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ПРЕДУВЕДОМЛЕНИЕ   ЧИТАТЕЛЯ

    При написании этой книги автору с самого начала пришлось с особой серьезностью задуматься над вопросом о своем предполагаемом читателе. Сложившееся в течение многих лет стереотипное представление об Антропософии сводится к мысли, что о ней почти никто ничего не знает, а потому круг ее читателей остается крайне узким. Однако такое представление неверно. Об Антропософии знают многие, но по разным причинам хранят о ней молчание. Свидетельством тому служит хотя бы вырывающаяся время от времени в ее адрес критика — необыкновенно нервная, недоброжелательная, полная предубеждений; так что в случае, если бы Антропософия была никому не известна, то такая критика вызывала бы лишь недоуменные вопросы: о чем это? и почему именно так: зло и без разъяснения сути дела?

      Что касается вопроса о Мистериях, об инициации, то он в последние годы приобрел загадочную актуальность, оказался даже политизированным. Дело тут заключается в том, что в годы больших перемен, которые теперь переживает Россия, на поверхность стало выступать многое такое, что прежде хранилось в тайне. В строгой тайне хранился один из главнейших вопросов человеческого бытия: о его реальной связи с духом, с миром сверхчувственного; открыто разрешалось лишь молоть на эту тему всякий отвлекающий от сути дела вздор. Ну, а когда запреты были сняты, вопрос бурно и хаотически вырвался на поверхность общественной жизни. Однако и тут контроль не пресекся полностью; он лишь временно ослаб. Проиллюстрируем нашу мысль одним примером. По поводу книги автора «Ожидающая культура. Эзотерические очерки русской истории и культуры», вышедшей в свет в 1996 г. в Философско-антропософском издательстве, в московской газете «Сегодня» (от 18 окт. 1996 г.) появилась рецензия, автор которой, впадая в истерику (рецензия так и озаглавлена: «Опыт истерики»; она возникла у пишущих ее оттого, что им вместо прежних карательных мероприятий приходится заниматься газетной критикой), среди прочего пишет: «...люблю ...обожаю просветленных и продвинутых. Без ума от них от всех, не различая школ и каст, — умираю от сыроедов и босоходов ...души не чаю в столовращателях и руковедах, восхищаюсь сайентологами и дианетиками....Люблю за горячечный энтузиазм, с каковым отворяют нам, заблудшим козлищам третий глаз и открывают чакры». Но наравне с этим, продолжает автор, «все эти годы томила меня подспудная тревога, беспокойное ожидание заявки оккультизма на право методики и методологии в гуманитарии (т.е. в гуманитарных науках)». Заканчивается статья лозунгом: «антропософия — не методология, "гетеанизм" — не методика».

   Так откровенно является порой себя истинное положение вещей во взрывообразно пришедшей к духовной свободе России; но таково оно, впрочем, и на Западе. В любых частях света, при любых общественно-политических условиях неустанно бдят силы, видящие главную для себя опасность в правомерном, закономерном расширении границ человеческого познания. Мы, со своей стороны, со свободным мужеством открыто противопоставляем им принципы, на которых созидает себя Духовная наука, Антропософия. О главном из этих принципов Рудольф Штайнер высказывается следующим образом: «...я бы хотел ...все снова и снова обращать внимание (слушателей, читателей. — Авт.) на определенные методические вопросы. Эти вопросы (духовнонаучной) методики, являются наиважнейшими в духовнонаучном познании, в котором так остро нуждается наше время» (186; S. 23).*

    Об Антропософии знают все, кто в какой-либо мере причастен к спиритуальной тайне человеческого бытия; а там, где этой тайной «заведуют» коллегиально (будь то в кругах атеистов, либо оккультистов), к Антропософии и впредь будут испытывать враждебные чувства. Однако людям необходимо понять, что времена изменились кардинально, что «завеса в храме», отделяющая нас от тайны посвящения, разорвана, и долгом каждого стало понять, в чем состоит Мистерия его времени, т. е. характер сверхчувственных инспираций, оплодотворяющих все факторы цивилизации, и способ, каким также и секуляризованный человек может приходить в сознательную, данную в опыте связь с Богом.

      Таковы основания, в силу которых автор счел возможным адресовать свою книгу, если и не массовому, то, во всяком случае, достаточно широкому, не поверхностному читателю.

    * Работы Рудольфа Штайнера цитируются по немецкому Изданию полного наследия (ИПН). Первое число в скобках означает номер тома по каталогу ИПН; далее даны либо дата, когда читалась соотвествующая лекция, либо номер страницы в томе.

    Что касается чисто антропософской среды, то в течение последних по меньшей мере десяти лет автор настойчиво стремился привлечь в ней внимание к давно назревшей необходимости подняться над уровнем бесконечно длящихся введений в Антропософию и заговорить языком высшей Антропософии, которая даже на ступени изучения является эзотерической высшей школой.

    В этой среде в течение многих лет укоренилась труднопреодолимая привычка далеко не лучшего свойства: воспринимать только то, что звучит азбучно просто. Никто не станет спорить с тем, что для желающих начать изучение Антропософии популярное введение в нее может оказаться и полезным, и необходимым. Но если вообще не желать идти дальше популярных введений, то мы невольно начинаем принижать Антропософию.

        Если кто-то возразит нам, что сам Рудольф Штайнер выражал свои мысли просто, то ему придется отказать в сочувствии. В книгах и лекциях Рудольфа Штайнера отсутствует ложное наукообразие. Он всячески избегает сложностей, поскольку сообщаемые им истины сами по себе достаточно сложны. И это не может быть иначе, если речь идет об обновлении всей современной культуры, науки путем их спиритуализации. Однако многие, считающие себя последователями Рудольфа Штайнера, нередко предлагают чрезвычайно поумневшей цивилизации лишь слабоумные версии Антропософии, а потом недоуменно вопрошают, почему мир нас не замечает.

     Конечно, так происходит не всегда. Из слагающегося правила имеется целый ряд счастливых исключений. Но задача состоит в том, чтобы правилом стали они. Любой значительный феномен человеческого духа нуждается в комментариях, в интерпретации, в адаптации. Без них ему не войти в культурный обиход. Но тут имеется следующая взаимосвязь: чем выше уровень существующего знания, тем богаче, а также, неизбежно, и сложнее становятся разработки духовно глубоких первоисточников.

    Другая трудность, о которой автор вынужден сказать с самого начала, состоит в том, что, как показывает опыт, интеллигенция, в особенности западноевропейская, отказывается читать толстые книги. Нас, русских, часто даже упрекают на Западе в склонности писать толстые книги. Однако традиция эта впервые зародилась на Западе. Только Запад потерял ее в погоне за лаконичным знанием, которое очень часто оказывается поверхностным и мертвым. Ну, а там, где речь идет о больших, коренных проблемах жизни и познания, то также и на Западе продолжают писать толстые книги.

    Однако сколь бы ни были основательны аргументы в пользу обстоятельности мысли, следует признать правоту и тех, кто требует, чтобы пишущий выражался лаконично. Только содержание в таком случае — если разрабатывается большой вопрос — становится насыщенным, выражаться приходится не только сжато, но и афористично. Такой текст при прочтении требует встречной работы от читателя. И если тот будет настаивать на двух требованиях сразу: чтобы книга была не толстой и простой, — то встречу автора с ним придется считать не состоявшейся.

    Не следует такую установку называть кичливой. Просто порой бывает необходимо заговорить серьезно о серьезных вещах.

  Феномен Антропософии сложен; массой трагических проблем и противодействий переполнен процесс его воплощения в жизнь. Корень же всех их заключается в недопонимании главного обстоятельства, что Антропософия есть последний (по времени) результат эволюции индивидуального человеческого духа. Она есть выражение его максимальных на сегодняшний день творческих потенций. Ее невозможно понять в отрыве от истории, науки, культуры, религии. А вместе с ними она выступает как их увенчание и одновременно — как форма их настоящего и будущего развития.

I.  ПРЕДВАРИТЕЛЬНЫЕ РАЗМЫШЛЕНИЯ ПО

ПОВОДУ МИСТЕРИЙ ВООБЩЕ

   Среди антропософов особенно много говорится и думается о Рождественском Собрании 1923/24 гг. , на котором, как считают, Рудольфом Штайнером было положено начало Мистериям новейшего времени. Почти всеми признается ключевое значение Собрания для судеб Антропософии в современном и будущем мире. Однако, читая и выслушивая разные мнения по этому вопросу, испытываешь лишь все возрастающее неудовлетворение тем, сколь мало люди могут свое мнение обосновать содержательно. Главным образом повторяют лишь то, что о Собрании сказал сам Рудольф Штайнер. Он же в том случае совершил деяние и сказал лишь, что его значение велико. Понять Собрание он предоставил нам — понять на основе данных им многочисленных духовнонаучных сообщений и исходя из Духа времени и Антропософии.

   Когда читаешь воспоминания, оставленные участниками Рождественского Собрания, то чувствуешь, что они тогда действительно пережили нечто особенное. Но тут нужно понять, что случилось оно в конце земной деятельности Рудольфа Штайнера и, значит, было обусловлено ею всею, а потому отношение к Рождественскому Собранию можно выработать лишь в контексте всего содержания Антропософии; оно есть его органическая часть. И говорить тут следует о Мистерии Антропософии.

   Главная посылка нашего исследования состоит в том, что именно весь феномен Антропософии следует рассматривать как Мистерию — как инагурацию Мистерии совершенно нового рода, находящейся в полном и глубинном соответствии с изменившимися условиями времени.

    В каждую культурную эпоху Мистерии аккумулируют в себе ее главную суть, являются в некотором роде центром ее высшего сознания, даже сверхсознания, и потому определяют все ее основные, а в более древние времена — и второстепенные линии развития. Понять какой-либо род Мистерий можно, лишь изучая все составляющие той культурной и исторической эпохи, к которой он принадлежит. И всегда Мистерии предстают нам как первоисточник всех импульсов, определивших характер эпохи, ее дух, силу свободного творчества, общественные структуры, уклады, хозяйственную деятельность.

    Выполнять такую свою задачу Мистерии способны по той причине, что человечество развивается не равномерно, отдельные его представители, их называют посвященными, развиваются значительно быстрее, чем все остальные люди; они опережают свое время и потому в настоящем действуют из будущего, а благодаря достигнутой непрерывности сознания способны восстанавливать связь времен: прошлого — с настоящим, настоящего — с будущим.

   В центрах Мистерий такие водители человечества устанавливают устойчивую сознательную связь земного плана со сверхчувственной реальностью. По мере развития культурной эпохи развиваются и ее Мистерии, а с ее упадком приходят в упадок и они, но лишь с тем, чтобы, пройдя через метаморфозу, возродиться на новом уровне.

     Так было в прошлом, не иначе обстоит дело и теперь. Поэтому желание понять Мистерию Антропософии в отрыве от всей совокупной жизни цивилизации или, наоборот, будучи захваченным одной лишь цивилизацией, когда недооценивается примат духовного бытия над материальным, или в случае, когда в самой Антропософии одна ее часть отрывается от другой, например, недооценивается первый (назовем его философским) период творчества Рудольфа Штайнера или, наоборот, он переоценивается по сравнению с его эзотерическим периодом, — невозможно. Тогда остается либо верить догматически в ее значение, либо легкомысленно отрицать, а то и порицать ее.

       Вина за временный неуспех Антропософии в мире лежит на антропософах. Низкий уровень большинства их научных разработок говорит сам за себя. Повсеместно сталкиваешься с нежеланием понимать значение научной методологии вообще и методологии Духовной науки в частности. Так называемая «вторичная» антропософская литература, за исключением некоторых прикладных областей, носит явно выраженный эпигонский характер. Авторы боятся и на шаг отступить от первоисточника, а там, где такое случается, начинают сочинять всякий вздор. Духовную науку некому защитить даже от самых примитивных нападок. А с другой стороны, спекуляции, лишенные каких-либо признаков логической совести, выдаются за образцы свободного мышления.

    Мы не ошибемся, сказав, что восемь, а то и девять из десяти рядовых антропософов не в состоянии справиться с тривиальным софизмом, который им в последнее время предлагают современные «фарисеи», по странному стечению обстоятельств появляющиеся в нашей среде. Подражая своим бесславным предшественникам, они подступают к нам с такими словами: «Мы знаем, что Учитель был справедлив и истинному пути божию учил, и не заботился об угождении кому-либо, ибо не смотрел ни на какое лицо».* А затем они спрашивают нас: Рудольф Штайнер ошибался или нет? И нас охватывает паника, мы начинаем судорожно соображать про себя: если я скажу, что не ошибался, меня тут же обвинят в обожествлении Учителя, и тогда греха не оберешься. — И мы даем такой ответ: он был человек и потому, видимо, должен был где-то и ошибаться. Тогда неофарисеи, лукаво и удовлетворенно улыбнувшись, поучают нас: да, это так, а поскольку никто не в силах установить, где именно  он  ошибался,  особенно  если  речь  идет  о  предметах 

       * Перефраз 16-17 стихов 22-й главы Евангелия от Матфея.

сверхчувственных, то нам остается подвергнуть сомнению все, что он написал и сказал.

      И странно — слушающим это даже на ум не приходит, что если с подобным вопросом подойти, скажем, к последователям Гегеля, Дарвина или Эйнштейна, то, в лучшем случае, в ответ будет сказано, что такая постановка вопроса не корректна по существу. Корректно спрашивать о другом: о сути, о принципах науки или какой-либо системы знаний. В случае Антропософии корректно еще спрашивать о том, каким образом она приходит в связь с традиционными науками и со всей культурой в целом.

    Каждая эпоха исторической стадии развития человечества свою вершину имеет в теории познания, в гносеологии, поскольку главным объектом развития тут является человек мыслящий и мера его развития определяется мерой его самосознания. В каждую из таких эпох гносеология имеет своим истоком науку посвящения. Она исходит из нее и в то же время вносит в нее коррективы, поскольку в науке посвящения субъект имеет объектом самого себя. В этой связи еще говорят о практическом самопознании.

     Тут, разумеется, возникает вопрос о «перводвигателе». В нашу эпоху, где мы имеем самую сложную из когда-либо существовавших теорий познания, свое высшее достоинство она обрела в том, что смогла, наконец, стать беспредпосылочной и таким способом решила тот вопрос. Рудольф Штайнер на путях умозрения смог показать и доказать способность мышления стоять на самом себе, самообусловливаться, и тем привел к успешному завершению 2500-летнее развитие философии. Для Гете, правда, история философии завершилась уже в XVIII веке; для некоторых современников она завершается в конце XX века, а кому-то придется ждать до следующей инкарнации и даже более того.

   В прошлом откровение было источником, из которого черпалась наука посвящения; т. е. она черпалась из сверхиндивидуального и не на путях мышления. Затем обусловленные ею импульсы шли из сумрака храма Мистерий в культурную, религиозную и индивидуальную жизнь людей. Наука посвящения таким путем приспосабливалась к нуждам развития даже самого зачаточного самосознания. Человек же в прошлом, как личность, определялся совокупностью общественных и религиозных отношений. Лишь посвященные стояли выше этого закона развития

     Философия стала всеопределяющим фактором развития с того момента, как человек перешел от образного к понятийному мышлению. Она изошла из Мистерий в V-IV веках до P. X., и сначала ею занимались (например Сократ) в качестве оккультного упражнения. И она вновь поднимается на былую высоту в теории познания, разработанной Рудольфом Штайнером. Поэтому ее значение для восхождения к сверхчувственному невозможно переоценить. Из нее органично произрастает все то, что Рудольф Штайнер дал как духовное учение об эволюции мира, о многочленом (чувственно-сверхчувственном) существе человека, о Божественных Иерархиях, о законе метаморфозы и реинкарнации и. многое другое.

     Можно ли миновать теорию познания, желая стать на путь посвящения? — Ответ на этот вопрос может быть лишь однозначно отрицательным. Ее нельзя миновать даже в том случае, если человек желает лишь познакомиться с трудами Рудольфа Штайнера. Тут нужно понять лишь одно: в Мистериях имеют дело с возвышением индивидуального сознания, с выработкой способности восходить к его более высоким состояниям. Делается это, конечно, не в отрыве от жизни чувств и воли. Более того, само мышление обнаруживает себя в конце концов как чистую волю. Однако такое приходит не с самого начала. Вначале человек переживает себя особенно индивидуально, автономно лишь в сфере понятийного мышления. И потому, «в начале всех начал» необходимо разобраться в законах его существования и самодвижения, понять, где находится его верхний предел.

   Далее нужно хорошо понять, чем держится, чем движется всякое бытие: начиная от неорганической природы и кончая человеческой мыслью. Тогда нам станет ясно, в чем состоит сущность, содержание, значение и предназначение Мистерии Антропософии, которую можно также назвать Мистерией Эволюции. В ней все построено на принципе эволюционизма. Мир из своих чисто духовных состояний рождает, отторгает вторичное бытие и отражается в нем, а затем имманентно присутствует в нем как законы его развития. Материальное состояние мира.— лишь этап бесконечно долгой эволюции, где принципом отражения овладевает индивидуальный человеческий дух, благодаря чему в инобытии рождается субъект и начинает движение в мир первичной реальности — к духовной свободе.

     Мир инобытия держится на противопоставлении себя Божественному миру первопричин. Развитие в границах разделенного мира неизбежно дуалистично. Миру синтеза, добра, света противостоит мир разделения, зла, тьмы. Человек является соединительным звеном разделенного мира, который ради творения и развития человека противостал себе в себе, и через него же (человека) он вновь приходит к единству.

     В человеке законы природы соединяются с законами этики, а далее — с законами еще более высокого развития, о которых трактует наука посвящения. Поэтому эволюция одновременно и естественна, и сакральна. В своей глубинной сути она есть Мистерия, в которой свет противостоит тьме и в их противостоянии рождается высший свет — высшее единство человеческого сознания и бытия.

    В истории мира Мистериям Света всегда противостоят мистерии Тьмы. Первые ведут человека к свободе, вторые — к рабству, стремятся повернуть эволюцию вспять, а человека — к групповой форме сознания. Имеющая тут место борьба реальна и глубоко трагична. В мистериях тьмы также работают незаурядные ученые-оккультисты. Они понимают, что если задать развитию мира ложное направление, начать манипулировать эволюцией, то и тогда необходимо считаться с ее законами. Поэтому, как говорил Рудольф Штайнер, в тех кругах Гегеля читают медитативно. Иными словами, там ведут себя не по-дилетантски. Следовательно, и противопоставить им необходимо еще более глубокое знание законов эволюции в их двойной, чувственно-сверхчувственной, природе.

