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Мистерия Голгофы выступает на место старой мистерии Солнца. Всемирная пятидесятница, послание антропософии. Мистерия Христа.

ЛЕКЦИЯ ПЕРВАЯ,

Кристиания (Осло), 16 мая 1923 года

          На сердечные слова господина Ингерё я хочу ответить уверением в том, что я с глубочайшим удовлетворением принимаю возможность, в таких вот домашних лекциях, снова подробно говорить на антропософские темы. Дело обстоит так, что здесь, в Норвегии, мне, как раз, была предоставлена возможность в циклах лекций развить решающие антропософские истины. Сейчас мне также позволено прочитать тот цикл лекций, который постоянно стоит передо мной, о европейской народной душе, а также о других антропософских вещах. Это вызвано особыми обстоятельствами, возникшими благодаря тому, что именно Норвегия, как мне уже было позволено характеризовать при предыдущих возможностях, некоторым образом, оказывается в заметной точке европейского цивилизационного развития, и что будущее Европы, именно, от Норвегии должно ожидать очень многого.

           Теперь, хотелось бы за этими словами глубочайшего удовлетворения сказать ещё и нечто другое. Это то, мои дорогие друзья, что когда я говорю об антропософии старым антропософским друзьям, на заднем плане всегда стоит печальное событие новогодней ночи 1922-1923. Многие наши норвежские друзья видели Гётеанум, и многие даже в продолжении последних десяти лет работали там вместе с нами. И, наконец, с глубочайшей благодарностью мне позволено напомнить сейчас о том факте, что именно норвежские друзья оказали нам самую разностороннюю материальную помощь, как раз в то время, когда мы в ней так нуждались для строительства теперь уже, к сожалению, разрушенного Гётеанума. Эта полная жертвы деятельность наших норвежских друзей навсегда останется частью Гётеанума, а всё то, что встроено в этот Гётеанум, духовно остаётся  связанным с историей развития Антропософии. И те, кто принёс такую великую жертву, как некоторые из наших норвежских друзей, внесли этим нечто значительное в анналы спиритуальной истории развития, связанной с Гётеанумом, в том числе и духовно.

          На заднем плане, я бы сказал, стоит ужасное пламя, поглотившее в ту новогоднюю ночь наш Гётеанум, поглотившее в одну ночь то, что было создано таким длительным трудом. И некоторым утешением по поводу этого ужасного, полного боли события, может служить тот факт, что в самой антропософии нам дано нечто такое, что истекает из неразрушимого источника, и что должно влиться в развитие человечества, даже если её внешний памятник и символ теперь исчез с лица земли, и вероятно лишь при большой необходимости и благоприятных обстоятельствах, сможет быть построен снова. Этот, в некоем смысле, тон грусти, которым мы выражаем наши чувства после этого болезненного события, должен проникнуть в наше сегодняшнее рассмотрение.

          Теперь, в продолжении этого короткого цикла лекций, я бы хотел привнести нечто из того, что в самом интенсивном смысле связано с существом человека, с формированием судьбы человека и с тем, что можно назвать отношением человека к развитию мира. И я хочу сразу перейти к сути дела и обратить внимание на то, что с целостным развитием существа человека, в том числе в области земной жизни, связано не только то, что мы наблюдаем, принимая участие в этой земной жизни в нашем обычном бодрствующем сознании, но и то, что  интенсивнейшим и теснейшим образом разыгрывается для этого человека во состоянии сна от засыпания до пробуждения.

          Конечно, для внешней культуры Земли и земной цивилизации, в первую очередь, важно и значимо то, что человек в своих мыслях и чувствах в состоянии осуществить из своего бодрствующего существа. Но человек вообще не был бы в состоянии что-либо сделать вовне, если бы он постоянно не получал свои обновлённые силы из духовного мира в промежутке между засыпанием и пробуждением. Наше духовно-душевное существо, или, как мы привыкли говорить с точки зрения антропософии, наше астральное тело и наше Я, при засыпании всегда выходят из физического и эфирного тел; они входят в духовный мир и возвращаются обратно в физическое и эфирное тела только при пробуждении, так что при нормальном протекании жизни мы проводим в состоянии сна треть нашего земного бытия. Если мы смотрим на наше прошлое земное бытие, мы, переходя от одного дня к другому, в таком сознательном ретроспективном обзоре полностью опускаем то, что мы проделываем между засыпанием и пробуждением. Мы, так сказать, пролистываем то, что даётся нам в земной жизни небесами, божественными мирами. И при таком обзоре обычного сознания мы обращаем внимание только на то, что дают нам физические земные переживания. Но если мы хотим создать себе действительные представления о том, что мы переживаем между засыпанием и пробуждением, нам надо научиться создавать себе представления, отличающиеся от идей обычной жизни. Ведь, было бы наивно полагать, что в божественно-духовных мирах всё должно происходить так же, как и в физически-чувственных мирах, в которых мы находимся между пробуждением и засыпанием. Засыпая, мы возвращаемся в духовные миры, и в духовных мирах всё иначе, нежели в физически-чувственном мире. И намереваясь получить представления о сверхчувственной судьбе человека, это действительно нужно учитывать со всей серьёзностью.

          В древних религиозных писаниях человечества имеются некоторые совершенно странные высказывания, которые можно понять, только если те самые вещи, которые имелись в виду в этих писаниях, будут воссозданы духовно-научно. Так, например, в Библии есть одно странное место, которое всем известно, но обычно недостаточно принимается во внимание: „Если не станете, как дети, не сможете войти в Царствие Небесное“. Такие места часто объясняются абсолютно тривиально, на самом же деле значение их необычайно глубоко. Также я хотел бы обратить Ваше внимание на нечто такое, что Вам, вероятно, уже встречалось на протяжении Вашего, скажем так, антропософского пути.

           Ту науку, из которой черпают познания о духовно-сверхчувственном, я, как и многие другие, часто называл наукой инициации. Об инициационной науке говорят тогда, когда обращают взгляд назад, на то, что совершалось человечеством в древних мистериях. Об инициационной науке, о современной  инициационной науке, говорят, однако, также тогда, когда хотят, в более глубоком смысле, говорить об антропософии.  Инициационная наука указывает, как бы, на познание первоначальных состояний, исходных состояний. Люди хотят обрести познание о том, что было в самом начале, что формировало исходные точки. Это также указывает на нечто глубокое, что должно сегодня предстать перед душой.

           Представим себе, если бы мы заснули 16 мая 1923 года и провели бы в состоянии сна до 17 мая 1923 года, так же, как кто-то другой остался бы то же время в состоянии бодрствования, скажем, гуляя всю ночь по городу. Мы представляем, что наше духовно-душевное, наше астральное тело и Я, определённым образом провело ночь, но несколько в другом состоянии, нежели тот, кто как какой-нибудь полуночник, прогулял всю ночь по улицам Кристиании.

             При этом нет никакой разницы, засыпаем мы вечером или днём, но сейчас я говорю только о ночном сне, который совершают приличные люди, - таким образом, мы каждый раз проходим во времени назад, к тому моменту нашей жизни, который лежит в самом начале нашего земного бытия, и даже ещё дальше, по ту сторону нашей земной жизни, - в доземное бытие. Мы возвращаемся в тот мир, из которого спустились на Землю, когда через зачатие, получили земное тело. Мы совсем не остаёмся в той временной точке, когда бодрствовали, а совершаем весь путь во времени назад. В момент засыпания мы оказываемся в той же временной точке, в которой мы были, если можно так выразиться, спустившись с небес на Землю. То есть, после того как мы заснули, мы находимся совсем не в 16-м мая 1923 года, а в той точке времени, в которой мы были до того, как спустились на Землю, и ещё во времени, о котором мы больше не помним, потому что мы помним себя только до определённого времени нашего детства. Каждую ночь, когда мы действительно входим в сон, духовно-душевно мы снова становимся детьми. И как здесь, в физическом мире, мы проделываем какой-то путь в пространстве, скажем, две-три мили, так же, когда нам становится 20 лет, мы проделываем путь во времени, продолжительностью в 20 лет, и возвращаемся в то своё состояние, которое мы имели до того, как стали ребёнком, то есть, до того, как стали человеком. Мы возвращаемся во времени в исходную точку нашей земной жизни. Таким образом, в то время, когда физическое и эфирное тела [в какой-то момент времени] лежат в постели, астральное тело и Я находятся совсем в другой временной точке, лежащей далеко в прошлом. Теперь возникает вопрос: если каждую ночь мы таким образом возвращаемся в прошлое, как тогда обстоит дело с нашими Я и астральным телом, когда мы бодрствуем?

           Этот вопрос возникает, только когда мы знаем, что ночью мы возвращаемся во времени назад. Но это возвращение, собственно, тоже лишь кажущееся, поскольку в действительности мы, со своими Я и астральным телом, также и в продолжении дневного бодрствования не выходим из состояния, в котором находились в до земном бытии. 

           Вы видите, если мы хотим познать истину об этих вещах, мы должны усвоить идеи, которые являются далеко не обычными. Мы должны усвоить идею, что Я и астральное тело вообще не принимают участие в земном развитии. Они остаются в том месте, откуда мы себя посылаем для получения физического и эфирного тел. Таким образом, и в бодрствующем состоянии наше Я и астральное тело находятся в моменте начала нашей земной жизни. Мы проживаем земную жизнь, собственно, только с физическим телом и, своеобразным образом, с эфирным телом. По-настоящему, мы проживаем земную жизнь, в пространстве и обычном времени только с физическим телом. Стареет только наше физическое тело, а эфирное тело соединяет начало с той точкой, в которой мы находимся в актуальном периоде жизни.

           То есть, предположим, что кто-то родился в 1900 году. Сейчас ему 23 года. Его Я и его астральное тело, по-сути, остались в 1900 году. Физическому телу исполнилось 23 года, а эфирное тело соединяет временную точку входа в земную жизнь с той временной точкой, в которой находится этот человек в данный момент, так что, если бы у нас не было эфирного тела, мы каждое утро просыпались бы как только-что рождённый ребёнок. Только благодаря тому, что перед тем, как войти в физическое тело, мы входим в эфирное тело, мы адаптируемся к возрасту физического тела. Каждое утро мы должны адаптироваться к возрасту нашего физического тела. Эфирное тело является посредником между духовно-душевным и физическим телом, а, именно, таким, что оно образует связь, проходящую через годы. Если кому-то уже 60 лет, или ещё больше, то эфирное тело образует связь между моментом его самого первого вступления на Землю, в котором он, как Я и как астральное тело, и остался, и возрастом его физического тела.

          Теперь Вы скажете: Но у нас же есть Я. Наше Я, ведь, тоже стареет вместе с нами. Наше астральное тело, наше мышление, чувства, воля тоже становятся старше. Когда кто-то достигает возраста 60-ти лет, то его Я, ведь, тоже будет 60 лет. - Если бы Я, о котором мы говорим каждый день, было бы нашим истинным, действительным Я, то это возражение имело бы право на существование. Но Я, о котором мы говорим каждый день, совсем не является нашим действительным Я, наше действительное Я находится в начальной точке нашей земной жизни. Нашему физическому телу, скажем, 60 лет. Оно отражает, - в то время как эфирное тело опосредует это отражение, -  образ истинного Я, всегда из того момента времени, в котором живёт физическое тело. Это отражение истинного Я, которое мы получаем в каждый момент времени от нашего физического тела, мы и видим. И это отражение мы называем своим Я. Это отражение, естественно, становится старше, поскольку отражающий аппарат, физическое тело, постепенно становится уже не таким свежим, как в раннем детстве, оно постепенно дряхлеет. И то, что Я, являющееся, собственно, лишь отражением истинного Я, представляется также стареющим, происходит только от того, что  когда мы стареем физически, стареет отражающий аппарат. А эфирное тело является тем, что постоянно протягивается от данного момента времени, как в перспективе, к нашему истинному Я и астральному телу, которые вообще не спускаются в физический мир.

           Поэтому в публичных лекциях я говорю об этой живой череде картин эфирного тела, или временного тела. Это то, что эфирно распространяется между нашим теперешним моментом, в котором участвует только физическое тело, и нашим Я, которое, собственно, никогда полностью не принадлежит физическому земному миру, а всегда остаётся, если можно так выразиться, в небесных мирах. В принципе, наша земная жизнь протекает так, что мы, со своим истинным Я и со своим астральным телом, остаёмся в точке земного начала, и посредством обоих этих членов нашего человеческого существа, собственно, инициируем земную жизнь, начинаем её, и затем, посредством эфирного тела, постоянно наблюдаем разворачивание сил, достигающих физического тела, которое естественным образом стареет. Это правильное, истинное представление, которое необходимо иметь, если мы хотим вникнуть в эти вещи.

          Теперь, если эти факты имеют место в продолжении жизни человека, то можете себе представить, насколько особенным должно быть происходящее в момент смерти. Прежде всего, в момент смерти мы оставляем физическое тело. Но физическое тело является тем, что, собственно, и даёт нам наш земной возраст. С чем же мы поначалу остаёмсяб оставляя физическое тело? Поначалу мы остаёмся с тем, что мы не взяли с собой в земную жизнь. Но с тем, что наполнено всем опытом земной жизни. Я и астральное тело, некоторым образом, остались в начале, но они постоянно наблюдали то, что для них отражало, с помощью эфирного тела, физическое тело. Таким образом, проходя врата смерти, мы стоим в начале нашей жизни, но наполненными не тем, что мы несли в себе, когда спускались из духовного мира, а наполненными тем, что вернулось к нам, благодаря постоянному отражению земной жизни. Мы полностью насыщены этим. Это даёт особое состояние сознания в конце земной жизни.

            Это особое состояние сознания в конце земной жизни можно понять, когда обращают внимание на то, что проделывает человек каждую ночь в состоянии сна между засыпанием и пробуждением. Он проделывает это также в процессе, скажем, короткого послеобеденного сна, или чего-либо подобного, но сейчас я на этом останавливаться не буду.

            Если, овладев имагинативным, инспиративным и интуитивным познаниями, взглянуть на то, что иначе остаётся бессознательным, что происходит с человеком между засыпанием и пробуждением, то можно увидеть, как каждую ночь человек в обратном порядке проживает жизнь предшествующего дня. Да, именно так, человек каждую ночь в обратном порядке проживает жизнь прошедшего дня, один быстрее, другой медленнее, это можно сделать за пять минут, а можно и за одну минуту. В таких вещах вступают в силу совершенно другие временные отношения, нежели в обычной внешней жизни земного бытия. Но возьмём обычную ночь и посмотрим, с помощью имагинативного и инспиративного познания, что перреживают при этом Я и астральное тело. Они, действительно, переживают в обратном порядке то, что было проделано, начиная с последнего пробуждения в физическом мире. Каждую ночь мы переживаем день, но только в обратном порядке. Каждую ночь мы переживаем то, что вначале делали и пережили вечером, затем то, что было немного раньше, затем то, что было ещё раньше и так далее. В обратном порядке мы повторяем ночью наши дневные переживания, и, как правило, просыпаемся тогда, когда доходим до [предыдущего] утра.

           Вы можете возразить: „Да, но кто-то, ведь, может быть разбужен каким-нибудь шумом“. - Тут, как раз, другие временные отношения. Представьте себе, вы ложитесь, как приличный человек, скажем, в 11 часов вечера в постель, спокойно спите до трёх часов ночи, переживая при этом в обратном порядке то, что пережили в продолжении дневного бодрствования до 10 часов утра, и затем просыпаетесь, разбуженные каким-то шумом. Остаток переживается очень быстро, в продолжении нескольких мгновений, при пробуждении. Этот остаток проживается в таких случаях очень быстро, в то время как обычно это занимает часы. Но временные отношения в продолжении сна другие. Время может быть сжато очень сильно, так, что всё же можно сказать: в период каждого сна человек переживает в обратном порядке то, что он проделал в продолжении последнего периода бодрствования. При этом он переживает всё это не просто, как бы, наблюдая, а так, что в это переживание подмешивается полноценное моральное суждение о том, что переживается. Человек, при этом переживании в обратном порядке, становится, так сказать, своим собственным моральным судьей. И просыпается он, как бы сделав ценностное суждение о себе самом. Он оценивает себя каждое утро при пробуждении, после того, как пережил в обратном порядке то, что совершил днём. Этим я одновременно описываю то, что бессознательно проделывает духовно-душевное человека каждую ночь, то есть, если всё протекает нормально, в течении трети земной жизни. Душа переживает жизнь в обратном порядке ещё раз, только несколько быстрее, поскольку около трети всей нашей жизни мы проводим во сне.

          Когда же подходит момент, когда человек проходит врата смерти, постепенно – это продолжается несколько дней – после того, как оставлено физическое тело, то, что я в своих работах назвал эфирным телом, или телом образных сил, отделяется от Я и астрального тела. Это отделение происходит так, что человек, пройдя врата смерти, чувствует, как его мысли, которые раньше он считал лишь чем-то, что находится в нём самом, становятся [отдельными] реальностями, расширяющимися всё больше и больше. Человек обладает этим чувством два, три, четыре дня после смерти: ты состоишь, собственно, из мыслей, но эти мысли разделяются и расширяются. - Человек, как существо, состоящее из мыслей, становится всё больше и больше, и, наконец, это существо мыслей, то есть, эфирное тело, растворяется в космосе. Но по мере того, как это существо мыслей,  то есть, эфирное тело, растворяется в космосе, концентрируется теперь то, что было пережито другим образом, нежели посредством обычного сознания.

            Собственно, всё то, о чём мы думали, что мы представляли в бодрствующем состоянии, за три дня после смерти улетучивается. Это факт. И перед этим фактом не надо закрывать глаза. Всё то, что представляет собой содержание сознательной земной жизни, улетучивается в три дня после смерти. Но, как раз, в то время, как то, что так важно для нас, так существенно в земной жизни, через три дня после смерти исчезает, из глубин поднимается воспоминание о чём-то таком, чего раньше не было, а, именно, воспоминание о том, что мы проделывали в обратном порядке по ночам во сне между засыпанием и пробуждением. Дневная бодрствующая жизнь улетучивается, и, в той же мере из нашего внутреннего поднимается сумма переживаний, которые были совершены ночью. Они также являются дневными переживаниями, но в обратном порядке и с вплетённым в каждую отдельную деталь моральным чувством.

           Теперь вспомните, мы с нашим действительным Я, с нашим действительным астральным телом, всё ещё стоим в начале жизни, но то, что мы получили как отражения с физическим телом во время жизни, улетучивается вместе с эфирным телом. То же, что мы во время земной жизни совсем не видели, ночные воспоминания, выступают теперь в качестве нового содержания. Поэтому по окончании трёх дней, после того, как эфирное тело исчезло, мы, наконец, чувствуем себя в конце нашей земной жизни. То есть, если мы умерли, скажем, 16 мая 1923 года, то, благодаря тому, что теперь, как из ночной темноты, выплывают все ночные переживания, мы чувствуем себя достигшими конца нашей земной жизни, но, в то же время, с тенденцией возврата. И теперь мы проживаем время, которое мы проспали, ночь за ночью, в обратном порядке. Это составляет приблизительно треть нашей земной жизни.

           Различные религии описывают это как чистилище, камалока и пр. Мы проживаем нашу земную жизнь так, как бессознательно постоянно проживали её в состояниях сна до тех пор, пока не окажемся в начальной точке земной жизни. Мы должны снова вернуться в начало нашей земной жизни. Колесо Жизни должно вращаться и в своём вращении вернуться в исходную точку. Таковы процессы. Через три дня после смерти дневные переживания улетучиваются. Треть нашей земной жизни нам надо проходить в обратном порядке, время, когда мы, собственно, осознаём цену себе как человеку. Поскольку то, что мы проделываем бессознательно каждую ночь, после того, как мы оставили эфирное тело, выступает теперь при полном сознании.

           В обычной жизни можно представить себе лишь то, что человек пролагает себе пути, находящиеся в пространстве. Но это пространство для духовно-душевного не имеет никакого значения, пространство имеет значение только для физически-чувственного. И мы должны себе представить, что находясь в духовно-душевном состоянии, мы пролагаем пути также и во времени, то есть, что мы, так сказать, как беглецы с небес, заблудившиеся в физическом теле, после смерти должны снова вернуться. Правда, мы возвращаемся в три раза быстрее, поскольку это возвращение уравновешивается переживаниями, которые у нас были во время ночных состояний сна. Так, - вероятно, спустя десятилетия после смерти, - мы снова возвращаемся в исходную точку, но теперь обогащённые в нашей душе всем тем, что мы проделали как земные люди, а не только тем, что осталось нам как воспоминание. Хотя эфирного тела больше нет, нам остаётся воспоминание, обогащённое не только тем, что мы проделали в дневном сознании, но и обогащённое нашими суждениями о своей человеческой ценности, бессознательно вынесенные из полного человеческого существа в состоянии сна. Так, раньше или позднее, где-то через десятилетия, мы достигаем духовного мира, из которого спустились, но спустились сознательно. Собственно, мы остались в начальной точке, ожидая, пока земная жизнь физического тела не окажется исполненной и мы не сможем вернуться к тому, чем были до рождения, или зачатия.

           Когда описывают подобные вещи, особенно публично, надо описывать их так, чтобы сразу же не шокировать людей такими, совершенно чуждыми понятиями. Можно, конечно, описывать их, так сказать, образно, так, будто речь идёт о продолжении жизни после смерти. Но в действительности это движение назад, проживание в обратном порядке. Время, действительно, обращается и снова возвращается к своей исходной точке. Можно было бы сказать: божественный мир, собственно, продолжает стоять на том месте, на котором стоял с самого начала. - Человек лишь совершает свои вылазки из божественного мира. Затем он снова возвращается назад, захватив с собой то, что завоевал за пределами этого божественного мира. 

           Итак, начинается жизнь, которая следует за предыдущей. Когда мы теперь, так сказать, снова вернулись, обогащённые земной жизнью, - не только сознательной, но бессознательной земной жизнью, - стали ребёнком, и теперь как ребёнок снова находимся в Царстве Небесном, начинается та жизнь, которую можно описать примерно так: человек теперь воспринимает себя таким, какой он есть. Он воспринимает себя в это время так же, как тогда, когда находился  в своём обычном земном сознании среди растений, минералов, животным на Земле. - Я описываю жизнь после смерти. Он воспринимает себя среди человеческих душ, которые либо умерли, либо ещё не родились, а также среди высших иерархий Ангелов, Архангелов, Архаев, Эксюзиаев и т.д. Вы знаете имена и их значения из моей работы „Очерк тайноведения“. Человек получает переживания в этом чисто духовном мире. Если мне придётся характеризовать эти переживания, я должен буду сделать это следующим образом: это так, будто человек теперь своё собственное существо вносит в космос. То, что он проделал в продолжении дневного бодрствования и в продолжении ночной бессознательной земной жизни, он вносит в космос. Космос нуждается в этом.

           Мы стоим здесь как люди в земной жизни, делая суждения о том, что окружает нас как Космос, Солнце, Луна и звёзды, только с земной точки зрения. Как астрономы, мы делаем расчёты о том, как движутся звёзды, как движутся планеты, как они, в свою очередь, движутся относительно неподвижных звёзд  и тому подобное. Но, видите ли, вся эта астрономически-научная деятельность подобна тому, как если бы здесь стоял человек, а за ним, наблюдало бы - я имею в виду, за физическим человеком, - какое-нибудь крошечное существо. Крошечное существо, скажем, майский жук, основал бы науку, и стал бы наблюдать за огромным, по-сравнению с ним самим, человеком, чтобы выяснить, как тот появился на свет. Я предполагаю, что у этого майского жука имеется также определённая продолжительность жизни. Итак, он наблюдал за тем, что с этим человеком происходит, проводил бы свои исследования относительно прошлого и будущего, но упускал бы из виду то, что человек ест и пьёт, то есть, постоянно обновляет своё физическое существо, что он был рождён, он полагал бы, что человек растёт сам по себе и также сам по себе умирает. Он бы совершенно не смог наблюдать, как изо дня в день должно происходить обновление обмена веществ.

           Примерно так же ведёт себя человек, как астроном, по отношению к миру. Он совершенно не обращает внимание на то, что этот мир является огромным духовным организмом, нуждающимся в питании, иначе все звёзды уже давно рассеялись бы во все стороны в мировом пространстве. Планеты покинули бы свои орбиты. Этот огромный организм нуждается в питании, в том, что он снова и снова должен принять в себя, чтобы существовать дальше. И откуда же он берёт это питание?

           Здесь возникают большие вопросы относительно связи человека со вселенной. Земная наука ужасно верна, всё может доказать. Только эти доказательства говорят, собственно, не о многом. Когда люди знакомятся с антропософией и узнают, что она противоречит многим научным положениям, они верят в то,что эта обычная наука всё может доказать. И это действительно так. Антропософия с этим тоже не спорит. Доказать наука может всё. Но дело обстоит так, что эти доказательства, в определённых случаях, не имеют ничего общего с реальностью.

            Представьте себе, я рассчитываю, как изменяется физическая структура человеческого сердца. Предположим, это поддаётся наблюдению, и мы говорим: у человека, достигшего 33-летнего возраста, физическая структура сердца такая-то, у 24-летнего такая-то, у 35-летнего такая-то и так далее. Я делаю наблюдения пять лет и теперь рассчитываю, какова была эта физическая структура сердца, скажем, тридцать лет назад. Это можно рассчитать. Тогда я получаю физическую структуру сердца [тридцать лет назад]. Я могу также рассчитать, какова она была 300 лет назад, и какой она будет через 300 лет. Мешает лишь та мелочь, что 300 лет назад сердца ещё не было, то есть, расчитанное состояние никогда не существовало. Рассчитано всё правильно. Доказать то, что 300 лет назад состояние сердца было такое-то тоже можно, только самого сердца тогда ещё не было. Хотя рассчёты абсолютно верны.

            Но так можно сделать сегодня и с геологией. Можно рассчитать, как возникло то-то и то-то, по определённым слоям Земли. Затем можно рассчитать, как это выглядело 20 миллионов лет назад и как будет выглядеть через 20 миллионов лет. С доказательством всё ужасно хорошо, только Земли 20 миллионов лет назад ещё не было. Изменения не могли состояться, так же, как и в случае с сердцем. И точно так же через 20 миллионов лет не будет самой Земли. Доказательства абсолютно безупречны, но реальность не имеет с ними ничего общего. Вы видите, как обстоят дела. Дела обстоят так, что возможность ошибки в физической жизни очень велика. Поэтому для обретения какой-то позиции, с которой можно выносить суждения о физическом мире, надо проникнуть в духовную жизнь.

           Теперь, от того, что я хотел здесь прояснить относительно доказательств, ничего общего не имеющих с реальностью, вернёмся назад к той временной точке, в которой оказался человек после смерти, как я это только что охарактеризовал, достигнув мира духовных фактов, духовных существ. В этот духовный мир он привносит опыт, полученный им на Земле в состояниях бодрствования и сна.

