Аре Торесен

От Иисуса ко Христу

От Христа к Отцу

От христологии Штейнера к богословию Христа
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И до, и после распятия Христос говорил, что Он идёт к Отцу.

В Новом Завете Иисус говорит о «походе к Отцу» как о Своей миссии для человечества и о Своем собственном возвращении к Богу на небеса. Он подчёркивает, что пришёл от Отца, чтобы спасти мир, и что Его возвращение открывает человечеству путь к вечной жизни.

В Евангелии от Иоанна 14:6 Иисус говорит: «Я есмь путь, истина и жизнь; никто не приходит к Отцу иначе как через Меня». Он также объясняет, что познать Его — значит познать Отца. Иисус сказал Своим ученикам, что Он собирается приготовить для них место, но чтобы они не боялись. Он также подчеркнул, что они пока не могут следовать за Ним туда.

Он также обещал, что, когда Он придёт к Отцу, Он ответит на молитвы, вознесённые во имя Его. Иисус обещал послать Святого Духа как утешителя и наставника, когда Сам вернется к Отцу. (1)

Эта статья основана на моей работе, описанной в нескольких моих книгах, а именно на реальном вхождении в духовный мир.

Такое реальное вхождение основано на способности перемещать (то, что я часто называю «исчезанием») одно или несколько наших духовных тел, которых четыре, в духовный мир:

1. Физическое/Элементарное Тело (не путать с материальным телом)

2. Эфирное Тело

3. Астральное Тело

4. Тело «Я-Организации»

С помощью каждого из этих тел, через каждое из них или внутри него можно найти определенный путь в духовный мир, и, следовательно, таких путей четыре:

1. Через элементарный мир, называемый путем Сатурна (поскольку физическое тело было создано на воплощении Сатурна на Земле).

2. Через эфирный мир, называемый путем Солнца (поскольку эфирное тело было создано на воплощении Солнца на Земле).

3. Через астральный мир, называемый путем Луны (поскольку астральное тело было создано на воплощении Луны на Земле).

4. Через мир «Я», называемый Меркуриевым путем (поскольку наша организация «Я» была (и до сих пор создается) во второй части воплощения Земли (меркуриево воплощение Земли).

Такое реальное вхождение в один или несколько из этих духовных миров я ранее описывал в нескольких своих книгах как «медитацию во время движения» (в отличие от «медитации сидя»), особенно в моих книгах о «Северном пути инициации».

Рудольф Штейнер описывает эти две формы обретения знаний в 1909 году следующим образом:

В тысячу раз лучше сначала понять идеи духовной науки умом, а затем — рано или поздно, каждый по своей карме — суметь вознестись в духовные миры; в тысячу раз лучше, чем сразу «увидеть» и не понять умом знания, передаваемые в движении, известном как антропософское. В тысячу раз лучше действительно знать духовную науку и ничего еще не видеть, чем увидеть что-то и не суметь проникнуть в это мыслью, потому что именно так и появляется ненадежность.

Карма такова, что в этом воплощении они не обретают ясновидения. Но все, кто усваивает то, что дано в истинной духовной науке, облекая это в формы мысли, пожнут плоды этого в следующем воплощении, ибо они приобрели необходимые основы. Человек может, так сказать, быть ясновидящим, не зная об этом, а те, кто должным образом изучает духовную науку, обладают способностью видеть и могут затем ждать, пока их карма позволит им действительно воспринимать вещи. (GA 117 - О ПРАВИЛЬНОМ ОТНОШЕНИИ К АНТРОПОСОФИИ - Штутгарт, 13 ноября 1909 г.)
Итак, Рудольф Штейнер ожидал, что после многолетнего изучения антропософии мы погрузимся в духовный мир, чтобы собственными глазами убедиться в прочитанном. Более того, мы должны увидеть своими глазами, что многое в духовном мире постоянно меняется и развивается мы могли бы постоянно корректировать антропософию.

«Медитация в движении» не означает, что мы ходим во время медитации, а означает, что мы медитируем таким образом, чтобы перенести части нашей духовной структуры в духовный мир. 

Разницу между сидячей медитацией и медитацией в движении можно понять, если внимательнее подумать о том, что Штейнер подразумевал под фразой «следуйте за ним в духовный мир».