    Новая Мистерия находится в преемственной связи с Мистериями Света древности, которые со временем неизбежно должны были видоизмениться, как по содержанию, так, естественно, и по форме, поскольку меняется человек. На пути к свободному самоопределению ему было необходимо пройти через трудный этап «богооставленности», материализма. Последнюю, по времени, помощь в водительстве человечеству оказывало великое Братство, основанное Христианом Розенкрейцом на заре современной культурной эпохи,* эпохи души сознательной, начавшейся в 1413 г. по P. X.

    Начало Мистерии Антропософии совпадает с началом особой, светлой эпохи, которая пришла на смену Кали-Юге — темной эпохе нисхождения человека в материю. Она длилась 5000 лет и закончилась в 1899 году. С концом эпохи материализма в силу самих законов эволюции начинают приоткрываться врата сверхчувственного мира. Человек должен быть готов к великому испытанию: прохождению через порог духовного мира.

    Параллельно с вратами царства света открываются и врата царства тьмы. Мир чувственной реальности, мир души наполняются демоническими существами. Укрепить человека в борьбе с ними можно одним-един-ственным способом: дать ему высшее, спиритуальное знание. Такую именно задачу и решает Мистерия Антропософии — высокое спиритуальное содержание, ищущее адекватную себе форму, чтобы воплотиться в мире людей. И нужно быть активным, иметь силы и желание систематически, научно изучать как саму Антропософию, так и всю историю цивилизации, если желаешь иметь часть в новой Мистерии. Она поведет человека к его высшей цели — к выработке тела воскресения, Духочеловека. Поэтому Мистерия Антропософии

есть не просто Мистерия Эволюции, но Мистерия Духочеловека. В ней люди стремятся  подражать Христу,  вплоть  до  Его смерти и воскресения.  Кто  рано

    * Не путать его с масонскими розенкрейцерскими ложами, где с изрядной долей поверхностности и дилетантизма люди пытались лишь подражать Братству Христиана Розенкрейца, в которое постоянно входило только 12 человек.

или поздно не найдет к ней отношения, будет, несмотря на всю свою чистую, но лишенную высшего знания веру, уведен изощренными духами зла на ложные пути, поставлен, в той или иной мере, даже не ведая о том, на служение мистериям тьмы, справляющим ныне свои победы и в культуре, и в науке, и в политике, и даже в религии.

    Чувство глубокой ответственности перед Божественным миром и долг собственного развития подобает все глубже и всестороннее переживать современному человеку.

II.  ДИАЛЕКТИКА  И  НАУКА  О  ДУХЕ

    Открытые Гегелем законы диалектики имеют отношение к формам бытия человеческого мыслящего, предметного сознания. В силу же универсального характера логического, каким оно представлено в философии Гелеля, диалектическое движение, развитие идей следует понимать как реальный процесс в отличие от номиналистского определения абстрактного, например, у Маха, в материализме и в диалектическом материализме. Маркс распространил действие открытых Гегелем законов мышления на сферы социально-экономической и исторической жизни, что само по себе не лишено известной доли правомерности. «Эволюция жизни, — говорит Рудольф Штайнер, — не движется по равномерно восходящей прямой. Нет, эволюционирующая жизнь протекает волнообразно, в виде приливов и отливов. Самыми лучшими своими намерениями, если вы их реализуете на физическом плане, вы одновременно обусловливаете возникновение таких состояний, которые через определенное время разрушат построенное вами. ... таков непреклонный закон, необходимость исторического свершения» (186; S. 58).

     Но, чтобы понять эту историческую «необходимость», мало отстоять примат сознания над общественным и материальным бытием. Необходимо еще знать кое-что об эзотерической стороне эволюции.

    Законы диалектики, начиная с Гегеля, фундаментальной частью вошли в теорию познания и в логику. Значение их открытия трудно переоценить, поскольку ими вскрыто и обосновано самобытие и самодвижение идей даже на уровне абстрактного. Последующая их «оккупация» диалектическим материализмом вызвала к жизни гениальную компиляцию, позволившую создать величайшую в истории развития идей иллюзию: с материалистических позиций научно обоснованную теорию социализма. — Даже в таком, теневом их выражении сказалась реальная сила диалектических законов. Ложное их употребление стало возможным благодаря «ревизии» и одновременно упадку философии, четко обозначившемуся начиная с Канта.

    Но не один лишь упадок был всему виной. Ведь даже Гете считал, что диалектика нужна человеку всего с одной положительной целью, чтобы он «мог научиться познавать различие вещей»; а в остальном, говорил он, ею злоупотребляют на каждом шагу, представляя истинное ложным и наоборот.1 Поскольку же поверхностность ни в коей мере не была свойственна Гете, то нам остается попытаться понять основания, из которых он исходил в своей оценке диалектики. За помощью обратимся к Рудольфу Штайнеру.

      Характеризуя диалектический метод познания, он раскрывает неведомую до сей поры миру тайну абстрактного. Он привлекает на помощь пример образования тени. Тень, говорит Рудольф Штайнер, возникает в результате исключения света на некоем пространстве, и она подобна предмету. Таковы же и абстрактные понятия — они возникают за счет исключения сверхчувственной реальности, но подобны ей. В теневых образах понятий мы имеем не больше сверхчувственного мира, чем в тени — мира чувственных предметов. Понятие есть граница между сверхчувственным и чувственным мирами, но образована она первым из них (108; 18 янв. 1909). «Эти абстрактные понятия, они суть наидуховнейшее из всего, что может быть, но они не в состоянии постичь дух... Уже само существование абстрактных понятий есть первое опровержение материализма... Нам следует в том духовном, которое мы имеем абстрактно, вновь найти живой дух» (181; 29 янв. 1918).

      Лишь в результате определенного развития абстрактный, т.е. вторичный, дух возник как некоего рода «надстройка» над «базисом» «живого духа» и вступил с ним в противоречие. По этой причине одной мыслительной деятельностью диалектика развития не исчерпывается. Эта деятельность остается вторичной по отношению к диалектике бытия.

     Творчество Гете коренилось не во внефилософской, а в постфилософской стадии развития европейского духа. Гете искал, как вернуться к старому, практиковавшемуся в Мистериях древности методу познания, когда предмет познавался не снаружи, а изнутри, т. е. в своей сути, т. е. не противоречиво. Он понимал, что истины не только духовны, но и индивидуальны, и их, как таковые, с помощью диалектики не найти. Таков был Гете. Иное дело — большинство наших мыслящих современников. Для них «искусство диалектики», возникшее еще в древнегреческой школе элеатов (Парменид, Зенон), продолжает оставаться труднейшим испытанием. Однако кто через него не проходит, никогда не сможет по-настоящему пережить себя автономной, самосознающей личностью, и уж менее того — свободным духом, в чистом мышлении вырастающим из чисто духовной основы мира.

    Для людей, пришедших к Духовной науке, выработка активного абстрактного мышления образует начало оккультного праксиса, условие вступления на путь посвящения, поскольку, как говорит об этом Рудольф Штайнер в одной из лекций, «никто не мог бы мыслить абстрактно, не мог бы иметь собственных мыслей и идей, если бы не был ясновидящим. Ибо в обыкновенных мыслях и идеях с самого начала содержится жемчужина ясновидения. ... Нужно только постигнуть сверхчувственную природу идей и понятий». И он заканчивает призывом: «Человек, осмелься называть свои понятия началом ясновидения!» (146; 29 мая 1913).

     Таким образом, в «искусстве диалектики» мы имеем дело с бессущностным, с понятийным, но образовано оно не нашей, материальной, а духовной стороной мира; поэтому косвенно в нем отражаются также и законы бытия мира мысле-существ. Именно теми законами, бытием интеллигибельного мира и обусловлено диалектическое самодвижение понятий в рефлектирующем сознании человека. Это последнее возникло в результате гигантской эволюции, превосходящей воображение любого дарвиниста (но не противоречащей ему). Занимаясь диалектикой как творчеством, мыслящий дух овладевает своей следующей эволюционной ступенью, приходит к созерцанию идей.

      В истории философии в подходе к пониманию феномена созерцания имеет место не столько расхождение во мнениях, сколько освещение его с разных сторон. Гетеанистическое, антропософское учение о созерцании синтезирует в себе всё существенное, познанное в предшествующий период философии, и дает ему увенчание в форме учения о высших состояниях сознания. А ведь уже рациональное ядро платоновского понимания созерцания как сверхчувственного познания-восприятия идей, делает созерцание предметом нескольких наук: философии, психологии и того, что ныне называют парапсихологией, но в действительности мы имеем тут дело с древней наукой посвящения. Неизбежность соприкосновения в этом вопросе с психологией ощущал и Кант, противопоставляя созерцание не только мышлению, но и ощущению. Однако он не смог разглядеть, что оно представляет собой их высший синтез, хотя открытие это сделал его современник и соотечественник Гете.

    Особенно близок к гетеанистическрму пониманию созерцания был Гуссерль. Такое утверждение, как может показаться на первый взгляд, противоречит основным положениям его философии, одно из которых состоит в принципиальном размежевании областей психологии И теории познания. Полемизируя с юмовским «Психологизмом в теоретикопознаватель-ном отношении», а в особенности с попыткой Г.Корнелия в его книге «Психология» обосновать «психологическую теорию познания», Гуссерль решительно заявляет: «Мы не позволим себе склониться к убеждению, будто бы психологически возможно нечто такое, что лишено смысла (абсурдно) логически».2  Но с подобным утверждением не обязательно следует спорить. Его полный смысл раскрывается в случае, если мы примем  обратное утверждение, а именно, что возможное логически возможно и психологически. Это следует уже из того, что Гуссерль по признаку бытия, существования, идеальные предметы сводит воедино с реальными, данными, в первую очередь, восприятиям органов чувств. Соответственно, деля созерцание на два вида: на «эмпирическое», в котором осознается реальный предмет, и на «эйдетическое», с помощью которого постигается сущность предмета (в том числе и идеального), — Гуссерль, по сути, говорит о едином созерцании. Рудольф Штайнер такое созерцание называет «идеальным восприятием». В нем объект познания и познающий субъект суть одно, а также в единстве предстают эмпирическое и эйдетическое.*

     * А полемика Гуссерля с Зигвардом, Липпсом и др. превращается в частное взаимонепонимание.

      На вопрос: а не кончается ли на этом философия? — следует ответить так: она переходит в более высокое состояние и одновременно возвращается к своей исходной позиции — сливается воедино с наукой посвящения, где философское неотделимо от психософии, учения о душе в ее чувственно-сверхчувственной природе.

    Поскольку идея, как реальное существо интеллигибельного мира, есть первоисточник и основа всех вещей мира чувственного, то вполне оправдано законы бытия мысле-идей рассматривать и как законы вторичной, чувственной реальности. Хотя тут имеется и различие — различие между трансцендентным и имманентным, которое — и это особенно важно — является не диалектическим. Обе стороны реальности соотносятся между собой с помощью того, что И. Г. Фихте называл «основанием отношения» (Beziehungsgrundlage). И оно есть мыслящий субъект. Поэтому в человеческом сознании законы диалектики дают понятийное выражение тому, что определяет сущее в его одновременно и трансцендентном, и имманентном бытии.

     Если кто-то пожелает возразить нам, ссылаясь на то, как Рудольф Штайнер формулирует принцип своей теории познания, разработку которой он начинает в комментариях к естественнонаучным трудам Гете, где он пишет: «Мы твердо придерживаемся идеализма, но в основу его развития мы кладем не диалектический метод Гегеля, а очищенный высший эмпиризм» (1;S. 127), — то в ответ на такое возражение мы предлагаем просто расставить вещи по своим местам.

     Прежде всего, нужно хорошо представлять себе место, которое занимает теория познания Рудольфа Штайнера в истории философии. Она возникает в то время, когда Эдуардом Гартманом, пусть в весьма еще туманной форме, ставится вопрос о конгруэнтности мира понятий и мира восприятий, обойденный стороной Гегелем, Фихте и Кантом. Тогда было окончательно понято, что мир невозможно дедуцировать из человеческого сознания. Впредь единство мира следовало искать не на путях абстракции и не на путях бессознательного, чему с осторожностью предался Гартман и совершенно безоглядно —- Шопенгауэр, а с помощью эмпирически-индуктивного метода, который поверхностный ум легко назовет эклектическим. В самом деле, нужно было обладать известным мужеством, чтобы открыто, как это сделал Рудольф Штайнер, заявить: «Наша точка зрения есть идеализм, поскольку она в идее видит основу мира; она есть реализм, поскольку идею считает реальной; она есть также позитивизм и эмпиризм, поскольку к содержанию идей хочет прийти как к данному, минуя априорные конструкции» (Ibid.; S. 182). Последующее обращение Рудольфа Штайнера к собственно духовнонаучным исследованиям Гартман пережил как выход за пределы философии, «выпадение» из философии, ее «обвал». По сути говоря, он должен был начать утверждать это уже раньше, начиная с первых философских публикаций Рудольфа Штайнера, поскольку уже в них намечено направление, в котором со временем была дана колоссальная разработка того, что Гете назвал «созерцающей силой суждения», а мы бы еще назвали эмпирической дедукцией.

     Тут, правда, мы налетаем еще на одно кажущееся противоречие: с одной стороны, нам предстает пиетет, с каким Рудольф Штайнер относился к индуктивному методу Эдуарда Гартмана, а с другой — выведение им теории познания из Гете, который в своих «Максимах и рефлексиях» замечает: «Индукции я не позволял себе никогда».3

    Ну, что касается Гете, то, напомним еще раз, его следует понимать как человека, чей дух работает уже в постфилософской стадии науки. Рудольф Штайнер возводит мост от умозрительного к реально созерцаемому содержанию идей. Для этого он индуктивно-эмпирическим методом (не диалектически) исследует мир гегелевско-фихтевских дедукций. Тогда законы диалектики раскрываются в реальной, а не только в умопостигаемой феноменологии духа, которая есть эволюция мира и человека, а в ней закон и явление суть две стороны одной реальности.

    «В нашем познании, — пишет Рудольф Штайнер, — изживает себя внутреннейшее ядро мира. Закономерная гармония, господствующая над миром, приходит к явлению в человеческом познании. Поэтому призвание человека состоит в том, чтобы основные законы мира, которые хотя и господствуют над бытием, но сами к бытию не приходят, переносить в область являющейся действительности» (30; S. 207). Так возвращает Рудольф Штайнер познанию его древний мистериальный характер. В нем тогда постепенно открывается мировая основа, которую образует мир идей в его вечном, не отраженном бытии. В своем «Kredo» Рудольф Штайнер так определяет его: «Мир идей есть пра-источник и принцип всякого бытия. В нем пребывают бесконечная гармония и полный блаженства покой. Бытие, не озаренное его светом, было бы мертвым, бессущностным, не имеющем части в жизни мирового целого» (40; S. 273).

       Бытие (das Sein), о котором здесь идет речь, есть инобытие (Anderssein), или небытие (nicht-Sein) философии Гегеля, или также не-Я (nicht-Ich) философии Фихте. Мир инобытия приближается к «миру идей» путем эволюции. С помощью ее инобытие приходит к единству с «жизнью мирового целого», не-Я — с Я; т. е. благодаря эволюции восстанавливается всеединство абсолютно положенного Я.

    Так теория познания органически сплетается с учением об эволюции, а также и с этикой. И именно в духовнонаучном учении об эволюции находим мы правомерную дальнейшую разработку диалектических законов. Ибо они описывают принцип движения, который есть атрибут и развития, и бытия.

    В одной из глав «Очерка тайноведения» Рудольф Штайнер излагает эволюцию абсолютного Я, всесознания, порождающего мир не-Я и вновь возвращающего его к себе. Процесс протекает в виде семичленных метаморфоз и описан в понятиях Антропософии, которые, по сути, возвращают абстрактному, часто опускающемуся до номинализма, его подлинное содержание. Нужно лишь иметь это в виду, читая антропософскую литературу.

    Все развитие мира, каким его описывает Рудольф Штайнер, опираясь на очень высокие уровни сверхсознания, объемлется глобальной метаморфозой, проходящей по семи ступеням. Это не означает, что ею ограничивается бесконечная Вселенная. Препятствием для движения познания за ее пределы является единственно лишь ограниченность возможностей человеческого духа в его современном состоянии.

    Каждое звено глобальной метаморфозы носит в эзотерике название «планетарного зона», или «состояния сознания». Абсолютное Я порождает сложную иерархию форм бытия и постепенно отождествляется с ними. Происходит это так, что каждое состояние сознания (эон) реализует себя в семи состояниях жизни (тут имеет место метаморфоза второго порядка, а каждое состояние жизни проходит через семь состояний формы (метаморфоза третьего порядка). Таким образом, нам предстает процесс, управляемый законом единства формы и содержания, но состоящий из трех составных частей: сознания, жизни, формы. Его более подробному рассмотрению посвящена следующая глава.

III.  РАСШИРИТЕЛЬНОЕ  ИСТОЛКОВАНИЕ  ДИАЛЕКТИЧЕСКОГО

ЗАКОНА  ЕДИНСТВА  ФОРМЫ  И  СОДЕРЖАНИЯ

   Гете и Гегель, кардинально расходясь направлениями своих научных интересов, необыкновенно родственны в методе. Оба эволюционисты, оба опираются на созерцающую силу суждения. Только созерцание Гете направлено на мир природы, чувственной реальности, в которой он «считывает» созерцающим духом ее законы, а Гегель созерцает мир мыслеформ и «живописует» бесконечную сеть его ткания. Оба в конечном счете имеют дело с одной и той же реальностью, в которой Гете идет от формы (явления) к содержанию (к идее), а Гегель от идеи (содержания) идет к форме ее существования и движения — к категории и закону, к логике.

   Логика Гете — это само бытие природы. («Голубизна неба есть уже теория»).4 Поэтому его учение о метаморфозе есть та же логика, но осуществляющая себя не абстрактно ( в бытии понятий), а в феноменологии бытия.

       Гетевский Фауст повторяет Гегеля, когда говорит:

    «Содержание приносит форму* с собой, 

форма без содержания есть ничто».

    При этом, разумеется, Гете, как и Гегель, мыслит форму как нечто идеальное, но — в отличие от Гегеля — гетевский монизм объемлет собой обе реальности: идеальную (чистое сознание) и чувственно воспринимаемую (структура бытия), к которой Гегель доступа не находит. К единству обе реальности приходят не столько в мыслящем, сколько в созерцающем, т. е. идеально воспринимающем духе, способном наравне с цветом, формой, звуком и т. д. воспринимать также и идеи вещей. Восприятийный же элемент бытия есть осевой принцип онтогенеза во всей его чувственно-сверхчувственной совокупности.

     Форма, согласно Гете, присуща вещи как свойство, которым обусловлено ее единство и целостность, если следовать Платону; а на языке современной науки она есть системный признак объекта. Для Аристотеля формой является eidos — антипод материи. Поэтому к Аристотелю восходит Гете, говоря:

«Всякая форма приходит свыше».5

    Она же (что утверждает и Кант) есть активный принцип, который девает возможным опыт. «Всякая вещь, — пишет Гете в письме к Мюллеру,— всякая деятельность   требует   собственной   формы,   формулы,   которая,   исключая

     * Форму — как задачу, в смысле нашего контекста.