           Это и есть питание космоса, это и есть то, в чём космос постоянно нуждается для продолжения своего существования. То, что мы, люди, пережили на Земле в виде легких или тяжёлых судеб, мы вносим некоторое время после смерти в космос, и потому мы чувствуем, как это питание нашего человеческого существа расстворяется в космосе. Это потрясающий своим величием опыт, который человек получает между смертью и новым рождением…

           Затем наступает время, когда человек перестаёт являть собой единство, а становится, в определённом смысле, множеством, когда одна добродетель, одно свойство, движется к одной звезде, другое – к другой, когда человек воспринимает своё существо распределённым по всему миру, и, одновременно, воспринимает, как эти части его существа спорят друг с другом, входят в гармонию друг с другом, или в дисгармонию. Человек чувствует, как то, что он днями и ночами пережил на Земле, распределяется по всему космосу. И так же, как в первые три дня росле смерти, когда нас покидали мысли, то есть, нас покидало всё то, чем была наша дневная [бодрствующая] жизнь, мы концентрировались затем на наших ночных [бессознательных] переживаниях, прослеживая их в обратном порядке вплоть до начального пункта нашей земной жизни, - так, как мы удерживали себя в этих ночных переживаниях, точно так же теперь, когда в космос улетучивается весь опыт человечества, мы удерживаем себя в том, что мы вообще представляем из себя как люди сверхчувственного миропорядка.

           Теперь из нашего расщеплённого, я бы сказал, дионисийско-расщеплённого человека, выступает наше истинное Я. Теперь постепенно пробуждается сознание: ты лишь проживал в физическом теле, ты лишь проделывал то, что желало это тело, включая и ночные переживания. Ты дух среди духов.

           Человек вступает теперь в духовное бытие среди других духовных существ, в то время как то, чем он был как земной человек, видится расщеплённым и распределённым по всему космосу. То, что мы совершаем здесь на Земле, будет распределено в космосе, чтобы оно смогло стать питанием для космоса, чтобы космос мог продолжать своё существование, чтобы космос мог получить новые импульсы для существования и движения звёзд. Как нам необходимо земное питание, чтобы иметь возможность жить на Земле как физические люди между рождением и смертью, так и космосу необходим для жизни человеческий опыт. И мы приходим, таким образом, к тому, чтобы всё больше и больше чувствовать себя космическим человеком, чтобы всё наше человеческое существо рассматривать переходящим в космос, но – в космос духовный. Мы приходим к той временной точке, где должны искать переход между смертью и новым рождением, переход от становления космоса человека к становлению человека космоса. Мы поднимаемся, чувствуя себя всё более и более космическими. Придёт время – в моих Мистериях я назвал это время Великой Полночью Бытия, - когды мы почувствуем: нам нужно снова стать человеком. То, что мы привнесли в космос, должно быть нам этим космосом возвращено в другом виде, чтобы мы смогли снова вернуться на Землю. Об этом возвращении мы поговорим завтра.

          Сегодня я лишь хотел описать, как человеческое существо осуществляет переход из земной жизни в космические миры. Сейчас мы, таким образом, находимся в нашем, пока схематичном, описании, - в последующие дни оно будет более подробным, - в самом центре жизни между смертью и новым рождением.

ЛЕКЦИЯ ВТОРАЯ,

Кристиания (Осло), 17 мая 1923 года

           Вчера я попытался дать картину состояний, которые человек проживает, проходя врата смерти и входя в духовный мир. Ещё раз вкратце проведём перед душой существенные её этапы. Вначале, после непосредственного прохождения через врата смерти, человек расстаётся со своим миром представлений. Представления, силы мышления, становятся самостоятельными объектами, становятся подобными действующим силам, распространяющимися снаружи в мир, так что человек чувствует удаляющимся от себя всё то, что он сознательно пережил в земной жизни между рождением и смертью. Но в то время как мыслительно пережитая земная жизнь, - и это занимает лишь несколько дней, - удаляется от человека в дальний космос, изнутри поднимается сознание того, что он бессознательно пережил в продолжении земной жизни в состоянии сна. И это выглядит, как переживание, - на этот раз, в обратном порядке, - одной трети земной жизни.

           В продолжении этого времени, человек, собственно, очень сильно занят самим собой. Можно сказать: человек в это время ещё интенсивно связан исключительно со своими собственными делами. Он полностью сплетён с тем, что он, так сказать, проделал в продолжении различных ночей, то есть, в своих состояниях сна.

           Вы можете сами оценить, насколько тут человек, получая свои ночные переживания, предоставлен самому себе. Достаточно обратить внимание на то, что в земной жизни выплывает из состояния сна, то есть, на сновидения. Эти сновидения становятся самым важным из того, что человек переживает во сне. Но всё остальное остаётся бессознательным. Лишь сновидения разыгрываются сознательно. Но эти сновидения, какими бы интересными, разнообразными и красочными они ни были, всё же представляют собой то [место], где человек остаётся один с самим собой. Подумайте только, когда множество людей спит в одном помещении, каждый, ведь, имеет своё собственное сновидение. И если эти люди рассказали бы затем об этих своих сновидениях, то это были бы рассказы, словно о разных мирах.

           Во время сна человек полностью находится один на один с самим собой; он имеет во сне свой собственный мир. И только благодаря тому, что мы включаем в своём организме волю, у нас есть мир, общий с другими людьми. Если бы мы всегда спали, у нас у каждого был бы свой собственный мир.

           Но этот собственный мир, переживаемый нами каждую ночь между засыпанием и пробуждением, составляет треть нашей жизни, который мы переживаем затем в обратном порядке в течении определённого количества лет после смерти. Правда, если бы у нас не было ничего, кроме этого мира, то через два, или три, десятилетия, став стариками, мы после смерти занимались бы только самими собой. Но это не так. Посредством того, что мы здесь занимаемся своими делами, мы всё же связаны с целым миром, поскольку в этом мире, где каждый предоставлен самому себе, разыгрываются отношения со множеством других людей, со всеми людьми, с которыми мы когда-либо встречались в нашей жизни.

            И происходит так, что в этом состоянии после смерти, в мире душ, мы смотрим вниз также на всё то, что переживают здесь на Земле люди, с которыми мы были в каких-либо отношениях, и мы переживаем вместе с ними то, что разыгрывается на Земле. Поэтому, если попытаться, с помощью средств, предоставляемых духовной наукой в этом направлении, подойти к умершему, можно воспринять, что этот умерший сразу же после смерти в состоянии интенсивно переживать все земные события через других людей, с которыми он жил на Земле и которые ещё живы. Так можно обнаружить, что люди, в зависимости от своих интересов, которые они разделяли с другими людьми, остаются связанными с этими земными интересами, и даже, - поскольку физическое тело больше не является препятствием для этого, - могут судить об этих земных интересах гораздо лучше, чем земные люди. И, благодаря тому, что человек вступает в отношение, сознательное отношение с мёртвым, можно вынести из суждений этого мёртвого необычайно много важного и светлого относительно происходящего на Земле. 

           Но при этом в рассмотрение входит ещё и нечто другое. Можно видеть, как в пределах земных отношений постоянно присутствуют определённые вещи, попадающие в духовный мир, то есть, как в наших земных переживаниях, как бы, примешано что-то из вечного. Когда дают описания этого мира, это звучит , я бы сказал, почти чудаковато. Но поскольку я выступаю здесь перед антропософами, в своём большинстве, с многолетним опытом, я позволю себе говорить об этих вещах открыто. Сегодня говорить об этих вещах публично, естественно, было бы ещё преждевременнно. Итак, если отыскать путь общения с умершими, можно даже найти возможность использовать для этого общения обычные слова, ставить вопросы, получать ответы. Выясняются странные вещи, например, что умершие теряют способность использовать в своей речи существительные, в то время как глаголами они могут пользоваться ещё долгое время. Но особенно широко умершие пользуются словами  ощущений, всеми словами, связанными с чувствами и настроением. Ах!, ох!, как выражения удивления, выражение неожиданности и тому подобного, являются тем, что употребляется умершими наиболее часто. Этот язык умерших надо, в определённой степени, также вначале изучить.

           Это происходит не так, как представляют себе спиритисты, которые думают, что могут получить сообщения от умерших через медиума на вполне обычном земном языке. Какого рода такие сообщения, конечно, можно установить, - речь идёт о бессознательных состояниях живущих, а не о действительно непосредственных сообщениях умерших через медиума. Потому что умершие постепенно всё больше и больше отвыкают от человеческого языка и через несколько лет с ними уже вообще нельзя общаться. Если в какой-то степени освоить их язык, по крайней мере, в той степени, чтобы с помощью простых символических обозначений представить то, что желаешь выразить, то можно, таким образом, ставить вопросы и затем в таких же символических формах, получаемых, конечно, в смутном виде, получать ответы.

           Я описываю это вам по той причине, что, посредством этого описания, я хочу подчеркнуть, что, не смотря на то, что умерший живёт, собственно, в эелементе, который является элементом сна, он всё же имеет широкие интересы и осуществляет обозрение мира. Но при этом мы можем быть ему необычайно полезны. Например, существенной помощью для умершего будет максимально живое воспоминание о нём, когда мы посылаем умершему такие мысли, которые в отчётливой форме представляют то, что мы вместе с ним пережили. Абстрактные представления умершие не понимают. Но если я формирую мысль: тут была дорога между Кристианией и соседним селением; по этой дороге мы шли. Другой человек, который теперь умер, он шёл рядом со мной. Я слышу, как он тогда говорил. Я слышу звук его голоса. Я пытаюсь восстановить в памяти, какие движения он совершал руками, головой. - Если ярко, точно и живо представить себе то, что было пережито вместе с этим умершим, и затем послать ему эти мысли, проводя их перед своей душой в знакомом образе, то тогда такие мысли, как бы, перетекают к умершему. И умерший воспринимает это, как некое окно, через которое он смотрит в мир. При этом умершему открываются не только ваши, обращённые к нему, мысли, но ему открывается весь мир. Это как окно, через которое он смотрит в наш мир.

          Напротив, своё теперешнее духовное окружение, умерший может переживать лишь в той мере, в какой он уже создавал различные представления об этом духовном мире, будучи человеком здесь, на Земле. Сегодня существует множество людей, которые говорят: ах, зачем нам заботиться о жизни после смерти. Мы можем подождать. Вот когда мы умрём, тогда и посмотрим, что там есть после смерти. - Но это совершенно абсурдная мысль. Человек просто ничего ни видит после смерти, если не задумывался о духовном мире при жизни, если жил просто материалистически.

           Таким образом, я вам показал, как живёт умерший в то время, когда он переживает свою жизнь в обратном порядке, согласно тому, что он проделывал в состояниях сна. В это время человек, который к этому моменту оставил своё физическое и эфирное тела, находит себя в области духовных лунных сил. Нам должно быть ясно, что всё то, что является небесными телами, Луна, Солнце, другие звёзды, видимые физическими глазами, в действительности лишь физические формы духовного.

           Как отдельный человек, сидящий здесь перед нами на стуле, представляет собой не просто мясо и кровь, которые мы можем видеть как вещество, а душу и дух, так и во всей вселенной, во всём космосе, повсюду живёт душа и дух, и не просто одно целостное душевно-духовное существо, а множество, бесконечное множество духовных существ. Так и с Луной, которую внешне, физическими глазами мы видим как серебристый диск, связано множество духовных существ. В области Луны мы находимся в продолжении того времени, когда мы в обратном порядке переживаем нашу земную жизнь, пока не достигнем её начальной точки. Можно сказать, что до тех пор мы находимся в области Луны.

           Итак, в то время, как мы находимся в состоянии этого переживания в обратном порядке, во всю нашу жизнь примешивается то, что затем, когда мы покинем область Луны после смерти, потребует определённого завершения. Как только через несколько дней после смерти мы вышеописанным образом расстаёмся с эфирным телом, на основе этих ночных переживаний, начинается моральная оценка нашего человеческого существа. Тогда мы не можем делать ничего иного, как морально оценивать то, что мы переживаем в обратном порядке. И то, как всё это выглядит, очень своеобразно.

           Здесь на Земле мы носим тело, состоящее из костей, мышц, кровяных сосудов и пр. Затем, после смерти, формируется некое духовное тело, образованное из наших моральных оценок. Хороший человек получает приятно излучающее моральное тело, плохой – дурно излучающее моральное тело. Оно образуется в продолжении этого обратного процесса. Но оно является только частью того, что в нас вчленяется, что становится нашим, если можно так выразиться, духовным телом, поскольку одна часть того, что мы получаем сейчас в духовном мире как духовное тело, формируется из наших моральных оценок, а другая часть, так сказать, одевается на нас как нечто, состоящее из субстанций духовного мира.

            Далее, когда мы уже завершили этот обратный процесс переживания, то есть, когда пришли к исходной точке, мы должны найти тот переход, который я в своей „Теософии“ назвал переходом из душевного мира в духовный мир. Но это связано с тем, что мы покидаем область Луны и перебираемся в область Солнца. Мы постепенно знакомимся с всеобъемлющим существом того, что духовно-душевно живёт в области Солнца. Тут нас должны принять. Да, сюда нам не войти с нашим моральным телом. В последующие дни я буду говорить о том, насколько важную роль, как раз, при этом переходе из лунной области в солнечную, играет для человека существо Христа, как различна его роль до Мистерии Голгофы и после неё. Сегодня мы опишем прохождение через этот мир, скорее, объективно. А именно, то, что мы тут нарастили в себе из наших моральных оценок, мы должны оставить  ещё в лунной области. Это можно представить себе так, будто мы оставляем там некий пакет, чтобы иметь возможность как чисто духовное существо войти в солнечную область, где мы видим Солнце не с той стороны, которая обращена к Земле, а с обратной стороны, где мы видим его заполненным духовными существами, где мы видим его полностью духовным царством.

          Это та область, где всё то, что принадлежит не к нашим моральным оценкам, а к тому, что боги позволили нам пережить на Земле и что полезно для вселенной, передаётся нами в качестве пищи для этой вселенной, для продолжения её существования. Если мы посмотрим на мировой процесс, как на машину, - вы знаете, это только сравнение, в действительности, я не определяю мир, как машину, - то то, что мы сюда приносим после того, как оставили наш пакет в лунной области, становится в области Солнца топливом, которое поддерживает этот мировой процесс, подобно тому, как обычное топливо поддерживает работу машины.

           Итак мы вступаем в область духовного мира. Потому что всё равно, как сказать: мы духовно вступаем в солнечную область, или: мы вступаем в духовный мир. - Здесь мы живём теперь, как духи среди духов, так же, как на Земле мы живём как физические люди среди физических существ различных природных царств. Здесь мы живём среди тех существ, которые я описал в своём „Очерке тайноведения“. Здесь мы живём также среди тех душ, которые умерли до нас, или тех, кто находится в ожидании предстоящей земной жизни. Мы живём здесь как духи среди духовных существ. Эти духовные существа могут быть существами высших иерархий, они могут быть также развоплощёнными, живущими в духовном мире людьми. И возникает вопрос: что мы делаем теперь? - Мы сейчас всё больше и больше погружаемся в мировоззрение, очень отличающееся от мировоззрения земного. Когда мы описываем этот мир, в который мы теперь входим, то это опять звучит как парадокс. Да и нужно ли удивляться тому, что описание вещей совершенно другого мира, звучат парадоксально для земного понимания.

          В то время как мы действительно живём внутри [этого мира], как дух среди духов, перед нами постепенно разворачивается всё человеческое, как на Земле перед нами разворачивалось всё природное. Здесь, на Земле, мы стоим в определённой точке земной вселенной. Мы направляем свой взгляд во все стороны наружу и видим то, что находится вокруг человека. То же, что в человеке, мы не видим совершенно.

           Теперь вы скажете: Это глупость, что ты говоришь. Может быть, не каждый человек, но учёные анатомы, которые в анатомических клиниках вскрывают человека после его смерти и изучают анатомию, вполне хорошо знакомы с внутренним человека. - Они не знают об этом ничего! Поскольку то, что таким образом узнают о человеке, является только внешним. Рассматривают они человека внешне с внешней стороны, кожи, или внешне с внутренней стороны, - это одно и то же. Внутри, за поверхностью кожи, находится совсем не то, что видят анатомы своим внешним наблюдением; там, внутри, - целые миры. В человеческом лёгком, в любом человеческом органе, в миниатюре, свёрнуты целые миры.

          Это прекрасно, когда мы видим, скажем, красивый ландшафт. Это прекрасно, когда ночью мы наслаждаемся видом звёздного неба, во всём его великолепии. Но то, что находится внутри человека, когда мы смотрим на человека не физическим глазом анатома, а духовным зрением, когда мы смотрим духовным зрением на человеческие лёгкие, на человеческую печень, - извините, что я называю все эти органы, - то мы видим в них свёрнутыми целые миры. По-сравнению со всем великолепием внешних рек, гор, земного мира, по-сравнению со всем этим внешним великолепием, ещё намного большим, возвышенным великолепием является то, что ограничего нашей кожей, в виде только физической организации. То, что она является меньше, чем кажется мировое пространство, не играет никакой роли. Если Вы рассмотрите, пусть даже, только то, что содержится в одном единственном пузырьке лёгких, то это грандиознее, чем то, что заключено в горных массивах Альп. То, что находится в пределах человека, является уплотнением всего духовного космоса. Во внутренней организации человека мы имеем образ всего космоса.

            Мы можем это себе представить также несколько иначе. Представьте себе, Вам стало, скажем, тридцать лет и Вы, чисто душевно, смотрите внутрь себя. Вы вспоминаете нечто, что пережили десятью и двадцатью годами. Внешнее переживание становится тут внутренним образом души. Возможно, в одном моменте Вы охватываете взглядом переживания, проделанные вами в продолжении нескольких лет.  В образе представления оказывается собранным некий мир. Подумайте только, что вы имеете в вашей душевной жизни в виде даже небольшого образа того, что Вы проделали когда-то. Это и есть то переживаемое Вами душевное, которое Вы проделали когда-то физически ( irdisch). Если Вы, так же, как на образы своих воспоминаний, взглянете на свой мозг, на внутреннее своего глаза, - внутреннее глаза уже представляет собой целый мир, - если Вы так же взглянете на Ваши лёгкие и прочие органы, то теперь перед Вами оказываются не образы переживаний, а образы целого духовного космоса, явленного, только, в материальном виде.

            Если бы человек смог разгадать, - так же, как он может разгадать свои воспоминания в душевной жизни, поскольку он пережил их в земной жизни, - если бы он мог разгадать, что содержится в его мозге, во внутреннем его глаза, во внутреннем его лёгких, - тогда перед ним предстал бы целый духовный мир, точно так же, как перед ним предстают отдельные образы воспоминаний из какого-либо ряда переживаний, которые он совершал. Человек – это воплощённая память мира. Если это тщательно обдумать, то можно понять, что это значит, что человек, после прохождения описанных до этого состояний, входит в состояние видения самого человека. Человек – дух среди духов. Но то, что он теперь видит как окружающий его мир, это чудо самой человеческой организации как космос, как целый мир. Как на Земле нас окружают горы, реки, звёзды, облака, так тогда, когда мы живём как духи среди духов, окружением человека, его миром, становится сам человек, со своей чудесной организацией. Мы смотрим наружу, мы смотрим – если выражаться образно – в духовном мире направо, мы смотрим налево: как здесь повсюду скалы, реки, горы, так там теперь повсюду человек. Человек – это мир. И этим миром, который, собственно, является человеком, мы и занимаемся. Как здесь, на Земле, мы строим машины, ведём бухгалтерские книги, шьём юбки, делаем ботинки, что-либо пишем, то есть, занимаемся тем что мы называем содержанием цивилизации, культуры, так там, правда, вместе с духами высших иерархий и другими развоплощёнными людьми, мы работаем над человечеством. Мы сплетаем человечество из космоса. Здесь, на Земле, мы – готовые люди. Там мы закладываем духовное зерно, духовный зародыш земного человека.

           Это великая тайна, что небесное занятие человека состоит в том, чтобы вместе с духами высших иерархий самому сплетать огромный духовный зародыш для будущих земных людей. И каждый из нас создаёт – но огромных духовных размеров в духовном космосе – ткань своего собственного земного человека, которым мы станем, когда потом опустимся в земную жизнь. Наша работа – это, совместная с богами, работа над земным человеком.

           Когда здесь, на Земле, мы говорим о зародыше, то представляем себе что-то очень маленькое, что затем станет большим. Но если мы говорим о том, в каком виде существует зародыш физического земного человека в духовном мире, поскольку физический зародыш, развивающийся в утробе матери, представляет собой лишь отображение этого духовного зародыша, если мы говорим о духовном зародыше, то он огромен, он – Вселенная, и в эту Вселенную вплетены все остальные люди. Можно было бы сказать: все находятся в одном и том же месте и, всё же, отличаются друг от друга числом. Затем он становится всё меньше и меньше. И мы занимаемся в продолжении времени между смертью и новым рождением тем, что, вначале, создаём, величиной со Вселенную, духовный человеческий зародыш, которым мы затем станем. Затем этот духовный зародыш становится всё меньше и меньше, всё более и более вовлекается [в этот процесс], и затем создаёт в теле матери своё отображение.

           Это совершенно неверно то, что в этом отношении думает материалистическая физиология. Материалистическая физиология полагает, что человек, со своим прекрасным обликом, который я, как раз, попытался кратко описать, возник из простого физического человеческого зародыша. Это полная чушь. Обычно в этой материалистической физиологии полагают, что яйцевый зародыш (Eikeim) представляет собой самую сложную материю. А химики, химики-физиологи пытаются выяснить, каким образом молекула, или даже атом, становится всё более и более сложными, и зародыш, наконец, становится совсем сложным. Но это совсем не так. А именно, яйцевый зародыш – это хаотическая материя. Когда материя становится зародышем, она, как раз, распадается как материя, становится полностью распылённой (pulverisiert). Сущность зародыша и состоит в том, – а тем более человеческого зародыша, физического человеческого зародыша, - что он является совершенно порошкообразной материей, которая сама по себе ничего не хочет. Именно, благодаря тому, что он является полностью распылённой материей, которая больше ничего для себя не хочет, духовный зародыш, после долгой подготовки, может войти в эту материю. Физическая материя зародыша становится способной быть распылённой, как раз, благодаря зачатию. Физическая материя полностью разрушается, чтобы духовный зародыш смог в неё погрузиться, и чтоб эта физическая материя смогла стать отображением духовного зародыша, созданного из космоса.

            Определённо, можно петь множество хвалебных песен относительно всего того, что для цивилизации, для культуры люди могут сделать на Земле. Я ничего не имею против этого, и просто с самого начала хочу дать понять, что, в пределах разумности, со всем согласен. Но то, что достигается в отношении, так сказать, небесной цивилизации в продолжении времени между смертью и новым рождением при духовном приготовлении человеческого тела, представляет собой гораздо более обширную, более возвышенную и более грандиозную работу, нежели вся культурная работа на Земле. Поскольку в миропорядке нет ничего возвышеннее, чем создание, из всех инградиентов мира, человека. В самый важный отрезок времени между смертью и новым рождением рука об руку с богами создаётся человек.

           И если вчера я говорил вам, что земные переживания, земной опыт, в определённом смысле, являются пищей Космоса, то теперь мы должны сказать: после того, как мы передали Космосу – как пищу или топливо - то, что накопили здесь на Земле, мы получаем от Космоса все те субстанции, из которых мы, в свою очередь, сплетаем нового человека, в которого позже воплотимся. Тогда, полностью отдаваясь духовному миру, человек живёт как дух. Вся его деятельность и всё его существо является духовной работой и духовным бытием. Это длится долго. Поскольку создавать человека – и я должен это снова и снова подчёркивать – является чем-то абсолютно грандиозным. И в древних Мистериях, не без основания, человеческое тело называли „Храмом Богов“. Это выражение имеет глубокий смысл. Человек учится всё больше и больше чувствовать глубину значения этих слов, по мере знакомства с наукой инициации, знакомства с тем, что происходит в жизни человека между смертью и новым рождением. Но тут человек живёт и так, что он, если можно так выразиться, видит духовных существ духовными существами. Это длится долго. Затем наступает следующее состояние.

           До этого человек действительно воспринимал отдельных духовных существ как индивидуальностей. Работая вместе с ними, он находился с духовными существами, так сказать, лицом к лицу. Затем наступает состояние, в котором, образно выражаясь, - а здесь я могу использовать только образы, иначе не скажешь, - эти духовные существа становятся всё менее и менее отчётливы, превращаясь в один общий образ. Можно сформулировать это так: некоторое время между смертью и новым рождением человек чувствует себя живущим непосредственно с духовными существами. Затем приходит время, когда он живёт только с проявлением ( Offenbarung) духовных существ, когда они ему открываются. - Я приведу совсем тривиальное сравнение. Когда вы видите вдалеке некое маленькое серое облачко, вы можете воспринимать его как маленькое серое облачко, но подойдя к нему ближе, оказывается, что это рой мошек. Тогда вы видите каждую отдельную мошку. Здесь же – наоборот. Вначале вы воспринимаете божественно-духовных существ как отдельных индивидуальностей, с которыми вы работаете. Затем вы воспринимаете их как общую духовность, - подобно тому как воспринимали рой мошек как облачко – где отдельные индивидуальности исчезают, и вы живёте тогда, так сказать, пантеистически, в общем духовном мире.

           Живя, теперь, в этом общем духовном мире, изнутри вас поднимается более сильное чувство себя, нежели до этого. До этого вы находилсь в вашем Я так, что были, некоторым образом, единым с духовным миром, который вы переживали в его индивидуальностях. Теперь вы ощущаете духовный мир лишь как общую духовность. Но себя ощущаете сильнее.   Пробуждается интенсивность собственного чувствования. А с этим постепенно выступает потребность в новом земном бытии. Эту потребность я описал бы так. Всё то время, которое я сейчас описал и которое длится столетия, после переживания первых этапов, тесно связанных с Землёй, начиная с момента возврата в начальную точку, человека интересует, по сути, только духовный мир. Он работает, как я показал, над человеком вообще. Его интересует, в основном, только духовный мир.

         В момент, когда индивидуальности духовного мира сливаются воедино и духовный мир воспринимается как нечто общее, в человеке вновь просыпается интерес к земному миру. Этот интерес к земному миру проявляется совершенно особым образом. То есть, совершенно определённым, конкретным образом. Человек начинает проявлять интерес к совершенно определённым людям, находящимся там внизу, на Земле, к их детям, к детям их детей. В то время как раньше, его интересовало только небо, теперь, когда духовный мир предстаёт ему в виде проявления (Offenbarung), он испытывает странный интерес к определённому ряду поколений людей. Это ряд поколений, в конце которого стоят его собственные родители, которые родят его, когда он снова спустится на Землю. Но интерес к этим своим прародителям просыпается намного раньше. Человек прослеживает ряд поколений, вплоть до [своих] родителей, и прослеживает его не просто в ходе времени, а, как только наступает это состояние проявления, он видит перед собой пророчески весь ряд поколений. Тогда он видит своего прапрапрадеда, прапрадеда, прадеда, деда и т.д., он видит предстоящий ему путь к Земле в человеческих поколениях. После того, как вначале он врастал в космос, теперь он врастает в реальную, конкретную человеческую историю. И затем настаёт время, когда человек постепенно выходит из области Солнца. Он, конечно, всегда остаётся в области Солнца, но отчётливое, ясное, сознательное отношение к ней замутняется, и человек снова перемещается в область Луны. И там, в области Луны, он находит оставленный им ранее пакет – я не могу обозначить это как-то иначе – то, что представляет собой моральную оценку. Его он должен теперь забрать.

