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Определяющие судьбу и освобождающие человека планеты
Первая лекция,
Дорнах, 27 июля 1923
В эти дни я хочу к ранее сказанному добавить еще кое-что из того, что даст возможность познакомиться с определенными основаниями мировых тайн, которые утрачены современной цивилизацией. Нам достаточно только взглянуть на то, какое воззрение имеет новая цивилизация, например, на планетную систему. Мы знаем, что эта планетная система представляется так, как будто она образована из некой первичной туманности, которая находилась во вращательном движении, и от которой, в силу ее вращательного движения, отделились планетные тела. Посредством умозрительных рассуждений, которыми обосновывали это воззрение, нельзя достичь ничего, кроме равнозначности для человеческого взгляда небесных тел.

Чем таким особенным отличается, скажем, Луна от Сатурна, если все это должно укладываться в пред​ставление пратумана, из которого мало-помалу выде​лились эти планетные тела? Правда, открытия 19 века, такие важные для всего минерально-земного, дали воз​можность говорить о вещественном составе небесных тел, была создана химия и физика небесных тел. Тем самым стало возможным в популярных справочниках давать специальные сведения о Венере, Сатурне, Марсе и т. д. Однако все это выглядит так, как если бы об оду​шевленном и одухотворенном человеке говорили как об отражении его внешнего организма, совершенно не обращая внимания на его одушевленность и одухотворенность.

Нужно снова прийти к тому, чтобы с помощью науки инициации проникнуть в то, что можно назвать одушев​ленностью и одухотворенностью нашей планетной системы. И сегодня я хочу более подробно охарактеризовать индивидуальности отдельных планет этой системы.

Прежде всего, я хотел бы указать на ту планету, которая стоит ближе всего к Земле, с судьбой которой - конечно, лишь в определенном отношении - связана судьба Земли, и которая когда-то играла совсем другую роль в судьбе Земли, чем сегодня. Вы ведь знаете из описаний моего "Тайноведения", что эта Луна в относительно юное время мира еще была связана с Землей, затем отделилась от Земли и теперь обращается вокруг нее.

Если мы говорим о ней как о внешнем физическом небесном теле, то физическое в ней является только внешним, самым внешним откровением духовного, стоя​щего за ней. Если мы рассматриваем сегодняшнюю Луну, то тем, кто может ее изучать с внешней и внутренней стороны, она представляется в нашем универсуме собранием духовных существ, образующих огромную замкнутую систему. С внешней стороны Луна ведет себя в основном как зеркало универсума. Таким образом, если мы здесь имеем Землю (см. рис. ниже), и в не​посредственной близости от Земли движущуюся Луну, то для самого внешнего взгляда дело обстоит так, что она своей поверхностью отражает солнечный свет, так что мы можем сказать: то, что приходит от Луны, является падающим на нее и вновь отраженным солнечным светом. Она, таким образом, является, в сущности, зеркалом для солнечного света.

Вы, конечно, знаете, какова природа зеркала, в нем видят то, что находится вне его, что находится перед ним, но не видят того, что находится за ним. Но Луна не только является зеркалом солнечного в универсуме, она вообще является зеркалом для всего того, что на нее излучается, только солнечный свет при этом наиболее сильный. Но все, что происходит в мировых телах в универсуме, излучается на Луну, и Луна, как зеркало всего универсума, отражает во все стороны образы этого универсума. Так что можно сказать: когда наблюдают универсум, его, в сущности, видят в двух экземплярах: первое - как он открывается в окрестности Земли, второе -как он отражается от Луны. Солнечные лучи действуют сильнее всего. Они сильно действуют также в своем отражении от Луны. Но также и все остальное, что может в универсуме пространственно открываться как излу​чающее, отражается от Луны, и помимо того, что открывается в универсуме, есть еще эти отражения от Луны.

Тот, кто мог бы наблюдать все мельчайшие детали Луны, другими словами, тот, кто мог бы видеть отра​женные образы, которые исходят от Луны во все стороны универсума, тот мог бы видеть в отражении от Луны весь универсум. Только то, что находится внутри Луны, оста​ется - если можно так выразиться - тайной Луны, остается скрытым, как остается скрытым то, что находится позади зеркала. Но то, что скрыто под поверхностью Луны, то есть находится внутри самой Луны, является важным прежде всего для ее духовной стороны.

Духовные существа, населяющие внутреннее Луны, это существа, которые, в строгом смысле слова, изо​лировались от всего остального универсума. Они как бы живут в лунной крепости. И только тот, кто достигает та​кого сродства с солнечным светом, так развивает определенные особенности человеческой сердечной жиз​ни, что больше не видит отраженного от Луны излучения, для того Луна становится до некоторой степени душевно прозрачной, и он может проникнуть в эту лунную крепость универсума. И тогда он делает важное открытие. Он делает открытие, что через высказывания, через уче​ния тех существ, которые в полной изоляции удалились в эту лунную крепость универсума, снова могут быть открыты определенные тайны, которыми некогда обладала Земля в лице своих избранных умов, но которые потом были потеряны.

И если сегодня мы вернемся назад в земном развитии, то мы найдем, что, чем дальше мы отступаем, тем меньше мы встречаем абстрактных истин, которыми так гордится современное человечество, но мы все больше и больше приходим к образности. Мы проходим через внутренне важные истины, которые еще записаны, которые, как последний отблеск восточной мудрости, светят, на​пример, в Ведах и в Веданте, мы проходим через древние откровения человечества, которые еще стоят за мифами и сагами, и, исполненные благоговения и удивления, обнаруживаем, что некогда человечество обладало гран​диозной мудростью, которую оно без усилий разума получало милостью духовных мировых существ. И, в конце концов, мы приходим ко всему тому, чему жившие некогда на Земле древние люди могли научиться от этих существ, которые удалились в лунную крепость уни​версума, которые вместе с Луной покинули Землю. Люди же сохранили воспоминания о том, что некогда открыли эти существа древним, которые по своей сущности значительно отличались своим обликом от нынешнего человечества.

Но если проникнуть в эту тайну - я бы назвал ее лунной тайной универсума - то можно заметить, как эти существа, укрепившиеся сегодня в лунной крепости универсума, некогда были великими учителями земного человечества, и как человечество утратило именно то, что лежит сокрытым в духовном и душевном этой крепости универсума. Ибо то, что Земля еще получает от уни​версума, это всего лишь отражение от внешней поверхности, от стены этой крепости.

Эта лунная тайна принадлежит к числу глубочайших тайн существа древних мистерий. Ибо то, что содержится внутри Луны, это, так сказать, прамудрость. Но то из всего универсума, что отражается от Луны - это образует совокупность сил, которые поддерживают животный мир Земли, а именно тех сил, которые связаны с полом животного мира, которые также поддерживают животно-физическую сторону человека и связаны с физически-половой сферой человека. Так что низшая природа человека является результатом того, что излучает Луна, а высшее, чем некогда обладала Земля, скрыто внутри лунной крепости.

Таким образом, посредством такого рассмотрения мы достигаем познания индивидуальности Луны, знания того, чем она, собственно, является, тогда как все другие знания подобны тем, которые были бы получены о человеке, если бы в паноптикуме нашли слепок от него в папье-маше. Рассматривая лишь этот слепок, ничего нельзя узнать о человеке. Наука, не опирающаяся на инициацию, также не может ничего знать об инди​видуальности Луны.

В определенном смысле противоположностью к этой лунной индивидуальности является самая внешняя планета - по крайней мере, для древних, Уран и Нептун присоединились к солнечной системе позже, но мы эти обе планеты не рассматриваем - определенную проти​воположность к этой лунной индивидуальности образует индивидуальность Сатурна (см. рис. ниже). Индивидуальность Сатурна такова, что он, собственно, сам разнообразными способами получает побуждения от Вселенной, но ничего из этих побуждений не отражает на Землю, ничего не излучает. Конечно, Сатурн также освещен Солнцем, но то, что он отражает из солнечных лучей, не имеет значения для земной жизни, Сатурн является тем мировым телом нашей планетной системы, которое целиком и полностью отдается своему собственному существу. Он излучает в мир свое собственное существо. И когда мы рассматриваем Сатурн, он всегда говорит о том, каков он есть. Если Луна, при внешнем рассмотрении, говорит о том, каков весь остальной мир, то Сатурн ничего не говорит о том, какие побуждения он воспринял от остального мира, но он всегда говорит только о себе. Он говорит только о том, чем является он сам. И то, что он собой представляет, раскрывается постепенно как некий вид памяти нашей планетной системы.

Сатурн представляется таким мировым телом, которое соучаствует во всем происходящем в нашей планетной системе, но которое все верно сохраняет в памяти, в своей космической памяти. Он умалчивает о том, что в настоящее время происходит в универсуме. Он воспри​нимает происходящее в универсуме и обрабатывает воспринятое в своем душевно-духовном. Вся совокуп​ность существ, живущих в Сатурне, отдается внешнему миру, но молча, безмолвно воспринимает в душевном мировые события и рассказывает только о прошлых событиях космоса. Поэтому Сатурн, если его рассмат​ривать космически, является как бы видоизмененной памятью нашей планетной системы. И он, как верный посредник, сохраняет то, что происходит в планетной системе, в виде тайн планетной системы.
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Если мы, желая проникнуть в мировые тайны, тщетно взираем на Луну, если мы, так сказать, должны сделать себя доверенными существ Луны, если хотим узнать что-либо о мировых тайнах, то в случае Сатурна это не нужно. В случае Сатурна, достаточно интереса к духовному, тогда Сатурн превращается перед духовными глазами, перед очами души, в живую историографию планетной системы. Он неудержимо рассказывает обо всем, что происходило в планетной системе. В этом отношении он является пол​ной противоположностью лунному образованию, он не​престанно говорит. И он говорит о прошлом планетной системы с внутренней теплотой и внутренним пылом, так что становится опасным ближе знакомиться с тем, что он говорит во Вселенной, поскольку он о прошлых событиях Вселенной говорит с такой самоотдачей, что пробуждает колоссальную любовь к этому прошлому. Он постоянно соблазняет того, кто его подслушивает, меньше обращать внимания на земное и целиком и полностью углубиться в то, чем когда-то была Земля.

Особенно ясно он говорит обо всем том, что происходило на Земле, когда она еще не была Землей. Так что в нашей системе он является той планетой, которая бесконечно правдиво воссоздает прошлое. Так мы можем приблизиться к индивидуальности Сатурна.

Совсем другой характер имеет, например, планета Юпитер (см. рис. выше). Юпитер является мыслителем нашей планетной системы, и мышление является тем элементом, который используют все существа, населяю​щие его жизненное пространство. Все творческие и воспринимаемые мысли мы получаем от Юпитера. Юпитер содержит в мыслительной форме все образующие силы для различных существ универсума. Если Сатурн показывает прошлое, то Юпитер показывает, в живом представлении, в живом постижении, соответствующее ему в настоящем состояние универсума. Но необходимо осмысленным образом подойти к тому, что он предлагает духовным очам. Если мы сами не развертываем мысли, то мы не можем - употребим это слово - в качестве ясновидящего подступиться к тайнам Юпитера, ибо тайны Юпитера таковы, что они открываются только в мыслительных формах, и только посредством само​стоятельного мышления приближаются к тайнам Юпи​тера, ибо он является мыслителем универсума.

Если пытаются ясным мышлением постигнуть какую-нибудь важную загадку бытия, и из-за каких-нибудь человеческих физических, эфирных или астральных препятствий затрудняются это сделать, тогда появляются существа Юпитера и оказывают помощь. Существа Юпи​тера как раз являются помощниками человечества в развитии человеческой мудрости. И те, кто в ясном мышлении пытаются разрешить какие-либо загадочные вопросы бытия и затрудняются в поисках их основы, те обнаружат, если у них хватит терпения и дальше прорабатывать в своей душе эти загадочные вопросы, что силы Юпитера помогают им даже ночью. И тот, кто ночью во сне лучше разрешил свою дневную задачу, тот должен был бы, если бы он прозрел истину, признать: сущест​вуют силы Юпитера, которые, если можно так выразиться, приводят в движение человеческое мышле​ние, окрыляют его и воодушевляют. Таким образом, если Сатурн является хранителем памяти универсума, то Юпитер является мыслителем универсума. Всем, что человеку известно из духовных событий, происходящих в настоящее время в универсуме, он обязан Юпитеру. Сатурну же обязан человек тем, что известно ему из духовно-душевного прошлого универсума.

Исходя из определенной интуиции, в Греции, где в жизни присутствовал дух, Юпитер был особенно почитаем.

В том, что вкладывает Юпитер в круговорот года, лежит также побуждение для человека ко всему поступательному развитию. Вы ведь знаете, что Сатурн, если мы наблюдаем его видимое движение, медленно, очень медленно обращается вокруг Солнца: для завершения движения по орбите ему требуется почти тридцать лет. Юпитер обращается быстрее, ему требуется для этого примерно двенадцать лет. Благодаря своему ускоренному движению он полностью удовлетворяет потребности человека в мудрости. И если по тем часам, которые некоторым образом выражают судьбу человека во Вселенной, устанавливаются особые отношения между Юпитером и Сатурном, тогда в этой человеческой судьбе наступают те удивительные светлые мгновения, когда вместе с мыслями о современности открывается многое из прошлого.

И когда в мировой истории человечества мы находим эпохи ренессанса, когда вновь проявляются древние импульсы, как это было, например, в последнюю эпоху Возрождения, то это возвращение древних импульсов связано с определенной констелляцией Юпитера и Сатурна.

Но Юпитер, так сказать, в определенном смысле замыкается и его откровения остаются в бессознательном, если человек не выдвигает навстречу активного, ясного, просветленного мышления. Поэтому в древние времена, когда активное мышление было еще слабо развито, способ, которым человечество продвигалось вперед, всегда, собственно, зависел от того, как стоял Юпитер относительно Сатурна. В периоды определенных констел​ляций Юпитера с Сатурном древним людям открывалось очень многое. Новому человеку свойственно воспри​нимать эти вещи более раздельно, то есть память Сатурна и мудрость Юпитера воспринимать раздельно в своем душевно-духовном развитии.

Переходя теперь к Марсу (см. рис. выше), мы имеем в Марсе планету, которую - не правда ли, нужно иметь соответствующую терминологию - можно назвать самой разговорчивой планетой нашей планетной системы. Он не как Юпитер, который удерживает свою мудрость в мыслительной форме, но все, что ему доступно в универсуме - ему ведь доступны не все вещи в универсуме, я имею в виду душам, его населяющим - он постоянно выбалтывает. Он является самой болтливой планетой нашей планетной системы, он постоянно рассказывает. Он, например, особенно активно действует, когда люди говорят во сне, из сновидений. Ибо он, в сущности, является той планетой, которая имеет страст​ное желание постоянно говорить, так что в нем просыпается болтливость, как только ему что-нибудь становится доступным из человеческой природы, по​средством чего он может сделаться словоохотливым. Эта планета мало думает, она более оратор, чем мыслитель. Его духи постоянно караулят, что происходит тут и там в универсуме, и тогда они говорят об этом страстно, с большим воодушевлением. В ходе человеческого развития он различными способами побуждает человека выска​зываться о мировых тайнах. Это имеет свои хорошие и плохие стороны. Он имеет своего гения и своего демона. Гений действует так, что человек вообще получает из универсума импульсы к развитию речи. Демон же побуж​дает к различного рода злоупотреблениям речью. Его можно назвать, в определенном смысле, вселенским агитатором. Он хочет уговорить, тогда как Юпитер хочет лишь убедить.

Совсем другую позицию занимает, например, Венера (см. рис. выше). Венера, в определенном отношении - как бы получше выразиться - отвращается от всего универ​сума. Она очень чопорна в отношении универсума, она ничего не хочет знать об универсуме. Она рассматривает универсум так, как если бы, будучи подвергнутой его влиянию, она лишилась бы своей девственности. Она ужасно бывает шокирована, если из внешнего универсума к ней приходит какое-нибудь впечатление. Она не желает универсума, отклоняет любых ухажеров из внешнего универсума. Это трудно выразить, поскольку отношения, естественно, должны быть выражены земным языком, но дело обстоит именно так. Напротив, она чрезвычайно чувствительна ко всему тому, что приходит именно от Земли. В определенном смысле, Земля поистине является любовником Венеры. Если Луна отражает вокруг себя весь универсум, Венера ничего не отражает от универ​сума, она не хочет ничего знать об универсуме, но она любовно отражает все, что приходит от Земли. Мы еще раз увидим всю Землю со всеми ее душевными тайнами, если душевным оком подсмотрим тайны Венеры.

Дело обстоит так, что люди на Земле, в сущности, ничего не могут узнать относительно тайн своих душ, если не воспримут их отраженными от Венеры. Она всматривается глубоко в сердца людей, ибо это интересует ее, она это подпускает к себе. Примечательно, что все самое интимное на Земле еще раз является на Венере в отраженном виде. Она так преобразует все в своем отражении, как в человеческих сновидениях преобра​зуются внешние события физической жизни. Она воспринимает земные события и превращает их в сновиденческие образы. Так что, собственно, весь путь, который Венера совершает вокруг Земли, вся эта сфера Венеры, является, в сущности, грезой. И в разнообразных сновидениях живут превращающиеся в сны земные тайны людей. Венера даже стоит в близких отношениях с поэтами. Только поэты этого, естественно, не замечают, но она часто имеет дело с поэтами.

Но вот что является примечательным: я сказал, что она отклоняет весь остальной универсум; так оно и есть. Но она не равным образом отклоняет все, что приходит из универсума. Венера отвергает все, что приходит из универсума, не отклоняет лишь то, что приходит от Земли. Любой ухажер, сказал я, отвергается ею, но она внимательно прислушивается к тому, что говорит Марс. Она преобразует, просветляет свои сновиденческие переживания тем, что она получает благодаря сообщениям Марса.

Все это имеет и свою физическую сторону. Из всего этого исходят ведь импульсы для того, что создается в мире, что возникает в мире. Солнце же, вмешиваясь в эти отношения, приводит все это в порядок, тогда как Венера воспринимает все, что приходит от Земли, постоянно прислушиваясь при этом к Марсу - она не хочет, чтобы он это знал, но она постоянно к нему прислушивается. И из всего этого образуются те силы, которые лежат в основе человеческих органов речи.

Если хотят познакомиться в космосе с импульсами для формирования человеческой речи, то должны взглянуть на примечательные отношения и жизнь, разыгрывающуюся между Венерой и Марсом. Большое значение для языка какого-нибудь народа имеет то, как Венера стоит по отношению к Марсу: язык будет внутренне глубоким, одушевленным, если, например, Венера стоит в квадратуре к Марсу. Напротив, язык будет бездушным, пустым, если Венера находится в конъюнк​ции с Марсом и влияет при этом на данный народ.

Таковыми представляются эти вещи, которые обра​зуются во Вселенной как импульсы и затем воздействуют на земное.

Затем мы имеем Меркурий (см. рис. выше). Меркурий - это такая планета, которая, в отличии от других, интересуется не чувственным, но тем, что можно комбинировать. В нем сокрыты мастера комбинирующего мышления, в Юпитере - мастера мудрого мышления. И дело обстоит так, что если человек из доземной жизни вступает в земное бытие, импульс Луны является тогда тем, что доставляет силы для его физического бытия. Венера доставляет силы для всего того, что является способностями души и темперамента. Меркурий же доставляет силы для всего того, что в человеке является разумными и рассудочными способностями, особенно рассудочными способностями. В Меркурии сокрыты мастера комбинирующих сил.

И снова между этими планетами существует уди​вительная связь в отношении к человеку. Луна, содер​жащая в себе суровых, уединенных духов, отражает только то, что излучается на нее из универсума; она, собственно, строит внешнее тело человека. То есть в этом построении участвуют силы наследственности. В ней находятся те душевные существа, которые в полной изоляции, так сказать, космически размышляют о том, что косвенным путем через физическое передается от поколения к поколению.

Поскольку лунные существа укрылись в своей крепости, люди современной науки ничего не знают о наследственности. В сущности, для глубокого взгляда дело представляется таким образом, что в настоящее время, если где-то в научной связи человек говорит о наследственности, то, выражаясь космически, можно, в сущности, сказать: он оставлен Луной; напротив, он одержим Марсом, он говорит под влиянием демонических сил Марса о наследственности, но он совершенно далек от собственно тайн наследственности.

Венера и Меркурий больше вносят в человека душевно-духовного кармического и выявляют это в задатках его души и темперамента. Напротив, Марс, и особенно Юпитер и Сатурн, если человек находится в правильных к ним отношениях, несут в себе нечто освобождающее. Они отрывают его от всякой предопре​деленности судьбы и делают его свободным существом.

Можно, перефразируя, употребить библейское выра​жение. Сатурн, верный хранитель памяти универсума, сказал однажды: "Сделаем человека свободным в его собственной памяти." И влияние Сатурна погрузилось в бессознательное, человек обрел свою собственную память и вместе с ней основание, залог своей личной свободы.

Точно так же внутренним импульсом воли, заложен​ным в свободном мышлении, мы обязаны Юпитеру. Собственно, Юпитер мог бы овладеть всеми мыслями человека. Он таков, что в нем находят мысли всего современного универсума, если получают к ним доступ. Но он также отстранился, он дал возможность людям мыслить как свободным существам.

И элементом свободы, заключенным в речи, мы обязаны тому, что даже Марс исполнен милости. По​скольку он, так сказать, должен подчиниться решению других отдаленных от Солнца планет не навязывать человеку определенных вещей, человек также и в речи остается, в определенном смысле, свободным, не полностью свободным, но в определенном смысле.

Так что, с другой стороны, Марс, Юпитер и Сатурн могут быть названы освобождающими человека плане​тами, в противоположность Венере, Меркурию и Луне, которые могут быть названы определяющими судьбу пла​нетами.

Между этими действиями и импульсами планетарных индивидуальностей находится Солнце, до некоторой сте​пени создающее гармонию между освобождающими человека и определяющими судьбу планетами. Так что в Солнце мы имеем ту индивидуальность, которая удиви​тельным образом сочетает определяющую судьбу необходимость и освобождающее человека влияние. И только тот понимает то, что содержится в пылающем, палящем солнечном свете, кто видит это взаимное пере​плетение и совместную жизнь судьбы и свободы, видит этот распространяющийся в мире и снова собирающийся в Солнце несущий тепло свет.

Солнце мы также не поймем, если просто будем смотреть на то, что знают о нем физики. Мы только тогда поймем Солнце, если будем всматриваться в его духовно​душевное. Оно является тем, что своим жаром вос​пламеняет предопределенность судьбы, и в этом пламени переплавляет судьбу в свободу и снова свободу, если ею злоупотребляют, собирает в действенную субстанцию Солнца. Солнце - это, до известной степени, пламя, в котором фосфорически является во Вселенной свобода, в то же время это субстанция, в которой как в спрессованном пепле собираются результаты злоупотреб​ления свободой в виде судьбы, чтобы можно было действовать дальше, пока эта судьба, в свою очередь, не сможет фосфорически перейти в пламя свободы.

ДУХОВНЫЕ ИНДИВИДУАЛЬНОСТИ НАШЕЙ ПЛАНЕТНОЙ СИСТЕМЫ

ОПРЕДЕЛЯЮЩИЕ СУДЬБУ И ОСВОБОЖДАЮЩИЕ ЧЕЛОВЕКА ПЛАНЕТЫ

Дорнах, 28 июля 1923
Вторая лекция
Вчера я дал вам характеристику ближайшего к нам звездного неба. Если вы припомните эту характеристику, то, прежде всего, должны сказать: когда человек дает такую характеристику звездного неба из духовного познания, то она получается отличной от того, что вообще говорится сегодня в этой сфере. Вчера, просто чтобы выразить это понятно, я представил все как раз изложенным способом. Мне пришлось говорить таким образом, который должен казаться абсурдным и, возможно, смешным тому, кто сегодня получает знание по этим предметам на основе современного образования. И все же дело обстоит так, что своего рода исцеление нездоровой духовной жизни может иметь место только в том случае, когда смогут прибегнуть к полному перелому в способе рассмотрения, особенно таких вещей, которые мы обсуждали вчера.       

И можно сказать, что когда сегодня мыслят, но мыслят так, что мышление развивается в рамках общепринятых старых идей, то видят, с одной стороны, как повсюду мышление указывает на новый способ духовного познания. Но видят также и то, что люди не в состоянии прийти к такому духовному мировоззрению и поэтому они остаются везде фактически беспомощными и – что, возможно, является самым плохим в настоящий момент истории – их беспомощность не осознается, совсем не хочет становиться осознанной.       

Давайте представим себе однажды, как сегодня описывают то, что я вчера характеризовал с совершенно другой точки зрения. Я говорил вчера о Луне, Сатурне, Юпитере и так далее, и я представил вам духовных индивидуальностей, которые могут быть связаны с этими словами. Я показал вам нашу планетную систему как, можно сказать, скопление духовных существ, действующих на основе различных импульсов, но так, что эти импульсы имеют какое-то отношение к земным событиям. Мы видели, что во Вселенной выступают живые существа со своим определенным характером. Мы могли бы говорить о живых существах на Сатурне, Луне и так далее. Но как раз сама манера говорить об этом отличается от того, что ныне сообщается о таких вещах. Предполагается, повторю это еще раз, что когда-то существовал пратуман, который вращался по кругу и от него откололись отдельные планеты, рассматриваемые сегодня с полным равнодушием, как более или менее светящиеся физические тела, несущиеся в мировом пространстве.        

Это воззрение, что звездные тела являются такими бесстрастными и к ним не применимо ничто иное, кроме физики, точнее, математики для вычисления их орбит, чтобы при случае исследовать, есть ли там вещества подобные находящимся на Земле, - этот безразличный взгляд на звездные тела есть то, что, собственно, стало общепринятым у человечества в последние три – четыре столетия. И это стало общеупотребительным в очень специфическом смысле. Однако такие вещи сегодня не замечают. Вследствие того, что была утеряна возможность прозревать в духовное или, по крайней мере, как это было в позднем средневековье, - возможность предчувствовать духовное - оно было полностью утеряно. Человек на Земле получил физические понятия, математические, расчетные понятия, рассматриваемые как нечто надежное, и теперь он мог рассчитать то, что открывается там в небесах. При этом сделали определенное допущение – я должен немного предпослать сегодня эти теоретические рассмотрения – человек узнал, как на Земле что-то рассчитывать, как заниматься здесь физикой, а затем то, что было достигнуто на Земле, эту физику, он распространил также и на все небо и полагает, что результаты расчетов, справедливые для Земли, останутся справедливыми и для небесного пространства.

На Земле мы говорим о времени, о материи, о движении, - физик сказал бы о массе, скорости и так далее - все эти понятия приобретены на Земле. Но со времени Ньютона они были распространены и на небесное пространство. И все представления, которые есть у человека о том, что происходит в мире, - это ничто иное, кроме как результаты расчетов, полученные на Земле и затем «заброшенные» на небо. Вся теория Канта-Лапласа становится ведь бессмыслицей в тот момент, когда осознают, что она справедлива только при том условии, что там наверху, в мировом пространстве, действуют те же самые результаты расчетов, что и на Земле, что понятия пространства, времени и так далее применимы там точно также, как на Земле.

Но тогда налицо удивительный факт, над которым сегодня ломают голову. Ведь мы живем в удивительное время, заявляющее о себе многочисленными симптомами. Во всех модных собраниях, проводимых монистами и другими союзами, людям дается уверенность, что там наверху звезды сияют благодаря известным процессам. Существует вполне добротная теория о спиральных туманностях и т.д., которая выступает перед внешним наблюдением и излагается легковерной публике ораторами и писателями-популяризаторами. И благодаря этим докладчикам и писателям-популяризаторам современный человек получает свое образование. Но это образование, по сути дела, является лишь результатом того, что физики и другие так называемые образованные люди думали и разрабатывали десятилетия назад. В таких популярных собраниях снова подогревается то, что десятилетия назад имело вес у специалистов. Но специалистов сегодня будоражит что-то совсем иное. Например, то, что их волнует, - это так называемая теория относительности.

Этой теорией относительности, теорией относительности Эйнштейна, занимаются сегодня мыслители среди физиков. Ну, можно ведь говорить о деталях этой теории относительности так, как я это уже делал здесь или там; но сегодня мы займемся не ее внутренней значимостью, а тем фактом, что она есть и что о ней говорят физики. Конечно, существуют физики, не принимающие ее, но очень много физиков, как раз легко говорят о теории относительности. Но что это значит?

Да, это значит, что из-за теории относительности разрушаются все понятия, на которых основаны представления о движении и существовании небесных тел в мировом пространстве. То, что было значимым десятилетиями, что сегодня написано в книгах по астрономии, это ныне навязывается дилетантам в популяризаторских лекциях и книгах; все это раньше имело вес. Но физики идут на слом, на уничтожение популярных понятий – время, движение, пространство – и объясняют, что это все не так, как полагали раньше. Видите ли, по крайней мере, для физика сегодня это нечто вроде вопроса совести, когда он, например, говорит: «Я направляю мой телескоп на далекую звезду. Но ведь я подсчитал, что пока свет от этой звезды придет сюда пройдет столько-то времени. И когда я смотрю с помощью телескопа, то свет, который приходит в мой телескоп, идет столько-то световых лет. Свет, который приходит, столько-то световых лет назад отправился сюда оттуда сверху. Там ведь уже нет больше этой звезды, ее там уже нет. Я получаю луч света в свой телескоп, но то, что приходит в удлинитель телескопа, это же совсем не звезда. И когда я смотрю на звезду рядом с той, свет от которой идет много меньше световых лет, то ведь он приходит в то же самое время. Я поворачиваю свой телескоп: звезда приходит в какую-то световую точку, которая, возможно, была там столько-то лет назад. Теперь я поворачиваю свой телескоп дальше: вот звезда, которой там уже нет, но которая была там совсем другое число лет назад». И так я формирую взгляды о звездном небе! Все там, где оно когда-то было, но собственно, этого там вообще уже нет. На самом деле, там уже ничего нет: все выброшено сюда вниз на эту сторону.

Это так же, как и с пространством. Мы где-то воспринимаем звук. Когда мы приближаемся к нему, то он кажется нам звучащим на иной высоте, чем когда мы от него отдаляемся. Пространство становится решающим для способа нашего восприятия. И это, естественно, заставляет людей поломать над этим голову. Все моменты времени, которые используются во всех расчетах, становятся, собственно, чем-то совершенно неопределенным, чем-то чисто относительным. И обо всем том, что тогда отмечается в мировом пространстве, современный физик – и он об этом знает – говорит только: там что-то когда-то было, оно все еще там и когда-нибудь там будет. Ну да, что-то где-то есть. И то, что там есть, является причиной того, что в какой-то определенный момент времени световое излучение от него совпадает с перекрестием моего телескопа. – Это единственная мудрость, которую еще запоминает человек, - совпадение двух событий. Итак, совпадает то, что когда-нибудь однажды где-то произошло, с тем, что сегодня происходит в перекрестии моего телескопа. Можно говорить только о таком совпадении – говорит современный физик – все это относительно; понятия, из которых теоретически построена мировая система, являются, на деле, чисто относительными, не имея никакой абсолютной значимости. – Поэтому физики говорят сегодня о радикальном изменении всех понятий физики. И если бы сегодня пошли на модное собрание для дилетантов, прямо на лекцию о теории относительности, то обнаружили бы, что лектор-пропагандист передает людям нечто такое, что строится на представлениях, о которых специалисты говорят: «Это все растаяло, как снег на солнце!»