несущественное, резко ограничила бы главное понятие. Многое желало бы воспринять правильное, охотно желало бы его представлять, но не способно выработать правильную форму».6

      Всякая живая форма внутренне противоречива, отрицает себя, или, согласно терминологии Гете, метаморфизируется. Действующий тут принцип таков: «Чем совершеннее, тем менее способности, умения (Fahigkeiten) из одной формы передается в другую»7. Так пишет Гете в письме к С. Бойссере, имея в виду свое «stirb und werde» (умри и будь) — главный и универсальный принцип всех метаморфоз, совершающихся как в низшей, так и в высшей природе — в человеческом мыслящем духе.

      В конечном счете, то великое целое, которое мы называем природой, где сам человек есть лишь более высокая ступень по отношению к ее более низким ступеням, представляет собой иерархию взаимопревращений формы и содержания. Чувственная реальность, материальный мир есть ступень состояния формы, в которой духовное содержание может существовать абстрактно — рефлектироваться. Идеальная реальность, мир идей — это более высокое, нематериальное состояние формы. Вернее сказать, мы имеем там дело с иерархией мыслесуществ, где одно «состоит из» другого, наполняет его как форму и дает ему более высокий смысл.

   «Форма форм», как считал Аристотель, есть Сам Бог. Его содержанием в христианской теогонии является Бог трех Ипостасей (их отношение, правда, — взаимообращаемое). На границе умопостигаемого мы имеем высшую, всеобъемлющую форму, единого Бога; на низшей границе Его откровения — последнюю форму, всеобщее небытия: материю.

   Человек, используя материю как инструмент отражения, преодолевает ее форму, переходя в сферу чистого мышления, «мышления о мышлении», как называет это Рудольф Штайнер. Он перестает отражать чувственную реальность, удерживая в себе ее идеальные противообразы, идеальные объекты, готовые мыслеформы, и находит для них новые идеальные противообразы, соответствия. Следующим шагом тогда будет проблема, как из содержания переступить в идеальную форму, когда достигнуто их субстанциональное тождество; и тогда мир мыслеформ становится воспринимаем, вместо рефлексии наступает созерцание, с которым следует вернуться в исходное положение — в мир чувственных восприятий, но уже в новом качестве, не как абстрактный мыслитель и даже не как эмпирик в традиционном смысле.

    Итак, совокупный европейский гений, двигаясь совершенно разными путями познания, решил главную проблему бытия и сознания — распознал их сущностное единство, благодаря чему подвел человеческую цивилизацию к Порогу сверхчувственного мира. Оставалось лишь ждать того, кто сделает следующий шаг и Порог преступит. Поэтому такое одновременно культурно-историческое и эзотерическое явление, каким было творчество Рудольфа Штайнера, обусловленное характером индивидуального развития самого автора, творца, было и закономерным, и необходимым. Данное им учение об эволюции синтезирует в себе и диалектический, и гетевский методы познания, ставя их при этом на чисто эзотерическую основу. Поэтому в Антропософии исследователь оказывается перед двуединой задачей: осмыслить Духовную науку теоретикопознавательно, а теорию познания — духовнонаучно. Всякий, кто не решает ее в таком виде, в лучшем случае остается на стадии нескончаемо длящегося подготовления к познанию.

    Гетевское природоведение онтологично, онтологична гегелевская теория познания, хотя и в ином смысле. Духовная наука Рудольфа Штайнера представляет собой реальное бытие в мире идей как первофеноменов (а не просто категорий) всего творения Божия. Поэтому для Антропософии язык философии в известном смысле условен; он выработался как форма иносказания применительно к той реальности, которая с V-IV вв. до P. X. дана нам лишь в отражении, а начиная с XX в. вновь предстает в своем истинном облике. Некогда, искушенный познанием, человек начал покидать ее, нисходя в царство смерти, где за счет умирания нервов обрел в своем роде безграничное, суверенное царство понятий. И вот теперь срок испытания трудным «царствованием» приближается к концу. Однако его завершение представляет собой задачу высшей сложности. В традиционном христианском смысле она называется преодолением первородного греха.

  В «райском» состоянии, которому в духовнонаучном понимании соответствуют три первых «состояния жизни», когда шло повторение эволюции трех первых «эонов» — в эзотерике они носят названия древних Сатурна, Солнца и Луны, — человек пребывал в состоянии недифференцированного, группового, всечеловеческого сознания. Он мог сохранить его и в четвертом, собственно земном, состоянии жизни, называемом «минеральным»; оно является всецело новообразованием. В таком случае он получил бы от Иерархии Духов Формы (Элоимов, Exusiai) физическое тело как духовное «силовое поле», «фантом», не видимый физическими глазами.

   Следует вспомнить, что физическое тело не есть синоним тела материального. Рудольф Штайнер говорит: «...то, что мы слагаем с себя как физическое тело в виде физических веществ и сил, не есть все физическое тело... к его веществам и силам принадлежит еще нечто другое, что мы, выражаясь соответствующим делу образом, должны назвать «фантомом» человека. Этот фантом есть формо-облик (Formgestalt) человека, который как

духовное образование (Geistgewebe) перерабатывает физические вещества и силы, так что они принимают форму, известную нам на физическом плане как человек» (131; 10 окт. 1911).

     Как скульптор напечатлевает веществу свою мысль, так «реальную мысль», или «фантом», Божественные Иерархии творили в течение трех с половиной эонов и, наконец, напечатлели человеку «как форму физического тела» (Ibid.). Эта форма вобрала в себя соответствующим образом выработанные ранее эфирное и астральное тела, а в завершение Духи Формы наделили ее всечеловеческим Я.

     Итак, истинное физическое тело человека, «фантом», есть идея, или мысле-существо высшего порядка. Ему вначале не предназначалось овладевать принципом рефлектирующего сознания. Он сам был как бы средством отражения, объектом в мире, где все есть субъект, для существ Божественных Иерархий и тем служил их самопознанию. В таком «инструменте» нуждалась главным образом третья Иерархия — Ангелы, Архангелы, Архаи, — но к началу земного зона они прошли через стадию предметного сознания и поднялись к высшим состояниям, или формам сознания, которые одновременно есть и формы бытия.

   Человек в земном эоне оказался (позволим себе такое выражение) в «двусмысленном» положении. С одной стороны, перед ним открылась возможность самому стать в некотором роде ангельским существом, но, как говорит Рудольф Штайнер, «чахлым» ангелом, поскольку в таком случае он миновал бы ту стадию развития, где ему представилась возможность вычлениться из общечеловеческого в совершенно индивидуальную форму бытия, наделенную собственным самосознанием, я-сознанием. С другой стороны, встала проблема: в какой сфере бытия человек мог бы отразиться для себя. Иерархии, естественно, не могли послужить ему инструментом отражения. Их высокому состоянию Я-сознания человек не способен противостоять и поныне. Поэтому ему оставалось лишь покинуть мир Иерархий, сойти в сферу, где дух уплотняется до состояния вещества, выпадает из жизни. Так возникло минеральное состояние жизни, а человек вкусил от «Древа познания». Большую роль в этом процессе сыграли люциферические существа — отражение Иерархий.

    В целом констелляция человека внутри эволюции мира приобрела вид, показанный на рис. Ее особенное заключается в том, что в ней присутствует минеральное царство, которое играет роль основания как для других царств природы, так и для человека. Благодаря заполнению «фантома» материей, человек выработал собственный аппарат отражения — высшую нервную систему, мозг; но вместе с тем его сознание люциферизировалось, потеряло связь с бытием, стало отражающий и отражением существ интеллигибельного мира. Дарованное Духами Формы Я стало я-сознанием, которое умирает вместе с распадением аппарата отражения. Человек как бы выпал из высших законов эволюции, которые исключают смерть (вместо нее они вызывают превращения).
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   Можно прибегнуть к помощи еще одного рисунка (рис. 2) и получить дополнительное разъяснение того эволюционного положения, в котором человек вырабатывает индивидуальное «я». Минеральное состояние жизни проходит через 7 состояний формы, которые образуют некую «чашу» развития. Пунктирной линией на рисунке показан путь человека, обусловленный прежними законами его развития. Но, по указанной выше причине, произошло «выпадение» человека из «чаши» эволюции, в результате чего возник мир второго откровения, чувственно воспринимаемая вселенная. Она отражает (следовательно, повторяет) все содержание духовной Вселенной, но является ее обратной, теневой стороной, а также — ее формой.
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   Не только сознание, но и жизнь в материальной вселенной вторична по отношению к жизни в духовной Вселенной. Однако это не означает, что мы в результате получили два мира. Нет, мир был и остается один, но на данной стадии развития он диалектически выражает себя в единстве формы и содержания, где одно переходит в другое: дух «сгущается» до состояния материи, а материя сохраняет способность при определенных условиях одухотворяться. Принцип такого мирового взаимоперехода формы и содержания показан на рис. 3.
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  Характер развития, проходящего через метаморфозы, особенно наглядно выражает лемниската. Если состояние мира до возникновения древнего Сатурна — законченное в себе, невыразимое — мы условно представим в виде круга, то состояние Сатурна образовалось внутри того мира как одна петля лемнискаты, обращенная внутрь другой. Окружение внутренней петли образовали 2-я и 1-я Иерархии, а сама внутренняя часть была той жертвой Престолов, о которой говорится в «Очерке тайноведения». Между обеими частями возник процесс отношения-отражения. И он был сущностным: процессом творческого сознания-бытия Иерархий. Как бы оболочку внутренней петли лемнискаты образовывали Духи Личности, проходившие тогда свою «человеческую» стадию развития. Она была их «фантомом», наполненным лишь тепловой субстанцией, — «царством природы» Сатурна, зачатком человеческого царства (а также царств Ангелов и Архангелов).
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      В ходе дальнейших эонов картина творения усложнялась, но в сути своей оставалась прежней (рис. 4). В четвертую глобу четвертой рунды земного зона в эволюцию мира был внесен качественно новый принцип. Присущее прежде лишь миру Иерархий — самосознание, Я-принцип, — было напечатлено миру второго откровения, тому, что получило тенденцию к материализации и как бы «выпало» из мира Иерархий. Я-принцип, говоря языком философии, начинает в земном зоне переходить в «инобытие», на «другую» сторону бытия.* Возникает состояние, гениально исследованное с помощью абстрактного мышления Гегелем и Фихте. Мы имеем в виду два коренных тождества их философии: бытие = небытию и Я - не-Я.

      * Изображенный на рис. 4 и 5 принцип универсально действует на Земле при зарождении высших форм жизни. С помощью рисунков этот принцип-закон делается доступным нашему созерцанию.

   Реально, в эволюции имело место длившееся три рунды истечение триединого мира древних Сатурна, Солнца и Луны в инобытие земного зона (рис. 5). Отраженная реальность потенциально стала тождественной первичной 
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реальности. Мир, Универсум, получил некое продолжение; он уже больше не «вызревал» в себе (см. рис. 4), а как бы «вывернулся» наизнанку. И в новый мир инобытия Духи Формы внесли как жертву Я-принцип. Отсюда последовало все остальное: тотальное обособление человека в ином от Божественного лона Сущего. Человек «отпал» от Бога, родившись с я-принципом в иллюзорном, вторичном мире, где он постепенно в эволюции видов выработал собственные жизненные процессы, органы чувств и нервную систему, а затем еще раз «отпал», обособился — от филогенеза и в новом состоянии овладевает индивидуальным «я» благодаря развитию тройственной души: ощущающей, рассудочной, сознательной. В дальнейшем возросшая сила «я» начнет приобретать атрибуты Я высшего через претворение тройственного тела в тройственный дух. Наконец, наступит момент, когда каждый человек индивидуально овладеет всей полнотой Я, дарованного человечеству Духами Формы. Произойдет это, когда завершится цикл большой метаморфозы, проходящий через семь эонов. Мир тогда, через человеческое Я, постепенно вновь воссоединится с инобытием и обретет качественно новое единство.

     Весь мир инобытия, возникший в земном зоне, стал для Божественного мира некой «вещью в себе», самодостаточной реальностью, где закон имманентно пребывает в явлении, дух стал не-духом, материей и в ней противостал себе; возникла эволюция видов, о которой мы вряд ли вправе говорить по отношению к трем первым зонам. Там все имевшее тенденцию к оплотнению являлось как некий мираж, преходящая «греза» трансцендентных законов развития. Они, как причудливое творчество Иерархий парили над явлением, обусловливая его извне.

     Четвертое, «минеральное», царство земного зона (см. рис. 1) отделило сознание от бытия, чем было положено начало становлению человеческого предметного сознания. Позже, когда человек получил индивидуальное триединое тело и триединую душу, в нем образовалась триединая структура «я». Ее образуют: тело душевное, низшее «я» и Я высшее. Низшее «я» тождественно душе рассудочной; высшее Я осеняет человека из сферы его Самодуха. Через эту сложную структуру я человек может теперь вновь воссоединиться с Сущим. Для этого в теневое сознание необходимо начать вносить жизнь, соединять «Древо познания» с «Древом 'жизни». На макроуровне это означает осуществление тождества бытие = небытию и Я = не-Я. Одному человеку такая работа не под силу. Поэтому Бог, высшее, макрокосмическое Я, низошло в мир не-Я, став отныне в человеке Богом его Я-сознания.

   В четвертом, «физическом» состоянии формы, содержание образуют сознание и жизнь, на время противоставшие одно другому и стремящиеся вновь стать единством. Форма, физическое, или «фантом» физического тела человека, подобно чаше, несет в себе сложное сплетение состояний предметного сознания и бытия, соединенных с материей (рис. 6). Со временем, когда мышление вновь станет живым, низшее «я» станет высшим, сохраняя свою новую индивидуализированную форму, но приведя ее в соответствие с собой, что будет означать освобождение «фантома» физического тела от первородного греха. В оккультизме такой процесс называют работой над «камнем мудрых», в[image: image7.jpg]Vi
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 эзотерическом Христианстве — построением «тела воскресения». В нем 

высшее человеческое «Я» уподобится мировому Я, а форма человеческого тела уподобится Св. Чаше Грааля, в которой, как Причастие, будет покоиться Павлово: «Не я, но Христос во мне».

    Познание тогда станет культом. Христос приведет человека к Отцу, к Духочеловеку. «В тот день, — говорит Христос, — узнаете вы, что Я в Отце Моем, и вы во Мне, и Я в вас» (Ин. 14; 20). Человечество уже ступило на этот путь, но пока лишь в лице отдельных своих представителей. Они, как сообщество, не обусловленное пространством и временем, уже образуют грядущую Церковь — Церковь Святого Духа. И сказанное — не досужий вымысел. Свидетельство тому, опять-таки, — слова Самого Христа: «Но настанет время и настало уже, когда истинные поклонники будут поклоняться Отцу в духе и истине, ибо таких поклонников Отец ищет Себе» (Ин. 4; 23). А что это за «дух», о котором говорит Христос? — Это Дух Святой: «И Я умолю Отца, и даст вам другого Утешителя, да пребудет с вами вовек, Духа Истины, Которого мир не может принять, потому что не видит Его и не знает Его; а вы знаете Его». И далее: «Дух Святой, Которого пошлет Отец во Имя Мое, научит вас всему и напомнит вам все, что Я говорил вам» (Ин. 14; 16-17, 26). Форма, в которую уже изливается мудрость Святого Духа, есть Мистерия Антропософии.

    Таковы те глубокие истины, которые на макрокосмическом уровне объясняют человеку его задачи развития в середине земного зона. Они, как первичный феномен, имманентно пребывают во всех делах человеческих, которые силой воскресшего Христа переводят весь гигантский поток эволюции с нисходящего пути на восходящий. Поэтому всякая духовная инициатива в новое время ищет форму, адекватную спиритуальной задаче настоящего и будущего — задаче преодоления, но не отторжения власти материи. А всякая Мистерия, соответствующая своему времени, представляет собой органическое единство формы и содержания, присущих ему.

IV. РАСШИРИТЕЛЬНОЕ   ИСТОЛКОВАНИЕ 

ДИАЛЕКТИЧЕСКОЙ   ЛОГИКИ  

В   ПОНЯТИЯХ   ДУХОВНОЙ   НАУКИ.

     Объем понятий манвантара и пралайя

    Рассматривая картину эволюции мира в целом, в границах семи планетарных эонов, можно принцип, обусловливающий ее динамику, обнаружить действующим в двух измерениях: во времени (по горизонтали), эволютивно, и по вертикали инволюции, где каждая ступень означает качественное восхождение, уровень духовного производства, творчества, обусловленного мерой овладения человеком определенными душевно-духовными качествами.

    Во времени развитие движется через семичленные циклы метаморфоз; метаморфозой движется и восходящее развитие. Первое из них дано эмпирически, второе — уму и чувству. Но закон, действующих в них обеих, — один.

      Первые три ступени эволюции мира были показаны в развернутом виде[image: image8.jpg]


 на рис. 1. Далее, как это следует из описаний, данных Рудольфом Штайнером, идут еще четыре ступени. Каждое состояние формы проходит через свою семичленную метаморфозу. В четвертом состоянии формы элементы ее метаморфозы носят название «коренных рас». Каждая коренная раса развивается в течение семи подрас — «культурных эпох». Каждая культурная эпоха состоит из семи периодов, примерно в 300 лет, управляемых разными Архангелами. На последней, седьмой, ступени находится человек. Его обусловленная космосом жизнь также проходит через семичленную метаморфозу, каждая ступень которой длится 7 лет; только четвертая ступень составляет исключение из этого правила (обусловленное развитием «я») и длится 3x7 лет, от 21 до 42 лет.

    На разных стадиях, на разных уровнях эволюции то, что в эзотерике называется рундами, глобами, культурными эпохами и т. д. выражается по-разному. Но принцип развития внутри семи эонов остается постоянным. Любое состояние здесь имеет свои «координаты»: во времени и «по высоте». Критерии «высоты» также разнообразны, но главным из них является сознание.

     Итак, некая форма, состоящая из 7x7 элементов (рис. 7), выражает собой первофеномен всей постижимой в понятиях эволюции Вселенной, длящейся от состояния древнего Сатурна до состояния будущего Вулкана.*

    Не станем шокироваться тем обстоятельством, что данному в первую очередь не уму, а созерцанию, мы придали формализованное выражение, напоминающее некую «матрицу» из области математического моделирования. Интересно заметить, что также и там, в особенности в области системного анализа, идет поиск того, что в гетеанизме называют первичным феноменом, универсальным принципом, определяющим весь характер существования и развития внутри определенного, целостного, системного комплекса феноменов.