          В продолжении следующих дней мы увидим, какую значительную роль играет при этом импульс Христа. Человек должен этот судьбоносный пакет воплотить. Но в процессе этого воплощения, при входе в лунную область, когда чувствование себя усиливается и человек всё больше и больше внутренне становится душой, ткань, которую он ткал для своего физического тела, постепенно теряется. Духовный зародыш, который был создан самим человеком, теряется, и теряется в тот момент, когда на Земле происходит зачатие телесного зародыша, в который человек воплотится на Земле.

           Но сам человек пока ещё в духовном мире. Духовный зародыш физического тела уже спустился [на Землю], а сам человек находится ещё в духовном мире. Тут человека охватывает сильное чувство лишения. Он потерял свой духовный зародыш физического тела. Тот находится уже внизу, достигнув конца ряда поколений, виденного им ранее. И это чувство потери притягивает теперь со всего мира подходящие инградиенты мирового эфира. После того, как человек уже послал духовный зародыш физического тела на Землю, и, как душа, как Я и астральное тело остался [в духовном мире], он собирает из мирового эфира эфирную субстанцию и строит собственное эфирное тело. И с этим собственным эфирным телом человек соединяется затем приблизительно на третьей неделе после оплодотворения на Земле, и соединяется с телесным зародышем, сформированным вышеописанным образом по образу духовного зародыша.

           Но до того, как человек соединяется с собственным телесным зародышем, он формирует для себя эфирное тело. А в это эфирное тело вплетён пакет, о котором я говорил, содержащий моральную оценку. Этот пакет вплетается в его Я, в его астральное тело, и ещё в эфирное тело. Затем он соединяется с физическим телом. Так человек приносит свою карму на Землю. Вначале он оставляет её в лунной области, так как в противном случае, если бы он взял её с собой в область Солнца, он сформировал бы плохое, испорченное физическое тело. Индивидуальным физическое тело становится, только благодаря тому, что его пронизывает эфирное тело. Физические тела всех людей одинаковы, поскольку в духовном мире люди формируют одинаковые духовные зародыши для своих физических тел. Индивидуальными мы становимся, как раз, из-за нашей кармы, после того, как вчленили в эфирное тело наш пакет, который затем в эмбриональном периоде индивидуально формирует, конституирует, пронизывает наше физическое тело.

           В сдедующие дни я должен буду, конечно, кое-что добавить к тому описанию прохождения человеком пути между смертью и новым рождением, которое я представил вам пока в эскизно. Но вы видели, что человек тут проходит через богатейшие переживания, получает богатейший опыт о том, как мы поднимаемся в космос, и как из космоса, в свою очередь, формируем свою человечность, чтобы прийти к новой земной жизни.

           По-существу, мы проделываем тут три вещи. Во-первых, мы живём как душе-духи среди душе-духов. Это действительное переживание духовного мира. Во-вторых, мы живём в проявлении ( in der Offenbarung) духовного мира. Индивидуальности отдельных духовных существ становятся, некоторым образом, размытыми, и духовный мир является нам как некое целое. Затем мы, в свою очередь, приближаемся к лунной области, где пробуждается наше чувствование самого себя, которое является уже подготовкой для земного самочувствования. В то время, как в духовном мире мы осознаём себя как духовное Я, не стремящееся к Земле, теперь, в период проявления, мы начинаем жаждать земного и развивать сильное, стремящееся к Земле самочувствование. И, в-третьих, мы вступая в лунную область, посылаем свой духовный зародыш в физический мир, и собираем отовсюду эфирную материю для своего эфирного тела. Три, следующие друг за другом стадии: действительная жизнь с духовным миром; жизнь в проявлении духовного мира, когда человек чувствует себя уже как некое эгоистическое Я; жизнь в собирании мирового эфира.

           Из этого затем, когда человек входит в своё физическое тело, возникают отображения (Abbilder). Эти отображения представляют собой нечто в высшей степени уникальное. Мы видим ребёнка. Мы видим его в своём физическом теле. Он развивается. Это, ведь, самое удивительное, что мы можем видеть в физическим мире, - это развитие ребёнка. Мы наблюдаем, как он вначале ползает, затем выпрямляется, оказываясь в равновесном состоянии по-отношению к миру. Мы наблюдаем, как он учится ходить. С этим обучением хождению связано неизмеримо многое. Это полная отдача себя положению равновесия мира. Это, действительно, погружение всего космоса в три пространственных измерения мира. То, как ребёнок впервые находит правильное человеческое положение равновесия в мире, - это первое чудо.

           Это земное отображение того, что человек проделывал в продолжении долгих столетий, когда жил как дух среди духов. Тут можно испытать огромное благоговение перед миром, рассматривая его таким образом. То, как ребёнок машет своими ручками и ножками вокруг себя, как постепенно приходит к пониманию, - является последействием движений, которые мы как духовные существа среди духовных существ осуществляли столетия. Это, действительно, нечто чудесное, в отдельных движениях ребёнка, в его поисках положения равновесия снова видеть земное отражение небесных движений, осуществляемых ранее чисто духовно. И это происходит с ребёнком закономерно. Если происходит иначе, то это ненормально. Хотя последнее и может произойти, но обычно вначале ребёнок учится ходить, приводить себя в равновесие, а затем говорить.

           Теперь ребёнок вживается в окружение, подражая, с речью. Но с каждым звуком, с каждым словом, которое формируется в ребёнке, перед нами предстаёт земное повторение того события, которое мы переживали как духовное проявление, когда духовный мир превращался для нас, как бы, в единое туманное образование. Тогда, отдельные существа мира, каждое из которых мы переживали индивидульно, превращались для нас в мировой Логос. Этот туман и есть мировой Логос. И когда из ребёнка исходит одно слово за другим,, то это является исключительным земным отображением тех мировых шагов, которые человек проделывает на этапе проявления, перед вступлением в лунную область.

            И затем, когда ребёнок, овладев хождением и речью, постепенно начинает развивать мышление, – поскольку развитие мышления при нормальном развитии должно быть только третьим, - то это является повторением тех действий, которые человек осуществляет при формировании собственного эфирного тела, когда он со всех областей мира собирает мировой эфир.

            Так мы рассматриваем ребёнка, когда он вступает в этот мир. И в этой последовательности, состоящей из трёх этапов действий, которыми он овладевает, чтобы войти в динамически-статическое отношение с миром, сохранить равновесие, что мы называем обучением хождению, речи и мышлению, мы видим  свёрнутые, непритязательные земные повторения величественных и развёрнутых космических состояний, проходимых нами в период между смертью и новым рождением.

            Только знакомясь с этой духовной жизнью смежду смертью и новым рождением, мы приходим к пониманию того таинственного, что вырабатывается из глубин человека, когда ребёнок вначале совершенно недифференцированным приходит в мир и затем становится всё более и более дифференцированным. Так мы учимся понимать мир как божественное проявление [божественное откровение], когда в каждом отдельном случае мы можем видеть божественное откровение.

            Об этих вещах в связи с развитием Земли и значением импульса Христа в развитии Земли мы поговорим в следующих лекциях.

ЛЕКЦИЯ ТРЕТЬЯ,

Кристиания (Осло), 18 мая 1923 года

           Вчера мы говорили о пути, который проделывает человек между рождением и новым рождением, и из совокупности всего, что я уже вам представил, вы могли понять, что каждую ночь при погружении в сон мы должны найти путь назад к исходной точке нашей земной жизни. Это очень важно понять, что, погружаясь в сон – как я уже представлял вам в течении этого цикла лекций, - мы не остаёмся на месте, я бы сказал, актуальной даты нашей земной биографии, а, действительно, возвращаемся к начальной точке нашей земной жизни. Каждый раз, засыпая, мы возвращаемся в наше детство, и даже в состояние, предшествующее нашей земной жизни, так что во сне со своим Я и астральным телом мы оказываемся в сверхчувственном мире, из которого мы произошли, и который мы покинули, став земными людьми.

           Это делает необходимым, чтобы в этой точке нашего рассмотрения  мы ещё раз провели перед нашей душой то, что проделывает человек во сне, хоть и бессознательно, но от этого не менее живо. При этом длительность сна не особенно входит в рассмотрение. Конечно, обычному сознанию очень трудно представить, что когда мы находимся в духовном мире, временные и пространственные отношения становятся совершенно иными, но такие представления надо себе создавать, поскольку эти отношения действительно становятся совершенно иными.

          Я уже сказал: когда мы погружаемся в сон, то есть, в бессознательное состояние, а затем неожиданно просыпаемся, то в момент пробуждения мы проделываем всё то, что проделывали бы, если бы сон не нарушался. Продолжительность сна в физическом времени имеет значение для нашего физического тела, а также для эфирного тела. Для того же, что мы проделываем как Я и астральное тело, действуют совершенно другие временные отношения, поэтому то, что я вам сейчас буду описывать, применимо как для короткого, так и длительного ссотояний сна.

           Когда человек со своей душой отдаётся сну, первое состояние, которое он проходит, - всё протекает в бессознательном, но наполнено жизнью, - это состояние, когда он чувствует себя живущим в общем мире эфира. Когда я говорю „чувствует себя“, я имею в виду бессознательное чувство, но такие вещи трудно выразить словами, не используемыми обычным сознанием. Он чувствует себя, как бы, расширенным до целого космоса. И определённое видение, означающее соединённость с вещами, которое мы имели в земном окружении, - это определённые восприятия прекращаются. Перед нами выступает общее сопереживание космической деятельности. Это связано с тем, что человек переживает себя, как душа, в отсутствии какой-либо опоры. В этом переживании подвешенности возникает сильное стремление души к божественной опоре, так что мы, собственно, ежедневно, именно, в состоянии сна, испытываем религиозную потребность, - потребность проникнуться, повсюду нас окружающим, божественно-духовным. Собственно, это мы и переживаем во сне. И через всю нашу человеческую конституцию мы приносим эту потребность в бодрствующее состояние. Каждый день, благодаря сну, мы освежаем нашу редигиозную потребность.

           Таким образом, вначале, рассмотрение всего существа человека приводит нас к познанию жизненных состояний. По-сути, сознательную жизнь, проводимую нами ежедневно с утра до вечера, мы проживаем довольно бездумно, поскольку многое вторгается в неё из ночных переживаний. Человеку не всегда понятно, откуда берётся его религиозное стремление. Оно приходит из этого общего переживания, которое мы имеем каждую ночь в состоянии первой фазы сна, - пусть даже не такого интенсивного, если речь идёт о коротком послеобеденном сне.

          Но затем во время каждого сна наступает состояние, - как уже было сказано, оно остаётся поначалу бессознательным, но от этого не менее живым, - когда человек ощущает себя в своей душе не расширенным до всего космоса, а расчленённым на отдельные части.

Он чувствует себя фрагментированным, то есть, он чувствовал бы себя фрагментированным, если бы находился в сознании. И в глубине души просыпается бессознательный страх. Этот страх распылиться во всей вселенной, мы ощущаем во сне каждую ночь.

          Вы скажете: почему нас должно заботить то, чего мы не знаем? - Но, тем не менее, нас заботит очень многое. Я хочу пояснить это одним сравнением. Предположим, мы испытываем страх в обычной дневной жизни. Тогда мы становимся бледными. То, что нас охватил страх, это является сознательным душевным процессом; то же, что мы побледнели, является определённым изменением в нашем организме. Кровь оттекает внутрь тела. Это объективный процесс. Страх мы тоже можем описать как объективный процесс, происходящий в физическом теле в состоянии дневного бодрствования. То, что мы переживаем душевно, является, так сказать, душевным отражением этого оттока крови от поверхности тела во внутренние его части. То есть, существует объективный процесс, соответствующий в бодрствующем состоянии страху. Так же и в астральном теле существует объективный процесс, который происходит совершенно независимо от сознания, когда человек спит. 

          Тот, кто может представлять имагинативно и инспирированно, переживает тогда этот объективный процесс в астральном теле как состояние страха, но то из этого страха, что является объективностью, человек действительно испытывает каждую ночь, поскольку он душевно расщеплён. И как расщеплён? Его душа каждую ночь действительно распределяется по всему звёздному миру. Одна часть нашего существа стремится к Меркурию, другая часть – к Юпитеру и т.д. Только, чтобы совершенно точно охарактеризовать тот процесс, который здесь протекает, я должен сказать, что при обычном сне он отличается от того, что имеет место на пути между смертью и новым рождением, когда мы действительно проникаем в звёздные миры; во время сна наша душа распределяется не по самим звёздам, а по их отображениям, которые мы постоянно носим в себе в продолжении нашей жизни. Во время ночного сна мы распределены по отображениям Меркурия, Венеры, Луны, Солнца и т.д. То есть, речь идёт не о самих звёздах, а об их отображениях.

          И этот страх, который мы начинаем испытывать относительно быстро после засыпания, может быть преодолён, только если присутствует действительная принадлежность человека к Христу. В этом месте знакомятся с необходимостью принадлежности человека к Христу. Только для того, чтобы говорить об этой принадлежности к Христу, необходимо рассмотреть развитие человеческого рода на Земле. А для понимания этого развития, необходимо быть в состоянии верно рассмотреть один его важный отрезок, имевший место, благодаря Мистерии Голгофы. До Мистерии Голгофы душевно-духовно люди были совершенны иными. И для правильного рассмотрения души, этот факт различия человека до Мистерии Голгофы и после неё всегда надо учитывать.

           Когда люди до Мистерии Голгофы, - а мы все были в этом положении в прошлых жизнях, и эти люди, о которых идёт речь, ведь, мы сами, - когда люди в прошлых жизнях погружались в сон и переживали страх, который я описывал, то, наряду с отображениями прочих звёзд, всегда присутствовал и Христос в своём отображении из звёздного мира. И в каждом состоянии сна, помогая, внушая бесстрашие, изгоняя страх, перед человеком выступал Христос. В древности, ещё в своём инстинктивном ясновидении, люди имели при пробуждении, некого рода, воспоминание, сновидческое вопоминание о том, что Христос во время сна был с ними. Только тогда они называли его не Христом. Они называли его Солнечным Богом. И глубочайшим верованием этих людей, живших до Мистерии Голгофы, было то, что великий солнечный дух является также великим водителем и помощником человечества, и что он каждую ночь приходит к людям во сне, чтобы преодолеть страх быть расщеплённым в мире. Христос являлся людям как укрепляющий, внутренне консолидирующий дух. 

           Кто объединяет силы человека в жизни? - Вот какой вопрос задавали себе последователи древних религий. Великий Солнечный Дух объединяет в личность и сохраняет в единстве отдельные элементы человека. И это верование последователи древних религий имели в своём сознании  из воспоминаний о том, что каждую ночь к человеку приходит Христос. Не нужно этому удивляться, поскольку в те древние времена, когда множество людей ещё обладало инстинктивным ясновидением, в особые моменты своей жизни люди видели себя до того, как их духовно-душевное существо спустилось на Землю и облачилось в физическое тело. Тогда для людей было вполне естественным смотреть в доземное бытие.

           Но не так ли обстоит дело, как мы сейчас описали, что каждый сон возвращает нас назад в доземное бытие, в бытие до осознанного детства? Да, это так. И так же, как люди знали, что в доземном бытии они были вместе с высоким солнечным духом, который дал им силу пройти врата смерти как бессмертному существу, так у людей было также сознательное воспоминание после каждого сна о том, что этот солнечный дух стоял на их стороне, чтобы помочь им, как людям, оставаться едиными личностями.

           Это состояние человеческая душа переживает во время сна, в то время, когда она знакомится с миром планет. Это выглядит так, будто тебя расщепили и, благодаря Христу, снова собрали в пределах планетных отображений.

           Всё это переживание души во время сна стало для человека другим после Мистерии Голгофы. Мистерия Голгофы положила начало развёртывания сильного Я-сознания у земных людей. В древние времена до Мистерии Голгофы у людей было сильное чувство принадлежности к доземному бытию, но у них не было сильного Я-сознания. Это Я-сознание постепенно начало овладевать цивилизованным человечеством только после Мистерии Голгофы, - по-сути, собственно, только начиная с первой трети 15-го столетия. А сильное Я-сознание обуславливает то, что человек ставит себя в чувственном мире как полностью самосознающее существо, но, с другой стороны, в качестве компенсации, его взгляд назад в доземное бытие замутняется, так же, как и его сознание, его вспоминающее сознание того, что во время сна на его сторону, помогая, встаёт Христос.

           Ведь, безусловно заслуживает внимания то, что произошло для развития человечества в результате Мистерии Голгофы, а именно, что Я-сознание человека во время дневного бодрствования усилилось, а то, что раньше высвечивалось из сонного сознания, постепенно, погрузилось в полную тьму. Поэтому, начиная со времени Мистерии Голгофы, люди должны установить отношения с Христом во время дневного бодрствования сознательно, путём сознательного понимания того, что, собственно, произошло, благодаря Мистерии Гологофы, что, благодаря Мистерии Голгофы, на Землю спустился Солнечный Дух Христос, став человеком в теле Иисуса из Назарета, что ог прожил земную жизнь и пережил смерть, и был ещё [какое-то время] после смерти учителем для своих учеников, которые могли его видеть в эфирном теле.

          Благодаря приобретению, во время дневного бодрствования, сознания своей принадлежности к Христу, посредством создания живых представлений о том, что произошло через Мистерию Голгофы, для людей возникает возможность того, что импульс Христа в своём последействии из дневного бодрствования поможет им теперь ночью. Это огромное отличие состояния сна до Мистерии Голгофы от состояния сна после Мистерии Голгофы. До Мистерии Голгофы помощь Христа во время сна происходила, как бы, сама собой, и после пробуждения человек даже мог вспомнить, что во время сна с ним был Христос. После Мистерии Голгофы человек полностью лишится поддержки Христа, если во время дневного бодрствования он не создаст с ним сознательной связи, и, благодаря этому, не перенесёт в сон отзвук, последействие этой связи так, что во время сна он сможет, с помощью Христа, удерживать себя единым как личность.

          Это стало для человека внутренним обязательством после мистерии Голгофы, то есть, то, что до Мистерии Голгофы человек получал из далей космоса бессознательно, помощь Христа, теперь он должен постепенно завоёвывать созданием сознательного отношения к Мистерии Голгофы. И мы уже не можем правильно изучать сущность человеческого сна, без учёта этого огромного различия сна человека до Мистерии Голгофы и после неё.

          Но, когда мы переходим в состояние сна, изменяется и весь наш мир, по-сравнению с состоянием бодрствования. Как мы живём на Земле в состоянии бодрствования? Мы вписаны через наше физическое тело в природные законы. Законы, действующие снаружи в природе, действуют также и в нас. То, что для нас является моральными обязательствами, моральными импульсами, целым моральным миропорядком, стоит в природных законах, как некий абстрактный мир. И поскольку сегодняшнее исследование природы учитывает только мир бодрствования, моральный мир для этого исследования природы полностью отсутствует.

         Так исследование природы рассказывает нам, правда, гипотетически (что полностью в духе этого исследования природы) о том, что в исходной точке нашего мирового развития была кант-лапласовская первичная туманность, - сегодня она модифицирована, но всё ещё остаётся актуальной для естественно-научного представления, - и что в конце этого мирового развития наступит тепловая смерть, где всё живоё будет похоронено, как на огромном кладбище. Естественная наука описывает нам развитие космоса от одного физического состояния к другому физическому состоянию. В нём моральный миропорядок – чужак. Человек не ощущал бы своего достоинства и, вообще, не смог бы ощущать себя человеком, не переживая себя как морального существо. Но были ли моральные импульсы в кант-лапласовском первичном тумание? Нет, там были только механические законы, физические законы. Будете ли вы существовать, когда Земля придёт к тепловой смерти? Нет, тогда, в свою очередь, будут царить только физические законы, так говорит естественная наука, и из этого природно-закономерного процесса исходит всё живое, а из живого – человеческо-душевное. Человек создаёт себе представления: это можно делать, а этого нельзя. - Он переживает моральный миропорядок. Но в самой этой природной закономерности моральный миропорядок не имеет никаких корней. Моральный миропорядок предстаёт бодрствующему человеку, как абстрактный мир над надёжным, массивным миром природных законов.

           Когда имагинативное, инспирированное и интуитивное сознание проделывает то, что человек переживает от засыпания до пробуждения в Я и астральном теле, то это представляет собой совершенно иное. Тут надёжным и реальным является моральный миропорядок, а природный порядок представляется под ним, как нечто, подобное сновидению, как нечто абстрактное. Это трудно себе представить, но это так. Тут весь мир перевёрнут. Как реальное, как надёжное, спящему, если бы он был ясновидцем во сне, является моральный миропорядок, а физический миропорядок природных законов становится тем, что находится  теперь под ним, а не нависает сверху. И если бы спящий был в сознании, то в исходную точку мирового порядка он поставил бы не теорию Канта-Лапласа и в конец – не тепловую смерть, а в исходную точку он поставил бы мир духовных иерархий, мир чисто духовно-душевных существ,, ведущих человека в бытие, и в конец миропорядка он поставил бы не тепловую смерть, а, опять-таки, духовно-душевных существ, которые теперь принимают в своё общество людей, прошедших долгий путь развития. А под ними, как абстракция, как иллюзия, волнообразное течение физического миропорядка.

          Если бы вы между засыпанием и пробуждением обладали сознанием, то всё, с чем вы имели дело в виде природных законов, вы увидели бы как земные сновидения. А тем, что даёт вам надёжную опору, был бы моральный миропорядок. Этот моральный миропорядок, человек переживает теперь во время ночного сна, - после получения помощи от Христа, в покое звёздного неба, - опять-таки, в отображениях. Человек смотрит на земное, на природно-закономерное со стороны звёзд (Fixsternen).

            То, что человек переживает между засыпанием и пробуждением, то, что его душа привносит в образ космоса, - это совсем другая форма переживаний. Как между смертью и новым рождением, как я это описал вчера, в определённый момент времени человек, посредством лунных сил, опускается в земное бытие, когда он ощущает, своего рода, потребность в земном бытии, так же, переживая выше описанным образом во сне небесное бытие, он ощущает потребность вернуться в своё физическое и эфирное тела.

            Далее, вживаясь с начала нашего рождения, как человек, в земное бытие, мы также находимся в состоянии, своего рода, сна и сновидения. Если вы, независимо от сновидений, скажем через час после пробуждения, пытаетесь вспомнить сам момент пробуждения, то сознание обрывается, оно погружается во тьму сна; это подобно тому, как обрывается сознание, когда вы пытаетесь вспомнить время вашего детства. Доходя до определённого времени, у кого-то раньше, у кого-то позднее, при воспоминании того, что было до четырёхлетнего или пятилетнего возраста, сознание обрывается. Тут лежит нечто по ту сторону момента, до которого может дотянуться память: по ту сторону лежит нечто, что погружается во тьму жизни сна и сновидения раннего детства так же, как каждую ночь погружается во тьму жизни сна жизнь человеческой души. Но ребёнок погружается не в состояние полного сна, а в состояние, своего рода, бодрствующего сновидения. И в продолжении этого бодрствующего сновидения происходят теперь три важных этапа человеческой жизни, о которых я упоминал ещё вчера, и в которых, в той же последовательности, мы можем видеть отображение и последействие жизни между смертью и новым рождением. Вначале, в своей сновидческой жизни ребёнок учится тому, что мы можем назвать хождением. Да, обучение хождению приходит на ум чаще всего. Но то, что при этом происходит с ребёнком, является чем-то всеобъемлющим, что представляет тому, кто в состоянии видеть, как изменяются тончайшие фрагмены человеческого существа, нечто необычайно великое, мощное. Ребёнок, удерживая равновесие, учится помещать себя в отношения сил тяжести в мире. Он перестаёт падать. Развивая внутренние силы, он вписывает себя в пространственные отношения.

           Если бы мы должны были сознательно привести наш организм из полностью лишённого равновесия состояния в состояние равновесия по-отношению к трём пространственным измерениям, при том, что мы уже в раннем детстве учимся сохранять это состояние равновесия, выполняя ногами, своего рода, колебательные движения, то это механическое задание, - которое ребёнок выполняет бессознательно, поскольку оно является отзвуком того, что он пережил среди духов между смертью и новым рождением, - было бы таким всеобъемлющим, таким огромным и сложным, что никакая механическая наука величайших инженеров не смогла бы его рассчитать. То, как здесь силы человека, как силы ребёнка, бессознательно вписываются в пространственные отношения, является самым величественным в развитии математически-механически-физических сил, какое только можно помыслить. Только уже в самом этом обучении хождению лежит нечто совершенно невообразимое.

           А с обучением хождению развивается и правильное пользование руками. Это полное становление себя, как физического существа, в три измерения пространства, является, в свою очередь основой для обучения речи. Физиология едва ли знает эту связь динамики стояния и хождения человека с научением говорить, кроме того, что речевая извилина правши находится в мозгу слева, поскольку жесты правой руки, подкреплённые волей, внутренне, таинственным образом, продолжаются в мозг и в мозгу осуществляют те преобразования, которые затем приводят человека к речи. Но это не только связь правой руки с левой третьей мозговой извилиной, так называемой извилиной Брокá, это весь двигательный аппарат ног, рук, пальцев, вся подвижность и равновесное состояние человека, которые передаются в мозг, формируют мозг и, через формирование мозга, воздействуют на гортань. Таким образом, речь развивается из хождения, хватания и жестов органов движения.

          Кто развил способность правильного рассмотрения таких вещей, знает, например, что ребёнок, имющий тенденцию ступать на пальцы ног, также и говорит иначе, иначе ньюансирует звуки, чем ребёнок, имеющий тенденцию ступать на пятку. Из организма хождения и движения развивается организм речи, развивается речь. И речь также является подражанием тому, на что я указывал вчера, как на прохождение через проявление между смертью и новым рождением. При обучении речи, - ребёнок ещё совершенно не понимает слова в мыслях, он понимает их только эмоционально, - он живёт в речи как в чувствах, и только после овладения речью, при нормальном развитии, он обучается представлению, мышлению. Мысли, действительно, развиваются из слов. Как хождение и хватание, движения ног и рук перетекают в речевой организм, так же, в свою очередь, и то, что живёт в организме речи и приобретается в процессе адаптации к речи окружения, перетекает в органы мышления, и ребёнок, на третьем этапе, развивает мышление.

           В этом сновидчески-сонном состоянии ребёнок проделывает эти три этапа развития: хождения, речи, мышления. Это три земных отображения того, что мы переживаем между смертью и новым рождением при прохождении духовного мира, проявления духовного мира и при собирании мирового эфира для формирования нашего эфирного тела. То, что при этом ребёнок приобретает, можно правильно понять, только после наблюдения состояния сна взрослого человека. Тогда можно увидеть, как, засыпая, человек перестаёт думать, - мысли, ведь, притупляются при засыпании, - как затем, благодаря тому что он прекращает думать, силу его мыслей с момента засыпания и до пробуждения продолжают опекать те существа, которых мы знаем как Ангелы. Они подступают к спящему человеку и заботятся о его силах мышления, пока он не заботится о них сам.