Видите ли, мы не можем сказать, что в течение трех-четырех столетий физическое представление о мире строилось на основе определенных понятий, но мы должны сказать, что сегодня имеется достаточно людей, которые в этих понятиях растворили идею, уничтожили ее. У большого числа мыслителей ее уже совсем нет в понятиях, нет того мировоззрения, которое считают верным. Так что дело совсем не в том, что над тем, что говорится из совершенно новой точки зрения, нужно потешаться. Ибо то, что говорится из другой точки зрения, тает в настоящее время, как снег на солнце. Собственно, это уже не для тех, кто что-нибудь понимает в этом деле или, по крайней мере, хочет понять. Так что человек, на деле, стоит перед фактом, что люди говорят: то, что характеризуется с точки зрения духовной науки, абсурдно, потому что это не соответствует тому, что мы считаем правильным. – Но если они становятся на точку зрения относительности, то эти люди должны сказать: Абсурдно то, что мы считаем правильным! – Так обстоят дела сегодня. Но большая часть человечества, на деле, спит и во сне созерцает, как происходят эти вещи, позволяя им случаться. Важно, однако, чтобы знали: мировоззрение, которое чествуется с таким триумфом, на самом деле разрушено сегодня на мелкие кусочки. 

 Обстоятельства, существующие в духовном мире, станут, собственно, понятными в более обширных сферах только тогда, когда люди, по крайней мере, хотя бы однажды снимут с себя ночной колпак, в котором они спят. Итак, человек абсолютно не должен думать о возможности того, что то, что говорится так, как я это высказал вчера, является абсурдным по отношению к современной науке, потому что эта наука, например, в своей теории относительности совершенно негативна; она повсеместно говорит о том, чего нет, а человечество нужно подталкивать к познанию того, что есть.

Эти вещи следует как раз делать с помощью таких представлений, которые я вчера пытался вам дать в отношении отдельных звезд нашей планетной системы. Но что мы там видим? Мы видим там, что в определенной степени это соответствует ходу мирового развития. Что бы сделал старый физик, не новоиспеченный физик, потому что новоиспеченные физики являются чаще всего последователями теории относительности, что бы вам сделал физик старой закалки, если бы услышал, как произносится нечто неслыханное, как я это сделал вчера? Если он сразу и не сказал бы, что все это извращено и похоже на сумасшествие, то он ведь, возможно, сказал бы прежде всего, он заявил бы, что это противоречит фундаментальным основам науки. – Но каковы эти фундаментальные основы науки? Это понятия о пространстве, времени и так далее, которые человек приобрел на Земле. Сейчас последователи теории относительности разрушают эти понятия, объясняя их неприменимость для Вселенной.                                                   

Антропософия, однако, решает этот вопрос практически, оставляя без внимания земные понятия, когда говорит о Луне, Сатурне, Юпитере и так далее. Она в этом случае совсем больше не говорит о земном, а пытается – даже если это и дается с трудом – характеризовать Венеру и Марс так, как это уже невозможно сделать с помощью земных понятий. И поэтому, во-первых, нужно согласиться с потерей земных понятий, если хотят подняться во Вселенную. Я хотел показать вам, как космос вписывается в современную духовную жизнь и как обстоят дела в современной духовной жизни. Когда выходят в космос, тогда есть лишь родство с земными понятиями. Подумайте-ка, если мы окажемся на Луне, которую я вам вчера характеризовал, придем ко всем тем существам, которые укрыты на Луне, как в мировой крепости, и которые живут, собственно, за поверхностью Луны, где они, если можно так выразиться, занимаются мировыми делами, - если мы приблизимся к этим существам с помощью укрепленного ясновидческого взгляда, то мы обнаружим, что эти существа действуют в тайне. Ибо то, что находится внутри Луны, не уходит в мир; и все, что исходит от Луны, отбрасывается от мира. Как Луна не принимает солнечный свет, а отражает его, также отражает она и все другое, что происходит в Универсуме. Все, что происходит в Универсуме, отражается Луной как зеркалом. Внутри Луны происходят процессы, остающиеся невидимыми, тайными.                 
Но я сказал вам: духовные существа, которые скрыты в лунной крепости как в Универсуме, занимаясь там внутри своими мировыми делами, находились когда-то на Земле, до того как Луна отделилась от Земли. Они были первыми великими учителями человеческих душ на Земле. И великая прадревняя мудрость, о которой они говорили, является, по сути, наследием этих лунных существ, втайне живущих сегодня внутри Луны. Они сами там уединились. 

Когда вы говорите о Вселенной таким образом, то в развиваемые идеи входят моральные понятия. Физические понятия Земли забываются; а моральные понятия входят в живое описание. Мы спрашиваем себя: почему удалились эти лунные существа, почему они действуют тайно? – Да, когда они были еще на Земле, они, разумеется, передавали людям огромную мудрость. Если бы они остались на Земле, если бы они постоянно передавали эту мудрость людям, то люди никогда не смогли бы войти в эпоху свободы. 

Эти существа приняли, так сказать, поразительное решение – удалиться с Земли, вершить там вдали свои мировые дела, чтобы не влиять впредь на людей, чтобы люди могли воспринимать все импульсы Вселенной и смогли стать свободными существами. Эти существа выбрали себе новое место обитания в Универсуме, чтобы постепенно сделать возможной человеческую свободу.       

Да, это излагается иначе, чем сказал бы физик, который, если бы он услышал, что Луна откололась от Земли, просто вычислил бы, с какой скоростью она отделилась, благодаря каким силам это произошло, при этом всегда имея в виду только земные силы, земные скорости. Все земное остается без внимания, когда мы говорим о Луне таким образом, как я вам вчера объяснял. Но когда опускают физическое, то остается воля, великие морально-космические импульсы. Переходят – и в этом заключается суть дела – от разговора о физическом к разговору именно о моральных идеях во Вселенной. 

Суть в том, чтобы не только создавать теории, в которые нужно верить, а чтобы существовал какой-то моральный миропорядок. Это совершенно сбивало с толку душу человека в последние три-четыре столетия, человек говорил: можно что-то знать о Земле и в соответствии с тем, что знают о Земле, делать вычисления, относящиеся ко Вселенной и строить теории, подобные теории Канта-Лапласа, но в отношении божественно-морального миропорядка должна существовать вера. – Это ужасно запутало людей, потому что совсем исчезло понимание того, что о Земле нужно говорить по-земному, но в момент, когда поднимаются во Вселенную, нужно начинать говорить космически. Тогда физическая речь постепенно переходит в моральную. Тогда практически совершается то, что иначе становится не более чем фантазированием.

Если вы сегодня найдете описание Солнца, сделанное физиком, то оно заключается в том, что Солнце - это какой-то газовый шар, испускающий наружу газы, и его извержения описываются так, как земные извержения. Все, что происходит на Земле, проецируется на это мировое тело, и с помощью расчетов, которыми мы овладеваем здесь, мы тогда, вычисляем как луч света исходит из Солнца и тому подобное. Но то, что справедливо для вычислений применительно к земным вещам, прекращает свое действие, когда мы выходим с Земли. И как сила света уменьшается в соответствии с квадратом расстояния, так и эти законы перестают действовать вне Земли, во Вселенной. И мы родственны Вселенной только в нашем моральном. Поднимаясь над физическим к моральному как человек, мы становимся здесь, на Земле, подобны тому, что действует снаружи во Вселенной как реализованная моральность.

Итак, мы можем сказать, что антропософия является наукой в наивысшем смысле. Она действительно исполняет то, что является требованием времени. Она больше не говорит, используя земные представления, за исключением моральных представлений, которые уже на Земле являются сверхземными. Она использует эти моральные представления, когда поднимается во Вселенную. Именно это должно быть принято во внимание. И с этой точки зрения снова должны быть приобретены нужные понятия, чтобы охватить на Земле то, что сейчас еще не может быть постигнуто.                      

Видите ли, существа, которые скрыты на Луне, действуют, я бы сказал, как в крепости. Там они совершают свои мировые дела. Потому что все, что Луна дает миру, Земле – это отбрасывается, отражается. Но такое положение создалось в космическом становлении только в ходе развития. Раньше было по-другому. И, я сказал бы, что эти существа, когда они еще были на Земле, работали в мягкой, слизеподобной форме, которую когда-то имела сама Земля и все существа на ней. С этими воздействиями связано возникновение позвоночного столба как у животных, так и у человека. Таким образом, позвоночный столб людей и животных является наследием тех древних времен, когда лунные существа еще были связаны с земным бытием. Ныне такого уже не может произойти. Позвоночный столб – это наследие древних времен, сегодня он уже не мог бы возникнуть.

Однако у четвероногих животных эти существа сделали позвоночник настолько жестким, что они остались в горизонтальном положении. У человека же позвоночник создан так, что он смог стать вертикальным, и тогда благодаря вертикальному положению позвоночника человек смог остаться свободным во Вселенной и по отношению к влияниям Вселенной в тот момент, когда лунные существа укрылись в лунной крепости.    

 И таким образом мы постепенно придем к тому, чтобы объяснять земное из космического и вообще правильным образом судить о духовных силах и духовных импульсах в земном бытии. Дело обстоит так, что в человеческие головы теперь вошли вещи, которые, по сути, возникли только в последние два – четыре столетия. И это возникло именно под влиянием мнения, что для объяснения всей Вселенной возможно использовать лишь то, что было приобретено благодаря земным физическим событиям и физическим обстоятельствам. Всю Вселенную сделали физическим образом Земли. Конечно, тогда и пришли к тому, что здесь что-то совпадает с перекрестием прибора, и это когда-то там было! Вся история таким образом не соответствует действительности. А если принять во внимание звезды, которые довольно удалены, то современный физик говорит: того, что я нанес на карту, там ведь уже нет. Я рисую две звезды рядом: одна звезда была там, скажем, тысячу лет назад, другая – шестьсот лет назад. Да, настолько близко, что лучи от них совпадают в объективе моего телескопа, но их там никогда не было! 

Итак, все тает, все это совсем не так в действительности. С такими понятиями нельзя определить, что там снаружи. Человек вычисляет, вычисляет, вычисляет… Это словно паук прядет свою паутину, а затем воображает, что эта паутина пропрядает, охватывает весь мир.

Причина этого заключается в том, что законы в соответствии с которыми вычисляют, вовсе не справедливы в космосе, скорее, можно использовать, в крайнем случае, лишь то моральное, которое заключено в нас, чтобы получить понятия о том, что находится во Вселенной. Именно моральное, иногда аморальное, ариманическое, люциферическое и так далее соответствует Вселенной, звездному небу. Но когда я охватываю моральное как общее понятие, то оно соответствует моральному, а не физическому. Все-таки это то, к чему следует для начала вернуться, потому что в последние два-три столетия в человеческом разуме так сильно запечатлелось иное, что те сомнения, к которым пришли теоретики теории относительности, – ибо их отрицания очень важны для них – что сами эти сомнения не могут изгнать это из голов. И это понятно, потому что даже если эта последняя химера - вычисление пространственно-временных отношений, которое они выполняют, если даже оно исчезнет из разума в отношении звездного неба, то ведь в нем совсем ничего больше не останется, а людям как раз хотелось бы иметь что-то внутри. Ибо лишь тогда внутри может быть что-то иное, когда человек решится взглянуть на звездное небо так, как мы это делали вчера.

Теперь нужно понимать, что все это указывает на то, насколько важно для современных людей приобрести себе четкие понятия о том, что, собственно, произошло в последние 3-4 столетия и что нашло свой предварительный результат в величайшей из всех войн, которые когда-либо были на Земле, и в тех хаотических отношениях, которые будут становиться еще хаотичнее в ближайшем будущем. Действительно прояснить себе все эти вещи – вот требование к человечеству. И поэтому интересно взглянуть на Землю с ее современным формированием образа мыслей. 

  В тех рамках, в которых живет европейская цивилизация с ее американским придатком, человек просто считает все, что развилось за последние три-четыре столетия под влиянием феноменально великолепной техники и международных отношений, которые только ныне разрушаются, - он считает все настолько прочным, что тот, кто не принимает такие понятия, будет, естественно, глупцом. Ведь правда, что Восток в упадке, но все-таки нужно сказать, что то, что сегодня снова должно быть высказано из источников нашего собственного антропософского исследования, как я это делал вчера, все это, даже если и в другом виде, было когда-то в прадревние времена как раз восточной мудростью.                              

 Мы сегодня не можем принять снова эту восточную мудрость в древней форме, как я это уже часто объяснял. Мы должны восстановить ее, исходя из западного характера, западной души. Но когда-то существовал, можно сказать, обычай говорить о звездах из сновидческого древнего ясновидения, так, как я начал говорить об этом вчера. Ныне человечество ведь полностью утратило это, и европейское человечество считает сегодня абсурдным все то, что когда-то было высшей человеческой мудростью. 

Хотя, как сказано, на Востоке когда-то существовала великая изначальная мудрость, сегодня люди там в упадке. Но в определенном смысле, по крайней мере внешне, на Востоке традиционно еще что-то содержится от такого взгляда на Вселенную, можно сказать от такого душевного созерцания Вселенной. И техническая культура Европы внушает очень мало уважения восточным людям. Именно эти души, которые сегодня соглашаются на Востоке с древней мудростью, по сути дела презирают то, что в Европе сформировалось как механическая культура и цивилизация. Из древних писаний они изучают то, что относится к человеческой душе. При этом в некоторых случаях внутренне возникает просветление, даже если и уже декадентское, так что на Востоке все еще живет что-то из того, что является душевным созерцанием мира. И не бесполезно иногда посмотреть на образ, как эти люди, имеющие еще своего рода отблеск древней культуры, видят европейско-американский дух. Даже если сделать это только для сравнения, это все еще интересно.

Есть удивительная книга, представленная неким Раманатаном, индийцем с Цейлона, - «Культура души среди западных народов». Этот Раманатан говорит удивительным образом. Он, по-видимому, принадлежит к тем, кто на Востоке внутри индийской цивилизации однажды сказали себе, что у этих европейцев ведь есть совершенно удивительные тексты, например, Новый Завет. – Теперь эти люди, к которым принадлежит Раманатан, занимаются Новым Заветом, - но, естественно, именно так, как душа этих людей может заниматься Новым Заветом – у них есть Новый Завет, деяния Христа Иисуса, воспринятые через Новый Завет в соответствии со строем их души. И тем не менее там есть люди – это показывает эта книга Раманатана – которые говорят о Христе Иисусе и Новом Завете, исходя из того, что осталось от их прадревней культуры. Они сформировали себе вполне определенные представления о Христе Иисусе.

И далее этот человек много пишет об этих представлениях о Христе Иисусе, и, естественно, адресует книгу – он ведь написал ее по-английски – европейцам. Он адресует книгу, написанную об Иисусе и Евангелиях с помощью индийского образа мыслей, европейцам и говорит этим европейцам нечто очень любопытное. Он говорит им: очень странно, что вы совсем ничего не знаете о Христе Иисусе. В Евангелиях есть много всего об Христе Иисусе, но европейцы и американцы не знают ничего об этом, действительно ничего не знают! И он дает европейцам и американцам удивительный совет. Он говорит им: пусть к вам придут учителя Нового Завета из Индии, они смогут вам сказать, как, собственно, обстоит дело с Христом Иисусом.          

Итак, эти люди, там в Азии, охваченные сегодня европейским прогрессом и читающие Новый Завет, говорят европейцам: если вы хотите узнать что-то об Христе Иисусе, то должны позволить, чтобы к вам пришли наши учителя, потому что все учителя, которые говорят у вас, ничего не знают об этом, они всё поняли неправильно! – и он разъясняет это подробно. Он говорит, что в Европе в определенное время возникла некая интерпретация слов вместо понимания духовной сущности. Европейцы привязаны к определенному пониманию текста. Они не несут никакого духовного понимания в своих головах, а несут слова, изучаемые в каждой отдельной народности, эти тексты варятся в их головах, а затем они думают словами.   

Удивительным образом эти индийцы, несмотря на упадок своей культуры, приходят к такому постижению, ибо здесь история совершенно необычная. Ведь сегодня думают словами, а не предметно вплоть до физики и математики. В этом отношении люди сегодня весьма удивительны. Если кто-то хочет быть очень умным, он быстро что-то цитирует: ибо когда отсутствуют понятия, то на их место вовремя ставятся слова. – Это сегодня происходит потому, что у вышеупомянутого человека иссякли сами эти понятия, именно тогда быстро вставляются слова Гете. Но человек этого не замечает. Он не замечает, что это заключено внутри этой дурной привычки в тот момент, когда он ее порицает.       

Итак, этот индиец говорит европейцам: из всего у вас ведь есть лишь понимание слов, и вы распространяете это понимание слов на весь Новый Завет, а потому вы с четвертого столетия сделали Христа мертвым. Он больше не живет среди вас, он мертв с четвертого столетия. Раздобудьте себе учителей из Индии, чтобы снова можно было разбудить это понимание. – Так говорит европейцам этот индиец.  

Он говорит, что с третьего-четвертого столетия европейцы вообще ничего больше не знают о Христе. Они не могут совсем ничего знать, потому что у них совершенно отсутствуют понятия и представления, с помощью которых можно что-то знать о Христе. – Индиец говорит европейцам: вам нужно возродить Христа Иисуса. Вы должны снова открыть Христа или кто-то другой должен открыть его для вас, чтобы Христос снова был у вас! – Так говорит индиец после того, как он начал читать Евангелие. И он понимает, что тогда, в последние три-четыре столетия в Европе произошли странные вещи. И поэтому он говорит: если бы европейцы сами хотели снова прийти к тому Христу, который живет в Новом Завете, то они должны были бы вернуться далеко назад. Ибо это непонимание Христа подготавливалось медленно и европейцы, собственно, должны были бы вернуться к Гнозису, если бы они хотели научиться понимать что-нибудь о Христе из своих собственных книг. 

Странное явление! Есть какой-то индиец, являющийся только представителем многих, читающих Новый Завет, и он говорит европейцам: вам вообще теперь ничего не поможет, кроме как вернуться к гностикам.

Но ведь европейцы знают гностиков, собственно, только из критики, сделанной против них в печати. Европейцы ничего не знают о гностиках. Интересный факт: все сочинения гностиков уничтожены, осталась только полемика христианских отцов церкви против гностиков, исключая «Пистус Софию» и кое-что другое, что так же мало можно понять в том виде, как они представлены, как понимаются сами Евангелия.           

Но если кто-то не является именно гностиком, а обретает Христа из современной духовной науки, то богословы говорят, что гнозис снова подогревается – гнозис, который они, разумеется не знают, потому что они ведь не могут знать его из каких-нибудь внешних вещей. Однако это как раз «подогрев гнозиса», а этого делать нельзя, ибо таким образом фальсифицируется христианство. И это тоже различие между Западом и Востоком. Те, кто изучают Новый Завет на Востоке, обнаруживают, что следует вернуться в первые столетия. Когда современные теологи встречают в антропософии что-то, связанное с описанием Христа, выглядящее таким же образом, как неизвестный им гнозис, то они говорят: это снова подогревают гнозис, а этого быть не должно, потому что из-за этого фальсифицируется христианство.

Да, все-таки удивительно суждение этого индийца. Этот Раманатан, собственно, говорит: «То, что европейцы называют теперь христианством, фальсифицировано». Европейцы отвечают, что это Раманатан фальсифицирует наше христианство. Но у Раманатана правильный взгляд, довольно близкий, но разумеется, включающий свои декадентские представления. Истина – всегда является фальсификацией не истины. Нужно лишь эти вещи называть своими именами. Правильное всегда фальсификация неправильного, иначе нельзя прийти к истине.    

Так обстоят дела сегодня. Подумайте только, в какую бездну заглядывает человек, когда он берет пример Раманатана. Кто-то мог бы сказать: читайте непосредственно Евангелия. – Для европейцев ныне трудно читать Евангелия непосредственно, после того как ему столетиями преподносились плохие переводы, при этом он воспитывался, воспринимая определенные представления. Трудно тогда непосредственно читать Евангелия. Но когда их читают непосредственно, даже если со своей точки зрения, то открывают в Евангелиях духовного Христа. Ибо его встретил в Евангелиях Раманатан, даже если он и не смог еще увидеть его в антропософском смысле. По крайней мере, европейцы должны обратить внимание на то, что советует этот индус с Цейлона: пусть проповедники Христа придут из Индии, потому что у вас их нет.

Для таких вещей сегодня нужно иметь мужество, чтобы разобраться в том развитии, которое произошло в последние три-четыре столетия, и только благодаря мужеству можно действительно выйти из чудовищного хаоса, в который постепенно было ввергнуто человечество. Эта склонность к неопределенности затемняет все понятия и, в конце концов, является причиной социального хаоса. Ибо то, что разыгрывается между людьми, исходит из их душ, и существует взаимосвязь между высшими истинами и разрушением внешних хозяйственных отношений. А потому нужно согласиться на утрату земных понятий, если хотят подняться во Вселенную. 

Во вчерашней лекции я хотел дать вам пример того, как космос встроен в современную духовную жизнь и как обстоят дела в современной духовной жизни. Когда выходят в космос, то есть лишь родство с земными понятиями. 
ДУХОВНЫЕ ИНДИВИДУАЛЬНОСТИ НАШЕЙ ПЛАНЕТНОЙ СИСТЕМЫ
ОПРЕДЕЛЯЮЩИЕ СУДЬБУ И ОСВОБОЖДАЮЩИЕ ЧЕЛОВЕКА ПЛАНЕТЫ

Дорнах, 29 июля 1923
Третья лекция
Человек в течение своей земной жизни изменяет состояния сознания, которые мы ведь уже в эти дни рассмотрели с многих точек зрения, имея состояние полного бодрствования, сна и состояние сновидений. И я ведь как раз в небольшом цикле лекций во время проведения генерального собрания пытался разъяснить всё значение сновидений. Сегодня давайте прежде всего поставим вопрос: Важна ли жизнь в этих трех состояниях сознания для человека как земного существа? 

Мы должны понять, что в рамках земного существования только человек живет в этих трех состояниях сознания. Животное живет по-другому. Того глубокого сна, не сопровождающегося сновидениями, который есть у человека большую часть времени между засыпанием и пробуждением, у животных нет, в сравнении с этим животное не имеет и полного бодрствования, как у человека между пробуждением и засыпанием. Состояние бодрствования у животных является, на деле, чем-то подобным состоянию сновидения у человека. Лишь у высших животных переживания сознания являются определеннее, я бы сказал, насыщеннее, чем мимолетные сновидения человека. Но с другой стороны, животное никогда не бывает без сознания в такой высокой степени, как человек в состоянии глубокого сна. 

Поэтому животное не отличается в такой степени от своего окружения как человек. У животного, таким образом, нет внешнего и внутреннего мира, как это есть у человека. Животное на самом деле включает себя (если перевести это на человеческий язык) во внешний мир вместе с тем, что живет в высших животных как смутное сознание, со всем своим внутренним существом.   

Когда животное видит растение, то у него прежде всего не возникает ощущения: снаружи есть растение, а я замкнутое внутри себя существо, для животного, скорее, есть сильное внутреннее переживание растения, непосредственно выраженная симпатия или антипатия. Животное в своем внутреннем, так сказать, со-ощущает то, что выражает растение. Это могут наблюдать в нашу современную эпоху лишь немногие люди, при грубом наблюдении этого не удается, это обстоятельство мешает смотреть на движение, поведение животных таким образом, как я говорил. 

Только у человека есть это четкое, ясное различение между внутренним миром и внешним миром. Как он узнает внешний мир? Благодаря чему он приходит к тому, чтобы вообще говорить о внутреннем и внешнем мире? Благодаря тому, что каждый раз в состоянии сна он со своим Я и астральным телом находится вне физического и эфирного тел, что он сам оставляет, так сказать, физическое и эфирное тела во время сна и находится с теми вещами, которые являются внешним миром. Во время состояния сна мы ведь разделяем судьбу внешних вещей. Точно также как столы и скамейки, деревья и облака во время бодрствования находятся вне наших физического и эфирного тел, а потому мы обозначаем их как внешний мир, так и наше собственное астральное тело и наше собственное Я в течение сна принадлежат внешнему миру. И когда мы принадлежим нашим астральным телом и нашим Я во время сна внешнему миру, тогда нечто происходит.     

Чтобы увидеть, что тогда происходит, давайте сначала будем исходить из того, что, собственно, происходит, когда мы противостоим миру в нормальном бодрственном состоянии. Тогда вокруг нас находятся предметы. И постепенно научное человеческое мышление пришло к тому, чтобы признавать в качестве достоверного для физических вещей внешнего мира только то, что можно измерить, взвесить и посчитать. Содержание нашей физической науки ведь определяется весом, мерой и числом.  

Мы считаем, используя вычислительные операции, справедливые для земных вещей, мы взвешиваем вещи, измеряем их. И то, что мы определяем посредством меры, веса и числа, - это дает нам, собственно, физическое. Мы не характеризовали бы какое-то тело как физическое, если бы не могли представить доказательства его реальности с помощью весов. Но то, чем, например, являются краски, звук, ощущения тепла и холода, чем являются непосредственные чувственные восприятия, все это ткется среди вещей, которые можно взвесить, измерить и посчитать. Если мы хотим как-то оценить физический предмет, то он есть то, что обнаруживает его физическая сущность, как раз то, что дает возможность его взвесить, вычислить, с чем только физик, собственно, и хочет иметь дело. О краске, звуке и так далее он говорит: да, здесь во внешнем мире что-то происходит, имеющее отношение к взвешиванию или вычислению. – Он сам говорит ведь о цветовых явлениях: там, во внешнем мире есть вибрирующие движения (колебания), которые действуют на человека, и это действие человек обозначает как цвет, если его определяют глаза, или звук, если его определяет ухо. – На самом деле, можно было бы сказать, что физик сегодня не знает, как подступить ко всем этим вещам – звуку, цвету, теплу и холоду. Он рассматривает их именно как свойства того, что может быть определено с помощью взвешивания, измерений или расчетов. Цвета в определенном смысле цепляются за физическое, звук вырывается из физического, тепло и холод волнами исходят из физического. Говорят, что тот, у кого есть значительный вес, у того есть и румянец, или он становится красным.

Если человек находится в состоянии между засыпанием и пробуждением, то с Я и астральным телом происходит по-другому. Тогда вещей, определяемых с помощью веса, меры и числа, совсем нет. Там нет вещей в соответствии с земной мерой, числом и весом. Там, когда мы спим, вокруг нас нет вещей, которые можно взвесить, кажется странным, но вокруг нас нет и вещей, которые можно вычислить или непосредственно измерить. Нельзя применить какое-то мерило, когда Я и астральное тело находятся в состоянии сна.

Но то, что тогда есть, если можно так выразиться, - это свободно движущиеся, свободно ткущиеся чувственные ощущения. Вот только человек в современном состоянии своего развития не обладает способностью воспринимать свободно движущееся красное, волны свободно текущего звука и так далее. 

Если хотят показать эти вещи схематически, то можно это сделать. Можно было бы сказать: здесь на Земле существуют твердые предметы, которые можно взвесить (см. рисунок, фиолетовое), и к этим твердым, поддающимся взвешиванию предметам цепляются красное, желтое и все то, что воспринимают чувства у тел. Если мы спим, то желтое становится свободно текущим существом, не цепляющимся за предметы, имеющими вес, а свободно движущимся и ткущим. Точно также и со звуком: звенит не колокольчик, а движется звучание.       
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И когда мы в нашем физическом мире хотим что-то увидеть, то мы его поднимаем, не правда ли? Только тогда это какая-то вещь, иначе, это может быть обман зрения. У вещи должен быть вес. Поэтому человек склонен рассматривать то, что возникает в физическом, но не ощущается как тяжесть, – например, цвета радуги – как обман зрения. Если вы сегодня раскроете учебник физики, то там объясняют, что это обман зрения, а реально человек, на самом деле, видит дождевые капли. И тогда рисуют линии, которые, собственно, ничего общего не имеют с тем, что существует реально, но которые мыслятся идущими через пространство; эти линии называют лучами. Однако там нет лучей. Тогда говорят, что глаз проецирует себя наружу. – Вообще, эти проекции используются в физике очень странным образом. Итак, я беру такое представление: мы видим какой-то красный предмет. Чтобы убедиться, что это не иллюзия, мы его поднимаем, он имеет вес, а потому он гарантирует свою реальность.

Тот, кто осознает себя в Я и астральном теле, вне физического и эфирного тел, приходит, в конце концов, к тому, что нечто подобное есть в этих свободно плывущих, ткущих красках, звуках; но это не так. В таких свободно движущихся красках есть тенденция удаляться в мировые просторы; это противоположно тяжести. Земные вещи стремятся вниз, к центру Земли (см. рис. на стр. 35, стрелки вниз), а другие (стрелки вверх) свободно стремятся наружу в мировое пространство.

И здесь также есть нечто подобное мере. К этому приходят именно тогда, когда есть, скажем, крошечное красное облачко, и это маленькое красное облачко окружено благодаря мне большим желтым образованием. 
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Тогда измеряют, но не с помощью линейки, а качественно измеряют менее сияющий желтый с помощью более сияющего красного цвета. И как вам сообщает линейка, что это пять метров, точно также говорит и красное (см. рисунок): если бы я расширился, то я пять раз уложился бы в желтом. Я должен распространиться, стать больше, тогда я тоже стану желтым. – Так здесь выполняются измерения.   

Еще сложнее объяснить в этом случае вычисление, потому что при вычислениях на Земле мы ведь считаем, главным образом, только горошины или яблоки, которые безразлично лежат друг возле друга. И у нас всегда есть чувство, когда мы из одного делаем два, что этому первому предмету совершенно все равно, что рядом с ним есть еще второй. В человеческой жизни это уже иначе; иногда происходит так, что один зависит от другого. Все-таки это уже входит в духовное. Но в физической математике частям все равно, что к ним присоединяется. Здесь же иначе. 
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Если где-то здесь есть единица (см. рисунок) какого-то определенного рода, то она требует какие-нибудь, скажем, другие два или пять в зависимости от того, что это. Всегда есть внутренняя связь с другими, так как число является реальностью. И когда появляется осознание того, что происходит, когда с Я и астральным телом находятся снаружи, то приходят к тому, чтобы определять нечто подобное мере, числу и весу, но противоположным образом.    

И затем, когда видение и слышание там, снаружи, больше не являются простым плаванием и кружением красного, желтого и звуков, а когда человек начинает так упорядочивать вещи, чтобы ощущать их, то начинается восприятие духовных существ, которые воплощают, реализуют себя в этих свободно плавающих чувственных ощущениях. Тогда мы входим в позитивный (конкретный) духовный мир, в жизнь и поступки духовных существ. Как мы входим в жизнь и действия земных вещей здесь на Земле, определяя их с помощью взвешивания, измерения и вычислений, точно так же мы благодаря этому приходим к тому, что овладеваем простой качественной антигравитацией, это значит, что мы легко распространяемся в пространстве, измеряем цвет с помощью цвета и так далее, вплоть до восприятия духовных существ. Такие духовные существа ведь пронизывают всё то, что находится во внешнем мире в природных царствах. 