   Если какой-либо объект человеческого опыта получает определение «системного», «целостного», то, во-первых, он берется во всей совокупности не только своих элементов, но и связей элементов; во-вторых, в своей главной сути, которой и определяется его целостность, он не равен сумме своих элементов и связей, он сверхсуммативен. В приложении к найденному нами прафеномену эволюции мы, прибегая к понятиям эзотерики, в качестве элементов имеем «манвантары», а связей — «пралайи». Разумеется, такое употребление этих понятий сильно расходится с привычным их пониманием, где манвантарой называется проявленное состояние мира, а пралайей — состояние, когда мир уходит в свое сокровенное. Иными словами, они традиционно имеют отношение лишь к трем верхним циклам метаморфоз (см. рис. 1). Однако суть развития, протекающего не линейно, не путем одного лишь накопления количественных признаков, а путем метаморфоз, состоит в том, что, каков бы ни был уровень развития, одно проявленное состояние сменяет другое проявленное состояние, а между ними пребывает состояние небытия, где коренится закон метаморфозы, выраженный Гете в его «умри и будь».

     Одним словом, принцип развития на макрокосмическом уровне повторяется абсолютно на всех нижестоящих уровнях; им и обусловлен системный характер объекта. Мы имеем полное право, хотя и принимая во внимание масштаб, говорить о перволисте, о завязи, цветке, тычинке, пестике, семени как о манвантарах растения, а о том, что их разделяет, — как о пралайях.

      * Еще раз отметим, что содержание, когда речь идет об элементах эволюции, мы целиком черпаем из «Очерка тайноведения» и ряда лекций Рудольфа Штайнера.

     В макрокосмическом смысле пралайя означает свертывание феноменального мира, уход его в состояние чистых законов, определявших развитие в манвантаре. В пралайе восстанавливается запредельное для человеческого разума всеединство Вселенной, для которого даже наше представление о триедином Боге феноменологично. Такую Пралайю называют Великой. Но имеется ряд нижестоящих пралай. Они соотносятся с манвантарами низшего рода как содержание и форма. В одном полюсе их отношение предельно противоречиво, что обращает манвантары к свертыванию, форма переходит в содержание, в другом — содержание изливается в форму. Отсюда следует, что и цепь пралай также взаимосвязана сквозным законом, образует цикл метаморфозы особого рода, где видоизменяется чистый закон.

    Так пришли мы к необходимости ввести понятие «трансцендентальной феноменологии». На языке христианского гнозиса мы тут имеем дело не с чем иным, как с миром первого откровения. Эволюции второго Божественного откровения — чувственной реальности — предшествует эволюция в мире Божественных существ, Иерархий. Все истинно эзотерическое знание, Духовная наука возможны только благодаря тому, что существует мир первого откровения: астральный мир, нижний Девахан и Высший Девахан — миры имагинативный, инспиративный, интуитивный, познание которых переложимо на язык понятий.

     В состоянии пралайи происходит изменение самих закономерностей. И пусть всего лишь на мгновение, но каждое звено любой метаморфозы входит в состояние пралайи. Только, в отличие от высоких уровней, в феноменальном мире второго откровения происходит не изменение, а смена действующих законов развития, так что, если, например, один из них определял развитие листа, его рост и форму, то другой определяет развитие цветка и т.д. Сама пралайя тут строго детерминирована. В высоких состояниях пралай выражается творческая фантазия Богов.

    В человеческой жизни биогенетический закон во взаимосмене своих составляющих закономерностей обусловливает метаморфозу тройственного, физически-эфирно-астрального тела по семилетиям: до смены зубов, до половой зрелости и т. д. Подчинены этому закону и начальные элементы душевно-духовной жизни. Однако по мере развития я-сознания человек как род, человек как вид получает совершенно индивидуализированное выражение. Тогда я-сознание начинает жить по законам мира первого откровения — стремясь к тождеству своей формы и содержания, что предполагает возможность придать индивидуальным действиям характер «моральной фантазии» (описанной Рудольфом Штайнером в «Философии свободы»), т. е. вызывать в индивидуальном духе состояния Великой Пралайи. — Не зря древние говорили : «Что вверху, то и внизу».

       Первофеномен эволюции мира

    Все элементы протекающих во времени метаморфоз («по горизонтали») представляют собой различные состояния формы. Что пребывает между ними («в интервалах»), есть чистое содержание. Определяющий его принцип действует сверху, «по вертикали»; он есть жизнь и сознание в различных сочетаниях соединения и разъединения. Содержание действует как импульс силы, сначала низводящий форму по трем ступеням до чувственно воспринимаемого состояния (4-е состояние формы; см. рис. 1), а потом возводящий ее, также по трем ступеням, до полного ее перехода в содержание. Между циклами метаморфоз состояние пралайи углубляется, вплоть до Великой Пралайи, отделяющей зон от зона, когда исчезает вся чувственно воспринимаемая Вселенная.

      Итак, рассматривая эволюцию мира как целостный, системный объект, мы находим ее состоящей из иерархии 49-ти подсистем, внутри которой идет процесс возрастающего единства содержания, понимаемого как Абсолют, и формы, понимаемой как Божие откровение, творение. Такова вся система в принципе. Ее реальное развитие, естественно, насчитывает значительно большее число элементов. Так, уже в первых трех циклах их 7x7x7.
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      Сверхсуммативный характер системы обусловлен макрокосмическим Я, пронизывающим все элементы и связи системы, вызывающим в ней зарождение принципа самодвижения и самообусловленности — человеческое «Я». На нашем рисунке принцип сверхсуммативности следует обозначить действующим по диагонали (рис. 8).

    Уже первым своим вдохом, который человек делает, входя в земное воплощение, он служит осуществлению сверхсуммативного, т. е. не количественного бытия системы. В последнем состоянии своего духа, при завершении эона Вулкана, человек своим «Я» придет к тождеству с вселенским Я, овладеет индивидуальным Духочеловеком: придет «к Отцу». Действием отношения «я»-Я ход метаморфоз приобретает лемнискатообразный характер, где попеременно внутреннее, проходя точку средоточия цикла, становится внешним и наоборот (см. рис. 8). Однако и в своем тривиальном выражении, где он напоминает фрагмент декартовой системы координат, прафеномен эволюции являет нам свою трансцендентную природу: он выражает собой развитие, входящее в пространственно-временной континуум и выходящее из него: в первую очередь — в двухмерный имагинативный мир, потом — в одномерный мир Я, в «однопунктное» состояние «сознательного всесознания», которое стоит даже выше отношения внутреннего-внешнего, присущего миру первого откровения. Нашему перво-феномену (эволюции) принцип высшей одномерности дает в некотором смысле третье измерение. Оно-то, в этой своеобразности, и обусловливает сверхсуммативность системы.

        Логическое и Божественное

   Теперь мы подошли к тому, чтобы детальнее рассмотреть принцип самодвижения метаморфозы. Его, совершенно очевидно, не могут вызывать элементы, поскольку в них происходит лишь накопление количества в пределах имманентной закономерности. Достигнув крайнего предела, количество упраздняет действие обусловливавшего его нарастание закона, и далее элемент как снятый присутствует в пралайе, где происходит переформирование действующих в данном цикле метаморфозы закономерностей. Постоянным остается лишь единство, хотя и оно явлено целой иерархией состояний: от мирового безусловного, от всеединства, до бесконечного многообразия эмпирически данных единств формы и содержания.

     Мировое единство одновременно и имманентно, и трансцендентно объемлет собой всю полноту принципов самобытия и самодвижения. Таково его исходное состояние до начала откровения, акта творения. Почему «в начале всех начал» мы имеем не природный акт, а творение, объясняется абсолютной свободой начала. Универсум как бы «выдыхает» себя, дифференцируясь в иерархии соподчиненных единств, повторяя в них себя и отражаясь в них, а затем переходит ко всеинтегрирующему «вдоху». Результатом абсолютного ритма, как и в случае отдельного человека, является жизнь: возникают состояния жизни. И жизнь Универсума есть Идея. Даже в своем абстрактном выражении она несет отпечаток абсолюного ритма, жизни Универсума. Такова внутренняя природа диалектического закона отрицания.

      Рудольф Штайнер дает в «Загадках философии» великолепное описание его возникновения и действия в ином: «Когда естествоиспытатель наблюдает вещи, то он образует противоречивые о них понятия. Затем мыслитель, философ берет эти, добытые из наблюдения природы мысли и обнаруживает в них противоречивые идейные образования. Но именно их противоречия дают ему возможность из отдельных мыслей создать цельное строение мысли. Он отыскивает в мысли то, что является противоречивым. А противоречиво оно потому, что мысль (всегда) указывает на более высокую ступень своего развития. (Выделено нами.—Авт.) Каждая мысль заключенным в ней противоречием указывает на другую, к которой она стремится в процессе развития. Так, философ может начать с простейшей мысли, совершенно лишенной содержания, с абстрактного бытия. Заключенное в самой этой мысли противоречие изгонит из нее мыслящего к более высокой и менее противоречивой ступени и затем еще дальше, пока он не достигнет высшей стадии — такой мысли, которая живет в самой себе, является наивысшим проявление духа» (18; Bd. 1,S. 190. Taschenausgabe).

    Вполне очевидно, что речь тут идет о движении к абсолютной Истине, которая есть покоящийся в Себе Бог. И тогда получается, что в диалектическом, абстрактном, теневом движении мысли выражается интегрирующая деятельность Бога. Шеллингово «философствовать о природе означает творить природу» получает в таком случае двоякий смысл: что мышление, как продукт природы, действует по ее же законам (а законы природы есть законы жизни), и, во-вторых, что через мышление — высшую природу в природе — мир, как эманация Бога, возвращается к себе. И Бог возвращается к Себе через иное, которое, в конечном счете, становится новым количеством Божественного бытия и сознания или, иными словами, — неким обогащением «формы форм».

   Чтобы достаточно глубоко понять этот процесс, необходимо решить проблему перехода от абстрактного к конкретному, и не только как проблему восхождения от рассудочного к разумному мышлению (как у Гегеля), но и как проблему единства бытия и сознания, исходное противоречие которых явлено в противостоянии понятия восприятию. Иными словами, перед нами встает вопрос о границах логического, за которыми должен открываться мир реального бытия. Насколько абсолютна, непроницаема эта граница? Или, может быть, она всего лишь догма рассудка?

    Диалектические триады набрасывают сеть на мир, данный субъекту в восприятии, и нигде реально не соприкасаются с ним, хотя идеально-абстрактное соответствие обоих миров совершенно очевидно. Триады движутся по замкнутому кругу, воспроизводя лишь самих себя, подобно растительным образованиям, а потому — творят ли они действительно природу?

   Соответствие понятия восприятию не единственный и даже не главный фактор, говорящий в пользу того, что понятие есть природный объект. Куда существеннее диалектическое самодвижение понятий. В нем, как и в остальной природе, действует принцип метаморфозы, но не целиком. Мыслительный процесс, в котором действуют законы диалектической логики, проходит только через три первых ступени метаморфозы. Тезис, как исходное и безусловное на микроуровне полагание, несет в себе свое отрицание, чем и обусловлено его стремление метаморфизироваться, как снятый момент присутствовать в ином, а потом вновь вернуться к себе, но в более высоком качестве.

     Подобное «бытие» духа не следует ни недооценивать, ни переоценивать. Оно остается бессущностным, сколь бы грандиозными ни были порождаемые им мыслительные системы. С другой стороны, мы имеем в нем последний предел изначального акта Божественного творения, где глобальное противоречие «Бог и мир» через отрицание отрицания ( отрицание мира, который отрицает Бога) начинает возвращаться к глобальному синтезу, к утверждению всеединства. Творение мира неизбежно предполагает противопоставление. Все, что противостает Богу, есть небытие. Но чтобы творение состоялось, противодействие должно быть равным по силе действию. Абсолютный Субъект, Я, должен быть равным не-Я. И в этом противопоставлении благодаря отрицанию и полагается сила возвращения в лоно Сущего. Творение противостает Творцу, отрицает Его, и оно имманентно отрицает себя в себе, как небытие. Но этим оно восстанавливает себя как бытие.

     Нельзя сказать, что весь процесс оттого становится условным. Просто он остается в «пределах» абсолютного единства, которое есть чистое качество.

    Сотворение Богом всечеловека, Адама, означает разделение изначального единства на бытие и сознание. С тех пор начался процесс все возрастающего отрицания чистым мышлением бытия, а бытием — чистого мышления. При этом бытие, отрицая себя, становится бессущностным мышлением; мышление, отрицая себя, становится единством бытия и сознания. Исходная посылка возвращается к себе в новом качестве. В диалектическом законе отрицания сказывается пра-древняя тенденция Универсума дифференцироваться на множество отдельностей, «я», через феноменологию бытия. В первом случае творение противостает Творцу, во втором, в отрицании отрицания, Творец изливается в мир. Поэтому, по сути говоря, нет двух миров и нет надмирового Бога. Есть единство бытия во всем его объеме: от всеобщего прафеноменального до последней частности бытия тварного мира. И есть процесс интеграции, где Бог, излившийся в мир, противоставший Себе в Себе, порождает не-Я, равное по силе Я, а потому способное в становлении, т.е. в отрицании себя, воссоединиться с Я.

      В конечном счете можно сказать так: абсолютный Субъект наполняет собой объект, инобытие и полностью переходит в него. Откровение и жертвенность Бога не имеют границ. В безграничной любви Он целиком отдает Себя тому, что Ему противостало, и так побеждает его (как зло), возвращает к Себе, претворяет зло в добро и делает мир инобытия Собою. И в таком случае мир не возвращается просто в свое исходное состояние, чем и обусловлено рождение нового качества: благодаря умножению бытия.

    В сфере мышления процесс Божественного синтеза также дает более высокое состояние тезиса, только процесс становления остается в сфере абстрактного. Причина этого кроется в узкой заданности законов диалектики. Они прежде всего — и в этом состоит их главный недостаток — внеэтичны. Они эгоцентричны, поскольку ими творится эго — носитель мыслящего сознания. Поэтому диалектик, ища связи с бытием, встает перед задачей изменить не объем сознания, но — способ мышления.

     К чистому мышлению, говорит Рудольф Штайнер, восходить необходимо, но когда оно имеется в наличии, его следует «употребить для проникновения в сверхчувственное. Не нужно искать логику, или организм из идей, который может быть затем обращен только на чувственный мир; необходимо в том месте, где открыта логика, из чувственного пробиться в сверхчувственное. Это не удалось сделать Гегелю, поэтому человечество было отброшено назад» (189; 16 марта 1919).

      Мы оставим на другой раз вопрос о социальных последствиях нерешенных гносеологических проблем, а сейчас займемся вопросом, как «организм из идей» обратить «на сверхчувственное», что в конечном счете и означает воссоединение сознания с бытием, обретение через абстрактное конкретного. В этом заключается главный принцип новой науки посвящения: она ориентирует человека не на «подглядывание» в мир сверхчувственной реальности, а на развитие такого я-сознания, для которого мышление есть исходный «столп и утверждение истины» (П.Флоренский). К нему, в первую очередь, необходимо достроить еще один «столп», вторую точку опоры, чтобы затем как индивидуальность пройти между этими «геркулесовыми столпами» в страну духа и стать в ней столь же полноправным гражданином, сколь и в мире чувственной реальности.

      Второй «столп» есть созерцающая сила суждения; возводится он по методу Гете-Штайнера, путем качественного изменения индивидуальной духовной деятельности. Речь тут начинает идти о том, как инструмент мышления претворить в инструмент идеального восприятия. Такая метаморфоза человеческого духа возможна, что на опыте доказал Гете, и необходима, что со всей убедительностью доказал Рудольф Штайнер. Мы имеем тут дело с эволюционной задачей, с восхождением человечества на следующую ступень своей эволюции. И всякий, кто не желает ныне делать соответствующих усилий («Царство Небесное силою берется». Мф. 11, 12), рискует быть отброшенным назад эволюционно, т.е. пережить «вторую смерть», утратить видовую связь с человечеством.

        Гносеология христологии

       Проследим еще раз тот параллелизм и соответствия, которые указывают на единство микро- и макрокосма. На высшем уровне бытия мира человеческому познанию открывается Божественное Триединство: единое в вечности и трехипостасное в откровении. Оно — творящее и непротиворечивое. Его властью мир (1-е откровение) сначала возводится на отношении. Принципы того творения описывают Евангелия. Они суть следующие: «Я в Отце и Отец во Мне. ...Отец, пребывающий во Мне, Он творит дела» (Ин. 14, 16). Но Отец послал Сына в мир: «Я исшел от Отца и пришел в мир» (Ин. 16. 28). Это уже мир второго откровения, где принцип Божественного отношения сочетается с принципом противопоставления: Бог вочеловечивается. А далее: «И Я умолю Отца и даст вам другого Утешителя», Духа Истины, «Он прославит Меня, потому что от Моего возьмет и возвестит вам» (Ин. 16, 15-16).

   У Рудольфа Штайнера мы читаем: «...Бог-Отец вел людей из сверхчувственного в чувственное, Бог-Сын ведет их из чувственного снова в сверхчувственное: во Христе умираем». «Соединение обоих принципов, соединение (человека) с тем, что ни рождается, ни умирает, пробуждением в духе является: со Святым Духом воскресаем» (209; 26 декабря 1921).

    Таков гнозис, гнозеология Св. Писания и христология Антропософии. На языке, скажем, философии Фихте мы могли бы сказать, что Христос в творении выступает как «основание отношения» между Ипостасью Отца, Который полагает творение, и Св. Духом, в Котором Отец приходит к Себе в ином, а творение — к Я-сознанию. Христос идет к Отцу и берет «нас» с собой, т. е. Он воссоединяет творение с Творцом, и возникает новый мир, где Христос есть «Путь, Истина и Жизнь» (Ин. 14, 6). Он, как великий Иерофант мира, в обновленной Мистерии, которая называется Христианством, образует основание отношения между всеми противоположностями, поэтому лишь «через Него» пролегает путь к Отцу.

   Принцип отношения и принцип противоречия (противопоставления) соединились во Христе благодаря тому, что Он стал человеком, прошел через физическую смерть. Между Христом и Иисусом неизбежен дуализм. В Христе необходимо видеть космически-духовное; в Иисусе следует видеть того, через кого космически-духовное вступило в историческое развитие — где, собственно, и возникает мыслящее сознание — и так соединилось со всем человечеством (см. ИПН 183; 19 авг. 1918). Человек отныне может жить в вечности, и жить, так сказать, в широком диапазоне возможностей, состояний. Их высший предел — «тело воскресения», начало же: пробуждение в духе. Воскресая со Св. Духом, мы преодолеваем противоречие; далее все строится на отношении, более того: на отождествлении, которое невозможно без жертвы и любви.

      Истины подобного рода, несомненно, требуют длительного сосредоточения. Однако временами становится необходимым дать им сжатое выражение.