           Человек прекращает также говорить. Только при отклоняющихся от нормы состояниях, которые тоже можно понять, человек разговаривает во сне. Но об этом мы сейчас говорить не будем. В нормальном состоянии человек во сне не разговаривает. Было бы ужасно, если некоторые люди говорили бы ещё и во время сна. Итак, во время сна речь прекращается. Существа, которые заботятся во время сна человекао том, что приводит его к речи, принадлежат к иерархии Архангелов. И, кроме лунатиков, которые также находятся в ненормальном состоянии, люди во сне спокойны, они не ходят, ничего не хватают, - движения прекращаются. Заботу о том, что существует в человеке как силы в бодрствующем состоянии, и что извлекает из воли движения, во сне перенимают существа, которых мы относим к иерархии Архаев.

            Когда мы понимаем эти связи, мы видим, в свою очередь, как между засыпанием и пробуждением к Я человека, к его астральному телу, вообще к человеку, подступают существа высших иерархий, стоящих к нему ближе всего, Ангелы, Архангелы, Архаи, тогда мы также понимаем, как это происходит у маленького ребёнка, когда он обучается этим трём действиям хождения, речи и мышления. Мы видим: когда маленький ребёнок входит в динамику жизни, в хождение и хватание, - это Архаи, которые переносят то, что человек переживает между смертью и новым рождением в общении с духовно-душевными существами, и превращают это переживание в отображение в хождении ребёнка. Когда ребёнок учится ходить, Архаи, или Начала, исполняют посредническую деятельность между чисто духовным само-движение среди духовно-душевных существ между смертью и новым рождением и его отображением здесь, в физическом мире. 

            Архаргелы приносят сюда то, что человек между смертью и новым рождением пережил в проявлении [духовного мира], действуя в процессе овладения ребёнком речи. И Ангелы, ангельские существа, приносят то, что человек развивает как силы, собирая из всей мировой эфирной субстанции своё эфирное тело. Они переносят сюда эти силы, пластически формируют их в ораган мышления так, что ребёнок на основе речи мог обучаться мышлению.

            Благодаря Антропософии, мы учимся не просто смотреть на физический мир и всегда лишь говорить: „В основе этого лежит духовное“. - Это дёшево. Этим мы не приобретём правильных представлений о духовном мире. Тот, кто хотел бы обойтись только философским высказыванием, мол: „В основе всего физического лежит духовное“, похож на человека в поле, которому говорят: „Смотри, вот одуванчик, вот маргаритка...“, а он отвечает: „Это мне неинтересно, это просто цветок, абстракция цветка!“ - Так ведёт себя тот, кто, только как философ, хочет повсюду признавать пантеистическое, духовное, не желая входить в конкретное, особое оформление духовного.

            То, что даёт Антропософия, показывает нам, как в отдельных формированиях жизни повсюду живёт духовно-душевное. Мы видим, как ребёнок из ползущего, беспомощного состояния переходит к состоянию хождения. Мы предаёмся удивлению и почтению этому величественному мировому феномену и видим в нём работу Архаев, которые трудятся над тем, чтобы пережитое между смертью и новым рождением перевести в его земной вид. И мы прослеживаем, как ребёнок извлекает из себя слова, прослеживаем деятельность Архангелов и, затем, в мышлении ребёнка – работу Ангелов. Но всё это имеет также глубокое значение и свою практическую сторону. Особенно это можно видеть в наше время, сильно окрашенное материализмом. В наше материалистическое время слова не значат для людей нечто очень духовное. Постепенно слова стали использоваться, собственно, только для обозначения окружающих нас физических вещей. Это заметно. Подумайте только, как много в нашем мире людей, которые вообще больше не могут себе ничего представить, когда речь идёт о чём-то духовном, поскольку слова для них утратили своё духовное значение, поскольку слова применимы только для физических вещей. Сама речь приобрела уже для многих людей материалистический характер. Они применима только для физических вещей. И мы теперь находимся внутри цивилизации, в которой сама по себе речь становится всё материалистичнее и  материалистичнее. И к чему это ведёт?

           Об этом мы узнаем, если правильным образом рассмотрим связь бодрствующего состояния со сном относительно речи. Днём, в бодствующем состоянии мы говорим с другими людьми. Мы заставляем воздух вибрировать. То, как вибрирует воздух, передаёт то, о чём мы хотим сообщить душевно. Но внутри человека живут побуждения, душевные импульсы (Antriebe) для этих слов. Каждому слову соответствует определённый душевный импульс, и этот импульс тем сильнее, чем более идеалистично говорит человек, чем более он осознает, что в словах содержатся также духовные значения. Если это знать, то можно точно видеть, что тут происходит. Представим себе человека, который понимает в своих словах только материалистическое. Днём он ведёт себя примерно так же, как и тот, у кого в словах содержится и идеалистическое, спиритуальное, который вообще осознаёт, что слова окрылены духом. Но ночью, человек, со своим Я и астральным телом берёт с собой духоано-душевную сторону речи в духовный мир. Он возвращается к духовному началу (Ursprung). Тот, кто имеет только материалистическую сторону речи, не найдёт своего Архангела. Он не найдёт связи с миром Архангелов. Тот же, кто обладает ещё и идеалистичекой речью, найдёт эту связь.

           И в этом заключается трагизм цивилизации, содержащей в своём языке исключительно материалистичное, так что человек, благодаря становящемуся материалистичным языку, может ночью потерять связь с миром Архангелов. И это нечто такое, что для настоящего духовного исследователя в рамках современной цивилизации является чем-то сердцераздирающим, что люди, всё больше и больше забывающие придавать своим словам духовное содержание, теряют связь с духовным миром, а точнее, с миром Архангелов. Это кошмар нашей становящейся материалистичной цивилизации. И об этом кошмаре можно узнать только при рассмотрении истинной сущности состояния сна.

           Нельзя стать настоящим антропософом, оставаясь простым теоретиком. О майских жуках, или дождевых червях, или о клетках вы можете развивать какие угодно теории, которые никому не смогут разбить сердце. Поскольку, наконец, и майские жуки и дождевые черви созданы из одной клетки, это не может привести ни к чему сердцераздирающему. Но, когда вы обретаете всю полноту антропософских познаний, вы смотрите в глубины человеческого существа, человеческого развития, человеческой судьбы, и ваше сердце всегда принимает участие в этих познаниях. Тогда вся сумма этих познаний откладывается в жизни ваших чувств, ощущений. Тогда вы становитесь со-переживающим всему миру и, затем также, - со-волящему. Это существенная черта Антропософии, что она захватывает не просто голову человека, а его всего целиком, и что, благодаря этому, она также становится освещающей, - но освещающей силой души, чувства, - культурные и цивилизационные судьбы, как и судьбы отдельных людей.

           Правильным образом пережить человеческую жизнь на Земле можно, только взглянув также на другую сторону, духовную сторону так, как она может открыться только при понимании состояния сна, посредством которого человек постоянно возвращается в духовный мир. Но тогда духовная наука станет действительно душевной, духовной и, наконец, также социальной, религиозной, этической жизнью человека. Она должна стать наукой, действительно ведущей к мудрости. В такой, полной жизненных сил науке очень нуждается человечество для того, чтобы оно не продвигалось ещё дальше к своему концу, а, наоборот, смогло найти для себя новое начало.

          Поэтому в следующих лекциях мы ещё глубже проникнем в связь человека с миром и, посредством этого, также в понимание судьбы отдельного человека как она образуется в продолжении повторяющихся земных жизней. Об этом – завтра.
ЛЕКЦИЯ ЧЕТВЁРТАЯ,

Кристиания (Осло), 19 мая 1923 года

          Рассматривая душу человека, мы обнаружим, в рамках этого душевного, мышление, представление, чувствование и воление. Об этих трёх душевных способностях я, определённо, уже часто говорил, в том числе и здесь. Сегодня я хотел бы снова произнести несколько слов об этой трёхчленности человеческой души, но в особом контексте, который вписывается в наш курс. 

           В бодрствующем состоянии мы живём, собственно, только в наших представлениях. То, о чём мы думаем, в бодрствующем состоянии осознаётся нами полностью. Если же мы себя спросим, осознаются ли чувства, испытываемые нами в бодрствующем состоянии, так же, как и представления, то на этот вопрос мы должны будем ответить отрицанием. Чувства остаются для бодрствующего сознания, в определённом смысле, темными и неопределёнными. И, если вы сравните то, что вы переживаете в своём мире чувств, с тем, что вы переживаете, когда оказываетесь перед разнообразием образов мира ваших сновидений, то обнаружите в мире чувств ту же степень сознания, что и в мире сновидений. Правда, в мире чувств сны видятся по-другому, но в нём тоже лишь видят сны. Относительно такого характера чувственного мира легко впасть в заблуждение из-за того, что чувства переводятся в представления. Человек представляет свои чувства. Благодаря этому, чувства поднимаются в бодрствующее сознание. Но сами чувства осознаются не более, чем в сновидении.

          Но особенно бессознательными, можно сказать, полностью бессознательными, остаются волевые импульсы человека. Подумайте о том, что вам известно из того, что вы называете волей. Представьте себе, вы протягиваете руку, чтобы взять что-то. Вначале у вас возникает представление о том, что вы протягиваете руку. В нём заключается ваше намерение. Но как это намерение затем вливается в ваш организм, как это намерение передаётся мышцам, костям, чтобы рука смогла взять предмет, об этом вы знаете столько же, сколько вы знаете в обычном сознании о том, что происходит с вашим Я во время сна. Только когда предмет уже взят, вы, в свою очередь, воспринимаете движение руки, то есть, опять-таки, - представление. То, что лежит между представлением, образующим намерение, и представлением, когда вы видите внешнее исполнение этого намерения, что в этом промежутке времени происходит в вашем организме, - это вы просыпаете и в бодрствующем сознании. Воление – это сон, чувство – сновидение, и только представления, мышление являются действительным бодрствованием.

          Тут, также в состоянии бодрствования, мы имеем трёхчленность человеческой души: бодрствующая представляющая душа, сновидческая чувствующая душа и спящая волящая душа, о которой в обычном сознании никогда нельзя сказать, что там, внизу, собственно, происходит в состояниях, где действует воля.

          Когда же, с помощью методов антропософского исследования, мы осветим тот регион, где пульсирует воля, обнаружится прежде всего следующее. Когда у нас есть намерение осуществить какой-либо волевой акт, то вначале - это только мысль, представление. В момент, когда это намерение вливается в организм, в нём возникает то, что мы можем назвать внутренним процессом сгорания. Каждый раз в организме, на всём пути волевого акта, происходит процесс сгорания. Посредством этого сгорания продуктов обмена веществ, который возникает внутри вас, происходит всё то, что приводит в движение руку для осуществления намерения, так что, собственно, волящий человек находится, в физическом смысле, в состоянии сгорание-подобного поглощения своих продуктов обмена веществ. Нам, собственно, необходимо постоянно обновлять продукты обмена веществ, потому что они постоянно сжигаются.

           По-другому дело обстоит с представлением. При представлении происходит постоянное отложение солевидных составляющих. Из организма выделяются земляные, солевидные, пеплоподобные составляющие, так что, говоря физически, мышление, представление - это отложение солей. Воля – это сжигание. Поэтому духовному рассмотрению человеческая жизнь представляется как постоянные солеотложение сверху и сжигание снизу. Это сжигание, то, что мы, если можно так выразиться, в огне собственного тела нашим обычным сознанием воспринять не можем, и представляет собой суть воли.  И это сжигание обуславливает то, что волю, воление мы постоянно просыпаем.

           Но что же тут для нашего обычного сознания невидимо, когда мы просыпаем волю? Если рассмотреть это органическое пламя, постоянно возникающее, благодаря воле, с помощью духовного видения, то можно воспринять, что в этом пламени живут следствия нашего морального поведения в предыдущей жизни. Там внутри живёт то, что можно назвать человеческой судьбой, человеческой кармой. И это действительно так: если правильно рассмотреть, например, факт того, что один человек в определённом возрасте знакомится с другим человеком, то этот факт представляется духовному зрению совершенно иначе, нежели  чувственно-интеллектуальному сознанию.

          Предположим, один человек на определённом этапе своей жизни познакомился с другим человеком. Тут часто говорят о случае. И это выглядит так, будто этих людей различные случайные пути свели в какой-то момент вместе. Но это не так. Когда, с помощью методов духовной науки, во всём контексте человеческой жизни рассматривают всё то, что невидимо происходит, благодаря вышеописанному процессу сгорания, видно, что к знакомству, завязанному, например, на тридцать пятом году жизни, человек стремился и совершенно планомерно шёл всю свою предыдущую жизнь. Если проследить за этим человеком, начиная с его тридцатипятилетнего возраста до раннего детства, и открыть для обозрения все пути, которые он проделал, то видно, что все они обусловлены совершенно планомерным бессознательным стремлением к этому знакомству. И, рассматривая таким образом судьбу, можно только удивляться, какие иногда зигзаги вытворяет человек, чтобы оказаться в определённом возрасте на определённом месте и там кого-то встретить. Кто по-настоящему всматривается в человеческую жизнь, тот не может сказать иначе, как: „Тот, кто нечто пережил, тот искал это переживание всю свою жизнь так, как только можно что-то искать“. - И почему же мы ищем определённые переживания? Потому что этот поиск влит в нашу душу из прошлых земных жизней. Но следствия этих прошлых земных жизней являются нам не в мысленном сознании, в котором мы бодрствуем, а в сознании, где нас постоянно убаюкивает во сне процесс сгорания. Мы стремимся бессознательно, но стремимся к опыту нашего земного бытия.

            После таких высказываний, могут возникнуть различные возражения, мысли. Прежде всего, можно сказать: „Да, но тогда вся наша жизнь предопределена судьбой и у нас нет никакой свободы“. - Но теряем ли мы свободу из-за того, что у нас светлые волосы, а не чёрные? Ведь, это тоже предопределено. Но мы тем не менее свободны, хотя, может быть, и хотели бы иметь чёрные волосы вместо светлых; мы всё же свободны, не смотря на то, что когда были ребёнком, возможно хотели достать Луну, но не могли этого сделать. Мы свободны, не смотря также на то, что с начала нашей земной жизни ищем определённые переживания, поскольку не вся человеческая жизнь складывается из таких судьбоносных переживаний, а в неё включены и свободные переживания. И эти свободные переживания, в свою очередь, духовная наука находит в другом месте.

           Я, ведь, часто говорю о трёх ступенях духовного познания: об имагинации, где мы вначале видим мир образов, об инспирации, где в этот мир образов входит духовная реальность и духовные существа, и затем об интуиции, где мы сами стоим внутри этой духовной реальности и этих духовных существ.

           Так вот, когда человек как исследователь духа достигает имагинации и, благодаря этому, как я уже говорил в публичных лекциях, имеет перед собой образ последовательности своей жизни, ему, в то же время, открывается ещё и нечто другое. Нельзя одно иметь без другого. Нельзя иметь имагинацию, действительное духо-познание предыдущих земных жизней, без того, чтобы, странным образом, как воспоминание, ни выплывали бы те переживания, которые у нас всегда были во время сна, от засыпания до пробуждения. Я рассказывал вам, какие эти переживания. Когда человек, с одной стороны, получает имагинацию, с другой стороны, даже если наступает также внутреннее душевное молчание, он получает с особой силой видение того, что он пережил в состоянии сна.  

           Далее, я уже кое-что рассказал вам из того, что человек переживает в состоянии сна. Но те переживания, которые прежде всего открывается духовному видению во время сна, представляют собой новообразующуюся судьбу. Если мы во сне подсветим то, что в бодрствующем состоянии содержится в воле, то мы придём к карме, действующей из прошлых жизней. Если же мы начнём рассматривать переживания между засыпанием и пробуждением, то мы увидим, как из наших свободных поступков, которые мы совершаем в настоящее время, сплетается карма, которая реализуется в следующей земной жизни.

           Не думайте, что теперь, заглянув в эту жизнь во сне, наиболее беспокоющим окажется то, что вы должны будете себе сказать: „Эту карму ты подготовил для себя, благодаря своему моральному поведению в этой жизни“. - Это будет беспокоить не больше знания о том, что сегодня солнце встаёт, затем достигает полуденной высоты, снова заходит и на следующий день совершит тот же путь. Эта закономерность, открывающаяся из глубин сна, не беспокоит, потому что многообразным образом, благодаря свободе, в следующей земной жизни придёт в действие то, что заложено в состояниях сна теперешней земной жизни. Но зато вы узнаете карму, действующую в подсознательных состояниях воли, и, взглянув на то, что начинает зарождаться для обычного сознания также бессознательно во сне, - новую карму. И тогда также видно, как прошлое в человеке постоянно сплетается с будущим, как то, что человек просыпает днём в виде внутренних тайн его воли, сплетается с тем, что он просыпает ночью в виде внутренних тайн его Я и астрального тела, когда они отделены от физического и эфирного тел и работают над будущей кармой.

           Когда мы думаем в обычном бодрствующем состоянии, мы думаем в основном о внешних вещах. Эти внешние вещи, о которых мы думаем, остаются затем в нашей памяти, благоадря обычному содержанию нашей душевной жизни. Но это лишь поверхность душевной жизни. Позади этого уровня мышления находится гораздо более глубокая душевная жизнь. То, что мы переживаем в бодрствующем состоянии как мышление, мы переживаем в эфирном теле, в теле образующих сил. То же, что происходит позади этого в астральном теле и Я, можно пережить только, сознательно проникнув в то, что совершают Я и астральное тело, когда они отделены от физического и эфирного тел во сне. Там зарождается будущая карма. Днём она скрыта от нас внешними мыслями, находящимися в эфирном теле. Но в глубинах души она действует также днём вместе с тем, что содержится в бессознательной спящей воле как карма, приходящая из прошлого. И так можно совершенно точно видеть карму человека.

           Но тут имеется следующая особенность. Особенно интересно для наблюдения кармы время самого раннего детства человека. Решения ребёнка кажутся нам совершенно произвольными, но они не произвольны. Эти волевые решения ребёнка являются подражанием тому, что происходит в его окружении. В публичном докладе я говорил, что ребёнок целиком является органом восприятия, что внутренне он переживает каждый жест, каждое движение окружающих его людей. Но он переживает каждый жест, каждое движение вместе с их моральным значением, так что, например, ребёнок вспыльчивого отца переживает то аморальное, что может быть связано со вспыльчивостью. Ребёнок переживает каждое малейшее движение, совершаемое кем-либо в его окружении, каждую его мысль. Поэтому мы никогда не должны позволять себе иметь нечистые, аморальные мысли, находясь в окружении ребёнка и говорить: „Мы можем позволить себе думать о чём угодно, ребёнок же ничего не может об этом знать“. - Это не так. Когда мы думаем, всегда каким-то образом, движутся, по меньшей мере, наши нервные волокна. Эти движения ребёнок воспринимает, особенно в самом раннем возрасте. Ребёнок является тонким наблюдателем и подражателем своего окружения. Но что тут странно, что, я бы сказал, в возвышенно смысле интересно, так это то, что ребёнок подражает не всему, он выбирает. И этот выбор происходит, собственно, очень сложным образом.

            Представьте себе, что в окружении ребёнка находится опрометчивый вспыльчивый отец, совершающий всякие неправильные вещи. Поскольку ребёнок представляет собой целиком орган восприятия, он должен воспринимать все эти вещи так же, как глаз, который не может не видеть того, что его окружает. Но то, что он воспринимает, он воспринимает, как раз, в бодрствующем состоянии. Затем ребёнок засыпает. Дети спят много. И во время сна ребёнок осуществляет этот выбор. То, что он хочет принять, он посылает из своей души вниз, в свое тело. То же, что он принять не хочет, он выталкивает во время сна наружу, в эфирный мир, так что в свою телесность ребёнок принимает только то, что ему предопределено его кармой, его судьбой. Воздействие судьбы особенно живо можно наблюдать у ребёнка в самые ранние его годы.

            Интеллектуальный человек часто думает, что он ужасно умный, а ребёнок ужасно глупый. Но когда со временем обучаешься [верно] смотреть на мир, это суждение отпадает; тогда думаешь, как глуп ты, собственно, стал со времени своего детства. Просто приобретённая разумность является, в отличие от ребёнка, осознанной. Но мудрость, с которой ребёнок вышеописанным образом совершает выбор между тем, что он хочет воплотить, должен воплотить согласно своей судьбе в предыдущей жизни, и тем, что он отталкивает во всеобщий мировой эфир, намного больше, чем мудрость, которой мы обладаем в последующие годы жизни. И то, что человек переносит из своей предыдущей жизни в настоящую земную жизнь, он переносит, как раз, первые годы жизни, когда вопрос о свободе вообще ещё не входит в рассмотрение. К тому времени, когда появляется сознание свободы, большая часть из того, что мы должны перенести в эту жизнь из прошлой земной жизни, уже перенесена. И если кто-то в возрасте тридцати пяти лет получает определённый опыт, то путь к этому опыту вымощен им уже в раннем детстве. Первые жизненные шаги являются самыми судьбоносными, самыми важными и существенными для того, что определено судьбой.

            Я уже пытался дать понять, насколько ребёнок мудр, и как в продолжении жизни он становится менее мудрым. Человек становится сознательнее, он ценит сознательную рациональность, но не ценит бессознательную мудрость ребёнка. Её он начинает ценить, собственно, только посредством науки инициации. Я на это уже указывал.  Но это было ужасно осуждено со стороны официальной философии. Я указывал на это в моей книге „Духовное водительство человека и человечества“, уже в первой главе. Это важно, чтобы мы могли таким образом взглянуть на самое раннее детство. Если понять это, то, в свою очередь, можно получить здоровое суждение о том, что сегодня постоянно упоминается, но совершенно не понимается, - об унаследованных свойствах. В искусстве и науке люди всё хотят объяснить наследственностью. Но только рассмотрев, как ребёнок кармически из прошлых земных жизней приносит то, что он даже мудрейшим образом выбирает, можно найти правильное соотношение между тем, что определено судьбой, и тем, что является внешней одёжкой, наследственностью. Поскольку эта наследственность – только кожух, обшивка. И то, что она есть, не удивит того, кто правильно понимает то, что я уже сказал в этих лекциях, что в определённой временной точке между смертью и новым рождением мы обращаем внимание на последовательности поколений. Мы обращаем свой взгляд с той стороны вниз, на эту сторону, чтобы задолго предвидеть, каких родителей мы получим. Мы участвуем с той стороны в выборе свойств, которые будут у наших будущих родителей; не удивительно, что мы их потом наследуем. Но из этого унаследованного мы также выбираем, как это было описано выше. 

            Вообще, наблюдение за человеком в первые годы жизни является чем-то необыкновенно интересным, в возвышенном смысле этого слова. Мне приходится постоянно использовать это выражение. Я обращал ваше внимание на то, чему обучается ребёнок в первые годы своей жизни: ходьбе, - это слово охватывает так многое, как мы видели это вчера, - говорить, думать. Ребёнок приобретает всё это. Тот, кто правильно может наблюдать за тем, как ребёнок делает свои первые шаги, твёрдо или мягко ступает, продвигается вперёд смело или боязливо, сильно или не так сильно сгибает колени, пользуется указательным пальцем больше или меньше, чем мизинцем, кто на всё это, связанное с ходьбой и, вообще, с  балансом в трёх пространственных измерениях, и со всем, что с этим связано, взглянет правильно, тот увидит уже в этом, в этом обучении ходьбе, образное выражение кармы. Он видит, что ребёнок с первых шагов ставит ножку твёрдо. Он смотрит назад, как это связано с предыдущей земной жизнью. Он обнаруживает, что ребёнок в прошлой жизни в каких-либо жизненных ситуациях вёл себя храбро и мужественно. Храбрость и мужественность в предыдущей жизни образно-чувственно выражается в том, как ребёнок ставит ножки. И, как раз, ходьба ребёнка является прекрасным видимым отображением его кармы. Индивидуальная карма, личная карма, относящаяся к отдельному человеку, особенно ярко выражается в этом обучении ходьбе.

            Во-вторых, мы учимся говорить. Тут мы подражаем тому, что говорится в нашем окружении. Каждый ребёнок делает это по-своему, но все люди, овладевающие в пределах одной языковой области родным языком, подражают тоже. Из того, как ребёнок себя ощущает (sich hineinfindet), в подражании звукам, видно, как в человеке проживается судьба народа. При обучении ходьбе: [проживается] отдельная индивидуальная судьба; при обучении речи: народная судьба; а в мышлении: судьба всего человечества в определённый период времени. Так в человеке сплетаются три судьбы.

           Конечно, наши мысли облачены в различные языки, но когда через язык проникают к мыслям, мы рассчитываем на то, что мысли могут быть поняты каждым человеком на Земле. Существуют китайский, норвежский языки, но нет никакой разницы между китайскими мыслями и норвежскими, кроме того, что мысли индивидуальны. Но мысли как таковые, их истина или ложь, не различаются. То, что мышление по-разному окрашено, обуславливается тем, что в языке человек живёт в индивидуальном, но что касается содержания мыслей, не формы мыслей, то оно для всех людей одно и то же.

           Поднимаясь в определённой точке времени на третью ступень, в жизнь мыслей, ребёнок присоединяется ко всему человечеству;  посредством языка он присоединяется к судьбе своего народа, посредством помещения себя в трёхмерное пространство, посредством обучения ходьбе, хватанию и пр., - к своей личной, индивидуальной судьбе. Такие вещи, если хочешь правильно понять существо человека целиком, надо просматривать со всех сторон. Чтоб показать, как обстоит дело со всей жизнью человека, я хотел бы прояснить ещё один факт.  Вернёмся ещё раз назад к состоянию сна, к переживаниям, которые испытывает человек в период от засыпания до пробуждения. Тут человек, со своим Я и астральным телом, входит в духовный мир, собственно, к начальной точке [своей] жизни. Но Я и астральное тело плетут будущую судьбу. И утром Я и астральное тело снова возвращаются в физическое тело; получается, что каждую ночь сплетается очередной новый фрагмент судьбы. Но человек в обычном сознании ещё ничего не знает об этом фрагменте судьбы. Он снова возвращается в свои эфирное и физическое тела. В эфирном теле остались мысли. Эти мысли не участвовали в состоянии ночного сна. Человек только полагает, что во сне он не думает. Он думает постоянно, просто он ничего об этом не знает, поскольку со своими Я и астральным телом он находится вне мышления. Потому что мышление состоит из деятельности эфирного тела. Вы легко можете это наблюдать на вещах, которые оказывают на вас сильное впечатление. Представьте, что вы в первый раз присутствовали при исполнении особенно вдохновляющей симфонии. И если у вас есть особая склонность к таким вещам, то, просыпаясь по несколько раз ночью, вы будете просыпаться, так сказать, в звуки этой симфонии, поскольку ваше эфирное тело всю ночь продолжает вибрировать в унисон этой симфонии. Она в вас не прекращается. Для того, чтобы симфония продолжала в вас звучать, совершенно необязательно, чтобы вы при этом  были. Когда вы присутствуете при этом, вы воспринимаете только вибрациями в вашем эфирном теле. И так же обстоит дело со всеми вашими мыслями. Вы думаете в постели всю ночь, только вас при этом нет, поэтому вы и не знаете, как вы в это время думаете.