В бодрственном сознании человек видит только внешнюю сторону минералов, растений и животных. Но в том, что живет во всех этих существах природного царства как духовное, человек находится, когда он спит. И когда он затем при пробуждении снова возвращается в себя, то его Я и астральное тело сохраняют, так сказать, склонность, сродство к внешним вещам и побуждают человека ценить внешний мир. Если бы человек имел организацию, которая не годилась бы для сна, то он не признавал бы внешний мир. Естественно, это не зависит от того, что человек страдает бессонницей. Ибо я не говорю, когда человек не спит, а я говорю – если бы человек не имел организацию, приспособленную для сна. Речь идет о наличии способности к чему-либо. Поэтому человек даже заболевает, если страдает бессонницей, ибо к бессоннице его существо не приспособлено. Но дело обстоит так: именно потому, что человек в состоянии сна пребывает в том, что является внешним миром, в том, что он затем, в состоянии бодрствования, называет своим окружением, человек приходит во внешний мир, приходит к восприятию внешнего мира. 

Это отношение человека ко сну дает земное понятие истины. Каким образом? Ну, мы называем что-то истиной, если мы можем что-то внешнее воспроизвести, скопировать в душе, когда мы внутри правильно переживаем что-то внешнее. Но для этого нам требуется способность ко сну. У нас не было бы никакого понятия истины, если бы мы не имели организации сна. Так что мы можем сказать, что за истину мы должны быть благодарны состоянию сна. Чтобы отдаться истинности вещей, мы должны в определенное время пребывать вместе с вещами. Вещи говорят нам что-то о себе только благодаря тому, что в течение сна мы с нашей душой находимся вместе с ними.         
Иначе обстоит дело в состоянии сна со сновидениями. Ведь сновидение, как я вам уже объяснял в небольшом цикле лекций во время генерального собрания, схоже с воспоминанием, с внутренней жизнью души, с тем, что живет ведь, предпочтительно, в памяти. Если сновидение – это мир свободно плавающих красок и звуков, то мы еще находимся наполовину вне нашего тела. Когда мы полностью погружаемся в тело, то те силы, которые мы проявляем живущими и ткущими в сновидении, становятся силами памяти. Тогда мы больше не отличаемся таким образом от окружающего мира. Тогда наше внутреннее совпадает с окружающим миром, тогда мы живем с нашими симпатиями и антипатиями во внешнем мире настолько интенсивно, что ощущаем вещи не как симпатичные или антипатичные, а симпатии и антипатии сами проявляют себя в виде образов.                        

Если бы у нас не было возможности видеть сны и продолжать действие этой силы сновидений в нашей душе, то не было бы и красоты. То, что у нас вообще есть склонность к красоте, основано на том, что мы умеем видеть сны. Для прозаического существования мы должны благодарить силу сновидения за то, что она дает нам память; для художественного бытия человека силе сновидения мы обязаны красотой. Итак, состояние сна со сновидениями связано с красотой. Тот способ, с помощью которого мы воспринимаем и создаем прекрасное, очень похож на ткущую силу, действующую в сновидении.   

При переживании прекрасного, при творении прекрасного – просто используя наше физическое тело – мы ведем себя подобно тому, как это происходит, когда мы вне нашего физического тела или наполовину связанные с нашим физическим телом, как при сновидении. На самом деле, между сновидением и жизнью в прекрасном всего лишь одно резкое движение, один рывок. И лишь потому, что в современное материалистическое время люди настолько грубы, что не замечают этого рывка, имеется так мало осознания всего значения прекрасного. В сновидении обязательно нужно отдаваться переживанию этого свободно текущего парения и ткания. Во время того, когда отдаются свободе, внутреннему произвольному поведению и живут после рывка, у человека больше нет ощущения, что это то же самое, что и сновидение, так как это то же самое только тогда, когда используют силы физического тела.

Современные люди будут долго размышлять о том, что имели в виду, когда в древние времена говорили «Хаос». Существует множество определений хаоса. На самом деле, хаос можно охарактеризовать только таким образом, когда говорят: если человек входит в состояние сознания, при котором как раз прекращается переживание тяжести, земной меры, и вещи начинают становиться в два раза легче, но еще не уходят в космос, а удерживаются в горизонтали, в равновесии, когда исчезают жесткие границы, когда ткущая неопределенность мира рассматривается еще с помощью физического тела, но уже и с помощью душевного строя сновидения, - тогда видят хаос. И сновидение – это просто призрачное парение хаоса, приближающееся к человеку.         

В Греции еще имели ощущение, что физический мир нельзя, собственно, сделать прекрасным. Физический мир основан на природной необходимости, он таков, каков он есть. Сделать прекрасным же можно только то, что принадлежит хаосу. Когда хаос преобразуют в космос, то возникает красота. Поэтому хаос и космос – это взаимосвязанные понятия. Нельзя создать космос – космос, собственно, означает мир прекрасного – из земных вещей, а только лишь из хаоса, формируя хаос. И то, что делают с земными вещами, - это лишь копирование оформленного хаоса в материи.   

Так обстоит дело со всеми художественными вещами. Об этой связи хаоса и космоса имели очень живое представление в Греции, где культура мистерий еще имела определенное влияние. 

Но когда человек заглядывает во все эти миры – в мир, в котором он в бессознательном состоянии находится во сне, в мир, в котором человек наполовину сознателен, находясь в состоянии сна со сновидениями, - когда он шествует повсюду, он не находит добро. Существа, которые там есть, мудро предопределены с самого начала их жизненного пути. В них находят царящую, ткущую мудрость, в них находят красоту. Но нет никакого смысла говорить с ними о доброте, когда дело доходит до того, что их познают, будучи земным человеком. О добре мы можем говорить только тогда, когда есть различие между внутренним и внешним миром, так что можно следовать или не следовать (понятию) добра духовного мира.

Итак, как состояние сна наделяет истиной, состояние сна со сновидениями – красотой, так и бодрственное состояние наделяет добром, добротой.        

 Состояние сна без сновидений:      истина 
      Сон со сновидениями:    
                красота, хаос
      Состояние бодрствования:              добро
Это, однако, не противоречит тому, о чем я говорил на днях, что когда человек оставляет земное и восходит в космос, то он побуждается к отказу от земных понятий, чтобы говорить о моральном миропорядке. Ибо моральный миропорядок, который определен в духовном, предопределен с необходимостью точно так же, как здесь, на Земле, определена причинность. Но там она духовная: предопределенность, бытие, определенное в себе. Так что в этом нет никакого противоречия.         

И мы должны понять, что для человеческой природы, если мы хотим иметь идею истины, то должны обратиться к состоянию сна, если хотим иметь идею красоты, то должны обратиться к состоянию сна со сновидениями, а чтобы иметь идею добра – к состоянию бодрствования.  

У человека, который бодрствует, в его физическом и эфирном организме нет предопределения по отношению к истине, а есть предрасположение по отношению к добру. Именно тогда мы тем более должны прийти к идее добра.   

Теперь я вас спрашиваю: к чему стремится современная наука, когда она хочет объяснить человека? Она ведь не хочет подняться, объясняя бодрствующего человека с помощью истины через красоту к добру, она хочет объяснить все внешней причинно-следственной необходимостью, которая соответствует лишь идее истины. Тогда вовсе не приходят к тому, что живет и ткет в бодрствующем человеке, тогда приходят лишь к тому, чем является, самое большее, спящий человек. Поэтому если вы сегодня станете деятельно читать антропологию, сохраняя внимание к душевным особенностям и мировым силам, то вы получите следующее впечатление. Вы скажете себе, что то, что говорит современная наука о человеке, - это очень хорошо. Но что собой представляет, собственно, этот человек, о котором рассказывает современная наука? - Он постоянно лежит в постели. Он, знаете, не может ходить. Не может двигаться. Движение человека, к примеру, совершенно не объясняется. Он постоянно лежит в постели.

Человек, которого толкует наука, объясняется как тот, кто лежит в постели. По-другому не получается. Наука объясняет лишь спящего человека. Если его хотят привести в движение, то сделать это следовало бы механически. Поэтому движение – это тоже научный механизм. Тогда нужно снабдить этого спящего человека каким-нибудь устройством, которое приведет в движение этого увальня, когда он должен вставать, а вечером снова уложит его в кровать.              

Итак, эта наука вообще ничего не говорит нам о человеке, который ходит по миру, который в нем ткет и живет, который в нем бодрствует. Ибо то, что приводит его в движение, содержится в идее добра, а не в идее истины, которую мы приобретаем прежде всего от вещей окружающего мира. Над этим довольно мало размышляют. Складывается впечатление, что когда современный физиолог или анатом описывает человека, хочется сказать: «Проснись, проснись, ты ведь спишь, ты спишь!» Под влиянием этого мировоззрения люди ведь привыкли к состоянию сна. И то, что я был вынужден постоянно характеризовать людей, как просыпающих все возможности, заключалось в том, что они одержимы наукой. Сегодня ведь, поскольку популярные журналы все распространяют повсюду, даже необразованные люди уже одержимы наукой. Еще никогда не было столько одержимых людей, как сегодня, все они одержимы наукой. Человек должен говорить странным образом, когда изображает реальные отношения нашего времени. Нужно переходить на совершенно иные оттенки чем те, которые сегодня обычно приняты.     

Так ведь происходит и тогда, когда материалисты немного погружают человека в окружающую среду. Когда был прилив материализма, то люди написали такие книги, которые, как одна из них, например, в одной главе отмечала, что человек, собственно, сам по себе есть ничто. Он – результат действия кислорода воздуха, он – результат действия тех степеней тепла или холода, среди которых он находится. Человек, собственно, - так патетически заканчивается это материалистическое описание – результат разных потоков воздуха.     

Если соглашаются с этим и представляют себе, что человек является тем, что описывает исследователь-материалист, тогда этот человек является в высшей степени неврастеником. Материалисты никогда и не описывали других людей. Если они не заметили, что описывали на самом деле спящий людей, если они, так сказать, вышли из роли и хотели продолжить свои описания, то они никогда не описывали иных людей, кроме как в высшей степени неврастеников, которые должны умереть на следующий день от явной неврастении, такие люди ведь жить не могут. Ибо как раз эта эпоха науки никогда не понимала живых людей.

В этом заключены большие задачи, которые снова нужно вывести из нынешнего положения в такое положение, при котором единственно возможно дальнейшее существование мировой истории. Что необходимо, так это вхождение в духовность. Должен быть найден другой полюс по отношению к тому, который достигнут. Ибо что, собственно, было достигнуто именно в ходе развития материалистического мировоззрения славного 19 века? Чего тогда достигли?

Поразительным образом – это может быть сказано искренне и честно – было достигнуто то, что внешний мир был определен в соответствии с мерой, числом и весом как земной мир. 19 век и начало 20 века совершили великие, мощные открытия. Но чувственные ощущения, цвета, звуки так и кружатся в неопределенности. Физики ведь совсем уже прекратили говорить о красках и звуках; они говорят о колебаниях воздуха, вибрациях эфира, которые вовсе не являются красками и также не являются звуками. Колебания воздуха – это не звуки, а, максимум, среда, в которой распространяются звуки. И нет совсем никакого понимания того, чем являются качества чувств. Сперва нужно вернуться к этому снова. Сегодня человек, собственно, видит лишь то, что позволяет оценить себя с помощью весов, линейки и вычислений. Остальное у него улетело.

И когда теперь описанная вам вчера теория относительности привносит грандиозный беспорядок в то, что измеряется, взвешивается, вычисляется, то все нарушается, то все разлетается. Но в конце концов теория относительности терпит неудачу в определенных границах. Не по отношению к понятиям – с земными понятиями нельзя уйти от теории относительности; я это уже излагал однажды в другом месте, - но с помощью относительности всегда избегают относительных понятий. Ибо то, что может быть измерено, взвешено, вычислено, входит благодаря мере, числу и весу в совершенно определенные отношения во внешней чувственной реальности.

В Штутгарте однажды был физик или несколько физиков, которые обиделись на отношение к теории относительности со стороны антропософов. Этот физик продемонстрировал тогда во время дискуссии простой эксперимент, заключающийся в том, что, собственно, безразлично, имею ли я здесь коробок спичек и спичкой чиркаю по коробку, спичка горит; или же я крепко держу спичку и чиркаю коробком по спичке: тогда она тоже горит. Это относительно.

Конечно, здесь это относительно. И в отношении всего, что принадлежит к Ньютоновскому или Евклидову пространству, все еще относительно. Но как только рассматривают такую реальность, как тяжесть, вес, то все уже не так просто, как это представляет себе Эйнштейн, потому что выступают реальные соотношения. Нужно опять высказаться парадоксально. Относительность делает себя действенной именно тогда, когда вся реальность перемешивается с математикой, геометрией и механикой. Но когда входят в истинную реальность, то это уже не работает. Ибо, наконец, это ведь как раз не относительно, ест ли человек жаркое из телятины или это жаркое его ест! Со спичечным коробком это работает, можно двигаться туда-сюда, но жаркое из телятины нужно есть человеку, он не может позволить жаркому съесть его. Существуют вещи, которые устанавливают границы понятий относительности. Они таковы, что когда их сообщают внешнему миру, то говорят: здесь нет ни малейшего понимания этой серьезной теории. – Однако же логика заключается именно в том, что я говорю: это никак не иначе, я не могу это сделать по-другому.                  

Итак, речь идет о том, чтобы видеть, как человек через принятие во внимание тяжести – а также того, что, собственно, создает физическое тело – как человек тогда, я бы сказал, никуда, на самом деле, не помещает краски, звуки и так далее. Но следуя этой тенденции, исключают нечто крайне важное. Исключают как раз художественное. Поскольку мы становимся все более и более физическими, художественное преодолевает в нас смерть. Ни один человек сегодня в том, что описывают учебники физики, не найдет и следа искусства. От искусства ничего больше не осталось, это должно быть, но все удалено. Сегодня вообще ужасно изучать учебник физики, если в тебе есть хоть какой-то след чувства прекрасного. Вследствие того, что все, из чего соткана красота, - а это краски и звуки, вследствие того, что это становится вне закона, а признается только то, что связано с вещами, имеющими вес, именно поэтому люди отрицают искусство. Сегодня его отрицают. И чем более физическими становятся люди, тем более нехудожественными они делаются! Подумайте-ка: у нас есть замечательная физика. Поистине нет нужды в замечаниях от оппонентов, когда о физике говорят в антропософскоей среде: да, у нас замечательная физика. Но эта физика живет отрицанием художественного. Она живет в каждом отдельном человеке благодаря отречению от художественного, поскольку она основана на таком способе отношения к миру, при котором художник совсем более не заботится о физике.

Я, например, не думаю, что музыкант сегодня придает большое значение изучению физической теории акустики. Для него это скучно, это его не заботит. Художник тоже не очень охотно изучает это ужасное учение о красках, содержащееся в физике. Он, как правило, обращается к учению о красках Гете, если он вообще об этом заботится. Но учение Гете неверно с точки зрения физика. Физики закрывают глаза и говорят: Ну да, ведь это не существенно, какое учение о красках есть у художника: верное или неверное. – А ведь это так потому, что в соответствии с современным пониманием физики искусство должно погибнуть. Однако мы должны задать вопрос: «А зачем тогда искусство существовало в древние эпохи?»                  
Если мы вернемся в совсем отдаленные эпохи, во времена, когда люди имели еще древнее ясновидение, то тогда было так, что люди не замечали так сильно в земных вещах меру, число и вес. Не все зависело так сильно от меры, числа и веса, люди больше отдавались краскам и звукам в земных вещах.             

Подумайте-ка, что химия ведь учитывает вес только со времен Лавуазье; а это немногим более ста лет! Вес стал применяться в мировоззрении лишь с конца 18 века. В сознании древнего человечества как раз не было того, что все должно определяться в соответствии с мерой, весом и числом. Человек отдавался своей душой красочному мировому ковру, тканию и пульсации звуков; он отдавался не колебаниям воздуха, а пульсации и тканию звуков. Человек жил в этом, даже существуя в физическом мире.   

Но какая возможность имелась тогда, чтобы жить в чувственном восприятии свободном от тяжести? Это было возможно, когда, например, к человеку подходили так, что видели его не так, как видят его сегодня, а рассматривали его как результат действия всей Вселенной. Человек в большей степени был слит с космосом. Он был микрокосмосом в большей степени, чем то, что тогда стояло внутри его кожи на том маленьком клочке земли, где находился человек. В человеке больше воспринимали образ мира. В него со всех сторон струились краски, создавая для него цвета. В нем была мировая гармония, которая пронизывала человека и давала ему форму.    

И тот способ, которым учитель древних Мистерий обращался к своим ученикам, вряд ли смогло бы понять нынешнее человечество. Ибо когда сегодня человек хочет объяснить человеческое сердце, то он берет эмбрион и видит, как в нем пульсируют кровеносные сосуды и как сначала возникает мешок, а затем постепенно формируется сердце. Да, учитель древних Мистерий не говорил своим ученикам таким образом! Ему не казалось это важнее, чем процесс вязания чулка, потому что, в конечном итоге, этот процесс выглядит аналогично. Напротив, они отмечали нечто совсем иное в качестве чрезвычайно важной вещи. Они говорили, что человеческое сердце – это результат действия золота, которое живет везде в свете, пронизывает вселенную и, собственно, образует сердце человека. У них было представление: свет пронизывает Вселенную, и свет несет золото. Везде в свете есть золото, золото ткет и живет в свете. И когда человек находится в земном существовании, тогда у него есть сердце. -       
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Вы ведь знаете, после семи лет оно обновляется – оно строится не из огурцов, салата и телячьего жаркого, из того, что съел человек за это время, а оно строится из золота в свете, и это знали старые учителя. А огурцы и салат являются лишь стимулом к тому, чтобы ткущее в свете золото строило сердце из всей Вселенной.     

Да, люди разговаривали по-другому, и нужно понимать это противоречие, так как ведь необходимо снова научиться говорить так, но только на иной ступени сознания. То, что существовало когда-то в области живописи, а затем исчезло, когда человек рисовал еще из Универсума, потому что он не имел еще тяжести, это оставило свой последний след, например, у Чимабуэ и особенно в русской иконописи. Иконы рисовались из внешнего мира, из макрокосмоса; они, можно сказать, фрагмент макрокосмоса. Но однажды этому пришел конец. Тогда уже не могли больше делать это просто потому, что у человечества не было больше такого восприятия. Если хотели нарисовать икону с внутренним участием, а не просто из традиции и по молитве, то нужно было знать, как обращаться с золотом. Обработка золота на картине была ведь самой большой тайной старой живописи. Передать то, что сформировано в человеке, посредством золотого фона - вот это была древняя живопись.

Между Чимабуэ и Джотто лежит огромная пропасть. Ибо Джотто начал уже с того, что Рафаэль затем поднял на необыкновенную высоту. У Чимабуэ это шло еще из традиции, Джотто же был уже наполовину натуралистом. Он понимал, что традиция больше не живет внутри души. Теперь нужно воспринимать физического человека, а не Вселенную. Нельзя больше рисовать из золота, нужно рисовать из плоти.

В конечном итоге все зашло настолько далеко, что живопись ведь превратилась в то, чем она стала в 19 веке. Иконы совсем не имели тяжести, иконы «светили» сюда из Вселенной; они ведь не имели никакой тяжести. Сегодня только их больше не умеют рисовать, но если их рисовать в изначальной форме, то они вообще не имеют тяжести.

Джотто начал рисовать так, что вещи стали иметь вес. Отсюда все, что рисовали, даже на картине, имело тяжесть и краски наносились снаружи; так что краски соотносились с тем, что нарисовано, как объяснял физик, - краски возникали на поверхности благодаря каким-то определенным колебаниям волн. В конце концов, искусство тоже принимало в расчет вес. Только Джотто начал это делать в эстетически-художественной манере, а Рафаэль затем поднял все на высочайший уровень.               

Так что можно сказать: Вселенная отступила от человека, имеющий вес человек стал тем, что теперь можно было видеть. И поскольку ощущение древних времен все еще существовало, то плоть, так сказать, имела минимальную тяжесть, но это была тяжесть. И Мадонна противостоит иконе: икона не имеет веса, а Мадонна, даже будучи прекрасной, уже имеет вес. Красота сохранилась. Но иконы вообще больше писать невозможно, потому что человек их не переживает. И неправда, если люди думают сегодня, что они переживают иконы. Поэтому культура икон погрузилась в своеобразную сентиментальную ложь. Эту тупик в искусстве, культура икон становится схематичной, традиционной.       

Живопись Рафаэля, живопись, которая, собственно, строится из того, что создали Чимабуэ и Джотто, эта живопись могла оставаться искусством столь долго, сколь долго на нее излучалось древнее сияние прекрасного. В определенной степени солнечные художники Ренессанса были еще способны немного ощущать ткущее золото в свете, и их картины, по крайней мере, получили сияние, которое позволило им внешне озарять ткущим в воздухе золотом. 

 Но это закончилось, и возник натурализм. И сегодня человечество на Земле с художественной точки зрения сидит между двумя стульями, между иконой и Мадонной, и ему надлежит открыть то, чем являются чистые ткущие краски, чистый плывущий звук в противоположность к весу, возможности измерений и вычислений. Мы должны научиться рисовать, исходя из сущности красок. Если мы попытаемся сделать это сегодня пока опытным путем, пусть плохо и как начинающие, то наша задача - рисовать из цвета, переживать саму краску, переживать сам цвет отдельно от тяжести. В этих вещах нужно уметь действовать сознательно, осознавать их художественно.

И если вы посмотрите, к чему стремится в скромных попытках реализация нашей программы, то вы увидите, что там есть, хотя и только начало, но начало высвобождения красок от тяжести, переживание краски как элемента несомого в самом себе, приведение красок к тому, чтобы они говорили. Если это будет достигнуто, то оно станет противовесом нехудожественному физическому мировоззрению, позволит освободить все искусство, создать искусство из свободного элемента цвета и звука, которые снова освободятся от тяжести.

Да, мы сидим между двумя стульями, между иконой и Мадонной, но мы должны встать. Физика этому не поможет. Я вам говорил, что человек всегда должен оставаться в лежачем положении, если применять к людям только физическую науку. Но нам нужно встать! И для этого нужна реальная духовная наука. Она содержит жизненный элемент, который переносит нас от тяжести к невесомым краскам, к реальности цвета, от бытия в музыкальном натурализме к свободному музыкальному искусству и так далее.

Во всех областях мы видим, что речь идет о том, чтобы человечество набралось духу и пробудилось. Дело в том, что мы должны воспринять этот импульс к пробуждению, должны выглянуть наружу, увидеть то, что есть и чего нет, выглянуть туда, где повсеместно лежит требование двигаться дальше. Поэтому сейчас, перед летней паузой, связанной с поездкой в Англию, я должен был завершить рассмотрения как на Генеральном собрании, так и перед вами. Эти вещи действуют в наше время. И необходимо, чтобы мы позволили войти в наше движение чему-то другому, тому, что я и пытался вам обрисовать.

Я описал, как философ нового времени додумался до того, чтобы признаться, к чему ведет этот интеллектуализм. Он ведет к тому, чтобы построить огромную машину, которую разместят в центре Земли, чтобы оттуда взорвать Землю во всех направлениях Вселенной! Он признался в этом. Другие в этом не признаются!

И поэтому я пытался в различных местах, например, я указал вам, что понятия, существующие тридцать – сорок лет назад, сегодня из-за теории относительности размыты, просто растаяли, как снег на солнце, - поэтому я пытался показать вам, что повсюду есть требования действительно стремиться к Антропософии. Ибо философ Эдуард фон Гартман говорит ведь: если мир таков, каким мы должны его себе представлять – то есть, как он его себе представляет в соответствии с образом мыслей 19 столетия, - то мы должны, собственно, поскольку не можем его удержать, распылить его в пространстве Вселенной, и речь идет только о том, что в этот раз мы зашли настолько далеко, что можем это совершить. В этот раз мы должны посмотреть, где в далях Вселенной мы можем взорвать Землю. – А поэтому релятивисты заботятся о том, чтобы у людей не было больше никаких понятий! Пространство, время, движение растворяются, тогда без них приходят в отчаяние, так что в таких условиях видят уже наивысшее удовлетворение в этом излиянии во всю Вселенную. Но нужно ведь ясно понять, что именно существует в наше время в виде некоего импульса.

И именно это определило способ проведения последних лекций, они были проведены так, чтобы внешняя культура светила сюда, в наши ряды. Эти лекции были одновременно и призывом открыть глаза. И я пытался провести эти лекции так, чтобы на них могли смотреть таким образом: Антропософское общество должно приложить все усилия, чтобы выйти из сектантства, чтобы преодолеть сектантство.                                 

Так не хотите ли вы, мои дорогие друзья, то время, когда я должен этими словами попрощаться с вами на несколько недель, использовать для того, чтобы подумать о том, как выйти из этого сектантства! Иначе ведь Антропософское общество все больше будет погружаться в сектантство. А есть значительные причины, чтобы не вносить сектантство, а просто проплыть под парусом через сектантское поведение.           

Сектантства можно избежать, если заняться нашими восприятиями. Я хотел бы очень коротко еще раз сделать ударение на этом, потому что сделать это крайне необходимо. Я хотел бы обратить внимание на тот факт, что как раз в этих последних лекциях я старался говорить таким образом, чтобы искали, так сказать, повсюду в мире, чтобы не происходило замыкания в какой-то секте, а жили в мире с открытыми глазами, с практическим образом мыслей, разбирались в мире. Это полностью совместимо с предельнейшим углублением в духовное. Вот почему я рассказывал вам, что сегодня человек даже должен знать, что может существовать один индиец, Раманатан, который рассматривает европейскую культуру и говорит европейцам: пошлите за учителями, рассказывающими о Христе, в Индию, потому что ваши ничего ведь не знают об Иисусе Христе. Мы поняли эти вещи только тогда, когда начали читать Новый завет.

  Если хотят с головой уйти в сектантство, склонность к которому имелась во время Генерального собрания, то тогда не выполнят великую задачу Антропософии в современности, а она должна быть выполнена, ибо это дело всего человечества.

Обращая все это к вашим сердцам, я расстаюсь с вами на пару недель, и мы снова оповестим вас о следующей встрече.  В ближайшие недели будут ведь проходить лекции и эвритмические представления в различных местах Англии.

И давайте тогда в течение летнего перерыва подготовимся, и в летнюю паузу дадим возможность нашим сердцам быть особенно деятельными для верного восприятия того, что нужно чувствовать, чтобы развитие человечества могло продолжаться в правильном направлении.       

ЧЕЛОВЕК КАК ОБРАЗ ДУХОВНЫХ СУЩЕСТВ

И ДУХОВНЫХ ДЕЯНИЙ

Лондон, 2 сентября 1923

Меня сердечно радует, что лекция, состоявшаяся ранее на обоих так удовлетворивших меня встречах в Илкли и Пенмаенмауэре, может последовать также и здесь, в нашей ветви в Лондоне.   

В прежних рассмотрениях в этой ветви упоминалось, как человек, выполняя день ото дня, год за годом свою повседневную работу здесь на Земле, работает благодаря тому, что ему дается физической самостью как телесность и посредством которой он физически связан с земным бытием. Пока рассматривают все то, что окружает нас здесь в физическом мире в земном бытии и что вводится в это физическое существование через нашу собственную работу, до тех пор, естественно, нужно обращать главное внимание на то время, которое человек проводит в земном бытии в бодрственном состоянии. Но я уже ведь упоминал, что для человеческого существования, для того, чем может стать человек в земном бытии, еще важнее будет то, что происходит с человеком в те часы, когда он спит во время своей земной жизни. 

Если мы оглянемся на какую-нибудь точку нашего земного бытия, на то, что мы можем об этом вспомнить, то мы ведь, на самом деле, всегда опускаем время, когда мы спали, и соединяем вместе все то, что мы совершили или пережили за этот день в состоянии бодрствования, делая из этого в определенной степени непрерывное целое.         

Но этого никогда бы не было, если бы состояния сна отсутствовали. И именно когда хотят познать истинное существо человека, нужно обратить внимание на эти состояния сна. Ибо человек легко мог бы сказать: я ведь ничего не знаю о том, что происходит во время сна. Насколько вероятным это не казалось бы внешнему сознанию, настолько это, на самом деле, неверно в действительности. Ибо если бы мы оглянулись на жизнь, которая никогда не прерывалась бы сном, то мы стали бы автоматами.

Еще более важными, чем ежедневное состояние сна, являются те периоды времени, когда мы спали будучи маленькими детьми, потому что последствия этого сна пребывают в нас для придания всему оценки, и мы в определенной степени присоединяем к этому дополнительно то, что духовно увеличивается в нас каждую ночь во время последнего состояния сна. Мы стали бы автоматами, если бы вступали в мир, бодрствуя как ребенок, если бы мы оставались бодрствующими и никогда не спали, и мы стали бы не только автоматами, а были бы не в состоянии делать что-то осознанно в этом автоматическом состоянии. Даже то, что происходило бы в нас автоматически, мы признавали бы как нечто, присущее нам. Ибо когда мы думаем, что мы не вспоминаем то, что мы проспали, то это как раз не совсем правильно. Когда мы оглядываемся таким образом, и состояния сна всегда выпадают из нашего воспоминания, то мы, собственно, видим небытие в тех местах, когда мы спали, видим так или иначе события, которые мы пережили в бодрственном состоянии. Но фактически, когда мы оглядываемся на те моменты времени, когда мы спали, мы видим ничто - пустоту. Если у вас есть белая стена и в каком-то месте отсутствует белая краска, а есть черное пятно, то вы также видите пустоту: вы видите темноту или если это не черное пятно, то это дырка, а за ней нет света, вы видите дырку. Вы видите темноту. Итак, вы видите темноту в вашей жизни, когда вы оглядываетесь. Моменты, когда вы спали, кажутся вам как темнота в жизни. И этим темным местам в жизни, этой тьме жизни вы говорите Я. У вас не было бы никакого осознания Я, если бы вы не видели эту темноту. Не работе с утра до вечера вы обязаны тем, что можете называть себя Я; тем, что можете называть себя Я, вы обязаны тому обстоятельству, что спали. Ибо Я, как оно открывается в земном существовании, является, прежде всего, тьмой жизни, пустотой, небытием. И когда мы рассматриваем нашу жизнь правильным образом, то не должны говорить, что мы благодарим день в отношении нашего самосознания, а скорее, мы благодарим ночь. На самом деле, только ночью мы становимся тем, что создает настоящего человека, иначе мы были бы автоматами.                      

Это верно, что когда мы возвращаемся в древние времена развития человечества на Земле, то видим, что люди, хотя и не были автоматами, потому что они имели некоторое отличие между бодрствованием и сном, но поскольку состояния сна осознавались ими более или менее также и в обычном дневном сознании, то их действия, вся их земная жизнь были как раз намного более автоматическими, чем жизнь людей во время, когда мы живем на Земле.

И можно сказать, что мы на самом деле не берем с собой из духовного мира в этот физический земной мир наше собственное истинное внутреннее Я. Мы всегда оставляем его в духовном мире. Оно находилось в духовном мире до того, как мы спустились в земное существование. Оно вновь в духовном мире между засыпанием и пробуждением. Оно всегда остается в духовном мире. Когда мы днем имеем современное человеческое сознание, называя его Я, то это слово Я только указывает на то, что не находится в этом физическом мире, что имеет в этом физическом мире лишь свой образ.

 И мы неправильно смотрим на себя, когда говорим, что я – крепкий человек на Земле, я стою вместе с моим истинным существом, правильно мы смотрим на себя, когда говорим, что наше истинное существо находится в духовном мире. То, что присутствует здесь на Земле, - это образ, фактически, - это отражение нашего истинного существа. Наиболее правильным будет не рассматривать то, что есть здесь на земле, в качестве истинного человека, а видеть его лишь как образ истинного человека.