В 1924/25 годах Штейнер несколько раз выражал своё разочарование тем, что его последователи и друзья не могли последовать за ним в духовный мир (подробно описано в книге «Путь Рудольфа Штейнера»).

Учитывая, что к тому времени Штейнер много лет преподавал медитативные упражнения, а также дал бесчисленное количество мантр в своих 19 уроках Школы Михаила, Пути Михаила, был окружен одними из самых духовно развитых людей своего времени, он всё же выразил своё разочарование тем, что никто не последовал за ним (не мог последовать за ним) в духовный мир.

Он также добавил, что следование в духовный мир необходимо для прогресса и выживания антропософии.

Я считаю, что сложность понимания этого заключается в том, что мы не всегда точно понимаем то, что Штейнер действительно говорил.

Он хотел, чтобы мы следовали за ним в духовный мир, а не просто оставались там, где находимся, то есть действительно двигались в духовный мир, а не просто развивали свою проницательность, духовность и понимание.

Поэтому существует разница между чтением, пониманием и следованием.

Христос также много раз говорил о следовании за ним, о том, что он был путем к Отцу, и что после распятия ученики не могли следовать за ним туда, куда он шел (по крайней мере, на время).

Мне кажется, Христос различал, что быть путем, быть истиной и быть жизнью, то есть реальным путем, учением духовным, преображением нашего тела для вечной жизни (тело воскресения, которое находится в физическом/элементарном мире), примерно так же, как это выражал Рудольф Штейнер.

Таким образом, Христос хотел готовить путь не только к Себе, но путь к Отцу.

Похоже, мы не всегда ясно понимали это различие.

В своей книге «Четыре пути» я описал четыре пути в духовный мир.

В этой статье я опишу пятый путь: путь от Христа к Отцу.

Пути ко Христу связаны как с элементарным миром, так и с эфирным.

Путь к Отцу, как мне кажется, связан исключительно с физическим/элементарным миром.

Поскольку я не могу найти соответствующих упоминаний об этом пути в работах Штейнера, следующее описание должно основываться на моих собственных наблюдениях и опыте.

После того, как я нашел и встретил Христа в эфирном мире за дверями в духовный мир (во времена Штейнера было три двери, сегодня — четыре. Штейнер описывает это в «ГА 157», восьмой лекции), я думал, что это конец пути.

Что обретение Христа — это конечная цель.

Но, как я объяснил ранее в этой статье, по словам самого Христа, Отец — это конечная цель.

Именно у Отца Он приготовил для нас место.

Именно к Отцу Он Сам является путем.

Затем, после трёх лет пребывания в присутствии Христа, открылся новый путь, который, как оказалось, привёл к Отцу.

Это произошло в Великий четверг Страстной недели, Пасхи 2026 года.

Рано утром в четверг Пасхальной недели 2026 года я предстал перед престолом Божьим.

Я был совершенно потрясён, так как это было максимально далеко от моих желаний и намерений.

Я считал Христа своей главной целью в этой жизни и совершенно не ожидал «встречи» с Богом Отцом.

Но вот я стоял вдали, глядя на престол, и там я продолжал стоять несколько дней — много дней.

Я постараюсь описать то, что я увидел вначале.

На престоле Бога восседало всемогущее существо. Он (я называю это существо «Он», хотя Он был совершенно бесполым. Тем не менее, Он казался Мужчиной, как Отец) пребывал в покое.

*
Вокруг престола находились Существа Света разных видов (2), медленно перемещавшиеся вокруг престола вместе с солнцем, почти так же, как мусульмане перемещаются вокруг Каабы в Мекке.

Я оглянулся на путь, ведущий к этому месту, где я стоял в благоговении, и понял, что позже мне придется пройти этот путь.

Увидев престол до того, как мне придется идти по этому пути, я считал это благословением, даром Всевышнего.

Позже я понял, что мне часто сначала показывают пункт назначения, чтобы я знал, куда мне нужно идти, а затем я должен пройти этот путь.

Теперь мне предстояло следовать по пути к физической части Божества.

Этот путь отличался от четырех путей, описанных ранее.

Каждый из четырех путей, несомненно, духовен.

Это, несомненно, было физическим, и я вспомнил ранее процитированный символ веры: «Основа небес и земли — единое всемогущее, физическое Божественное существо».