        Душа и логика

    Прежде чем родилась возможность взять нас «к Себе», Божественному Триединству потребовалось развернуть три эона становления, в которых Регентом древнего Сатурна выступает Бог-Отец, Регентом древнего Солнца — Бог-Сын, Регентом древней Луны — Бог Дух Святой. Все в тех зонах построено на отношении, в которое постепенно все более входит противопоставление. Физическое тело (особенно в зоне Земли) развивает тенденцию к наполнению себя веществом и благодаря тому встает в резкое противоречие с эфирным телом. Динамически оба тела полярно противоположны, как полюса магнита; при этом физическое тело, становясь совокупностью двенадцати органов восприятий чувств,* встает в резкое противоречие также с Духочеловеком (см. ИПН 115; 24 октября 1909). Это, по сути, и есть противоречия, вызываемые отделением сознания от бытия. В трех первых зонах они были компенсированы напечатлением тройственному телу тройственного духа: Атма, Буддхи, Манаса, чем, собственно говоря, было «предотвращено» возникновение индивидуальной души.

     В земном эоне, благодаря напечатлению человеческому существу Я, сферы тела и духа раздвигаются. Триединый дух высоко воспаряет над человеком, триединое тело соединяется с минеральным царством,— возникает отрицание Отчего духовного начала, и вместе с тем образуется свободная сфера для формирования тройственной души — автономного духовного образования в мире инобытия. В нем возникает мыслящее сознание, подчиненное лишь одному «сквозному» закону трехчленного формообразования, пронизывающему весь мир. С помощью диалектических триад: тезиса, антитезиса, синтеза, — движется мыслящее сознание, и тем в бессущностном, теневом существовании индивидуального духа автономно воспроизводится вся эволюционная триада первых эонов. Как зоны представляют собой автономное законченное целое в эволюции мира,** так и триады мышления «заявляют претензию» на то, чтобы быть самодостаточным «миром в себе», т. е. быть равными бытию. Чтобы подобную «претензию» «малых сих» удовлетворить, Сын Божий посылается Отцом во вторичную реальность, в мир чувственного бытия.

     Становление души самодовлеющей реальностью начинается с того, что взаимодействием Атма, Буддхи и Манаса творение (человек) не уравновешивается в себе, как это было на древней Луне, но его внутренние, чисто    имагинативные    восприятия    чувств    открываются    вовне,    в    мир

      * До эона Земли человек имел лишь сверхчувственные восприятия, которые переживал неиндивидуально.

    ** Они являются таковыми по целому ряду признаков, которые читатель может изучить в работах Рудольфа Штайнера.

чувственной реальности. Процесс этот особенно глубоко описан Рудольфом Штайнером в цикле лекций «Антропософия, психософия, Пневматософия» (ИПН 115). Возьмем оттуда лишь один фрагмент для иллюстрации процесса становления души.* Человек не зрел для Атма, говорит Рудольф Штайнер, оно сдавливает его, как бы уничтожает (именно в их отношении выражается предельный дуализм мира). «Вследствие этого астральное тело выдавливается из человека. В той мере, в какой сжато эфирное тело, приходит в напряжение физическое тело. ... Все процессы в астральном теле становятся чувственными переживаниями (удовольствия, неудовольствия, страдания и т. д.). Указанный процесс выжимания вызывает чувство, возвещающее о себе как чувство жизни» (115; 25 окт. 1909) — первое (внутреннее) из системы 12-ти восприятий чувств.

     Таковым было первое вступление человека в автономное, посюстороннее, земное бытие. Оно было неизбежно связано с «изгнанием из Рая» и обречением человека на жизнь в среде вторичных, отраженных богов — в царстве «Змея». Поэтому уже в эпоху древней Лемурии (3-я коренная раса четвертого состояния формы) Христу пришлось из духовных высей прийти на помощь человеку. Он смог сделать это благодаря тому, что часть душевной субстанции всечеловека Адама была удержана от грехопадения, удержана от воплощения на Земле и смогла послужить «основанием отношения» Христа с земным человечеством. Через эту часть души,** которая была безгрешной и одновременно принадлежащей земному человечеству, Христос оказал смягчающее, гармонизирующее действие на человеческие органы чувств, через которые, после их открытия вовне, бурно устремились люциферические духи. Так впервые в эволюции мира возникла необходимость в манвантаре частично изменить законы развития, хотя обычно это делается только в состоянии большой Пралайи. Несколько позже, уже в 4-й коренной расе, в эпоху древней Атлантиды Христу пришлось еще дважды изменять законы эволюции, чтобы становление индивидуальной души в инобытии стало вообще возможным (см. ИПН. 148).

  Мистерия Голгофы была четвертой жертвой Христа, принесенной непосредственно на Земле. Она изменила абсолютно все мировые отношения, но до человеческого сознания лишь в современной, 5-й послеатлантической культурной эпохе доходит  понимание  того,  что  тогда  произошла  смена  всех

     * Более основательное исследование которого читатель найдет в другой работе автора, которая носит название «Триединый человек тела, души и духа в свете Антропософии».

    ** Рудольф Штайнер называет ее «Космической Натановой Душой», ибо впервые она была воплощена на Земле в младенце Иисусе Евангелия от Луки — в Натановой линии. (У Матфея прослежена Соломонова линия.) (ИПН. 148)

законов человеческого развития, что человеческому я-сознанию, которое своим возникновением обязано материальному миру, был напечатлен иерархический принцип. Оно должно впредь вырабатывать в себе способность созерцания, идеального восприятия и потому принцип отрицания должен метаморфизироваться в принцип отождествления через любовь к объекту познания.

    Таково основание, в силу которого диалектическая логика получает свое продолжение в гетеанистической логике. Уже в пределах диалектической триады мысль движется по принципу метаморфозы; выйти за пределы триады мысли мешает закон — центростремительный принцип образования «я». Поэтому ставшее, низшее «я» должно осуществить — чем решается главная задача эволюции человека — «подражание Христу», внести новый закон туда, где жестко царствует Отчее начало — диалектика. Оно должно в познании решиться на жертву, начать действовать по принципу Иерархий. Такую возможность оно обретает благодаря тому, что мышление всецело принадлежит человеку, а пожертвовать можно только тем, что имеешь в полном своем распоряжении. Человек становится «основанием отношения» между Отчим (диалектическим) и тем, что как принцип Св. Духа ведет человека к духовному пробуждению, и он тогда в мышлении соединяется с принципом бытия. В благодарность за принесенную жертву идея является субъекту в идеальном восприятии. Он непротиворечиво сливается с бытием и потому становится причастным изначальному единству, которое лишь временно представало ему двойственно: в восприятии и в мышлении.

     Далее идея обретает характер индивидуального духовного существа, т. е. становится имагинацией, объектом восприятия для 13-го, имагинативного органа чувств, который развивается вслед за чувством «я». Наконец —
это седьмая ступень метаморфозы, — идея воссоединяется со своим абстрактным началом, с тезисом, являя его на более высоком уровне, где он может быть пережит как элемент мирового всеединства.

   Так следует понимать поставленную Рудольфом Штайнером задачу пробиться от логического к сверхчувственному. Она, как видим, решается эволюционно, как и все другое в мире.

         Логика имагинативного мышления

    Подведем итог сказанному. Ряд логической метаморфозы на пути от абстрактного к имагинативному образует семь звеньев, объединенных тремя родами связей (рис. 9). Один из них —
это известная диалектическая триада. Другой род можно назвать триадой духовного пробуждения. Обе триады объединены лемнискатообразной формой, где внутреннее (в точке 4; абстрактное) превращается во внешнее (духовно созерцаемое), а спекулятивное — в созерцающую силу суждения.

   Весь ряд может проходиться чисто[image: image10.emf] мыслительно, но уже в порядке оккультного упражнения, блестящей иллюстрацией чему служит «Философия свободы» Рудольфа Штайнера, вся написанная с помощью анализируемого нами мышления. И вся она есть, в первую очередь, эзотерическое упражнение, способное изменить соотношение оболочек в человеке (а, следовательно, и структуру мозга) и привести к мышлению, которое опирается уже не на физический, а на эфирный мозг, — к живому мышлению.

   По мере развития, углубления 4-го звена логической метаморфозы (созерцания), будет меняться род идеальных восприятий (5-е звено, ступень). Созерцание подготовляется тем, что человек научается мыслить чисто, мыслить о мышлении, где объектом восприятия является также мысль, а остальные органы восприятий выключены. Затем усилием воли останавливается и сам процесс мышления; тогда на 5-й ступени последовательно могут открыться имагинативное, инспиративное и интуитивное восприятия. Их последующая индивидуализация (6-я ступень) приведет со временем к тому, что произойдет полное преобразование всего физического тела. Из него высвободится его духовный праобраз, «фантом», или Духочеловек.

   В христианско-розенкрейцерском посвящении, которое Антропософия разрабатывает применительно к современной духовной констелляции человека, 6-я ступень нашей логической метаморфозы называется «работой над камнем мудрых», а также «познанием отношения между микрокосмом и Макрокосмом». Седьмая ступень называется «слиянием с Макрокосмом» (см. «Очерк тайноведения», старое и новое издания, S. 393).

     Седьмая ступень христианско-розенкрейцерского пути посвящения выходит за пределы нашего логического ряда. Она соответствует, если взять музыкальный образ, его октаве, 8-й ступени и называется «Блаженством в Боге» или «единобытием во всем ранее приобретенном опыте как в основополагающем настроении души» (Ibid.).

     Теперь нас ни в коей мере не должен повергать в изумление вывод, что путь посвящения во все времена строится на законах эволюции. Кто идет таким путем, тот осуществляет высшее развитие внутри всеобщего развития. А Мистерии являются центрами, из которых, в силу их связи с Божественным, осознанной посвященными, осуществляется импульсирование духовных, спиритуальных составляющих эволюции, т. е. ее восходящей, субъектной части, которая внутри эволюции видов, эволюции природы, образует высшую природу — феномены культурной, социальной, хозяйственной и политической жизни.

     Начиная с индивидуально поволенного, чистого мышления, человек может микрокосмически реализовать в себе весь ряд макрокосмических метаморфоз, проходящих через 7 эонов. Он делает это, вызывая уже на уровне абстрактного, движение мысли по законам семичленной метаморфозы: тезис  — антитезис  — синтез  — созерцание  — идеальное восприятие (ф) (Cf и 9 составляют эон Земли) — индивидуализация тезиса (становление его мыслесуществом)  — завершение (высший синтез) (9).

    Таковы «манвантары» логически-имагинативной метаморфозы, благодаря которой даже теневое, рефлектирующее сознание приходит в связь с бытием. А через их связь полагается не более не менее, как начало преодоления первородного греха  человек начинает решать главную, коренную задачу всей своей индивидуальной эволюции.

     Между «манвантарами» находятся «пралайи» имагинативного логического цикла. В них пребывают законы, вызывающие превращение одной ступени метаморфозы в другую. Принцип их действия можно описать следующим образом:

          1.Между 1-й и 2-й ступенями: отрицание.

          2.Между 2-й и 3-й ступенями: отрицание отрицания (утверждение).

          3.Между 3-й и 4-й ступенями: жертва, самоотречение.

          4.Между 4-й и 5-й ступенями: откровение, духовное восприятие.

          5.Между 5-й и 6-й ступенями: духовное рождение.

          6.Между 6-й и 7-й ступенями: жажда всеединства.

    Иными словами, «пралайи» (связи) в нашей системе логики образованы переменами в душевно-духовном существе человека. Они — психологического рода, элементы же — гносеологически-имагинативного рода. Если же учесть, что восприятие есть главный элемент и психологии, и сверхчувственного познания, то оно, по сути, является тем «стержнем», который в субъекте соединяет все акцептированные в философии противоположности. Так обнаруживает себя в исходном моменте самобытия человеческая душа — новообразование во Вселенной, возникшее в зоне Земли в интервале между трехчленным телом и трехчленным духом как вместилище для индивидуального Я.

    Будучи всецело феноменом чувственной реальности * душа (она тоже трехчленна)  по своей сути имеет характер  «пралайи»  между состоянием  духа  

    * Ее субстанциональное формирование вторично по отношению к опыту восприятий и мышления. Только такая душа является достоянием индивидуально! о человека. Не путать ее с групповой душевностью.

(1-е откровение) и состоянием тела (2-е откровение). Однако весь цикл ее развития также образует семичленную метаморфозу. Седьмой ее член следует искать в интервале между последним элементом предшествующего цикла метаморфоз и первым элементом следующего, который образует октаву: «между си и до», если опять искать аналогию в музыке.

     Следует заметить, что музыкальные интервалы также заключают в себе природу «пралай», по отношению к «манвантарам» тонов. И только из совокупности тех и других образуется звукоряд. Имеется также и зримый образ у вскрытых нами закономерностей. Мы имеем в виду капители большого зала первого Гетеанума, которые выражают семь больших, планетарных манвантар. Капители малого купола выражают состояния Великих Пралай (рис. 10).
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  Все движущие силы становления заключены в пралайях. Манвантары выражают собой феноменологию становящегося. В пралайях господствует высшее Я: Божественная воля в ее непосредственном явлении. Соотношение трансцендентного и имманентного есть соотношение пралайи и манвантары. В пралайях форма приходит к тождеству с содержанием, объект становится субъектом. Можно еще сказать, что пралайя есть чисто нравственное состояние. В случае логически-имагинативного цикла «пралайи» также обусловлены мерой нравственного совершенства мыслящего субъекта, его причастностью к высшему Я, способностью непротиворечиво входить в мир высшего бытия. Логическая совесть — вот то качество, без которого границ абстрактного не преодолеть. Другое необходимое здесь качество обретается путем преодоления эгоизма познания. При наличии обоих указанных качеств человеку на границе высшего члена души, души сознательной, и низшего члена духа, Самодуха (Манаса), открываются в созерцании нравственные интуиции. Они есть первая ступень непрерывного сознания, духовной и нравственной автономии и свободы. Достигший их способен сохранять я-сознание также и в состоянии пралайи. Явление Христа есть, по сути, явление Великой Пралайи в земной манвантаре. Поэтому и сказано: «Бог есть Любовь».

         Человек мыслящий и любящий причастен Богу. Он тогда стоит на пути к объединению Мудрости с Любовью, сознания с жизнью. Он индивидуально восстанавливает в себе первоначальный образ человека — подобие Божие, творит из себя «нового Адама». Такой человек, поистине, есть мера всех вещей. В него перенесены законы развития мира. Эволюция мира, породив его, впредь сама рождается из него.

V.  БОГ  И  ЭВОЛЮЦИЯ

          Три Ипостаси Бога и «сдвижение» Иерархий

  Развитие мира движется силой имманентных законов. Всякое трансцендентное есть снятое имманентное, и наоборот, что является выражением их изначального тождества. В своей максимальной противоположности их тождественность получает выражение в виде Я = не-Я. Такой облик принимает мир, начиная с зона Земли. Здесь Бог окончательно изливается в мир, образует с ним единство. При этом состояния, ступени бытия в мире столь колоссально рознятся одна от другой, что даже самое смелое воображение исчерпывает себя где-то на их первоначальных ступенях, пытаясь пережить неизреченную славу мира.

     Иное дело мыслящее сознание. В нем, как уже говорилось, бессущност-но отражается весь Универсум, и там, где человеку для познания не хватает понятий, на помощь приходит символ, число, метафора. В мышлении человеку дано Бога познавать, чтобы некогда слиться с Ним в единобы-тии, как с абсолютной живой Идеей мира. Идея эта есть чистая Божественная Воля; в самодвижении чистого мышления, в я-сознании человек переживает первое сознательное соприкосновение с нею. Все другое, что мы переживаем как чувства, побуждения к поступкам, как факт движения, носит полуосознанный или инстинктивный характер. Некогда, войдя я-сознанием и туда, человек и там обнаружит все ту же Божественную Волю, но на более высоких ступенях бытия. И везде Воля эта будет обладать характером живой Идеи, она везде будет носить индивидуализированный характер.

    Внося волю в мышление, человек причащается своего грядущего богоподобия, к которому он движется путем эволюции. В эволюции Бог и человек идут навстречу друг другу. Происходит это таким образом, что наивысшее духовное порождает свое отображение в некой исходной точке, чем (вероятно впервые) в бесконечной Вселенной полагается предел. Таким пределом становится сотворенное Духами Воли (Престолами) на древнем Сатурне физическое (не материальное) тело будущего человека, как первоформа нарождающегося нового феномена я-сознания. Именно благодаря этой своей роли — быть границей в безграничном, человек с первого момента творения получает качества, каких не имеют стоящие безмерно выше него существа Божественных Иерархий.

     Из существа-границы человек постепенно превращается в пространственно-временное существо, и в пределах трех измерений в нем развивается рефлектирующее сознание, отрицающее мир пространства и времени.

   Такого рода качества становятся определяющими в формировании самообусловленного субъекта, хотя изначально они полагаются Творцом. Если мы представим себе высшее, не обусловленное творящее начало в виде круга, понимая его как символ единства трехипостасного Бога, то вовне, в откровении, Божественное намерение приобретает вид как бы трёх осей, или силовых лучей, эманаций Божества, определяющих весь наш гигантский цикл эволюции, длящийся от зона древнего Сатурна до эона будущего Вулкана. За пределами этого цикла принципы существования иные, но внутри его они именно таковы, что образуют некоего рода «лествицу», по которой, по словам Мандельштама. «Ангелы сходят с Неба на Землю» в сложном иерархическом взаимодействии. На верхних «ступеньках» лестницы, меняясь местами, «рассаживаются» существа Иерархий — проводники Божественной Воли; в нижней части, внутри лучей Божественных эманаций возникает многочленное (многоступенное) существо человека, а ниже его — царства природы.

     Попытаемся пояснить нашу мысль рисунком (рис. 11). Первая позиция на нем выражает состояние, которое возникло на древнем Сатурне. Серафимы и Херувимы, «лицезреющие Бога», воспринимают там план мира и переносят его в мир нижестоящих Иерархий, где он объективируется благодаря жертве, принесенной Престолами на алтарь творения. Объект творения организует определенным образом позиции Иерархий по отношению к себе. А всё вместе взятое организуется тремя лучами Божественной Воли, явленной в откровении тремя Ипостасями.
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      Иерархии приходят в связь с творящим импульсом той или иной Ипостаси. Так, например, Духи Воли совершают свое жертвенное деяние в Ипостаси Отца. В ней же рождается и первая «потусторонность» — мир второго откровения, «граница», которая есть физическая форма вновь творимого самобытия и самосознания. На соприкосновении миров двух откровений Духами Воли отпечатлевается высший член впервые творимого в инобытии субъекта — Духочеловек, Атма.