Этот образный характер станет более ясен, если представят себе следующее. Подумайте о том, что вы спите. Я оставило физическое и эфирное тела, астральное тело вышло из физического и эфирного тел. Но Я ведь действует в крови и движениях человека. Это прекращается, так как Я во время сна уходит; но то, что находится в крови, продолжает ведь действовать, Я при этом не присутствует. Нужно только рассмотреть это физическое тело и сказать: как же обстоит дело с ним, когда мы спим? Тогда ведь кровь должна быть каким-то образом пронизана чем-то, как она пронизывается Я в бодрствовании днем. Точно также как и астральное тело, которое всегда живет внутри процесса дыхания. Оно оставляет этот процесс дыхания в ночное время, но процесс дыхания продолжается! Тогда в дыхании должно быть что-то, действующее в дневной жизни как астральное тело. Во время каждого сна астральное тело покидает наши органы, например, органы дыхания. Мы, нашим Я, покидаем силы пульсации крови. Что же тогда происходит ночью? Ну, происходит так, что когда человек остается лежать в кровати и его Я выходит из сил, пульсирующих в крови, то существа ближайшей высшей Иерархии входят в эти силы биения крови: тогда Ангелы, Архангелы и Архаи живут в тех же самых органах, в которых днем при пробуждении живет Я. А в органах дыхания, которые мы покидаем, потому что выходит наше астральное тело, ночью работают существа следующей Иерархии: Эксузиаи, Динамис и Кириотетес.

Итак, дело в том, что когда мы вечером при засыпании выходим с нашим Я и астральным телом из дневной телесности, то в нас входят Ангелы, Архангелы и другие высшие духовные существа, и оживляют наши органы во время от засыпания до пробуждения. И в отношении эфирного тела мы во время бодрствования днем не в состоянии делать то, что должно быть сделано. Это должны исполнить существа высшей Иерархии: Серафимы, Херувимы и Троны, даже если мы бодрствуем; они всегда остаются внутри.

И затем наше физическое тело! Если бы мы должны были сами заботиться обо всем том, что разыгрывается в нашем физическом теле как великие, мощные процессы, то мы делали бы это не только плохо, но вообще ничего не сумели бы уловить, потому что наших сил недостаточно, мы бессильны. То, что говорит внешняя анатомия о физическом теле, никогда не сможет привести в движение даже один атом. Для этого нужны совершенно другие силы.

   Эти силы есть ничто иное как то, что в прадревние времена называли силами высшей Троицы: силами Отца, Сына и Духа, первоначальной Троицы, которая обитает в нашем физическом теле. 

 Итак, мы можем сказать, что на протяжении всей нашей жизни на Земле наше физическое тело не является нашим; оно не прошло бы развитие благодаря нам самим. Оно, как говорили в древние времена, есть истинный храм Божества, триединое Божество. Наше эфирное тело – это место обитания Иерархии Серафимов, Херувимов и Престолов; наши органы, приданные эфирному телу, должны подлежать заботе Серафимов, Херувимов и Престолов. А то, что мы имеем в физических и эфирных органах и что оставляет ночью астральное тело, должно подлежать заботе второй Иерархии: Кириотетес, Динамис и Эксузиаи. Об органах, которые оставляет Я, в течение ночи заботится третья Иерархия: Ангелы, Архангелы и Архаи.

Таково непрерывное ткание в человеке, которое исходит не только из него самого. Человек – лишь жилец в квартире во время бодрствования в своем организме. И в то же время этот его организм является храмом и местом обитания Духов высших Иерархий.

Если мы примем все это во внимание, то сможем сказать, что мы, собственно, правильно видим внешний облик человека только тогда, когда говорим себе, что это отражение, отражение ткания всех высших Иерархий. Все они там внутри. И если я смотрю на эту сформированную человеческую голову со всеми деталями, на остальное сформированное тело человека, то я вижу его неправильно, когда говорю, что это то или иное существо, но я вижу его правильно, когда говорю, что оно – это образ невидимого сверхчувственного действия всех Иерархий. Только если смотрят на вещи таким образом, говорят правильно, в отличии от того, что иначе всегда будет лишь абстракцией.

Говорят, что физический мир не является реальностью, это майя, а действительность лежит за ней. Но с этим можно мало что сделать. Это лишь всеобщая истина, аналогичная той, когда говорят: на лугу растут цветы. – Как что-то можно сказать только тогда, когда знают, какие цветы растут на лугу, так и знание о высшем мире только тогда что-то дает, когда можно, в частности, указать, каково действие этого высшего мира в том, что проявляется как образ, майя, отражение, откровение в чувственно-физическом мире.

Так стоит рассматриваемый как целое человек в соответствии со своей земной дневной и ночной жизнью не только в отношении к тому, что окружает его здесь в земном бытии физически-чувственным образом, но и в отношении к миру высшей духовности. И как некая, можно сказать, низшая духовность действует через природные царства здесь на земле – через минеральное, растительное, животное царство – так же действует и то, что струится на человека из высшей духовности от далеких звезд. Как стоит человек, рассматриваемый как целостное существо, в отношении к растениям и животным, воде и воздуху здесь, на Земле, благодаря своему физическому бытию, так же он стоит как целостное существо и в отношении к миру звезд, который является лишь образом, откровением того, что имеется в действительности. И именно такие существа высших Иерархий находятся там. Поднимая глаза на звезды, смотрят, в сущности, на духовные существа высших Иерархий, которые светят навстречу ему лишь неким символическим светом своего существования, чтобы и для физического бытия являться предзнаменованием того, что, по существу, везде наполняет Вселенную духовным. 

И как мы здесь внизу на Земле имеем стремление познать гору, реку, животное, растение, так же нам следовало бы ощутить уже и стремление познать звездный мир в его реальности. А мир звезд в своей реальности духовен. В Пенмаенмауэре я уже несколько обрисовывал духовность Луны, как она сияет нам сюда из мирового пространства именно в этой фазе развития Земли. 

 Точно также, как мы, собственно, глядя на Луну, никогда не видим ее саму, самое большее – слабый намек на продолжение освещенного серпа, как мы ведь всегда видим лишь отраженный солнечный свет, а не свет самой Луны, также и мировые силы вообще лишь отражаются от Луны, приходя к нам на Землю, они не есть то, что живет в Луне. Это лишь часть и довольно малая часть того, что принадлежит Луне, чтобы она отражала нам солнечный свет на Землю. На самом деле, она, как зеркало, отражает нам все физические и духовные импульсы, которые воздействуют на нее из вселенной. И как человек не видит то, что позади зеркала, так же он никогда не видит то, что внутри Луны, но внутри Луны находится духовное население, обладающее высшими направляющими силами. Эти высшие направляющие силы и население Луны были когда-то на Земле, они ушли с Земли на Луну уже более пятнадцати тысяч лет назад. Прежде Луна с физической точки зрения выглядела иначе. Она не просто посылала на Землю солнечный свет, но и подмешивала свое собственное существо в этот солнечный свет. Ну, это нас мало интересует. Но нас должно интересовать то, что Луна сегодня во Вселенной стоит как крепость. И в этой крепости живет население, которое более пятнадцати тысяч лет назад управляло судьбами людей и которое ушло на Луну вместе с водителями человечества.                          

Когда-то на Земле были продвинутые существа, которые не принимали человеческое тело в том виде, как его принимают современные люди, а жили в эфирном теле, однако они являлись, тем не менее, для тогдашних людей на Земле великими учителями и воспитателями.            

 Эти великие учителя и воспитатели человечества, которые некогда принесли человечеству на Земле прамудрость, ту высшую достойную восхищения мудрость, отзвуком которой являются Веды и Веданта, живут сегодня внутри Луны и отражают вниз на Землю лишь то, что живет вокруг Луны во Вселенной.

Все-таки на Земле кое-что осталось от этих лунных сил; это физические силы роста человека и животных. Осталось лишь самое физическое, когда однажды в древние атлантические времена великие учителя человечества переселились на Луну после того, как Луна еще раньше вышла из Земли.             

Итак, мы видим влияние Луны, если смотрим на нее, только тогда, когда понимаем, что высокие духовные существа, которые когда-то были связаны с Землей, имеют сегодня свою задачу не в том, чтобы нести что-то в себе самих, а в том, чтобы то, что передается физическими и духовными силами во Вселенной, отражать на Землю. Поэтому тот, кто сегодня стремится к мудрости инициации, должен, прежде всего, добиваться того, чтобы получить в этой мудрости инициации то, что ему должно быть сказано высшими силами этих лунных существ.

 Ну это в некотором смысле один образ во Вселенной – колония, поселение; другие образы важны точно также, особенно те, которые принадлежат нашей планетной системе. Я мог бы сказать, что на другом полюсе, на другом конце в отношении своей значимости для людей Земли находится население Сатурна.

  Обитатели Сатурна связаны с Землей не тем же самым образом, как обитатели Луны. Что связь существует, вы можете узнать из моего «Тайноведения». Но существа Сатурна связаны с земным иначе, чем существа Луны, существа Сатурна ничего не отражают из того, что находится в мировом пространстве. Мы едва ли получаем физический солнечный свет отраженным от Сатурна. Как одинокий, плохо освещенный странник, Сатурн медленно вращается вокруг Солнца. Но то, что может сказать внешняя астрономия о Сатурне, совсем недостаточно. То, что Сатурн значит для человечества Земли, вступает каждой ночью, но только в отражении, особенно же, это происходит тогда, когда человек проходит путь между смертью и новым рождением, когда человек находится в духовном мире и идет через мир звезд, как я вам это уже однажды объяснял в лекциях этой ветви.

Человек ведь не встречает сам Сатурн на современной фазе развития человечества, но он, тем не менее, встречается с существами Сатурна на окольном пути. Я не буду сегодня характеризовать этот окольный путь. Но речь идет о том, что внутри Сатурна живут высоко совершенные существа, в высшей степени возвышенные существа, которые находятся непосредственно во внутренней связи с Серафимами, Херувимами и Престолами, для этих существ Серафимы, Херувимы и Престолы являются ближайшими существами, существами следующей Иерархии.

Эти существа, эти обитатели Сатурна, ничего не излучают с Сатурна на Землю и не дают человеку ничего из того, что есть в окружающем физическом мире. Зато существа Сатурна охраняют космическую память, космическое воспоминание. Все, что пережила планетная система в физических и духовных фактах, что пережили существа внутри планетной системы, - все это верно хранят существа Сатурна в памяти. Существа Сатурна всегда вспоминают, оглядываются на всю жизнь планетной системы. Как мы оглядываемся в воспоминании на всю нашу короткую земную жизнь, так и существа Сатурна -  вместе с их воздействиями – оглядываются на космические воспоминания обо всем том, что пережили все и каждое отдельное существо планетной системы. И все то, что живет в силах этих воспоминаний, живет для человека, потому что он между смертью и новым рождением, а также каждой ночью в отражении, входит в связь с существами Сатурна. Благодаря этому в человеке действуют силы, которые исходят из этих существ Сатурна, которые представляют, собственно, глубочайшую внутреннюю часть планетной системы. Ибо как воспоминание является самым интимным на Земле, так и то, что живет в Сатурне, является, на деле, глубочайшим внутренним космическим Я всей планетной системы.

  Благодаря тому, что эти влияния существуют в человеке, в жизни происходят процессы, которые остаются для человека в большей части неосознанными в отношении их подлинной важности, но которые однако играют максимально возможную роль в жизни человека. Большая часть того, что происходит в жизни осознанно, является ведь лишь малой частью жизни человека.           

 Если у вас в жизни происходит однажды глубокий перелом – какое-то решающее событие – например, вы встречаете какого-то человека, с которым вы идете дальше вместе по жизни, или какое-то другое важное событие – и вы оглядываетесь назад от этого события, то вы увидите, как обращает на себя внимание то, что всё происходит словно по плану, который давно вёл вас к этому событию. Иногда вы можете проследить свою жизнь до чего-то такого, что случилось в возрасте тридцати или пятидесяти лет, и вы обнаруживаете: да, я вступил на путь к этому событию уже в возрасте десяти или двенадцати лет; все остальное происходило так, чтобы я, наконец, прибыл к этому событию. 

Состарившиеся люди, которые оглядываются на свою жизнь, когда они оглядываются осознанно, обнаруживают, что они уже в этой жизни признают, что могут сказать себе: здесь есть такая бессознательная взаимосвязь. Нас подтолкнули к тому или этому событию бессознательные силы.

 И это силы Сатурна, это силы, которые заложены в нас благодаря тому, что мы упомянутым образом находимся во взаимосвязи с внутренними обитателями Сатурна.

 И если с одной стороны на Земле имеются только физические силы воспроизведения с Луны – это отсталые лунные силы – то с другой стороны, на Земле имеются высшие силы, поскольку они являются космически-моральными, благодаря Сатурну. Самый великий уравнитель всех земных событий – это Сатурн. И если лунные силы, как они сейчас присутствуют на Земле, имеют отношение к наследственности от отца и матери и так далее, то силы Сатурна в нашей человеческой жизни имеют отношение к тому, что живет в карме, что идет от инкарнации к инкарнации. Остальные планеты стоят между ними, передавая то, чем является физическое и высшая моральность. 

Между Луной и Сатурном стоят тогда Юпитер, Марс и так далее. Они своим способом передают то, что вносят в человеческую жизнь в предельной степени Луна и Сатурн: Луна благодаря тому, что ее духовные существа уединились и оставили в воздействии на Землю только физическое, силы воспроизведения, а Сатурн – это высшая моральная справедливость Вселенной. Они обе действуют совместно, при этом между ними находятся другие планеты, причем действие от одной или другой планеты переплетается. Карма передается Сатурном, физическое наследование – благодаря Луне, они лишь показывают нам, как человек, шествуя от одной жизни к другой, связан с самой Землей и с тем, что есть во Вселенной вне Земли.

Вы можете понять, что современная физическая наука, которая занимается только земным бытием, может фактически сказать что-нибудь лишь о малой части человека. Она может довольно много сказать о силах наследования, но не знает, что это отсталые лунные силы, не умеет связывать их с внеземным воздействием, и совсем ничего не знает о том, что действует в жизни как карма, как судьба, идущая от одной земной жизни к другой, и по существу, пульсирует – подобно тому, как оживляюще пульсирует в нас кровь – благодаря существам, несущим в себе все воспоминания обо всей планетной системе и событиях. Если мы взглянем на себя самих, то мы люди только потому, что у нас есть память. А если взглянем на планетную систему со всеми ее физическими и духовными процессами, то должны сказать себе, если хотим достичь мудрости посвящения, что вся эта планетная система не имела бы ничего внутри себя, если бы обитатели Сатурна постоянно не оберегали память, прошлое этой планетной системы и силы, которые произрастают из такого сохранения прошлого, постоянно направляя их человечеству, так чтобы все люди жили в живой духовной, моральной причинной связи от одной жизни на Земле к другой.

 В земной жизни человек связан узкими границами с другим человеком в том, что он совершает осознанно. Но когда он рассматривает то, что он переживает между смертью и новым рождением, то его связь с другими людьми, которые тогда также развоплощены, не находятся в физическом теле, продолжается, переходя в иные круги. Разумеется, что человек между смертью и новым рождением, можно сказать, находится в одно время больше в зоне влияния Луны, в другое время – больше в зоне влияния Сатурна, Марса и так далее, но один вид влияния всегда действует в мировом пространстве через другой. И как мы здесь во время земной жизни можем оказывать влияние от человека к человеку лишь через ограниченное земное пространство, также и между смертью и новым рождением это действует от планеты к планете. Тогда вселенная на самом деле является ареной деятельности людей, а также отношений между ними. Одна человеческая душа может находиться между смертью и новым рождением в области Венеры, другая – в области Юпитера, но тогда между ними существует взаимодействие большей глубины, чем это может быть в ограниченной степени на Земле. И точно также, как мировые дали призваны на арену действий человеческих душ между смертью и новым рождением, так и Духи высших иерархий призваны через эти мировые дали. Поэтому мы можем говорить не только о влиянии, например, отдельных существ, скажем, обитателей Венеры или Марса, но мы можем говорить и об отношении обитателей Венеры к обитателям Марса, о постоянной связи, о постоянном получении и отдаче сил, существующем между обитателями Марса и Венеры во Вселенной.

И что тогда предстает во Вселенной между обитателями Марса и Венеры, что тогда предстает постоянно во взаимодействии, что тогда в космосе, в духовном космосе живет как взаимные плодотворные деяния Марса и Венеры, - это ведь опять-таки зависит от человека. Как память Сатурна связана с кармой человека, как отсталые физические лунные силы связаны с внешней силой воспроизводства, так и то, что постоянно тайно происходит между Марсом и Венерой, связано с тем, что здесь на Земле проявляется в человеке как его речь. Мы не могли бы говорить только благодаря физическим силам. Способность речи излучается наружу из того человеческого существа, которое осуществляет свое существование из одной жизни в другую, которое живет между смертью и новым рождением. И в то время, когда мы как духовное существо живем между смертью и новым рождением, мы вступаем в образ действия того, что плодотворно происходит между Марсом и Венерой, между обитателями Марса и Венеры. Эти взаимно излучающиеся силы, это взаимодействие работает в нас в жизни между смертью и новым рождением. Оно тогда изживается в физических образах. Это то, что из глубин становления человека входит в органы речи и пения.

Мы не смогли бы говорить с помощью наших органов речи и пения, если бы им не давали физический импульс те силы, которые мы восприняли в себя глубинами нашего существа между смертью и новым рождением из того, что течет туда-сюда от Марса к Венере в космосе.

 Так мы в своем ежедневном труде находимся под воздействием тех сил, к которым мы с восхищением относимся только как к знакам Зодиака, когда устремляем взгляд на звезды. Только тот может смотреть на звезды правильным образом, кто знает, что на самом деле в звездах, которые излучают нам свет из пространства, нужно видеть лишь письмена Вселенной, письмена самого разнообразного развития духовных событий, которые живут в нас и чьим образом мы являемся.               

 Древнее человечество имело еще созерцание всего этого в древней атавистически-инстинктивной способности ясновидения, но это созерцание постепенно исчезло. Человек не смог бы стать свободным, если бы он сохранил это старое ясновидение. Это древнее созерцание затемнялось в человеке. Поэтому в земную жизнь вошла Мистерия Голгофы. Высокое солнечное существо не могло сразу принести человеку осознание того, что происходит в мире звезд, но смогло принести ему силы для того, чтобы он постепенно приобрел такое сознание.

Дело обстояло так, что сначала, еще в то время, когда произошла Мистерии Голгофы, имелась древняя гностическая наследственная мудрость, с помощью которой понимали Мистерию Голгофы. Но она исчезла, была утеряна уже в четвертом столетии нашей эры. Сила же, благодаря которой пришел на Землю Христос, осталась. И человек может сделать эту силу деятельной в себе, если он благодаря тому, что может сказать новая Духовная наука, снова раскроет свой взор духовным мирам.                                      

С этим взглядом в духовные миры к новому человечеству придет многое. Ведь это удивительное явление, что те люди, которые сохранили нечто из старой инстинктивной мудрости, более не соответствуют духу времени, больше не современны в высшем смысле этого слова, - старая мудрость должна быть заменена осознанной мудростью, что те люди на Востоке, которые сохранили нечто из древней мудрости в различных областях Азии, которые являются там образованными, знающими, смотрят на Европу и Америку, собственно, довольно презрительно, свысока. Они убеждены в том, что даже в современном декадентском состоянии их древняя азиатская прамудрость, вернее, ее лоскутки, остатки, все же лучше, чем все то, что так высокомерно делает западная цивилизация. И все же интересно, что могла появиться такая книга как та, что написал один цейлонский индиец: «Культура души у западных народов». В этой книге «Культура души у западных народов» этот индиец с Цейлона сказал о европейцах ничто иное, как то, что со Средневековья знание европейцев о Христе вымерло. «У них совсем нет истинного знания о Христе, так как только тот, кто видит в духовном мире, может иметь истинное знание о Христе. Поэтому европейцы вообще должны дать возможность прийти учителям из Индии или Азии, которые будут учить их Христианству». – Вы можете прочесть в этой книге, как индиец с Цейлона говорит европейцам: пусть к вам придут учителя из Азии, они смогут рассказать вам о Христе. Ведь ваши европейские учителя ничего больше не знают о нем. Со времен Средневековья их знание о Христе утеряно.

В том-то и дело, что европейцы и американцы, однако, сами завоевали себе мужество снова обратить взор в те духовные миры, где можно получить знание о Христе, Христову мудрость, ибо Христос – это существо, спустившиеся в бытие Земли из духовных миров, и это можно охватить только в истинной глубине души, когда познают из духовного мира. 

При этом важно, чтобы человек научился смотреть на себя правильно, как на образ духовных существ и результат действия духовного здесь на Земле. Это можно сделать лучше всего, если пронизать себя такими представлениями, о которых я говорил сегодня в начале этих рассмотрений, когда человек, по сути, смотрит на пустоту в своих временных переживаниях и осознает, как его Я вообще не спускается из духовного мира, как оно в физическом мире является только образом, его Я не находится в физическом мире. Можно сказать, что он видит дыру во времени, которая, собственно, кажется ему тьмой. Это то, о ком он говорит «Я».

Поэтому человеку нужно осознать именно этот наиболее важный факт, что он, делая обратный обзор, оглядывается на свою жизнь и может сказать: да, я вспоминаю дневные переживания ретроспективно, но в них всегда присутствует темнота, дыра. То, что видится темным, я называю в обычном сознании «Я». Но я должен осознавать себя по-другому. 

И это другое я изложил в нескольких словах, которые каждый современный человек может вписывать в душу как своего рода медитацию для завоевания Я, можно выразить это таким образом:         

Ich schaue in die Finsternis:
In ihr ersteht Licht,
Lebendes Licht.
Wer ist dies Licht in der Finsternis?
Ich bin es selbst in meiner Wirklichkeit.
Diese Wirklichkeit des Ich
Tritt nicht ein in mein Erdendasein.
Ich bin nur Bild davon.
Ich werde es aber wieder finden,
Wenn ich,
Guten Willens für den Geist,
Durch des Todes Pforte gegangen.

Я взираю во тьму:

В ней возникает свет, 

Живой свет. 

Кто есть этот Свет во тьме?

Это я сам в своей реальности. 
Это реальность «Я» 
Не вступает в моё земное существование
Я есть лишь её отражение. 

Но я обрету её снова, 
Когда с доброй волей к Духу

Я пройду через врата смерти.
Мы можем все снова и снова через погружение в такое медитационное изречение поставить перед тьмой, проясняя себе, что мы на Земле, собственно, лишь отражение того, что из нашего истинного существа никогда не сходит в земное бытие, что нам, однако, может открыться свет во тьме благодаря доброй воле к духу, в котором мы должны признать, что этот свет есть наше истинное Я.     

СОЛНЕЧНОЕ ПОСВЯЩЕНИЕ ЖРЕЦОВ-ДРУИДОВ
И ИХ ПОЗНАНИЕ ЛУННЫХ СУЩЕСТВ

Дорнах, 10 сентября 1923
Прежде всего я хотел бы, чтобы точнее донести то, что было рассмотрено вчера, напомнить о частностях, которые я упоминал здесь в лекциях перед моей поездкой, эти частности описывали духовную мудрость нашей планетной системы. Было ведь указано – во многих духовных отношениях – на то, с чем вы уже давно знакомы из представлений, описанных в «Очерке тайноведения». Вы же знаете, как внутренне взаимосвязано развитие Земли с одной стороны и развитие Солнца и Луны с другой. Я уже указывал с различных точек зрения, – та, что обсуждалась в «Очерке тайноведения», - это одна из них – что в определенном, очень раннем состоянии нашей планетной системы Солнце, Луна и Земля, как и другие планеты, - этого мы пока не будем касаться – были одним целым, что мы должны говорить в определенном смысле о выделении, о выходе сначала Солнца из целого – единых Солнца, Луны и Земли, – а затем гораздо позже – о выходе Луны.      

Все эти вещи имеют, естественно, внешний аспект, взятый в определенной степени из чувственных представлений. Но они имеют ведь также и внутренний аспект, заключающийся именно в том, что с каждым таким существованием: бытием Солнца, бытием Луны связаны определенные существа, существа, которые, скажем, при отделении Солнца от Земли также выделялись из целого и приобретали в космосе бытие совершенно другого рода. Так что для позднейшего развития Земли можно говорить не только о действующем обособленно Солнце, о его физическом воздействии, о его эфирном воздействии на Землю, но и об обитателях Солнца, о солнечных существах, – если рассматривать духовное космоса – которые хотя и были раньше связаны с земной эволюцией, теперь вне этой земной эволюции ведут более возвышенное существование за пределами земного бытия. 

Точно так же с теми, кого можно было бы назвать обитателями Луны. И обсуждая как раз духовную сторону таких космических явлений, следовало бы указать на то, что внутри самого земного развития когда-то была прамудрость. Но эта прамудрость была, конечно же, не понятиями, кружащими в воздухе, она пришла от существ, которые никогда не получали физического тела в том же смысле, что и люди, но которые, однако, жили в человеке в развитых тогда инстинктивных силах ясновидения, которые затем, после того как Луна отделилась от Земли, стала внешним мировым телом, продолжили свое существование на Луне. Так что, как я уже сообщал в той лекции, нужно говорить о том, что внутри лунного существования – не в свете, который Луна отражает как солнечный свет, и не в том, что Луна отражает от Вселенной, но что внутри этой Луны живут существа, которые являются теми же самыми, что когда-то основали прамудрость среди людей Земли. Это те существа, которые затем перешли в мифы, саги, вообще в мифологию и приняли образ, более не являющийся прозрачным для обычного сознания: изначальная мудрость, на которую мы с удивлением оглядываемся, если даже мы открываем ее только внешне как реальную основу мифов, саг и так далее, мудрость, к которой проникают, лишь развивая снова имагинацию, инспирацию и интуицию с большим напряжением интеллектуальных сил современного человечества. Но из всего, что когда-то было связано с землей, в самом человечестве осталось, по крайней мере, что-то вроде неосознаваемого воспоминания. И затем, в разные эпохи человеческой цивилизации, причем я включаю туда и древние эпохи развития, в человеческом чувстве, во всем строении человеческой души возникают эти неосознаваемые воспоминания, так что мы, если мы смотрим на цивилизацию, мы можем говорить о солнечной и лунной цивилизации.                         

Это, так сказать, осознанные воспоминания о том, что раньше в широком смысле действовало в человеке как природные силы. И то, что человек, вспоминая, воспринимал от них, - это лишь добавление к силам роста, внутренним силам организации. 

Если мы поставим перед душой как раз то, что я вам охарактеризовал перед моей поездкой в Англию, то сможем связать сказанное здесь вчера и то, что основано на приобретенных таким образом представлениях, сможем немного проникнуть теперь в то, что я описывал вчера как культуру друидов больше с внешней стороны, причем следы этой культуры так поразительно присутствуют в тех местах, где проходил вчера упомянутый цикл лекций.         

Сегодня, используя средства, имеющиеся у внешней науки, человек будет тщетно спрашивать, кем, собственно, были эти жрецы-друиды, - я мог бы с тем же успехом назвать их друидами-учеными, ибо эти выражения, совершенно подходили тому времени, хотя, конечно, эти выражения не существовали в то время, - какой строй души тогда, собственно, имели эти жрецы друидов? Что жило в побуждениях, благодаря которым они руководили своей общиной?    

То, что часто сообщается в истории, что звучит ведь очень часто, означает все-таки лишь то, что было справедливо во времена упадка, во времена гибели их культуры. То же, что я хочу здесь охарактеризовать, связано с тем, что предшествовало этим временам падения и действовало во времена расцвета. Ибо этот кромлех, эти различные солнечные круги, о которых я говорил вчера, напоминают как раз о том, что было в действительности, о том, что существовало во времена расцвета Мистерий друидов. И мы уже сегодня определенным образом, используя средства, которые предоставляет нам антропософская духовная наука, можем проникнуть в целом в то, как действовали эти жрецы-друиды. Они ведь были в определенном отношении народом, лучше сказать основой народа, всем. Именно они определяли религиозные потребности, насколько можно говорить о таковых в то время. Именно они в значительной степени определяли и социальные потребности. Они были также и теми, кто был компетентен, например, в методах лечения того времени. Они одни были всем тем, что позднее распространилось на многие области человеческой цивилизации.

Мы правильным образом взглянем на эту культуру друидов – мы абсолютно вправе так ее называть – лишь тогда, когда мы взглянем на ее сущность в более ранние эпохи как на то, что послужило основой северных мифологических представлений, связанных с именами Вотана или Одина. То, что связано с именем Вотана, - это, по сути, эпоха после расцвета культуры друидов. Можно сказать, что в кругу мудрости, указывающем на имена Богов Вотана или Одина, нужно увидеть то, что прежде пришло с Востока, из сферы Мистерий, которые существовали вблизи Черного моря, а затем их духовное содержание влилось с Востока в западные места, при этом, можно сказать, что места Мистерий были основаны самым различным образом в колониях от Черного моря и дальше на Запад.

Но все это в глубочайшем смысле излучалось в обозначенную таким образом возвышенную культуру, прамудрость, мудрость друидов. Эта мудрость друидов была на самом деле неосознаваемым откликом, неким неосознанным воспоминанием всего того, что Земля получила от Солнца и Луны, до того как Солнце и Луна отделились от Земли. Посвящение в Мистерии друидов было, по существу, солнечным посвящением, связанным с тем, чем могла стать лунная мудрость благодаря солнечному посвящению. Для чего же тогда, собственно, предназначены эти кромлехи, круги друидов? Из вчерашнего изложения вытекает, что они, собственно, были рассчитаны на то, чтобы духовно смотреть на отношение между Землей и Солнцем. Если мы посмотрим на отдельные дольмены, то ведь обнаружим, что в них имеется что-то вроде инструментов, благодаря которым исключаются внешние физические воздействия Солнца, так что посвященный с даром ясновидения может наблюдать то, что остается от солнечного воздействия в темном пространстве. Внутреннее качество солнечного, пронизывающего Землю и отражающегося от Земли во Вселенную, - именно это наблюдали жрецы-друиды через отдельные кромлехи. Итак, можно сказать, что задерживалась физическая суть солнечного света. Я говорил вам вчера, что темное пространство создавалось за счет камней, скрытых в Земле, которые сверху были закрыты поверхностной породой, и в этом темном пространстве благодаря способности видеть сквозь камни было как раз возможно наблюдать духовное существо солнечного света.                             
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Так что жрец-друид, стоя перед культовым алтарем, занимался внутренними свойствами солнечного света, поскольку ему было нужно, чтобы в него вливалось нечто, исполненное мудрости – но вливалось таким образом, что мудрость была еще природной силой, – это было ему нужно, чтобы управлять своей общиной.