            Скажу вам по секрету: благодаря Я, мы часто даже портим наши мысли. То есть, в большинстве случаев мы мыслим гораздо лучше ночью, когда мы при этом не присутствуем. Вы можете мне верить, или нет, но это так. Большинство людей имеют гораздо более здравые суждения о вещах ночью, нежели днём. Если эфирное тело, находящееся в гармонии с законами космоса, может думать само, если человек не портит мысли, то человек думает более здраво, нежели тогда, когда он со своим Я путает все мысли. Днём он делает это довольно часто.

            Итак, когда мы со своим Я и астральным телом выходим из физического и эфирного тел, мы создаём нашу будущую карму. То, что Я и астральное тело создают в период от засыпания до пробуждения, должно проходить через врата смерти в сверхчувственный мир. Пусть, астральное, в свою очередь, позднее вчленяется в Я, и Я тогда продолжает это делать в одиночестве, но всё же: то, что там вне физического и эфирного тел создаётся в состоянии сна, должно пройти через врата смерти и проделать путь между смертью и новым рождением, проходя все те состояния, которые я описал. И из этого описания вы знаете, что Я проделывает общую с существами высших иерархий работу, чтобы в будущем снова подготовить человеческое тело, пока в виде духовного зародыша. Это требует вживания в глубокую мудрость между смертью и новым рождением, - мудрость, в которой можно жить, только если в духовной деятельности жить вместе с существами высших иерархий.

            К тому, что тут зарождается как Карма между засыпанием и пробуждением, чтобы в будущем правильно соединиться с физическим телом, относится ещё очень многое. Подумайте только, какой путь тут должен быть пройден. Ведь, то, что в Я и астральном теле зарождается как Карма, должно спуститься в тот регион, который затем в следующей земной жизни станет для нас бессознательным регионом воли. Оно должно спуститься вниз. Оно должно основательно соединиться со всей телесностью человека. Из всего этого, что должно присоединиться на пути между смертью и новым рождением, Я и астральное тело, находясь в обычном состоянии сна, обладают лишь немногим.

           И тут Я и астральное тело должны снова вернуться в физическое тело, и при пробуждении они не понимают полностью, как теперь обстоит дело с этим физическим телом. Ведь, оно у них из предыдущей жизни. Это происходит потому, что Я и астральное тело могут формировать физическое и эфирное тела только в следующей жизни, начиная с детства, - вначале первые семь лет, затем вторые семь лет, - когда в них уже содержится всё необходимое для работы с физическим телом, а в состоянии сна Я только принимает моральную оценку человека, карма только начинает создаваться, поэтому при пробуждении оно не совсем понимает, что же теперь есть в этом физическом теле. 

           Но в физическое тело вообще можно опуститься только полностью бессознательно. Поэтому оно снова должно войти в бессознательное. И когда оно снова приходит в сознание, проходя регион представлений, тогда всплывают бессвязные образы сновидения. Что они означают? Почему они часто так мало соответствуют жизни? Потому что Я и астральное тело только пробуют войти в физическое и эфирное тела, но полностью ещё не могут этого сделать. Это несоответствие того, что Я ещё не может, и того, что оно должно смочь с помощью мудрого устройства физического и эфирного тел, выражается в спутанности сновидений при пробуждении. В сновидении при пробуждении мы имеем образ того, как Я пробует то, чем оно ещё не является, привести в определённое соответствие с физическим и эфирным телами. И, только подавив сознание для воли и погрузившись в подсознательный регион, то есть, переставая полагаться на собственную мудрость, оно снова может войти в физическое тело, без появления бессвязных представлений.

           Если бы при пробуждении Я полностью погрузилось в физическое тело в сознании или в полусознании, как в сновидении, тогда из всего физического тела поднялись бы ужаснейшие сновидения. И только то обстоятельство, что мы в нужный момент погружаемся в бессознательную волю, сдерживает тихое проскальзывание образов сновидения. Для того, кто непредвзято смотрит на эти вещи, совершенно ясно, что любое сновидение может показать человеку, какая дисгармония существует в настоящее время между Я и астральным телом, относительно того, что они приобрели в современной жизни, и полностью развитыми физическим и эфирным телами. Здесь, вновь образовавшееся моральное при прохождении пути между смертью и новым рождением должно вначале соединиться с духовным зародышем физического тела. Тогда то, что мы создаём в тепершней жизни в промежутке между засыпанием и пробуждением, становится таким мощным, что в следующей жизни, в продолжении сновидческой, наполовину спящей жизни ребёнка, оно сможет погрузиться в его физическое и эфирное тела и тогда сможет быть использовано им как инструмент для земной жизни.

            Так, когда рассматриваешь всего человека целиком, становишься всё более и более осведомлённым относительно того, как в этом человеке содержится то, что он в ночном покое и в ночной тьме создавал в прошлой жизни, и как между смертью и новым рождением [к этому] добавляется прекрасная ткань физического тела и затем, так сказать, в последний момент жизни между смертью и новым рождением – эфирного тела. Но мы несём в себе результат предыдущей жизни. Только то, что мы здесь несём в себе в виде сил предыдущей жизни в нижней части организма, в организме воли, постоянно, - поскольку сжигаются физические вещества и продукты, и внутреннее пламя в нас постоянно накрыто этим пламенем, - сжигается. И, сгорая, оно всё же действует. Благодаря карме, мы идём в мире своим путём. Это определённый путь для наших переживаний. Благодаря тому, что мы с детства выбираем то, чему нам подражать в нашем окружении, уже наши первые шаги становятся  событием, которого мы достигнем, возможно, только на пятидесятом году нашей жизни, и, совершая волевые усилия непосредственно на пути к этому переживанию, в нас постоянно сжигаются телесные вещества.

            Благодаря тому, что это пламя делает нас бессознательными относительно нашего пути, этот путь судьбы, для нашего внутреннего восприятия предстаёт преобразованным в побуждения, желания, инстинкты, импульсы, темпераменты и т.д. Там внизу осуществляется жизненный путь, определённый судьбой. Постоянно поднимаются языки пламени. Мы видим только его поверхность. И на поверхности этого пламени, так сказать, на кончиках языков этого пламени, изживается то, что мы носим в нашей душе как страсти, побуждения, инстинкты. Это только внешний облик, внешнее проявление того, что находится в глубине как судьба. Люди наблюдают отдельные проявления инстинктов, желаний, импульсов, то, что кому-то в данный момент нравится или не нравится, что кто-то делает или не делает из-за симпатии или антипатии. Но это подобно тому, как если бы что-то находилось перед вами, а я бы сказал: „б-о-г-п-р-а-в-и-т-м-и-р-о-м“. - Я могу говорить только отдельные буквы. Кто-то другой подойдёт и скажет: „То, что ты тут сказал, - это буквы, которые означают: „Бог правит миром“. - такова разница между обычной душевной наукой и духовной наукой. Обычная душевная наука знает буквы. Она смотрит на жизнь человека, находит в детстве те или иные детские инстинкты, побуждения, регистрирует их, как тот, кто знает лишь буквы и говорит лишь буквы, и так продолжается всю жизнь. Тот же, кто понимает духовную науку, умеет читать, он смотрит сквозь поверхность пламени на то, что находится внизу, и видит жизненные пути человека, предопределённые судьбой.

            Между обычной психологией, которая сейчас ещё считается официальной, и действительным знанием душевной жизни человека, такая же разника, как между знанием букв и чтением слов. Но трудность в понимании заключается в том, что ты не можешь сказать другому, что то, что он говорит, неверно. Тому, кто просто читает буквы: б-о-г, тому нельзя сказать, что то, что он читает неверно. - Это совершенно верно. Только из-за того, что он не знает, что можно ещё читать и слова, он говорит: „Ты сумасшедший, я вижу только „б“, „о“ и „г“. Он не может понять, что можно ещё и читать.

           Поэтому тем, кто считается сейчас признанным психологом, надо постоянно говорить: „Ты прав“. Так антропософ и говорит естествоиспытателю, психологу: „Вы полностью правы“. - Он не опровергает их, он признаёт их правоту. Но они говорят: „Если ты говоришь об инстинктах, побуждениях, желаниях, как о буквах, которые ты можешь прочесть, то ты сумасшедший“. - В этом трудность. Антропософ вполне может их понять, ему нет необходимости их опровергать. Он также совсем не полемизирует против внешней науки. Только когда эта наука начинает называть его сумасшедшим, он должен, естественно, показать, что это не так. Он не может принять утверждение о том, что если что-то нельзя увидеть, то этого не существует.  Поскольку это не может быть критерием истины. Тут вначале надо убедиться в том, видят ли это другие. 

            Дело обстоит так, что те, кто стоит на антропософском фундаменте, должны понимать также это сложное отношение Антропософии к другим мировоззрениям. В крайнем случае, тому, кто видит только „б-о-г-п-р-а-в-и-т...“, можно сказать: „Ты полуграмотный, полуобыватель, полуфилистер, ты не можешь над этим подняться“. - Но нельзя сказать, что он не прав.

            То есть, между Антропософией и внешним мировоззрением дело обстоит так, что взаимопонимание будет возможно лишь тогда, когда со стороны смотрящих на буквы ( Buchstabierenden) пробудится добрая воля к обучению чтения. Иначе, понимание пока совершенно невозможно. Вот почему обычные дебаты проходят так безрезультатно, и противники не видят друг друга. Это чувствуют лишь единицы из противников Антропософии. И поскольку я считаю это верным, я должен здесь сказать об этом факте.

            Противников Антропософии становится сейчас, так сказать, с каждым месяцем больше. Но поскольку им не за что зацепиться, поскольку Антропософия всегда оказывается права, хотя они этого и не признают, то они не могут, собственно, и опровергнуть то, что говорит антропософ. Поэтому они переходят на личности, клевещут и очерняют личность. К сожалению, полемика всё чаще и чаще приобретает именно такую форму.  Это надо понимать, стоя на антропософском фундаменте. И понимать это очень важно.

            Сегодня появились уже совершенно странные враждебные книги. Авторы многих из них читали антропософскую литературу и обнаружили, что в соответствующих местах моих книг я всегда говорю то, что можно обратить против мною же сказанного. Я полемизирую сам с собой, чтобы показать, как можно опровергнуть то, что я считаю правильным, так что основания для опровержения Антропософии можно найти уже в моих собственных книгах. Но теперь нашлись противники, занимающиеся тем, что списывают эти основания против Антропософии, найденные ими в моих собственных книгах, и распространяют в качестве опровержения Антропософии. Поэтому сегодня вы можете найти книги, являющиеся плагиатом моих книг, где из них просто выписано то, что я говорил сам. Как раз, это обстоятельство, а именно, что антропософ сам должен признавать то, что можно обратить против него, делает его противникам их работу ужасно лёгкой.

           Всё это я говорю сейчас не для того, чтобы унизить таких противников, а лишь для того, чтобы охарактеризовать, как, относительно волевых импульсов, от знания букв перейти к овладению чтением. Знание букв даёт то, что поднимается в человеке и действует сиюмоментно, как побуждение, так сказать, как животная жизнь в желаниях, побуждениях, страстях. Зная, как обращаться с буквами, читая их как слова, можно проникнуть вплоть до человеческой судьбы, до отдельной человеческой судьбы. Эта человеческая судьба действует в основании жизни, и этой судьбой человек вписывается в непрерывный ход всего развития человечества. И только понимая таким образом каждую отдельную жизнь целиком, можно понять также человеческую историю, - которую мы ещё рассмотрим в следующие дни, - как судьбу жизни земного человечества до и после Мистерии Голгофы, как действие Мистерии Голгофы в развитии человечества на Земле. Мне надо было предварительно показать, что действует в человеке, чтобы завтра правильным образом показать, как действуют в человеке, во всей его судьбе, боги и Мистерия Голгофы.

            Об этом мы поговорим завтра.

ЛЕКЦИЯ ПЯТАЯ,

Кристиания (Осло), 20 мая 1923 года

           Нельзя полностью понять сущность человека сейчас, оставив без внимания предыдущие периоды его развития. Ведь, только подумать, - что вытекает из наших предыдущих лекций и прочих антропософских источников, - наши души проживают повторяющийся земные жизни, между которыми всегда пролегают жизни между смертью и новым рождением, так что мы с нашими душами прошли различные эпохи развития человечества. Если принять это во внимание, становится ясно, что полностью человека можно понять только, учитывая более протяжённые отрезки времени, в продолжении которых он проживал различные земные жизни.

            И здесь, в своих лекциях в Кристиании, я уже говорил о следующих друг за другом периодах развития; какими они были до Мистерии Голгофы и после неё. Сегодня я должен это сделать снова, но с определённой точки зрения. Человечество в ходе своего развития прошло через огромные изменения. Это учитывается обычно слишком мало. К этому подходят слишком легкомысленно: ну, человек сейчас такой-то, и если мы заглянем в прошлое, то, по-существу, он таким всегда и был. - Известно, что он прошёл через период древней Греции, египетский период и до этого, - другие периоды. Об этих периодах думают так, что в них человек был приблизительно таким же, как и сегодня. Обращают внимание на культурные импульсы, но что касается основы душевной жизни, то она считается, - по меньшей мере, для исторических времен, - неизменной. Правда, затем, в ретроспективном рассмотрении, делают большую паузу и приходят к периоду, который сегодня описывается с некоторым пристрастием, - к периоду, когда человек должен быть обезьяноподобным.

           То, как здесь представлено развитие человека, абсолютная чушь. Чтобы его понять, мы должны себе представить, что в наше время в первые годы жизни ребёнка имеется относительно большая зависимость между развивающимся в нём душевно-духовным и физически-телесным.

           Представьте себе ребёнка в первые годы жизни до смены зубов и огромное изменение, бросающееся в глаза каждому не предвзятому наблюдателю, которое он претерпевает в период смены зубов. В теле меняются зубы и полностью меняется весь душевный настрой ребёнка. Затем наступает жизненный период до полового созревания. Мы все знаем, как в этом возрасте духовно-душевное попадает в зависимость от телесного развития. И в более старшем возрасте до двадцати лет, если наблюдать достаточно не предвзято, мы также можем установить эту зависимость душевно-духовного существа от телесного, хотя сегодня, во времена молодёжного движения (Jugendbewegung), - мы говорим это без всякой критики, - как раз, среди молодёжи об этом не говорят, или говорят неохотно. Конечно, молодые люди думают, что достигнув возраста 16-ти -17-ти лет, они уже полностью развитые дамы и господа, и если приписать себе ещё и особые духовные способности, в 21 год могут уже писать фельетоны. Но, в любом случае, охотно затеняется тот факт, что в этом возрасте всё же имеется очень сильная зависимость духовно-душевного от телесного. Но в определённом возрасте эта зависимость для современных людей,  в большей или меньшей степени, прекращается. Человек, которому перевалило за 20 лет уже взрослый. И тогда он больше не чувствует себя зависимым от телесного так, как он должен был бы чувствовать, если бы эти состояния он проходил в полном сознании; состояние ребёнка до смены зубов, от смены зубов до полового созревания и т.д. Но в относительно недалеко от нас лежащие прошлые времена ещё присутствовало чувство этого созревания человека, когда отчётливо понимали, что с человеком надо обращаться по-разному, когда он проходит период ученичества, когда он проходит период подмастерья, а время, когда он становился мастером, наступало относительно поздно.

           Но для современного человека, как было сказано, полностью верно то, что, начиная с определённого возраста, он не так сильно чувствует своё духовно-душевное в зависимости от телесного. Естественно, достигнув солидного возраста, снова становятся зависимыми от телесного. Ведь, когда ноги держат плохо, на лице появляются морщины, седеют волосы, поневоле замечаешь, что наступает определённая зависимость от телесного. Но в этом случае телесному и душевному не приписывают действительного параллелизма. Человек чувствует, что телесные силы убывают, но при этом он также чувствует, что в духовно-душевном он остаётся, и должен оставаться в наше время, более или менее независимым от этого телесно-физического. Но так было не всегда. Если мы вернёмся в более ранние эпохи развития человечества, мы обнаружим, что люди до преклонных лет оставались ощутимо зависимыми от своего тела, - так же, как сегодня в своём духовно-душевном они зависимы от своего тела в период смены зубов и в период полового созревания. И если мы вернёмся в первую эпоху, которую мы не можем проследить внешне исторически, но можем  проследить духовно-научно, в эпоху развития человечества после великой атлантической катастрофы, благодаря которой были перемещены континенты, если мы вернёмся в эту первую эпоху, которую я в своих „Очерках тайноведения“ назвал древне-индийской, то тогда человек чувствовал такую же зависимость от физически-телесного, как в период смены зубов и полового созревания, вплоть до возраста пятидесяти лет. Это значит, что так же, как сегодня человек в детские годы сопереживает восходящее развитие роста, ранее он сопереживал нисходящее развитие духовно-душевного. Когда человек достигал возраста пятидесяти лет, внутренне он становился зрелым для чего-то, просто благодаря тому, что стал старше, как сегодня он становится созревшим для определённых вещей, когда достигает возраста полового созревания. И было время, семь-восемь тысяч лет до Мистерии Голгофы, когда человек всю свою жизнь с надеждой следил за этим процессом старения, говоря себе: „Теперь, только из моего телесного строения, мне раскрывается нечто такое, что в раннем возрасте, до 49-50-ти лет, мне раскрыться просто не могло“. - Современного человека это, естественно, шокирует. Представьте себе теперешнего молодого человека, твёрдо уверенного в том, что, достигнув возраста двадцати лет, он уже готовый человек. Представьте себе, что он теперь должен ждать, что что-то раскроется ему лишь позднее, благодаря старению, а до этого он не сможет это ни чувствовать, ни ощущать, ни знать!

           А именно, благодаря строению тела, в пятьдесят лет человек уже мог нечто чувствовать из того, что можно было бы назвать отделением физического тела от душевно-духовного. Человек определённым образом чувствовал, как телесное приближается к состоянию трупа. В этом отчуждении физического тела, в этом приближении перехода физического тела в земные элементы, он чувствовал освобождение духовно-душевного. И, таким образом, ощущая своё тело как одежду, он приходил к пониманию родства тела с земным, с тем, что будет принадлежать Земле. Тому, что когда-нибудь нужно будет снять с себя тело и передать его земным силам, человек удивлялся гораздо меньше, чем сегодня, поскольку этот процесс оставления тела проходил медленно и постепенно. Это звучит парадоксально, поскольку представляется ужасным носить своё физическое тело как становящийся труп. Но этого, как раз, не происходило; человек не ощущал его, как нечто неудобное, переходящее, в своего рода, разложение. Нет, человек чувствовал его как некую самостоятельную оболочку, которая, не смотря на свою принадлежность к земле, ощущалась полной жизненных сил, но, - к пятидесяти годам, - подобной оболочке. Благодаря этому родству тела с земным, человек, просто из-за такой природы своего тела, узнавал вещи, которые сегодня можно узнать только с помощью абстрактной науки. Например, он приобретал определённые знания о внутреннем строении металлов. Человек, достигший пятидесяти лет, обладал инстинктом различения бронзы, серебра, золота. При этом он чувствовал схожесть этих металлов с элементами своего, становящегося земным, организма. Горный хрусталь он ощущал иначе, нежели  плодородную землю. Человек становился мудрее относительно земных условий, благодаря тому, что становился старее. Это оказывало влияние на всю цивилизацию. Ребёнок смотрел на старшего и говорил себе: „Когда я стану таким же взрослым, как он, я стану таким же мудрым, как он“. - Это было причиной глубокого почитания старших и огромного уважения перед возрастом.

           В те древние времена развития человечества такое почитание старших и уважение перед возрастом имело место в определённых частях Земли, но не в тех, где тогда жили низколобые люди, черепа которых откапываются в наше время антропологами, а в местах, где была высокая цивилизация. В этих областях Земли вся цивилизация была связана с почитанием и уважением старших. И мы должны себя спросить: „Почему же это происходило, что человек себя так ощущал?“- Это происходило, как раз, потому, что человек тогда жил в своём физическом теле меньше, чем он живёт в нём теперь. Сегодня человек, достигший двадцати лет, вползает в своё физическое тело, или уже полностью вполз, и совместно с физическим телом совершает все переживания последнего. Поэтому он чувствует себя идентичным со своим физическим телом. Но, чем человек себя ощущает, судьбу того он и переживает. Поскольку в те древние времена люди чувствовали себя намного самостоятельнее в своём физическом теле, их мышление было образнее, их чувства были внутренним вживанием в реальность, поэтому для них физическое тело изначально представляло собой нечто такое, куда они были помещены, как в оболочку. Эта оболочка затвердевала к концу жизни, к пятидесяти годам, и человек по мере того, как это тело развивалось более в соответствии с внешним миром, чувствовал как это тело становилось теперь посредником мудрости о внешнем мире.

           Это изменилось, когда цивилизованное человечество того времени перешло в следующий культурный период, который я в своей „Тайной науке“ назвал древне-персидский.  В этот период эта зависимость физического тела от земного в возрасте пятидесяти лет больше не ощущалась. Но зато люди, достигшие сорока, сорока двух, сорока трёх лет, и вплоть до сорока девяти, пятидесяти лет, ощущали другое влияние старения своего физического тела. А, именно, в этом возрасте они интенсивнейшим образом переживали в своём теле времена года, - лето, осень и зиму. Их тело приобретало свежую, прорастающую сущность весной и упадочную сущность осенью и зимой. Человек переживал смену времён года, изменения воздуха. И с этим восприятием изменений воздуха, смен времён года, было связано нечто ещё. Благодаря такому восприятию, человек чувствовал, что его речь становилось, как бы, больше не принадлежащей ему. Как в возрасте пятидесяти лет [в предыдущий период], человек ощущал, что ему больше не принадлежит всё его физическое тело, что оно больше или меньше принадлежит Земле, так в древне-персидский культурный период он чувствовал, что его тело, включая то, что он говорит, принадлежит окружающему его народу, принадлежит окружению. Человек, принадлежащий к древне-индийской культуре, достигнув пятидесятилетнего возраста, не говорил: „Я иду“, выражая своё ощущение, а он говорил: „Моё тело идёт“. - Он не говорил: „Я вхожу в дверь“, - а он говорил: „Моё тело несёт меня через порог двери“. - Поскольку он ощущал своё тело, как нечто родственное окружению, нечто родственное Земле. А человек, принадлежащий к этой, более поздней, древне-персидской цивилизации в пятом, шестом тысячелетии до Мистерии Голгофы, чувствовал, что его речь произносится сама, что она является чем-то общим со всем его окружением. Тогда люди не жили так интернационально, как сегодня, но были гораздо больше вписаны в структуру своего народа. Человек чувствовал, что речь была отчуждена от него, так сказать, сама струилась через человека.

            И, действительно, когда человек достигал возраста сорока лет, он выражался, так сказать, очень почтительно, говоря: „Божественно-духовные силы говорят через меня“. - Человек также чувствовал, что ему не принадлежит больше его дыхание, будто оно также принадлежит окружению. А в период египетско-халдейской культуры, продолжавшейся с 3-4-го тысячелетия до 8-9-го столетия до Христа, человек, достигнув тридцатилетнего возраста, похожим образом ощущал себя относительно своих мыслей, своих представлений. Тогда, к 35-ти годам он чувствовал свои представления так, будто они связаны с небесными силами, с ходом планет.

            Как древние индийцы к концу своей жизни ощущали связанным с Землёй своё тело, древние персы ощущали связанным со сменой времён года, с окружением, своё дыхание и свою речь, так люди, принадлежавшие к древней египетской, древней халдейской культурам, ощущали, как их мышление регулируется ходом планет. И в своих мыслях он ощущал влияние божественных звёздных сил.

           То есть, происходило так, что в египетско-халдейской культуре человек, приблизительно, до возраста 42-43 лет ощущал эту зависимость своих мыслей от небесных сил. Поэтому для него не происходило ничего, что было бы для него новым в человеческой жизни. Но это было так уже у древних персов, что их мышление ощущалось ими, будто данным звёздами; в дополнение к этому в возрасте 40 лет они получали то отношение к речи, которую я описал. Точно так же и древний индиец в 35 лет имел отношение к звёздным силам. Поэтому астрология была для него чем-то само собой разумеющимся. В возрасте 40 лет он получал в дополнение свою зависимость речи от окружения. К тому же, достигнув возраста 50 лет, он получал объективизацию своего физического тела, тенеподобность физического тела. Он, некоторым образом, привыкал к умиранию, поскольку смерть подступала к нему уже в 50 лет. Душа не была так сильно соединена с телом. Поэтому, благодаря внешним влияниям, происходили эти изменения с телом. И это воспринималось и переживалось душой. Таким образом, человек с возрастом всё больше и больше, как бы, вживался во внешний мир.

           Затем наступило греко-латинское время, которое продолжалось с 8-го столетия до Христа и до 15-го столетия после Христа, поскольку до 15-го столетия, в цивилизованном окружении постоянно присутствовали отзвуки греко-латинской культуры. Это было время, когда человек ещё чувствовал – а об этих изменениях в  развитии человечества в популярной истории, которую мы все, как совершенно неадекватную, изучаем в школе, вообще не говорится ничего, - до возраста 30-ти лет зависимость от своего физического тела. Но теперь, - если мы, например, взглянем на древнего грека, - он уже не чувствовал зависимость от звёзд, от смены времён года, от Земли, но ещё чувствовал себя полностью заключённым в физическом теле. Грек чувствовал согласованность, гармонию между душевно-духовным и физически-телесным, но это физически-телесное больше не было от него отделено. Пришло время, когда человек был связан со своим физическим телом так, что он больше не позволял физическому телу следовать мировому течению с его духовной закономерностью, когда человек был полностью связан с физическим телом. Это время наступило для человечества только в 8-ом столетии до Христа.

           Но тогда во всём развитии человечества, что касается цивилизованного человечества, произошёл огромный перелом. Достигнув возраста тридцати лет, человек хотя и чувствовал себя единым со своим физическим телом, но физическое тело больше не отделялось. Он чувствовал себя связанным с ним. Физическое тело больше не раскрывало ему тайны мира. Следствием этого было то, что человеческий род, именно в этот период, обрёл совершенно новое отношение к смерти. Во время, когда человек, в результате отделения своего физического тела, подготавливался к умиранию, это умирание было для него просто жизненным преобразованием; он уже с пятидесятилетнего возраста знакомился с процессом постепенного умирания. Он воспринимал этот процесс, как мудрое вживание во вселенную. Он ощущал смерть, как нечто, что вводит его в мир, в который он вживался уже во время своей земной жизни. Смерть была чем-то совершенно иным, нежели тем, чем она стала позднее. Можно сказать, что человек приближался к тому, что его духовно-душевное всё больше и больше принимало участие в процессе умирания.