    В следующем эоне, после Великой Пралайи, где произошло коренное изменение законов нового цикла творения, — т. е. существа Иерархий «перегруппировались», встали в иное к нему отношение, — ведущую роль начинают играть Духи Мудрости — наиболее развитые существа второй Иерархии (Престолы принадлежат к первой Иерархии). Они пребывают в линии действия Христовой Ипостаси. Силой их жертвы в мире второго откровения возникает эфирное, жизненное тело будущего человека — принцип самобытия, жизни в ином. Новой телесности напечатлевается у верхней границы инобытия второй элемент трехчленного духа, по сути говоря, природа самих Духов Мудрости — Жизнедух, Буддхи.

     На древней Луне все сдвигается в Ипостась Св. Духа: в мире второго откровения возникают триединое тело и триединый дух. И тогда же, в самом конце зона делается первая попытка освободить «пространство» для зарождения души. Действием Манаса часть субстанции астрального и эфирного тел выделяется в особое образование — общий зачаток души ощущающей и рассудочной, — в котором Самодух выражает себя как бы в специальной форме.*

   В эоне Земли лунный зачаток душевного образования приобретает трехчленный характер, но уже под действием Я, которое, как четвертый член, было даровано Духами Формы человеческому существу тела, души и духа. Четвертый принцип, выражаясь условно, «нарушил» прежнее, «сквозное», всеобусловливающее действие принципа триединства, подчиняясь которому, и триединая душа должна была стать идеальным отображением триединого духа, а 3x3 - членный человек — законченным существом: идеальным, не самостоятельным творением 3x3 существ Иерархий.

     Наделение человека, пребывающего в мире инобытия, принципом Я сделало само инобытие реальностью, но одновременно актуализировало действие вторичных, отраженных богов «ничто» — Аримана и Люцифера. Выход из создавшегося положения мог быть только эволюционный. И тогда троичность развернулась  через   четвертый   принцип   в   семеричность.  Фактически   это 

   * Более подробно основные идеи этой главы изложены в книге автора «Триединый человек тела, души и духа в свете Антропософии».

выглядело так, что на линии действия Отчей эманации, рождающей физическое, Богу-Отцу противостал Ариман, а на противоположном конце (в инобытии) действия Ипостаси Св. Духа встал Люцифер как самостоятельная сила. Двойным действием искусителей телесность человека была погружена в материю, в мир смерти, а душевное, соблазненное познанием, — в мир абстракции, т. е. тоже смерти. Небытие противостало бытию, низшее «я», рожденное в ариманически-люциферической среде, противостало Я высшему.

    Существование Аримана Боги допустили по той причине, что нужно было удерживать инобытие в его сфере, поскольку, содержа в себе могучий Отчий импульс, физическое состояние формы всегда стремится к снятию противоположности между собою и Богом, не дожидаясь осуществления целей развития. Люциферическое вначале вознамерилось именно в отрыве зарождающегося человеческого самосознания от Божественного образовать себе самостоятельную сферу бытия, сделать как бы реальностью зеркало, наделив бытием отражение, а не субъект. И оно в этом настолько преуспело, что вознамерилось отраженное бытие безгранично распространить в мире первого откровения.

     Чтобы найти выход из создавшегося положения Иерархии были вынуждены изменить свое местоположение внутри действия трех Ипостасей Бога уже в ходе земного эона. Иными словами, состояние Великой Пралайи они внесли непосредственно в развернутую большую Манвантару. Это нашло свое выражение в нисхождении второй Ипостаси Бога, Христа на периферию мира, в материальное бытие, дабы внести в него действующую отныне снизу вверх силу восхождения, одухотворения (рис. 12). С тех пор «в земной ауре Христос живет как в Самом Им избранном Девахане... .Это Его Давахан» (148; 16 ноября 1913).

    Обдумывая Мистерию Голгофы как уже свершившийся факт, мы можем сказать себе, что невозможно представить себе что-либо другое, невозможно представить себе, чтобы зародившееся в мире вторичной реальности, способное на индивидуальное бытие лишь в мире абстрактных мыслей «я» оказалось способным в своей отъединённости поднять второе откровение в мир истинных Богов, одухотворить его. Ну, а если бы, как в предыдущие эоны, это сделали сами Боги, то «я» попросту погасло бы. Поэтому на сторону «я» перешел Сам Бог, отождествился с его реальностью. И теперь «я» с исчезновением вторичной реальности может не погаснуть, а воскреснуть во вселенском Я, в Я Христа. Поэтому краеугольным значением обладают слова апостола Павла: «Не Я, но Христос во мне».

     Нисхождение Христа в земное бытие вызвало коренные изменения в мире всего второго откровения. Простые евангельские слова: «Отец послал Сына в мир», — выражают изменение основных законов мирового развития. И иначе это  не   может  быть.   Всякое  изменение  отношений   в   мире   Божественных 
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Иерархий означает изменение законов эволюции Вселенной. Христос принёс на Землю Своё макрокосмическое, т. е. вселенское Я, в котором Он един с Отцом. Силой этого Я Он переместил принцип действия Духочеловека во втором откровении из Отчей в Свою линию действия (ср. рис. 11 и 12). Такова внутренняя природа Христова воскресения.

    Рудольф Штайнер говорит, что Духочеловек воскрес в Жизнедухе Христа. Из гроба восстал «чистый фантом физического тела со всеми свойствами физического тела» (131; 11 октября 1911), — т.е. Отчее Творение, каким его выработал Бог в течение З,5 эонов; но это имело следующий вид: «... эфирное тело (Иисуса) после смерти расширилось, оно превратилось в некоего рода небосвод, на котором проступило все другое. На этом распростертом эфирном теле (которое есть Жизнедух Христа. — Авт.), выделилось, как основная субстанция, тело, обескровленное тело Христа Иисуса, которое было принято расколовшейся (во время произошедшего тогда землетрясения) землей и, таким образом, перешло в Землю. — На выступившей панораме эфирного тела оно явилось как оживленное им» (148; 10 января 1914).

  Таково реальное сверхчувственное переживание, которое получает посвященный, удостоенный созерцания Мистерии Голгофы. Нам же ставится задача то переживание понять, поскольку понимание приближает нас к моменту, когда и в нас возникнет переживание великой Мистерии. Понять же ее можно, лишь исходя из анализа законов развития. Но если кто-то спросит нас : может ли такое понимание стать исчерпывающим? — то это лишь будет означать полное непонимание всего, о чем у нас до сих пор шла речь. Процесс познания имеет целью изменить сознание, качественно изменить саму способность мышления. И познание Мистерии Голгофы особенно действенно служит этой цели.

       Метаморфоза земная и Божественная.

      Благодаря вочеловечению Христос также изменил прежнее действие Своего Жизнедуха. Он переместил Его в линию действия Ипостаси Святого Духа, благодаря чему стал возможен праздник Троицы. Наконец, Самодух Христос после Своего Вознесения перенес в линию действия Своей Ипостаси, действующей теперь не только из высей, но и из всей ауры Земли и из всех царств природы. Так Христос окончательно закрыл путь отраженным богам к «Древу жизни», абстракции — к субстанции.

      В своем новом положении Самодух служит познанию Христа. Со временем, когда познание станет культом, соединяющим людей в общину Самодуха, в нее, как в Чашу Св. Грааля, станет нисходить Божественное Причастие — Жизнедух Христа, в котором воскрес Духочеловек.

     Некогда, при крещении на Иордане, Жизнедух Христа низошел на Землю в линии действия Святого Духа; поэтому там встает имагинация голубя. А Рудольф Штайнер говорит, что фактически Святой Дух как Отец Христа рождает Его тогда в теле 30-летнего Иисуса, в теле, сотворенном Богом-Отцом.* Рождает, разумеется, не в вечности, а в теле Иисуса.

     Нечто, подобное событию на Иордане, переживают имагинативно апостолы в день Пятидесятницы. Святой Дух нисходит на них как благодать, как живое Слово. Павел же перед Дамаском прямо переживает с помощью своего Самодуха, который у него, как древнего посвященного, был до известной степени развит, встречу с воскресшим Христом, фактически, — со Христом во втором Пришествии. Он как бы переживает «обратную» Пятидесятницу, которая образуется в восходящем действии Христовой Ипостаси, куда Христос перенес действие Самодуха. В оболочке имагинации Павлу было явлено инспиративное содержание — Жизнедух Христа. Таковы некоторые из фундаментальных перемен, которые пережил земной зон в результате пришествия Христа.

   Но несмотря на всю исключительность пришествия Христа, оно не упраздняет действия мировых законов, прежде всего — закона метаморфозы. Вот почему в Евангелии звучит: «Не думайте, что Я пришел нарушить закон ... но исполнить» (Мф. 5, 17). Тут, разумеется, не об одном лишь моисеевом законе идет речь, поскольку на Землю пришел Тот, из Которого «все начало быть», в том числе и всякий закон. Пришествия Христа ждали во всех больших Мистериях древности. Во многих древних культах праздновались в предвосхищении смерть и воскресение Бога. Мистерии и культы были приведены в тесную связь с кругооборотом года, в ходе которого Земля, как организм, а с нею и каждый человек, претерпевают замкнутый годовой цикл природной и душевной метаморфозы. Мистерии имели задачей дать природной метаморфозе в человек (который есть часть природы) направление, ведущее к выработке я-сознания. Именно эту сторону древних Мистерий укрепил и обновил Христос.

   На экзотерическом пути — через Церковь — в Христианстве стали праздновать семь великих праздников года, которые являются своего рода обновленными малыми Мистериями древности. Но эти праздники могут быть углублены до их эзотерического содержания; в таком случае они превращаются в одну большую Мистерию года, которая, как и в древности, коренясь в цикле природных  годовых  метаморфоз,   приводит  низшее  «я»  человека  в  связь  с 

   * Чтобы понять это, достаточно с полным вниманием, вдумываясь в каждое слово, прочесть 16-17 стихи 3 главы Ев. от Матфея и стих 22, гл. 3, Ев. от Луки. В одном из апокрифов стоит: «И был глас с небес, глаголющий: Ты Сын Мой Возлюбленный; ныне Я породил Тебя».

макрокосмическим Христовым Я. В таком их понимании праздники года образуют единство, обладающее сложной внутренней структурой (рис. 13). Празднуя их, человек также и своим естеством - жизненными процессами, всей тройственной системой конечностей, ритма и нервно-чувственной деятельности — проходит через семичленную метаморфозу, которая в своей сути совершается по законам, описанным выше.

 [image: image14.jpg]OTEY CblH CB. iyX B seunocmu

TBOPEHHE

B muxpoxocme




     В семичленной метаморфозе праздников года взаимодействуют два начала: земное и Божественное. Человек находится между ними как соединительное звено, как основание отношения, т. е. в известной мере занимает положение, подобное положению Христа между Ипостасями Отца и Св. Духа; в другом своем аспекте он играет роль, подобную роли древнего Солнца между зонами Сатурна и Луны, а в земных условиях — роли Солнца в его положении между Луной и Землей. Тут, разумеется, не следует забывать различия в масштабах, однако принцип соответствия микрокосма макрокосму образует реальный базис для наших умозаключений.*

   Земное начало занимает в цикле праздников года четвертое место, соответствующее месту Земли в цепи семи эонов. В эзотеризме это выражается двумя планетарными аспектами: Марсом и Меркурием.**

    * Земной эон дуалиетичен; он образует универсальный переход от прошлого к будущему; его первая половина сильно отличается от второй. Кроме того, эон Вулкана необыкновенно сокровенен, свят. Он уходит от человеческих рассмотрений и образ его — это октава по Отношению к седмице, где два элемента принадлежат Земле.

  ** В качестве доказательства тут можно привести множество других фактов. Например, в православии следующая за пасхальной неделя называется «противопасхальной». Духовенство понятия не имеет, откуда взялось такое «странное», на первый взгляд, название. Но все тут же объясняется, как только мы подумаем о 7x7 днях между Пасхой и Пятидесятницей. Здесь опять мы имеем дело с семичленной метаморфозой.

      Божественное начало эволюционно образует два рода метаморфоз. В одной из них Христос, совершив три космические жертвы через посредство безгрешной части Души человечества, в акте четвертой жертвы соединился, при крещении на Иордане, с земным человеком, с Иисусом из Назарета, в котором была воплощена безгрешная, Натанова Душа и самое совершенное земное человеческое «Я»; его уже со стороны людей Земли принес в жертву воплощающемуся Христу один из величайших человеческих посвященных.

     Совершение Мистерии Голгофы было пятой жертвой Христа, принесенной ради спасения на этот раз впадающего в хаос человеческого «я». Шестой жертвой Христа было Вознесение, когда Христос соединился с аурой Земли и тем завершил пронизание Собой всего мира инобытия: начиная от его инфернальных сфер (нисхождение в ад), сферу Камалоки и далее — минеральное состояние жизни (явив в смерти в материи начало новой жизни) и, наконец, эфирно-астральную ауру Земли, где Он теперь пребывает в ангельской Иерархии, дабы облегчить людям доступ к Себе. Завершающим, седьмым актом вселенской Мистерии-метаморфозы Бога является Его второе Пришествие в мире эфирных сил. Оно является жертвой по той причине, что наивысший Бог остается на какое-то время в самой низшей, ангельской Иерархии, куда проникает многое от того «чада», который рождает наша материальная культура.

     Итак, во втором Пришествии Христа мы празднуем завершение великой Мистерии Бога, изменившей ход эволюции мира во время планетарной Манвантары. Действовавший в течение 31/2 эонов из высей триединого Бога импульс, ведший все феномены к нисхождению на плотные планы бытия, был кардинально и столь же универсально, в мире самой плотной материальности сменен на импульс восхождения, одухотворения: «И сказал Сидящий на Престоле: се, творю все новое»! (Откр. 21,5).

     Рудольф Штайнер оказал неоценимую, сравнимую лишь с деянием апостола Павла в эпоху эллинизма, услугу человечеству, возвестив о втором Пришествии Христа, ибо совершается оно в мире эфирных сил и может быть пережито только сверхчувственно, с помощью нового, возвышающего я-сознание ясновидения. Поэтому наравне с провозвестием требовалось в корне изменить старую науку посвящения, а прежде того показать ее органично вырастающей из всего хода и содержания человеческой культуры и одновременно венчающей ее, дающей ей новый смысл, новый закон, силой которого она может метаморфизироваться в следующую, 6-ю, славяно-германскую, культурную эпоху,  которая  осуществится,  принесет  свои  истинные  плоды  только  в  том 

случае, если люди смогут встать на высоту своих эволюционных задач.* — Прошлые культуры развивались полностью или в большей своей части благодаря высшему водительству.

    Рудольф Штайнер предупреждал, что решающее выступление Христа во втором Пришествии произойдет в 1935-1937 годы, и дальнейший ход цивилизации будет зависеть от того, насколько широко люди это Пришествие заметят, осознают. Указанные годы соответствуют эволюции Божественного Импульса. И именно в соответствии с этой эволюцией Антропософия стала входить в мир от начала XX века. Как уже отмечалось, с окончанием Кали-Юги у людей вновь начинают открываться сверхчувственные способности. Но человеку надлежит соответствующим образом изменить себя, развиться, иначе имагинативные переживания примут атавистический, галлюцинаторный характер, в них проникнут духовные существа из нижнего, инфернального мира, врата которого также открываются, и человеческое «я» будет ввергнуто в хаос наихудшего рода.

     Было ли человечество готово к принятию Антропософии? — Скорее всего — нет. Но сложилось безвыходное положение. Когда женщине приходит время рожать, она делает это даже в самолете над Атлантическим океаном. Было безусловно необходимо рассказать человечеству о кардинальной смене времен, о величайшем Событии Пришествия, дабы хоть некоторая часть людей смогла адекватно переживать свое время и работать над спасением цивилизации. Однако в большей своей части человечество повторяет ошибку времен первого Пришествия Христа. По этой причине мы вступили в фазу — если снова взять образ из древности — «иудейских войн»: первой Мировой, второй Мировой; а теперь все отчетливее выступают признаки третьей. Человечество изгоняют из «Иерусалима» Христианства.

    К бедствиям физическим следует ждать добавления бедствий духовных, описанных в «малом апокалипсисе» трех Евангелий. Там о втором Пришествии говорится следующее: «... ибо, как молния исходит от востока и видна бывает даже до запада, так будет пришествие Сына Человеческого... после скорби тех дней ...  и    силы    небесные    поколеблются;    тогда   явится   знамение   Сына

   * В настоящее время они делают все возможное, чтобы эти задачи вообще не решать. Максимум усилий в мире тратится на то, чтобы воспрепятствовать духовному взаимодействию Центральной и Восточной Европы. Бурные протесты, в том числе и в антропософской среде, вызывает одно только произнесение словосочетания «славяно-германская культура». Автору довелось испытать во время лекций громогласно заявляемые протесты как от «русских националистов» в Москве, так и от «интернационалистов» в Ср.Европе. Их общая основа — фанатизм, питаемый из сферы инстинктов.

Человеческого на Небе; и тогда восплачут все племена земные и увидят Сына Человеческого, грядущего на облаках небесных с силою и славою великою» (Мф. 24; 27, 29). Так будет переживаться Пришествие Христа после слома «плотин», возводимых цивилизацией на пути духовной эволюции. Христос, в конце концов, явится и пред теми, кто Его не ждет, кто не готов к встрече с Ним. Для них та встреча окажется полной трагизма. Ее характер способен оценить лишь тот, кто понимает, что означает для неподготовленного человека внезапная встреча с Великим Стражем Порога.

    Человеку подобает во что бы то ни стало усвоить хотя бы основные уроки, которые задают ему эволюция и история, чтобы мочь вовремя переживать совершающиеся метаморфозы. В 1933 году истекло ровно 19 веков после произошедшей 3 апреля 33 года Мистерии Голгофы. Через 40 дней после воскресения Господнего началось Его Вознесение, т. е. соединение, как было сказано, с духовной аурой Земли и со всем физическим миром, их «созерцание» Богом. Процесс этот не мог совершиться мгновенно, ибо Богу — уже не Бого-человеку — предстояло слиться с пространственно-временным Универсумом. Число 19 есть сумма 12 и 7 — чисел пространства и времени. Вот почему 19 веков длилось Вознесение Бога. Оно означало одухотворение всего пространственно-временного бытия. По его завершении Бог становится «Путем, Истинной и Жизнью», т. е. все человечество уводит за собой из пространственно-временных отношений, раскрывает ему мир сверхчувственной реальности, который был полностью закрыт от него в темную эпоху, Кали-Югу. Но раскрытие, выход совершается также эволюционно, для чего на Земле учреждается новая Мистерия — Антропософия. Ее задача — предохранить человека от внезапного, «как молния», распахивания духовного, внести спиритуальное обновление во все факторы цивилизации и помочь ей встать на восходящий путь, на путь, ведущий ко Христу в его втором Пришествии.

