоотверженных составных частей общности души. Под воздействием Люцифера и Аримана они не могли бы к этому придти.


Мышление, чувствование и воление должны были бы стать эгоистичными и разорвать гармоническое действование души. Тогда в конце атлантического периода развития вступило третье событие Христа. И снова существо Христа проодушевило архангельское существо, и сила, которая возникла в сверхчувственном мире благодаря тому, что Христос пронизал архангельское существо, смогла гармонизировать мышление, чувствование и воление.


Действительно, так же, как физические солнечные лучи должны действовать на Землю, чтобы не вся растительная жизнь засохла, должен был из сверхчувственного мира солнечный дух зеркально действовать на Землю так, как я сейчас вам описал. На третьей ступени Он гармонизировал мышление, чувствование и воление, так, что нормальная человеческая жизнь должна была гармонизироваться.


Что бы вышло из людей, если бы не наступило это третье событие Христа? Фуриеподобным он бы сделался от своих диких инстинктов, от своей волевой жизни. Неистовым он бы стал несмотря на то, что с другой стороны напротив его разум эгоистически язвительно думал бы о том, что представляет неистово воля. Это было отведено от человечества через третье событие Христа, когда Христос в третий раз в качестве существа Христа был во внешнем души Архангела, существа из иерархии Архангелов.


Человечество сохранило воспоминание о том, как человеческое страдание и человеческое мышление были гармонизированы благодаря силам, которые тогда вниз действовали из сверхчувственных миров. И этот знак воспоминания имеется, но не понимается в правильном смысле. Святой Георгий, который побеждает дракона, или Михаил, который побеждает дракона, является символом, который был образован для третьего события Христа, когда архангельское существо было проодушевлено Христом.


А дракон, которого он растоптал, это тот, кто в беспорядок привёл человеческое мышление, чувствование и воление. Все, кто всматриваются в эти образы святого Георгия с драконом, Святого Михаила с драконом и подобные обстоятельства, говорят в истине об третьем событии Христа.


И греки, которые в их чудесной мифологии создали нечто, как послеобразы того, что произошло в конце атлантического периода в духовном мире, поклонялись солнечному духу, как гармонизатору мышления, чувствования и воления в людях.


«Ты, Солнечный Дух», ( так говорили некоторые люди в Греции, которые нечто об этом сознавали, ( «ты воодушевился в эфирном духовном облике», ( ибо это облик тех, кого называют Архангелами. ( «Тогда ты тех, которые иначе дики и необузданны в человеческой душе в качестве мышления, чувствования и воления хаотически буйствовали, привёл в гармонию игрой на твоей чудесной лире, на которой ты тонам человеческой души даёшь гармонически звучать!».


Тогда стал Солнечный дух духом хранителем, который в людях дико бушующие страсти, когда они, как это могло произойти, оживают в диких испарениях, которые поднимаются из глубин Земли через земные трещины. И, если бы теперь человек себя внутренне подверг, и только бы этим испарениям предоставил действовать на себя, он был бы предоставлен диким хаотически буйствующим в нём силам мышления, чувствования и воления.


Так сажали греки пифию над такими, которые из Земли страсти благодаря Люциферу и Ариману в беспорядок приводящими испарениями, но Аполлон освящал пифию, побеждал дикость и страсти, и она становилась мудрой предсказательницей. В образе солнечного духа Аполлона греки воспринимали Христа третьего события Христа.


 И в отношении того страсти побеждающего настроения пифии, в этой защите, которую Бог Аполлон обеспечивал, в нём видели греки действие третьей жертвы Христа: гармонизация приходящих в беспорядок человеческих страстей через третье событие Христа. Солнечный Бог Аполлон является для греков в сущности тем, что представляется в образе Святого Георгия или Святого Михаила с драконом.


Так мы видим, что имело смысл, когда Юстиниан-мученик, примечательно высказался. Изречение, которое, тогда его сделал мученик, однако, как христианское можно рассматривать, несмотря на то, что сегодняшние представители христианства его поносят. 


