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Когда нужно прочитать доклад на христианскую тему перед открытым собранием, то можно про теософское мировое движение не так интимно говорить, как в случае маленького, ограниченного общества. В следующем докладе нужно дать набросочно описание трёх путей (троп) инициации.


Многие из вас вполне разнообразным образом соприкоснулись с Теософией, и знают также различные мировоззрения, которые распространяются через теософическое мировое движение. Из литературы, докладов, собственного обдумывания в некоторых заговорил интерес к тому, чтобы обрести точные познания о сверхчувственном, вечном, о временно-преходящих, уходящих вещах.


Так это особенно Духовная наука сделала своей задачей дать учения о глубокой сущности человека и его положении в мировой совокупности, дальше исследовать, что в человеке является вечным и остающимся, каковы причины болезней, о зле в мире, как и в отдельном человеке, откуда и куда в конце концов цели и смысл мира происходят, и наконец, как мир возник.


Сегодня мы, разумеется, должны в существенном обсудить пути, которые открываются, когда хотят получить представление о этих высоких проблемах.


Общечеловеческая мораль является высшей целью, какую может поставить себе человек. Всеобщее братство людей является идеалом, который все великие, благородные люди во все времена представляли. Подобного хочет и теософское объединение. Никогда и ни в коем случае оно не собиралось основывать новую секту на буддистский манер, в ещё меньшей мере оно хотело бы христианство упразднить или заменить. Оно также не хочет принести нечто ненаучное. Важным является ещё взаимная поддержка учения Теософии, её мировоззрения, и цели того самого всеобщего человеческого братства.


Обе стороны Теософии важны, как теоретическая, так и практическая. Её познавательные изложения должны служить тому, чтобы нам познакомиться с высоким и высшими. Ибо, через такое теоретическое мышление производим мы определенную работу над своей душой. В определенной мере мы подготавливаем её к практической человеческой любви и братству. Теоретическими целями является достичь того, чтобы понимать ближних в их сущности так, чтобы один для другого действительно был понятен, и соответственно этому его судил и с ним поступал. Ибо, различные мнения, деятельности, окружение и так далее приносят они в жизнь друг друга.


Средством, чтобы несмотря на различие мнений между людьми мир и любовь учреждать, должны иметься глубокие понимание и познание, собственно, теософское мировоззрение. Оно происходит первоначально от тех, кто потрудился через углубление и развитие их дремавших способностей больше узнать о мире, чем это было возможно с помощью обычного-среднего человеческого рассудка с помощью обычных чувств.


Таких людей называют посвященными. При этом различают различные ступени инициации. Великие основатели религий были великими посвященными. Например, Гермес, учитель, древнеегипетский священнослужитель, Заратустра, Моисей, Платон, Иисус Христос. Они все несли высокоразвитую душу. Они могли взирать в духовный мир, который нас окружает так же точно, как и физический.


Пока человек сам не начинает стремиться пойти по тропе посвящения, имеется только одно средство, чтобы заглядывать в этот духовный мир, собственно, человеческий разум. Мир будет светел и ясен при пронизании его разумом. Через духовно-научное мировоззрение будет понимание мира яснее и глубже, чем благодаря иным философиям. Разум является судьёй для принятия или отклонения таких учений человечества. В них человек имеет действительную потребность, для чего они ему также и предлагаются.

И как душа таким образом сама развивается, что она в состоянии эту высоту, сверхчувственное, познавать, должно в следующем точнее быть показано. Конечно в отношении этого развития нельзя говорить о «должен», «обязан». Не каждый человек ощущает своим долгом пойти таким путём. Кто для этого годится, будет уже необходимые побуждения обретать, и в соответствии с ними совершать подходящие шаги.


Методики для приобретения таких высших способностей имелись во все времена. Только до последнего времени (последних десятилетий) они были известны только немногим избранным посвященным тайноведам и ученикам тайноведения. К этому призванный может подходящий путь развития возможно и сам найти для себя. Для этого необходимо серьёзное принятие решения своей собственной свободной волей.


Также и этот доклад не должен иметь пропагандистской тенденции и побуждать людей вступать на такой путь. Здесь должны быть только открыты пути, которыми можно идти. Целью такого пути развития является посвящение, что значит, достижение способностей к познанию сверхчувственного.


К сожалению ещё распространено неправильное мнение (заблуждение), что Теософия является с Востока привносимым, происходящим из Индии неким родом Нео-Буддизма, который хочет нам, западным европейцам, так сказать, преподнести новую религию. Через это, конечно, Теософии наносится большой вред, ибо она уже с давних времен существует в Европе, и особенно в последние столетия во многих местах пустила глубокие корни. Конечно, на Востоке она имеет больше понимания.


Кроме того, Восток и Запад имеют совершенно различные виды посвящения, соответствующие глубокому характеру народов. Для нас, конечно, европейский путь является более важным, чем восточный, так как он для нас более естественен. Между тем, все эти пути ведут к одной и той же цели, ибо истина и там, и здесь, и сегодня, и вчера, и во все времена та же самая.


Сначала нам нужно коротко показать три важнейших пути посвящения.


Первым назовём индийское посвящение Йоги. Вторым – Христианско-гностический путь, который также сегодняшними людьми вполне может проходиться. Третьим – Розенкрейцеровский путь, который для современного человека, который в простом веровании не находит конечной достаточности, но с достижениями культуры и техники знаком, в любом случае является наиболее соответствующим. Этот последний в глубоком основании также является христианским путём, что выходит уже из того, что как раз розенкрейцерски развитые учения мудрости христианства лучше всего и глубже можно понимать.


Первое: восточный путь йоги. Для человеческой души возможно так далеко развиться, что она становится, как глаз, который прямо в духовное, вечное, безвременное взирает. Путь, который приводит восточного человека к такому развитию, вследствие совершенно другого рода его природных способностей и организации, отличается от европейского пути. Не потому, что внешне индус и европеец различны, нет, даже мозг и душа у обеих различно построены. Это ясно показывает, что для действительного достижения упомянутой цели индус должен идти иным путём, чем европеец. Дело заходит даже так далеко, что европеец себя в случае морально и физически разрушает, когда он хочет идти восточным путём.


Тех одиночества и уединенности, которых требует путь йоги, в нашей европейской культуре достичь почти невозможно. Пришлось бы при этом из всей нашей культуры и обычной жизни выйти с единственной целью достичь своего собственного внутреннего развития. Встающий на этот путь нуждается в духовно продвинутом руководителе или гуру, который его через многие заблуждения проведёт. Без такого гуру невозможно идти этим путём. Далее, к этому нужно полное преобразование человеческого существа, преобразование (превращение), которое гуру предписывает. Вообще гуру тогда обладает безграничной властью над учеником. Тогда не остаётся равнозначным, что человек в своей обычной жизни делает. Больше не является достаточным быть в обычном смысле приличным, хорошим человеком, просто человеком, которого в обществе могут признавать образцовым.


Душа и тело должны теперь совершенно различаться и мочь разделяться. Они больше не могут (nicht dürfen – не имеют права) как прежде всесторонне друг друга пронизывать. Страсти и животные инстинкты должны больше ничего общего не иметь с душой, так как, пока это имеет место, душа будет тормозиться и лишаться возможностей пронизать туман (неясность) физического мира пронизывать и взирать в высший духовный мир. Но при определенном отделении души от тела последнее может очень охотно свои страсти и страстные желания повысить в цене, в то время как душа находится в высшей жизни. Таким образом может случиться, что душа высоко разовьётся к духовному взиранию, в то время как тело подпадёт всем плохим качествам и вполне возможно придёт в упадок, так как теперь его инстинкты и страстные желания больше не контролируются присматривающей душой, как прежде ещё это было возможно, когда душа и тело друг друга полностью взаимно пронизывали.


Из этого возникает величина важности правильного водительства на этом опасном пути. В любом случае приходится строго слушаться гуру, также и в тех случаях, когда слушаться не хочется. Гуру может вмешиваться в интимнейшие сердечные обстоятельства и давать своему ученику соответствующие правила поведения. Определенные связи могут быть запрещены, так как они могут замедлить развитие ученика.


Предварительным условием для такого пути развития является сначала преображение своих низменных природных инстинктов, мочь их действенно предотвращать, затем постоянное упражнение определенных образов действия и укрепление определенных качеств, а также образование дальнейших, пока ещё дремлющих или пока ещё не используемых способностей.


Такой подготовкой для начала пути является в первую очередь отвыкание от блуждающего мышления. Это условие кажется многим лёгким, но в действительности оно труднодостижимо. Внешние впечатления нас преследуют и беспокоят. Минимум на пять минут каждый день человек должен становиться полным господином своего мышления.


В качестве упражнения можно попробовать, например, поставить в центр сознания одно единственное представление. Затем не должны никакие другие представления связываться с этим, насколько непроизвольно к этому нанизываться могли бы, кроме тех, которые я свободным своим решением с этим связываю. В такого рода упражнениях можно представлять различные предметы. Через некоторое время устанавливается контролируемое мышление, которое внешне уже выражается в более точных выражениях речи.


Вторым является инициатива деятельности. У некоторых людей она отсутствует почти совершенно, так как он с раннего утра устремляется в свою профессию, которая обуславливает большую часть его деятельности. Большинство наших деятельностей предписываются нам внешними условиями. Поэтому тот, кто ищет пути посвящения, должен непременно настроиться, и в определенное время дня регулярно осуществлять некое действие, которое из своего внутреннего, собственного побуждения исходит. В принципе это должно быть нечто неважное.


В-третьих, должен ученик избавиться от «до неба ликования и до смерти горевания». Это значит, что человек не должен каждой боли или восторгу отдаваться безвольно, непроизвольно, но должен своё внутреннее равновесие сохранять даже при ужасной боли и великой радости. При этом не нужно, конечно, развивать равнодушие, чёрствость и невосприимчивость. Наоборот, из этого образуется тем более тонкое и интенсивное ощущение.


Четвёртое. Одна персидская легенда о Христе Иисусе должна ожить в ученике. Однажды Иисус шел с учениками по дороге, на обочине которой лежала мёртвая наполовину разложившаяся собака, выглядевшая омерзительно. Ученики огибали её, отворачиваясь с отвращением. Иисус Христос же взглянул любовным взглядом на падаль и заметил: «Посмотрите, какие красивые зубы у этого умершего животного!». – Из этого вывод: и в ужасно безобразном можно найти скрытую красоту. И вообще, всегда нужно искать позитивное, то, по отношению к чему можно сказать: «да!». Собственно, в жизни самого злого шалуна бывают светлые моменты, которые нужно встречать пониманием.


Пятым является полная свобода от предубеждения. Никогда не должно прошлое влиять на суждение о настоящем. Нечто новое нельзя отрицать просто потому, что с этим ещё не сталкивался. Новые знания нужно встречать непредвзято, когда хочешь стать посвященным.


Шестое: развивать душевную гармонию. Это будет само возникать постепенно из всех пяти предыдущих.


Выше приведенные качества для каждого встающего на путь йоговского посвящения являются необходимыми предварительными условиями.


Собственно, сам путь йоги состоит как раз из отдельных отрезков, которые нужно строго различать.


Первое: Ученик йоги не должен убивать, лгать, воровать, вести распутную жизнь и страстно желать. Чем больше исключается, что живут за счёт других, тем ближе приходят к тому, что подразумевается под требованием «не красть». Здесь речь, конечно, не идёт об криминальном наказываемом воровстве, а о тонком роде этого. Что запрещают общие требования, знает непосредственно каждый.


Второе: Очень желательно определенные символические деятельности признавать, как свои. Нужно для этого иметь чувство и учиться понимать, что культовое действие, собственно, является чисто символическим выражением для глубокого содержания.


Третье: Принимать определенные положения тела, так как совершенно не всё равно, в каком положении тела совершаются упражнения для высшей мудрости. Нужно, собственно, привести его по возможности в направление духовных потоков мира.


Четвёртое: Очень важной частью является «Пранаяма» или йоговское дыхание, которая очень зависит от требования «не убивать», ибо, через своё дыхание человек влияет на многие вещи своего окружения убивающим образом. Йоговское дыхание понемногу лишает человеческое дыхание его убивающего влияния на другие живые существа. Прежде всего не нужно      выдавать так много губительной углекислоты. Что это возможно, показывает уже то, что глубокие посвященные десятки лет могут проводить в душных пещерах без вреда для здоровья.


Пятая ступень связана с подавлением хода (протекания) определенных чувственных представлений. При этом уже не каждому чувственному представлению даём на нас действовать, но должны выбирать отдельные, и затем концентрировать на них всё своё внимание. Далее должны другие мысли так же точно определенный и правильный путь протекания сохранять.


Шестое: В дальнейшем ходе ученик концентрируется на впечатление света, а лучше сказать на в душе запомнившемся образе такого впечатления. Последнее образует ещё более высокую ступень. Ещё более ценной является медитация, которая исходит из представления, которое больше принадлежит не чувственному миру. Когда человек отдаётся таким представлениям и концентрациям, для его обучения очень полезно.


Следующая седьмая ступень очень трудная, ибо, она состоит в том, что человек вообще любое представление из своего сознания удаляет и при этом всё же постоянно остаётся бодрым. Так он приближается к состоянию интуитивного восприятия. Только теперь подготовлена почва, чтобы к нам, из нам дотоле неизвестного мира его содержание притекало.


При всём этом приготовлении и обучении гуру незаменим, ибо, только благодаря ему и исключительно через него будут эти внутренние события правильным образом приводить к благу ученика.


Здесь приведенное изложение пути йоги является, конечно, только несовершенным наброском, и ни в коем случае не введением для кого-нибудь для вступления на этот путь. Должно ещё раз сказать, что требуется, от времени к времени незаменимое, только от человека к человеку сообщаемое управление (водительство) через гуру.


Вторым путём является христианско-гностический. Главное отличие этого пути от предыдущего, что здесь не каждый отдельный ученик для себя нуждается в особенном гуру (учителе). Он от этой необходимости избавляется через качество великой возвышенной личности, собственно, Иисуса Христа, который должен быть для учеников целью и указателем пути.


Точное изложение предстоящего пути он находит в Священном Писании, Библии, а именно, специально в Евангелии от Иоанна, которое в своём глубоком основании в сущности представляет собой прямое указание мистического обучения. При этом пути руководитель является скорее советником, чем авторитарным гуру. В руководстве к посвящению здесь также высший авторитет заключается, собственно, в Иисусе Христе. Евангелие от Иоанна даёт это руководство к мистическому развитию. Оно таким образом является не учебником, а книгой жизни в истинном смысле. Уже первые несколько предложений этого Евангелия имеют определенную мистическую силу, и очень важны для прохождения евангельского пути.