Стоя перед престолом в течение первых двух недель, я пришел к следующим осознаниям:

• Я понял, что, покидая эфирный мир и вступая на путь через физический мир, я осознал некоторые различия внутри Троицы:

•
о том, что Христос — эфирная часть Божества,

•
о том, что Святой Дух — астральная часть Божества,

•
о том, что Отец — физическая часть Божества.

• Вот почему Христос в Евангелии от Иоанна описывается как Жизнь, и эта Жизнь была Светом, который сиял на пути от человека к Богу.

• Вот почему никто не приходит к Богу, не пройдя через Христа.

• Таким же образом, мы должны развить Манас (астральное — Дух) прежде Буддхи (эфирное - Христос), а затем Атму (физическое - Бог).

• Таким образом, Троица — это физическое (структура) — эфирное (жизнь) и астральное (дух).

• Сначала всё существовало только в физическом мире, все три вместе (Сатурн). Затем Христос возник как жизнь-эфир (Солнце), и, наконец, Святой Дух возник как астральное (Луна).

С этими прозрениями подошла к концу вторая неделя моего пребывания перед Престолом (первые две недели я фактически стоял почти неподвижно).

После двух недель стояния перед Престолом я решил пройти сам путь.

Я начал в «обычном» материальном мире, «исчез» и пошел по Пути Стихий, через Врата Стихий в эфирное царство, где пребывает Христос.

Затем я выбрал направление на восток, хотя этот путь идет слева от меня (все зеркально отражено). Затем я повернул на юг, в том же направлении, что и четыре пути.

Путь был отмечен огромными камнями, которые нужно было преодолеть, и из-за этого он зигзагообразно петлял по пустынному ландшафту, мимо этих огромных и изломанных камней.

Важно помнить, что прохождение таких путей действительно занимает время, и что нужно быть терпеливым.

*
Довольно скоро я наткнулся на огромный камень, который преградил весь путь. Пройти его было невозможно. Я простоял перед ним 6-7 дней, размышляя, что делать, и пытаясь понять, почему он оказался на моем пути. Было это сделано для того, чтобы дать мне понять, что мне нужно работать или что-то делать?

Я пробовал толкать, пробовал молотить, пытался разбить камень на более мелкие кусочки… ничего не получалось.

Затем я снова начал думать о учении христианской общины: «Бог — физическое существо».

Затем я активировал свое физическое тело и попытался столкнуть камень перед собой. Оно было тяжелым, но начало двигаться. Я толкнул сильнее и через короткое время смог отодвинуть его в сторону, чтобы пройти.

Эта первая часть пути была в некотором роде напоминанием о том, что этот путь мне пришлось пройти в своем физическом теле, то есть физически-стихийном теле.

За каменистой частью открывался обширный ландшафт с долинами и невысокими горами, плодородными полями и прекрасной летней погодой.

Это было похоже на маршрут паломничества по северной Италии.

Я узнал местность вокруг Ассизи и начал задаваться вопросом, имеет ли Франциск Ассизский какое-либо отношение к пути к Отцу.

Рудольф Штейнер тесно связывает Франциска с Буддой. (3)

Я провел несколько дней в окрестностях Ассизи, и в конечном итоге достиг более глубокого понимания Франциска Ассизского.

Он шёл по пути к Отцу, и чтобы идти по этому пути, ему нужно было проникнуть в физический мир.

Франциску также пришлось развить, или оно уже развилось, как последователю Будды и его восьмеричного пути, физическое ясновидение.

Физическое ясновидение противопоставляется эфирному ясновидению и характеризуется следующими особенностями:

1. Ясновидческие переживания происходят так, как если бы они происходили в материальном мире (подобно опыту Савла/Павла на пути в Дамаск).

2. Развитие ясновидческих переживаний происходит не так, как эфирные (где они развиваются в ритмах имагинации, инспирации и интуиции), а посредством движения или работы в физической структуре мира, и, двигаясь в этой структуре, когда мы «возвращаемся» в материальную реальность, это создает иллюзию путешествия в пространстве и/или времени.

Путешествуя по Ассизи вместе с Франциском, мы перемещаемся в физическом мире Ассизи и используем физическое ясновидение как инструмент для пути к Отцу.