Вы должны ведь уяснить себе, что мы говорим о том времени, когда нельзя было посмотреть в календарь, чтобы посеять семена в правильное время, когда то или это семенное зерно доверяли Земле. Срок посадки предсказывал жрец по действию Солнца. Под рукой не было никакой книги, чтобы уточнить время. Единственной имеющейся книгой была сама Вселенная. И буквы, образующие слова, образовывались из наблюдений за тем, как Солнце действовало на то или иное устройство. Сегодня, если вы хотите что-то узнать о том или ином, вы справляетесь в книге; жрец-друид смотрел на то, что делает Солнце в его кромлехе. Там он читал о тайнах Вселенной. Там он читал о том, что с ним случилось, когда сеять пшеницу, рожь и так далее. Это лишь примеры. Для всего, что следовало сделать, прочитывали импульсы от Вселенной. Значительные импульсы, необходимые для составления годового календаря, получали из наблюдения теней друидического круга. Так что в то время, когда ничего еще не исходило из человеческого интеллекта, существовала лишь одна Вселенная. И вместо печатных станков у человека были кромлехи, чтобы извлекать тайны, содержащиеся во Вселенной. Таким образом, читая, так сказать, космическую книгу, человек должен был иметь дело с солнечным. А лунное человек воспринимал как противоположное солнечному. Силы, сконцентрированные в Луне, некогда были связаны с Землей.          
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Но они ушли не полностью, часть этих сил осталась в Земле. Если бы были только солнечные силы, то возникали бы, например, только бурно растущие, увеличивающиеся клетки. Живое же всегда существует с малым или большим размером клеток. Многообразие, формообразование основывается не на солнечных силах, а на совместно действующих солнечных и лунных силах.  

И теперь, когда жрец-друид подвергал себя воздействию того, что давали ему друидический круг и кромлехи, то у него не складывалось такого абстрактного впечатления, которое мы, по праву, получаем сегодня, когда входим в духовное именно по пути интеллекта, но с ним напрямую говорили силы Солнца. В солнечных тенях непосредственно действовало духовно-солнечное и оно действовало намного интенсивнее, чем сегодня на нас воздействует чувственное впечатление, ибо оно было связано с намного более глубокими силами. Когда жрец стоял перед культовым местом, наблюдая эти солнечные влияния, при наблюдении менялось его дыхание: оно становилось безжизненным, замедлялось, закручивалось, так что один поток дыхания входил в другой. Он сосуществовал с тем, чем он как человек был благодаря своему дыханию, жил в том, что получал от действия Солнца. Он получал для себя не абстрактное знание, а нечто, что работало в нем, как работает циркулирующая кровь, пульсируя в нем внутренне, что возбуждало в нем человеческое вплоть до физического. Но это действие вплоть до физического было именно духовным. И эта внутренняя инициация, которую он переживал, была, на самом деле, знанием.

Нужно представлять себе это знание как переживание, очень живым, интенсивным образом. Это знание он получал только в определенное время. С меньшей силой это знание пробуждалось каждый полдень, но когда нужно было открыть великие тайны, то жрец должен был подвергать себя таким воздействиям в то время, которое мы сегодня называем временем Иоанна. Тогда к приему ежедневных небольших волн знаний добавлялась большая волна. И при этом благодаря особому, искусственно созданному способу через улавливаемые на Земле солнечные воздействия он переживал нечто такое, что ощущал как посвящение, солнечное посвящение, и он мог понимать, узнавать лунные силы, которые остались в земле после выхода Луны. Это было его природным знанием, которое он приобрел под влиянием солнечного посвящения. А то, что открывалось на поверхности вещей, было для него неважным. Важным было то, что поднималось снизу как лунные силы Земли. Подобно тому, как благодаря принципу посвящения, следы которого еще и сегодня сохранились в этих памятниках, он был в состоянии познать, так и затем, особенно когда на ночном небе появлялись звезды, а Луна всходила на небе, он узнавал то, что действует в природе.

Солнечное посвящение давало ему духовный удар, духовный импульс, и он затем обладал знанием природы. Наше естествознание – это земная наука, его естествознание было лунной наукой. Он ощущал лунные силы, лежащие в основе, которые излучались в растения из глубин Земли, действовали в ветре, грозе и других элементах. Он ощущал их не абстрактным образом, как мы сегодня ощущаем природные силы, имея земное естествознание, он ощущал их жизненную силу в их сущности и ткании.

И то, что живо представало перед ним тогда, он ощущал как элементарные сущности, живущие во всем: в растениях, в камнях. Именно эти элементарные сущности, имея иллюзорное местопребывание в деревьях, растениях и так далее, были заключены в определенные границы. Но им не устанавливались те узкие границы, которые сегодня устанавливаются, например, человеку, существовали более широкие границы. И жрец-друид прозревал таким образом, имея лунную науку в качестве естествознания, как эти элементарные сущности могли увеличиваться, могли превращаться в гигантов.                          

Отсюда сформировалось знание о великанах, Йотунах (великанах в германо-скандинавской мифологии), громадных существах. Если смотрели на корень растения под землей, где пребывали лунные силы, то там элементарные существа были в правильных границах. Но эти элементарные существа стремились выйти наружу, вырасти и увеличиться до громадных размеров. Когда элементарные существа такого рода, ведущие полезное существование в корнях, вырастали до гигантских размеров, то они становились морозными гигантами, которые имели свое внешнее физическое выражение в морозе, в том, что жило, например, в опустошающем инее или распространялось по земле в других разрушительных проявлениях мороза. Высвобожденные корневые силы, в определенной степени жили в морозе, содержались во всем том, что гигантски растекалось по земле, а затем действовало разрушительно, в то время как в корнях оно проявлялось благотворным образом. То, что действовало в росте листьев, также могло гигантски увеличиваться. Тогда оно существовало как гигантски выросшие элементарные существа в тумане, который распространялся над землей и над всем ее содержимым в определенные времена года вместе с цветочной пыльцой и так далее. И когда то, что тихим и скромным образом жило в силе цветка растения, вырастало до гигантских размеров, то превращалось в разрушительный огонь. 

 Так что в метеорологических процессах были увидены увеличенные до гигантских размеров силы, сущностные силы, которые жили в природном мире в своих законных границах. И уже сами места, где располагались эти древние языческие культовые сооружения, показывают, что то, что с одной стороны было дано благодаря солнечным кругам и дольменам, сформировалось в ставшее таким образом возможным знание о Земле: сформировалось таким образом, что таинственное воздействие и ткание, кружение и жизнь ветра и грозы, совместное действие водного, воздушного, просачивающейся из земли изморози, росы могли наблюдать правильным образом. Так благодаря солнечному посвящению и лунному знанию возникло это древнее представление, которое, можно сказать, мы обнаруживаем в основании европейской цивилизации.

 Жрец-друид читал также то, что мог извлечь из космоса о космических событиях посредством своих устройств и благодаря солнечному посвящению, и мог тогда приобрести из лунного знания о природе под действием импульса солнечного посвящения. Но со всем этим было связано социальное, вся религиозная жизнь. Ибо то, что мог тогда сказать жрец людям, было ведь содержанием, которое простиралось до духовных основ того, что включало, охватывало этих людей. Лучше всего это можно заметить, если указывают на то, что существовало как своего рода медицинское знание у этих жрецов-друидов. С одной стороны, они видели элементарных существ, скованных в определенных границах в различных порождениях минерального, а особенно, - растительного царства и так далее. Они наблюдали, что происходило в растениях, когда они, скажем, подвергались морозу, когда они подвергались воздействиям, которые создают в воздушном пространстве великаны бури, великаны ветра, когда они подвергались кипению/бурлению, создаваемому огненными великанами. И в то время, когда они изучали, что делают с растениями великаны мороза, бурь, огненные великаны, если они в определенной степени освобождены, то приходили к тому, чтобы понимать растения определенным образом и то, что обозначается в природе как действие великанов копировали в ограниченных пределах: растения подвергались определенному процессу, процессу замораживания, процессу охлаждения, процессу горения, процессу растворения и соединения.

И жрецы-друиды говорили себе: «Если мы посмотрим на природу, то увидим разрушительные действия морозных великанов, штормовых великанов, огненных великанов. Но мы можем у этих великанов, этих Йотунов уменьшить то, что они с неуклюжестью распространяют в мире, можем отнять у них это. Мы можем эти освобожденные лунные силы снова зачаровать, заключая их в узкие рамки.

И делая это, изучая то, что разыгрывалось в оттаивающей земле, в шторме, ветре, в кипении солнечного тепла и применяя это к солнечному, жившему в растениях, используя то, что они чувствовали при посвящении, они создавали свои лекарства, лекарственные травы и тому подобное, которые были основаны на примирении великанов с Богами.

Каждое лекарство было в то время свидетельством примирения врагов Богов с самими Богами. Продукт питания являлся тем, что непосредственно усваивалось под действием Солнца и Луны, как это было в природе. Лекарство было тем, что создавал человек, продолжая природу, усмиряя великанов, чтобы поставить их на службу солнечной силе.        

 Видите ли, весь этот образ жизни возможен, если не существует внутреннего интеллектуального знания, если нет и следа того, что все, что человек хочет знать, познается внешне, а познается благодаря тому, что проявляет себя в природных явлениях как дух или познается в том, что может быть извлечено из определенных приспособлений благодаря принципу посвящения, если все это читается из самой космической книги. Только тогда возможна такая жизнь, такой вид цивилизации.

Мы должны предположить, что эта цивилизация распространилась на большей части Северной и Средней Европы приблизительно три или три с половиной тысячелетия назад. Тогда не было ничего подобного письменности. Тогда было только космическое письмо. И затем с Востока, прежде всего, из областей Мистерий Черного моря распространилось то, что обычное сознание теперь больше не может разгадать, то, что содержится в северной мифологии в той мере, как оно связано с Вотаном.

Ибо кто такой Вотан? Мистерия, из которой произошла культура Вотана, была мистерией Меркурия, мистерией, которая к импульсам Солнца и Луны добавила импульс Меркурия. Так что можно сказать, что эта древняя культура в своей солнечно-лунной сияющей невинности и наивности была тогда не затронута тем, что могли сказать человечеству импульсы Меркурия. На Востоке уже были эти импульсы Меркурия. Оттуда они распространились затем на Запад, колонизируя его. Вотан-Меркурий перенес свое влияние на Запад.         

 И при этом проливается свет на то, что характеризует Вотана, как носителя рунического искусства, рунического письма, а также носителя того, что в искусстве расшифровки Вселенной первым, совсем примитивным интеллектуальным способом человек создает из себя самого. Это самый первый интеллектуальный удар молнии, удар Вотана. И поэтому можно было сказать, что теперь к солнечным и лунным силам добавились меркуриальные, вотанические.

 Во всем том, что теперь из вотанического оказывало влияние на самом деле, во всем том, что существовало в прежних переживаниях, действовало это вотаническое. Из этого вотанического все получило определенное воздействие, определенный импульс. Ибо одна вещь была особой тайной культуры друидов. Конечно, всходы появляются везде, прорастает также и то, что не относится к этому, и на полях растут сорняки. В цивилизации друидов лишь солнечное и лунное признавалось, так сказать, хорошим культурным растением. В более поздние времена, вырываясь вперед, появилось интеллектуалистическое, которое тогда рассматривали как сорняк. И среди множества лекарств, имеющихся у друидов, было одно против размышления, против меркуриального. Как ни парадоксально это для современного человека, в то время существовало лекарство от раздумья, от самопогружения в свой внутренний мир, в свое собственное спасение души. Друиды хотели, чтобы человек жил с природой, чтобы он не хоронил себя в своем внутреннем мире, и они рассматривали человека больным, даже если он только пытался выразить что-то иначе, чем, самое большее, подражая природным вещам в примитивном искусстве, например, если он рисовал знаки Зодиака. Тот, кто рисовал знаки, был больным, которого нужно было исцелить. И таким образом, его считали черным человеком, а не белым. Да, если бы нас с нашими современными знаниями переместили в культуру друидов, то мы все пошли бы в госпиталь для исцеления!

И вот цивилизация Вотана перенесла сюда эту болезнь с Востока. Это воспринималось как болезнь вотанической цивилизации. Но она принесла с собой значительно, гигантски выросшую силу для того, что раньше встречалось лишь как анормальная способность к размышлению. Вот что она принесла. Она привнесла руны в то, что прежде извлекалось только из космического письма. Она внесла то, что человек вложил в знак свой разум, она внесла все то, что воспринималось как культура Меркурия. И не удивительно, что теперь то, что вышло из культуры Вотана, что было еще выделением лучших имеющихся в культуре Вотана сил, было воспринято как существо Бальдура, рожденного последним солнечного существа (младшего из детей Одина), которое ассоциировалось не с жизнью, а лишь со смертью. Бальдур должен был отправиться к Геле (Гела или Хель - богиня смерти) к темным силам смерти, в обитель смерти.

И снова, об этом сначала думали прежде всего, - а это исходит еще из преданий Эдды – это не о том, как освободить сына вотанических сил Бальдура от Гелы – это, собственно, лишь более позднее представление – а это о том, как его исцелить. И это обращает на себя внимание, когда говорят, что есть много лекарств, но для Бальдура, то есть для интеллекта, который выступает из вотанической силы рун, никакого средства нет, это может вести лишь к смерти.                      

      И тогда мы видим то, на что я уже указывал с различных точек зрения при рассмотрении развития человечества, говоря вам, что в древние времена инстинктивное понимание людей ничего не знало о смысле смерти, потому что человек вспоминал предземную жизнь и знал, что смерть – это лишь трасформация. Смерть воспринимали не как какое-то коренное изменение. Прежде всего, в смерти не было ничего трагического в древние времена. Она вошла только тогда, когда приблизилась Мистерия Голгофы, которая и была ведь как раз спасением от страха смерти. В саге о Бальдуре вы видите самое наглядное представление того, что внесение интеллектуализма приводит к такому строю души, который считается со смертью, что благодаря этому интеллектуализм вошел в развитие человечества. И таким образом то, что видели в смерти Бальдура, который не смог воскреснуть, исцелено только духовно-душевным способом, когда смерти был противопоставлен образ Христа, который смог снова воскреснуть.

Удивительно, как на Севере подготавливалось восприятие импульса Христа под влиянием меркуриальных сил на солнечные и лунные силы. В Бальдуре - боге, преданном смерти и не сумевшем воскреснуть, мы видим северного предтечу Христа, который был предан смерти, но смог воскреснуть, потому что он происходил непосредственно с Солнца, в то время как то, что пришло от Вотана как солнечная сила - Бальдур, является отраженной от Меркурия солнечной силой, это засверкавшая из рун солнечная сила, сверкающая солнечная сила из знаков (Зодиака), которые человек формирует из своего разума.

  И таким образом видят, как в этих северных областях все развивается, развивается довольно наглядно таким образом, что человек еще проявляет себя в своей жизни, в чтении космоса, в стремлении к религиозному, социальному, стремится к целительным представлениям из космоса, в то время как в более поздние времена человек переходит к жизни с земными силами. Жрец-друид переводит взгляд с жертвенного камня на то, как образуются солнечные тени и как то, что проявляется в этой солнечной тени, представляется как солнечный дух, все это читает жрец. Затем приближается время, когда то, что присуще Солнцу, задерживается в определенной степени в дольменах, в кромлехах, когда это существо солнечного – страшно сказать для высшего созерцания – рисуется абстрактными линиями, называемыми лучами. И приближается такое время, когда родство того, что живет в корне, листе, цветах с тем, что существует в морозе, ветре, огне, понимается все больше лишь химическим образом. Великаны и элементарные существа преобразуются в природные силы. Тем не менее, в природных силах сегодня нет ничего иного, кроме великанов прежних времен, только их не понимают, чувствуют себя ужасно значительными. Природные силы развились по прямой линии из великанов: это их дети, рожденные позднее. Поскольку человек ныне живет, так сказать, в полностью унаследованной культуре, он должен, когда ему указывают на вырожденные остатки эпохи друидов, быть, собственно, глубоко тронут. Это похоже на то, как смотрят на предков тех, кто живет в настоящее время.

И если заметить более подробно, то мы говорим сегодня удивительно абстрактным образом, скажем, о лекарствах, совсем интеллектуально, абстрактно описывая способ их изготовления. Когда хотят оглянуться на то, как смотрел на лекарства жрец-друид, то нужно представлять себе это в живом превращении. Тогда он воспринимал силы Солнца, которые он знал, которые он рассматривал в растениях, в других природных продуктах как силы великанов. Это все было для него чем-то очень живым. Он извлекал силы великанов из сил растения и превращал его в лекарство. Он знал, что тем самым он делает что-то для всего космоса. И затем он смотрел на человека. Благодаря своему особенному способу познания человека он видел, как из внутреннего природного человека – а именно благодаря тому, что приходило в сознание как образ сна, как неопределенная, неосознаваемая вспышка из глубин человеческой природы, - действовали эти вещи под влиянием средств усмирения сил великанов, введенных во внутреннее человека. И таким образом у него снаружи был, с одной стороны, свой Локи в действиях первобытного огня, а с другой стороны, то, что он взял у Локи, чтобы то или иное растение в процессе сгорания превратилось в лекарственное средство. И тогда он видел, как это действовало во внутреннем человека, как сила Локи действовала внутри человека. Там она была разоружена. И тогда он говорил себе, что то, что может гибельно, опасно действовать снаружи в мире великанов, действует как раз исцеляюще, когда оно правильным образом помещено внутрь человека. Ядовитые силы вообще становятся, так сказать, исцеляющими силами, если они вносятся в нужное место.

И таким образом он по-своему прозревал различные силы и действующих существ в природе. И поэтому жрец находился внутри духовного, благодаря чему он посылал религиозные, социальные, медицинские и другие импульсы своей общине. Итак, в то время древняя прамудрость, которую взращивали на Земле лунные существа, до тех пор пока они здесь были, а теперь их здесь непосредственно больше нет, потому что они ушли вместе с отделением Луны, древняя прамудрость сохранялась такими посвященными, эту мудрость исследовали, проникая в ее суть, с помощью своего рода солнечного посвящения так, как я вам сегодня описал.                                  

ЧЕЛОВЕК В ПРОШЛОМ, НАСТОЯЩЕМ И БУДУЩЕМ С ТОЧКИ ЗРЕНИЯ РАЗВИТИЯ СОЗНАНИЯ
Штутгартt, 14 сентября 1923
Первая лекция
      Для лекций, которые я буду проводить в ходе этой встречи, я избрал темой представление о человеке как оно проявлялось, развивалось в прошлом, как оно стоит в сейчас в настоящем и какие перспективы выявляются для будущего развития человека на нашей планете Земля. Ведь каждый взгляд на мир, который, имея полную перспективу, вливается в западную цивилизацию с ее американским придатком, должен быть таким, чтобы не только лишь ставить человека в его настоящее и указывать на то, как он, как отдельный человек, рассматривается в смысле своего положения в лоне всего земного населения, а быть таким мировоззрением, которое имело бы шансы быть принятым западной цивилизацией, которому было бы присуще то, что оно всегда ставило человека в ход исторического становления человечества, чтобы оно объединяло современных людей с людьми доисторических времен либо с людьми до определенного момента развития, как это делал Ветхий завет, - больше как в ходе истории Земли, либо же еще дальше, вплоть до следования за планетарной космической эволюцией. Восточные взгляды, а также и представления старой Европы, поскольку она еще не принадлежала современной цивилизации, были менее своеобразными. Они ограничивались больше тем, что помещали человека, так сказать, в пространство. Наши ощущения, наши чувства не могли довольствоваться тем, что прививалось нам западной эволюцией, таким пространственным вставлением человека в мир. Из некоего душевного инстинкта требуется братски объединить не только современных людей в пространстве, но и доисторических людей, которые ведь, собственно, вместе с людьми настоящего и будущего составляют весь человеческий род. Мы не придем к удовлетворительному воззрению на историческое развитие человека в узком или широком смысле, если мы взглянем лишь на внешние антропологические результаты. Ибо человек является таким существом, развитие которого невозможно понять благодаря внешним документам, даже если они очень умно истолкованы. Человек – телесно-душевно-духовное существо, человек – это существо, которое всегда озарялось в большей или меньшей степени духом таким образом, что в нем жило сознание. И как развивается сознание человека, которое, собственно, рассматривается таким образом, что в проявлении сознания можно увидеть всю природу и сущность человека, точно так же ведь, наконец, можно чувственно постичь суть растения в цветке. 

И тогда, прежде всего, следует кое-что принять во внимание для этого важнейшего момента в развитии человечества, для развития сознания. Если мы рассмотрим сегодня сознание человека, то сможем различить следующее. В обычном состоянии сознания, в котором мы находимся от пробуждения до засыпания, мы развиваем более или менее ясное представление, представление, которое вырастает из подоснов жизни чувств – как цветок из растения. Ясной светлой жизни представлений противостоит нечто более или менее полубессознательное, темное, внутренне волнообразное и ткущее, которое никогда, собственно, не становится совсем отчетливым. Еще глубже до определенной степени, чем чувства, которые все-таки дают толчок нашей жизни представлений вполне непосредственным образом, намного ниже в нашем существе волнообразно действует воля. И я ведь часто говорил антропософам, что по сути, воля человека спит даже во время состояния бодрствования. Ибо то, что живет в воли внутри самого человека, собственно, совершенно не приходит к сознанию в современном состоянии бодрствования. У нас есть идея о том, что мы сделаем то или иное; но в этом еще нет никакой воли, в этом содержится волевое намерение, облаченное в представление. Тогда то, что содержится в этом намерении погружается в подосновы человеческого существа, которые для сознания, собственно, являются не яснее, чем сон без сновидений. И оно снова всплывает как воля, внезапно появляясь в том, что совершают наши руки и кисти, ноги и стопы, что мы делаем с предметами внешнего мира. То, что мы, воля′, совершаем с нашим собственным телом, что мы благодаря нашей воле меняем во внешнем мире, в свою очередь, входит в наше сознание через наше представление, с которым связываются чувства. Но для обычного сознания у нас есть лишь начало и конец действия воли, намерение в представлении, соответствующее представлению наблюдение наших собственных движений или движений во внешнем мире, которые являются следствием этого намерения. Что лежит между этим, как наши намерения душевно изливаются в наш организм, как душа дает импульс теплу тела, движению крови, движению мышц перейти в волю – это остается таким же неосознанным для нас, как и объекты сна без сновидений. Ибо дело обстоит так, что тот, кто действительно может наблюдать события, должен сказать себе: я бодрствую, на самом деле, лишь в представлении, грежу в чувстве и сплю в воле. – И с волей, собственно, происходит именно так, как когда мы просыпаемся утром и замечаем, что наш организм определенным образом отдохнул и освежился. Просыпаясь, мы воспринимаем события сна, у нас есть те или иные намерения, мы бессознательно посылаем их вниз, в наш организм, они направляют жизнь во сне, преобразуясь в поступки, дела, и мы снова пробуждаемся лишь в действии и видим результаты того, что в нас протекает, но это ускользает от нашего сознания.                             

Это, так сказать, значительные потоки внутренних переживаний человеческого существа в бодрствовании, сновидениях и во сне. Ибо и ночные сны, грезы сна ведь мало зависят от наших представлений. Они следуют совсем иным законам, чем те, что являются логическими законами нашей жизни представлений. Но если можно наблюдать, войти в вещи, если человек в состоянии сделать это, то он обнаруживает, что ход снов, удивительный драматизм, который часто происходит в снах, чрезвычайно сильно подобен жизни чувств. Если бы мы могли чувствовать только в бодрственном состоянии, то хотя чувства были бы не похожи на образы сновидений, но их внутренний драматизм, напряженность, ослабление, импульсы желаний, катастрофы внутреннего переживания, как они могут волнообразно двигаться в чувствах, представляются чувствам со всей так называемой неопределенностью или, пожалуй, с определенностью, как они предстают в снах, вот только сон живет в образах, а жизнь чувств в таких своеобразных переживаниях, которые мы обозначаем как выражения внутреннего восприятия чувств. Так что мы можем причислить чувства и непосредственно сны к состоянию сна для современного сознания человечества, а процессы воли и процессы реального сна без сновидений – к состоянию сознания сна без сновидений для современного человечества.          

Теперь нам должно быть ясно, что и то, что мы описываем таким образом как основные черты современного человеческого сознания, претерпело развитие за сравнительно не столь уж долгое время, развитие, на которое в нынешнее материалистическое время указывают не очень охотно. Но человек больше не понимает вещи, которые сохранились как документы человеческого мышления с первых христианских столетий, если не осознает, что то, что жило в мышлении внутри человека в то время, было чем-то совсем иным, чем то, что сегодня живет внутри души как мысли. И следует особенно указать на то, что приблизиться, скажем, к такой книге как «Разделение природы» Скота Эригены 9-го века или к древним алхимическо-химическим представлениям с тем, что сегодня прививается образованием в качестве жизни представлений, почти означает душевное невежество. Современное мышление совсем не понимает то, что тогда подразумевали. Читают слова, но не понимают, что тогда имели в виду. Ибо человеческое мышление с 15 столетия приобрело вполне определенный характер, и этот образ мышления, хотя и развивался медленно и постепенно, ныне как раз достиг своей наивысшей точки. Это мышление, которое, как я объяснял, непосредственно представляет собой в жизни современного человека состояние бодрствования, является на деле таким, что с ним современный человек не может быть счастлив. Человек полагает, что то, что он переживает, бодрствуя, - это единственно возможная полная света ясность; человек полагает, что это единственное, благодаря чему он, творя из своего внутреннего, получает самые удивительные научные результаты. Но человек, по сути, вовсе не рад внутреннему переживанию своего стремления к этому нынешнему мышлению. Ибо человек теряет себя в этом современном мышлении. Он теряет себя настолько, что переживает мышление как единственное ясное содержание, намного яснее, чем, например, циркуляцию крови или дыхание. Они остаются смутными и неясными в верхних регионах сознания. Человек чувствует, что в нем живет реальность, но он ее, собственно, просыпает – спит в ней и бодрствует лишь в представлении, в мышлении. Но затем он приходит к тому, что учится осознавать, особенно если он ради этого прилагает усилия: ты, на самом деле, теряешь себя в мышлении, которое, собственно, является единственным, что наполняет твою внутреннюю жизнь. И эту потерю себя в мышлении можно, я сказал бы, охватить руками – естественно, это подразумевается как духовный образ – в двух отношениях. 

Существовал такой мыслитель нового времени – Декарт (Картезий). От него исходит выражение Cogito ergo sum – я мыслю, следовательно, я существую. – Да, так говорит философ. Но новое человечество так не говорит, оно не может так говорить. Ибо оно говорит: когда я о чем-то просто думаю, мысленно переживаю, то этого ведь не существует, а когда я сам думаю, я ведь не существую: эти мысли являются, не более как образом, который наиболее достоверен во мне, но я не охватываю никакое бытие в мышлении. – Говорят также: то, о чем думает человек, - это просто мысль. И у Декарта это твердо констатируется: человек хотел бы существовать и нигде не иметь другую точку отсчета, чтобы охватить бытие человека в новом мышлении, потому что его ищут там, где, несомненно, оно по общему ощущению не существует, - в мышлении. Ибо каждый сон опровергает изречение Декарта. Во сне человек не мыслит. Тогда он и не существует? Человек умирает вечером и заново рождается утром? Или от засыпания и до пробуждения человек все же существует? Простейшие истины как раз и не учитываются современным взглядом на мир. То, что дано в изречении: Я мыслю, и я существую, - судорожно цепляется за бытие – это не то, что переживается внутренне. Это первое. 

Второе отношение, на которое можно указать, заключается в следующем: помимо мышления, которым правомерно гордится нынешний человек, существуют и результаты современной науки, результаты наблюдений, экспериментов. Ну да, но они таковы, что через них никто не заглядывает в подлинное бытие вещей, а видят только изменение вещей, преходящее. И тем не менее, этот современный человек считает мысль обоснованной только тогда, когда она извлекается из внешнего бытия, которое, однако, проявляет себя лишь в своем откровении. И поэтому современный человек вообще перестает понимать свое бытие в себе самом. Мышление – это нечто, слишком принадлежащее к воздушному. Но то, что еще в нем находится, человек обнаруживает, самое большее, таким же образом, как обнаруживают естественные науки внешнее царство природы. Там ищет современный человек свое бытие. И он верит себе самому настолько, насколько он является природой. Поэтому природа со своим существованием становится Молохом, который лишает, на деле, человека нашего времени его чувства бытия. Конечно, многие современные люди скажут, что это не так – я ведь этого не ощущаю. Но это лишь мнение. Чувства современных людей, которые только начинают учиться некоторому самопознанию, являются, собственно, результатом настроения, которое я только что описал. И современный человек заключен в оболочку такого переживания собственного существа и собственного отношения к окружающему миру. И то, что дается ему в этой оболочке, он переносит затем на свое восприятие мира. Например, он смотрит с помощью инструментов – спектроскопа, телескопа – на звезды. То, что обнаруживается, он регистрирует, из этого он строит чисто пространственную астрономию, астрофизику и так далее. Он не замечает, что вносит, собственно, на небеса то, что наблюдает и вычисляет для земных вещей.

Если здесь есть источник света, все согласятся, что когда я нахожусь на расстоянии столько-то тысяч миль от этого источника, то свет от него в пространстве становится слабым, возможно, совсем уже невидимым. Всем известно, что сила света уменьшается с расстоянием. В соответствии с законом физики тяжесть, гравитация - как говорят в физике - уменьшается с квадратом расстояния. Но дальше люди не размышляют от этом. То, что сила тяжести здесь на Земле имеет определенную величину и уменьшается с квадратом расстояния, людям понятно, поскольку мы живем на Земле, устанавливаем природные законы, проникаем в суть земных истин, обобщаем их. Там, где гравитация имеет определенную силу, законы истинны. Если гравитация уменьшается, то убывает и истинность. То, что справедливо на Земле, перестает быть справедливым, когда мы прослеживаем это во Вселенной. Следовательно, то, что мы установили в физике и химии, имеет так же мало права быть просто перенесенным аналогичным образом в космос, как и сила земной тяжести в непосредственно земном окружении может быть перенесена в космос. Мы не должны истины, которые правят в небесных сферах, рассматривать таким же образом, как истину здесь на Земле. Известно, что говоря такую вещь современному человеку, ему сообщают нечто невероятно парадоксальное, даже фантастическое. Но в наше время это именно так: оболочка стала настолько прочной для обычного сознания, что если только незначительнейшее замечание чуть прокалывает эту капсулу, то сразу же должен возникнуть парадокс. Со всем этим тогда связано то, что современный человек полностью прикован к Земле, так что его познание, а нередко и его воспоминание (Besinnen) не выходят за рамки того, что он переживает на Земле. И точно так же, как он делает это с космическим пространством, он поступает с космическим временем.

Видите ли – я часто разъяснял соответствующие истины в антропософских кругах, то, что я говорю сейчас – это повторение на отдельном примере – это особенно сильно могло броситься в глаза, когда по приглашению наших английских антропософских друзей во второй половине августа мной был прочитан курс лекций в Пенмаенмауэре, на Уэльсе, там, где остров Энглези предлежит западному побережью Англии. Это на самом деле совершенно удивительное место, место, которое показывает, что на Земле имеется совсем иная география чем та, которую находят в обычных школьных учебниках и в учебниках для высшей школы. Сегодня ведь полагают, что человек ушел довольно далеко, если овладел характером растительности, фауны и флоры в географическом описании, если исходит уже из геологического, палеонтологического состояния горных пород и так далее. Но есть много более внутренних различий в земной почве, чем те, что сегодня используются географией Земли. В Пенмаенмауэре, где состоялся цикл лекций, там человек делает, так сказать, пару шагов – час – полтора идет вглубь гор и повсюду находит остатки древнего культа друидов: разрушенные скальные породы простейшего вида. Например, камни расположены так, что ограничивают пространство, образуя маленькую камеру, закрытую замковым камнем так, чтобы своего рода камера была перекрыта и в ней было темно. Не следует оспаривать, что такие кромлехи непременно служили местами захоронения, так как во все времена самые важные культовые места возвышались над могилами предков. Но здесь находится еще нечто совершенно иное, в этих простых кромлехах находится то, что обнаруживает затем так называемый круг друидов. Это было действительно очень красивое зрелище, когда вместе с доктором Гюнтером Ваксмутом я однажды нашел недалеко от Пенмаенмауэра такую гору, где еще можно увидеть последние остатки двух соседних, один в другом, кругов друидов. Камни расположены таким образом, что их еще видят сегодня: когда-то их было 12 в кругу, и тот кто хочет увидеть то, для чего он, собственно, пришел, смотрит на них и видит, что это определяет то, как Солнце проходит свой путь в космосе, будь то в ходе дня или в ходе года, оно всегда отбрасывает тень определенным образом. И следуя за тенью, меняющейся в ходе дня, года, следовали за движением Солнца.