Так, христианский мистериальный ученик должен медитативно удерживать эти немногие строки, что означает, например, что он каждое утро в определенное время эти предложения, и совершенно ничего другого, делает содержанием своей души. Через некоторое время глубокое содержание этих предложений ему становится интуитивно ясным, и теперь только наступает момент, когда можно начать действительно плодотворно дальнейшее изучение Евангелия от Иоанна.


В течение этого обучения понемногу в наши сны будут проскальзывать образы из Евангелия, так что мы сами внутренне переживаем там изложенные события. Это внутреннее переживание простирается потом через все без исключения ступени развития, описание которых я здесь приводить не хочу. Когда подступают вплоть до «Омовения ног», которое является символическим действием для смиренного признания зависимости и вырастания из ниже стоящего, нижнего, то делаются заметными также уже внешне определенные симптомы: своеобразное чувство струящейся воды по ногам. В качестве внутреннего симптома стоит напротив него имагинативный образ «Омовения ног». В христианском мистическом развитии омовение ног является первой ступенью.


Второй ступенью является «Бичевание», которое переживают также точно чувством. Оно означает, что мы несмотря на все великие и многие боли и заботы (переживания), которые мы в жизни выдерживаем, всё же всегда остаёмся прямостоящими, не становимся малодушными. Также и здесь мы имеем наряду с внешним также внутренний симптом, собственно, особенное физическое покалывание и в духе образ своего собственного бичевания.


Третьей ступенью является «Венчание терновым венцом». Это указывает, что, когда нас наши святейшие чувства и убеждения преследуются насмешками и издевательствами, нужно не терять внутренней крепости и равновесия. Симптомы: головная боль, видение образа собственной персоны с колючим венком на голове.


Четвёртой ступенью является «Несение креста» (Распятие). Здесь ученик должен пережить, что тело, собственно, является по сравнению с душой и её важностью малоценным объектом. Когда мы это действительно осознали, тогда мы будем в состоянии использовать тело просто, как инструмент для высших вещей. Тогда мы им действительно обладаем. Симптомы: явление ран Христа, как красных пятен на руках и ногах. Такие приливы крови, конечно, появляются только во время медитации; внутреннее видение образа, как будто сам распят.


Пятой ступенью является «Мистическая смерть». Здесь ученик имеет особенное переживание, как будто весь мир вокруг него укрыт занавесью, и позади этой занавеси он чувствует существенное. В то время как он так себя чувствует во тьме, неожиданно занавесь разрывается, и он взирает сквозь внутрь в совершенно новый чудесный мир. Совсем иным образом он учится теперь расценивать, что лежит на дне человеческой души. Эта мистическая смерть одновременно нисхождением в ад.


Теперь он является пробуждённым и может перейти к шестой ступени, «Положению во гроб». Здесь человек ощущает всё внешнее окружение, как своё тело. Его персональность расширяется и охватывает всю Землю. Тело чувствует себя единым с Землёй, и персональное сознание расширяется до всеземного сознания.


Седьмую ступень нельзя точно описать, так как она превышает все возможности представления. Самое большее, что можно, можно её ещё мысленно понять человеку, который через неуклонное упражнение наконец от этого мира освобождается. Эта ступень охватывает вход к совершенным Божественности и Величию, для описания которых наши слова недостаточны.


Этот христианский путь именно самый трудный, так как он внутренне с великим смирением и самоотказом (Selbstentäußerung) связан. Но кто его проделал, тот достигает того, что является целью и достоинством человека, в нём истинное христианство действительно становится живым.


Третьим путём является розенкрейцеровский. Этот путь, собственно говоря, является только модификацией двух предыдущих. Он возник в 14-м столетии, так как адепты тогда уже предвидели, что в следующих столетиях культурные соотношения станут совсем иными. Для современного человека этот путь самый подходящий. Также для европейца он подходит лучше всего. Этим, конечно, не хотят сказать, что иным путём нельзя так же точно прийти к цели.


Всё же розенкрейцеровская система связана со всей нашей культурой и цивилизацией. Этот путь до сих пор не был изложен в книгах или рукописях, но передавался через устное сообщение от одного поколения к другому. Обстоятельное изложение его можно найти в «Люцифер-гнозис» под заголовком «Как достигнуть познания высших миров?».


Здесь мы имеем совсем иное понимание гуру. Он больше не является для учеников непререкаемым авторитетом, а больше другом и советчиком. Авторитет здесь является просто ещё свободным пониманием и решением индивидуальности.


Развитие здесь протекает в семи ступенях: первое – изучение, второе – имагинация, третье – познание оккультного шрифта, четвёртое – ритмизирование жизни, пятое – поиск соответствия отношений (связей) между Макрокосмосом и Микрокосмосом, шестое – созерцание, седьмое – переживание Божественного блаженства (Блаженства-в-Боге – одним словом).


Таким образом, сначала требуется учение, имеется в виду, конечно, не естественно-научное обучение в смысле образованности, а занятие с мыслями о мире и человеческой жизнью, о возникновении звёзд и такого подобного, и прочая работа над мышлением. Мышление, собственно, имеет свойство выдавать новые опыты и переживания, это значит, только целеосознанное, логическое мышление. Это образует уверенного водителя через все миры, ибо, в каждом нужно в том же самом смысле последовательно мыслить.


Второй приобретается имагинация. Она состоит в том, что приобретается не просто теоретическое или мыслительное, но моральное отношение к окружению. Здесь нужно учиться на каждой вещи выискивать, что соответствует в ней моральному заднему плану. В заботе об этой имагинации можно, например, представить образ растения во всей ясности и отчетливости. Или перед собой кладут зёрнышко и представляют (имагинируют) постепенное прорастание стебля, а затем образование всего растения с плодами. После некоторых упражнений научаются действительно видеть, как выходит и вырастает растение из такого зёрнышка. Для этого, конечно, уже требуются сильные оккультные силы. Но с ограниченными средствами можно, как маленькое пламя, выходящее из семени, воспринимать астральное тело растения.


Третьим идёт изучение оккультного письма. Здесь приобретается знание знаков, которые имеют дело с мировым процессом. Четвёртым – ритмизирование жизни. К этому относится регуляция процесса дыхания, во время которого соотношение выдыхаемой углекислоты в отношении вдыхаемого кислорода определенным образом изменяется. Ритмизирование жизни в наше беспокойное время вообще очень необходимо. Все события следуют в большом ритме, и этот ритм должен, как только можно больше, вноситься в жизнь. Так, например, нужно процесс медитации приурочивать к определенному часу, а вечером опять к определенному часу – Рюкшау прошедшей жизни. Благодаря этому в душе высвобождаются крепкие силы.


В пятых, изыскивают соответствия между Макрокосмосом и Микрокосмосом. Взаимосвязь между ними выразил Гёте в прекрасных словах:




«Если бы глаз не был солнечным,




Солнце не мог бы он узреть,




Если бы не вложенная в нас Бога собственная Сила,




Как мог бы я Божественным восхищаться?!».


Погружение, входящее в наши органы, учит нас об им соответствующих частях Макрокосмоса. Например, изучение глаза учит нас о свете, а изучающий лёгкие делает заключение о взаимосвязи с воздухом, и так далее. Подобным образом можно в конце прийти к собственному самопознанию. Так может через погружение в наш маленький внутренний мир понемногу открываться и весь огромный мир. Через такие сравнительные рассмотрения в конце концов достигается Божественная Благодать, как следствие всех предыдущих упражнений, и особенно глубоко-спокойного созерцания на шестой ступени.


При всём при том требуется, чтобы человек проникся определенными такими добрыми качествами, как самодоверие, самообуздание и ощущение присутствия Божия. Над этим внутренним развитием нужно неотложно работать. Ибо, несмотря на то, что Божественное действительно уже в нас латентно присутствует, оно не будет непосредственно явлено без работы и соответствующего развития. Этот путь не предполагает выхода из человеческого и социального круга, чтобы в одиночестве заниматься своим собственным развитием. Также не требуется пренебрежения к материи, но простой выход выше неё и превращение её в высшую.


«Самопознание есть миропознание!» - это да будет главным изречением.


Эти три описанных пути ведут человека к высшему ученичеству. Только после этого он может потом через истинно посвященного получить последний ключ к мировым тайнам, чтобы получить благодаря этому видение глубочайших взаимосвязей мировой и человеческой жизни. Это высшая ступень означает тогда способность воспринимать интуиции из высших миров. Это состояние духовной просветленности и Божественного Света.

Путь Йоги, Христианско-гностическое 
посвящение и эзотерика Розенкрейцера.

Кёльн, 30 Ноября 1906

Через посвящение человек может стать способным к познанию высших миров. Оно состоит в интимном ходе развития нашей души. Пути к этому у разных людей могут быть самыми различными, но истина всюду одна и та же самая. Только, когда уже стоят на вершине горы, видят со всех сторон свободный обзор. Но было бы великой бессмысленностью, если бы мы захотели выйти в путь не из пункта, где мы непосредственно находимся, чтобы достигнуть вершины.


То же самое с посвящением. Когда мы уже к цели пришли и действительно имеем свободный обзор познаний, тогда это познание одинаково для всех. Но совершенно неправильно, если человек собирается идти другим путём развития, чем тот, который его природе соответствует. Собственно, каждый человек идёт своим собственным особенным путём посвящения. Однако, все пути можно разделить на три типа: путь йоги, христианско-гностическое посвящение и христианско-розенкрейцеровское посвящение. Итак, одним из этих трёх путей можно идти.


Они потому различны, что люди подразделяются на три категории. Среди европейцев мало людей, которые могли бы идти восточным (ориенталистским) путём йоги, так как это, в общем, для европейца неправильно, если он идёт путём йоги. Ибо, на Востоке живут люди в совсем ином климате, под совсем иным солнечным светом. Отличие восточного человека от европейца не так легко заметить с анатомической точки зрения, но между ними глубокое душевное и духовное различие, которое может быть наблюдаемо и приниматься во внимание, так как внутреннее развитие глубоко проникает в душевную и духовную природу человека.


Тонкие структуры мозга индуса для анатома не видны. Однако, если бы европеец был способен к тому, что для индуса естественно, то они были в основном равны. Индусу можно предписать определенные обязанности, которые европейцу совершенно не нужны и, даже, плохо подходят. Прежде всего, путь йоги ставит перед учеником основное требование, без исполнения которого совершенно невозможно идти этим путём. Требуется строгое подчинение авторитету учителя, так называемого гуру. Кто хочет идти этим путём, должен вплоть до мелочей жизни подчиняться предписаниям гуру. Поэтому идти йоговским путём почти невозможно, если человек не в состоянии полностью вырваться из внешних жизненных условий.


Это, собственно, необходимо, чтобы различные внешние мероприятия проводить, чтобы различные упражнения поддерживать. Когда имеют определенные переживания, которые производят впечатления на мир чувств, то это будет, когда иное оккультное развитие проделывают, иметь глубокое влияние. Поэтому восточный йога-ученик во всех отдельных мелочах жизни должен гуру спрашивать. Если хотят предпринять какое-либо изменение в жизни, то нужно сначала для этого от гуру получить наставление. Таким образом путь йоги годится тому, кто совершенно предаётся под гуру. Нужно научиться видеть всё глазами гуру, учиться, как он, чувствовать. Этим путём нельзя идти без глубокого доверия, совершенной любви, соединенной с безграничным доверием и безусловной самоотдачей, которая превышает всё остальное.


На христианско-гностическом пути имеется только один великий учитель, центральный гуру. Требуется там вера в Христа Иисуса самого, а не только в его учение. Христианско-гностический ученик должен мочь верить, что в Христе Иисусе инкарнировалась единственная высшая божественная индивидуальность, которую нельзя сравнивать с кем-нибудь другим, собственно, самая высшая индивидуальность. Все другие индивидуальности на этой Земле находятся на более низкой ступени, и могут вырастать, как Будда, Гермес, Зороастр, Пифагор, так, что их духовный облик является результатом многих прожитых инкарнаций. С Христом Иисусом не тот случай. Его нельзя сравнить ни с какой иной индивидуальностью, с кем-то другим на Земле. Без такой веры невозможно идти христианско-гностическим путём.


Третьим путём является христианско-розенкрейцеровский. На нём учитель является советчиком, который сам ограничивает свои советы преимущественно мероприятиями духовного развития. Это духовное развитие должно стать, собственно, таким, что оно само оказывает прохватывающее влияние на всю жизнь человека. Учитель должен при посвящении всегда иметься. Не бывает серьёзного посвящения без учителя. Кто хотел бы утверждать обратное, был бы подобен тому, кто утверждает, что рождение ребёнка возможно без совместного воздействия обоих родителей. Посвящение является процессом духовного оплодотворения.


Если бы оно происходило не в дуальной связи учителя с учеником, то оно было бы даже вредным событием.


Индийский путь йоги различает семь ступеней. Но они не всегда следуют непосредственно друг за другом по порядку. Ступени, которые перечисляют, могут в определенном смысле перемешиваться и совмещаться друг с другом. Совершенно не обязательно проходить все от первой до седьмой ступени по порядку. Может быть, что ученик будет иметь побуждение воспринять нечто из седьмой ступени преждевременно, и потому, согласно индивидуальности, может получить упражнение, которое соответствует совсем другой ступени. Возможно ученик проделает это несколько лет, а возможно всего несколько месяцев.


К вопросу, как много времени нужно для посвящения, Субба Ров говорит: «Это может длиться семьдесят инкарнаций, некоторым достаточно семь лет, другим семь месяцев, или семь дней, или семь часов». – Это зависит от духовной зрелости, которой уже достиг человек. Духовная зрелость приходит к одним быстрее, к другим медленнее. Это зависит от кармы.


Можно вполне спросить, как это происходит, что определенный человек не продвигается вперед, хотя он в прежнем существовании очень высоко стоял. – Вероятно препятствия имеются в его телесном и душевном складе. Поэтому основной задачей учителя является удаление этих препятствий. Не является определяющим, какой внешней физиогномией человек обладает в обычной жизни. Глубоко в душе может скрытно покоиться прежнее посвящение и не выходить только вследствие какого-либо препятствия.


Первой ступенью индийского йога-пути-ученичества является «Яма». Это примерно значит: «неисполнение», «непроизведение». Индус под этим понимает: не убивать, не лгать, не воровать, не не-знать-чувства-меры, не жаждать. Если же мы хотим глубже вникнуть, что индус под этим подразумевает, то нужно это брать во всём его объёме.


Если мы, например, хотим стать вегетарианцем, то мы всё же не лишаем себя убийства. Наша жизнь без убийства невозможна. Уже через дыхание мы убиваем благодаря тому, что выдыхаем углекислоту. Если бы зеленое покрывало растительного мира Земли постоянно не принимало углекислоту, возвращая обратно кислород, животные и люди не могли бы жить.