          Сравните только греко-латинское время с древне-индийским. В древне-индийский период тело было самостоятельным. Человек знал: „Я нахожусь, в определённой степени, вне моего самостоятельного, ставшего подобно оболочке, тела“. - Он и к мысли такой не мог прийти что смерть может являться чем-то вроде конца жизни. Такой мысли тогда просто не было в земной человеческой жизни. Только постепенно, и особенно сильно в восьмом столетии после Христа, человек говорил себе, говорил бессознательно, в ощущениях, поскольку рационалистически думать об этих вещах он не мог, он говорил: „Моё тело умирает, но я, ведь, со своим духовно-душевным един с телом“. Он не замечал разницы между телесным и духовно-душевным.

           В девятом-восьмом столетии до Мистерии Голгофы человеку, я бы сказал, из духовных глубин, пришла мысль, которая в первое время показалась ему ужасной. Это была мысль: „Не может ли моя душа пойти тем же путём, что и моё тело, то есть, умереть?“

           Эта совершенно невозможная для древне-индийской эпохи мысль, всё больше и больше завоёвывала себе пространство, по мере приближения человечества к Мистерии Голгофы. И из такого настроения появилось тогда знаменитое греческое изречение, изречение древне-греческих героев: „Лучше быть нищим в этом мире, чем королём в царстве теней“. - Поскольку греки, по крайней мере, чувствовали, что жизнь, - также и душевная жизнь, - укрепляется с физической жизнью. Это было время, когда созревал настрой  человечества для правильного восприятия Мистерии Голгофы. Поскольку до этого о сохранении свежести душевной сущности заботилась сила, которая делала невозможным появление у старого человека мысли, что душа может пойти тем же путём, что и физическое тело, то есть, умереть. Это ощущение душевной свежести, душевной независимости обуславливало то, что человек в те древние времена знал, что он прожил эту жизнь и теперь смотрел в другую, до земную жизнь, которую он душевно-духовно проживал до спуска в этот физический мир. И в том мире он был связан с высоким солнечным существом.

           И Древние Мистерии строили свои учения на том, что в до земном бытии человек был связан с Духом Солнца так же, как в земной жизни тело человека связано с физическим светом солнца. И учителя Мистерий говорили своим ученикам, - они ещё не называли тогда это высокое солнечной существо Христом, но это был Христос, поэтому сейчас мы можем использовать это имя, - а те, в свою очередь, говорили обычным людям: „Христос – это существо, никогда не спускавшееся на Землю, но вы, перед тем, как спуститься на Землю, были в его обществе в духовном мире в до земном бытии. И сила этого Христа давало вам способность сохранять вашу душу независимой от телесного“.

           Это инстинктивное воспоминание до земной жизни постепенно терялось, по мере усиления чувства идентичности со своим телом. И во времена древней Греции для инстинктивного сознания земного человека оставалась, собственно, только область земной жизни. Грек проживал свою жизнь на Земле так гармонично, как раз, благодаря тому, что для него исчезло видение небесных далей духа. И, благодаря тому, что духовное, более или менее, скрылось с горизонта его жизни, он достиг так многого в покорении чувственно-физического. Сознание того, что: „До нашего спуска на Землю мы находились в присутствии высокого солнечного существа, которого потом назвали Христом“, для людей цивилизованных областей исчезло. - При взгляде на то, что было до рождения, видели только темноту. И возникла загадка смерти.

            То, что тут произошло, мы должны рассматривать не просто как нечто, происходящее с человечеством, а мы должны это рассматривать, как волю богов.  Божественно-духовные силы, пославшие человека на Землю, дали ему импульс такого развития, который я вам сейчас описал. Благодаря тому, что человек, относительно своего душевно-духовного, всё больше и больше срастался с физическим телом, так сказать, идентифицировал своё душевно-духовное с физическим телом так, что загадка смерти коснулась и душевно-духовного, перед божественно-духовными силами, пославшими человека на Землю, возникла угроза потерять его, поскольку он мог постепенно умереть со своим физическим телом также и душевно.      

          Но человек никогда не стал бы свободным, независимым существом, если бы он в те времена не сросся со своим телом. Свободным человек мог стать, только благодаря тому, что его видение до земного замутилось, благодаря тому, что он, полностью покинутый, мог стоять в доме своего физического тела на Земле. Благодаря этому вспыхнуло его самостоятельное Я. Поскольку воспламенение этого самостоятельного Я пришло, именно, благодаря тому, что человек полностью врос в своё физическое тело. Когда человек погружается в духовно-душевные миры, его Я отступает и он оказывается в объективно духовно-душевном. Свободным Я-существом человек мог стать только в том случае, если ему был бы дан божественный импульс всё больше и больше срастаться со своим физическим телом. Но тогда должна была появиться и загадка смерти, поскольку смерти подвержено физическое тело. Если бы люди каким-то иным образом не сохранили память о духовных мирах, то среди них всё больше и больше росло бы убеждение: „Мы умираем вместе с нашим физическим телом, в том числе и как души“. - И если бы нечто не произошло, если бы ход истории продолжался прямолинейно с убеждением всех людей в том, что с телом в гроб ложится и душа, то мы пришли бы к этому уже сегодня.

           Тогда божественно-духовные силы решили послать на Землю высокое солнечное существо, Христа, чтобы люди, которые больше не знали о своём пребывании в его обществе в до земном бытии, могли сознавать свою связь с Христом, который теперь спустился на Землю, и, вообще, сопровождать его человеческую судьбу в теле Иисуса из Назарета на Голгофе и в Палестине. Бог спустился в земной мир в тот момент исторического развития человечества, когда люди потеряли чувство принадлежности к солнечному существу по ту сторону земного мира.

           Почему Христос спустился на Землю? Потому что люди нуждались в нём теперь на Земле, где их сознание должно стать полностью само сознающим, где они должны узнать, что существует победитель смерти, что есть победитель, который может умереть и снова воскреснуть. Эта Мистерия должна была осуществиться исторически перед людьми тогда, когда они больше не могли видеть до земное бытие, где они были в обществе дарителя бессмертия для людей, в обществе Христа.

          То, что Христос был послан на Землю из потусторонних миров, - это не просто дело человеческое, это дело божественное. Ведь, боги потеряли бы человеческий род, если бы не послали на Землю одного из высших среди них, чтобы тот соединился с человеком, с человеческой судьбой и с человеческим бытием, и вписал бы в череду земных человеческих событий мирового развития событие божественное. Нельзя понять событие Голгофы, рассматривая его только как человеческое событие. Его можно понять, только как совокупность человеческого и божественного, когда то, что прежде можно было увидеть только в божественных мирах, становится возможным увидеть в мире земном.

           Возможно, вы сейчас мне возразите: „Да, но не все же стали христианами, многие не верят в Христа“. Но в таком случае, вы оказываетесь на той точке зрения, что ваша душа вместе с телом ложится в гроб. - Таким образом понимать событие Голгофы нельзя. Для всех столетий, предшествующих нашему, действительно то, что Христос в своей бесконечной милости умер не только для тех, кто в него верит, но для всех людей на Земле. Спасение от смерти осуществилось через Христа для всех земных людей. Этот факт не имеет ничего общего с человеческим сознанием. Просто, вполне естественно то, что люди начали постепенно осознавать величину и значимость Мистерии Голгофы. Но для китайцев, японцев, индусов Христос умер и воскрес точно так же, как и для христиан.

           Только потому, что с пятнадцатого столетия в развитии человечества, и сейчас всё больше и больше, интеллектуализм стал рассматриваться как высшая душевная сила, и потому, что импульс интеллектуализма станет ещё сильнее в будущем, мы достигли времени, вошли в ту временную эпоху, где речь будет идти о том, что человечество, - поскольку оно становится всё более и более осознанным, - должно учиться понимать то, что произошло с Мистерией Голгофы. Для этого, правда, необходимо, чтобы выступило такого рода познание Мистерии Голгофы, которое было бы действительно понятно для всех людей.

           То, как христианство развивалось в продолжении предыдущих столетий, обладало ещё многими особенностями старых народных религий, старых этнических религий. Это развитие  христианства ещё не было универсальным. И миссионеры, имея дело с людьми других верований, были ими мало поняты, или вообще не поняты, поскольку они говорили о Христе, как о неком сингулярном [единственном, исключительном] божестве, имеющем, по описанию, те же свойства и характеристики, что и их старые народные божества. Но христианство, наконец, распространилось. Знаете ли вы, почему Константин, почему Хлодвиг, приняли христианство? Потому, что они верили, что христианский бог поможет им больше, чем их старые боги. Они, как бы, поменяли своих старых богов на христианского бога. Благодаря этому, Христос получил много свойств старых народных богов. Эти свойства были привязаны к Христу многие столетия.

           Но так христианство не могло стать универсальной религией, а должно было всё больше и больше, так сказать, отступать перед интеллектуализмом. И мы видим некоторые теологические изыскания, как раз, в 19-ом столетии, которые были уже не в состоянии понять сверхчувственный характер события Христа, и в которых говорилось только о человеке Иисусе, который, правда, как человек, возвышался над другими людьми. Но теперь хотели говорить только о человеке Иисусе, а не о боге Христе. Но нужно снова иметь возможность говорить о боге Христе, поскольку этот Христос в своей судьбе, посредством Мистерии Голгофы, представил для людей на Земле то, кем он был был для них раньше на небесах до того, как они спустились на Землю.

           Таким образом, мы должны сказать: старые народные религии были местными религиями. - Скажем, если молились богу Фив, то молились богу, который восседал на Олимпе. Это были локальные боги, и надо было жить неподалёку от соответствующего места. Поэтому старые верования были с самого начала привязаны к ограниченной земной области. Позднее на место локальных богов, имеющих своё место жительства в определённом месте, пришли боги, более связанные с личностью отдельного человека, народного героя, вождя. Но всегда бог какого-либо народа был либо ещё живущим народным героем, либо оставшейся душой, родовой душой народа. Религиозное верование было ограниченным.

           С христианством была развита религия Земли, которая, как духовный элемент, является для Земли тем, чем является для неё Солнце, как физический элемент. Климат вблизи Олимпа отличается от климата вблизи Фив, а тот, в свою очередь, отличается от климата в округе Бомбея. Если религиозное верование привязано к определённому месту, оно и не выходит за пределы этого места. Но Солнце распространяет свой свет по всей Земле и для всех людей на Земле является одним и тем же Солнцем.

            Это произошло, когда бог, имеющий своё физическое отражение на Солнце, стал единым богом для всего земного человечества. Нужно только найти возможность проникнуть в сущность этого бога, Христа, и тогда можно его представить, как бога, действующего для всего земного человечества. И мы, в антропософском учении, стоим лишь вначале этого. Мы сегодня только, как бы, лепечем в антропософии. Но антропософия будет постоянно развиваться, и часть этого развития будет состоять в том, чтобы найти слова для представления Мистерии Голгофы, с которыми можно идти к индусам, китайцам, во все области Земли, и сделать Мистерию Голгофы понятной так, что индусы, китайцы, японцы не смогли бы отклонить то, что им говорится о Мистерии Голгофы.

            Для этого, однако, необходимо, чтобы весь целиком смысл христианской традиции был воспринят серьёзно. Столетия человек, более или менее, связывал себя, со словом Евангелий. Он изучал старые книги, и изучал их так, как понимал. Здесь определённо не должно говориться о правдивости Евангелий. В циклах наших лекций о каждом из Евангелий мы имеем особую антропософскую интерпретацию, где мы пытаемся проникнуть в глубины смысла Евангелий. Но тем не менее надо сказать: почему слова в конце одного из Евангелий обычно мало принимают всерьёз, где говорится: „Я должен вам сказать  ещё многое, но сейчас вы ещё не можете это понять“? И почему так мало принимают всерьёз другие слова из Евангелия: „Я с вами во все дни до конца земных времён“? Ведь, Христос говорил истину. Он должен был сказать людям не только то, что написано в Евангелиях. В Евангелиях из слов Христа содержится то, для чего люди того времени, по крайней мере, отдельные люди, созрели. Но в продолжении развития люди должны становиться всё более и более зрелыми. После Мистерии Голгофы Христос остался среди людей как живой Христос, а не мёртвый. И он здесь. Если мы научимся понимать его язык, тогда мы сможем также узнать, что он здесь и что его слова истинны: „Я с вами все дни до конца земных времён“. И его языком, его духовным языком, как раз, и хотело бы говорить антропософское мировоззрение;  антропософское мировоззрение хотело бы говорить о природе, о каждом существе на Земле, о звёздном небе и о Солнце так, чтобы при этом была бы понята, в том числе, и Мистерия Голгофы, и смог бы, как вечно бытийное, быть воспринят Христос.

           И то, что мы получили из духовного мира с помощью той силы, которая спустилась после Мистерии Голгофы с небес на Землю, мы можем также рассматривать после Мистерии Голгофы, как Слово Христа. Мы можем осуществить слово Павла: «Не я, но Христос во мне». Да, Христос во мне, как человек, если мы как люди говорим о духовных мирах. Ведь, сегодня мы уже вступили в эпоху, в которой мы даже не чувствуем себя единым со своим физическим телом, как греки, а отчётливо чувствуем это физическое тело, как нечто гармонически самостоятельное. Сегодня мы проникаем в подосновы своего физического тела ещё раньше, чем во времена Древней Греции, отделяясь, благодаря этому, от спиритуального в нашем окружении, и можем углубиться в него, только в поисках связи с богом, спустившегося с небес к людям, мы можем чувствовать себя связанными только с богом, который вступил на Землю, поскольку люди, в своём обычном сознании, не могут больше вступить на небеса в своём физическом бытии. Если мы найдём Христа, то есть, если мы откроем для себя духовный мир, тогда, в свою очередь, мы найдём и подступ к сверхчувственному миру, но теперь не посредством физического тела, как это было в древние времена, а посредством усиления сил души. И это мы получаем сейчас, когда параллелизм между телесным и душевным развитием наступает только в двадцатые годы жизни, - позднее он будет наступать ещё раньше, - благодаря тому, что мы проникаемся познанием сверхчувственного события, Мистерии Голгофы, так же, как чувственно воспринимаемыми событиями земного развития. На Земле всё происходило чувственно. Только в Мистерии Голгофы сверхчувственное смешалось с земными событиями. И оно может быть также и понято только, посредством сверхчувственного познания. Так, посредством связи с Христом, мы обретаем в душе силу, обретаем связь со сверхчувственным миром, то есть, то, что раньше люди обретали, благодаря тому, что были связаны со своим физическим телом так, что она могла стать для них оболочкой, что они ещё до физической смерти ощущали её приближение и, благодаря этому, срастались с духом, находящимся в его окружении.

           Мы должны душевно достичь того, что в древние времена достигалось больше посредством тела. И когда мы восхищаемся тем, что, кстати, пришло к нам не из непосредственно древне-индийского времени, а из того, что позднее осталось с того времени в величии Вед, грандиозности философии Веданты, великолепии Бхагавад Гиты, мы должны знать, что всё это в те времена могло быть достигнуто только, благодаря тому, что человек, достигая определённого возраста, получал кое-что из спиритуального, отражённого его телом. 

           В те древние времена, когда человек после 35-ти лет начинал стареть, он, как бы, получал компенсацию за старение своего тела, которая состояла в том, что из этого затвердевающего, усыхающего, становящегося сморщенным тела выдавливался дух, который человек воспринимал. В древние времена великие философские поэтические произведения создавались не молодыми людьми, а ставшими мудрыми, старыми патриархами. Но это был результат того, что давало тело. И то, что в древние времена люди получали от тела, в этой, ставшей другой, эпохе развития человечества, мы должны получать от ставшей сильнее души. Наше тело стареет. Мы остаёмся с ним связанным. Мы не позволяем духу выйти из тела, поскольку рано входим в это тело и используем его.

            Если мы не будем это делать, мы не станем свободными людьми. Мы должны принять это в качестве нашей правомерной земной судьбы. Но нам должно быть ясно, что в соответствии с этим наша душа должна стать сильнее. Духовная сила, которая в древние времена соответствовала стареющему телу, больше к нам не притекает; теперь мы должны завоевать её, посредством усиления души. И это усиление нашей души достигается тогда, когда мы, действительно, погружаемся в созерцание величественного небесного события, которое произошло в земном с мистерией Голгофы. При взгляде на Мистерию Голгофы и с сознанием, что последействие Мистерии Голгофы живёт также среди нас, в духовно-сверхчувственном, при взгляде на это событие укрепляется наше духовно-душевное, и мы приходим к духовному миру.

           Да, Христос спустился на Землю, чтобы люди смогли увидеть его на Земле, когда больше не могли вспомнить о видении его на небесах. Это то, что, собственно, открывается духовному зрению с сегодняшней точки зрения на Мистерию Голгофы.

           Ученики Христа ещё обладали остатками древнего ясновидения, поэтому они могли оставаться с ним и после его воскресения, когда он жил среди них в духовном теле. Но эта сила их постепенно покидала. И полное её исчезновение символически представлено в празднике Вознесения. Ученики погрузились в глубокую печаль, поскольку считали, что Христос теперь больше не с ними. Они присутствовали при Мистерии Голгофы. Но когда Христос исчез из их сознания — они видели образ Христа, исчезающего в облаках, то есть, он исчез из их сознания, - им показалось, что Христос теперь покинул Землю. Тогда их охватила глубокая печаль. А все настоящие познания рождаются из печали, из боли, из страдания. Из удовольствия истинные, глубокие познания не рождаются. Истинные, глубокие познания рождаются из страдания. И из этого страдания, которое охватило учеников Христа после Вознесения, из этой глубокой душевной боли выросла Мистерия Троицына Дня, Пятидесятницы. Для внешнего инстинктивного ясновидения учеников видение Христа прекратилось. Внутри же них поднялась сила Христа. Христос послал к ним духа, который дал возможность их душам исполнять христово бытие внутри себя. Это дало содержание первому празднику Пятидесятницы в развитии человечества. После праздника Вознесения следовал праздник Пятидесятницы. Христос, исчезнувший для внешнего ясновидческого зрения, которое осталось ученикам в качестве наследства древних времён развития человечества, выступил в празднике Пятидесятницы в их внутренних переживаниях. Языки пламени — это ничто иное, как возрождение внутреннего Христа в душах его учеников, в душах его Апостолов. Праздник Пятидесятницы с внутренней необходимостью должен был примыкать к празднику Вознесения.

            Итак, мы видим, как Мистерия Голгофы, во всей своей совокупности, помещена в развитие человечества. И так, она существует и действует на протяжении времен, вплоть до нашего времени. А то, как мы достойным образом приближаемся сегодня к тому, чем для нас в непосредственной актуальности, так сказать, в сегодняшнем дне исторического развития человечества, может быть Мистерия Голгофы, мы, из того, что было рассмотрено в последние дни, разовьем в последнем нашем завтрашнем докладе, который мне позволено для вас сделать. В нём мы поставим перед нашими душами сущность самой Мистерии Пятидесятницы и этим завершим весь цикл наших лекций.

ЛЕКЦИЯ ШЕСТАЯ,

Кристиания (Осло), 21 мая 1923 года

           Если вы взглянете на содержание наших предыдущих лекций, перед вашей душой предстанут отношения между человеком, с одной стороны, и вселенной, с другой стороны, а, кроме того, отношения между отдельной человеческой жизнью в определённом возрасте и всем человеческим развитием на Земле.

            Сегодня я хочу кое-что добавить к этому рассмотрению, чтобы придать ему некоторую завершённость. Из того, что я говорил, вы теперь знаете, что в древние времена, до Мистерии Голгофы, человек стоял, собственно, намного ближе к внешней природе и внешнему миру, чем сегодня. Сегодня человек воображает, что стоит со своей наукой вплотную к природе. Но это совершенно не так. Человек интеллектуально мыслит о природе, но делает это на основе внешних наблюдений. Он больше не переживает вместе с природой. Поскольку, когда переживают вместе с природой, как я показывал это вчера, узнают в ней не те мёртвые процессы и существа, о которых сегодняшнее естествознание говорит нам, с её стороны по праву, а узнают всю природу как одушевлённую и живую. Для прежних времён такое видение было естественным, поскольку, благодаря таким переживаниям, которые я вчера описывал, [а именно] таким, какие имели место в физическом теле к старости, человек ощущал связь с тем, что душевно-духовно живёт снаружи в природе. Если бы человек таким образом, если так можно выразиться, остался бы в зависимости от этого природно-духовного, он никогда бы не стал тем свободным существом, которым он стал в новое время исторического развития. Он никогда не пришёл бы к полному сознанию Я.

            Ведь, если сегодня, - и это совершенно правильно, - мы обратим свой взгляд внутрь себя, если мы взглянем на то, что у нас есть в виде представлений воспоминания, если мы взглянем на то, что мы пережили, - что мы в себе обнаружим? Мы обнаружим своё Я, своё Я с его переживаниями. Когда старый человек тысячу лет до Мистерии Голгофы смотрел в себя, он не обнаруживал никакого Я. Он не говорил: «Я пережил десять, или двадцать лет назад то-то и то-то», - но, как раз, в его памяти ему было ясно, что он должен сказать: «Боги позволили мне пережить то-то и то-то». - И человек не говорил: «Во мне», - как раз, благодаря тому, что он со своим эфирным и астральным телами спиритуально пережил внешние природные процессы, как раз, благодаря тому, что он был сродни природе, был с ней в доверительных отношениях, он говорил: «Бог через меня переживает мир».

           Сегодня человек не доверяет природе. Он добывает себе знания о природе, посредством своего интеллекта. Но, благодаря этому, он получает знания только о мёртвой природе. Он не переживает вместе с природой. Но, благодаря этому, он стал способным говорить себе «Я», быть свободным Я-существом.

           Это особенно сильно ощутил Павел, пережив событие в Дамаске. До этого события Павел был посвящённым, инициированным, в смысле древних инициаций. В семитских школах посвящения того времени он узнал то, что узнавали тогда в этих школах. А именно, он узнал, что бога, которого по праву позволено называть Христом, можно увидеть только в до земном бытии. Он узнал это в своей школе посвящения. 

            Но ученики Христа, с которыми он познакомился, утверждали: «Да, Христос жил с нами в человеке по имени Иисус из Назарета. Он был здесь, на Земле. И в это время он был с нами не только в виде воспоминания о до земном бытии, а мы переживали его здесь, на Земле». - Павел сказал тогда: «Этого не может быть, Христа можно увидеть только в до земном бытии». - И он был неверующим и преследовал христиан до тех пор, пока, посредством видения, имагинации в Дамаске, сам не убедился в том, что Христос живёт теперь, связанным с Землей. Тогда Павел изрёк слова, которые с тех пор стали такими важными для христианства, для внутреннего христианства: « Не Я, но Христос во мне».

           Да, к своему Я человек приходит естественным образом сам. Если человек в наше время заглянет внутрь себя, он естественным образом приходит к Я. И для того, чтобы достичь Бога, он должен в полном сознании соединиться с Мистерией Голгофы и сказать самому себе: «Христос во мне». - Древние люди говорили: «Мы были вместе с Христом и, одновременно, с Богом Отцом до того, как спустились на Землю». - Теперь человек должен научиться говорить: «Христос на Земле. Физически он был на Земле во время Мистерии Голгофы. Духовно он теперь, после Мистерии Голгофы, навсегда остаётся соединённым с Землей». - Это осталось в христианстве, где говорится о том, что Христос дал людям откровение о приближении Царствия Небесного. Уже формулировка этого изречения показывает, что человек, пусть внешне и верующий, внутренне является неверующим. Вспомните только, сколько всего наговорили современные теологи об этом приблизившемся Царствии Небесном. Они говорят: «Ну, да, здесь Христос показывает свою зависимость от оценки того времени. Он верил, что в определённое время Земля будет намного более духовной. Это заблуждение Христа». - Но это не заблуждение Христа, это заблуждение людей. Люди представляли себе это так, что когда спустится Царство Небесное, вырастет в десять раз больше винограда, увеличатся в десять раз урожаи всех плодов и по Земле будут течь мёд и молоко. Только не это имел в виду Христос; Христос говорил о духовном царстве, и оно-то, как раз, посредством него, и приблизилось. Нельзя говорить: «Это заблуждение, то, что сказал Христос, сегодня человек мыслит иначе». - А нужно говорить: «Как мне понять то, что сказал Христос?».

           Для людей со времени Мистерии Голгофы действительно стало всё более и более необходимым нахождение среди всего земного духовного и убеждение в правильности изречения: «Духовные миры спустились на Землю». - Они действительно спустились на Землю. Человек должен просто найти путь к ним, искать этот путь. Чтобы найти что-то из того, что ведёт к этому пути, я хотел бы сегодня провести небольшое рассмотрение, которое должно привнести ясность в понимании этих вещей.

           В те древние времена, когда человек чувствовал обессиление своего физического тела к пятидесятым годам своей жизни, он мог также считывать со звёзд отдельную человеческую судьбу. С тех пор астрология превратилась в дилетантский расчёт. Но в то время, достигнув возраста в 50 лет, люди, посредством существа своего физического тела, знали нечто о судьбе от звёзд. Они чувствовали родство с процессом становления земным физического тела. Но это становление земным физического тела, это познание Земли через физическое тело, приводило их, в свою очередь, к познанию духовного в судьбе из перемещения звёзд, так что мудрости звёзд за тысячи лет до Мистерии Голгофы придавали очень большое значение.

           Затем пришло время, о котором я сказал, что человек в нём более чувствовал своё окружение и, в том числе, язык, что он, достигнув сорока лет говорил: «Во мне говорит дух народа, гений народа». - Человек чувствовал тогда язык, как нечто объективное. Но с этим было связано ещё и нечто другое. С этим было связано и то, что человек, некоторым образом, переживал всё, что происходило вокруг него. Позднее человек переживал ещё каждодневные восход и заход солнца и определял свою жизнь, согласно этому. Но из того, что относилось к сменам времен года позднее люди понимали уже не много.

           Было также время, 6, 5 тысяч, 4 тысячи лет до Мистерии Голгофы, когда люди жили не только согласно дню и ночи, а также согласно году. От этого сопереживания году многое ещё осталось и в более поздние времена. Но в полном расцвете это сопереживание сменам времен года было на Востоке, во время, которое я указал,. И, как раз, на Севере от этого кое-что осталось в гораздо более поздние времена. И эти остатки можно почувствовать в Песне Олафа, где Олаф настолько вживается в процесс смены времён года, что в дни Рождества  переживает духовный мир. Песня Олафа, действительно, содержит в себе переживание духовного мира в рождественское время. Это, так сказать, воспоминание о том расцвете сопереживания сменам времён года, которое имело место в очень древние времена, как раз, там, где находилась высшая цивилизация человечества Древнего Востока. И тогда люди понимали то, что позднее понимали уже только из традиции; понимали смысл праздников в продолжении года. Люди сопереживали сменам времён года. Как, например?

            Сегодня знают, благодаря науке, но не посредством прямого переживания, что человек вдыхает и выдыхает. Когда человек делает вдох, воздух внутри него, когда он выдыхает — снаружи. Сегодня человек знает это только, благодаря науке. Он не переживает вдох и выдох так, как это было раньше в древние времена.

             Но, ведь, дышит не только человек, дышит и Земля, хотя и по-своему. У Земли, как и у человека, также есть духовное. Только Земля вдыхает и выдыхает своё духовное в ходе смены времён года. И когда приходит зимнее время, когда празднуют Рождество (Weihnachtszeit), - это время, когда Земля заканчивает свой вдох, когда земная душа полностью находится в Земле. Тогда Земля живёт в себе максимально душевно. А потому на Земле в это время душевно-духовное становится также видимым.