Люди сегодня восприимчивы к свету, особенно когда свет является еще носителем тепла или когда тепло является носителем света. Даже современное сознание человека отмечает, естественно, разницу между солнечным светом летом и зимой, потому что летом он согревает, а зимой заставляет мерзнуть. И замечают даже еще более тонкое различие. Но такое различие, ощущаемое настолько грубо, чтобы заметить, что мерзнут или согреваются, обнаруживается и в тенях. Не одинаково, отбрасывает ли тень Солнце в октябре, июле или августе, не только в соответствии с направлением, но и в соответствии с внутренним качеством. И задача жреца-друида заключалась в слежении за качеством тени, за присущим этой тени добавлением, можно сказать, красноватых тонов в августовской тени, голубоватых тонов в ноябрьской или декабрьской тени. И с помощью пройденного обучения жрец-друид мог читать дневное движение Солнца в тени. Мог читать в тени движение Солнца в течение года. Сегодня считают, что одно из дел, исполняемых жрецами, заключалось в чем-то вроде этого. Существовали и другие вещи, принадлежащие этому культу. - Служение Солнцу, но служение, которое было не просто какой-то абстракцией, не простой абстракцией благоговения и смирения. Было бы ошибкой, если бы вы так думали, хотя и не нужно совершенно недооценивать благоговение и смирение. Но лишь абстрактное благоговение и абстрактное смирение не были здесь решающими, а культ заключал в себе нечто совершенно иное.

Видите ли, зёрна пшеницы, ржи хотят, чтобы их посадили в землю в определенное время. Нехорошо, если их опускают в землю в неподходящее время. Тот, кому точно известны эти вещи, знает, что кое-что зависит от того, были ли погружены семена в землю пару дней раньше или позже. И еще одно существует в человеческой жизни. Жизнь того народа, который обитал тогда в том географическом месте, где существовал культ друидов, возможно, три тысячи лет тому назад, была, разумеется, очень простой: сельское хозяйство и животноводство были основными занятиями в жизни. Но спросим себя, откуда должны были знать эти люди, когда правильным образом сеять, убирать урожай, когда позаботиться о многом другом, связанном с проявлением природы в течение года? Можно сказать, что сегодня в стране есть календари для сельского хозяйства, в которых крестьянин может прочесть, в какой день делать то или это. – Это очень разумная вещь. Да, мы живем в такое время, когда сознание человечества таково, что эти вещи фиксируются, чтобы можно было прочесть их в печатном издании. Человек совсем не думает о том, что можно прочесть их в печати, но это так. Однако, ничего такого еще не было в те начальные времена примитивного чтения и письма, когда культ друидов был в расцвете. Происходило так, что жрец мог стоять в таком друидическом кругу, наблюдая тени и сообщать в соответствии с наблюдаемой тенью, что в ближайшие восемь дней крестьяне должны сделать то или иное, в следующие восемь дней нужно провести племенного быка через стадо, потому что тогда будет подходящее время для спаривания животных. Человек читал в космосе и имел устройство, чтобы читать в космосе. Он стоял на земле, а для того, чтобы сделать что-то, что необходимо было сделать на земле, читал то, что само Солнце говорило ему через знаки Зодиака, действие которых проявлялось в этих памятниках, которые сегодня выглядят так жалко. 

Да, это был совершенно другой строй души, и было бы опасным высокомерием для современных людей недооценивать содержащееся в них искусство обосновывать необходимые земные дела и свершения из божественного откровения только потому, что эти люди лишь немного умели читать и писать. Я хотел бы сказать, что в таких местах на человека оказывает давление еще многое другое, что нужно вспомнить из того, что может быть исследовано именно духовно-научно.

Я ведь уже не раз говорил в кругу наших антропософов, что все то, что должно быть исследовано духовно-научно, не может быть помыслено в обычном мышлении, а должно быть продумано в имагинациях. Я надеюсь, вы все знаете – хотя сегодня утром это было оспорено, но я думаю, что присутствующие исключаются – что я сказал об имагинациях в моей книге «Как достигнуть познания высших миров?» Эти имагинации, а не обычные представления, должен иметь в душе человек, если он что-то характеризует непосредственно из духовного наблюдения, а не из внешнего чувственного рассмотрения. Так что непосредственные духовно-научные описания, которые были сделаны здесь в этом месте или на Ландхаусштрассе в Штутгарте, исходили именно из таких имагинаций. Но эти имагинации намного оживленнее, чем чисто абстрактные мысли. Абстрактные мысли таковы, что в этих мыслях человек, собственно, не воспринимает никаких следов сущего, а лишь его образы. Имагинации человек ощупывает, так сказать, с помощью активного мышления, точно так же, как он ощупывает стол и стул. Он пронизывается бытием намного сильнее, если познает его не с помощью абстрактных понятий, а в имагинациях. Эти имагинации имеют то, что говорит изнутри наружу, они всегда перед человеком, как будто бы он их записал. Он пишет не только такие страшно абстрактные печатные знаки, составляющие наше письмо, но пишет в космических образах. Итак, как обстоит дело с этими имагинациями здесь в нашем месте? Тот, кто знаком с этим, знает, что здесь относительно легко прийти к имагинациям, что здесь они образуются относительно легко. Если человек добросовестен, если он осознает ответственность, которую несет, когда он характеризует вообще что-то из духовной науки, то позволит, естественно, действовать только такой имагинации, то есть, имагинации, записанной в духе, – ибо говорящий является лишь провозглашающим записанного, - когда ее достаточно часто переворачивают, эта вещь много раз проверена. Тот, кто говорит из духовного мира с полным чувством ответственности, поистине не говорит это с легкостью. Но хотя можно сказать, что в таких местах, как наше, имагинации записываются относительно легко, но они точно так же и легко гаснут. И тот, кто создает духовное содержание в имагинациях – нельзя ведь его описать по-другому – в нашем месте у него происходит так, как-будто бы что-то записали и сразу же после этого стерли написанное: оно тотчас же стирается. Там же, в таком месте, где сталкиваются море и суша, где каждый день приходят приливы и отливы, где человека изрядно продувает ветер – в отеле, где мы жили на нижнем этаже, ветер дул не только в окна, но и по ковру мы гуляли как по морским волнам, потому что ветер дул под ковром – человека изрядно уже продуло ветром, кроме того, там такая активная, радостная, возбужденная природа, что нередко ежечасно облака разрываются, сменяясь сиянием солнца, так что вы переживаете довольно радостно движущуюся природу, когда прямо-таки наталкиваются на воспоминание того, как эта природа открывалась когда-то тем, кто был тогда жрецами-друидами – я мог бы сказать учеными друидами, ведь они смотрели на эту природу как ученые  со своего возвышенного места. Как тогда выглядела земля перед душевным взором этих жрецов-друидов, если небо было таким, как я вам только что описал?

Крайне интересно это наблюдать. Но вы придете к полному воспоминанию только тогда, когда поймете особое географическое отличие этого места. Если вы хотите там образовать себе имагинации, то должны приложить гораздо больше усилий, чем, например, здесь. Имагинации, так сказать, труднее записываются в астральную атмосферу. Но там они долго остаются, прочно держатся и не так быстро исчезают. Теперь мы подошли к тому, как именно такие места, в которых духовное, приближающееся к людям, сильно выражает себя, так сказать, через природу этого места, как жрецы-друиды искали такую местность для своих мест культов, для важнейших культовых мест. Именно такой круг друидов мы посетили вчера: если бы мы поднялись на воздушном шаре в воздух и посмотрели сверху вниз на малый и большой круги, – они ведь находятся на некотором расстоянии, но мы не увидели бы это сверху на определенном удалении – то восприняли бы оба круга таким же образом, как основание сгоревшего Гетеанума. – Это прекрасно расположено! Если вы поднимитесь на гору, то у вас будет широкий вид на гору и море со всех сторон. Затем вы взбираетесь вверх. Эти круги друидов лежат там, где гора углубляется, образуя впадину, так что вы стоите в горном кольце, а внутри этого горного кольца находятся эти круги друидов. Там жрец-друид искал то, что было для него мудростью, наукой, что было для него знанием. Там искал он солнечную мудрость, но там же он искал и мудрость, заключенную в природе. Ибо для жреца-друида, который находился таким образом в связи с тем, что находилось на Земле, и тем, что струилось вниз с небес, рост всех растений, рост всей растительности был чем-то совсем иным, чем это могло стать для более поздних, абстрактно-думающих людей. Если охватывали солнечное, с одной стороны чувственно-воспринимаемые солнечные лучи, которые проникают в наши глаза, а с другой стороны, рассматривали тени со всеми их различающимися градациями, то знали, что в дифференциации теней продолжает жить духовное от Солнца. Ведь тень удерживает на других телах только физические солнечные лучи, духовное проходит сквозь тела. В кромлехах, как я их описал, существует временное замкнутое пространство. Туда не проникают лишь внешний солнечный свет, но действия света проникают, а благодаря этим действиям света жрец-друид врастает во внутреннее проникновение всех скрытых сил космического бытия, он врастает в тайны мира. И ему, например, открывалось, что делает Солнце в растении. Он видел, как развивается растение в это время года, когда Солнце действует определенным образом. Он следовал за Солнцем в его духовности, следовал за тем, как оно струится, разливается в цветке, листе, корне и так далее. Он отслеживал, каково было или есть действие Солнца в животном. Поскольку он мог внутренне познавать воздействие Солнца, то ему было ясно, как другие действия, например, действие Луны, изливаются в это солнечное действие. Теперь я скажу себе: Солнце воздействует на растение таким образом, что эта распространяющаяся, растущая жизнь всегда хочет продолжаться дальше. И жрец-друид знал, если бы растение, выходящее из земли, подвергалось бы только солнечному воздействию, то оно росло бы до бесконечности. Солнце хочет, чтобы жизнь распространялась, прорастала. То, что это останавливается, формируется, что листья, цветы, плоды, семена принимают определенную форму, что стремление к бесконечности различными способами ограничивается, обусловлено влиянием Луны, которое заключается не только в отражении Луной солнечного света; Луна отражает все воздействия, которые предстают в том, что растет в растениях из корня вверх, что живет в воспроизводстве животного мира и так далее.

Давайте возьмем один особый случай. Жрец-друид смотрел на растущее растение. Он смотрел, как растение развивается, он видел оживленным то, что Гете в своей Метаморфозе наблюдал более абстрактным образом. Он видел изливающиеся вниз солнечные силы, но он видел также и отраженные солнечные силы в том, что образовывало растение, он видел в своем естественнонаучном исследовании, как Солнце и Луна действуют совместно в каждом отдельном растении, каждом отдельном животном. Тогда он знал, как Солнце и Луна действуют на корень, который погружен в землю и указывает, чтобы соли из земли всасывались определенным образом. Солнце и Луна действовали на корень несколько иначе, чем на лист, вырвавшийся из земли и находящийся в воздухе. И опять иначе видел он это действие в цветке, освобожденном от земли и устремленном к свету, свету Солнца. Он видел это в единстве действий Солнца и Луны, опосредованном через воздействие Земли. Рост растения, суть животного – все это он видел в единстве. И он, естественно, жил так, как мы здесь жили, окруженные штормовыми ветрами, которые так много сообщают о конфигурации местности, о своеобразных прекрасных погодных дарах, так живо проявляющих себя. Например, в начале одного эвритмического представления, проводимого в дощатом зале, было так, что люди сидели с зонтиками, потому что непосредственно перед представлением прошел ливень, который еще продолжался, когда началась эвритмия. Занавеси были совершенно мокрыми. Это совместное бытие с природой, которое все еще достаточно хорошо можно переживать там и сегодня переживал, естественно, и жрец-друид. Природа не была так недоступна, она обнимала и сегодня все еще обнимает там человека. Человек, можно сказать, почти вовлекается в действия природы, сопровождается этими действиями, чувствует себя внутри природных воздействий. Я даже познакомился там с людьми, которые полагали, что в этом месте совсем не нужно есть, люди насыщаются словно сами собой, в рамках этих природных воздействий. Да, внутри этих природных воздействий – но со всем своим солнечным посвящением – стоял и жрец-друид, смотрел, как я описывал, смотрел на совместные действия Солнца и Луны, опосредованные через Землю, рост растений, рост корня, листьев, цветов; все это он видел не в действии абстрактных законов природы, а в живом существовании стихий. В корне действуют иные элементарные существа, иные солнечные элементарные существа, иные лунные элементарные существа, чем в листе и цветке. 

Но жрец знал, как то, что благотворно живет в границах полезного в корне, листе и цветке растения, прослеживается и в дальних горизонтах природы. Благодаря дару имагинации он видел в корне маленьких элементарных существ, зачарованных в узких границах. Он знал, что то полезное, которое живет в корне, может освобождаться, превращаясь в великанов. И таким образом он видел великие природные силы как маленькие силы растения, превратившиеся в великанов. И как он говорил об элементарных существах, живущих в корне, так же он говорил и о тех, можно сказать, неправомерно, комически выросших существах, живущих в корнях, которые становятся видимыми в образовании инея, росы и града. Он говорил о тех полезным образом действующих существах, живущих в корнях, и о великанах инея и мороза, которые являются теми же существами, что и выросшие в гигантов существа корней. И он говорил о действии маленьких элементарных существ в листьях растения, которые были проникнуты тем, что действует в воздухе. И он снова прослеживал это в дальних горизонтах природы, он говорил о том, что живущее в листьях растения, когда оно освобождается и устремляется наружу из границ полезного в дали природы, то оно охватывает то, что несут волны ветра. Великаны ветра и бури – это элементарные существа, выросшие из листьев растений. И то, что бурлит в цветке навстречу солнечному свету, что там в цветке образует эфирное масло с фосфорным характером, если оно освобождается, то оно превращается в огненное, из которого, например, происходил род Локи. Таким образом, жрец-друид видел в единстве в своей солнечно-лунной науке то, что жило в ограниченном пространстве растения, и что освобождалось как то, что жило в ветре и грозе.

Но он шел дальше, он говорил себе, что живущее в корне, листе и цветке, если оно зачаровано в границах полезного, где их сковывают добрые боги, проявляется в нормальном росте растений. Если же это проявляется в инее и морозе – это порождение богов противоположной стороны. Элементарные существа, выросшие в богов противоположной стороны, превращаются в разрушающие, причиняющие ущерб действия природы. Я, как человек, могу воспринять разрушительные действия богов-противников, я могу собрать соответствующим образом иней, мороз, - то, что приносит буря, то, что может быть уловлено в волнах ветра или дождя. Я могу использовать это для того, что я создаю, используя силы великанов, сжигая растение в пепел, делая уголь и так далее. Я заимствую у великанов их силы, чтобы защитить то, что является нормальным ростом растений, используя часто переросшие во вредное силы мороза, града, дождевых капель, других образований и того, что несут в своей мощи великаны огня. Я отнимаю все это у великанов, чтобы тем самым подойти к нормальным растениям, чтобы из растений, которые удерживаются полезными элементарными существами в нормальных границах, изготовить лекарства, очищая их от сил богов-противников. – И один из методов приготовления лекарств из растений заключался как раз в преобразовании мороза, преобразовании того, что живет в снеге и формировании льда, что могло быть достигнуто посредством сгорания, кальцинирования и так далее. И жрец-друид чувствовал себя как тот, кто отнимал у злых богов, великанов то, что несло в себе вред, чтобы снова вернуть это на службу добрым богам. И мы могли бы разными способами прослеживать эти вещи. Почему мы это делаем? Потому что мы хотим понять, используя этот пример, – я привожу это как пример, потому что чувствую, что курс в Пенмаенмауэре действительно должен считаться важнейшим событием в истории антропософского движения, - что сознание, все душевное настроение человечества было совершенно иным, чем сегодня в относительно недалеко отстоящее время. Современный человек со своим сознанием как раз не находится в том, что жило в сознании этого более древнего человечества. И то, что я рассказал вам об этом более древнем человечестве, я мог бы рассказать и о других людях. Мы видим совершенно другое настроение души. То, что мы воспринимаем сегодня как наши абстрактные мысли, то человечество еще не воспринимало. Все их мышление было еще более сновидческим. Это человечество не жило еще в таких точно очерченных понятиях и идеях, как живем мы. Оно непосредственно пребывало в более живом, более содержательном, насыщенном сновидении, но на деле, и при дневном бодрствовании люди находились словно бы в продолжающемся сновидении. И это сновидение, которое никогда не прерывалось бодрствованием, чередовалось – как наше современное бодрствование с абстрактными представлениями чередуется с грезящим состоянием и с состоянием сна без сновидений – со сном без сновидений, который, однако, тогда не был таким, как сегодня, а таким, что когда человек просыпался к своей сновидческой дневной жизни, он чувствовал: из сна что-то во мне живо даже во время бодрствования. Это то, что дает мне получаемую во время сна пищу для души, это то, что заставляет меня чувствовать ее, заставляет даже чувствовать ее на вкус. – В те времена люди еще ощущали послевкусие сна в своем организме. И третье состояние было глубже, чем наш сон, это состояние, которое больше не входит в человеческое сознание. Третье состояние было состоянием охватывания Земли/Землей, из-за которого человек, когда он просыпался, чувствовал: я не только спал, я был снаружи, я спал так, что я чувствую послевкусие того, как был воспринят силами земной тяжести в своего рода могилу; силы земной тяжести закрыли меня, я был окружен землей. 

Итак, мы можем сказать, что сегодня человек переживает такие состояния сознания: бодрствование, состояние сна со сновидениями и состояние сна без сновидений. И мы должны также сказать, что в глубокой древности человек переживал грезящее состояние, состояние сна и состояние охватывания Земли (Erdenumfangenheit). И как все, что развивается в ходе исторической эволюции, связано определенным образом с современностью, так и в более позднее время многие человеческие души обнаруживали, как внутрь них входит нечто особенное, в позднейшей жизни Земли в души входит нечто, вспыхивающее, словно реальное воспоминание древних эпох, связанное с прежней жизнью Земли. Такие души проявляют это тогда в том, что там вспыхивает, что является ненормальным в их эпоху, что является чем-то вроде душевно-живого памятника. Таким духом был, например, Яков Бёме, таким духом был Сведенборг. Внутри таких умов светит из давнего прошлого в нынешнее человечество то, что связано с развитием человечества. Но о том, какими были характерные особенности Якова Бёме, Сведеборга, что мы можем из их духовных черт понять прошлое человечество, об этом и о том, какими будут три состояния сознания будущего человечества, обо всем этом я продолжу рассмотрения завтра.        

ЧЕЛОВЕК В ПРОШЛОМ, НАСТОЯЩЕМ И БУДУЩЕМ С ТОЧКИ ЗРЕНИЯ РАЗВИТИЯ СОЗНАНИЯ
Штутгартt, 15 сентября 1923
Вторая лекция
Вчера я хотел проиллюстрировать развитие антропософского движения, показывая современный взгляд на близкую нам культуру друидов и в какой-то мере на конфигурацию души людей древней эпохи в определенном месте. Мы всегда можем это обнаружить, если вернемся на три, четыре, пять тысячелетий назад – это отличается для различных мест Земли – мы всегда сможем примириться с такими совершенно иными конфигурациями человеческой души, которые, естественно, были обусловлены тем, как регулировалось общее духовное и социальное руководство и направление человеческой жизни в соответствии с предпосылками душевного строя определенной эпохи.      

Развитие, которое таким образом намечается, зависит от постепенного раскрытия человеческого сознания. Люди ведь в древние времена были совсем иными существами, чем в наше время, и они станут, в свою очередь, другими в последующие эпохи. Общепринятая история мало сообщает о таких вещах. Поэтому если вы выйдете за пределы современного исторического момента на пару столетий, то представляемое обычной историей в большой степени будет иметь на деле иллюзорно понимать человека. И я ведь вчера дал понять, что мы должны рассматривать, главным образом, три этапа человеческого сознания, естественно, с многими необходимыми нюансами. То, что мы сегодня называем нашими состояниями сознания: бодрствование, сон со сновидениями и сон без сновидений, - это ведь современность, прежде всего, современность; эти состояния развивались в течение столетий, даже тысячелетий, но в историческом смысле это именно современные состояния сознания. И когда мы возвращаемся в древние эпохи развития человечества, то мы совершенно не находим описанного вчера состояния бодрствования с логическими взаимосвязями текущих представлений. Чем дальше мы идем в эволюции человечества, тем меньше мы находим такого логического состояния сознания, которое, строго говоря, вошло только в 14…15 столетиях после Р.Х., а свое начало получило в поздние времена эллинизма, зато в древние эпохи мы находим намного более живое состояние сознания, наполненное образами, а не представлениями, и такое состояние сознания мы обнаруживаем у всего человечества.

То, что мы ныне называем природными силами, в такой форме древнее человечество совершенно не знало. Та эпоха, о которой я вам вчера рассказывал, не говорила о метеорологических законах, действующих в ветре и грозе, она говорила, как я дал вам понять, о характерно-образном, об элементарных духах, которые действовали в границах растений, о великанах, о духовных существах, которые действовали в ветре и грозе, в морозе и граде, в буре и раскатах грома и так далее. В созерцании природы в то время все было живым. Тогда не делали никаких логических заключений. Смотрели на жизнь, на ткание, на вздымание и волнение духовных существ в вещах и даже в элементарных явлениях природы. Основание внутреннего состояния души этого древнего человечества было совершенно иным, чем у современных людей. Состояние души было таким, что человек, на деле, был намного больше, чем сегодня, замкнут в себе. Но это внутреннее содержание, в свою очередь, было иным, чем знакомое нам сегодня. Это внутреннее содержание было в то же время живыми сновидческими образами ткущего сознания, которое, однако, выводило в мировые просторы. Человек видел образ, но видел его не так, как сегодня он имеет какую-то мысль, а там, снаружи, существуют вещи. Нет, то, что человек воспринимал как великанов мороза, великанов бури, огненных великанов, что он ощущал как духов корней, листьев и цветов, - в них человек чувствовал себя соединенным с растением, корнями, листьями, цветком, с молнией, с громом. Человек не отделял себя в своей душевной жизни от внешней природы, потому что он переживал духовное, образно-духовное внутри себя. Не в самые древние времена, которые я описал в «Очерке тайноведения», но вероятно, во времена, которые следовали за этими древними эпохами, можно было духовно наблюдать, как такая конфигурация души, такое совершенно определенное душевное настроение вызывалась у основных для того времени цивилизованных народов. Существовала эпоха, когда люди внутренне, духовным образом воспринимали многое из того, чем собственно является человеческое существо. Они видели в этих образах, которые я только что описал, не только настоящий момент своего бытия, они видели предземное существование, они видели во временной перспективе так, как сейчас человек видит в пространственной перспективе. Это было не воспоминание, это было созерцание. Они вглядывались за пределы своего рождения в духовный мир, из которого они спустились к земной человеческой жизни. Для этого древнего человечества было естественным смотреть на предземное бытие и ощущать: «Как человек я являюсь духовным существом, ибо до того, как я получил земную жизнь, я покоился в лоне Божества, проводя там мое существование, переживая там мою человеческую судьбу еще не в физическом теле, а в духовном теле (если я могу так парадоксально выразиться).                            

Требование верить в дух было бы для этого древнего человечества довольно абсурдным, так же как сегодня абсурдным является для человека требование верить в горы. Ибо горы человек видит. А тогда человек видел духовную пренатальную жизнь, конечно, внутренне в душевном созерцании, но все же видел это в глубине души. Пришло время, когда люди хотя и духовно, но видели это душевное человеческое как события предземного существования, но при этом сама природа, которая была вокруг, в их окружении все больше и больше превращалась в своего рода загадку. Я сказал бы, что в ходе эволюции человечества постепенно выступило вперед чисто чувственное наблюдение.    

В совсем древние времена, во времена праиндийской эпохи, как я описал это в моем «Очерке тайноведения», человек видел вообще все духовно, даже природу. Но прогресс заключался в том, чтобы видение духовного в глубине души осталось, а природа постепенно, если можно так выразиться, начала материализовываться. Тогда человек выглянул наружу. Пока человек внутренне чувствовал, что является духом из духовного мира, он смотрел наружу на цветущий луг, на облако, на молнию, изгоняемую из него, на ветер и грозу, на изысканные, удивительно сформированные кристаллы, на гору и равнины, человек смотрел на все, что видел. И приходило определенное настроение, которому духовно-научно можно следовать в течение долгих временных эпох, настроение тех, кто был тогда цивилизованным человечеством, настроение, которое можно было выразить, приблизительно, следующим образом: «Мы, люди, - дух от духа. Мы, как человеческие существа, были связаны с духовным миром в предземном бытии. Теперь мы поставлены в окружение природы. Мы видим прекрасные цветы, гигантские горы, мы смотрим на величественное действие природы в ветре и грозе. Но все это материально. – И все больше и больше выдвигалась понятие, что вокруг только природа. 

Но человек чувствовал, видел, – я всегда имею в виду, естественно, развитого человека, человека, которого можно было тогда назвать цивилизованным на нашем языке – что его тело образовано из субстанций, из веществ этой природы, которая одухотворена, обожествлена. Если бы что-то подобное было с современным человеком, с человеком наших дней, то он стал бы рассуждать, философствовать об этом, обдумывал бы это. Так не происходило с человеком древних эпох. Он не обдумывал, а чувствовал ужасную дисгармонию с тем, что он переживал в своей душе: я дух от духа, мое собственное человеческое существо происходит из Божественных высот, но меня окружили чем-то, что взято из материализованной, проявленной природы, мое духовное бытие переплетено с чем-то, что не являет мне дух. Мое тело состоит из той же самой субстанции, которая взята из цветущих растений на лугу, из воды, облаков и ливней. Но эта субстанция лишена духа. – И человек чувствовал себя так, словно он был изгнан из духовного мира, вытолкнут в мир, которому он, на деле, не принадлежит своим существом.               

Это настроение можно было отклонить, проспать, как это сегодня происходит со многими настроениями в культуре. Но пробужденные люди того времени воспринимали его, а благодаря настроениям, ощущениям, а не представлениям и мыслям, человечество развивается. Ибо развитие самого мышления в наше время есть лишь развитие от случая к случаю – как мы увидим в этих лекциях – и человек, который говорит только в мышлении, говорит, собственно, в нереальном. Современная речь людей – это речь людей в нереальном. Те, кто воображают себя практиками и прямо-таки лопаются от высокомерия перед своей практикой, эти люди, в основном, являются сильнейшими теоретиками. Теоретики сегодня восседают в офисах, занимают, естественно, кафедры, это, можно сказать, само собой разумеется; но сидя в офисах, они даже бродят по торговому миру. Все устанавливается в теории, все начинается с мысли. Это один эпизод. Изначально он не содержит никакой истины. Он приобретет истину только тогда, когда люди через жизнь в мышлении воспримут, почувствуют, как когда-то чувствовало человечество, когда природа проявляла свою материальность: мы отвергнуты, мы – отвергнутый род; мы находимся вне божественно-духовных высот, которым мы принадлежим, мы поставлены в мир, к которому не принадлежит наше внутреннее человеческое существо. Результат такого настроения заключается лишь в том, что затем проявилось как выражение, как откровение этого настроения – это чувство грехопадения человечества. Представление о грехопадении возникло из изменения в сознании. Человек сказал себе, что он выброшен из духовного мира; это должно исходить из первородного греха. – И в определенной эпохе в сознании человека забрезжило представление о первородном грехе, о грехопадении человечества. Это представление о первородном грехе, о грехе доисторических времен, о грехопадении в доисторические времена поймут, если поймут и изменение сознания человеческого рода, развивающегося из прошлого через настоящее к будущему. А в такую эпоху, когда к человеку приходит это настроение, ему нужна не серая теория, ему нужно прежде всего что-то, что можно облечь в слова, чтобы слова смогли стать бальзамом для душ, нуждающихся в утешении. То, что мы часто называем водительством (Führung) человечества в местах древних культов и религий, описывается в мистериях, которые появляются, как мы видим, в определенную эпоху, относящуюся приблизительно к праперсидской, древней халдейской, переднеазиатской культуре. Мы видим связь с тем, что возникло у жрецов мистерий, как у великих утешителей человечества. Они стали утешителями. Из мистерий струилось утешение. Ибо развитие сознания в то время нуждалось в утешении. Слова должны были струиться из души, они были бальзамом, утешительным бальзамом для сердца. Это время связано с созданием религий и искусства, хотя и иначе, чем в более поздние времена, тем не менее, оно обладало грандиозной творческой силой. Многие детали нашего искусства, наших религиозных представлений исходят как раз из этого времени. В частности, культовые символы, культовые образы, культовые обряды во многом произошли из тех древних времен.                       

Из какого источника говорили учителя мистерий, которые хотели дать утешение? Да, если всеобщее бодрственное сознание заключалось, так сказать, в живом образном сознании, как я вам это описал, то в то время имелось все же уже три ступени сознания. Как сегодня есть сон без сновидений, сон со сновидениями и бодрствование, так и в то время дневным грезам, которые как раз и были всеобщим состоянием сознания, как я разъяснил вчера, противостояло состояние сна, оно не было таким, каким является сегодня для обычного сознания, когда в состоянии сна, собственно, сознание полностью парализовано. Хотя во время сна сознание у древнего человечества того времени тоже было очень смутным, но при пробуждении кое-что оставалось. Я обозначил вчера это таким образом, что когда человек пробуждался, он, в какой-то мере, внутренне обладал послевкусием от сна. Большинство людей чувствовали себя пронизанными изнутри – например, не только в области языка или нёба – они чувствовали себя внутренне пронизанными послевкусием сна, определенной сладостью переживания. Эта сладость переживания от сна излучалась и в дневную жизнь. Человек узнавал в этой сладости здоровое состояние жизни, в то время как примешивание других вкусов воспринималось человеком как болезнь. Современному человеку кажется парадоксальным, когда ему говорят, что древнее человечество воспринимало сладкое последействие сна в своих членах – в руках до кончиков пальцев, в других членах организма. Но духовнонаучное исследование показывает, что это было именно так. Гений языка многое сохранил из этого, но оно огрубляется материализмом. Усыпляющий напиток, точнее сам сон, был когда-то чем-то духовным. Только позже он стал чем-то материальным, человек пил его как снотворное. Сам сон был напитком от природы, напитком, благодаря которому исчезали обычные дневные воспоминания. Он был в то же время и напитком забвения.          