Юстиниан говорил: «Гераклит, Сократ и Платон были тоже христианами, но только такими, каким христианин мог быть прежде Мистерии Голгофы».


Сегодняшние теологи не знают уже об этом, а в первые времена христианства христианские мученики ещё знали, что старые греческие мудрецы, которые вероятно имя Христа и не употребляли, однако на вопрос: «Кто такой Аполлон?», ( могли ответить из их мистериальной мудрости исходя: «Великий Солнечный Дух, который позже будет жить в человеке, выступает, как Аполлон нам навстречу так, что он как архангельский образ в нём воодушевлён».


И потом пришло четвёртая, земная Мистерия, которая на Голгофе. То же самое существо Христа, которое уже трижды проодухотворяло архангельское существо, тот же самый образ Христа телесно воплощается через событие, которое мы называем крещением Иоанном на Иордане в тело Иисуса из Назарета.


Я признаю, что это вам покажется особенным, когда я говорю: трижды это существо проодушевило архангельское существо, и потом в человеческий образ физически воплотилось. Схематически можно было бы сказать, что между проодушевлением в архангельского существа и воплощением в телесности было ещё проодушевление ангельского существа, что означает, что Христос на одной из ступеней проодушевил ангельское существо. Так выходит. Но когда люди также допускают, что вещи, которые приходят из духовной науки, вымышлены, на самом деле это не так.


Это мы можем заключить также из других вещей. Если вы меня спросите: «Как это приходит, что Христос спустился не от иерархии к иерархии, и только потом спустился в человека», ( если вы меня сегодня об этом спросите, то я должен буду ответить: «Я этого не знаю, так как я вообще не комбинирую. Но исследование фактов показывает, что Христос трижды пронизывал архангельское образование, ( ангельское образование пропустим, ( а потом воспользовался человеческим образом. Я предоставлю следующему исследованию устанавливать, почему это было так. Сегодня я этого ещё не знаю, но это так». Если бы хотеть выдумывать, можно было бы, ( это мы можем заключить из только что сказанного, ( всё сделать совсем иначе.


И наступила четвёртая ступень Мистерии Голгофы, которая отвела другую опасность. Опасность, которая тогда возникла, что через влияние Люцифера и Аримана «Я» людей могло придти в беспорядок. Чувств могли придти в беспорядок через Люцифера в лемурийское время; в начале атлантического времени беспорядок и дисгармония угрожали жизненным органам; в конце атлантического времени опасность угрожала душевным органам, которые отвечают за мышление, чувствование и воление, а в послеатлантическое время угроза беспорядка нависла над «Я».


Так как «Я» должно было занять своё место в человеческом развитии, искалось обеспечить гармонию между этим «Я» и силами космоса, так чтобы «Я» не могло стать мячиком для игры между этими силами. Могло бы быть так сформировано, что своё «Я» нельзя было бы при себе иметь. И, если бы эти силы сохранились, то было бы так, что то, что от души приходит, увлечено всеми элементарными силами ветра, воздуха, движения волн и так далее. Они бы человека увлекали.


Микеланджело это нарисовал. Рассмотрите картины, которые нарисовал Микеланджело. Он нарисовал то, что угрожало людям. Это выступает в сивиллах. Он чудесно это нарисовал, как они представляют такой человеческий тип, который чувствует беспорядок своего «Я», так что, когда это «Я» приходит в беспорядок, все возможные чудесные истины могут проявляться, но так, что человек не может ими управлять. Посмотрите, как Микеланджело их нарисовал. Они представляют различные ступени жертвы «Я» элементарным существам через беспорядок.


С другой стороны, приходит нечто другое. В том же помещении он нарисовал и размышляющие образы пророков, которых видят, что они тому дают вспыхнуть, что содержит порядок «Я» в отношении космоса. Нас чудесно охватывает, когда мы видим в пророках стремление к «Я», а на другой стороне человеческого существа видим тех, кто через само «Я» пришли в беспорядок, а потом Христа самого видим в этом же пространстве, который воплощён в человеческом теле, и который «Я», которое должно придти в мир, привёл в порядок.