             И человек переживает этот вдох Земли вместе с ней, когда Земля имеет всю свою душу в себе, когда все элементарные существа могут выйти из земного и жить с деревьями, которые, правда, тогда покрыты снегом, жить с поверхностью Земли, на которой вода превращается в лёд; как раз, когда Земля покрыта ледяной оболочкой, активизируются в Земле духовные существа. Обычный натуралист скажет: «Крестьянин сеет в землю семена, которые взойдут весной». - Но этого бы не произошло, если бы элементарные духи не перенесли в зимнее время в эти семена духовную силу. Духовные существа, природные духи наиболее пробуждены тогда, когда Земля полностью вдыхает свою душу зимой, в период Рождества. Поэтому Рождение Христа лучше всего будет понятно, благодаря тому, что оно имело место в то время, когда вся душа Земли находится внутри неё. Но уже ко времени Мистерии Голгофы только очень малое количество людей обладало пониманием действия этого духовно-душевного Земли зимой.

            Точно так же знали и о том, что имеется противоположное состояние в середине лета, в конце июня, в Иванов День. В это время Земля делает полный выдох. Выдыхая, она отдаёт свою душу внеземному космосу. От Рождества до Иванова Дня можно воспринять выдыхание душевного в дали вселенной. Земная душа стремится к звёздам. Душа Земли хочет познакомиться с жизнью звёзд. И душа Земли ко времени Иванова дня через свет летнего солнца по-своему максимально связана с движением звёзд. И это в древние времена, тысячи лет до Мистерии Голгофы, в определённых областях люди воспринимали. Это можно было видеть. И из этого видения вышло празднование летних мистерий.

            В этих летних мистериях, в мистериях Иванова Дня, о которых особо заботились на Севере, ученики посвященных, под руководством последних, учились прослеживать путь земной души к звёздам, чтобы считывать с этих звёзд, какие духовные события, какие духовные факты связаны с Землёй. И в продолжении этого времени, с Рождества до Иванова Дня, прослеживали этот выход земной души в звёздные миры, это стремление земной души к звёздам. И отголосок, традиционный отголосок этого стремления земной души к звёздам ещё сохранился в определении дня праздника Пасхи. День праздника Пасхи приходится на первое воскресенье после весеннего полнолуния, то есть, определяется по звёздам, поскольку в древние времена говорили: «Душа человека хочет следовать за земной душой на её пути к звёздам, и видеть в мудрости звёзд то, чем надо руководствоваться». - Поэтому день весеннего праздника, праздника Пасхи, должен был определяться не по земным расчётам, а по небесным расчётам, то есть, согласно расчётам движения звёзд. Все эти вещи совпадают, если рассматривать их правильным образом.

            Так, когда древнее знание об устройстве мира было утеряно, но в душе человека оставалась тоска по этому знанию, каждую весну его охватывало чувство печали. В период от 8-го столетия до Христа до 4-го столетия после Христа это проявление печали о космической судьбе человечества, было сильным, как раз, в душевной конституции народов цивилизованных областей, у которых ещё сохранялось стремление сопровождать земную душу, когда она весной хотела следовать к звёздам. Но теперь человеческая душа этого сделать больше не могла, поскольку была привязана к телу. Получить от природы толчок для подъёма к миру звёзд, имевший место раньше, уже не было возможности. Поэтому, с другой стороны, человеку было понятно, что праздник Пасхи, праздник смерти и воскресения Христа, должен праздноваться в весеннее время.

            И, празднуя смерть Иисуса Христа весной, они, действительно, связывались с божеством. Но то, что здесь нельзя производить земные расчёты, выражалось уже в определении дня праздника Пасхи. Рождество надо было определять земными расчётами, поскольку здесь душа Земли полностью находилась в Земле. День празднования Рождества надо было установить в определённый день. За Пасхой стояло нечто другое, день Пасхи должен был определяться не земными расчётами, а небесными. Здесь нельзя было установить определённую дату, а нужно было каждый год вычислять эту дату заново по положению звёзд. Ведь, если рассчитать нечто на Земле, и то же, инструментами такой же точности, рассчитать с небесной точки зрения, то получится разница в несколько дней, поскольку ход небесного времени не совпадает с земным. Земное время мы пытаемся поддерживать максимально равномерным. Другое дело, небесное время, которое может протекать быстрее или медленнее, поскольку оно живое само по себе. Мы, люди, сами убиваем земное время, поэтому оно протекает равномерно. Небесное время — живое, протекает неравномерно в себе. И при определении даты празднования Пасхи существует стремление руководствоваться небесным временем, положением звёзд, но, тем не менее, для земных обстоятельств дата смерти Христа, естественно, должна выпадать на определённый день и праздноваться в определённый день. 

            Мы этого не делаем, поскольку весной мы хотим руководствоваться небесным временем, а не земным. Глубокая мудрость лежит именно в определении даты праздника Пасхи. Но в наше время думают иначе. Где-то года 24 тому назад я каждую неделю встречался с одним очень знаменитым астрономом (Wilhelm Foerster, 1832-1921). Мы были в одном кружке. Этот астроном думал только о том, что если мы будем каждый год праздновать Пасху в различные дни, то все расчёты в наших книгах о Земле придут в беспорядок. Он полагал, что дата Пасхи, в крайнем случае, должна праздноваться в первое воскресенье апреля, или просто как-нибудь определена абстрактно. Вы, ведь, знаете, что после этого абстрагирования даты празднования Пасхи, проходит ещё некоторое время. Люди хотят порядка в своей бухгалтерии, о которой сегодня больше всего пекутся. И каждый год это празднование Пасхи, которое ещё и растягивается на пару дней, этот порядок разрушает. Порядка было бы больше, если бы этот день приходился на фиксированную дату. Но тогда это было бы отчётливым признаком того, что ориентацию на духовное хотят полностью вытеснить.  Такие вещи лучше всего демонстрируют то, в какой степени мы стали материалистами, насколько мы хотим вытеснить духовное.

           Но, прежде всего, человек переживал прохождение года так, что, прослеживая путь земной души в её выходе в космос весной и в период Иванова дня, он каждый год также учился следовать духовным существам высших иерархий и умершим для мира душам. В древние времена люди осознавали, что переживая годичные изменения, они учатся следовать умершим душам, учатся, как бы, справляться о том, как эти умершие себя чувствуют. И люди ощущали: весна приносит им не только первые цветы, но и возможность справляться о своих умерших родственниках, об их состоянии. - С переживанием смены времён года было связано нечто вполне конкретное духовное. Но, благодаря развитию человечества на Земле, это изменилось. Люди больше не могут душевно сопровождать изменения времён года. Почему? Очень простое рассмотрение вам это покажет.

           В древние времена люди придавали, действительно, очень большое значение всему тому, что связано с зависимостью земного от звёзд. Они из этого выросли. Подумайте только, если у нас сейчас Иванов день, то есть, если речь сейчас идёт о том, что наша душа может прослеживать путь земной души, которая выходит из Земли и соединяется со звёздами, то антиподов этому мы имеем в Рождество. Тут земная душа возвращается на Землю с другой стороны. Подумайте только, в древние спиритуальные времена люди знали об этих антиподах так мало, что представляли Землю в виде диска, они даже представить себе не могли Землю круглой, то есть, не могли представить себе всё это своё отношение к антиподам. Человек, действительно, продвинулся в своём сознании. Всё отношение к Земле изменилось, как раз, благодаря тому, что для земного человечества Земля стала круглой. Теперь человеческая душа чувствует, когда на Севере земная душа выходит к звёздам, духовному зрению это предстаёт, как бы, в виде хвоста кометы, выходящей из Земли, а на другой стороне земная душа возвращается на Землю, - и это Рождество. И наоборот, когда земная душа здесь возвращается, земной хвост кометы на другой стороне простирается в космос. Это происходит одновременно.

           Придя к чувствованию того, что Земля круглая, человек, одновременно, стал независимым от изменений времён года. Пока он жил в своей местности, в своей локальности, изменения времён года были для него чем-то абсолютным. Сегодня, когда путешествия по Земле стали для человека обыденными, благодаря тому, что он постоянно попадает в другие места, переживания изменений времён года у него ослабевают; благодаря тому, что он имеет внешне, он лишается [внутренних] сопереживаний годичным изменениям. Он также утерял интенсивность понимания годовых праздников. Подумайте только, как мало конкретного и как много абстрактного содержится сегодня в праздниках. Из традиции люди знают, что к Рождеству делают подарки, и радуются каникулам. На Пасху, возможно, проводят различные церемонии, традиционно связанные с тем, о чём я говорил. Но где сегодня человек конкретно чувствует духовный мир в смене времён года?

            Мы не можем сегодня иметь праздники, исходящие из полного понимания изменений времён года. Мы должны были бы переживать вдох земной души на одной стороне Земли и выдох на другой стороне так, как голод и жажду в нашем физическом теле. Не только человек персонально стал Я-существом, свободным существом, но и сама Земля эмансипировалась от вселенной. Сама Земля не стоит в новейшее время в такой тесной связи со вселенной, - по крайней мере, для развития человечества, - как это было в древние времена. И потому человек всё больше и больше должен будет искать внутри себя то, что он не может найти снаружи. В этом поможет и наука. И теперь я хочу самую малость сказать о науке, что, возможно, покажется многим не интересным, но всё же имеет отношение к делу.

           В ходе становления интеллектуализма мы получили науку о природе, которая занимается всем, что находится вне человека. Я не хочу сейчас говорить о физике и химии, которые занимаются окружением человека, совсем внешним образом, я хочу говорить о науке жизни, о биологии. Она интенсивно занимается низшими животными и более высокими животными, включая самых высших. И у нас есть грандиозная, достойная восхищения наука о животных формах, так что мы можем сегодня иметь представление о том, как отдельные формы развились друг из друга. Благодаря ней, родилась концепция Дарвина-Геккеля, утверждающая, что человеческая форма образовалась из животной формы. Но таким образом человек узнаёт о себе очень мало. Он становится лишь точкой в конце животного ряда. Вначале идут животные от низших до высших, а затем точка, человек. Человек узнаёт себя не как человека, а как высшего животного. Это большое достижение науки, его нужно только правильно понимать. Надо действительно признать, что наука не может научить нас ничему иному, кроме как тому, чем человек не является. Когда это знание о том, что наука должна заниматься не тем, чем является человек, а тем, чем человек не является, к нам придёт, тогда наука просветлеет, тогда мы будем изучать все формы, которые существуют как в животном царстве, так и в растительном. И что мы тогда скажем? Мы скажем: «Снаружи у нас есть все животные формы. Их мы должны были оставить в мире, поскольку, имея их в себе, мы не стали бы людьми». Естествознание учит нас тому, что мы должны были в себе преодолеть. Мы развились, благодаря тому, что отбросили эти природные формы и оставили себе то, что не является природой, что пришло из душевно-духовного.

            Когда-нибудь мы скажем науке: «Ты великолепна, ведь, ты учишь меня всему тому, чем человек не является. Поэтому я должен искать человека не во внешней науке, а где-то в другом месте. Я стану учёным, как раз, благодаря тому, что не буду искать человека на вершине животного ряда, а буду познавать животных, как формы, сброшенные человеком, оставленные человеком. Тогда я занимаю верную позицию по-отношению к науке». - Но тогда человек оказывается вынужденным познавать нечто не внешним наблюдением, а изнутри, из своего духовно-душевного. И в тот момент, когда человек скажет: «Наука, в сегодняшнем понимании, не даёт нам никаких знаний о человеке, а даёт нам знания о том, чем он не является», - в этот момент он узнаёт также, насколько нам необходима духовная наука. Поскольку только она даёт нам возможность познать человека. Иначе мы изучаем лишь оболочку человека, как конечную точку животного царства.

            Как раз, правильное понимание науки о природе, нахождение верной позиции на естественно-научном основании даёт нам возможность полностью признать эту науку как вне человеческую, и следовать в поисках знания о человеке другими путями, включая и знания о его физических особенностях. Тогда человеку вообще нужно будет осваивать духовное наблюдение уже на Земле. К этому духовному наблюдению и должна стремиться антропософия. Это я могу вам показать на конкретных примерах.

           Под влиянием материалистического духа времени укрепляется тенденция всё, включая и то, что делается с детьми в школе, делать с позиции тела. Сегодня производятся эксперименты даже для изучения памяти, воли и мышления. Я с этим не спорю, поскольку для науки это очень интересно, но основывать на этом педагогическую деятельность, - это что-то ужасное, поскольку это, ведь, доказывает, что собственная сущность человека стала нам совершенно чуждой, если для того, чтобы понять ребёнка, мы должны делать внешние эксперименты. Если мы внутренне связаны с ребёнком, зачем нам проводить внешние эксперименты? Но я ещё раз хочу подчеркнуть, я не против экспериментальной психологии, значение которой, в смысле научного интереса, я полностью признаю. Но, как основание педагогики, экспериментальная психология доказывает лишь то, что человек стал чужд самому себе, и что мы должны проводить над человеком внешние эксперименты для того, чтобы узнать о нём нечто внутренне, поскольку внутренние подступы к нему мы утеряли.

            Мы должны создать возможность обретения внутреннего духовно-душевного подступа к существу человека. Тогда мы узнаем, например, как много, или мало можно апеллировать к памяти девяти-десятилетнего ребёнка, к его способности запоминать. Вся агитация того, что память нельзя перегружать, может привести к недостаточной её занятости. Необходимо найти середину, загружать память не слишком много и не слишком мало. Представьте себе, мы перегружаем  память девяти-десятилетнего ребёнка. Последствия мы сможем обнаружить только при достижении им тридцати-сорока лет, а то и позже. Тогда этот человек станет или ревматиком, или диабетиком. Как раз, когда мы не вовремя, скажем между девятым и десятом годом жизни, перегружаем память, эта перегрузка выражается позднее в излишнем отложении нежелательных продуктов обмена веществ. Эту связь, протягивающуюся через всю земную жизнь, люди обычно не видят. Напротив, когда мы недогружаем память ребёнка, то есть, даём памяти недостаточно материала, в более позднем возрасте он обнаруживает склонность к возникновению у него всевозможных воспалительных заболеваний. Видеть в телесных состояниях одного возраста следствия душевно-духовных состояний другого возраста, - это то, что является важным, что мы должны знать.

           Или возьмём нечто другое. Мы проводим эксперименты над детьми школьного возраста, скажем, восьми-десяти лет, чтобы установить, как быстро они устают при чтении. Можно, например, сделать таблицы: при обучении считать дети устают так-то быстро, на уроках физкультуры — так-то быстро, и затем организовывать обучение по этим таблицам. Для чисто объективной науки, к которой я отношусь с полным уважением, эти таблицы, конечно, крайне интересны. Я не пытаюсь опровергнуть их результаты, но для педагогики такое рассмотрение не приносит абсолютно ничего. Поскольку между сменой зубов и половым созреванием, то есть, как раз, в этом школьном возрасте, при обучении и воспитании мы должны делать акцент не столько на голове, или двигательном аппарате ребёнка, сколько на его дыхательной и циркуляционной системе, на ритмической системе. В уроки физкультуры мы также должны вносить ритм, такт, творческий подход.

           Эвритмия и является таким прекрасным средством воспитания, как раз, потому, что  в ней творческий импульс проникает в организацию движения ребёнка. Поэтому же мы должны освобождать от сильной нагрузки голову, не позволять ребёнку в этом возрасте слишком много думать, а организовывать обучение образно (bildlich), объяснять через образы. Тогда мы апеллируем не к его нервной системе, не к двигательной системе, а, преимущественно, к ритмической системе. Это не вызывает усталости. Подумайте только, наше сердце бьётся всю ночь, хотя мы устали и теперь отдыхаем. Мы неустанно дышим всё время между рождением и смертью. Об усталости можно говорить только относительно двигательной системы и нервно-чувственной системы. Ритмическая система не устаёт никогда. Поэтому, как раз, в период, когда ребёнок должен принять в свою душу самые важные вещи, необходимо организовывать обучение таким образом, чтобы, вообще, обращаться к тем силам ребёнка, которые не устают. И когда рассчитывается, насколько ребёнок устал при таком-то и таком-то обучении, то это является лишь научным доказательством того, что что-то делается неверно. Если ориентируются на эту шкалу, то методы обучения следуют неверным курсом. Нужно знать, что нечеловеческое становится ясным, благодаря экспериментальной психологии, а человеческое познаётся внутренне.

           Таким же образом душевно-духовное рассмотрение должно проникнуть и в медицину. Оно и присутствовало там в древние времена. Оно присутствовало там так, что исцеление и воспитание, по-сути, обозначалось одним словом. Когда человек появлялся на свет, его принимали как существо, нуждающееся в лечении. Воспитание было лечением. Это будет возможным снова только тогда, когда духовно-душевное познание разовьётся настолько, что охватит глубины подобных вещей. Как я говорил, недостаточная нагрузка на память, позднее вызывает воспалительные состояния, а избыточная нагрузка, с другой стороны, отложения в результате обмена веществ (метаболические депозиты).

           Если взглянуть на деятельность духовно-душевного в физическом, то эта деятельность обнаруживается и в отдельных болезнях. И тогда знакомятся с обратной стороной космоса, с тем, как ведут себя вещества в космосе духовно. Тогда находят терапию для патологий. Тогда человек становится полностью охваченным мыслью: «Со времени Мистерии Голгофы мы должны обращаться к внутреннему души. Мы больше не можем черпать духовно-душевное из нашего окружения. Когда же мы рассчитываем на окружение, когда мы идём в анатомическую аудиторию, мы слышим тот крик о помощи, который прозвучал от одного врача на последнем медицинском собрании: «Дайте нам трупы, тогда мы сможем двигаться в медицине дальше. Дате нам трупы»». - Определённо, этот призыв сегодня вполне оправдан и я его не оспариваю. Но он приведёт к верным последствиям, только если с другой стороны прозвучит призыв: «Дайте нам возможность заглянуть в душевно-духовное, на то, как оно постоянно строит и постоянно разрушает тело».

           Но это связано с правильным пониманием Мистерии Голгофы. Поскольку, ведь, Христос хотел, чтобы мы походили к лечению изнутри. Поэтому он послал Святого Духа. То, что он хотел привить человечеству, было одновременно и тем, что приносит физическая наука, но физическая наука духа. Поэтому мы поймём Христа, правильным образом трактуя слова Евангелия: «Кто постоянно призывает «Господи, Господи», или «Христос, Христос», не всегда является настоящим христианином». Антропософию часто упрекают в том, что она говорит о Христе меньше, чем внешние религиозные конфессии. И я часто отвечаю на этот упрёк: «Но есть древний Завет, который признают также и христиане, но которые они, в своём постоянном поминании Христа, не учитывают: «Не произноси имя Бога твоего всуе»». Это один из десяти Заветов.

           Кто постоянно говорит о Христе, у кого его имя не сходит с уст, тот грешит против святости его имени. Антропософия же хотела бы во всём, что она делает, быть христианской. Поэтому её нельзя упрекнуть в том, что она говорит о Христе слишком мало, поскольку сознание о том, что Христос жив, содержится во всём, что она приносит. Она не хочет постоянно повторять «Господи, Господи», но чем меньше она говорит о Христе, тем более она желает быть христианской.

           Мы должны по-настоящему, как раз, в христианском смысле, обрести понимание того, что во всю нашу социальную жизнь надо привносить нечто духовное. Мы должны смочь прийти изнутри к тому духовному, что, так сказать, живёт среди нас. И для этого у человечества будет возможность, если оно приложит к этому усилия, - это не может произойти за один день, как раз, такие интимные духовные вещи не могут произойти за день, - чисто из внутреннего духовного развить, в свою очередь, нечто также и относительно совместного проживания людей.

            Рассмотрим праздник Пасхи. Посредством этого праздника Иисус Христос милосердно включился в процесс развития человечества, раскрывая себя как бессмертного, как раз, в то время, когда тайна смерти подступала к человечеству особенно близко, и, становясь, в некотором роде, примером бессмертного человека, который прошёл через смерть и воскрес. Это человек понимает ещё из древних времён. Жизнь до рождения была ему понятна. Смерть он видел на Земле, воскресение он должен был увидеть на примере Иисуса Христа. Но Христос осуществил ещё и Таинство Пятидесятницы (Троицына Дня). Он послал людям Дух, исцеляющий Дух, показывая этим, что человек должен достичь переживание Христа самостоятельно. Но сделать это он сможет, только идя обратным путём, вначале переживая воскресение, а затем, после пережитого воскресения, правильным способом осуществляя физическую смерть, то есть, воскрешая душу внутренне. Возвышение души до более высокой ступени жизненности между рождением и смертью, достигается посредством полного оживления связи с Мистерией Голгофы, чтобы эта душа из духовного воскресения чувствовала: «Я прохожу земную смерть как душа воскресшая». - То, что боги сделали для людей для того, чтобы те не потеряли свою бессмертность, они запечатлели для них в последовательности смерти и воскресения в празднике Пасхи.  Но теперь представим себе: когда человек духовно сможет ощущать так же живо (regsam), как весной он ощущает пробуждение молодых ростков, раскрытие цветков, зелень деревьев, оживление и пробуждение всей природы, то, как он, посредством своего физического, оживляет себя вместе с природой, то, как после прохождения середины лета и прихода осени, он ощущает отмирание природы, то, как внешне физическое сохраняется в становящихся коричневыми листьях, в увядающих ростках растений, в засыхающих плодах, - когда человек переживёт всё это так же, но переживёт теперь и то, как, как раз, в этом похоронном шествии природы (in diesem Zugrabetragen der Natur) просыпается духовное, которое оказывается теснее всего связанным с земным к середине зимы, к Рождеству, когда предвестие осени он сможет праздновать так же, как праздник Пасхи весной, когда он так же празднично сможет ощутить погребение, смерть и воскресение, воскресение души при погребении природы, чтобы затем правильно подойти к погребению и земной смерти, когда осенью он научится чувствовать в природе обратную последовательность: воскресение - смерть, когда он создаст праздник в своей душе, который относится к празднику Пасхи так же, как осеннее солнце к весеннему солнцу, тогда человек сможет получит силу для празднования и от сегодняшнего духа.

           Но мы должны следить не только за тем, чтобы постепенно не терялось осознание содержания праздника, так чтобы мы больше не знали, почему надо праздновать Пасху в первое воскресенье после весеннего полнолуния. Мы не должны говорить: «Сейчас Пасха; так было всегда. Сделаем поудобнее, будем праздновать Пасху в первое воскресенье после первого апреля, совершенно абстрактно». - Мы должны научиться чувствовать: «Нам необходима связь человека с космосом». - Как у нас есть восходящее и заходящее солнце, так же нам необходимо в Пасху праздновать смерть-воскресение, а осенью воскресенье-смерть: воскресение человека в умирающей природе.

            Это, по-отношению к сменам времён года, мы сможем научиться чувствовать духовно-душевно, только если мы ставим перед своей душой факт духовного мира, о котором я говорил в предыдущие годы также и здесь. Мы знаем, что в Старом Завете, когда говорится о Яхве, как раз, те, кто знал о тайнах духовного мира, говорили: «Яхве стоит за кулисами, но тот, кто его действия осуществил на Земле, это Архангел Михаил». - И, дело сейчас обстоит так, что, действительно, в последней трети девятнадцатого столетия развития человечества деятельность этого духовного существа, традиционно называемое Архангелом Михаилом, испытала особую активность и живость. Этот Архангел Михаил, начиная с семидесятых годов прошлого столетия, действует в земной сфере. Человеческая душа старается весной следовать за выдыхаемой земной душой, стремящейся в космос, но она его не достигает. Под воздействием чувства свободы, сознания Я, человеческая душа стала бессильной перед небесными высотами. Но с приближением осени человеческая душа может чувствовать, если она чувствует правильно, как спускается Михаил, и Михаил, как замещающий Христа, становится сотрудником человека, особенно осенью.

           Когда увядают листья, становятся коричневыми, когда они опадают с деревьев, когда природа умирает, тогда в этой осенней природе чувствуется, как Михаил спускается с высот, которых больше не может достичь человеческая душа, чтобы заместить Христа к Рождеству, и становится помощником людей в осенних нуждах. Тогда чувствуется возможность внесения в протекание времени года праздника, который объединит людей, на основании их собственной воли, который, исходя из духовного сознания, укрепит их. В календаре, однако, как пророчество, как намёк, стоит: «Конец сентября — праздник Михаила». Понимаемое правильно, это означает: «Люди, поймите необходимость установления праздников! Поймите необходимость, наряду с установлением праздника Пасхи, как праздника восхода, установления в конце сентября праздника Михаила, противостоящего праздника, как праздника заката!». - Истинно, если бы люди пришли к подобному духовному заключению установления чего-то такого в социальной жизни, что исходит из духовных миров, то для социальной жизни это имело бы огромное значение.

           Я знаю, что для материалистического сознания будет выглядеть фантастическим, если какие-то, как они скажут, сектанты захотят установить осенний праздник, праздник Михаила.  Те же, кто действительно понимает происходящее в мире, знают, что на социальную гармонию, на социальное развитие, сильнее, чем все социальные агитации, будет действовать  это волевое решение, исходящее только из духа, установления осеннего праздника, как знака того, что между рождением и смертью имеет место стремление пробуждения души, воскресения души, за которым затем правильным образом может следовать физическая смерть. Желание привлечения духовного в физический мир, - вот что главное. И правильно понять это легче всего можно, как раз, в этих краях.

           Хотелось бы сегодня напомнить о том, чем я закончил здесь, в Норвегии, моё последнее выступление. Я обращал внимание на то, как все природные условия, в которых находится здесь человек, заставляют его душу после смерти стать для человеческих душ учителем природы. Я говорил, что норвежцы после смерти станут учителями природы в духовном мире. Те из вас, кто присутствовал тогда при этом докладе, вспомнят, как я попытался приблизить эту спиритуальную естественно-научную миссию к человеческим сердцам. Предлагал подумать о том, что норвежец, благодаря своему отношению к скалам и морю, к особой неяркой природе, имеет в духе такую тесную связь с природой, что может рассказать после смерти всем другим людям, как раз, о природе нечто существенное. Об этом я говорил тогда.

           Параллельно этому, однако, проходит кое-что другое. Параллельно этому здесь проходит то, о чём мы вспоминали здесь много лет назад, когда нас было совсем немного, мы вспоминали о том, что после Мистерии Голгофы человек должен всё больше и больше в полном сознании устанавливать духовную связь со вселенной, как это было в древние времена, когда за всем природным он чувствовал присутствие духовных существ, от элементарных духов до высших духовных существ, когда человек ещё осознавал, что он должен ощущать при виде молнии. Знаем мы это сегодня?