Часть упражнений йоги состоит в том, чтобы как раз от этого убивания избавиться. Индус считает этот момент очень важным. Он также многие стечения обстоятельств в нашей сегодняшней социальной жизни так рассматривает, что они подпадают под понятие кражи. Каждый из нас должен в какие-то моменты брать деньги в долг. Чтобы он эти деньги получил, необходимы многие условия. Если мы покупаем пиджак, мы не можем знать, нет ли на нём человеческой крови. Человек мало думает о том, как он стоит в социальных взаимосвязях и несет совместную ответственность за всё, что он делает. Если вещи воспринимать серьёзно, тогда нужно чувствовать себя ответственным за то, что через нас самих происходит.


Поэтому ближним помогает по большей части тот, кто невзыскательный. Больше, чем филантроп помогает ближним тот, кто невзыскателен. Если, к примеру, человек не пишет ненужных писем, то возможно он некоторым людям экономит силы, не заставляя их подниматься по лестницам. Является большим заблуждением, когда думают, что людям помогают, когда имеют большие претензии и таким образом заботятся о увеличении работы. Не умножается ни в малейшей степени то, в чём люди нуждаются, если им дают работу. Среди сложных взаимосвязей, которые царят в Европе, будет становиться всё труднее проводить добытые на Востоке вещи, чтобы идти путём йоги. В стране, где не имеется банков, где культурные связи обозримы, там можно путём йоги идти самым строгим образом.


Вторым является «Нияма», совершение ритуала. Индийский йога-путь особенно требует, чтобы человек имел ритуал, чтобы учение связывал с культом. От каждого идущего путём йоги требуется строго, чтобы он соблюдал ритуал. Нужно вещи в действиях (богослужениях) очевидными перед собой иметь. Так же, как в случае искусства исходят из действительного впечатления от внешнего объекта, также и при этом посвящении исходят из того, чтобы вещи были проведены через ритуал.


Третьей является «Асана» - сонастроенность позы человеческого тела с определенными потоками в Космосе. Где ещё имеется чувство для таких вещей, например, культовое здание строят главным алтарём к Востоку. При тонкой организации индуса имеет большое значение, в каком направлении он стоит. Действительно имеется совершенно иной поток с севера на юг, чем с востока на запад. При йоговском посвящении важно, каково положение тела, так как восточное тело более мягкое, и в нём гораздо сильнее выражается, когда он принимает определенную позу. Если бы европеец захотел идти йоговским путём, тогда ему бы пришлось эти все вещи тоже делать.


Четвёртой является «Пранаяма» - ритмизация дыхательного процесса. Это будет нам легче всего понятно, если мы подумаем о том, что человек через своё дыхание в современных условиях убивает. Учитель даёт ученику предписание: Ты должен, как минимум, определенное время по правилам, которые тебе даёт учитель, регулировать дыхательный процесс. Если исследовать такое дыхание, то можно увидеть, что выдыхаемый воздух ученика йоги имеет совсем иной состав, другое содержание углекислоты, чем у обычного человека.


Вследствие этого приходят к тому, что он через регуляцию дыхательного процесса действительно действует на будущее развитие Земли. Постоянное капание долбит камень. Этого, конечно, нельзя сегодня-завтра увидеть. Но это суммируется и будет в ходе долгого времени нечто вполне определенное означать.


Ритмизацию дыхательного процесса даёт также и розенкрейцеровский учитель на определенном этапе. Что осуществляет дыхательный процесс? Физический человек не мыслим без растений. Мы вдыхаем кислород, который связывается в лёгких с углеродом, и выдыхаем углекислоту. Растение делает как раз наоборот. Имеет место постоянный кругооборот, в котором с одной стороны участвует человек, с другой растение. В далёком будущем человек будет вырабатывать в себе самом орган, который сможет заботиться о том, что осуществляет сейчас растение. Он будет в состоянии углекислоту в себе перерабатывать. 


Это будет осуществляться через орган, через который человек будет освобождать углерод от кислорода и его с собой соединять. Мы сегодня построение тела осуществляем через приём пищи, а тогда мы будем сознательно в нас самих производить. Благодаря этому мы будем углекислоту снова превращать в кислород. Это будет действительно достигнуто через ритмизацию дыхательного процесса. В 14-м столетии этому учили исключительно в школах розенкрейцеров. Через предательство некоторых таких тайн некоторое из этого просочилось в популярную литературу. В одном издании 18-го столетия говорится о «Камне мудрых». То, что там стоит, словесно правильно. Однако, писатель сам очевидно совершенно не понимал, о чём реально идёт речь. Весь человек должен совершенно преобразоваться, если он должен это осуществить, что сейчас растение для него осуществляет. 


Его физическое тело тогда будет самим углеродом, но это не будет чёрный уголь, а также не твёрдый алмаз, который является символом камня мудрых. Под этим камнем мудрых понимается такое тело, которое прозрачно, в котором иные органы вчленены. Оно будет состоять из желеобразного углерода подобного белку. Человек на пути, на котором он однажды к этой чудесной славе разовьётся. Ритмическое дыхание, которое к этому ведёт, называется «Алхимией». Камень мудрых называют «Lapis philosophorum». Человек, который об этом написал, сам не знал о чём он пишет.


Пятой ступенью пути йоги является «Пранаяма». Она состоит в том, чтобы впечатления внешних чувств подавить. Нам должно стать ясным, чем, собственно, является наш душевный мир, и прогнать всё, что снаружи на нас проникает. По большей части то, что человек думает, в него входит снаружи. Когда человек сознательно внутренним мыслям может отдаться, если он может становиться слепым и глухим в отношении своего окружения, а при этом внутренне остаётся бодрым, когда он может иметь мысль, которая не отражает внешнее, тогда его сон наполняется сновидениями, тогда он упражняет пранаяму.


На шестой ступени не только отсеивают то, что видят глазами и слышат ушами, но также подавляют внутреннее представление, которое поднимается из самой души. После того, как из души всё удаляется, что через жизнь входит, ставят одно представление в центре души. Его даёт гуру. Это могут быть примерно такие представления, как первые четыре поучения из «Света на пути». Лучшими душевными содержаниями являются такие, которые специально даются учителем. После того, как некоторое время такое душевное содержание действует на душу, дают и ему исчезнуть, не теряя при этом сознания. Тогда ещё имеют функцию душевной жизни, как таковую, без содержания мышления. Когда эта седьмая ступень достигнута, в нас проникает сам духовный мир. Это состояние называют «Самадхи».


Так же, как и путь йоги, христианско-гностический путь имеет семь ступеней. Этот метод имеет дело с несколько более грубым телом, и ориентирован в основном на мир чувств и ощущений. Христианский учитель должен управлять (вести) мир чувств и ощущений ученика. 


Семь ступеней христианско-гностического посвящения: «Омовение ног», «Бичевание», «Возложение тернового венца», «Распятие», «Мистическая смерть на кресте», «Положение во гроб», «Вознесение».


Лучше всего будет, если мы эти семь ступеней так проработаем, что мы опишем, как разыгрывается связь между учителем и учеником. Учитель говорит ученику примерно так: Взгляни на растение! Оно коренится и растёт в минеральном мире. Оно должно бы, когда оно обращается к этому минеральному миру, к нему говорить: тебе благодарно я за моё существование, только благодаря тебе я могу жить – я благодарю тебя! И, когда человек видит природу и людей, стоящих вокруг себя, то должно подобное же ощущение пронизывать его душу. Никакой высокой ступени нельзя достигнуть и развить без того, чтобы были там более низкие ступени. Поэтому должны люди, которые имеют более высокое социальное положение, опускаться вниз к ниже стоящим и их благодарить. Это Иисус Христос показал через омовение ног таким образом, что он склонился перед учениками и мыл их ноги. Этим ощущением благодарности в отношении всего ниже его стоящего, должен ученик христианско-гностического пути на первой ступени совершенно проникнуться. Чего он достигает, можно показать на двух символах. Во-первых, он в астральном видении начинает видеть себя в ситуации омовения ног. Это наступает у каждого, который правильно всё проделывает. Второе – это чувство появляется, как будто вода его ноги омывает.


На второй ступени ученик должен все жизненные страдания, которые постоянно вокруг него разыгрываются, учиться переносить. Он должен стоять прямо даже тогда, когда он испытывает сильные боли. Симптомом является, что он в астральном видении себя самого видит бичуемым, и он на своём теле чувствует нечто вроде покалывания иголками.


На третьей ступени достигается способность выносить, когда самое святое, что мы только знаем, подвергается поруганию и издевательствам. Учитель говорит ученику: Когда ты сможешь выносить надругательство над тем, что для тебя самое святое и всё-таки за это вступишься, то ты способен носить терновый венец. Ученик тогда ощущает особенную головную боль, когда он достиг этой ступени.


На четвёртой ступени учатся рассматривать своё тело, ка нечто совершенно внешнее, с телом обращаться, как с инструментом, молотком или другим инструментом. В некоторых школах ученики учатся так говорить о своём теле, что они говорят: Моё тело, иди через дверь, - и тому подобное. Ученик видит себя на этой ступени в астральном видении распятым на кресте. Он получает «Стигматы» - красные пятна на местах ран у Иисуса Христа на руках и ногах, и на правой стороне тела. В момент медитации и концентрации выступают красные стигматы.


Пятой ступенью является «Мистическая смерть». На этой ступени человек имеет переживание, как будто между ним и прочим миром пролегает как бы чёрная завеса. Затем он узнаёт внутренне, что всё плохо может быть в мире. Нисхождение в ад является мистической смертью. На это указывает видение разрыва этой занавеси.


На шестой ступени приобретают ощущение, как будто всё иное принадлежит к собственному телу, затем объединяются со всей Землёй. Это «Положение во гроб».


Седьмая ступень – «Воскресение» - нельзя описать словами. Такое чувство в себе проделывают, достигают взирания в духовный мир.


Третий род посвящения – розенкрейцерский, появившийся в 14 столетии в Европе. Он прежде всего занимается укреплением и усилением внутренней воли. Восточное обучение придаёт большее значение мышлению, христианско-гностическое – чувству, а христианско-розенкрейцеровское – на образование воли. Ступени этого обучения: во-первых – учение, во-вторых – имагинация, в-третьих – переживание оккультного шрифта, четвёртое – ритмизация жизни, пятое – учиться понимать соответствия микро- и макрокосмоса, шестое – созерцание, или погружение в макрокосмос, седьмое – блаженство в Боге.


Обучение требует, чтобы ученик имел достаточно терпения, чтобы приобрести определенные понятия о мире. Сначала он должен от своего учителя воспринять учение. Например, он должен самозабвенно учить (штудировать) то, что ему даёт элементарная Теософия в качестве учения. Он должен пытаться совершенно проникнуться этим учением, насколько он может.


Терпеливое приобретение понятий необходимо каждому, кто хочет выше подняться. Для этого требуется определенная тренировка мышления, привыкание жить и ткать в чистом элементе мышления. Для стремящегося к розенкрейцеровскому посвящению и желающего тренировать дух написаны такие книги, как «Философия Свободы» и «Истина и наука». Там речь идёт о том, чтобы для некоторых бесконечные трудности преодолеть, следовать мыслям и узнавать, как мысль из другой с необходимостью вытанцовывается (выплетается).


При восточном обучении требуется строгое подчинение гуру. При христианско-гностическом ученик должен в центр своего стремления ставить Христа. В Христианско-розенкрейцеровском обучении учитель стоит в стороне, являясь другом и советчиком.


В высших областях можно гораздо легче оступиться, поэтому нужно иметь внутреннюю уверенность. В обычной жизни сама жизнь нас поправляет. Иногда жизнь корригирует наши заблуждения ужасным образом. Такой корректуры мы не имеем, когда поднимаемся в высшие миры. Поэтому то в восточном обучении ученик должен сначала научиться видеть глазами гуру, через него чувствовать. Европейский учитель является только советчиком. При возвышении в высшие миры требуется в любом случае ещё путеводный шнур. В астральном мире совсем иные восприятия, чем в физическом. Так же точно в деваханическом мире нас встречает новый мир восприятий. В отношении впечатлений все три мира совершенно различны.


Однако, есть единственное, одинаковое во всех этих мирах – логическое мышление. Оно может быть для нас уверенным (безопасным) водителем и на астральном и на деваханическом плане. Когда через обучение научатся мыслить правильно-последовательно, то это может помогать на астральном и деваханическом плане. Для буддхи-плана логика физического плана уже больше не годится.


Второй ступенью розенкрейцеровского обучения является имагинация. К этому европейскому ученику не нужно стремиться торопливо, так как он легко может оступиться.


Человек должен учиться иметь моральное отношение к вещам. Во всех преходящих вещах нужно видеть подобие вечного. Взглянем в этом смысле на природу, тогда, например, безвременник осенний может для нас быть символом одинокого существа, которое в меланхолии стремится вверх. Фиалка тогда – символ для нечто такого, что в невыразимо спокойной красоте исполняет своё существование. Каждый камень возбуждает в нас мысли – он есть подобие того, что за ним стоит. Благодаря этому мир вокруг нас становится богаче. Вещи выдают нам свою внутреннюю сущность. Один цветок вызовет у нас слёзы, через которые Земля своё страдание выскажет, другой – к выражению радости. Когда мы, например, рассматриваем зёрнышко риса, то можем наблюдать, как маленькое пламя из него вырастает. Это маленькое пламя будет являться образом для того, что позже из него, как стебелёк вырастет.


Третьей приходит ступень, где из всех существ весь духовный мир восходит. Парят над вещами их духовные существа, их духовное содержание. Весь астральный мир станет зримым. Тогда находятся как бы в середине морских потоков и имеют переживание, как будто плывут в море. Видят, как бы извлеченным цвет тюльпана и узнают, что он образует астрально одеяние существа. На этой третьей ступени следует для ученика познание оккультного шрифта.
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Если мы хотим действительно жить в астральном мире, тогда должны мы знать оккультный шрифт. В мире есть много вещей, устроенных, например, в форме фигуры вихря (водоворота): (рис.) 

Эти спирали имеются даже в тумане Ориона, а также при образовании живых существ. Человеческие и животные зародыши имеют на ранней стадии спиральную форму. Одна часть символизирует физическое, другая, которая вскальзывает внутрь, – астральное. Также наступление новой стадии в человеческой истории будет символизироваться через знак двойного друг друга проглатывающего вихря. Это символ зодиакального знака «Рака». Когда после исчезновения древней Атлантиды с древнеиндийской подрасой послеатлантическая эпоха взяла своё начало, Солнце взошло при весеннем равноденствии в зодиакальном знаке Рака. Если знают оккультный шрифт, учатся ориентироваться в астральном мире.