Одно из самых больших препятствий на пути к Отцу — это ожидание от нашего ясновидения чего-то эфирного, а не физического.

Я считаю, что развитие этого физического ясновидения является или может быть охарактеризовано как новое ясновидение, которое также осуществляется через Видара (4) и Бальдера, хранителей Врат Стихий, связанных с путешествием в физическом/стихийном мире, но не в эфирном.

Это путь Солнца, ведущий через эфирный мир.

Через несколько дней передо мной появилась группа людей в белых одеждах. Это было «Белое Братство», видным членом которого, как мне показалось, был Франциск.

Лидером Братства, по-видимому, был Мастер Иисус, или – в его последнем воплощении – Пётр Деунов, или Бейнса Дуно, болгарский мастер.

Эта группа посвященных приняла меня.
Группа состояла примерно из 24 человек; все были одеты в белые одежды.

Они выглядели очень спокойными и встречали мой взгляд глубокими, дружелюбными глазами.

Эта встреча длилась несколько дней, и за это время ничего не было сказано.

Через некоторое время, примерно 1 мая 2026 года, я почувствовал, что должен продолжить, могу продолжать.

После залитого светом пейзажа Ассизи, где, казалось, остановилась группа Белого Братства, дорога впереди становилась всё темнее.

Чем дальше я шёл, тем темнее становилось.

Тогда я понял, что это часть испытаний на этом пути.

На четырёх путях ко Христу силы противления представали в виде существ, животных, двойников и тому подобного, но здесь, на пути к Отцу, испытания сил противления представали в виде состояний ума или форм существования.

Теперь я пересекал тьму отчаяния.

Этот путь сквозь тьму и отчаяние длился всего несколько дней, потому что, как только я осознал, что это такое, я смог двигаться дальше.

Следующий этап был совершенно иным.

Он встретил меня ярким светом, светом, который я обычно ассоциирую с Люцифером.

Вскоре после этого осознания свет померк, и я снова был готов двигаться дальше.

Я ожидал третьего «испытания», поскольку на пути ко Христу всегда, кажется, есть три варианта испытаний сил противления.

Но на этом пути к Богу Отцу, казалось, было только два испытания: тьма и свет.

Продолжая идти по этому пути, я встречал свет и тьму в разных меняющихся условиях и положениях.

Это всегда была тьма и свет, уравновешивающие друг друга по-разному.
*
Затем наступило Вознесение, четверг, 14 мая 2026 года, ровно через 7 недель после Великого четверга, когда я увидел престол Божий и решил попытаться пройти путь к Отцу.

Утром этого Дня Вознесения путь, по которому я шел, внезапно изменился с двух- или трехчастной структуры на четырехчастную, и в этом изменении я снова достиг области престола.

Последняя часть пути, а также вход на мое место вокруг престола, ответили на несколько вопросов и раскрыли тайны, над которыми я работал несколько лет.

Первое озарение заключалось в том, что путь ко Христу, фактически все четыре пути, в некотором смысле были трехчастными, в то время как путь к Отцу был четырехчастным.

Подобно этому, древние деревянные церкви были одновременно и трехчастными, и четырехчастными, то есть они служили как местом поклонения Христу-Сыну, так и домом для Отца.

Если мы рассмотрим деревянную церковь с эфирной точки зрения, связанной с Христом, то церковь предстанет в трехчастной форме. Если же мы рассмотрим ее с физически-Отеческой точки зрения, то она предстанет в четырехчастной форме, подобно тому как первое взаимодействие с физическим стихийным миром представляется четырехчастным, выраженным в четырех типах стихийных существ: гномах (земляных существах), ундинах (водяных существах), сильфах (воздушных существах) и саламандрах (огненных существах).

Более того, именно Видар, хранитель пути Стихий, пути Сатурна или физического пути, подчеркивал, что мы должны перейти от трехчастной структуры – выражающей эфирный мир, где можно найти Сына – к четырехчастной структуре, где можно найти и Отца, но только через Сына.

Это также указывает на переход от пятого культурного периода к шестому, на смещение акцента с эфирного на физическое, или же на переход от поиска Христа как конечной цели, к принятию Христа, как необходимого этапа на пути к Богу, к Отцу.

Затем, в День Вознесения в 2026 году, эти озарения и мысли наполнили мою душу, и чувство удовлетворения охватило мой разум.