            Да, сегодня мы знаем это из физики. Из физики мы знаем, что при этом в воздухе разряжается электричество и посылает разряды молнии. Мы знаем это из опыта с простейшими инструментами в лаборатории. Мы натираем их тряпочкой и затем вызываем небольшие электрические разряды. И мы считаем, что наверху точно так же возникают мощные разряды. Жаль только, что не придёт какой-нибудь малыш и не скажет: «Но учитель тщательно вытирает все элементы, чтобы они были сухими. Если стеклянные палочки мокрые, никаких разрядов не возникает. Но там, наверху, облака и всё совершенно мокрое. Не думаю, что там всё идёт так гладко, как в лаборатории. Наверное, всё происходит как-то иначе, и мы, вероятно, всё же не знаем это так точно, как нам говорит физика».

          Действительно, когда у человека была духовная наука, пусть инстинктивного рода, он выражал это по-другому. Он говорил: «Как говорит человек, так же говорит и вселенная, и слово состоит из синтеза слов. Множество, звучащее снаружи как Логос, пронизывает мир стянутым в виде Тао. Затем бьёт своим молотом Тор. Тогда мировое слово становится синтетически стянутым. И это проявляется в том, что мы слышим как гром. Но Тору помогает также другой бог, бог света».

           Это выражено по-другому, выражено духовно; так, мы уже выражаться не можем. Мы должны выражаться антропософски, но мы выражаемся тоже духовно. В те времена знали: «Когда мы слышим гром и видим молнию, мы не должны объяснять это с земной точки зрения, потому что при этом проявляется нечто, что воздействует на земное из вне земного, то есть, что возникает, как раз,  противоположным земному образом». - Тут позвольте мне ещё раз привести пример из науки о природе. Каждый человек знает из физики, что когда зажигают свет, сила света убывает по мере удаления от источника во всех направлениях. Есть формула: сила света убывает пропорционально квадрату расстояния. Известно, что, как и сила света, пропорционально квадрату расстояния убывает также сила тяготения. Но не знают одного; не знают, что с удалением от Земли убывает и действие природных законов, что когда мы выходим в пространство вселенной, наши природные законы не действуют. Человеку не достаёт мужества применить закон света, закон тяготения также и на закон интеллекта. Правильность наших природных законов, которые мы изучаем здесь на Земле, уменьшается пропорционально квадрату удаления от Земли. Я знаю, что это ужасная ересь. Говорить сегодня: «Сила света убывает так-то, сила тяжести убывает так-то», - это не ересь. Но говорить кому-то, кто проводит исследования в лаборатории в поисках химических и физических закономерностей: «Правильность того, что ты тут исследуешь, убывает пропорционально удалению от этого места так же, как при своём распространении убывает сила света»,  - это ересь. На определённом удалении, там, снаружи, местные законы природы совершенно не действуют. То, что происходит с Лейденской бутылкой, это пропускание искр, вполне можно использовать на Земле, но снаружи всё это больше не действует.

           После Мистерии Голгофы мы должны найти возможность снова прийти к духовному изнутри. На это указывают и древние посвящённые, которые говорили: «Сейчас человек ещё имеет инстинктивное ясновидение. Он видит дух. Но скоро человечество достигнет свободного сознания и не сможет больше видеть дух. Тогда оно должно будет снова прийти к духу, посредством внутреннего духовного обучения, посредством усиления духа, посредством духовного познания и духовной науки. Тогда боги снова вернутся».

           Боги такого рода снова появятся в окружении Христа, как они были до Мистерии Голгофы без Христа.  До Мистерии Голгофы человечество видело одушевлённую, одухотворённую природу.  После Мистерии Голгофы человечество должно стремиться к тому, чтобы окружение Христа образовывала пронизанная духом, одушевлённая природа, чтобы в окружении Христа люди видели природных духов, поскольку без Христа они их видеть не могут. Но это намечалось, как раз, здесь, когда народ учили тому, что из множества  древних духовных, божественных существ снова в новом обличье явится Видар («Воин леса», - сын бога Одина и великанши Грид), после того, как он сам обратился в христианство. Об этом мы вспоминали здесь много лет назад. И в память об этом наши северные друзья назвали тогда свой филиал.    

            С этим воспоминанием, с этим общим воспоминанием было связано то, что стало здесь основанием филиала. И пусть, дорогие мои друзья, такие совместные воспоминания всегда будут пробуждать в нас активность, и пусть точно так же то, что мы переживаем при такого рода циклах лекций станет для нас совместным воспоминанием, совместной жизнью. Пусть такая совместная жизнь станет поддержкой в антропософской жизни. И на прощание я хотел бы пожелать, чтобы в наших душах сохранялось такое живое воспоминание и, благодаря этому, также сохранялось настоящее осознание праздника Пятидесятницы. И пусть, таким образом, мы останемся вместе в духе, вместе работая над спиритуальным прогрессом, над спиритуальным развитием человечества. Благодаря такой общности, человечество постепенно окрепнет для того, чтобы снова подготовить на Земле приют для духа. И пусть то, что мы могли вместе обдумать здесь в эти дни, станет нашим небольшим вкладом, небольшой частью той силы, которая необходима для возврата духа на Землю. Это я хотел бы сегодня вложить в ваши сердца в заключении нашего цикла лекций и, учитывая то, с каким доброжелательством вы восприняли то, что я должен был вам сказать в продолжении этих дней, заверить вас в моём глубоком удовлетворении от того, что мне было позволено снова несколько дней быть вместе с вами, мои дорогие норвежские друзья, и в том, что то, что мы здесь совместно обсудили, станет отправной точкой для дальнейших размышления и для меня. Таким образом мы сможем оставаться вместе в духе, не смотря на то, что земные обстоятельства нас постоянно разделяют.

ЛЕКЦИЯ,

Кристиания (Осло), 17 мая 1923 года

«Всемирная Пятидесятница. Послание Антропософии»

          Если оглянуться назад на историю эволюции человечества, взору предстанут крупные и мелкие события, которые повлияли на жизнь всего человечества. Величайшим из них является событие, называемое нами Мистерией Голгофы, благодаря которому христианство вошло в развитие человечества. В то время, когда произошла эта Мистерия Голгофы, её понимали совершенно по-другому, нежели в более поздние времена, и она должна быть, в свою очередь, заново осмыслена и понята в наше время. Правильно понять эту Мистерию Голгофы, в смысле сегодняшнего времени, - это задача антропософии.

           Мы должны погрузиться в древние времена, в которых человек обладал совершенно иным сознанием, нежели сегодня. Оказавшись в прошлом, отдалённым от нас на три-четыре тысячелетия, мы увидим людей, обладавших инстинктивным сознанием того, что перед тем, как они спустились на Землю в физическое тело, они жили в духовном мире. Каждый человек знал тогда, что внутри него находится душевно-духовное существо, посланное божественными силами на Землю.

           Тогда люди имели также другое сознание смерти, поскольку, оглядываясь назад на свои воспоминания о душевно-духовном бытии до земной жизни, они знали, что то, что жило в них перед земной жизнью, будет жить и после смерти.

          В то время имелись школы, которые одновременно являлись и религиозными институтами; их называют Мистериями. В этих школах и религиозных заведениях люди обучались тому, что они могли знать о жизни, до того, как спустились на Землю. Посредством этого узнавали, что до своего земного бытия они жили среди звёзд и духовных существ так же, как сейчас, на Земле, они живут среди растений и животных, гор и рек.

           Человек говорил себе: "Я спустился в земное бытие из мира звёзд". - Но он знал, что звёзды являются не просто физическими, а что каждая звезда населена духовными силами, с которыми он был связан до схождения на Землю. Он знал также, что при оставлении физического тела при смерти, он возвратится в мир Звезд, то есть, в духовный мир. И как самую важную звезду он рассматривал Солнце, Солнце со своими существами, среди которых самым возвышенным было существо, называемое высоким Солнечным Существом.

           Из Мистерий к людям пришло учение о том, что высокое Солнечное существо, до того, как человек спустится на Землю, даёт ему силу после смерти снова, правильным образом, вернуться в духовные и звёздные миры. И учителя Мистерий говорили своим ученикам, а те, в свою очередь, прочим людям: «То, что несёт вас через смерть и рождение в земном бытии, является духовной силой Солнца, духовным светом».

            Было множество молитв, выдающихся учителей, вышедших из Мистерий, которые описывали и восхваляли это высокое Солнечное существо. И эти учителя говорили своим ученикам, а те, в свою очередь, всему человечеству, что человек, проходя врата смерти, попадают вначале в сферы низших звёзд и низших звёздных существ, а затем приближается к Солнцу. Но он не может подняться выше, если не получит силы от Солнечного существа. Поэтому у людей, которые это понимали, на сердце становилось тепло, когда они могли молиться Духу Солнца, дарующего им бессмертие. Стихи и религиозные молитвы, направленные к Солнцу, имели совершенно особое, пронизывающее чувства и всё восприятие человека, значение. Совершая службу, посвящённую Солнцу, человек чувствовал себя связанным со вселенским богом. Это имело место у тех народов, у которых такая служба, в которую входили особые культовые действия и церемонии, была обычным явлением. Как правило, такая служба состояла в том, что образ бога клали в гроб и через несколько дней оттуда доставали, как символ того, что во вселенной существует бог, Солнечный бог, который всегда пробуждает человека, стоящего перед смертью. И при проведении этого культа священник говорил своим ученикам, а те, в свою очередь остальным: «Это знак того, что перед спуском на Землю вы были в духовном царстве, где есть Солнечный бог».

           Прихожанам этой Солнечной службы говорили: «Посмотрите вверх, где сияет Солнце, это лишь внешнее проявление Солнечного существа, за этим светом есть Солнечный бог, дарующий вам бессмертие».

           Так люди знали, что они спустились в земное бытие из духовных миров, и что они забыли этот мир Солнечного бога. «Вы покинули царство Солнечного бога, посредством вашего рождения. И вы должны его найти снова с помощью силы, вложенной в ваши сердца, когда переступите порог смерти», - так говорили священники, проводившие службу, своей пастве.

           Посвящённые священники этих мистерий знали, что высокое Солнечное существо, о котором они рассказывали, является тем же самым существом, которого позднее называли Христом. Но до Мистерии Голгофы было так, что эти священники должны были говорить: «Если вы хотите что-либо узнать о Христе, то вам нужно его искать не на Земле, тогда вам нужно возвыситься до тайн Солнца. Лишь за пределами Земли вы сможете познать тайны Христа».

           Для людей было относительно нетрудно поверить в такое учение, поскольку у них ещё было инстинктивное воспоминание о царстве Христа, из которого они спустились на Землю. Но человечество подлежит развитию, и инстинктивное воспоминание о доземной духовной жизни оно постепенно утратило. Восемьсот лет до Мистерии Голгофы таким инстинктивным воспоминанием о доземной жизни обладало лишь совсем небольшое количество людей.

           Представьте себе, человек проходит через смерть, выходит в мир звёзд. Постепенно он достигает места, с которого он видит звёзды с другой стороны, а также видит и Солнце с другой стороны. С Земли Солнце выглядит иначе. После смерти мы выходим в космическое пространство и видим Солнце с другой стороны. Но когда видят Солнце с другой стороны, его видят не как физический диск, а как царство духовных существ. И до Мистерии Голгофы на обратной стороне Солнца человек после смерти и до земного рождения видел Христа. Об этом моменте видения Христа учителя мистерий могли напомнить своим ученикам, поскольку можно было пробудить в них представление: «До того, как я оказался на Земле, я видел Солнце с другой стороны», - Так было в древние времена до Мистерии Голгофы.

           Но затем пришло время, когда это воспоминание в человеке восстановить стало невозможным. Приблизительно восемь столетий до Мистерии Голгофы, люди могли вызывать это воспоминание всё меньше и меньше. И тогда учителя мистерий больше не могли говорить людям: «Смотрите на Солнце, это проявление Христа». -  Люди этого больше не понимали. И для людей на Земле это выглядело так, будто сила Христа их совершенно оставила, и они не могут больше оживить в себе воспоминание о духовных мирах.

            Только теперь над человеком нависло то, что можно назвать страхом смерти. Ведь, раньше они видели умирающим физическое тело, но они знали, что как души они принадлежат Царству Христа и не умирают. И люди озаботились судьбой своего бессмертного, самого по себе, вечного существа. Связь человека с Христом, казалось, прервалась. Это произошло потому, что люди больше не могли видеть духовные миры, а в земном мире, Христа было обнаружить невозможно. Тогда, в то время, когда люди не могли больше найти Христа по ту сторону Солнца в сверх земном, Христос из бесконечной милости спустился на Землю, чтобы люди смогли найти его на Земле.

            Здесь в мировом развитии произошло нечто такое, что вообще выходило из ряда того, что человек может познать.  Поскольку все существа, стоящие выше человека — ангелы, Архангелы, Архаи и так далее, вплоть до высшего божественного существа, - проделывали в духовном мире только превращения, метаморфозы.  Они не были рождены и не умирали. Относительно этого в мистериях говорили: «Только люди знают рождение и смерть. Боги знают только метаморфозы, им не знакомы ни рождение, ни смерть».   

           Таким образом, поскольку люди не могли больше прийти к Христу, Христос сам пришёл к людям на Землю. Для этого ему надо было проделать то, что ранее боги не делали никогда: родиться и умереть. Христос стал душой человека, Иисуса из Назарета, родился и умер, то есть, в первый раз бог прошёл через человеческую смерть. Это главное в Мистерии Голгофы, что это не только дело человеческое, но и божественное. Боги решили: «Один из нас, само высокое Солнечное существо, должно настолько соединить свою судьбу с человечеством, что оно должно родиться и умереть». - С того времени люди всегда могут взглянуть на то, что случилось на Голгофе, и найти на Земле то, что иначе, поскольку их сознание больше не достигает небес, они потеряли, - Христа.

           Те, кто изначально принимал участие в Мистерии Голгофы, обладали ещё последним наследием инстинктивного сознания того, что тогда произошло. Это были ученики, Апостолы Христа. И они знали: То самое существо, которое раньше можно было найти только посредством духовного взгляда на Солнце, человек находит теперь, правильно поняв рождение, жизнь и страдания Иисуса Христа.

           Ко времени Мистерии Голгофы было мало людей, которые знали: «Тот, кто был в Иисусе из Назарета как Христос, является высоким Солнечным существом, спустившимся на Землю». - До четвёртого столетия после Мистерии Голгофы люди ещё знали, что Христос как Солнечное существо, и Христос, живший в Иисусе их Назарета, являются одним и тем же существом. И особенно глубокие ощущения можно получить, слыша, с помощью духовной науки, как ревностно молились люди в первые христианские столетия: «Благодарим Христа, с которым мы были разделены на Земле за то, что он спустился к нам на Землю из духовных миров!».

            После четвёртого столетия после Мистерии Голгофы человек утерял понимание того, что высокое Солнечное существо и Христос являются одним и тем же божеством, которое обеспечивает человеку бессмертие. С четвёртого столетия и до сегодняшних дней остались лишь слова Евангелия, которые исторически показывают нам, что Мистерия Голгофы имела место. Но слова Евангелия через столетия действовали так сильно, что через них люди могли ориентировать своё сердце на Мистерию Голгофы.       

            Сегодня, однако, мы стоим на пороге того времени, когда человек, после того, как он так много узнал о тайнах природы, может потерять смысл слов Евангелия, если не проложит новый путь к Христу. Этот путь Антропософия хотела бы проложить, предлагая человеку познания, ведущие его в духовные миры. Поскольку событие Христа можно понять только как духовное, как духовный факт. Тот, кто не может понять событие Христа как духовный факт, не сможет понять его вообще.

            Благодаря антропософскому знанию, мы можем снова поместить себя в то время, когда Иисус Христос был в Палестине и прожил свою земную судьбу. Мы можем заглянуть в души Учеников и Апостолов, которые с помощью своего инстинктивного познания знали: «Существо, ранее жившее на Солнце, спустилось на Землю и жило среди нас. Существо, жившее среди нас как Иисус Христос, раньше можно было найти только на Солнце». - Эти Ученики говорили: «Глаза Иисуса Христа из Назарета излучают солнечный свет, словами Иисуса из Назарета говорит сила согревающего Солнца. Когда Иисус из Назарета находится среди нас, то будто само Солнце посылает в мир свой свет и свою силу».

            Те, кто мог это понять, говорили себе: «Так, в одном из нас  живёт Солнечное существо, достичь которого ранее можно было, только обратив свой взор с Земли к духовным мирам». - И, поскольку Ученики и Апостолы могли это сказать, они находились в правильном отношении к смерти Христа и правильно её понимали. Потому они могли оставаться Учениками Христа и после того, как Христос прошёл через врата смерти.

           Благодаря духовной науке, мы знаем, что после того, как Христос покинул тело Иисуса из Назарета, Он духовно пребывал среди своих Учеников и продолжал их обучать. Силу, полученную Учениками и Апостолами для того, чтобы они могли продолжать получать от Христа учение и тогда, когда он являлся им только в духовном теле, эту силу они постепенно утратили. В жизни Учеников Иисуса Христа наступил определённый момент, когда они себе сказали: «Он был с нами, а теперь мы не видим Его больше. Он спустился к нам с небес на Землю. Куда Он пропал?».

           Этот момент, когда присутствие Христа было Его Учениками утеряно, зафиксирован в христианском празднике Вознесения. Был зафиксирован факт осознания Учениками того, что высокий Солнечный дух, который пребывал на Земле в человеке по имени Иисус из Назарета, снова исчез. И, после того, как Ученики Христа это пережили, их охватила ни с чем не сравнимая на Земле печаль. В древних мистериях, когда при проведении Солнечного культа образ бога клали в землю и затем снова его вынимали, души тоже охватывала печаль из-за смерти бога. Но эта печаль не могла сравниться с печалью, которую испытывали теперь сердца Учеников Христа.

           Все настоящие, великие познания рождаются из боли. Когда пытаются следовать по пути к высшим мирам с помощью средств познания, описанных антропософской духовной наукой, так же достигают цели только пройдя через такую боль. Без страданий, больших страданий, и без освобождения от гнёта этих страданий, познать духовный мир невозможно.

            Ученики Христа в то время, которое определено для нас десятью днями после Вознесения, ужасно страдали, поскольку Христос исчез из их поля зрения. И из этой боли, из этой бесконечной печали вышло то, что мы называем тайной Пятидесятницы. После того, как Христос исчез для внешнего инстинктивного ясновидения Учеников, через эти переживания печали, через эту боль, они снова нашли его внутри себя.

           Теперь ещё раз вернёмся в более ранние времена. До Мистерии Голгофы люди имели воспоминание о доземном бытии. Они знали, что в этом доземном бытии они получили от Христа силу для достижения бессмертия. Теперь человек узнал, что с помощью собственной человеческой силы он не может взглянуть назад в до земное бытие. И Ученики обратились ко всему тому, что было в их памяти о событии Голгофы. И из этого воспоминания, из этой боли в их душах снова возникло видение того, что человек потерял, утратив инстинктивное ясновидение.

           То есть, люди тогда говорили: «До земного рождения мы были с Христом. От него у нас есть сила бессмертия». - И теперь, по истечении десяти дней после исчезновения Христа из поля их внешнего [ясновидческого] зрения, Ученики Христа говорили: «Мы видели Мистерию Голгофы. Это даёт нам силу ощущать своё бессмертное существо снова». - Символически это выражено в изображениях огненных языков. Поэтому мы можем, также и духовно-научно, видеть в тайне Пятидесятницы то, что Мистерия Голгофы заняла теперь место древних Солнечных мистерий.

           То, что в Христе мы имеем дело с Солнечным существом, с особой ясностью было явлено Павлу, когда его посетило откровение в Дамаске. Павел был Учеником древних посвящённых в мистерии. Ему было ясно, что Христа можно обнаружить только, ясновидчески проникнув в духовные миры. Теперь он говорил: «Есть последователи одного человека, которые утверждают, что в этом человеке жило и прошло через смерть Солнечное существо. Этого не может быть, потому что Солнечное существо можно увидеть только за пределами Земли». - И пока Павел верил в знание мистерий, он преследовал христианство.

           Через откровение, полученное им в Дамаске Павлу стало ясно: «Христа можно увидеть и, не проникая в духовные миры. Он действительно спустился на Землю». - С этого момента он знал: «Ученики Христа правильно говорили о том, что высокое Солнечное существо теперь спустилось на Землю».

           Если бы Христос не появился на Земле, если бы остался только Богом Солнца, человечество на Земле пришло бы в упадок. Люди всё больше и больше верили бы в то, что Солнце и звёзды являются материальными вещами. Поскольку люди совершенно забыли о том, что сами спустились из до земного бытия, из звёздного духовного мира.

            Но такая сумма мыслей о том, что всё материально, можно иметь только в продолжении ограниченного времени. Если все люди, например, одно столетие верили бы в то, что всё материально, они утратили бы в себе силы духа и стали, как бы парализованными, больными. Вот что, в действительности, произошло бы с людьми, если бы Христос в своей бесконечной милости не спустился из духовных миров на Землю.

            Вы скажете: «Да, но, ведь, многие люди ничего не хотят знать о Христе, они не верят в Христа. Как обстоит дело с ними? Почему они не стали парализованными и больными?» - Но Христос появился на Земле не для того, чтобы дать им просто учение, а для того, чтобы осуществить сам факт своего пребывания на Земле. Он умер за всех людей. Была спасена и улучшилась физическая конституция всех людей, в том числе и тех, кто не верит в Христа. До сих пор можно быть китайцем, японцем, индийцем и не желать ничего знать о Христе. И всё же Христос умер ради всех людей.

           В будущем такое положение дел будет уже невозможным, поскольку в будущем намного более определяющим, по-сравнению с теперешним временем, для человека будет то, что является познанием (Erkenntnis). В дальнейшем развитии человечества будет всё более и более необходимым, чтобы все люди пришли к определённому познанию духовных существ и духовной жизни.

            К такому познанию, ведущему всех людей в духовные миры, стремится антропософское духовное исследование. И с таким познанием, можно, в свою очередь, познать Христа, и обладая настоящей антропософией, познать и представить его так, что такое представление сможет быть понятным для всех людей. С тем, что до сих пор проповедовали как христианство, можно было идти в Африку, в Азию: некоторые люди, возможно, уверовали в Христа, но бóльшая масса это отвергла, поскольку она не могла понять то, что говорят миссионеры.

            Какая религия была у этих народов? У этих народов была религия, возникшая внутри этих народов, и понималась только этими народами, поскольку почиталось какое-либо место или какая-либо святая личность в рамках этого народа. Пока древние египтяне почитали своего бога в Фивах, надо было идти в Фивы, чтобы иметь возможность почтить святость этого бога. Пока почитали Зевса на Олимпе, надо было идти к Олимпу, чтобы почтить Зевса. Точно так же мохаммедане должны идти в Мекку.

            Кое-что из этого сохранилось даже в самом христианстве. Если человек правильно понимает христианство, он знает: «Солнце светит для всех людей, оно светит в Фивах, оно светит на Олимпе, оно светит в Мекке. Солнце можно физически одинаково видеть везде и потому везде можно духовно почитать Солнечное существо, Христа. И так антропософия показывает людям, что то существо, которое до Мистерии Голгофы достигалось, посредством инстинктивных сверхземных способностей, после Мистерии Голгофы достигается людьми уже на Земле, посредством самостоятельно обретённой силы познания. Человек снова будет понимать слова: «Царства Небесные спустились на Землю», - и не будет говорить неопределённо и мистически о тысячелетнем царстве, а будет понимать: «То, что раньше можно было найти только на Солнце, теперь можно найти на Земле». - И он скажет себе: «Со времени Мистерии Голгофы Христос с нами, потому что он спустился на Землю и жил на этой Земле среди людей».

            То, что Ученики чувствовали как тайну Пятидесятницы, можно теперь почувствовать заново: «Христос спустился на Землю. В наши сердца вливается его сила, сила делающая человека бессмертным». - Но нужно также всерьёз, со всей глубиной их правдивости, воспринимать и другие слова Христа; такие, например, как: «Я с вами до конца земных времён». И если принять эти слова со всей серьёзностью, со всей их духовной глубиной, то можно проникнуться познанием: «Христос был с нами не только с начала нашего летосчисления. Он был с нами всегда, он говорит с нами, когда мы хотим его слушать». - Но для этого, с помощью духовной науки, мы должны, в свою очередь, учиться в любом вещественном существе видеть духовное. - духовное за камнем, духовное за растением, духовное за животным, духовное за человеком, духовное за облаками, духовное за звёздами, духовное за Солнцем. Если, посредством материи, мы снова найдём дух в его реальности, тогда мы откроем свою душу и для голоса Христа, который хочет говорить с нами, если мы хотим его слышать.

            И антропософия может говорить о том, что за всей природой находится дух. Она может говорить об этом ещё и потому, что дух присутствует во всей земной истории человечества, и потому, что существование Земли, благодаря Мистерии Голгофы, обрело смысл.

            Смысл Земли до Мистерии Голгофы был на Солнце. С Мистерией Голгофы смысл Земли соединился с самой Землей. И это антропософия хотела бы сделать человечеству ближе в виде постоянно свершающейся тайны Пятидесятницы. И если люди, в свою очередь, готовы вместе с Антропософией искать духовный мир и Христа, как постоянно присутствующую реальность, то они будут это делать тем способом, который соответствует сегодняшнему времени и необходим для людей сегодня.

           Если люди в это время не обратятся к духовному познанию, Христос будет потерян. Раньше христианство не полагалось на познание. Христос умер ради всех людей. Он не отрекался от людей. Если же сегодня люди отрекутся от познания, они отрекутся от Христа.

           Таким образом, поскольку мы в этот раз встретились, именно, в период празднования Пятидесятницы, я хотел говорить о Мистерии Христа в связи с этой тайной Пятидесятницы.

           Об антропософии часто говорят как о враждебной христианству. Но если вы действительно проникнетесь духом антропософии, вы обнаружите что, как раз, антропософия раскрывает человеческое ухо, человеческое сердце и всю человеческую душу для тайны Христа,

           Мои дорогие друзья, судьба антропософии хотела бы быть единой с судьбой христианства. Но для этого необходимо, чтобы люди сегодня не просто смотрели на мёртвые слова, говорящие им о Христе, а обратились к познанию, которое само ведёт к тому свету, в котором содержится не тот исторический Христос, живший на Земле столетия назад, а живой Христос, сейчас и в каждый момент будущего живущий на Земле среди людей, потому что из их бога он превратился в их божественного друга.

            Поэтому среди наших мыслей о Пятидесятнице мы выделяем ту, что говорит о нашем желание, посредством антропософии,  найти путь к живому Христу, о желании почувствовать, что, благодаря этому, в каждом антропософе может быть обновлена тайна Пятидесятницы, что в его сердце может расти знание о самом Христе, и он почувствует тепло и просветление, посредством огненных языков христианского познания мира.

            Пусть наш путь к Духовному через антропософию будет в то же время путем к Христу через Дух! И если небольшое число людей всерьёз в это поверят, то эта тайна Пятидесятницы также будет всё больше и больше укореняться в душах многих людей сейчас и, особенно, в будущем. И тогда придёт то, что так необходимо людям для своего исцеления, оздоровления. Тогда Святой Дух, - дух, который лечит болезни души человека, и которого послал Христос, - будет обращаться к новому человеческому пониманию. Тогда придёт то, что необходимо человечеству: Всемирная Пятидесятница!