В качестве четвёртой ступени следует познание жизненного ритма. Ученик получает указание к определенному регулированию дыхания. В природе всё происходит ритмически. Каждое растение цветёт ритмически в определенное время. Также и в животном царстве можно отследить ритмы. Так, животное только в определенное время года бывает способно к оплодотворению. У людей же ритм переходит в хаос. Человек должен образовывать для своей жизни новый ритм. У многих людей имеется только один вынужденный ритм. В общем, не имеется у людей никакого свободного (добровольного) ритма. О ритмизации жизни розенкрейцер должен позаботиться сам. В дыхательный процесс через специальное указание учителя вносится ритм.


Пятым является умение чувствовать соответствие микрокосмоса и макрокосмоса. Имеется определенная связь между людьми и всеми вещами мира вокруг него. У обычных людей это обнаруживается только в любви между двумя полами, в чувстве, как один в другом как раз находит то, что ему родственно, что к нему принадлежит. На этом таинственном отношении мира к человеку покоится, однако, многое. Например, основано – что обнаружил Парацельс – как определенные растения стоят в связи с человеком.


Также он изучал и иные связи субстанций с человеком через эту способность. Он называл холерных больных «Арсеникус», так как при приёме арсеника у здоровых людей наступали те же самые симптомы, как у холерных больных. Можно иметь личное отношение, любовное      отношение ко всем вещам в совершенно чистой духовной связи. Нужно особенно упражняться. К этому приходят, когда следуют совершенно определенному указанию.


Когда сосредоточенно думают определенное слово, концентрируясь на точке между бровей над корнем носа, приходят к тому, что через некоторое время всплывает (поднимается) познание совершенно определенного события в мире. Через мышление о внутреннем глаза достигают познания природы Солнца, о событиях, которые разыгрывались, когда Солнце и Земля ещё образовывали одно небесное тело. Через одно иное упражнение узнаёт человек, что Луна духовна, или, какое состояние имела Земля 16 миллионов лет назад.


Затем следует погружение в соответствие микрокосмоса и макрокосмоса. Через концентрацию на точке между бровями над корнем носа можно проникнуть в то время, когда «Я» спустилось в людей. Тогда человек врастает своим сознанием в макрокосмос внутрь. Для этого он должен совершенно определенное время напролёт упражняться и таким образом во все вещи врастать внутрь, вне зависимости, близко они или далеко.


Седьмой следует ступень Блаженства в Боге, когда вырастают из ограниченной телесной оболочки и могут жить в макрокосмосе.


Учения ученику даются в соответствии с оккультным состоянием его существа. Когда ученик эти ступени в реальном переживании проделает, тогда он достигнет вершины познания высших миров.

Как достигают познания высших миров 

в розенкрейцеровском смысле?

Мюнхен, 11 Декабря, 1906

Менее известным стихотворением, чем другие стихотворения Гёте, является «Тайны» (Geheimnisse). От этого стихотворения остался только фрагмент. Гёте рассказывает в нём нам об одном страннике, брате Маркусе, который нам своими скитаниями напоминает судьбу Парсифаля. После долгих скитаний достиг он одного одинокого дома, здания, похожего на монастырское. Внутри него он находит союз, собрание из двенадцати личностей.


Он, наконец, узнаёт природу и характер и этих двенадцати и тринадцатого, который их возглавляет. Каждый из этих двенадцати умеет делать нечто чрезвычайно важное и давать некий род жизнеописания тринадцатого. Этот тринадцатый проработал себя через все препятствия и заблуждения всех видов. Гёте о нём говорит:



«От власти, которая всех существ связует,



Освобождает человек себя, который себя преодолевает», - 

что значит, что он в себе образует высшего человека.


Этот тринадцатый, называемый Гуманус, совершенно сам себя перерос. Величина, влияние этого мудрого, которые мы чувствуем и предчувствуем, повышается ещё благодаря тому, что он, как мы тут слышим, лежит, умирая, что он последнее, самое прекрасное и великое даёт двенадцатому перед вступлением в высшие духовные миры. И к этому нужно ведь «чистые врата» пройти. Он должен тринадцатого заменить. Через этот фрагмент струится нечто от волшебства Вознесения. В действительности это всё в обстановке Вознесения нужно представлять. Гёте сам объясняет своё стихотворение примерно так, что он говорит: «В мире имеется много знаний, но во всех мы видим одинаковые зёрна истины». – Это обозначает Гёте потому, что он из двенадцати мировых религий хотел составить одну, которая общее зерно истины двенадцати представила бы. И тринадцатый является репрезентантом этой неправды (Unwahrheit ???) самой (или сам).


Стихотворение описывает, собственно, теософское мировоззрение. Гёте хотел в стихотворном образе выразить, каким образом можно привести синтез всех религий к миру. Когда брат Маркус входит в ворота монастыря, ему навстречу светит розами оплетенный крест.


Гёте знал глубокое значение этого символа, что также выражено в его стихотворении:



Всё же совершенно новым чувством будет он пронизан,



Когда себя образ ему здесь перед глазами ставит:



Стоит крест розами плотно обвитый.



Кто к кресту розы присоединил?


Эти слова полны истинным эзотерическим смыслом.


Сегодня мы можем заняться вопросом: «Как достигают познания высших миров в смысле Розенкрейцера?». Мы обсудим некоторое о методах розенкрейцеров. Это пути познания, которые вводят в сверхчувственные миры. Слово «Розенкрейцер» может некоторым показаться непривычным и примечательным. Многие слышали о розенкрейцерах, как тайном братстве, которое под этим названием всплыло в 14-м столетии. Что в разговорном лексиконе и сегодняшней литературе можно найти о розенкрейцерах, несущественно. Розенкрейцеры имели совершенно определенное духовное направление, выступившее через большое число влиятельных личностей. Как легко можно подпасть тяжелейшим заблуждениям там, где надеются найти высшие истины, показывают многие публикации, напечатанные о розенкрейцерах.


Розенкрейцеры были одним из самых тайных братств и проходили строгие пробы и тяжелые испытания. Через многое должны были пройти те, кто хотел быть принятым в Орден Розенкрейцеров. Кандидат должен был сначала пройти определенное оккультное обучение, чтобы быть приведенным к самосозерцанию. Но неведение (Unkenntnis) может привести к тому, чтобы в самом возвышенном видеть карикатуру. Так, также Розенкрейцерство, полностью непризнанное, искажено. Что о Розенкрейцерстве было написано, является плохим шарлатанством. Кто может правильно понимать Розенкрейцерство, видит там истинное зерно.


Как трудно было познакомиться с Розенкрейцерством, мы видим из того, что Хельмонт, Лейбниц и многие другие ничего не могли знать о розенкрейцерах. Розенкрейцеровское посвящение исторически упоминается в книге начала 17-го столетия, в которой среди прочего говорится, что розенкрейцеры занимались алхимическими и другими вещами, например, высшим развитием, и так далее. Это можно прочесть в «Fama Fraternitatis».


О том, чем Розенкрейцерство является в действительности, также и там нельзя найти, так как тайны ордена передавались только устно. Что внешне вкладывается в название «Розенкрейцер», поистине мало пригодных, чтобы сущность Розенкрейцерства исследовать. И вот, мы сегодня займёмся методами истинных Розенкрейцеров, насколько это можно в открытости.


Теософское движение сначала вышло из восточного пути. Истина, если её искать, будучи мудрым и зрелым, находится всюду. Иной образ мышления, другие чувствование и воление, иные видение и восприятие имелись тогда в человечестве, когда древние индусы восприняли учение святых Риши. То, что тогда было сделано, не удаётся больше теперь проводить. Методы, которые были раньше возможны, сегодня больше не проходимы. Нет ничего абсолютного в мире. Человечество подвержено постоянному развитию. Сегодняшние люди имеют совершенно иную структуру мозга, даже совершенно иное кровообразование, чем тогдашние люди.


Поэтому сегодня нужно все истины так преобразовать и должны методы посвящения так предписывать, чтобы они для сегодняшнего европейца подходили. Таковы основания, почему должно было возникнуть Розенкрейцерство, почему потребовалась иная форма посвящения.


Поток Розенкрейцерства был внесен великими учителями, которые всегда держались на заднем плане. Розенкрейцерство охватывает семь ступеней посвящения. Эти семь ступеней образуют единую методу, через которую европеец в состоянии все испытания выдержать, через которые он должен пройти. Эти ступени не обязательно делаются по порядку друг за другом, но учитель в зависимости от индивидуальности отдельного ученика выбирает такие, которые ему больше подходят. Семь ступеней: учение; имагинация; инспирированное познание, или чтение оккультного шрифта; приготовление камня мудрых; соответствие микрокосмоса и макрокосмоса; вживание в макрокосмос, а также седьмая высшая ступень – Блаженство в Боге.


Под учением понимают приобретение таких понятий и идей, которые делают человека способным выносить здоровые всеобъемлющие суждения о существенных взаимосвязях. Учение в Розенкрейцерстве содержит всё то, что мы после снятия восточного одеяния сегодня в Теософии имеем. Что сегодня приносит Теософия, это розенкрейцеровская мудрость. Также в открытых докладах я говорил о элементах розенкрейцеровского учения. Существенным из этого является приобретение суммы понятий о мире, которые в себе заключают строго укрепленное мыслительное строение. Мыслительная система здесь будет установлена, разумна.


Мыслящий, разумный человек должен быть розенкрейцером. Эти учения являются истинами, которые для очищенного сердца, как и для духом исполненных душ являются понятными. В чём смысл учения? – Оно ведёт ко взиранию внутрь сверхчувственных миров, в астральный мир, затем в духовный или деваханический мир, в те миры, которые нас всех окружают невидимо. Сколько миров есть вокруг человека, столько же способностей он имеет, чтобы их воспринимать. Конечно, эти способности нужно сначала развить. 


Для слепорожденного обретение зрения означает новое рождение. Так же точно дело обстоит при всплывании каждого нового мира для человека новым рождением. Астральный мир, который мы так называем из определенных соображений, всегда есть вокруг нас. Так же точно и духовный, деваханический мир. Является нескромным со стороны не знающего о высших мирах, утверждать, что их нет. Астральный мир и деваханический мир оба отличаются сильно от того, что видим мы в физическом мире вокруг нас. Совсем иные впечатления переживаем мы в астральном и деваханическом мирах. Но в то время, как восприятия в этих мирах совершенно иные, чем в физическом мире, логика остаётся прежней. Мышление во всех трёх мирах остаётся тем же. Только в высших мирах и это тоже меняется. Когда в этих трёх мирах научились мыслить, то законы для этого и в высших мирах те же самые.


В физическом мире заблуждение человека корректируется через опыт. В тех других мирах этой удобной коррекции нет, поэтому там нужно иметь масштаб объективности. Вы будете беспомощными там, если вступите без такой объективности! При древних посвящениях для этого служил гуру. Гуру должен был восприниматься тем, кто шел восточным йоговским путём посвящения, как высший непререкаемый авторитет. В розенкрейцеровском обучении такие отношения между гуру и учеником заменяются поддержкой укрепленного мышления. Ученик должен быть сам своим руководителем. Поэтому учение является такой важной составной частью обучения. Основополагающие истины Теософии для ищущих сердец стремящихся к духовному росту людей изложены в книгах «Философия свободы» и «Истина и наука». Нужно при чтении таких книг их внутренне совершенно прорабатывать, вырабатывая одну мысль из другой.


Второй ступенью розенкрейцеровского пути является имагинация. Она через всеобъемлющий метод вводит уже на первый шаг в высшие миры. Переживание имагинации заключает глубокий смысл слов Гёте: «Всё преходящее есть только подобие!».


Когда мы наблюдаем растение, то можем на его облике переживать его существо, как истиной является, что как бы дух Земли в своей грусти или своей радости через него являет себя. Это великая истина, что человек в равной степени принадлежит Земле, как палец к человеческому телу. Человек является только членом общности, но он отдаётся иллюзии, что он живёт отдельно. Палец защищен от такой иллюзии, так как он не может гулять по человеческому телу.


Когда чувствуют себя членом, составной частью Земли, тогда ощущают нечто не только поэтическое, но также и от истинности слов Гёте о духе Земли. Когда человек приходит к тому, что дух Земли на её внешней поверхности порождает, то для него некоторые растения будут для ощущения слёз, а другие – для радости духа Земли.


Ещё одно всеми средствами обучения вносится в сознание ученика. Ему говорят: рассмотри чашечку цветка растения с её органами оплодотворения, которую оно невинно обращает к Солнцу. Солнечный луч целует внутреннее растительной чашечки. Растение выставляет невинно свои плодотворные органы в мировое пространство. Представь это себе в своём        превращении на более высокой ступени. Понаблюдай сначала животное и человека и увидь, как человек прячет то, что растение раскрывает навстречу Солнцу. И тогда скажи себе: человек должен однажды достигнуть в будущем ступени, на которой всё низменное от его органов отклонено. На этой высокой ступени он будет Солнцу выносить навстречу то, что сегодня у растения является чашечкой. Тогда всё инстинктивное будет очищено и в человеческой индивидуальности будет страстная природа преобразована (преодолена). Это превращение в мудрости розенкрейцеров называется «Грааль», священная чаша.


Когда в таком представлении проживают некоторое время, становятся зрелыми, чтобы подняться к ещё более высоким переживаниям. Физический глаз видит в растении только семена. Благодаря подготовке душа продвигается настолько далеко, что она может пробиться к образу, что себя зерну отдаёт, и себе в этом представляет то, через что растение растёт. Перед душой тогда выступает образ пламенного образования, поднимающегося из зернышка. Таким образом учатся видеть духовное позади вещей, учатся узнавать, что всё физическое родится из мира духовного.


Третьей ступенью розенкрейцеровского пути будет чтение оккультного шрифта. Космические силы, которые действуют в мире, являют себя через определенные потоки и соединения красок (цветов) и тонов (музыкальных). Этот оккультный шрифт в своей структуре вписан в мир. Одним примером для этого является спираль, которую мы во внешнем космосе в образе двух друг друга глотающих вихрей разглядываем в тумане Ориона. Микрокосмически это происходит при первом членении человеческого зародыша в соответствующей форме. Второй такой двойной вихрь мы обнаруживаем в зодиакальном знаке-символе Рака. В оккультном шрифте он означает переход из одной стадии развития в следующую. В действительности весенняя точка Солнца в знаке Рака была, когда в древней Индии после гибели Атлантиды наступила новая эпоха развития человечества.


Другим знаком оккультного письма является треугольник, который также нарисован в макрокосмосе. Микрокосмически фигура равностороннего треугольника с обозначенным центром является символом достигнутого равновесия между тремя душевными силами. Из гармонизации мышления, чувствования и воления вырастает высшая сила любви.


За этой третьей ступенью, на которой достигается сознание инспирации, следует ритмизация жизни и дыхания. На языке розенкрейцеров это называется «приготовлением Камня Мудрых». Этим достигается опять заранее более поздняя общая ступень развития человечества.