Да, духовная наука будет нам всё глубже и глубже показывать, как это «Я» людей через четвёртое событие Христа, Мистерию Голгофы, может придти к самоотверженности. Чувства говорят: «Не я, но Христос в нас». - Душевные органы говорят: «Не я, Христос в нас». - Человек моральной и интеллектуальной жизни должен учиться говорить: «Не я, но Христос во мне». - Каждый шаг в духовный мир показывает нам это.


Нужно ещё нечто сказать. Вы знаете, что с 1909 года в Мюнхене мы представляли наши мистерии-драмы. Можно было то, что мы привели для представления мистерии на сцене, находить хорошим или плохим, но об этом сейчас нечего говорить. Но то, что было сделано, требовало определенной силы. Силы, которая на людей не без того дальнейшего снисходит благодаря тому, что он человек на Земле есть.


Посмотрите, если мы теперь можем работать в Дорнахе, когда мы хотим обрабатывать нашу твёрдую древесину, мы нуждаемся в мускульной силе. Мы не можем сказать, что мы можем сами себе дать эту мускульную силу сознательно. Она исходит из нашего тела, без того, чтобы мы это в душе знали. Мы ею не владеем.


Мы также не владеем тем, что мы в духовном исполняем и для чего мы нуждаемся в спиритуальной силе. Это зависит не только от наших талантов, как будто мы что-то можем, но также от мускульной силы нашего тела.


Также, нам нужны спиритуальные силы, которые так же находятся вне нас, как мускульная сила вне нашей души. Я знаю, что могут придти тупицы и могут сказать: «Ты глупец, ты думаешь, что тебе придут спиритуальные силы извне, когда они возникают из нашего внутреннего!». Можете считать меня глупцом. 


Я нахожу их как раз в разумности людей, которые не могут различать голод от куска хлеба. Я знаю, как спиритуальные силы снаружи втекают в людей. Так же как, если быть безумным, можно бы верить, что голод сам вырабатывает хлеб, который его унимает. Так же и в этом случае, также мало вырабатывает сила нашей души ту силу, в которой мы нуждаемся для спиритуального воздействия: они должны в нас втечь, должны в нас поступить.


И так же, как мы совершенно точно знаем, что в нас имеется голод, и что хлеб приходит извне, если мы не сошли с ума, так же точно знает тот, кто живёт в духовном мире, что имеется в нём, а что приходит извне. И я для своей личности, начиная с 1909 года, чувствовал всё более и более, если я этим занимался, в полной тишине и покое развивалось то, что было нужно для мистериальной игры, я чувствовал духовную силу, которая пришла извне. Я осознавал духовный глаз духовного существа, покоящийся на том, что делалось. И я говорю это исходя из непосредственного переживания.


В первое время, когда мы работали в Германии на поле нашей духовной науки, пришла к нам некая дружественная личность, которая с чудесным энтузиазмом восприняла, что мы тогда делали. Но не только с чудесным преданным энтузиазмом восприняла она, что тогда было возможно давать о развитии человечества, космические тайны о реинкарнации и карме, но она связала с этим одновременно чудесное эстетическое чувство. В красоте утонуло всё, что проходило учением и разговорами с этой личностью.


Тогда нас было ещё мало. Набиваться в такое помещение, какое мы сейчас имеем, у нас не было необходимости. И вещи, о которых мы сейчас говорим в большом кругу слушателей, при их обсуждении мы были всего втроём. 


Я и ещё две персоны. Одна из этих персон покинула нас уже в 1904 году на физическом плане. Вот какие дела: такие персоны проделывают развитие после смерти. В 1907 году, когда мы исполняли конгресс реконструкции Шюре Эвлезинской Мистерии, ещё не было известно о таком влиянии.


Начался 1909 год, и всё больше приходило в последние годы. Я знал точно, что за индивидуальность той с нами так подружившейся личности, которая действительно объективно, чисто в таком своеобразии, могла быть такой милой. Удалившись в духовный мир, она действовала, как Ангел-хранитель того, что мы исполняли для сочетания эфирного с эзотерическим в нашей мистерии.