     Все 19 веков, протекшие после Мистерии Голгофы, были беспрерывным процессом Божественного созерцания, т. е. реального творческого процесса, первоначальное понимание которого положило учение Гете о созерцающей силе суждения. Христианством Вознесения Господнего является, по сути, гетеанизм. представленный Антропософией.

      Нащупанное Гете еще полусознательно, но на надежном пути — пути науки, естествознания, — новое свойство человеческого духа, Рудольф Штайнер развил до высочайших состояний. Подобно тому, как Гегель выявил наивысшие возможности абстрактно мыслящего духа, восходящего к логизму Универсума, к панлогизму, Рудольф Штайнер показал возможности и назначение живого, духовного мышления, показал, что в нем потенции я-сознания, развитого в мире чувственного опыта, лишь возрастают, что духовное созерцание уподобляется процессу творения Богом мира и что, наконец, Сам Бог, как всеобъемлющая Идея мира, является человеку в созерцании, если тот способен метаморфизировать себя в духе «не я, но Христос во мне».

    Тут мы подошли к сопряжению Мистерии Бога с мистерией человека, живущего по законам природно-духовной годовой метаморфозы Земли. В этом, втором роде Божественной метаморфозы первой ступенью является Рождество — земно-космическое событие, где Бог вступает в метаморфозу года, в которой земной человек участвует всем своим естеством. Вторая ступень — Крещение. В нем человеческое отступает на второй план и присутствует душевно-духовно, будучи представленным на Иордане Иоанном Крестителем, о котором Христос сказал: «Он есть Илия, которому должно прийти» (Мф. 11, 14), — т.е. Иоанн есть перевоплощенный пророк Илия. Указывая на закон реинкарнации, Христос хочет особенно подчеркнуть значение индивидуально-спиритуального в человеке (выходящего за пределы природного), с которым Он пришел в соприкосновении на Иордане. Оно, как я-сознание, есть плод многих жизней, и его человек приносит в жертву, чтобы стало: «Христос во мне».

      Начав с индивидуального в человеке, Христос силой своего Я в течение трех лет так перерабатывает все тройственное тело Иисуса из Назарета, что на Пасху, на третьей ступени Божественно-человеческой Мистерии впервые в эволюции мира дается решение проблемы дуализма духа и материи. Далее, на четвертой ступени противостают, уже вне материального, Бог и человек. Между ними рождается духовное напряжение созерцания, нарастает сила, вызывающая духовный взлет человека. И если этот процесс начинает осуществляться, то возникают три, очень значительно отличающиеся по высоте, по сущностному наполнению ступени Переживания Христа в Его втором Пришествии: имагинативная (5-я), инспиративная (6-я) и интуитивная (7-я) (рис. 14).
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     Человек теперь стоит перед выбором: либо, ища отношение ко Христу, войти в Его линию эволюции и, исчерпав возможности земного опыта, постепенно освобождаться от земного зона, либо продолжать бессмысленное круговращение, окостеневая в эгоизме земного замкнутого круга, «вечного повторения», подвергая себя опасности вновь стать групповым существом,  выпасть из эволюции человеческого царства.

     Вот что говорит по этому поводу Рудольф Штайнер: «На Страшном Суде, когда все воскреснут, обнаружится — привел ли человек свое «я» к эгоизму или к бессамостности. Тогда произойдет разделение среди людей. Те, кто разовьют в себе бессамостность (т. е. способность на жертву) при своем воскресении, пробуждение (в высшем сознании. — Авт.) увидят, что их «Я» содержит в себе семена будущего всего человечества. Таковой будет 6-я подраса (славяно-германская культурная эпоха. — Авт.), от которой произойдет шестая коренная раса. А те, кто доведут свое «я» лишь до эгоизма, не переживут действительного воскресения; они будут нести в себе семя смерти — таковой будет седьмая подраса (американская культурная эпоха. —Авт.), которая разовьется до царства зла и станет шлаком. Это и есть та «солома», которую бросят в огонь; шестая же подраса сможет дать «пшенице» прорасти.

   То разделение начинает подготовляться уже теперь. Благодаря братской любви, которая имеет своего представителя в Майстере Иисусе, будет вырабатываться взаимосвязь человечества с шестой подрасой (Р. Штайнер называл русских «народом Христа». —Авт.); основываясь на той братской любви, шестая подраса врастет в будущее.

    Когда шестая подраса придет к завершению, то Слово, Христос, будет присутствовать не только в одной индивидуальности, но во всех. Отдельные люди тогда образуют вместе буквы для Слова, для нового Христа, Который тогда станет Воскресшим в совершенно другом смысле. Как Я погрузилась Его Жизнь в человечество уже в третьей (Лемурийской) коренной расе. В полном раскрытии Он восстанет во всей совокупности человечества в шестой коренной расе» (264; S. 215).

      В приведенных словах Рудольфа Штайнера речь, вне всякого сомнения, идет о переживании Христа в высших состояниях сознания: в инспиративном — в шестую культурную эпоху, и интуитивном — в шестую коренную расу. Столь велики различия между высшими состояниями сознания. В инспирации открывается прямое (в имагинации оно остается опосредованным) переживание, сопереживание Жизнедуха Христа. Он будет в славяно-германской культуре являться общинам людей, овладевших Самодухом. Жизнедух тогда явится в некоем роде высшим групповым Я. В настоящее время его так переживает высокое братство Св. Грааля.

     Жизнедухом человек овладевает индивидуально, причащается ему, и, в то же время, он у всех людей один. Еще более всечеловеческий, вселенский характер носит Духочеловек. Его в интуиции и будет переживать просветленное человечество шестой коренной расы, которое Христос приведет «к Отцу». Благодаря такому переживанию оно сможет избежать судьбы материального мира, который во второй половине шестой коренной расы перейдет в духовное состояние, дематериализуется, и все люди, накрепко связавшие свое я-сознание с физическим мозгом, переживут вторую, душевную, смерть.

     Таким путем человечество пойдет чисто эволютивно, где достаточно лишь вовремя усваивать (или не усваивать и тогда отставать) уроки развития. Для тех же, кто встает на путь Мистерии, уже в данной инкарнации открывается возможность предвосхитить «конец земных времен».

         Два направления метаморфозы Импульса Христа

     Таким образом, в Христе Иисусе единое Божественное Начало двояким образом соединяется с земным развитием, чтобы одарить его силами, необходимыми для восхождения к духу, для высшего преображения. Через два рода метаморфоз действует Импульс Христа, свободно подчиняя Себя их законам и потому меняя сами законы. В одном случае, действуя из высей, как Макрокосмическое Я, Христос в третью коренную расу (Лемурийскую), когда совершается райское искушение, удерживает часть общечеловеческой души от грехопадения и через нее «подправляет» законы развития человека в зоне Земли. Эта метаморфоза Импульса Христа завершилась в 33 году на праздник Троицы. С тех пор силой «Духа Утешителя», силой Святого Духа, который посылается Христом человечеству благодаря тому, что жизнедух Христа действует в линии эманаций Св. Духа, т. е. ведет к синтезу бытия и сознания, — человечество готовится к переживанию Христа во втором Пришествии, т. е. уже надземного Христа. Средством такой подготовки и является Антропософия. Она есть откровение Св. Духа, учащего «о Христе», но данное мыслящему сознанию. Ее понимание затруднено как раз тем, что ее, по традиции, воспринимают либо как откровение, на веру, либо абстрактно, рассудочно. Она же есть познание-переживание, перерастающее в эзотерическое упражнение, с помощью которого вырабатывают созерцание идей.

     Во второй метаморфозе Христос действует в эволюции мира, вступив в нее в эоне древнего Солнца. На этом пути Он соединяется с человечеством не через Натанову Душу, а через младенца Иисуса Соломоновой линии, через душу великого посвященного, некогда, как и все люди, пережившего грехопадение, а потом преодолевшего его (в «Я») уже к моменту пришествия Христа. Вторая метаморфоза Христа, приходя на Рождество в связь с Землей, когда Дух Земли наиболее полно соединен с Землей, превращает естественный кругооборот природы в Мистерию. Мистерии же ведут человека в сверхчувственный мир, куда обычно попадают лишь после смерти. Там, в таком случае, человека ожидает Камалока — движение в астральном времени, текущем из будущего в прошлое, благодаря чему человек еще раз переживает прошедшую земную жизнь, но в обратном порядке, — и не только во времени, но и нравственно: переживает последствия своих добрых и злых дел.

      Подобным же образом начинается и Мистерия Христа в кругообороте года. От момента рождения наиболее зрелого человеческого «Я» — а только такое «Я» может сознательно принимать участие в Мистерии — Мистерия в течение 12 святых ночей (с 24 декабря по 5 января) движется в астральном времени: от созвездия Стрельца, через Скорпиона к Козерогу. Каждая ночь соответствует месяцу прошедшего года, является его духовным противообразом. Таким образом каждый месяц, как манвантара, приходит в Рождественскую ночь в связь со своей пралайей. Христос же таким путем приносит на Землю великую Пралайю — Свой Девахан. С 5-го на 6-е января Мистерия входит в эмпирическое время и в вершине Козерога совершается ее второе действие: навстречу Божественной жертве приносит свою жертву человечество. Оно жертвует выработанным в эволюции и ставшим его достоянием «я». Сам Христос становится Представителем Человечества, «Сыном Человеческим».

    Третьим актом, где обе Мистерии-метаморфозы Христа сливаются в абсолютное единство, является Мистерия Голгофы — прохождение Богом через смерть и воскресение. А далее актом вознесения, длившимся 19 веков, Бог учредил новый способ познания, в котором уже не силой откровения Св. Духа, а силой индивидуального Самодуха, которого Христос перенес в линию действия Своей Ипостаси (см. рис. 11, 12), человек от продумывания идей, в котором прежде ему существенную помощь оказывал Люцифер (ведший также и к самозамыканию, обособлению, отрицанию), приходит, используя духопознание, к идеальному восприятию: има-гинативному, инспиративному, интуитивному. Они одновременно являются и состояниями сознания, и состояниями жизни. Чтобы вместить их, как содержание, в себя, как в форму, человеку приходится вести работу над «камнем мудрых», над выработкой тела воскресения.

VI.   ТЕЛО   ВОСКРЕСЕНИЯ.

           «Обратная»   онтология

    Актом сдвижения триединого духа внутри мирового действия трех Ипостасей Единого Бога (см. рис. 12) Христос радикально изменил весь ход мировой эволюции: ее всеобщее нисходящее развитие сделал всеобще-восходящим, положил начало универсальному синтезу, восстановлению всеединства. Основное препятствие на пути к нему: пропасть между бытием и сознанием. Сознание, как атрибут Божественных Иерархий, зародилось в мире инобытия, стало его достоянием в его отделенности от Бога.

      Разделение, конечно, не следует считать абсолютным; оно возникло внутри единого целого, которым является Духочеловек — высокое индивидуальное состояние Духов Воли, Престолов, пронизывающее, объемлющее своим бытием весь цикл эволюции протяженностью в семь эонов. Физическая субстанция, порожденная ими, принесенная ими в жертву, стала в конце концов физическим телом человека. Она в своем пра-истоке является достоянием Отчего принципа, единой основы мира, волей, ставшей достоянием Престолов. Духи Воли — это и есть Престол Господень в мире нового творения. Сознание Духов Воли, их Я, есть бытие Духочеловека. Его они напечатлели пожертвованной ими субстанции воли — физическому. Духочеловек в этом смысле является в своем пра-истоке Ипостасью Святого Духа, через которую Единый Бог другим образом открывается в Творении.

    Физическое и Духочеловек образуют начальное отношение формы и содержания. И поскольку в Божественном все сущностно, то таковым должно быть и «отношение» между формой и содержанием — средняя Ипостась между Отцом и Св. Духом: Христос.

      Я Духов Воли в конечном счете стало (в отображении) «я» земного человека. Оно, как в своей форме, пребывает в земном физическом теле. И им не хватает отношения. Импульсом Христа обусловлена вся гигантская эволюция, развернувшаяся как бы между двумя мировыми силовыми полюсами: Отцом и Св. Духом. Эволюция эта,  так сказать, «острым клином» ушла в мир инобытия и там «отвердела» в противостоянии духа и материи. И потребовалось безграничность высшего отношения трех Ипостасей перенести в материальный предел мира, «узость» его отдельного бытия «заострить» в высочайшее, достижимое лишь со временем, состояние, где «я» станет бытием Духочеловека.

    В описании подобного рода вещей не обойтись без помощи образных представлений. В целом, все сказанное имеет свой осмысленный образ в виде древнейшего святого символа гексаграммы (рис. 15)
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  В исходной точке, в вечности, мы имеем единство физической субстанции и Духочеловека. В современной точке развития мы имеем в микрокосме наибольшую противоположность между формой, т. е. физическим, которое благодаря душевной деятельности пропиталось материей, и «я», ставшим лишь тенью мирового Я и возникшим также благодаря душевной деятельности. Поэтому Христос низошел в материальное бытие, — чтобы спасти «я» как плод души, превратить душу в такое основание отношения, благодаря которому форма (тело) и содержание («я» — «Я») смогут некогда стать единством, каким они были в первом эоне, когда физической субстанции был напечатлен Духочеловек.

     Пройдя через Мистерию Голгофы, Христос положил новое начало мира. Поэтому Рудольф Штайнер говорит: «Смерть на Голгофе — это кажущаяся смерть; в действительности она есть рождение Души Земли»(141; 1 апр. 1913), Души нового Адама, в котором каждый человек со временем вместит в себя Всечеловека.

     В целом констелляцию мира и человека, какой она изображена в нижней части рис. 15, Рудольф Штайнер характеризует следующим образом. За всем физическим Универсумом, говорит он, «стоит великий интуитивный Дух», т. е. Бог, постигаемый лишь в интуитивном состоянии сознания, Бог-Отец. «За всем живым стоит Дух имагинации. Он есть также Тот Дух, Который действует в нашей речи, поэтому в Христианстве Его называют Словом». Все сознание мира, живущее в абстрактном мышлении, человек называет своим духом, а поскольку оно действует в творящей природе, оно есть Святой Дух (93-а; 12 окт. 1905).

    На первый взгляд может показаться, что мы тут наталкиваемся на некое противоречие, поскольку Христос есть Бог инспирации, а не имагинации. Однако необходимо опять вспомнить о сдвижении отношений, вызванном переходом Христа в мир инобытия. Он перевел действие Самодуха из Ипостаси Св. Духа в Свою Ипостась, чтобы открываться, будучи Жизнью, на первой же ступени человеческого сверхсознания: в духовном созерцании. Но поскольку мир опыта еще не исполнил до конца своей роли, то в природопознание силой Христова Жизнедуха внесено духопознание. Спиритуализация науки  освящает  природопознание.*

     Как инспиративный Бог, Христос является не Учителем, а Творцом. Он совершил деяние: явил тело воскресения — Прафеномен, который с тех пор определяет индивидуальное развитие из будущего. На рис. 15 это изображено в верхней части, как Девахан, который в Христе теперь присутствует в проявленном мире, в манвантаре земного «я».

    До Мистерии Голгофы всякое развитие определялось прафеноменами-законами, действовавшими в пространственно-временных отношениях, куда они приходили из прошлого, из состояния древнего Сатурна, где всему физическому был напечатлен принцип Духочеловека. Воскресший в пасхальное воскресенье 33-го года Духочеловек есть конечная цель, которой человек достигнет на будущем Вулкане, вернув высшее достоинство Отчей субстанции. Осуществленное пока что лишь в одном человеке воскресение, скажем, падшего физического перевело развитие с трех первых эонов: Сатурна, Солнца, Луны, на три будущих: Юпитер, Венеру, Вулкан. Земля (рожденная «Душа Земли») образует основание отношения между прошлым и будущим.

     Тело воскресения Христос явил в Своем Жизнедухе. Иными словами, то, что служит опорой, формой для человеческого я-сознания, он вернул вечности, но в принципе Жизни. Поэтому тело воскресения является реальным преодолением пропасти между сознанием и бытием. Через воскресение плоти Христос «идет к Отцу», т. е. вновь несет Атма в Ипостась Бога-Отца за счет преодоления смерти, Аримана, противостоящего Принципу Отца в творении. Буддхи, возвращаясь в Ипостась Христа, ведет за собой нового человека, восходящего ступенеобразно (в соответствии с прошлым нисхождением), путем преодоления противоположностей,  к конечному единству бытия и сознания, из которого они некогда открылись как отдельные. Первой реальной ступенью осуществеления (созерцание — ступень предварительная) тут является возвращение в Ипостась Святого Духа Манаса как индивидуального человеческого Манаса, наполненного знанием о Христе, самоопределяющегося моральными интуициями, т. е. свободного от люциферического влияния, — как Манаса живого, поволенного я-сознанием мышления.

    Так совершается метаморфоза микро- и макромира благодаря Мистерии Голгофы. Поняв ее общий принцип, состоящий в том, что через теловоскресения Христос сущностно и окончательно воссоединяет «Древо жизни» и «Древо познания», «примиряет» Духа Мудрости с Духом Любви, мы может дать ей более конкретное выражение (рис. 16).

    * Только — что необходимо со всей силой подчеркнуть — спиритуализацию эту следует понимать как христианизацию; она не имеет ничего общего с экстрасенсорикой, которая противоположна ей.
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     Такой, в образах современного сознания, можно представить себе ту картину, которую, согласно розенкрейцерской легенде, увидел Зет, вернувшийся на мгновение в Рай. Он увидел там оба дерева тесно переплетшимися между собой. Что означает это для эволюции? Человек, как отмечалось, находится в двух потоках развития: в потоке нисхождения в материю, что приводит его к предметному сознанию и к смерти, а Бога — к вочеловечению и воскресению, и в восходящем, где человек сам работает над своим спасением. Это и выражено на рис. 16, в правой и левой его частях. Избрав «Древо познания», человек нисшел из Рая на Землю; свое спасение он обретает, только приобщаясь к «Древу жизни». Созерцание образует переход из одного потока эволюции в другой.

   Благодаря созерцанию человек приходит к единению с окружающей природой, которая вся есть сгущенный дух. В ней (о чем уже шла речь в приведенной выше мысли Р. Штайнера) живет «сознание мира», Святой Дух. Созерцание ведет к преобразованию всего астрального тела человека, благодаря чему он «приходит к Святому Духу, через Св. Духа — ко Христу, к осознанию эфирного тела (т. е. к мышлению эфирным мозгом — Авт.), а через Христа — к Отцу, к осознанию физического тела» (97; 17 марта 1907).