Сегодня человек нуждается в кислороде при вдыхании, а выдыхает он ядовитую углекислоту. У растения происходит прямо наоборот: углекислота вдыхается, а кислород выдыхается. В далёком будущем человек будет углерод, который он сегодня получает через питание, сознательно для строения своей телесности использовать и не выдыхать. Тогда человеческая телесность будет состоять из совершенно иной субстанции, чем это сегодня имеет место. Это будет прозрачный мягкий углерод. Само тело человека будет «камнем мудрых». Символом этого является кристаллический алмаз, который состоит из углерода.


Это подготавливается через процесс ритмизации дыхания и вообще всех жизненных событий. У растения и животного внешне всё отрегулировано. У сегодняшнего человека это больше не происходит. Он должен сам создавать собственный ритм, который в природе царит у существ без их собственного вмешательства. Строго размеренно-ритмическое вдыхание представляет важную составную часть розенкрейцеровского обучения.


Пятой ступенью является умение переживать соответствие микрокосмоса и макрокосмоса. Парацельс говорит: «Всё, что имеется вокруг нас в пространстве, нам родственно». – В мире всё отдельное является буквами, и человек есть слово. Самопереживание в своём внутреннем возможно на этой ступени. Человек всё имеет в малом, в эссенции в себе, что снаружи в мире имеется. Себя самого познавать, чтобы познавать мир, является задачей, которую ставят на этой ступени.


Вживание в макрокосмос требуется на следующей, шестой ступени. Здесь человек от себя самого отказывается и всё собственное оставляет. Он теперь учится действительно познавать макрокосмос.


Высшая ступень, которой может достигнуть ученик розенкрейцеровского пути – Божественная Благодать (Блаженство в Боге). Здесь посвящаемый срастается со всем Универсумом. Он переживает вершину человеческой эволюции, которая предстоит человечеству в далёком будущем. Ученик-розенкрейцер направляет всё своё стремление на то, чтобы эту эволюцию подготовить.


В человеке живёт низшая пассивная природа и активный элемент. Если он развивает себя описанным образом, то преодолевает низшую природу и будет через дух снова рождён. Этот смысл человеческой эволюции заключен в словах Гёте:



И пока ты этого не имеешь, 



этого: «умри и будь!», - 



ты только мрачный гость 



на тёмной Земле.


Символом для «умри» является крест, символом для «будь» являются розы. Физическое тело человека представляет крест. Всё, что связано с силами роста, образует пассивный элемент в человеке. К этому принадлежит особенно молоко. И, напротив, в крови развивает стремящийся вверх человек активный элемент. Это тайна белых и красных роз. Высшая человеческая природа есть та, которая ищет уравнивания между белой и красной розами. В стихотворении «Тайны» Гёте даёт нам образ Тринадцатого, такого человека, который достиг этой высшей ступени. В качестве главного изречения для всего розенкрейцеровского стремления можем мы принять слова, сказанные Тринадцатым:



Так как вся сила стремится вперёд в дали (может быть: просторы),



Чтобы жить и действовать здесь и там;



Напротив, теснит (сужает) и препятствует со всех сторон



Поток мира, и увлекает нас за собой,



В этой внутренней буре и внешнем споре



Слушает дух трудно понимаемое слово:



От власти, которая всех существ связывает,



Освободит себя человек, который себя преодолеет.

Кто есть розенкрейцеры?

Лейпциг, 16 Февраля 1907


Вокруг имени Розенкрейцера парит для некоторых, которые с теософской литературой обращаются, нечто неопределенное неясное, как будто за этим стоит тайна. Многие в этом видят наименование для людей, которые в 18-том столетии занимались возможными и невозможными волшебствами. В произведениях личностей, которые научно и исторически хотели исследовать Розенкрейцерство, чувствуется недоуменное пожимание плечами, когда говорится нечто такое: «Тогда однажды был некий род братства, имевшего высокие идеалы и морально-прогрессивные идеи». – Возможно, там ещё может говориться о символических формулах.


В любом случае в ученых произведениях всё снова подчёркивается, что розенкрейцеры исчезли. Если розенкрейцеры когда-то и были – так говорится в этих книгах – то Розенкрейцерство должно было быть бессмысленным. В действительности же они являются нечто таким, что принадлежит к самому ценному человечества. Внешними способами это нельзя обосновать. В книги их тайны не перешли. Если нечто из этого и стало известным, то только благодаря предательству и тому подобному, а потому это можно легко расценивать, как глупость или суеверие. Такой взгляд не имеет ничего общего с тем, чем было Розенкрейцерство.


Нечто из того, что включает в себя Розенкрейцерство, всё же можно найти в книге, вышедшей в 1616 году. Составителя звали Иоанн Валентин Андреае. Она имела название: «Химическая свадьба Христиана Розенкрейца», и представляет ход развития человека, который был Розенкрейцером. Позже Андреае напечатал (издал) книгу, о которой не известно, была ли она серьёзной или шуткой, или протестом.


В сегодняшнем нашем рассмотрении будет открыто (разоблачено) то, что сегодня уже может быть открыто сказано из того, чем Розенкрейцерство является в действительности.


Посвящение имелось во все времена. Люди стоят на различных ступенях развития. Имеются высоко стоящие люди, которые посвящены в глубочайшие мировые тайны, знающие о том, как образовались миры, как возникла Земля, и как люди достигают всё более высоких ступеней развития. Если высказаться, что посвященный является знающим, то это часто слишком легко берётся. Знание, что представляет собой тайна человека, знание, что является человеческим будущим, это намного большее, чем то, что человек может выучить.


Да, имеется знание, которое на неподготовленного человека подействует сногсшибающе, если его без всего прочего сейчас сообщить, что будет с человечеством происходить. Человечество будет расколото. Большая часть погибнет, на малую часть будет благоприятное воздействие. Посвященный не должен выдавать тайну никогда некомпетентным даже под пыткой. Если вы хотите от посвященного потребовать, он не откроет никогда некомпетентному мировые тайны. От одной только мысли, что он должен открыть тайну, он мог бы сойти с ума или умереть. В одном образе я представлю вам перспективу всего развития, которое взаимосвязано с этой тайной: Аллея, которая становится всё более и более узкой, очевидно, хотя для всех людей однажды великая тайна будет раскрыта.


Розенкрейцерство является одним способом, чтобы стать посвященным. Оно было основано Христианом Розенкрейцем. Имеются различные пути посвящения. Один происходит от древних Риши, которые обучали индусов. Это восточный путь йоги. Затем имеется христианско-гностический путь, третьим является розенкрейцеровский путь. Все три пути ведут к вершине посвящения. Однако, обычно не принимается во внимание, насколько основательно различны духовный и физический склад индусов и европейцев. Уже европейскому телу было бы невозможно идти восточным путём. Кроме того, не принимается во внимание воздействие внешних обстоятельств в их огромной различности. Можно удостовериться, что, например, в Индии определенные болезни – холера, оспа – принимают совсем иное течение. В жарких странах иначе, чем в холодных. Окружающий мир совсем иной и воздействует соответственно этому на все оболочки человека. При этом образовалось удивительное мнение, что для европейцев путь йоги подходит, выполним. Это заблуждение. В любом случае просто неизвестно, что розенкрейцеры, начиная с 14-го столетия, вступили на путь развития.


Розенкрейцеровский путь ни в коем случае не является нехристианским. Для многих людей, которые пылко и крепко стоят в христианстве, самым правильным является христианско-гностический путь, и они могут на нём обрести высшую вершину. Но число таких натур уменьшается. Розенкрейцерство приносит глубочайшие тайны христианства, но оно выносит (удаляет) возможность брать с собой в дорогу сомнение, к которому люди приведены через популярные, а также менее популярные воззрения. Никто сейчас не защищен от горьких сомнений, которые со всех сторон навязываются. Через христианское обучение он не мог бы правильным образом этому сомнению противостоять, знать, как защитить и оборонить себя. Этого нельзя предпринять внешним образом. Если бы кто-то, например, хотел сказать: «Я не читаю Геккеля, я замыкаюсь в моём христианском мировоззрении!», - то этим не было бы ничего достигнуто.


Мы живём в мире, в котором человек совершенно слит с цивилизацией. Мы пользуемся железной дорогой, новооткрытыми источниками света. Так мы используем природные законы. Человек мог бы ещё замкнуться в себе. В каждом локомотиве, в каждом искусственном пламени соучаствуют для него мысли, которые живут в духовном окружении.


Если бы некто придерживался только чтения Библии, ночью его астральное тело, его душевное тело всё же было бы окружено всевозможными разрушительными душевными ощущениями. Вы не знаете, почему вы становитесь нервными. Это знает тот, кто знаком с бессознательно втекающими мыслями. Тут дело не в материалистической науке, как таковой, а во всей духовной атмосфере, в которой мы живём. В 12-м столетии ещё царило религиозное воодушевление, церковь была духовным и внешним центром. Человек, тяжело поработавший, спасался в дом духовных властей и находил там покой. Сегодня это стало иным.


Розенкрейцеровское обучение принимает во внимание эти факты. Она считается со всем тем, что подступает к современному человеку.


Чем же всё-таки является розенкрейцеровское обучение? Здесь нужно познакомиться с высокими идеалами. Кто это обучение проделывать хочет, должен обратиться к тому, кто обладает соответствующим знанием. Уже на первых шагах, которые он делает, видит ученик, куда он идёт. Через розенкрейцеровское обучение осуществляется полное преобразование человека. Только благодаря тому, что человек обретает способности для высшего мира, он может стать его гражданином.


Семь составных частей, исполнения обязанностей, принадлежат только розенкрейцеровскому тайному пути развития: правильное обучение; приобретение имагинативного видения; изучение оккультного шрифта; обретение камня мудрых; познание самого человека, мира в малом, микрокосмос; познание макрокосмоса; познание, что такое Божественная Благодать (блаженство в Боге). Часто случаются нарушения в порядке следования, так что учитель вследствие индивидуальных качеств ученика, например, стоящее на пятом месте, выбирает в качестве четвёртого.


Вы спросите: так имеется ли сегодня истинное Розенкрейцерство? – Да, такое имеется, и оно только в будущем приобретет своё важное значение. Эти братья-розенкрейцеры имеют также определенный опознавательный знак. Немногие могут выступать открыто, часть постоянно действует в тиши. Кто их ищет, тот находит, а кто не ищет, может считать, что его время ещё не пришло. Но встреча неотвратима. Иногда она выглядит настоящей случайностью.


Например, вы можете в зале ожидания из-за снежного заноса железнодорожного пути прождать три часа. Вы встречаетесь, по видимости, совершенно случайно с чужим человеком, и можете найти в нём своего учителя. Я здесь привожу вам только один вариант.


Первым является правильное учение. Что под этим подразумевается? Вы будете введены в миры, о которых обычный человек не имеет понятия. Необходимо там ориентироваться. Фантаст, не имеющий крепкой поддержки своего мышления, для этого не годится. Уверенное мышление является условием (предпосылкой). Человек должен осмотреться, он должен потрудиться (постараться) здоровым глазом оглядеться, а также быть в состоянии выключить свои чувства. Этим говорится нечто, что не всеми признаётся, также великими философами.


Например, Эдуард Хартман всё снова высказывался: «При каждом мышлении имеется ещё всегда нечто оставшееся от чувств, будь то звуковое или цветное впечатление». Это означает немыслимую нескромность утверждать, что мышление, в котором не содержится ничего чувственного, невозможно. Что приводит к такому мышлению, свободному от чувственного, описано в духовнонаучной литературе и докладах.


Такие, которые себя, как пригодных свидетельствуют, вводятся глубже в знание. Но элементарная часть этого знания подходит большей части людей. Обучение, которое сегодня предлагается людям, которое уводит от очевидности мира, состоит в воспитании мышления. Тогда ему нечего делать с тем, что нас окружает в чувственности. Кто хочет проникнуть ещё глубже, должен привести свой дух к более усиленной тренировке мыслей. К такому, свободному от чувственного, мышлению я попробовал дать введение в двух книгах: «Истина и наука» и «Философия свободы». Дело обстоит так: кто начинает углубляться в эти книги, скоро заметит, как мысль за другой следует в определенной необходимой мыслительной последовательности.


Стремящиеся выше подниматься обретают этим средство к правильному духовному росту.


Вторым является приобретение способности имагинативного видения. Здесь представление отличается от обычного мышления. Подумайте о словах Гёте: «Всё преходящее есть только подобие». Когда вы видите человека с улыбающимся или огорченным лицом, то вы не скажете, что на лице возникает складка, или слёзы текут по щекам, но вы скажете себе, что это выражение веселой или грустной души. Внешнее открывает для вас внутреннее, являясь символом, подобием для душевных переживаний. В случае с человеком это может признать каждый. Каждый знает разницу человеческого тела и его выражения.


Геолог описывает вам Землю. Его занимает при этом только физическая структура. Люди не знают того, что земное тело является телесностью существа, и, что определенные растения являются выражением для веселого или грустного духа Земли. Гёте мог об этом говорить, он мог рассматривать Землю, как тело, и знал, что его пронизывает. В «Фаусте» он даёт духу Земли говорить:




«В потоках жизни, в буре дел 




волнуюсь я вверх и вниз, 




тку туда-сюда! 




Рождение и гроб, 




вечное море, 




меняющееся ткание, 




раскалённая жизнь, 




так творю я на шумящем ткацком стане времени 




и осуществляю Божества живое одеяние».


Всё на Земле является подобием для того, что происходит во внутреннем Земли. По земному телу странствуют люди. Земля могла бы сказать: Из моего тела вырастает то, что даёт человеку хлеб. В Евангелии от Иоанна говорится: «Кто мой хлеб ест, попирает меня ногами!», - это выражена глубокая Мистерия мировоззрения.


Имагинация приобретается за счёт того, что в каждой вещи видят подобие. Для этого, однако, прежде нужно развить логическое мышление. Но в розенкрейцеровском обучении никто не выберет иного сравнения (подобия). Любой ощущает во всём преходящем подобие вечного.


Я должен здесь одеть в форму диалога то, что прячется за подобием, которое сначала в средневековых храмах, а потом в розенкрейцеровских школах разучивалось.


Учитель говорит ученику: Рассмотри растение, как оно своими корнями в землю устремляется, как оно чашечку цветка, место нахождения плодотворящих органов обращает к солнечному свету. Цветочную чашечку солнечный луч невинно целует, и благодаря этому возникает новое существо. Солнечный луч называют также священным копьём любви. Сам Дарвин говорит: «Корни растения подобны голове человека». – Человек как бы перевёрнутое растение.
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Его органы продолжения рода стыдливо направлены к центру Земли. Животное стоит между человеком и растением. Три этих царства природы можно символически-образно обозначить в виде креста.

Человек – вниз

Животное – горизонтально

Растение – вверх


Платон говорит: «Мировая душа распята на кресте мирового тела».