Итак, у обычного человека существовало неясное послевкусие, но просветление, инициация давали учителю мистерий, водителю человечества точное осознание того, что человек на самом деле переживал во сне. И как мы сегодня при современной инициации восходим от обычных представлений к духо-созерцанию, так же человечество того времени переходило из грезящего бодрствования в состояние сна, для которого они овладевали, однако, сознанием, так что обычный человек имел послевкусие, а жрец мистерий чувствовал, воспринимал во сне себя в осознанном роде и познавал то, что, так сказать, давалось в послевкусии, как я это описал. Он познавал воду по другую сторону физического бытия, воду, в которую погружалась человеческая душа во время сна, воду, в которой тонула душа, воду, в которую душа погружалась каждую ночь, - воду астрального мирового ткания и мировых существ. По отношению к грезящему бодрствованию это было вторым состоянием.

 Третьим состоянием было то, о котором современное человечество вообще мало что знает, состояние еще более глубокое, чем сон без сновидений. Я вчера сказал, что можно было бы назвать его охватыванием Земли. В этом состоянии каждый человек находился в середине глубокого сна в течение ночи, но только жрец мистерий мог благодаря своему посвящению достичь осознания того, что там происходило, мог передать результаты этого познания как науку того времени. Тогда человек не просто говорил: я был окружен Землей. – Да, это он тоже говорил, но говорил при этом и о чем-то другом. Он говорил себе: меня окружает Земля, - но он ощущал это так, словно бы он в обычном ходе дня входил в состояние, в котором он, на деле, все ближе приближался к смерти, но к смерти, из которой он ведь получает пробуждение. Человек чувствовал себя в этом третьем состоянии сознания так, словно бы он погружался в землю, словно бы он был в могиле, но в могиле, которая не была, собственно земной могилой. Как не только была представлена эта могила, а как она должна быть представлена, я могу вам проиллюстрировать следующим образом. 

Видите ли, солнечные лучи ведь не просто падают на Землю и сияют из цветов и звезд, крестьянин знает это лучше, чем городской житель, поскольку он использует проникновение солнечного тепла в землю даже в зимнее время. Ибо то тепло, что в течение лета излучается в землю, сохраняется внутри почвы. Таким образом излучается в землю не только тепло, но и другие силы Солнца. Но с той точки зрения, о которой я говорю, это было даже менее важно. Наиболее важным было то, что действия Луны в определенной степени могли проникать в землю, что лунные воздействия в определенной мере погружались под поверхность земли. Можно сказать, прекрасная идея древних времен, которая была не просто поэтичной, скорее, она было выше поэзии, заключалась в том, что люди образно, не в логическом представлении, как делают сегодня, а в образе представляли, как серебряный солнечный свет струится вниз к земле при сиянии полной Луны, затем проникает в землю, как это лунное серебро проникает в землю на определенную глубину, а затем снова, так сказать, после того, как он воспринят землей, излучается обратно из глубин земли – не из поверхности. Эти лунные серебряные колебания и серебряные волны человек ощущал, как излучение вниз и обратно, как волны вниз и обратно. Однако, это было не просто прекрасным образом, жрец мистерий знал об этом колеблющемся, волнообразном лунном свете что-то вполне определенное.

Знали, что человек, находясь на Земле, имеет вес. Гравитация, тяжесть удерживает его на поверхности земли, Земля, так сказать, притягивает существ к себе. О лунных силах человек знал, что они противодействуют тяжести. Они только слабее, чем мощная земная тяжесть, но они есть то, что противодействует земным силам тяжести. Это знали. Знали, что человек не просто какое-то бревно, которое земная тяжесть делает твердым, а что он находится в своего рода равновесии - Земля его притягивает, а Луна отталкивает, только земная тяжесть для земного человека одерживает верх. Но для того, что действует в голове человека, эта, так сказать, отрицательная тяжесть, эта сила притяжения является значащей. Если человек  не смог бы летать среди звезд, он мог бы все-таки возвысить свой дух до звезд. И благодаря посвящению и кружному пути через лунные воздействия, человечество того времени узнавало с помощью жрецов мистерий влияния звездного окружения на человека Земли.                            

Это было астрологическое посвящение, особенно характерное для халдейского населения, но сегодня ведь астрологией так сильно злоупотребляют. На кружном пути человек кое-что узнавал, и не просто о воздействиях Луны, а о действиях Солнца, Марса, Сатурна и так далее. Человек ведь сегодня – извините, если я выражу это в таком образе, но такие вещи сложно охарактеризовать логически – человек ведь сегодня становится дождевым червем в отношении своего знания, нет, не просто дождевым червем, а даже хуже – он становится дождевым червем, для которого никогда не идет дождь, который никогда не выходит из земли. Дождевые черви ведь в определенное время, когда идет дождь, выходят из земли и наслаждаются тем, что происходит на поверхности земли, и это спасает дождевых червей. Но в духовно-душевном отношении человек сегодня дождевой червь, для которого никогда не идет дождь. Он полностью закрыт в отношении земного. Он, например, думает: то, что у меня есть как конечности моего тела, - это вырастает из земли примерно таким же образом, как и образуется камень. – То, что, например, волосы, волосы на голове, являются результатом действия Солнца, - этого современный человек, естественно, не знает, как и многого другого, потому что он ведь является дождевым червем, для которого никогда не идет дождь, то есть он – существо, которое хотя и несет внутри себя действия Солнца, но не выходит на поверхность, чтобы что-нибудь разузнать. Да, человек – а это знали древние жрецы-друиды растет на земле не так, как растет из земли капуста, он, скорее, возник как совместное действие всего космического звездного окружения. Итак, вы видите, как человек прошлого противостоял своим посвященным руководителям мистерий, которые были инициированы так, как я вам это уже объяснял, так что они знали, что означает для людей космическое окружение Земли (Erdenumgebung).                 

Благодаря этому эти жрецы мистерий могли сказать людям то, что я хочу облачить в тривиальные слова, потому что мы сегодня ведь не в состоянии говорить в той же форме, как говорили древние жрецы мистерий, которые тогда облекали слова одновременно и в прекрасную поэзию. Гений языка того времени предоставлял эту возможность, а сегодня так говорить не могут, ибо язык этого не позволяет. Сегодня тем, кто искали у них утешение из-за материальной природы, в которую чувствовали себя изгнанными, могли бы сказать, выражаясь это таким образом: да, до тех пор пока вы остаетесь в состоянии обычного бодрственного сознания, ваше окружение кажется вам материальным. – Но когда вы сознательно погружаетесь в область земного охватывания, тогда в серебристом лунном свете, который пронизывает и омывает Землю, видят действия звездных божеств, если могут познать – разумеется, не из себя, как это было в древние времена, а через приложенное человеком усилие, - что и эта внешняя природа пронизана повсеместно дарами Богов - она несет в себе духовных существ, духовных элементарных сущностей. И поэтому утешение, даваемое жрецами мистерий людям в те давние времена, заключалось в том, что они обращали внимание людей на следующее: растения не только прекрасны, растения на самом деле пронизаны духовным тканием и бытием; облака не только величественно движутся по воздушному пространству, в них действуют божественно-духовные элементарные существа и так далее. – Прямо к Духу природы вели эти посвященные благодаря своему посвящению направляемое ими человечество.           

В некоторые древние эпохи развития человечества задача мистерий заключалась как раз в том, чтобы сказать людям: материальное бытие природы – это лишь иллюзия обычного грезящего бодрствования. На самом деле, везде в природе можно найти дух.

Когда-то в человеческом прошлом было так, что человек жил, собственно, внутри духовности бытия, а благодаря организации Мистерий он узнавал о духовности бытия и для той области, которая прежде казалась ему лишенной духовности. Все, что приближалось к человеку, – будь то через инстинкт, как внутреннее видение духовных существ, будь то через обучение в Мистериях, как пронизывание духом природного бытия, - все это ведь делало человека зависимым, подвластным духовному миру. Если бы он остался таким в развитии человечества, он никогда не смог бы внести в сознание то, что мы должны признавать сегодня как величайшие блага для человечества: ощущение свободной воли, чувство свободы.

Нужно было препятствовать этому виду душевной конституции с инстинктивно чувствуемой духовностью. Человека нужно было привести к трем другим состояниям сознания. Охватывание Земли, из которого древние посвященные черпали звездную мудрость, а с нею познавали и духовность природы, совершенно пришло в упадок. Конфигурация человеческой души состояла всего лишь в сне без сновидений, сне со сновидениями и бодрствовании. В определенной степени это было на другой стороне того региона сознания, где как раз могла зародиться свобода. То, что мы сегодня называем нашим бодрственным сознанием, с которым мы сегодня ведем обычную жизнь и занимаемся наукой, этого древнее человечество совсем не знало. Но в нем заключается возможность чистого мышления, существование которого может нас разочаровывать, но только из него одного мы можем извлечь импульс свободы. Ибо если бы мы, как человечество, никогда не пришли к чистому мышлению, которое не гарантируется нам одновременно с бытием, но существует, то мы никогда не пришли бы к сознанию свободы.

Можно было бы сказать, что позади человеческого развития во тьме сокрыто то, что когда-то соединяло человека с духовностью. Для этого у него возникли три эти состояния сознания, фактически приведшие его из духовных высот в земные глубины. Но из этих земных глубин он как раз должен был найти собственную силу раскрытия свободы. И утренняя заря этой душевной конфигурации: бодрствования, сна без сновидений и сна со сновидениями, по сути дела, наступила уже тысячу лет назад. Человечество уже очень далеко зашло в определенную тьму, в такую тьму, в которой хотя и содержится импульс свободы, но в которой нет света духовности. Почувствуйте лишь раз как следует, как это было в развитии человечества. Когда смотрят туда, в древние времена, тогда смотрят на звездные небеса и могли бы сказать себе исходя из того, что знали об этом звездном небе: то, что живет во мне, есть силы этого звездного неба, я принадлежу этому космосу. – Человек был поставлен на Землю как дух. На небе стало, так сказать, темно, ибо свет, который был солнечным или звездным светом, светил вниз физическим образом, его ведь человек не видел. Это был словно бы закрытый занавес, с ним человек не мог найти какой-либо защиты для своего существования. К тому же, он не мог теперь больше видеть то, что было за этим занавесом.                      

Итак, завтра мы увидим, как этот занавес, существующий на самом деле уже тысячу лет, становился все плотнее, и как эта плотность занавеса проявилась, в первую очередь, во всем настроении человека. Затем через этот занавес стал проходить свет, занавес в определенной степени разрушился. И этот свет был тем светом, который светил с Голгофы. Так в человечество вошло событие Голгофы. В этом событии, которое ведь   стало событием на Земле, человек должен подойти к тому, что когда-то он видел в просторах космоса как духовность. Христос благодаря прохождению Мистерии Голгофы должен был принести в земную жизнь то, что раньше видели на небесах. Божественно-духовное существо Христа должно было спуститься и жить в человеческом теле, чтобы другим, новым способом принести человечеству свет, который уже не мог исходить из Земли.  
Человечество сегодня находится только в начале понимания Мистерии Голгофы, и будущее земного развития заключается в том, чтобы эта Мистерия Голгофы стала пониматься человечеством все более зрелым образом, чтобы сияние, исходящее из Мистерии Голгофы, все больше становилось внутренним сиянием космического света и начинало озарять все, куда смог бы заглянуть человек. Обсудить это более подробно будет возможно только тогда, когда мы сегодня добавим к этому еще несколько «кирпичиков».

Что когда-то жило в земной эволюции человечества, в определенном отношении возвращается. И то, что жило таким образом в жрецах Мистерий, как я вам это описал, было «заглядыванием» в действия Луны. Эти лунные воздействия привели их к астрологическому посвящению. Они узнали, как благодаря лунным воздействиям можно стать посвященными в тайны звезд. Сущность этого посвящения заключалась в том, что тому, кто инициировался, кто должен был стать таким образом посвященным, давалось нечто - он вдруг чувствовал в себе, что тяжесть стала иметь для него меньшее значение, чем обычно. Он меньше ощущал свой вес. И древние учителя со своей стороны давали ему указание не поддаваться этому, а когда он почувствует, что становится в определенной степени легче, он должен через сильный волевой импульс вернуть себе свой вес. Это в определенной степени было частью искусства старого посвящения, что тяжесть, которая терялась благодаря влиянию лунных сил, могла вливаться благодаря воле. Именно вследствие этого и засияла звездная мудрость. И поэтому каждая способность человека того времени использовалась для преобразования тяжести, чтобы развить в нем волю, чтобы душевно удерживать его на Земле. Но поскольку это душевное удержание действовало внутри души воспламеняюще, то оно освещало космические дали, и человек познавал эти дали вселенной.

Когда духовная наука освещает эти вещи, можно точно описать, как возникли древние состояния сознания. Но то, что было в тех людях, всегда возвращается. Существует атавизм, передача от предков по наследству. Это появляется снова, потому что люди ведь тоже приходят снова. И так как в последующих поколениях снова проявляется родство с лунными силами, которые живут в то время, когда, собственно, этого уже не должно быть, потому что исчезло состояние глубокого сна, то это превращается, в частности, в сомнамбулизм – в обычный лунатизм. И люди тогда борются с этим, не становясь легче благодаря душе, а гуляя по крышам или, по крайней мере, вставая с кровати. Они делают посредством своего человечества существа то, что, на самом деле, надлежит выполнять только астральному телу. То, что в более позднюю эпоху является до определенной степени аномалией, в более ранние эпохи было привилегией, которую можно было использовать, чтобы получать знания. И то, что таких людей в народе называют «одержимыми Луной», имеет смысл, ибо это состояние души связано с атавистическим родством с лунными силами, сохранившимся с древних времен.

Но точно так же, как человек связан с лунными силами, как я вам разъяснял, он родственен и солнечным силам. Но принимая во внимание, что они разыгрываются в скрытой части человеческого существа, это родство с солнечными силами раскрывается лишь косвенным образом. Из-за этого родства с солнечными силами жрецы-друиды эпохи расцвета, а не упадка, старались получить солнечное посвящение. Солнечное посвящение давало состояние, в котором человек получал побуждение смотреть через лунные силы, чтобы узнать кое-что о тайнах космоса при посвящении в астрологию, а это солнечное посвящение давало нечто вроде диалога с божественно-духовными существами Вселенной, давало инспирацию, в то время как лунное посвящение давало лишь имагинацию. Именно солнечное посвящение является своего рода выслушиванием советов космических духовных существ, но в любом случае, - заглядыванием в более глубокие тайны бытия Вселенной, чем это возможно при лунном посвящении. 

Итак, это может снова появиться позже как атавизм. Такая способность имеется ведь в каждом человеке. И солнечные воздействия имеются в каждом человеке. Но поскольку человек сейчас имеет иную конфигурацию души, он больше не является человеком прошлых эпох, то он, прежде всего, на основании этого организовывает свои глаза таким образом, чтобы воспринимать только физические солнечные лучи. Я указывал вчера, что в этих физических солнечных лучах содержится духовно-душевное. Но этого современный человек не видит. И поэтому современный человек ведет себя по отношению к Солнцу так, как вел бы себя кто-то, кто встретил другого человека, а тот сообщил бы ему, что у него есть внутри душевное, а первый ответил бы ему: это не имеет отношения к душевному. Когда ты двигаешь рукой, а это процесс применения рычага, там есть жилы, мускулы, когда они натягиваются, то работает рычаг. Это механизм. – Именно так ведет себя современное человечество по отношению к солнечным силам. Оно видит лишь внешне-физическое, которое в данном случае будет только физическим светом. Но в то время, когда в нас проникает физический солнечный свет, в человека входит одновременно и духовное Солнца. Человек может через своего рода внутреннюю концентрацию, которая является не той, что я описал в книге «Как достигнуть познания высших миров?», а той, что человек имеет благодаря атавизму как элементарную силу, но ведь он может сегодня именно через внутреннюю концентрацию своего организма отказаться уже от атавизма – под «сегодня» я подразумеваю исторический период времени, который может протянуться на несколько тысячелетий – он может прекратить быть сильно восприимчивым к физическому действию Солнца, но зато он станет восприимчивым к духовному Солнца. Тогда человек смотрит по-другому. Когда вступает нечто атавистическое, человек видит иначе, чем он видит сегодня в обычной жизни. Когда вы смотрите в зеркало, тогда то, что находится перед зеркалом, отражается. Именно потому, что зеркало непрозрачно сзади, отражается то, что перед зеркалом. Если теперь человек имеет такую душевную конфигурацию, что он, хотя и полностью сохраняя чувства, вместо того, чтобы заглядывать на Солнце, не видит солнечного света, а видит лишь тьму, то эта тьма становится зеркалом, которое отражает ему его непосредственное окружение, природу. И он тогда не говорит: у меня здесь есть растение, у которого есть корень, листья, цветок, плод, семена, - а он говорит: я смотрю на подземную часть растения, там я вижу то, что является мудростью элементарного мира, что имеет нечто сохраняющее, укрепляющее. И затем я смотрю дальше на растение, там я вижу, как это укрепляющее, консервирующее преобразуется, растение больше не стремится укрепить себя, а скорее поочередно то закрепить, то растворить себя в формировании листьев и, наконец, наверху я вижу, как растение стремится к кипению благодаря действию элементарных духов огня. И тогда жизнь растения отражается от тьмы, но это духовное отражение, например, так атавистически видел растение Якоб Бёме, воспринимая внизу солевое, в середине – меркуриальное, а сверху – фосфорическое. И поэтому мы видим, как в таком уме, как Якоб Бёме, который был естественным образом солнечным посвященным, разыгрывается то, что принадлежало древним эпохам человеческой цивилизации, працивилизации, когда человек еще не умел читать и писать. И если вы возьмете такие работы Якоба Бёме, как «Mysterium
magnum», «De Signatura rerum», «Аврора или наступление утренней зари» и так далее, - эти работы не нужно, читать так, чтобы так сказать вычитать из этих косноязычных описаний нечто подобное тому, что я вам рассказывал о жрецах-друидах, тогда Якоба Бёме читают неправильно. Он был посвящен не внешне, а так, что в его внутреннем существе било ключом это солнечное посвящение как повторение более раннего земного бытия. Это можно проследить непосредственно в биографии Якоба Бёме.                                         

Еще более глубокие силы, способные работать в человеке, - это, прежде всего, силы самой внешней планеты нашей планетной системы - Сатурна. Для современной астрономии он не является самой внешней планетой, потому что к нему ведь должны быть добавлены еще две планеты, которые доставляют много хлопот современной физической астрономии, ибо не согласуются законы движения лун и так далее. Но так как главное отдается пространственному расположению, и так как Уран и Нептун присоединились к Солнечной системе, их считают принадлежащими ей. Но как сказано, они доставляют много проблем, потому что их луны «сошли с ума» по сравнению с тем, как надлежаще ведет себя луна Юпитера и т.д. В действительности, можно ведь сказать: Сатурн является крайней из планет для живого, конкретного понимания планетарной мировой системы. И как человек находится под воздействием описанных вам воздействий Луны, так же он находится и под воздействием Сатурна. Сатурн действует благодаря тому, что он духовно излучает в планетную систему и тем самым в человека, как космическую историческую память. Сатурн – это память, воспоминание нашей планетной системы, и если хотят знать нечто о событиях нашей планетной системы, то не могут извлечь это из астрономического рассуждения.

И сегодня такие вещи уже начинаются, внешняя наука становится несоответствующей, потому что ничто, на деле, больше не является верным. Но человек понимает все превратно. Видите ли, мы ведь даже в наших кругах часто говорили о так называемой теории относительности, что в физическом мире, собственно, никогда нельзя говорить об абсолютном движении, а всегда нужно говорить только об относительном движении. Итак, как можно было говорить о том, что Солнце движется, а Земля находится в покое, так же позже говорили, что Земля движется, а Солнце находится в покое. Это все относительно. Можно сказать то или другое. Как было однажды сообщено здесь, в Штутгарте, на одной конференции антропософского движения по теории относительности, когда один приверженец теории относительности очень просто разъяснил слушателям, что все равно, берут ли спичку и чиркают ею по коробке, крепко удерживая коробку и двигая спичкой, или же держат спичку и перемещают коробку: спичка также начинает гореть. Это очень серьезно с научной точки зрения, и, конечно, было в то время очень серьезно приведено, против этого нечего и сказать. Человек с наивным умом мог бы постараться и прибить этот спичечный коробок, тогда бы уже появилось немного абсолютности. При определенных обстоятельствах можно было бы отодвинуть назад и весь дом – в тот раз это происходило на Ландхаусштрассе 70 – тогда относительность была бы и там. Конечно, это было бы несколько сложнее. Но когда относительность распространяют на весь физический мир, то вместе с Эйнштейном можно сказать: в физическом мире нельзя найти ничего абсолютного, все относительно. – Вы остаетесь лишь с относительностью. Относительность физического мира должна вести к тому, чтобы не искать абсолют в физическом мире, а искать его в духовном мире. Наука сегодня, если только она правильно понимается, повсюду открывает доступ в духовный мир. Не нужно сегодня быть дилетантом, можно быть настоящим ученым, и из настоящей науки, которая лишь не продумывается до конца даже ее корифеями, войти в духовный мир. И поэтому в рамках физического исследования вообще нельзя ничего сказать о том, чем является Сатурн для нашей Вселенной. Он, так сказать, воспоминание, память нашей планетной системы. В нем хранится все, что уже произошло в планетной системе. Тем, кто имеет посвящение Сатурна, он рассказывает о том, что произошло в планетарной системе.                                   

Точно так же как с одной стороны в человеке может возникнуть родство с Луной, как наследие более древнего человеческого развития, как наследие человека прошлого, и тогда человек ходит по ночам, может появиться родство с духовными солнечными воздействиями, и тогда человек, вместо того, чтобы смотреть на свет открытыми глазами, смотрит во тьму, в которой отражается природа, чтобы видеть ее так, как ее видел Якоб Бёме, может переживать также и родство с силами Сатурна, особенно действующими на голову человека, так сказать, внедряя в нее минувшие воспоминания о земной жизни. В частности, могут возникать такие сатурнические воздействия.

Поэтому можно говорить о лунных людях, обычных сомнамбулах, и о солнечных людях таких, как Якоб Бёме, как сам Парацельс, хотя и в меньшей степени. Можно также говорить и о людях Сатурна. И таким сатурническим человеком был как раз Сведенборг. Сведенборг ведь был тем, над кем обычная ученость не ломает голову, а ведь ей следовало бы ломать над ним голову. Ибо этот Сведенборг занимал высокое место в обычной науке своего времени, был признанным авторитетом. До сорока лет он был вполне подобающим ученым для нашей науки, не говорил ничего иного, кроме того, с чем не смогла бы не согласиться внешняя наука. Только затем он постепенно стал иным, словно одурманенным. Нужно сказать, что силы Сатурна в нем были особенно активны. Люди, стоящие на основах материализма, говорят, что он сошел с ума. Но есть нечто, что должно удержать вас от такого мнения, - существуют посмертные работы Сведенборга, которые сейчас даже опубликованы шведским обществом и которые признаны как научные труды. Крупнейшие ученые Швеции заняты теперь тем, чтобы издавать Сведенборга. Но эти написанные им труды – давайте это теперь скажем – были созданы до его духовного видения. Неудобно говорить о человеке, который был, так сказать, умнейшим человеком своей эпохи до сорока лет, что в более поздние годы он, мягко говоря, стал глупцом. – Но Сведенборг ни в коем случае не стал глупее, он в определенный момент, как раз после того, как он поднялся до высот обычной науки своего времени, начал заглядывать в духовный мир. И так как его созерцание охватило, так сказать, его голову, тот орган, который он действительно необыкновенно развил, этот орган теперь охватывался духовностью, сатурнической духовностью, он смог видеть – не так, как Якоб Бёме, который получал отраженные от тьмы внутренние тайны природы – он видел непосредственно в эфире, он стал видеть там, где образы высшей духовности появляются в эфире. И он описывал духовный мир таким образом, как это мог сделать именно Сведенборг. Он видел не то, что ему представлялось. Духовные существа, на которых он намекает, были иными. Но он видел не только земное отражение этих духов, а видел действия духов в эфире, видел эфирные образы. Это были действия духа, которые, однако, сами не были видны в земном эфире. В то время как Якоб Бёме видел образные отражения природы, Сведенборг видел то, что было вызвано в земном эфире действиями тех духов, чьи действия он видел. Когда Сведенборг описывает Ангелов, то это не Ангелы, а их эфирные образы. Но то, что казалось ему Ангелами, эфирными образованиями, - это было действиями Ангелов, образом того, что делают Ангелы. И поэтому нужно всегда смотреть на реальность таких вещей. Естественно, ошибаются, когда говорят, что Сведенборг видел духовный мир, ибо это неточно. Но он видел некую реальность.

Обычный сомнамбула, одержимый Луной, совершает реальные действия. Он делает физическим телом то, что должен был бы делать только астральным телом. Якоб Бёме сначала видел своим физическим телом, прежде всего, аппаратом своих глаз таким образом, что он исключал физическое, глядя в темноту, но в этой тьме он видел свет, отражение души природы. Сведенборг же видел не отраженные образы, а эфирные образы вышестоящего духовного бытия. Последовательность этапов следующая: от несозерцающего автоматического духовного проникновения лунатиков через то, что можно назвать «вторым зрением» Якоба Бёме, который видел не другую сторону природы, а отражение внутренней стороны, и наверх, к Сведенборгу, который видел не отраженные образы, а реальность в эфире, образы, образы действий того, что происходило в высших духовных областях, а не отражения.

Итак, мы видим, что мы можем говорить о прошлом и настоящем людей, но это прошлое отчетливо проявляется в настоящем как наследие в так называемых ненормальных состояниях, которые нужно понимать. И когда могут посмотреть таким образом на прошлое и на то, что несет настоящее в качестве наследия прошлого, то можно, предчувствуя, указать на будущее человечества с помощью полного понимания Мистерии Голгофы. Это должно быть сделано в завтрашней лекции.                     

ЧЕЛОВЕК В ПРОШЛОМ, НАСТОЯЩЕМ И БУДУЩЕМ С ТОЧКИ ЗРЕНИЯ РАЗВИТИЯ СОЗНАНИЯ
Штутгартt, 16 сентября 1923
Третья лекция
Из рассмотрений, сделанных вчера, вы можете заключить, что определенное состояние сознания, переживаемое человеком в древние эпохи, до некоторой степени утрачено. Я ведь говорил, что тот особый вид бодрственного сознания, которое имеется у нас сегодня, изживается преимущественно в более или менее абстрактных представлениях или, по крайней мере, в смутных образах и что этого бодрственного сознания не было раньше в такой форме, но зато были своего рода бодрственные грезы, сновидческое бодрствование, которые, однако, не ощущались так, как современный сон со сновидениями, а скорее как олицетворение живых образов, более или менее соответствующих духовной реальности. И что затем было своего рода состояние сна без сновидений, от которого оставалось некое последующее переживание, как я вам это излагал. Кроме того, существовало еще третье состояние сознания, которое в последующем переживании ощущалось, собственно, как состояние покоя в волнах лунных сил, погружающихся под землю, и эти силы неким образом поднимали человека, так сказать, над земной тяжестью, позволяя ему почувствовать свое космическое бытие. Ведь сущностью древней душевной конфигурации было то, что она одновременно чувствовала и космическое бытие человека. Сегодня, в обычном состоянии сознания человека, от этого древнего сознания остался, собственно, лишь смутный отблеск, который мало кто замечает, и он незамеченным так и проходит перед сознанием человека.       

Когда-нибудь я охарактеризую эту часть, оставшуюся от прадревних времен. Когда человек рассматривает сегодня свои сны, то обнаруживает, что в эти сны, берущие хаотические характеры из переживаний в земном бытии, вливаются разные вещи. Давно забытое погружается в сновидческие переживания, изменяется различным образом; в сновидческих переживаниях может всплывать даже то, что в жизни было оставлено без внимания. И то время, когда произошли события, смешивается с другим временем самым различным образом. Но когда тщательнее входят в эти события сна, то выдвигается ведь нечто особенное. Обнаруживают, что все, что всплывает в содержании сна, даже если и отдаленно, но основано на событиях трех последних дней. Вам может сниться, что вы имеете перед собой нечто, пережитое, возможно, 25 лет назад. Со всей живостью стоит это перед вами, возможно что-то изменяется, но это перед вами. Однако, если вы посмотрите поточнее, то всегда сделаете открытия следующего рода: в этом сне, который вызывает какое-то событие двадцатипятилетней давности, обыгрывается некая личность, которую, скажем, чтобы было вполне абстрактно, зовут Эдуард. По меньшей мере, вы найдете, что вы где-то слышали это имя, даже если оно только едва слышно зазвучало в вашем ухе или чуть промелькнуло перед вашими глазами. Нечто из последних трех дней, даже если оно и было незначащим переживанием, всегда связано, пусть даже очень отдаленно с тем, что было во сне. Это основано на том, что события двух, трех и четырех дней – естественно, это время приблизительное – человек, на деле, несет в себе иначе, чем то, что произошло раньше.

Человек ведь прежде всего ощущает все, что воспринимает, своим астральным организмом и Я-организмом. Воспринятые переживания ведут сначала жизнь, непосредственно связанную с сознанием. То, что было пережито в течение трех дней, связано более интенсивным образом с тем чувством, которое у вас было, когда прошло более трех дней. Как сказано, в обычной жизни эти вещи не наблюдают, но ведь это факты. Это связано с тем, что все то, что воспринимается человеком или входит в мыслительные процессы, отпечатывается в астральном организме и Я организме, должно быть запечатлено в эфирном или формообразующем теле, и по крайней мере в определенном отношении - в физическом теле. Для такого запечатлевания нужно два, три, четыре дня, так чтобы человек дважды или трижды погрузился в сон с тем, что он пережил, пока это переживание не отпечатается в эфирном и физическом теле. Ибо только тогда оно будет, так сказать, прочно удерживаться, хотя бы в эфирном теле, и станет для человека продолжительным воспоминанием. И поэтому фактически в человеке всегда имеет место постоянное взаимодействие, своего рода борьба между астральным телом и эфирным телом, а результатом этой борьбы является то, что переживаемое сначала человеком как сущность сознания, отпечатывается в более плотном, более материальном элементе его существа. Через два – четыре дня человек несет то, что раньше имел как мимолетное чувственное переживание, несет это с собой как запись в своем эфирном или формообразующем теле, а также в физическом теле.

Просто подумайте, в то время как я это описываю, как мало доходит до сознания современного человека. Но это то, что постоянно разыгрывается в душевной и телесной жизни человека. Каждое переживание, возникающее у нас как восприятие, должно, по сути, ждать три – четыре дня прежде чем оно станет нашей полной собственностью. Так оно качается туда - сюда между астральным телом и эфирным телом и точно не знают, действительно ли оно отпечаталось в эфирном, а тем самым и в физическом теле.       
Там происходит нечто крайне важное. Подумайте-ка только, что по сути лишь Я и наше астральное тело соответствуют ведь нашему истинному существу. Мы не можем сказать о нашем эфирном теле, что оно есть наша собственность. Люди материалистического времени приписывают себе эфирное тело и называют своим телом именно физическое тело. Но физическое тело и эфирное тело принадлежат, собственно, всему космосу. И поскольку то, что мы переживаем в астральном теле и Я в течение трех – четырех дней, передается эфирному и физическому телу, оно больше не принадлежит только нам одним, оно принадлежит космосу. Только через три дня мы, собственно, можем сказать, что то, что мы сделали с миром, имеет значение лишь для нас. После трех, четырех дней мы вписываем это деяние во Вселенную, оно покоится в ней, принадлежит не только нам, но и является сопринадлежностью Богов.