И чувствовалось хорошо защищенным такой личностью, которая в 1904 году удалилась в духовный мир, которая потом перешла в нашу земную действительность, излилась в земную действительность, и которая нас пронизала, на что мы с благодарностью взираем, когда через покой душевного глаза духовная личность на наши дела изливается.


Но потом, если речь шла о том, то с личностью поддерживать контакт, что можно было бы назвать: диалог ( это можно было бы назвать диалогом, так как это является некоторым родом взаимовоздействия ( если такое должно вступить, было всегда с другой стороны так, что эта личность сообщала: она может тем лучше путь находить к нашей земной действительности, чем сильнее мы себя пронизываем мыслями о Христе в земном развитии.


Если бы я мог в земные слова одеть, что эта индивидуальность всё время с другой стороны говорила, я бы сказал, что я, конечно, могу только символически выразить то, что в духовном мире является другим: «Я нахожу к вам путь так хорошо потому, что вам всё более и более удаётся вашу духовную науку приводить к выражению того, чем является живое Слово самого Христа».


Это для нас делает импульс Христа: живой мост между земной жизнью и жизнью в духовном мире. Трижды Христос из сверхчувственных миров людям то существо предрасположил (???), которое нуждалось, чтобы он правильно мог жить. Трижды Христос делал самоотверженными человеческие органы чувств, жизненные органы и органы душевные. Теперь в людях будет делаться самоотверженной интеллектуальное и моральное отношение благодаря тому, что для этой интеллектуальной и моральной жизни будут поняты слова: «Не я, но Христос во мне».


Мир узнает, что то, что мы в качестве духовной науки провозвещаем, является Словом Христа. Он сказал: «Я с вами во все дни до окончания земных времён!». ( Миссией духовной науки в наше время является, открыть ворота для живого Христа. С пониманием живого соединяются мёртвые, которые знают, что Христос нашел переход от Неба к земной действительности. И когда мёртвые имеют склонность, как Боги-хранители живущих на Земле, тогда они находят души земных жителей, чтобы тем интенсивнее, и тем более, чем более эти души сами себя пронизывают импульсом Христа и себя проодухотворяют.


Христос спустился в качестве высокого солнечного духа из надземных миров через Мистерию Голгофы, благодаря чему нашел себе жилище в человеческих душах.


Духовная наука должна благовествовать о том, что Христос может находить себе жилище в человеческих душах. Если Христос найдёт обиталище в человеческих душах, тогда сила Христа будет отражаться от земной ауры в такие миры, которые Христос покинул для избавления земных людей, и весь космос будет прохристован.


К такому глубокому пониманию Мистерии Голгофы мы понемногу боремся за истинное пронизание духовной наукой. Когда мы это так обдумываем, и к тому же размышляем, какой должна быть школа для интеллектуальной и моральной жизни человечества в будущем, тогда мы будем интенсивно пронизаны необходимостью духовнонаучного провозвестия Мистерии Голгофы!


Тогда мы будем знать, что имеется в виду под духовнонаучными импульсами, которые хотят войти в современность. Тогда тот импульс Христа будет людей пронизывать, потому что действительно все люди могут воспринимать, ибо Христос не только одной нации явлен, но так как Он является высоким солнечным существом, которое принадлежит всей Земле, и может войти во все человеческие души, независимо от национальности и религии.


Всё снова и снова смогут действительно многие люди находить путь к такому пониманию импульса Христа, и такому пониманию Мистерии Голгофы. Тогда, возможно, те, кто кажутся христианами, что сегодня часто называется христианским, будет называться нехристианским и будет поноситься.


Попробуем не только просто понятным постижением мистерии Голгофы, попробуем охват Этой Мистерии Голгофы всей нашей душой, тогда мы нуждаемся к этому в духовной науке. Тогда мы также будем мочь знать в качестве принадлежащих к нашему духовному движению, в качестве тех душ, которые понимают, что человечеству нужно теперь и в будущем.


Это были вещи, о которых я сегодня хотел с вами говорить. Надеюсь, что удастся в недалёком будущем снова в этом городе смочь позаботиться о рассмотрениях, которые непосредственно с этим связаны.
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