И вот, розенкрейцеровский учитель требует от ученика: Сравни плотскую (мясную) материю с растительно-невинной материей. Но придёт время, когда человек будет очищен в своих страстях и страстных желаниях, и он созреет до такой ступени, что и духовному Солнцу будет навстречу светить так невинно (целомудренно), так бесстрастно, как невинное растение. Через такой идеал будет его плоть так очищена, что оплодотворение будет происходить чисто и целомудренно. Этот идеал представляет средневековое обучение, как Святой Грааль. Священным символом является чаша для того, чем должна стать человеческая чувственность, когда она станет подобна тому, что есть растительная чашечка цветка. Тогда она примет поцелуй белого голубя – чаша представлена с парящим над ней голубем.


Так мир проодухотворять, в таких образах окружение человека видеть поднимет вверх к видению астральных образов. Душа и чувство образуют имагинацию.
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Третье: освоение оккультного шрифта. Оккультный шрифт состоит из того, чтобы внутренние потоки природы воспроизводить (им подражать). Символом этого является двойной вихрь. Когда вы можете видеть туман Ориона, то он воспринимается, как две друг друга глотающие шестёрки. Здесь мы видим символ исчезающего и рождающегося в тумане миров. Так это всюду. Когда растение новый плод отторгает, в новое растение из старого ничего не переходит. Ничего иного, кроме сил, которые воздействуют так, что образуется новое растение.


Также и там вы могли бы увидеть одну спираль, стремящуюся внутрь, а другую – наружу. Так же точно можно видеть, как старая культура в себя саму внутрь стремится (завивается), а другая, новая – выползает. Это духовное событие может нам помочь понять такой знак шрифта.


За 800 лет до рождения Христа Солнце вступило в знак Овна, или Агнца. Каждую весну оно подвигается немного дальше. Сейчас весенняя точка в знаке Рыб. В первое время люди верили, что Овен приносит им всем благо, новую силу весной. Сам Спаситель приводился ими поэтому с этим во взаимосвязь. В первое время христианства они имели символ креста с агнцем. Прежде, чем Солнце весной стояло в знаке Овна, оно стояло в знаке Тельца. Тогда египтяне поклонялись Апису, персы – Митре-быку. После всемирного потопа Солнце стояло в Раке. Тогда созвездие Рака получило этот знак-символ: 

Так имеется много таких линий, а также краски (цвета). И такие знаки учат, которые на вводят внутрь в природные силы и природные власти. Выражение воли учат в оккультном шрифте.


Четвёртое: отыскание «камня мудрых». В 18-м столетии понимали эту тайну. Кто-то тогда нечто из этого опубликовал. Это нечто, что каждый знает. Камень мудрых одновременно самый благородный из того, что человек может себе завоевать, что человек может сделать из своего организма, чтобы мочь прийти к высшему развитию.


Здесь я хотел бы вам назвать притчу из философии Веданты. Однажды хотели люди испытать способности, сможет ли человек жить без одного глаза. Через год испытуемый сказал: «Я жил, но только, как слепой!». Затем он попробовал жить без ушей. Через год он сообщил: «Да, я прожил без ушей, но, как глухой!». Затем он лишился голоса и жил, как немой. Затем он должен был лишиться дыхания, но это не прошло: без дыхания он жить не мог. Дыхание приносит нам животворящий воздух. «И Бог вдохнул человеку дыхание, и он стал живой душой». С каждым дыханием мы вдыхаем кислород и выталкиваем углекислоту. Растение имеет противоположный кругооборот. Растение строит своё тело из углерода. Поэтому ещё через тысячелетия в каменном угле находим окаменевшие растения. Человек имеет в себе углерод, он вдыхает кислород, образуется углекислота, которая удаляется. Так же делает и животное. 


И вот, в школе Розенкрейцеров особенная постановка дыхательного процесса. Человек учится процессу, который осуществляет растение. Тогда человек будет в состоянии углерод в себе самом преобразовывать. Он сам будет синюю, в обратном направлении текущую, кровь превращать в красную. Он воспримет в себя растительную природу и будет однажды делать то, что делает сегодня растение. Учитель-розенкрейцер говорит: «Сегодня твоё тело построено из плоти (мяса), однажды ты будешь его сам через своё дыхание строить. В тебе откроется растительная природа, но ты не будешь спать, как растение, и при этом станешь ясновидящим».


Человек идёт навстречу этому идеалу – самому своё тело строить из углерода – обычного угля. Это камень мудрых. Это будет не чёрный уголь, а прозрачный водянисто-светлый углерод, когда человеческое тело станет звёздным. Это будет не только химическое событие, но это высокий идеал. Это проделывает розенкрейцер по-градусно, и позже всё человечество поднимется к этому.


Пятое: познание человека, как микрокосмоса. Во всей прочей природе мир распространён, и человек является экстрактом этого. Всё в мире распространено, как буквы, а человек, как слово из этого. В начале 19-го столетия Окен и Шеллинг высказали правильные основополагающие идеи. Они пытались понять существо, которое соответствует органу. Окен действовал гротескно, когда объяснял: «Язык есть каракатица». Гёте говорит: «Глаз образован светом для света». Истинную природу света мы узнаем только, когда мы в человеке найдём то, что свету соответствует.


Учитель даёт ученику лейтмотив, концентрироваться на точке, органе позади корня носа, и он учит природу сновидческого сознания человека узнавать (знакомится с природой сновидческого сознания) вплоть до сегодняшнего светлого сознания. И человек учится весь мир знать, когда он погружается в селезенку, печень и прочее. Если он через это внутреннее погружение – опасным является долго вдумываться (Hineinbrüten) – своё сознание расширяет, он будет возрастать вместе со всем миром.


Шестое: познание макрокосмоса. Кто познал предыдущее, будет позади всех созданий узнавать Творца.


Седьмое: Познание Божественной Благодати (Gottseligkeit – в словаре только: благочестие, набожность) или Божественного Блаженства, Блаженства в Боге. На седьмой ступени человек достигает такой точки, которая из глубины человеческой души вызывает чувство Вселенной, почему он только на этой ступени получает право на чувство блаженства. Только через познание макрокосмоса учится он переноситься внутрь этого чувства Вселенной. Ясное самовживание во все отдельные вещи есть Благодать Божия.


Там он учит, что покоится позади природы, как душа. Однажды мне некто сказал: «Я никогда не думал, что камень при ударах тоже что-то чувствует!», - дух минерального мира чувствует раскалывание камня, как высший восторг, счастливое чувство. Если нам кажется, как будто мраморный карьер должен ощущаться, как мучение, для духа камня это наоборот высшее счастье. Тут вы можете сказать: «Почему такие подробности не сообщаются?». Однажды некто сказал, что для человечества это необходимо. Я ему ответил: «Люди должны были бы хотеть корыстные выгоды из этого извлечь. Эту тайну можно только поставить на службу бескорыстного человечества.».


Эту тайну знали розенкрейцеры и такие, кто сейчас по миру ходят и служат человеческому прогрессу. Они разделяют то, что служит прогрессу, они, которые знают, как должна проходить «химическая свадьба».

Христианское посвящение 
и розенкрейцерское обучение

Вена, 22 Февраля 1907


Мы вчера говорили на тему, которая касается больше внешних, экзотерических сторон духовной науки. Сегодня мы можем о внутренних сторонах, эзотерической стороне духовной науки сделать некоторые замечания.


Когда, как сегодня, нашей задачей является говорить к большой или небольшой аудитории публики о результатах исследований сверхчувственного, то вскоре встаёт вопрос: «Откуда это известно? Как можно прийти к тому, чтобы нечто самому узнать в связи с высшими мирами?».


Это вполне справедливый вопрос. Только нужно ясно понять, что не слишком рано, примерно совсем перед знакомством с важными духовно-научными идеями, можно идти этим путём собственного наблюдения. Сначала нужно уже иметь некоторый род знакомства с общими идеями и мыслями антропософского мировоззрения. Нужно попробовать получить предчувствие, которое у каждого человека брезжит, что в Антропософии есть истина. Нужно в конце концов попробовать, исходя из общечеловеческой логики, понять внутренние взаимосвязи духовнонаучных учений.


Сегодня, собственно, нельзя ничего возразить, если некто имеет намерение самому подняться к ступени высшего познания. Конечно, с некоторых сторон будет действительно много об опасностях и всём том сказано, что оккультное развитие – так, собственно, называется внутреннее развитие человека – нагромождает (entgegentürmt) навстречу. Много будет говориться о «Хатха-йоге» и «Раджа-йоге», хотя это имеет только теоретическое значение. Когда дело правильно делается, тогда тот, кто это внутреннее развитие проводит (руководит?), также призван к тому, чтобы это делать, тогда опасность не возникает. Нужно только всё правильно делать.


Такой доклад, как сегодняшний не может ставить задачей дать введение – это особенно подчеркивается – потому что это должно исключительно передаваться от человека к человеку. Дающий принимает большую ответственность, а принимающий должен ясно понимать, что избранность быть доверенным нужно действительно заслужить. Это доверие является нечто таким, что непременно должно иметься.


Оккультное или внутреннее развитие человека ведёт таким образом каждого отдельного вверх к ступени собственного познания. Я хотел бы вам сделать набросок существенного во внутреннем развитии, и именно, как уже было сказано, только для информации, а не для наставления.


Когда некто достигнет вершины познания, и стоит наверху, на вершине горы, он со всех сторон имеет хороший обзор. Так это в физическом существовании, так же точно и в познании. Пока не достиг вершины, пока пребываешь в пути, свободного обзора нет. Учатся по мере восхождения всё более узнавать, но всегда ещё остаётся большая часть, закрытая горой. Этот образ горы очень хорошо подходит к внутреннему развитию. Каждый должен также, если он хочет подниматься по ступеням высшего познания, исходить всегда из пункта, который для него собственный. Это значит, что люди различны на Земле, различны также в отношении их физической, эфирной и астральной конституции. Внешняя природа индуса, ближневосточного человека, европейца или американца очень отличается. Гораздо более, чем это может представить себе неоккультист. Что природе индуса в упражнениях в связи с внутренним развитием принесёт пользу, то западной природе может нанести вред. Таким образом, было ошибкой, что восточные йога-учения перенесли в Европу. Этим натворили много несчастий.


Более мягкое тело индуса может развиваться совершенно иначе, чем через цивилизацию – если так можно сказать – очень отвердевший европейский организм. Человеческие природы намного более различны, чем вы можете себе представить. Анатом не сможет вам об этом ничего сказать, но, когда ясновидящий запускает во внутреннее свой взор, он знает, насколько сильно различаются природы.


Сегодняшнее человечество можно подразделить на три типа. Во-первых, ещё имеются всегда такие, которым в сущности подходит восточный ориенталисткий путь йоги, затем такие, для которых возможен христианско-гностический путь, и, наконец, те – и это гораздо большее число – для которых подходит путь, который, начиная с 14-го столетия, известен, как розенкрейцерский. Надо заметить, что все эти пути ведут не к различным познаниям, ибо, когда некто окажется на вершине, все вещи одинаковые, но пути к вершине и есть и должны быть различными.


На христианско-гностическом пути можно различного достигнуть и прийти к высшим познаниям. Однако, розенкрейцерский путь для современного человека более подходит, так как этот человек может приходить в положения, где ему потому, что он внутри нашей жизни живёт, подвергается сомнению, возникают препятствия, которые он для себя и своего действия в мире должен устранять. А это возможно только при внутренней проработке на основании розенкрейцеровского метода, который правилен для западного мира.


Я хотел бы только некоторые основные моменты христианско-гностического пути посвящения наметить, чтобы вы видели, что здесь ещё имеется область, от которой ещё многому можно научиться. А потом я перейду к розенкрейцеровскому обучению. Восточный путь йоги мы сегодня не затронем.


Христианский путь предписан в Писании, которое кроме оккультного круга почти никто не понимает. Очень совершенно описан правильный путь христианского посвящения в Евангелии от Иоанна. Евангелие от Иоанна принадлежит к глубочайшим писаниям мира, только нужно уметь правильно читать. Это значит, что не нужно думать (верить), что просто чтение достаточно и правильно. Это живая книга. Прежде всего, мы должны уяснить, что самые первые слова не просто для чтения, не для философских спекуляций написаны, что они написаны для медитации. Только нужно иметь их в правильном смысле, не в обычном переводе, но исходя из немецкой речевой субстанции, должны первые строки из Евангелия от Иоанна так твориться, чтобы не просто смысл предложений, но также сохранялась ценность (Wert – может быть значение) звуков предложений. Ибо, в действительной оккультной жизни принимается ещё такое во внимание, что называется ценностью (значением) звуков слова.


Медитация состоит в внутреннем погружении в определенные формулы, предложения или даже слова. Но медитация, представляющая важное средство для развития, не является нечто таким философским или рассудочным погружением в то, что ученику даётся оккультным учителем, но это есть восхождение вплоть до ценности (значения) звука. Если вы будете обдумывать предложение, которое вам дал учитель, вы могли бы только на мыслях вынести то, что вы уже имеете. Но вы должны обрести нечто новое, дело в этом. Медитационные предложения являются такими предложениями, которые открывают вам врата духовного мира. Они опираются на многосотлетний опыт. Известно, что они в каждой букве, каждом выражении имеют воздействие на душу. Поэтому вы должны первые предложения очень точно буквально (может быть: по буквам) медитировать. Правильно переведенные они звучат:




В Праначале было Слово, 




и Слово было у Бога, 




и Бог был Слово.




Это было в Праначале у Бога.



Всё через это произошло (стало быть), 



и, кроме, как через это, 



ничего из возникшего не стало быть.




В Нём была жизнь, 




и жизнь была светом людей.




И свет светил во тьму, 




но тьма его не поглотила.



И был человек, 



послан был от Бога, 



по имени Иоханнес.




Этот пришел для знамения, 




на ком он знамение свидетельствует, 




от Того Свет, 




и через него в это все верить должны. 




Он не был светом, но знамением Света.



Ибо, истинный Свет, 



который всех людей осветить должен, 



должен был в мир прийти.




Он был в мире, 




и мир через Него стал быть, 




но мир Его не узнал.


В отдельных людей – вплоть до «Я»-людей – пришел Он, 


«Я»-люди не приняли Его.



Те же, кто Его приняли, 



могли открываться через это, как дети Бога.



Его Имени доверившие, 



не через кровь, не через волю плоти, 



не из человеческой воли, но из Бога стали быть.




И Слово стало плотью, 




и обитало среди нас, 




и мы слышали Его учение, 




учение от единородного Сына Отца, 




исполненное жертвенности и истины.


Если бы могли дольше друг с другом говорить, я бы мог вам сказать некоторое об этих первых предложениях. То, что я вам сейчас коротко скажу об этом христианском посвящении, проделали многие сотни людей. Это стало практическим опытом для тысяч. Я хочу вам только наметить некоторые ступени христианского посвящения.