В очень давние времена человеческой эволюции у людей было отчетливое ощущение этого удивительного факта как раз благодаря утерянному сегодня состоянию сознания, которое было своего рода более глубоким состоянием сознания, чем обычный сон без сновидений. И посвященные, получившие инициацию, могут дать сведения о том, что, собственно, лежит за этим удивительным ощущением. Именно в ту временную эпоху, о которой я говорил вчера, в египетско-халдейском культурном периоде, оно было лишь неясным чувством, имевшимся у людей. Но посвященные в Мистерии знали истинную сущность этого чувства, и благодаря этому происходило так, что в то время – сегодня посвящение должно быть чисто внутренним душевно-духовным процессом, иногда с телесными проявлениями и телесно-образующими процессами – посвящение по существу было внешним процессом и то, что внешне разыгрывалось с человеком, переносилось затем на внутреннюю жизнь. И часто посвящение заключалось в том, – я приводил один пример, но мог бы привести и другие – что посвящаемый вводился руководителем Мистерий, инициирующего его, в определенное состояние, которое сегодня фактически уже утеряно, в течение приблизительно трех дней. Он находился в этом состоянии три дня таким образом, что переживал, как соотносится то, что человек испытывал в эти три дня в мире вне человека, и как это, так сказать, переносится в собственное существо человека. Посвященный приходил к созерцанию того, как переживаются представление, ощущение, чувство, вызванные какими-то фактами, прежде чем оно становится собственностью человека. Но то, что тогда возникало, что было внутри мудрости скрытого от человека состояния, содержало ведь нечто исключительно важное, столь значительное, что современное материалистическое мировоззрение об этом не догадывается. В нем содержалось следующее. Самое простое, чтобы понять, что достигалось в течение трехдневного посвящения в затемненном состоянии сознания, это напомнить вам сначала о сновидческой жизни, которую сегодня еще знает каждый. Конечно, сновидческая жизнь принадлежит к тому, что должно тщательно изучаться. Но даже если и не принимать во внимание те суеверия, которые ведь, вполне понятно, должны существовать, когда углубляются в сновидческую жизнь, используя созерцание, стремящееся, можно сказать, отвечать истинной науке, то сновидческая жизнь представляет собой нечто чрезвычайно глубокое.                      

Ибо как, собственно, входят в это сновидческую жизнь? Ну, мы ведь знаем много видов сновидений. Но ограничимся теми сновидениями, которые заключаются в реминисценциях какого-то события. Образы такого события входят в сновидения. Как они вступают туда? Ну, знаете ли, они возникают совершенно преобразованными, сильно измененными. Вполне может быть, что трансформация дойдет до такой степени, что кому-то приснится однажды то, что произойти в реальной жизни не имеет ни малейшего шанса, например, он делает нечто такое в своей профессии портного – он должен изготовить парадный сюртук для министра. У него нет ни малейшего шанса для этого, но сюртуки он всегда шьет и, возможно, он всегда шьет сюртуки с удовольствием. Итак, в таком сне разыгрывается все возможное. Рассматриваемый человек в своей прошлой земной жизни мог находиться на службе у римского государственного чиновника и должен был облачать его в тогу. Остаются неясные силы, и то, что упомянутый человек переживает в этой жизни, окрашивается тем, что излучается из прежних земных жизней. 

 Я привел только одну причину, почему сны видоизменяются в зависимости от их содержания. Но все же они сильно преобразуются, это ведь каждый знает. И нужно спросить себя: что же содержится в этих снах, что в них действует? Есть ведь, наконец, внешние события, которые дают повод для такого рода снов, но эти внешние события присутствуют в совершенно преобразованном виде. 

Откуда тогда это приходит? Видите ли, это приходит из чего-то такого, что ни в малейшей степени не может увидеть в снах современное научное мировоззрение. Это происходит из-за того, что те закономерности, которые признаются сегодня в естественных науках, которые исследуются везде во внешнем мире посредством наблюдения, экспериментов, что эти закономерности, эта сумма законов природы, о которой мы говорим, не действует внутри человека - в рамках кожи человека. И когда кто-то верит, что законы природы, которые он устанавливает в своей лаборатории, действуют также в пределах человеческой кожи, то он глубоко заблуждается. Внутри организма преобразовываются не только вещества, принимаемые в процессе питания, но меняются и закономерности веществ, вплоть до малейших атомистических деталей. Однако то, что проявляется во сне перед человеком, - это не просто абстрактный образ какой-то реальности, а во сне изживается ткание органических законов, в которые включен человек. Сон ближе к человеку, чем абстрактное мышление дня. Сон как закономерность содержит тот образ действия, каким внешние вещества ведут себя в человеке. И чем представляется сон? - Протестом против реальности, которая закреплена в законах природы. От засыпания до пробуждения вы живете в мире, о котором естественноиспытатели говорят, что всё в мире происходит согласно этим законам. В тот момент, когда вы благодаря сну, можно сказать, пронзаете паутину, входя в духовный мир, жизнь во сне представляется протестом против законов природы. Сновидение не может протекать так, как протекают внешние события, иначе оно было бы очень близко к бодрствованию. Сновидение, которое всплывает, собственно, из сна, протестует в своем контексте против законов природы. Ибо сон ближе человеку. 

В этой связи материалистически настроенные люди современности делают очень интересные открытия. Есть книга, интересная книга, появившаяся уже давно, о которой можно действительно сказать, что она довольно характерна для склада ума современных людей, мыслящих научно: «Магия как экспериментальная наука» некоего Штауденмайера. Некоторые из вас знают эту книгу. Человек хотел бы узнать, что, собственно, находится в духовном мире. Автор ведь признался, что об антропософии он читал только враждебные сочинения; люди не очень-то охотно принимаются за антропософию, потому что они ведь находят ее довольно трудной. Именно когда люди находятся в рамках современной научной организации, им очень трудно увлечься антропософией. И поэтому он попытался сначала узнать о духовном мире из спиритических экспериментов. Он лишил себя сознания, оно было затуманенным вплоть до того, что он пришел в своего рода медиумическое состояние. И тогда он механически записал текст. И он удивился, что записал исключительно глупости, что все это не соответствовало тому, что он знал о действительности. Все это было неправдой. И прежде всего, неправдой было то, что получилось с этим письмом, неправда, что с ним говорили духи. Ибо он ведь знал, что невозможно, чтобы духи говорили с ним. И кроме того: это было ужасно, что эти не-духи во всем ему солгали. Прочтите еще раз в книге о том, что всё, что вливалось в его руку, было невероятной ложью. Да, он стал, стало быть, медиумом – я не хочу говорить плохое слово – он больше не находил свой путь ко всему этому. Тогда друг посоветовал ему, что следует оставить все это и снова вести разумную жизнь, например, пойти на охоту. И вот он пошел на охоту пострелять сорок. Тогда то, что он пробудил в себе, продолжалось даже на охоте. Он не мог освободиться от этого. Когда он смотрел на дерево, то видел там не сороку, а ужасного дракона с клыками, который глядел на него страшными глазами, это было ужасно! И везде так происходило. Он постоянно жил во внутренней борьбе, чтобы вернуться к нормальному человеческому роду.

Я объясняю вам это по той причине, что здесь наглядно показано, что везде, в тот момент, когда человек ведь не только видит сон в бодрственном состоянии, а из-за всяких махинаций приходит к тому, что в нем одновременно говорит внутренняя часть человека, сразу же возникает протест против внешнего природопорядка. Естественно, что это воспринимается как ложь. Если вы привыкли всегда видеть кого-то, являющегося другом, порядочным человеком, а после того, как вы находитесь в таком состоянии, вы замечаете, что постоянно показываете ему язык, дразните его и ухмыляетесь, когда имеет место такое состояние, то говорят, что духовный мир вам лжет! – В таком случае человек действительно поступает словно во сне. Итак, правда заключается в том, что в каждом случае, когда человек входит в духовный мир, в котором он окружен тем, что находится внутри его кожи, его бытия, то тогда вступает в то, что протестует против природопорядка. Не удивительно, что в случае такого недостаточного развития, когда человек не способен правильно оценивать вещи, все элементарные сущности проявляются во лжи. Но тогда, когда вступают в духовный мир, - это всегда протест против естественного порядка вещей, что показывает уже обычное сновидение.         

И человеку следовало бы сказать себе: там я вхожу в иной порядок, и он проявляет себя лишь в мимолетном образе снов, он проявляется как протест против самых прекрасных законов природы, которые можно установить в лаборатории посредством экспериментов. – Но видите ли, это первый этап вхождения в духовный мир. На этом первом этапе начинают протестовать против природных законов. Есть законы природы, которые лишаются, я бы сказал, своего величия, как только входят во внутреннее существо человека.                                            

Лишь древние посвященные в ходе этих трех дней инициации узнавали о том, что есть не только естественный порядок (природопорядок), но в нем и позади него существует и духовный порядок. Кто знакомится с посвящением таким образом, тот может ведь проникнуть в эти вещи и сегодня, используя современные средства, может пережить события этих трех дней, когда он в первый раз подходит к тому, чтобы испытать такую ужасную душевную муку! Ибо человек тогда входит на самом деле в мир, где рушатся все законы природы, где выступает ткание сновидения, в котором даже отношения становятся другими, когда разыгрываются реминисценции обычной жизни, так как там больше не действуют законы природы. И тогда человек действительно встречается сначала лицом к лицу с Ничто, если он воспринимает законы природы как их воспринимают все. Итак, речь идет о том, что человек, современный человек, проходя посвящение, ощущает вход в эту область существования особенно болезненно, глубоко болезненно и трагично, когда выражается этот протест против законов природы, потому что у человека есть чувство, что прежде всего все, что раньше содержалось в уме и соответствовало ведь законам природы, это интеллектуально-душевное тонет. Больше нельзя душевно дышать, потому что человек так сильно привык к природопорядку. И наконец, человек видит, что с совершенно другой стороны мира вносится иной мир, который живет не по природопорядку, а по духовному порядку, который повсюду пронизывается и пропитывается тем, что сегодня воссоздается из глубин человеческой совести как моральный миропорядок. Человек говорит себе: вот природопорядок, его воспринимают мои чувства, для него устанавливаются наукой закономерности. Если я выхожу из этого миропорядка, то я погружаюсь в мир, протестующий против этого миропорядка, и в восприятии этого протеста против природопорядка изливается повсюду как новая светоносная живая вода, с помощью которой снова можно дышать, то, что является миропорядком, который в конце концов перерастает в духовный миропорядок. – Это было великим знанием посвященных древних времен, когда они увидели, как реальный моральный миропорядок входит в физический реальный миропорядок, испытывая внутри временный протест против физического миропорядка. Именно это переживается в слабом отблеске события трехдневной инициации, о котором я говорил. Для того, что мы переживаем во внешнем мире – будь то наши ощущения или наши поступки, нужно три-четыре дня, чтобы это выгравировалось в нашем организме. И когда это запомнилось, то оно отпечатывается не в той форме, как было пережито во внешней жизни, а отпечатывается как импульс, который требует морального формирования в совсем иной закономерности, чем природопорядок. И если бы человек посмотрел, во что превращаются события через три дня в его собственной душе (во внутреннем), то он сказал бы себе: то, что я пережил естественным образом в земном бытии, отпечаталось в моей вечной сущности, так что оно не менее реально, чем окружающий мир, но во мне отныне оно живет как импульс морального миропорядка, согласно которому я иду дальше в океане жизни. – Таким образом, мы несем в себе пережитые нами естественным образом события как моральные причины нашей дальнейшей жизни. 

 Но в прошлые эпохи человеческого развития было так, что человек, погружаясь в состояние, я бы сказал, глубже сна, в состояние охватывания Земли, погружался и во внешний эфир. А там находится то, что человек пережил, его компромисс с окружающим эфиром. Человек, так сказать, морально был поставлен в моральный миропорядок не только по отношению к своему внутреннему миру, но в состоянии более глубокого сна (Unterschlaf) при охватывании Земли он ставился в моральный элемент Космоса. И это было утрачено человечеством с тем, чтобы такой глубокий сон был исключен из состояний сознания, чтобы у человека через три дня остался лишь слабый отзвук от переживания, который я вам описал. Человек таким образом был бы постепенно выброшен из естественного морального миропорядка, если бы кое-что не вошло в ход земного развития. То, через что раньше проходили отдельные посвященные, чтобы быть способными затем рассказать людям, что переживается в эти три дня, это пережил Христос как мировое историческое событие, как единственное в своем роде земное событие, когда он сошел из духовных миров в тело Иисуса из Назарета и, будучи Богом, вел реальную человеческую жизнь. И то, что он в течение этих трех дней переживал, теперь переживается всем человечеством. Что раньше могло быть найдено через глубокий сон, – пусть неосознанно, подсознательно но все же входило в человека - что переживалось человеком лишь естественным образом, это должно было переживаться теперь так, чтобы человек смог найти свою связь с тем, что совершил для земного человечества Христос в Мистерии Голгофы. Это искупительный поступок Бога. Поскольку человек сделал рывок в развитии своего сознания, то он должен был то, что раньше переживал в своей природе, пережить моральным образом по отношению к Христу Иисусу. И понять, что фактически должно было произойти через Мистерию Голгофы, можно лишь тогда, когда оглядываются на то, что когда-то происходило естественным образом, а отныне должно происходить в моральном отношении.                                   

Но именно в этом отношении современное сознание, протекающее между бодрствованием, сном и сновидениями, еще не пришло к внутренней гармонии. Ибо что проходит через это современное сознание, что все больше и больше входит именно с 15 столетия, в чем это сознание с этого времени нашло свое собственное выражение через современное сознание? Оно нашло свое выражение в одностороннем взгляде на природопорядок. Да, в это верят и полагают, что понимают также этот природопорядок. И называют то, что включает этот природопорядок, реальным существованием. Но дальше человек идти не хочет. Он не хочет проникнуть дальше вплоть до такой силы человеческого познания, которая отдается духовному точно также, как она отдавалась природопорядку. И поэтому в новые времена стало привычным говорить о моральном миропорядке как о чем-то таком, что откуда-то приходит. Забывают при этом только быть честными; ибо если вглядываются в действие природопорядка, к которому человек все больше и больше привыкает, то моральному миропорядку фактически не могут приписать никакой реальности. Фактически, человек мог бы преодолеть то, что в этом предстает, можно сказать, лишь нечестным образом, говоря себе: с одной стороны есть знание, а с другой – вера. Знание не может стать верой, а вера не становится знанием, и вера принадлежит моральному миропорядку. – Это очень удобная формула, привычно используемая в последнее время. На такое деление на знание и веру смотрят даже как на что-то подлинно христианское, в то время как христианство в относительно совсем недалекие времена, пять-шесть столетий назад, совсем не делало такого различия, древнее христианство, уж наверняка не делало. И сегодня это все еще не католическая догматика, хотя и католический обычай – различать таким образом веру и знание. Человек просто не находит своего отношения к природопорядку и морально-духовному порядку, потому что не знает перехода, потому что уже не понимает сновидение, которое выводит его из природопорядка и является протестом против природопорядка, сновидение является, так сказать, великим подготовителем. Поскольку человек прошел через подготовку, он может натолкнуться на то, что является моральным миропорядком, потому что морально-духовный миропорядок существует.

Лишь непредвзятый взгляд в прошлое человека и в то, чего еще нет сегодня, может, собственно, привести к удовлетворительному представлению об этих вещах, иначе и исторические документы древних времен, по существу, остаются вещами, на которые таращат глаза, но совершенно не понимают. Видите ли, сегодня утром противники антропософии говорили различным образом. Многое можно причислить этим противникам, конечно, не к их благосклонности, а в их пользу. Слыша то, что оппоненты говорят об антропософии, нужно вспоминать, по крайней мере, мне следует иногда вспоминать анекдот, который основан на том, что постоянно рассказывал известный профессор Куно Фишер. Он рассказывал, что у него было два одноклассника, живших вместе, они должно быть были братьями; у них был очень простой дядя. Пришло время, когда они проходили по математике логарифмы и должны были купить таблицы логарифмов. И вот, их дядя-простак разглядывал эти таблицы. Он видит на этих таблицах лишь цифры и спрашивает у учеников, своих племянников, что это за цифры. А они совсем не понимали, как следует донести это до дяди. Наконец, одному озорнику пришло на ум сказать, что это же все номера домов Европы. – Дядя поверил в это и счел, что было бы очень полезным, если бы знали также все номера домов Лондона, Парижа и так далее. Вы видите, точно так же, как этот дядя стоял перед таблицами логарифмов, стоят люди перед древними документами, они не заглядывают внутрь того, что возвещают старые документы. Современные исследователи, издающие эти документы, говорят в конечном итоге ничто иное, чем говорил дядя о логарифмах, видя в них номера европейских домов. Нужно лишь знать, как далеко отстоит тот способ понимания, который сегодня возможен для абстрактного мышления, от духовной реальности. Это нужно ясно понять. К тому же человеку необходимо мужество. Иначе он не увидит, каким образом человек развился в настоящее из совершенно иных прошлых эпох. И мы фактически живем уже в ту эпоху, когда для тех, кто в состоянии практиковать самонаблюдение, саморефлексию современный образ переживаний сна, бодрствования и сновидений самыми различными способами ведет к внутреннему разладу, внутренним конфликтам. Ибо точно так же как человечество лишилось глубокого сна, который был настолько значимым для людей древних эпох, что посвященные должны были растолковывать природу того, что человек переживал в этом глубоком сне, разрушается и то, что является современным сном. Дело не в том, чтобы человек в будущем постоянно видел бы сны всю ночь напролет, но в том, что он переживает это состояние таким образом, что сновидения становятся приглушеннее. Как превратились они с древних времен из бодрствующих сновидений в наши абстрактные представления, так и современные хаотические сновидения станут приглушенными, и у человека будет именно такой сон с приглушенными сновидениями. Сновидение не входит к нему в сознание. В сознании будет находиться современное состояние бодрствования с абстрактным, так называемым логическим мышлением. Но затем придет сверхсознание, которое сегодня уже появляется у человечества, у тех, кто понимает эти вещи. Ибо это сверхсознание имеет дело именно с волей человека и с тем эффектом, который воля может оказывать, воздействуя на нервную систему. И если вы сегодня наблюдаете необузданность содержания человеческой воли в самых широких рамках и понимаете это с помощью науки посвящения, то вы тогда уже видите, как пронизывают душевные проявления то, – пронизывают даже до состояний физических болезней – что является возвещением сверхсознания, высшего сознания как обычного сознания бодрствования.                                              

Но ныне это еще не то, что хотят переживать люди, потому что они могут это переживать, если делают своим достоянием духовную науку, духовную науку, в которой нужно думать совсем иначе, чем думают в обычном мире, духовную науку, которая поистине намного практичнее, чем современная теоретическая практика жизни, которая на деле является самым настоящим отсутствием практики. Духовная наука присоединяет к обычному абстрактному мышлению внутренне живое мышление. Однако это не то, что можно произвольно добавить и отбросить, это нечто приобретаемое, так как у человека появляется некая организация, которой не было в давние времена и которая присутствует ныне лишь в первых зачатках. Органы движения человека: руки, ноги, кисти рук, ступни получают постоянно изменяющуюся циркуляцию крови, человек изменяется. Но то, что сегодня мы принимаем за нервозность, является выражением того, что нечто, так сказать, более высокое хочет войти в человека, а он этого не принимает, и потому становится беспокойным, ведь это для него пока чужое. Человек обретет покой лишь тогда, когда сможет сделать это своим собственным. 

 Таким образом, можно взглянуть и на дальнейшие три состояния сознания, которые предвидятся у человеческого рода и по отношению к которым человеческий род выполняет подготовительную работу: сон с неясными/приглушенными сновидениями, бодрствование, сверхбодрствование. И все то, что так сотрясает, взбалтывает сегодня человечество даже в условиях внешней жизни, связано с тем, что человечество в своей массе все еще неосознанно препятствует тому, что хочет войти в человечество из духовных миров. Но оно хочет прийти, оно хочет войти в человечество. Оно хочет подступиться к воле человека. Человек должен понять совершенно иным способом, чем он понимает сегодня, что там, где начинается духовное, эти вещи проходят через регион, где выражается протест против законов природы. Следовательно, человек придет к пониманию Мистерии Голгофы в будущем, когда он сможет достигнуть знания, что то, что является содержанием Мистерии Голгофы, нельзя понять с помощью познания природы, но можно понять с помощью того, что человек создаст в себе, когда с правильным пониманием ступени простых сновидений, возвещающих природный процесс, проникнет в понимание другой стороны существования. Ибо элементы понимания, соответствующие будущему пониманию Мистерии Голгофы, должны быть взяты с духовной стороны существования. Крайне важно, чтобы таким образом то, что человек может пережить в настоящем, можно было вставить между прошлым и будущим, чтобы человек научился чувствовать себя как некий переход из прошлого в будущее. Тогда он все больше и больше будет приобретать понимание о применении духовных истин наряду с истинами природы.

То, что вводит людей в заблуждение, представляется ведь легко понятной ошибкой, потому что неправильные вещи могут быть невероятно логичными. А человек сегодня не считает, что чрезвычайно логичные вещи могут быть настолько неправильными. Что может быть более логичным, чем когда наблюдают, сколько приблизительно времени понадобится тому или иному каменному отложению, чтобы достигнуть той или иной толщины; что могло бы быть более естественным, чем расчет, заключающийся в том, что если какой-то геологический слой имеет такую-то толщину, то эту толщину умножают на число, определяющее сколько раз эта малая толщина содержится в большой, тогда получают столько-то лет: двадцать миллионов лет, двести миллионов лет назад была – силурийская, девонская или какая-то еще эпоха. О, расчет настолько потрясающий, что нельзя ничего возразить, но здесь применена как раз ошибочная логика, которая вводит в заблуждение.

Эта логика всегда напоминает мне о логике, которую однажды реализовал один великий математик всех времен применительно к собственной жизни. Когда он был уже довольно стар, у него вдруг возникла болезнь легких, и благодаря своим разнообразным  связям с врачами, он выяснил, сколько небольших абсцессов он должен был выкашлять, чтобы избавиться от этой болезни легких. Итак, это был расчет, как дальше будут развиваться его легкие: ему нужно было пятнадцать лет для преодоления болезни. Нужно было прожить пятнадцать лет, а затем он снова станет здоровым. Но он умер через два года после этого расчета. Да, видите ли, это - реальность. А то была логика. И в такой же связи стоит реальность во всей космической Вселенной к логике. Так необычайно легко доказывать разные вещи потому, что нельзя ведь нападать на логику, ее нужно защищать. Следует подчеркнуть, что это верно. И это точно так же верно, как когда кто-то подсчитывает: мое сердце претерпевает определенное развитие. Оно достигнет определенного состояния в определенный момент. Я рассчитываю, сколько может пройти времени, пока оно достигнет этого состояния, и получаю – триста лет. Затем я отсчитываю триста лет назад, определяю, как выглядело мое сердце триста лет назад. Но я же, будучи физическим человеком, не жил с этим физическим сердцем триста лет назад! И через триста лет я также больше не буду жить. И Земля тоже не жила в тех временных периодах, которые рассчитывают геологи, потому что то, что Земля пережила в своей судьбе, должно быть познано в соответствии с духовным порядком. В современной науке удивительно то, что вещи, являющиеся иллюзиями, могут быть строго доказаны, но это доказательство ничего не говорит об истине. Так что человечество сегодня – оно не вносит это в сознание, потому что не хочет этого, но вносит подсознательно – действительно живет в страхе, что истина фактически должна быть им утеряна. И сегодня мы видим, как этот страх просвечивает во многочисленных человеческих проявлениях. По сути дела, тем, кто сегодня формирует мировоззрение на базе материализма, не очень-то просто. Они везде испытывают определенную боязливость в отношении границ, которые они, с одной стороны, не хотят перейти, и которые, с другой стороны, представляют ужасные препятствия для полноценной человеческой жизни. Люди уже ощущают, что если они принимают то, что является простым природопорядком, то они, собственно не могут жить с ним, что прежде всего то, что воспринимается в наших представлениях как природопорядок, не может привести к действительно внутренним художественным и религиозным восприятиям и представлениям. Мы не должны забывать, что то, что сегодня существует как религиозная система, берет свое начало из тех времен, когда люди описанным вам образом проникали в суть космического во время глубокого сна. С тех древних времен ведут начало все наши религиозные учреждения. Религиозные учреждения, но не Мистерия Голгофы. Мистерия Голгофы не зависит от каких-либо религиозных взглядов, она вставлена в развитие Земли как факт. Это должно быть понято будущими состояниями сознания, которые сейчас только подготавливаются. Но до сих пор религиозное творчество оставалось в течение многих столетий, даже тысячелетий бесплодным; неплодотворными оставались существующие художественные возможности. Ибо мы на самом деле живем - за некоторыми исключениями Ренессанса - мы живем не в изначальном творчестве стихий. Но оно хочет войти в современность. И человеческая тревожность/нервозность, проявляющаяся как самое замечательное явление цивилизации, показывает, что она есть то, что представляет, так сказать, родовые схватки нового времени – новой эры в науке, искусстве, новой эры в социальных, религиозных, моральных основах, будущее человека, которое прежде всего должно лежать в наших сердцах, так как человечеству нужно идти навстречу этому новому времени.  Никогда еще человеческое ухо не было менее расположено слушать науку посвящения, чем сегодня. Можно также сказать, что в определенном смысле, никогда еще человечеству это не было более необходимо, чем ныне. Вот почему именно на этой конференции я хотел поговорить о прошлом, настоящем и будущем человека с точки зрения развития сознания. Естественно, в трех лекциях это сделано эскизно, но то, что было сказано, можно ведь разрабатывать дальше в каждой отдельной душе. Ибо мне кажется, что именно сознание, так как оно находится ближе всего к собственному существу человека, является тем, что может стать плодотворным в отдельном человеке, может стимулировать его, чтобы он все больше и больше входил в само духовное переживание. И этот вид духовного переживания – а не материалистического – необходим человеку нашего времени, чтобы этот современный человек смог стать человеком будущего. Но на деле все внутренние жизненные привычки человека, – из-за того, что он погрузился в бессознательное абстрактное мышление и представления – стали ведь ныне такими, что, когда он занят формированием настоящего, духовная речь действительно производит на него такое впечатление, как таблицы логарифмов на дядю-простака, и что он неправильно истолковывает себе все то, что тем не менее появляется-таки в наше время здесь и там как могущественные знаки для вхождения в духовное, истолковывает так, словно эти вещи были бы европейскими номерами домов. Это несколько надуманное сравнение, но в связи с тем, что я сказал, оно оправдано. Потому что то, что сегодня часто является жизненными привычками, лучше сказать привычками жизненных суждений, - проникает и в самое наиученейшее мышление, а там оно становится не только филистерством, а филистерством и низким мещанским человеколюбием в наивысшей степени, становится моральным ханжеством, которое научно переодето и приукрашено. И когда нечто отваживается выступить вперед, даже сделать малейший шаг, то это принимается сегодня как то, что можно в соответствии с материалистическими взглядами и ясным человеческим рассудком назвать лишь «сумасшедшим». 

Видите ли, к этому есть одна прекрасная история, основанная на реальности. В начале 40-х годов 19 столетия уже пожилой философ Шеллинг был приглашен из Мюнхена в Берлин. Долгое время он молчал. А ведь раньше он был очень знаменит. Он должен был в Берлине представить позитивную философию в противоположность негативной, как он сам ее назвал. Он хотел тогда развивать в Берлинском университете по меньшей мере духовную жизнь человечества, развивать сущность Мистерий, религии бесконечно более глубоким образом, чем это делали до нынешнего дня другие. Когда Шеллинг проводил свою первую лекцию в Берлине, то в первых рядах сидели самые просвещенные головы. Там впереди не сидели студенты; там сидели профессора всех факультетов, руководители системы образования, самые блестящие представители духовной жизни, а затем только сзади сидели студенты. И действительно ждали – насколько честно могли ждать – честно ждали того, что же этот великий человек, которому предшествовала такая молва, принесет теперь, чтобы удовлетворить духовные потребности. Но лица присутствующих все больше вытягивались в то время, когда Шеллинг читал свою первую лекцию. В этой первой лекции Шеллинг действительно говорил особым образом о духе, да, он говорил о духе тогда, когда эпоха материализма достигла своей кульминации, придя к наибольшему расцвету. Он говорил о духе. А лица вытягивались все больше, люди не понимали, что он хочет сказать. Совершенно не знали, что он намерен сказать. Философ Тренделенбург, ставший позже знаменитым, сидел тогда в первом ряду. Он сказал, что кое-что он понял, еще что-то из этой философии он вовсе не понял, но он был не уверен, понял ли он даже то малое. – Но видите ли, в какой-то день встретились двое из тех, кто слышал эту лекцию. Люди целыми днями – и эти двое знакомых также – ломали голову, почему, собственно, Шеллинга пригласили в Берлин, ведь он говорит то, что никто не может понять? – Ну, тогда один друг смог сообщить другому, он смог ему возвестить, что дочь Шеллинга обручена с сыном министра образования. Теперь можно было понять, почему Шеллинг стремился в Берлин, теперь все имело реальное содержание.

  Да, если рассказывать такие вещи, то это выглядит парадоксально, потому что то, что может понять образ мышления, присущий нашей эпохе, лежит настолько далеко, настолько забегает вперед по сравнению с тем, что указывает духовная наука для будущего поистине не по произволу, а потому что это является внутренней необходимостью человека, потому что человеческий род должен прийти в упадок, если не придет к новой духовности. Ибо только эта новая духовность, в первую очередь, сможет пережить три полноценные состояния сознания, к которым человечество должно прийти в будущем – приглушенный глубокий сон, обычное бодрствование и сверхбодрствование. В противном случае человек не сможет переживать свою человечность на Земле в будущем. Ибо Боги хотят построить будущего трехчленного человека из современного трехчленного человека, как они создали современного трехчленного человека – грезящего, спящего, бодрствующего человека – из древнего человека, имевшего образы- сновидения, сон с послевкусием в бодрственном состоянии и глубокий сон. И ныне человек пришел к эпохе свободы – я ведь часто обсуждал это с антропософами. Он должен принять решение, чтобы жить в соответствии с собственным свободным познанием того, что мировые Боги предназначили для него.  

Тогда сегодня будут не только думать правильно, но и прежде всего смогут правильно ощущать прошлое, настоящее и будущее человека. Но тогда и смогут стремиться к жизни на Земле в смысле того, чем должен быть божественно-духовный миропорядок от прошлого через настоящее к будущему. 

Об этом я хотел сказать. Этими словами я хотел бы завершить эти рассмотрения, пожелав в конце, чтобы завтра здесь началась такая дискуссия, чтобы в рамках антропософского общества можно было отметить то, что сейчас действительно стремятся сформировать общество таким образом, чтобы в этом обществе существовало правильное живое сознание того, каким должен быть цельный человек, цельный человек, который должен правильно пониматься как человек прошлого, человек настоящего и человек будущего. Ибо эти три человека – это единый человек. И каким был этот человек в прошлом, каков он есть в настоящем, каким он будет в будущем, - это свершится только тогда, я хочу сказать, это будет благодаря тому, что божественный миропорядок охватит всего Антропоса. Но ему нужно стремиться к тому, чтобы с энтузиазмом принятая всем сердцем антропософия направляла его к такому правильному, истинному Антропосу, единому, целостному человеку.                                                                                             