*
Я сказал, что нашел «свое место» вокруг Престола. Теперь мне кажется, что у каждого есть свое место вокруг Престола, место, ожидающее его. Это место является частью одного из кругов, движущихся вокруг Престола из существ или личностей.

Те, кто находятся в этом кругу, находятся на том же этапе развития или имеют то же происхождение, что и вы.

Когда я огляделся вокруг со «своего места» в определенном круге, на определенном расстоянии от Престола на описанном этапе, я обнаружил, что нахожусь с друзьями, среди равных, среди старых попутчиков на пути к Отцу.

Это было похоже на возвращение домой к моим старым друзьям, моей семье.

Я посмотрел в их глубокие глаза и обрел глубокий покой.

После дня, проведенного просто в созерцании друг друга, завязался разговор.

Он начался с самого близкого человека.

Моя голова с каждым днем приближалась к нему. Примерно на 20-30 см в день. Я думал, что, когда мы достаточно сблизимся, возникнет определенный разговор, либо в словах, как сейчас в физическом мире, либо, как прежде, через серию имагинаций, инспираций и интуиций.

Но этого не произошло.

Наши головы наконец соприкоснулись, а затем слились воедино.

Моя голова стала такой же, как у моего ближайшего друга, и его мысли стали моими.

Это было почти как интуиция в эфирном мире, но всё же совсем другое.

Они сливались воедино. Не вступая в единство, это было похоже на то, как будто я становился им.

Теперь я мог разделять воспоминания о своём друге (5), я мог помнить его жизнь… все его жизни.

Не как таковые воспоминания, а скорее как живой образ. Помните, что всё это происходит в физическом мире, где время не течёт, но где воспоминание — это созерцание различных структур.

В норвежском языке у нас есть два разных слова для обозначения этого различия между воспоминанием и жизнью в живом образе. Помнить — это «å huske». Пережить живой образ — это «å minnes».

Когда мне было около 12 лет, я написал стихотворение об этом различии.

Важная фраза была:

Пламя огня окутывает тебя,

и рассказывает свою сагу.

Ты помнишь то, чего никогда не вспомнишь,

прошлые времена…

На следующий день я осознал, что все существа в этом мире, перед престолом Бога, разделяют прозрение в эту живую память («minnes» по-норвежски, «ahnende Erinnerung» по-немецки), так что Бог в некотором смысле видит каждую душу каждого живого существа перед престолом, и те, кто осознает свое присутствие, также разделяют эту огромную память о целом.

В этом мире мы все являемся частью целого.

С каждым днем, проведенным в этом мире перед престолом или вокруг него, я чувствовал, что мое сознание расширяется все больше и больше и охватывает все больше и больше существ, которые там живут.

Это расширяющееся сознание оставалось, по крайней мере на время, в том же круге или сфере, частью которой я был.

Ничего особенного не произошло; Я только что пережил расширение сознания.

Как будто сумма всех знаний, существовавших внутри или совместно с каждым присутствующим в кругу, постепенно стала общим и доступным знанием.

Как будто все разные языки, на которых говорили люди в кругу, постепенно стали понятны всем.

Это напомнило мне опыт Пятидесятницы, описанный в Деяниях 2:4, когда ученики внезапно смогли говорить на самых разных языках, или, скорее, самые разные слушатели смогли понимать их язык. (6)

Это продолжалось некоторое время.

Несколько недель – несколько месяцев.

Я всё больше и больше ощущал себя частью общего знания о «моём» круге.

Всё это время казалось, будто круг движется вокруг Трона, почти так же, как наша солнечная система движется вокруг центрального солнца нашей галактики.

Через некоторое время моё сознание также начало включать в себя внутренние круги, а не только внешние или тот круг, через который я вошёл в это царство у Трона.

Тогда я ощутил, что, когда я двигался по кругу, в котором находился, движение было очень плавным, но когда я входил в другой круг, мне приходилось пересекать определённый порог.

Это почти ощущалось как кочка на дороге.

*

Затем произошло неожиданное развитие событий, связанное с этим, но это случилось в моей земной жизни, в моей профессиональной деятельности.