Ученику в первую очередь говорится: Сначала ты должен недели, месяцы, годы каждое утро в определенное время первым предложениям Евангелия от Иоанна дать жить в душе. Во всё это время твоё внимание должно быть отключено от того, что вокруг происходит. Ты должен стать слепым и глухим для всего вокруг тебя, и в твоей душе должны вздыматься эти слова, как будто ты их слышишь, день за днём всё снова и снова.


Это упражнение сначала имеет определенное воздействие на душу. Оно выколдовывает то, что такой человек видит, что его сны становятся неожиданно регулярными и принимают закономерные формы. Затем наступает такой момент, когда человек знает, что он не в мире сна. Но он знает, что он имеет вокруг себя новую действительность, имагинативную, астральную.


Как в обычном сознании видят деревья и кусты вокруг себя, так видят теперь переживания того мира. Постепенно (поступенчато) они выходят, и затем знают их значение. Сначала как образы сна, затем всё более подобно живому бодрому видению видит ученик первые 12 глав Евангелия от Иоанна перед собой.


После этого переживания учитель христианского посвящения говорит ученику: «Теперь ты себя подготовил для переживания тринадцатой главы. Представь себе растение! Это растение вырастает из минерального царства. Если бы оно могло мыслить и ощущать, он должно было бы говорить к минеральному царству: «Из тебя я выросло, и, хотя ты более низкое царство, чем я, но без тебя я не могло бы жить, и я должно благодарно склониться перед минеральным царством, и сказать: “Спасибо тебе, камень! Я благодарю тебя за существование!”.» – Так же точно должно было бы животное говорить к растению. И человек должен бы к низшим природным царствам низко поклониться и то же самое ощущать. И каждый, кто на социальной лестнице поднялся на более высокую ступень, должен спускаться к тому, кто стоит ниже него, и говорить: “Без тебя я не мог бы жить!”».


Чтобы в это совершенно войти, ученик упражняется недели-месяцы. Тогда появляются два симптома, для всех одинаковые. Он переживает сначала как внешний, так и внутренний симптом, как совершенно определенный факт. Он видит себя в качестве тринадцатого, который моет ноги двенадцати. Христос Иисус в омовении ног хотел двенадцати ученикам эту великую истину сделать ясной. Это чудесное переживание души переходит в посвящении на человека.


Вплоть до внешних симптомов оно идёт. Он переживает нечто, что он ощущает, как будто его ноги омывает вода. Никто не должен этого бояться, это вскоре снова проходит.


Если ученик так далеко продвинулся, тогда приходит учитель и говорит: «Теперь ты в другую сферу ощущений должен направиться. Жизнь со всех сторон приносит страдания и боль. Ты должен перенести себя в такое состояние, чтобы любые боль и страдания, которые также и к тебе со всех сторон мира придут, встречал, как прямостоящий человек так, чтобы они с тобой ничего не могли бы поделать. Недели и месяцы должен ты в этих вещах пребывать!», - затем наступает момент, когда появляется астральный симптом. Он видит в образе видение бичевания, и по всему телу выступают ощущения, которые, однако, потом исчезают, но которые так действуют, что ученика это ощущение через всё тело пронизывает. Этим делает он себя зрелым, чтобы выдерживать жизненные бичевания.


Для третьей ступени он получает указание: «Ну, вот, ты перенес себя в ощущение, как это у тебя обстоит, когда ты не только боль и страдание претерпел, но, как если бы также ещё то, что ты считаешь самым священным, было подвергнуто издевательствам и надруганию. Ты должен всеми внутренними силами выстоять. Ты должен в себе иметь такой центр, чтобы ты мог прямо стоять (отважно выдерживать). Тогда наступает новое видение: ученик видит себя стоящим с терновым венцом. В качестве внешнего симптома некий род головной боли, пронизывающей внутрь вплоть до членов тела, что представляет большое переживание.


Затем четвёртая ступень. Земное тело для ученика должно стать внешней вещью. Большинство людей его ощущают, как своё «Я». Как кусок дерева, как нечто внешнее должно стать тело. Ученик должен привыкнуть говорить вместо: «Я прохожу в дверь», - «Я несу тело через дверь». – Тело должно для него стать объективным. Когда ученик таким образом живёт недели и месяцы, то в конце концов он имеет астральное переживание: он видит себя распятым. Это четвёртое. Внешним симптомом выступают на короткое время во время медитации следы от ран, стигматы на руках, ногах и на правой стороне. Не слева, как обычно принято. Они показывают степень развития, проработанность вплоть до плотского тела.


Затем проходят ступени, о которых мы здесь не можем говорить, так как не хватает подходящих слов. Пятой ступенью является мистическая смерть, где ученик действительно сначала переживает, как будто между ним и действительностью есть нечто подобное чёрной занавеси, пока ему не приходит знание, чувствует он некий род потерянности, некий род совершенного одиночества. Плотский мир есть, как, если бы вы утонули, и как непроницаемая чёрная занавесь пролегает перед глазами души. Это такой момент, который каждый, кто идёт таким путём посвящения, должен пережить. Знакомятся со всем, что как действительно большое страдание и боль на дне души может покоиться, и со всем злом, которое имеется в мире. Это нисхождение в ад. Тогда в имагинативном образе перед учеником происходит, как будто завеса разорвалась, и он стоит в другом мире.


После этого вскоре следует «положение во гроб», переживание, при котором чувствуют своё единство с планетами. А потом – седьмая ступень, о которой нельзя говорить, так как можно только предчувствовать нечто, что может освободить мышление от мозга. Это – «Вознесение».


Через это представление христианского посвящения я хотел вам сделать осязаемым, что под этим подразумевают. Это самоотверженный путь. В совершенной тишине должно это происходить, и среди вас живут некоторые, кто это всё проделал. Это происходит как бы между строк жизни, и для внешнего взора, чем серьёзнее, тем менее заметно.


Когда человек хочет защититься от всего, что может наплывать снаружи, то он должен проделывать розенкрейцерское посвящение. Что вы можете различного прочитать в книгах об этом, должно вас привести к выводу, что розенкрейцеры действительно выглядят шарлатанами, ибо такими они описываются со стороны учёных.


Истинные розенкрейцеры, начиная с 14-го столетия узнавались по тайному знаку. Внешне стоящие не должны были ничего знать о том, в чём сущность Розенкрейцерства. Только начиная с определенного момента в 19-м столетии смогло произойти, что элементарные вещи розенкрейцеровского посвящения оказались сообщенными. Только понемногу человечество растёт в своём созревании, благодаря чему оно некоторые вещи может узнавать. Почему это так должно быть, почему высшие тайны всё ещё должны держаться в секрете, в это сегодня мы не будем дальше входить.


Розенкрейцерское посвящение также имеет семь ступеней: 


1. Учение, розенкрейцеровское обучение; 


2. Обретение имагинативного познания; 


3. Обретение оккультного шрифта; 


4. Изыскание камня мудрых; 


5. Переживание взаимосвязи микрокосмоса и макрокосмоса; 


6. Погружение в макрокосмос; 


7. Благодать Божия (или: Блаженство в Боге).


Я опять предупреждаю, что сейчас можно дать только набросковый намёк, не более.


Учение (Studium) не является просто учением (Lernen), как это обычно происходит, но нужно прийти к тому, чтобы оно человеку дало мышление, которое ещё текучим, действительным мышлением является, которым человек все чувственные восприятия вокруг себя выключает. Западные мыслители отрицают, что имеется такое мышление. Они говорят, что можно думать только, если в мыслях содержатся остатки чувственных восприятий.


Господа просто не знают, что другие это могут, и не хотят верить, так как они сами так мыслить не могут. Человек должен учиться всё забывать, воздерживаться от всего, что внешне воздействует на чувства, без того всё-таки, чтобы оставаться пустым сосудом. Это возможно, когда углубляются в чистое, свободное от чувственного, мыслительное содержание, как это содержится в сообщениях духовного исследователя, и о том, что выпрядается, размышлять.


Я в моих книгах этот путь описал. Я старался их писать таким образом, чтобы, как у живого существа один член вырастает из другого, одна мысль из другой органично выходила.


Когда безсамостно отдаются мыслям, наступает внутреннее разделение. Кто хочет подниматься выше, должен так читать духовно-научные сообщения, а кто не хочет выше подниматься, тот может читать их, как обычную книгу. В первом случае делается так из такого основания, что человек через это высшее познание достигает иных миров. Вы живёте сейчас на физическом плане – слово «Ebene» (плоскость, уровень) должно отклоняться, так как оно часто вызывает заблуждения. Английское слово «план» не должно означать «плоскость», но в большей степени, как план дома, не имеющий ничего общего с плоскостью, так это должно называться: «план». Итак, вы приходите в различные планы, в различные миры.


Сначала вы живёте здесь, в физическом мире. Затем вы приходите в астральный, имагинативный мир. Это мир, который можно так описать. Представьте себе растение, зеленое с красными цветами. Вы получаете благодаря определенным упражнениям возможность не только видеть, что видят ваши чувства, но вы можете воспринять, как из растения как бы поднимается холодное пламенное образование. Вы воспринимаете парящие цвета. Таким образом вы приходите к восприятию существ, которых вы внешними чувствами воспринимать не можете.


Всё испаряется от поверхности вещей и будет выражение чисто астрального события. Этот мир является гораздо более действительным, чем наш чувственный мир, так как наш чувственный мир из того, духовного, высоздан. Этот физический мир является сгущением из астрального. Для действительного оккультиста материя является уплотненным (сгущенным) духом, который мы снова можем освободить. Весь наш чувственный мир уплотненное астральное явление. Позади этого астрального мира снова стоит другой мир, который мы лучше всего опишем благодаря тому, что я вам покажу, как человек приходит к тому, чтобы его пережить.


Когда он делает упражнения, которые описаны в моих книгах, настраиваются (регулируются) сначала его сны. Попробуйте как-нибудь погрузиться в природу сна. Что такое сон? Я приведу несколько примеров, и именно из жизни, ибо, иных я не привожу.


Одному приснилось, что он поймал каракатицу, и имел в руке уголок одеяла. В бодром состоянии он заметил бы фактическое событие, лежащее в основании сна, что уголок он в руке держит. Сон символизирует событие.


Другой пример. Некоему снится, что он находится в затхлом чёрном подвале полном паутины. Он просыпается с головной болью. Целые драматические события могут так присниться.


Студент стоит перед дверью аудитории. Другой, который входит, его толкает, и это во сне приводит к дуэли на пистолетах. Звучит выстрел – это упал стул, стоявший около кровати. Это небольшое событие символически выразилось во сне в целой драматической сцене.


Одной крестьянке снится, что она идёт в город, входит в церковь, где священник возвышенные вещи проповедует. Как раз на самом возвышенном месте священник превращается. Он выглядит, как будто он получил крылья, и сразу начинает кукарекать. В этот момент крестьянка просыпается. За окном кукарекает петух. Это действие петушиного крика символически преобразовалось во сне. Таким создателем образов является сон. Это всё хаотично.


Всё же в этот мир приходит жизнь, и всё гармонизируется и регулируется, если вы себе до определенной точки завоюете определенность (уверенность), что там имеется действительность. Так наступает сначала, а потом передаётся в мир сна воспринятое в обычной жизни. Это образуется, собственно, нечто, что можно назвать «непрерывностью сознания».


Человек имеет также сон без сновидений. На своей следующей ступени развития учится розенкрейцер в состоянии сна существа и события вокруг себя воспринимать. Из тьмы сна без сновидений звучат откровения духовного мира. Это следующий, деваханический мир. В пифагорейской школе этот мир называли миром музыки сфер, ибо, духовный мир звучит.


Если вы действительно хотите нечто услышать о деваханическом мире, это может происходить только так, что он будет вам описан, как звучащий мир. Гёте, который был как раз в этой степени посвящен в розенкрейцеровскую мудрость, знал об этом факте: «Die Sonne tönt nach alter Weise» (Солнце звучит древним образом). Это либо глупость, либо высочайшая мудрость. Физическое Солнце не звучит, но дух Солнца действительно является звучащим существом. И Гёте остаётся в образе, во второй части «Фауста» мы читаем: «Звучно будет для духовных ушей / Уже новый день родился». – Он писал так, так как для него было истиной то, что пифагорейцы называли музыкой сфер. Всё это я могу только обозначить намёком. Все вещи заговорят к нам, приходит новое откровение.


Это ступени, к которым розенкрейцеровский ученик через свои упражнения может подняться. Миры всё снова иные. Кто только физический мир знает, не может иметь никакого понятия, что он может в другом мире узнать. Только одно остаётся прежним (одинаковым) для всех миров, это логическое мышление. Восприятия совершенно другие в астральном и деваханическом мире, но законы мышления во всех этих трёх мирах одни и те же. Поэтому ученик в первую очередь должен учиться мыслить, чтобы не сбиться с правильного пути.


Второй ступенью является приобретение имагинативного познания. Тут я могу вам сказать только некоторые вещи, которые должны вам объяснить, что под этим подразумевается. Когда вы видите, как по щеке стекает слеза, вы из этого заключаете, что присутствует трагичность. Когда вы видите веселое выражение на лице человека, вы решаете, что в душе радость. Так вы делаете в отношении человека. Если хотят подняться к имагинативному познанию, нужно это делать по отношению ко всему миру. Это должно для человека стать действительностью. Как мы по лицу человека читаем состояние его души, так должна для нас вся Земля являться выражением для духовного состояния души Земли. Тогда можно очень многое пережить. С этим связана тайна Святого Грааля, идеала средневекового розенкрейцеровского ученика.


Возьмём пример. Вот стоит розенкрейцеровский ученик перед учителем, который излагает ему упражнение. Что я предлагаю в форме диалога, никогда не говорилось в такой диалоговой форме, а практиковалось, что в этом содержится, это переживалось. Это является совсем истинным и абсолютно правильным во всех деталях. Ученик приходит к учителю и тот говорит ему: «Рассмотри растение! Оно простирает корни в почву и растёт ввысь, открывает вверх чашечку цветка, в которой у него органы оплодотворения и продолжения рода. Невинно и благородно, и чисто отдаётся оно поцелую солнечного луча и свету, святому копью любви, которое в качестве солнечного луча пронизывает чашечку растения, и выманивает то, что располагается в плодотворящих органах растения. Ты бы представил нечто ложное, если бы сопоставил растение с человеком таким образом, что цветок с головой, а корни с ногами. Всё наоборот: корни – это голова, а цветок – это низшее. Человек есть перевёрнутое растение.».