Как читатель, возможно, знает, моя медицинская практика в последние годы заключалась в трансформации патологического (7) элементарного существа пациента, чтобы избежать распространения болезни. Я сделал это, открыв центр элементарного существа и пригласив в него Христа. Это изменяет элементарное существо из аморального состояния в нравственное и, таким образом, изменяет его способность вызывать симптомы болезней.

По словам Рудольфа Штейнера, освященное Христом элементарное существо никогда никому не причинит вреда.

6. продолжение -«Евреи. Мы из разных стран, но мы можем слышать этих людей на наших родных языках! Мы все можем понять, какие великие вещи они говорят о Боге». Люди были одновременно поражены и смущены. Они спрашивали друг друга: «Что происходит?» Но другие смеялись над апостолами и говорили, что они пьяны от вина.

Действие христианизированного элементарного существа развивается в два этапа.

1. Негативное воздействие патологического элементарного существа немедленно исчезает; оно больше не может причинять вред.

2. Затем, через три года, добавляется ещё одно воздействие, которое наделяет элементарное существо положительным влиянием. Пациент обретает новые способности или возможности.

Я никогда до конца не понимал этого эффекта, за исключением того, что его можно объяснить, описав, как Христос сначала пришёл на землю через крещение в Иордане. Это устранило негативное воздействие демонов, или, скорее, их способность причинять вред.

Затем, через три года, его сила и/или влияние на землю усилились после того, как он был распят на Голгофе и вознёсся к Отцу.

Это вознесение открыло возможность превращения демонов в добрых существ.

Теперь я вдруг смог воспринять это несколько иначе.

Это усиление силы или эффекта превращения демонов в добрых было достигнуто путём преображения демонов во имя Отца.

Отец, таким образом, оказывает глубокое влияние или имеет огромное значение для исцеления земли.

Вот почему наилучший эффект христианизации стихийного существа проявляется через три года.

Христос как таковой устраняет болезнь, но Отец наделяет стихийное существо, а следовательно и человека, новыми способностями. (8)

На следующий день после этого осознания я начал лечить своих пациентов преобразующей силой Отца, а не Христа (9) (если они едины, то, возможно, оба участвуют в преображении), и эффект был ошеломляющим. 

Этот эффект не относится к данной статье, а станет темой для будущего рассказа.

Примечания

1.    Иоанн 14:2–3: «В доме Отца Моего много обителей. Если бы не так, то сказал бы Я вам, что иду приготовить место для вас. И если Я пойду и приготовлю место для вас, то приду опять и возьму вас к Себе, чтобы где Я, там и вы были».

Ин. 14:6: «Иисус сказал им: Я есмь путь, истина и жизнь; никто не приходит к Отцу иначе как через Меня».

Ин. 14:28: «Вы слышали, как Я говорил: Я ухожу и возвращаюсь к вам. Если бы вы любили Меня, то радовались бы, что Я иду к Отцу, ибо Отец больше Меня».

2.   Всемогущее божественное существо, духовно-физическое, является основой существования неба и земли и идет перед своими творениями как Отец.

Христос, через которого люди достигают оживления умирающего земного существования, есть для этого божественного существа Сын, рожденный в вечности.

В Иисусе Христос вошел в земной мир как человек. Рождение Иисуса на земле – это дело Святого Духа, который – чтобы духовно исцелить болезнь греха в плотской природе человечества – подготовил сына Марии к носителю Христа. Христос Иисус пострадал на кресте при Понтии Пилате и был спущен во гроб земной.

В смерти он стал помощником душ умерших, потерявших свою божественную природу; затем он преодолел смерть через три дня.

С тех пор он является Господом небесных сил на земле и живет как совершающий отеческие дела на земле.

Со временем, ради прогресса мира, он объединится с теми, кого своим влиянием сможет вырвать из смерти материи.

Через него может действовать исцеляющий Дух.

Общины, члены которых чувствуют Христа внутри себя, могут чувствовать себя едиными в церкви, к которой принадлежат все, кто осознает целительную силу Христа; они могут надеяться победить болезнь греха человек должен терпеть и о сохранении своей жизни, которой суждено на вечность.

3.   По мнению Рудольфа Штейнера, Франциск Ассизский был реинкарнацией одного из ближайших и самых любимых учеников Будды. Он считался глубоко духовным существом, часто описываемым как «бодхисаттва», которому было поручено преобразовать первоначальное учение Будды в новую форму христоцентричной любви и морали для западного мира.

Ключевые аспекты Франциска Ассизского, по мнению Штейнера:

• «Христианский» ученик Будды: Штейнер утверждал, что Франциск взял «восьмеричный путь» Будды и преобразовал его, включив в своё существо импульс Христа.

• Процесс реинкарнации: помимо того, что он был учеником Будды, Штейнер отмечал, что эта же личность прошла обучение в древних «мистериях Колхиды» на Черном море, прежде чем стать святым Франциском.

• Носитель нравственной силы: Штейнер описывал Франциска как источник огромной «нравственной силы» и видел в ней реальное, ощутимое влияние, исходящее от него к человечеству и особенно способствующее исцелению от болезней, например, в его работе с прокаженными.

• Посланник любви: Его воспринимали не как богослова, а как чистую, мистическую силу, которая приносила любовь и преданность непосредственно страдающим и природе, и которая воплощала истинную христианскую братскую любовь, часто под руководством таких фигур, как Кристиан Розенкрейц. Штейнер видел Франциска как ключевую фигуру в «духовной экономике», который привнес глубокую внутреннюю духовность Востока и внедрил ее в активную, часто тревожную, европейскую духовную жизнь Средневековья.

4.   Согласно духовно-научному учению Рудольфа Штейнера, Видар (или Видарр) — это высокое духовное существо — архангел или «молчаливый ас» из скандинавской мифологии, — задача которого — даровать человечеству «новое ясновидение» (GA 121, лекция XI).

5. «Эффект сотой обезьяны» — популярная притча, подразумевающая, что новое поведение или идея спонтанно распространяется на всю популяцию, как только «критическая масса» (сотая обезьяна) её принимает. Она стала популярной в 1970-х годах и подразумевает наличие общего коллективного сознания, но исследователи в значительной степени отвергли её как мистификацию.

6.   Все они исполнились Святого Духа и начали говорить на разных языках. Святой Дух дал им силу для этого. В то время в Иерусалиме жили богобоязненные иудеи, прибывшие из всех стран мира. Собралась большая толпа, услышав шум. Они были поражены, потому что, когда апостолы говорили, все слышали их на своих языках. Все были поражены этим. Они не понимали, как апостолы могут это делать. Они говорили: «Смотрите! Эти люди, которых мы слышим, все галилеяне, но мы слышим их на своих языках. Как это возможно? Мы из разных мест: Парфии, Мидии, Элама, Месопотамии, Иудеи, Каппадокии, Понта, Азии, Фригии, Памфилии, Египта, Ливии, близ Кирены, Рима, Крита и Аравии. Некоторые из нас родились иудеями, а другие обратились к поклонению Богу так же, как и мы».

7. Разница между переносом и трансформацией была центральной темой в нескольких моих недавних книгах. Тот факт, что все болезни вызваны присутствием патологических элементарных существ (демонов), живущих в физическом/элементарном мире, и что они могут передаваться другим существам, людям или животным, давно широко известен во всех культурах, и такой перенос поощряется всевозможными методами лечения, особенно альтернативными методами. До сих пор я считал, что единственный способ трансформировать этих существ — это привнести в лечение некую форму Христова сознания. Теперь я, кажется, понимаю, что сила Отца может сыграть важную роль в этой трансформации.

8.   Евангелие от Иоанна, глава 13: 35 «По тому узнают все, что вы Мои ученики, если будете любить друг друга». 36 «Господи, куда Ты идёшь?» — спросил Симон Пётр. Иисус ответил: «Куда Я иду, вы не можете следовать за Мной сейчас, но последуете позже». 37 «Господи, — сказал Пётр, — почему я не могу следовать за Тобой сейчас? Я отдам жизнь свою за Тебя».… 

9.   Преобразующее лечение со Христом проводится следующим образом: сначала я наблюдаю за наиболее патологическим элементарным существом. Затем я открываю его центр и приглашаю Христа, рисуя крест Андрея. Когда я приглашаю Христа, через три года Он идёт к Отцу и посылает Свои силы обратно на землю. Теперь же я стараюсь призвать Отца напрямую, чтобы, по возможности, избежать трёхлетней задержки. Призывая Отца, я не рисую крест, а только вертикальную линию три раза, трижды приглашая Отца.