Так видит оккультист в человеке образ перевёрнутого растения, и в растении – перевёрнутого человека, а животное стоит посередине между ними. Посмотри на растение. Ему соответствует направленная вниз балка креста. Животное соответствует горизонтальной балке. Человек – вертикальной верхней балке. Это первоначальное значение креста, это символический образ для человека, животного и растения, как трёх царств природы. Поэтому Платон пишет, что мировая душа распята на мировом теле (рисунок из лекции – Лейпциг 16 Февраля 1907, – я привожу для сравнения. Фразы справа: человек вниз, животное горизонтально, растение вверх – примечание переводчика). 

И вот, учитель говорит дальше ученику: «Посмотри на человека, человека во плоти! Что такое эта человеческая плоть, сравни это с тем, что содержится в растении. Девственна (невинна) и чиста материя растения. Человеческая плоть пронизана страстными желаниями. Человек стоит выше на лестнице развития, но в связи с этим он приобрёл страстные желания.», - и восходит в предчувствии оккультного ученика будущее преобразование человека, когда человеческая плоть снова станет чистой и целомудренной, как невинная чашечка цветка, которая с оплодотворяющим органом любовного копья солнечного луча встречается. Тогда его продуктивные силы устремляются навстречу духу так чисто, как сегодня растение подставляет себя любовному копью, свету. Кто этого домогается, тот добивается преобразования плоти.


Этим перед глазами ученика выставляется великий идеал, что человек однажды станет таким чистым и целомудренным, как растение. Этот идеал называют «Священным Граалем». Это один из тех символических образов, которые говорят к сердцу и ко всей душе. Это не просто мысли, которые могут подняться (вырасти) в ученике, но образы, которые действуют на всю душу и сердце, и чувство увлекают. Только тогда можно достигнуть имагинативного познания.


Третья ступень – это приобретение оккультного шрифта. Имеется нечто в мире, что в оккультной жизни называют «вихрь» (Wirbel). Этот вихрь есть всюду в природе и в духовном мире тоже имеется. Представьте себе, что вы взираете на туман Ориона, который образует примечательные спирали. Если бы вы были видящим, то вы бы увидели, что один вихрь, подобный шестёрке, завихряется наружу, и затем второй, который тёмный. Эти оба завихрения ловят (захватывают) друг друга. В духовном происходит то же самое.


Мы живём в эпоху после великого атлантического потопа. Перед этим жили наши древние предки, люди совершенно другого рода. Сегодня думают, что люди и в те времена были такие же, как сейчас. Однако внешние физические условия были совершенно иными. Так Атлантида была страной, которая была всё время тёмной, укрытой густой туманной массой. Важно, чтобы вы это знали. Старая немецкая мифология сохранила воспоминание об этом в словах «Нифельхейм, Небельхейм, Нибелунги». Этим условиям соответствуя, человеческая организация была совсем иной. Так же точно, атланты имели совсем иную культуру.


Вы могли бы об этом получить представление, если бы я мог вам описать в деталях, как люди тогда во всех вещах воспринимали артикулированные звуки. Обычаев-запретов не имелось. Когда некто хотел знать, как он со своим соседом должен себя вести, он не мог обратиться к какой-нибудь инстанции, он прислушивался к волнам и это знал.


Это была культура, всякий след от которой, казалось бы, исчез. Она пошла ко дну. Когда это произошло? Мы это можем видеть на небе. Примерно за восемь столетий до Рождества Христова Солнце вставало в знаке «Овна». Эта точка сдвигается в течение примерно 21 60 лет на один знак Зодиака. И в году 800 до Рождества Христова Солнце перешло в знак Овна или Агнца. Человечество ощутило, что теперь новый звёздный знак приносит ему новое плодородие весны, новое добро. Из этого мы видим, что оно Овна или Агнца находило важным.


Многое указывает на это. Например, сказание о аргонавтах, в котором золотое руно играет такую большую роль. Самого Христа называют Агнцем Божиим. Это символ, которому приносилось поклонение, Агнец. Раньше было Солнце в знаке Тельца. Поэтому поклонение быку в египетской и персидской культурах. Перед этим Солнце всходило в знаке Близнецов. Этому соответствует большая роль, которую играет парность (или двоякость) в персидских учениях о Ормузде и Аримане. Следы этого можно найти в древнегерманском культе. Перед этим Солнце было в знаке Рака. Это было время, когда разразился атлантический потоп.


В духовном произошел вихревой водоворот. Изображение этого зодиакального знака Рака в виде оккультного знака шрифта мы до сих пор можем видеть в календаре. Много таких знаков знает человек. В действительности это ничто иное, как подражание первоначальным природным силам. Если вы учите свою душу понимать знаки оккультного шрифта, вы закаляете через оккультный шрифт вашу волю. Вы учитесь узнавать пути (знакомитесь с путями), которыми идут духовные существа, основатели природы. Слабым подражанием этому являются такие символические знаки шрифта, как пентаграмма или гексаграмма. Оккультный знак, о котором вы часто читаете – это свастика. Всё, что имеется в западном объяснении – фантастика. В действительности это ничто иное, как знак для астральных органов чувств, «колес» или «цветков лотоса», большая часть которых располагается в астральном теле в районе сердца, в гортани, между бровями и т.д. Когда последнее из названых колесо начинает вращаться, наступает астральное видение. Знаком для этого астрального органа восприятия является свастика. (Здесь Доктор не говорит о количестве «лепестков лотоса» или «спиц колёс», а также направлении вращения, которое свастика показывает конкретно – правое или левое, и что это означает. Где-то, вероятно, всё-таки у Доктора, я встречал довольно подробное разъяснение на эту тему, но не помню где.  - Замечание переводчика.)


Четвёртая ступень – приготовление камня мудрых. Такой действительно имеется. Даже в конце 18-го столетия одним человеком было «разглашено», - только «в добавок» не было услышано, - в журнале действительно прекрасное описание камня мудрых. Писавший сам не знал, насколько хорошо он описал. Тогда через определенное событие некоторое из оккультной школы было разглашено, и некто тогда описал именно камень мудрых. Эту вещь, собственно, знает каждый человек, которую многие ежедневно имеют в руках, не имея об этом понятия.


Для того, чтобы вы видели, что под этим подразумевается, мы произведем маленькое рассмотрение. Представьте дыхание человека. Он вдыхает кислород. Благодаря этому его синяя венозная кровь превращается в красную артериальную. Он выдыхает углекислоту. Так что он с каждым дыханием выдыхает ядовитое вещество. Растение, напротив, воспринимает углекислоту, которую человек и животное выдыхают, выделяет из неё углерод, из которого строит своё тело. Оно возвращает кислород, так что человек может его снова вдыхать. Это кругооборот.


Этому событию оккультисты придают большое значение. Когда вы сегодня растения в форме каменного угла выкапываете, вы можете видеть, что растение его тело выстраивает из углерода. Человек принимает кислород, превращает синюю кровь в красную. Растение принимает углекислоту и возвращает кислород, а человек снова его принимает.


Теперь попробуем понять, что происходит, в розенкрейцеровском обучении через определенную регуляцию дыхательного процесса. Как и каким образом это происходит, может говориться только от человека к человеку. Всё же о успехе можно немного сказать. «Постоянное капанье долбит камень», - говорит пословица. То же самое происходит с теми событиями, которые я сейчас вам опишу. Оккультный ученик получает от учителя указание, как он своё дыхательное упражнение должен делать, исходя из духа. Речь здесь, таким образом, здесь идёт о указании регулировать определенным образом дыхательный процесс, что приводит к возможности, что человеческое сознание понемногу расширяется, о чём человек, однако, не знает, через нечто, что в другом случае происходит в растении. 


Теперь растение образует с ним единство. Нормальным образом человек отдаёт углерод и принимает кислород. Ученик это теперь учится воспринимать сознательно. Он переживает в своём дыхательном процессе сознательно превращение от углерода в кислород, от синей крови в красную кровь. Он учится в себе производить то, что он иначе передаёт растению. И вот, он в состоянии строить своё собственное тело. Этому он учится через отрегулированное дыхание. Он приобретает способность растительный процесс в себе самом производить.


Теперь вы имеете реальный процесс, благодаря которому человек учится свою плоть также физически очищать. В этом событии заключается алхимия человеческого тела. Он осуществляет превращение человека в носителя чистой, целомудренной инкарнации, подобной растительной. Ученик имеет сознание высоты и светлости. Он знает, что должен через плоть только пройти. Оно преобразуется из угля в алмаз. Теперь вы можете понять, что означает ритмизация дыхания в розенкрейцерском обучении, и в каком смысле говорится о камне мудрых.


Это только намёк, но вы, вероятно, смогли понять, что позади поиска (изыскания) камня мудрых прячется нечто глубокое, что связано с преобразованием всего человечества, так что человек станет иным, чем он сегодня есть. И он и вся Земля. Силы души должны стать такими большими, сильными и крепкими, морально большими, что человек включит также и плоть в процесс спасения (освобождения). И мы спасём всё, что вокруг нас есть, всех существ, вместе с собой.


Пятым шагом является погружение во взаимозависимость между микрокосмосом и макрокосмосом. Великий оккультист средневековья, которого только нужно учиться читать, использовал прекрасный образ, чтобы изложить связь между микрокосмосом и макрокосмосом. Парацельс сказал: «Вы видите там отдельные буквы. Человек есть слово, которое собрано из букв. Так во всей природе распространён человек, и в человеке собрана вся природа».


Например, Парацельс называл больных холерой: «арсеникус», - так как те же самые силы действуют через арсеникум.

Пойдём, однако, дальше. Когда человек очень сильно концентрируется на определенной части внутреннего, собственно на точке между бровями – что, конечно, является только точкой-ориентиром – он имеет совершенно определенное переживание, которое вводит его во внутренние события большого мира. Они соответствуют, собственно, тому, что между глазами содержится микрокосмически. Так нужно соответствие между микрокосмосом и макрокосмосом кусок за куском всё дальше переживать. Через погружение в своё внутреннее ученик должен изучать внешний мир.


На шестой и седьмой ступенях ученик срастается со всем миром. Он обретает действительное познание о том, что вне него в мире есть. В равной степени срастается его чувство и вся его душа с внешним миром. Это такое состояние, которое называется «Божественное-Блаженство» («Gottseligkeit» – Божественная благодать, Блаженство в Боге). Тогда земное тело становится его телом. Чтобы этого достигнуть, что называется восхождением во Вселенную, нужно пройти длинный путь определенного духовного обучения. Кто его проделал, становится вестником духовного мира, говорящим из опыта.


Этим путём сегодня может идти каждый – в принципе, вполне каждый.


Для некоторых это требует очень долгого времени, для других – более короткого. Один из самых лучших теософов, покойный Субба Ров, как раз об том времени, в отношении которого так много спрашивают, сказал: «Это правильно, что некоему семьдесят инкарнаций, другому – семь инкарнаций, третьему – семьдесят лет, иному – всего семь лет требуется; но бывают и такие, которым нужно семь месяцев, и такие, кто достигает за семь дней. Всё это результат кармы прошлых земных жизней!». Когда начинают идти путём, нужно иметь терпение и выдержку и ясно понимать, что подстерегают большие опасности, если прежде не проделать хорошее воспитание характера.


Это видно из притчи (Gleichnis – притча, сравнение, подобие). Возьмём зеленую жидкость, составленную из смешения синей и желтой жидкостей. Если вы примените химические средства, то сможете разделить желтую жидкость от синей. До этого вы ничего не видели от качества теперь разделенных обоих жидкостей. Теперь эти качества выделены.


Так же и с человеком. Высшее и низшее в нём перемешано. Низменное через примешанные высшие силы укрытое перед этим, начинает выражаться со всей интенсивностью. Через ваши упражнения вы разделяете части. Можно пережить, что некто, который до сих пор в некоторой степени был терпимым, будет злобным и хитрым, и ещё другие нехорошие качества вылезут.


В отношении этого нужно иметь ясное представление. При всех обстоятельствах предотвратить такую скрытую опасность можно, если делать определенные предварительные упражнения, которые ученика поставят на определенную внутреннюю характерную мораль.


В первую очередь должен он себе приобрести способность строго контролировать свои мысли. Он должен долго упражняться одну мысль ставить в центр душевной жизни. Чем интенсивней, тем лучше. Упражняющийся должен оставаться при предмете и выстраивать все мысли о нём. Это упражнение нужно предпринимать ежедневно минимум пять минут. Чем больше, тем лучше, только не нужно надрываться.


В качестве второго требуется инициатива деятельности. Она состоит в том, что ученик производит ежедневно действие, исходя совершенно из собственной свободной инициативы. Достаточно, если оно совсем маленькое и незначительное, например, полить цветок. Через некоторое время к этому действию берут (добавляют) второе, другое действие.


В-третьих, нужно стать господином над своими радостью и страданием. «Восторг до небес и горе до смерти» должны исчезнуть. Благодаря этому становятся тоньше и чувствительнее, но нужно самому быть господином, а не ощущения должны им быть.


Четвёртое – необходима позитивность. Что под этим подразумевается, подсказывает персидская легенда о Иисусе Христе. Христос с несколькими учениками шел по дороге. На обочине лежал разлагающийся труп собаки. Ученики отворачивались и говорили: «Как ужасно безобразно это животное!», - Христос же остановился и сказал: «Посмотрите, какие красивые зубы имеет это животное!». В безобразном можно искать и найти имеющееся там красивое, в злом – доброе, в малом – великое. Нужно искать позитивные качества.


В качестве пятого нужна абсолютная непредвзятость в отношении любого нового впечатления. Непредвзятость в высшем смысле. Обычно люди практикуют говорить: «Я такого не слышал и не видел, этому я не верю!». В широком смысле нужно отвыкнуть говорить о невозможности чего-либо. В сердце нужно иметь уголок (каморку), где, к примеру, открыта возможность, что колокольня может стоять криво. Как минимум допускать такую возможность, когда об этом услышали.


Шестое состоит в том, чтобы гармонизировать эти пять качеств.


Тогда ученик в своём внутреннем развивает такую сильную натуру, что он защищен против того, что могло бы в противном случае оккультное обучение привнести. От этого оккультного обучения нельзя отмахиваться, говоря: «Я хочу только этические выгоды иметь!».


Если хотят проникнуть в высшие миры, нужно идти обозначенным путём. Путь высшего познания является одновременно путём высшего милосердия. Через познание можно достичь милосердия (сострадания), не через фразы. Все стоящие вокруг, исполненные сострадания при переломе ноги не помогут, пока не явится один некто, который знает, что он должен делать, и который это правильно делает. Когда в Теософии просто проповедуют, тогда это так же, как будто стоят вокруг печи и ей говорят: «Твоя обязанность согреть комнату!». То же самое, когда человек говорит другим, что они должны практиковать братскую любовь. Так же, как нужно положить в печь дрова и их зажечь, также людям нужно дать то, что свяжет их души в великое братство, а это есть познание. Истинное познание является горючим материалом для великого братского союза человечества. Сегодня время материализма, который старается людей разъединить.
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