     Навстречу человеческой была произведена Божественная работа: «сначала работает Св. Дух в астральной материи, затем связанный с астральной материей Дух врабатывается в эфирную материю — это Сын, и, наконец, приходит Отец, который овладевает физической плотностью. Так в три ступни построен Макрокосм: Дух, Сын, Отец» (93; 5 июня 1905). И это Макрокосм земного эона, где вся Божественная деятельность сориентирована на овладение человеком мыслящим сознанием. Овладев им, он, подобно Богу, приходит к переживанию, где видит «что это хорошо» (Быт. 1, 25) — таковым было первосозерцание. И далее, увидев себя сотворенным, т. е. мыслящим и единым с природой, всем миром, человек приступает к сотворению самого себя, микрокосма, — и в том же порядке, в каком был сотворен Макрокосм. Врабатываясь через созерцание в высшее, «он идет от Духа, через Сына к Отцу» (Ibid.), т.е. путем,  показанным на рис. 12.

     Тут мы имеем дело, в некотором роде, с «обратной» онтологией. Человек, работая над телом воскресения, имеет задачу вернуться, по сути говоря, в исходную точку, где он был сотворен Богом. Сотворен он был после того, как была сотворена вся природа.* И сам он, в этом смысле, есть венец природы — человек мыслящий, но отпавший от Бога. И тут перед ним встает задача, выраженная розенкрейцерской формулой: «Из Бога рождаемся, во Христе умираем, со Св. Духом воскресаем» (Е. D. N. и т. д.). Мы из Бога рождаемся именно как высшая (мыслящая) природа в природе, и тогда перед нами встает задача, умирая, воскресать, чтобы прийти к Духочеловеку, т. е. к Отцу. Так действительно тесно сплетаются две идеи: «Древа познания» и «Древа жизни».

   Поскольку мы затронули также один из коренных вопросов вероисповедания, то приведем в подкрепление нашего хода мысли еще одно высказывание Рудольфа Штайнера: «Отец является нерожденным родителем, введшим Сына в физический мир. В то же время, Отец пользуется Св. Духом, чтобы сообщить человечеству, что в духе сверхчувственное постижимо также и тогда, когда дух не видим. Внутренне это происходит также и в абстрактной духовности, если она врабатывается в живое, когда человек через живущего в нем Христа также и труп мысли ... пробуждает к жизни.

  * Изначально человек содержал всю природу в себе, как свое низшее. Выделив ее из себя, объективировав, он начал свою чисто человеческую эволюцию: как вид, как душа и дух.

      Весть о Св. Духе и явление Самого Св. Духа во время Крещения пришли через Отца. А когда Христос послал Св. Духа «своим», то весть об этом пришла через Христа, через Сына» (214; 30 июля 1922).

    Рудольф Штайнер описывает тут фактически то же самое, что мы изобразили на рис. 16, а именно — круг развития, охватывающий собой две стороны развития: абстрактную, конечную, тупиковую саму по себе, но через созерцание переходящую на другую, восходящую, сначала астральную, потом эфирно-физическую сторону. Обе стороны даны человеку в цикле праздников года (развитие без ритма невозможно). «Пасхальная мысль, — говорит Рудольф Штайнер, — получила бы новые нюансы, будучи завершенной через праздник (Архангела) Михаила. ...Когда мы мыслим, наша физическая материя в нервах умирает. Мысль выступает из погибающей материи. Становление мыслей в себе, вспыхивание идей в человеческой душе и во всем человеческом существе — чувствовать стоящим в родстве с желтеющими листьями... Чувствовать родство человеческого духовного бытия с духовным бытием природы — это может дать импульс, укрепляющий нашу волю, тот импульс, который указывает нам на пронизанность воли духовностью.

    А благодаря пронизанию воли духовностью человек может сдружиться с деятельностью Михаила на Земле. И если человек таким образом сживается с природой и свое сживание выражает в соответствующем праздничном настроении, то тогда он действительно может ощутить завершение пасхального настроения» (223; 2 апреля 1923).

     Оно, как видим, это завершение, происходит в воле, в той воле Престолов, Духов Воли, которой сотворены физическое и Духочеловек, ставшие потом эволюцией. Воля — природа — мышление — воля — таков он, тот круг, который мы называем эволюцией мира и человека. Христос говорит: «...не ищу Моей воли, но воли пославшего Меня Отца» (Ин 5, 30). Внося волю в мышление, человек делает его своим достояние, а затем, принеся его в жертву, входит в чистый элемент воли, который есть созерцание, идеальное восприятие. А далее начинается чистая Мистерия: «Пасха: сначала воскресение души, потом смерть... Сначала пробуждение души, потом смерть, дабы смерть стала воскресением человека, которое он празднует в своём внутреннем» (223, 1 дек. 1923).

       Душа между телом и духом

     Таким образом, Мистерия телесного воскресения начинается с пробуждения души. Душа является тем новообразованием, которое своим рождением всецело обязано миру инобытия. И тем не менее, в ней отражаются, в ней разыгрываются все процессы становления, которые мы обнаруживаем на любом из уровней бытия Универсума. В случае этого последнего мы говорим о семи зонах эволюции, где совершается сложное взаимодействие импульсов нисхождения и восхождения. В результате их происходит дифференциация, материализация универсального бытия. Оно обретает принцип самодвижения в ином, что в биологии называется эволюцией видов. Наравне с этим никогда не упраздняется принцип самобытия Универсума в целом. Все, что бы ни возникало в нем в процессе естественной эволюции, несет на себе печать, является воспроизведением в том или ином качестве принципа самобытия Универсума. Все его системы есть подсистемы внутри единого целого. Принцип указанных соотношений можно сделать наглядным, наложив розенкрейцерскую формулу на общую схему эволюции мира (рис. 17).
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    Действия Божественного Триединства наполняют «чашу», форму эволюции, как ее содержание, как самые всеобщие законы развития. С другой стороны, они же, находясь в динамической связи с формой, меняют ее имманентно, чтобы в конце концов она целиком метаморфизировалась в содержание.

     Ключевым значением в эволюции обладает эон Земли. В нем приходит к своему исполнению количество творения. Его высшим результатом является рождение нового качества: души человека. Она, как и метазакон эволюции, также трехчленна; ее связь с ним, в первую очередь, определяется Христом. Ему обязана она своим становлением и от Него зависит ее спасение, которое состоит в исполнении ею ее роли в эволюционной взаимосвязи тела с духом.

     Раскрывая тайну спасения, Рудольф Штайнер в одной из лекций говорит поистине знаменательные слова. Он говорит, что Христу не было нужды спасать человеческий дух, ибо он вечен и проходит через повторные воплощения (175; 3 апреля 1917). Он как тройственное образование напечатлен тройственному телу. Их взаимосвязь пришла к своему завершению в зоне древней Луны. С наделением тела и духа принципом Я началось претворение тройственного тела в тройственный дух. Все это могло бы совершиться действием одних лишь существ Иерархий, и тогда человека как автономного существа с собственным я-сознанием вообще не возникло бы. Но такова лишь чисто условная альтернатива развития. Огромный ряд других факторов эволюции мира сделал, по сути говоря, неизбежным рождение тройственной души, и проблема состояла лишь в том, где взять ей силу для обожествления в ее отделенности от Бога. Отделенность же стала неизбежной в целях наделения творения новым качеством свободы: свободы выбора между добром и злом.

      Итак, с души начинается автономная человеческая личность. И душа имеет задачей совершить ту работу, которую должны были совершить Иерархии: претворить тройственное тело в тройственный дух. Подобно Христу во всей эволюции мира, душа образует основание отношения между телом и духом. Как чуждое, на первый взгляд, включение, она «вклинивается» между телом и духом, раскалывает их единство и образует переходное звено от содержания (духа) к форме (Телу), раскрывая тайну их взаимопревращения (рис. 18).
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    Ранее мы уже говорили о том, что между элементами метаморфозы находятся промежутки (пралайи), где совершается перегруппировка или даже смена закономерностей, действующих в манвантаре. Роль такой пралайи, но уникально, единственный только раз явленной как манвантара, играет душа в многочленном существе человека. Она, по сути, есть совокупность законов развития, явленных как совокупность феноменов. Инобытие, феноменология универсального Творящего Духа являет в форме души свою универсальную феноменологию, как ответ на творение свыше. Рождение души (и только ее) подобно рождению Бога, Христа на Земле, принесшего в манвантару Свой Девахан. Поэтому Христос и человеческая душа находятся в особенно тесном родстве.

    Теперь нам становится понятным, почему часть души была удержана от грехопадения, почему уже из космоса Христос жертвенно приходил на помощь становящейся в мире инобытия, в состоянии оставленности Богом земной душе человека. Без Христа душа человека не только не смогла бы решить своей задачи по отношению к телу и духу, но, напротив, привела бы их в жалкое состояние. Поэтому уже в древности люди ждали, что непосредственно на Землю, «в земное становление придет Существо, Которое вновь (т. е. в четвертый раз — Авт.) спасет душевное, вызволит душевное из смерти. ...Так что со Христом человек соединяется в душе, а через связь со Христом душа теряет свою разрушительную для тела силу, и так все потерянное (в процессе становления души. — Авт.) может быть обретено вновь» (Ibid.).

     «Потерянным» является космическое, совершённое в прошлом действие духа на тело. Возвращая его, душа обретает бытие в сферах духа — как Я, которое в опосредующей работе души между духом и телом есть «не-Я» = Я, «я» = Я — через «не я, но Христос во мне». А это значит, что существование души имеет временные пределы. Опосредуя действие духа на тело, она со временем сама станет триединым духом: как душа имагинации, душа инспирации и душа интуиции. Что от нее тогда останется — это по-новому организованный тройственный дух, высшее Я человека, ставшее его личным достоянием. В итоге всей эволюции не станет и человеческого тела. Оно все претворится в тройственный дух: Самодух, Жизнедух и Духочеловека. Я будет господствовать в их еще более высоком состоянии. Тогда будет достигнуто абсолютное единство человека, как всечеловека, с мировым содержанием, Я с мировой человеческой формой: Манасом — Буддхи — Атма. Между ними тогда не потребуется никакого опосредования. Они уйдут в мировую Великую Пралайю, которая стоит выше какой-либо эволюции и метаморфозы. Конечная цель этого пути — приведение физического тела к состоянию тождества с Духочеловеком (Атма). Христос однажды, через акт воскресения уже достиг этого состояния. С тех пор каждый человек имеет задачу идти путем Христа.

       Триединая душа и Христос

     Отметим еще раз: особенность Антропософии заключается в том, что она, будучи по форме откровением, дана мыслящему сознанию человека. С такого рода феноменами люди не имели дела никогда, посколько откровения в прошлом давались в сверхчувственном переживании, мыслящее же сознание главной чертой своей имеет богооставленность. Но времена изменились. Богом поволенное богопознание призывает нас, в первую очередь, к пониманию пути спасения. Он берет свое начало в человеческой душе, поэтому учение о душе, психософия, составляет ядро Антропософии. Психософия как учение, наука, необычайно обширна. В наших рассмотрениях мы касаемся лишь некоторых существенных ее сторон в стремлении перевести на язык понятий вещи, стоящие на границе умопостигаемого. Сделать это можно лишь поэтапно. И теперь мы переходим еще к одному из таких этапов, где рассмотрим сами элементы тройственной, триединой души, что позволит выявить совершенно практические задачи человека, следующего путем Христа.

     В развитии, как мы уже заметили, действует закон симметрии. У феноменов имеется, так сказать, «левая» сторона, «правая» и «середина». Чтобы одним взглядом охватить констелляцию души при наложении целой иерархии осей симметрии, попробуем совместить несколько сделанных нами рисунков (рис. 19).  Из  нового  рисунка  видно,  как тесно взаимосвязаны, взаимообусловлены 
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человек и мир. И внутри такой взаимообусловленности рождается человеческая свобода, которая ни в коем случае не есть «осознанная необходимость». Понимание этого факта дано уже на философском уровне, в книге Рудольфа Штайнера «Философия свободы». Мы отсылаем к ней заинтересованного читателя, а для нашего исследования берем лишь ту ее часть, где речь идет о триединой душе. Раскроем ее внутренний смысл, что позволит нам довести наше рассмотрение до последней в пределах поставленной проблематики степени конкретизации. Также и здесь мы воспользуемся рисунком (рис. 20). Он представляет собой развертку констелляции тройственной души, показанной в нижней части гексаграммы на рис. 18. Там мы видим, как индивидуальная душа приведена в связь с низведенным Христом на Землю Деваханом: триединством Манаса, Буддхи и Атма. Теперь мы рассмотрим, как силой Христова Импульса эта связь в человеке осуществляется.

      Изобразим душевное образование в виде овала, поскольку душа и на самом деле заключена в некоего рода оболочку — в «душевное тело». Оно целиком сверхчувственно, а внутри его мы имеем «посюстороннюю» часть души, которая переживается нами в мыслях, чувствах и волеизъявлениях. «Посюсторонняя» часть души (она изображена в средней части рис. 18) отгорожена  от  собственной  же  сверхчувственной  части и от всего духовного 
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мира как бы двумя сужающимися книзу стенами. Так образуется в гексаграмме треугольник, направленный вершиной вниз. Его «суженность» определяется мерой свободы человеческой воли. (На рис. 20 мы изобразили обе стенки — для удобства рассмотрения — идущими параллельно.)

    Человеческая воля движется от полной обусловленности в сфере инстинктов ко все возрастающей самообусловленности. Она возбуждается, с одной стороны, идеальными, понятийными мотивами, а с другой — нашей характерологической основой, которая представляет собой совокупность ставших устойчивыми склонностей, привычек, чувствований. Вся характерологическая основа дана нам в восприятии: как собственного внутреннего мира, так и породившего ее мира внешнего. Оба рода восприятий рождают в нас побуждения к действиям. Характерологическая основа (I) толкает нас к действиям, минуя размышления, и только в душе сознательной в ней рождаются, в результате опыта жизни, устойчивые, не меняющиеся, как и привычки, представления. Но она также встает и на пути мотивов действий (II) и либо сопутствует им, либо стремится их отвергнуть.

   Взаимодействием мысли, чувства и воли порожден, фактически, весь феномен земного «я» человека. Получили мы их от духов отпадающего от Бога мира: от Люцифера и Аримана. А потому и земное «я» возникает лишь в отъединенности от Бога, в небытии, в «падшем» мире. Воля Бога-Отца становится в нас волей к индивидуализации в инобытии, т. е. противоволей, вызывающей противоположность «я» и мира. Этой волей и соблазнил Люцифер человека в Раю, т. е. в состоянии группового сознания. Но она, как и в высшем мире, универсальна в мире души. Она есть «та же душевная деятельность, что и мышление, но только, по сравнению с ним, совсем юная, детская. Повзрослевшая воля становится чувством. Совсем старая воля — это мышление» (158; 22 ноября 1914). Их «возраст» совпадает с мерой осознания их индивидуальным «я». Но важно понять и внутренний механизм их становления.

    Поток душевной деятельности, происходящей в душевном теле, говорит Рудольф Штайнер, сам по себе не достигает сознания, но в движении эфирного тела проявляется деятельность Люцифера, которая делает нашу волю юной (групповой), омолаживает весь поток душевной жизни (за счет того, что стремится лишить его индивидуальной принадлежности, сделать его, как у детей, инстинктивным). С другой стороны подступает Ариман и ужесточает душевную деятельность, делает ее старой (консолидированной, вплоть до «склеротизации»), и она тогда выступает как мышление. «Мышление, обладание мыслями было бы невозможно в обычной жизни, если бы в эфирном теле не развивались ариманические силы» (Ibid.). Их действие разворачивается, главным образом, в системе головы и нервов, вызывая в них умирание. Таким образом, от Аримана мы получаем силы смерти. Он пытается внести их в весь наш организм. И действует он на нашу интеллигенцию в ее, так сказать, исходной субстанциональности: он действует на волю. Ариману противодействует его антипод — Люцифер. Оба они сталкиваются в человеческой голове, в мышлении, которое Люцифер стремится пронизать органической жизнью, отчего мышление получает склонность предаваться фантазиям вместо того, чтобы адекватно отражать действительность. А еще в основе нашей воли «лежит желание. В воле всегда коренится нечто от природы желаний. И в то, что как природа желаний лежит в основе воли, Ариман постоянно стремится внести личный (эгоистический) элемент человека. А благодаря тому, что в природе желаний скрыт личный элемент человека ( в нем он и отъединяется от Бога. — Авт.), наша душевная волевая деятельность становится отпечатком нашего пути навстречу смерти. Вместо того, чтобы дать божественным идеалам пронизать себя вплоть до желаний и воли, мы вносим нечто личное (личностное) в наши желания, в нашу волю» (194; 23 ноября 1919).

     Восходя к душе сознательной, через выработку совести, просветление жизни чувств, человек расширяет свой эгоизм (делает его косвенным) вплоть до интересов человечества, пытаясь переживать их как свои собственные. Так вносит он в душу действие Христа — Бога человеческого высшего Я. Однако изменения в сфере нравственного целеполагания (мотивов, побуждений) являются лишь средством. Цель же состоит в преодолении смерти. По этой причине душа рассудочная, образованная субстанцией эфирного тела, пронизанной я-сознанием, является ключевым звеном в христианизации души.

      Несомненно, человек сначала должен прийти к высшему познанию, вкусить от истинных плодов «Древа познания», чтобы расширить свою восприятийную сферу до идеального созерцания. Так воскресаем мы со Святым Духом. Но вслед за тем необходимо приобщиться к «Древу жизни», к жизни вечной, т. е. воскреснуть еще раз — теперь уже со Христом. Поэтому главным в Христианстве является деяние Христа. Оно же совершается в эфирной субстанции. Крещение на Иордане Иисус из Назарета получаете возрасте 30 лет — т. е. в середине того семилетия, когда человек в силу душевно-биологического онтогенеза* проходит через развитие души рассудочной (от 28 до 35 лет); и само воскресение Духочеловека осуществляется в Жизнедухе Христа.

      Одним словом, познание ведет человека к делу. Высшим деланием является выработка тела воскресения, к чему и сводится истинный христианский эзотерический праксис: молитвенный, медитативный или в форме различных оккультных упражнений. Можно ли им заниматься, минуя работу над мышлением? — В эзотерическом Христианстве на это однозначно дается отрицательный ответ. Эзотерический праксис есть высшая деятельность души. Осуществлять ее можно, лишь совершив преображение души, пройдя развитие от души ощущающей до души сознательной. Только тогда можно начать работу над «камнем мудрых».

     В эзотерической работе человек взаимодействует с существами Иерархий. Он узнает, что на границе  между  душой  сознательной  и  душой  рассудочной в нем действует существо Ангела. Ангел сгущает мнения, понятия, к которым человек приходит в душе сознательной благодаря мышлению, в ощущения, в чувства,  не  позволяет  мнениям  делать  человека  одержимым.   Поэтому   сам 

 * Не следует шокироваться таким понятием, поскольку в Антропософии многие понятия естествознания получают более широкое содержание, чем не упраздняется, а углубляется их прежняя частичная правомерность.

человек должен всеми силами бороться за истину, избегать влияния идеологий, внушений, которые отделяют его от Ангела.

    На границе между душой рассудочной и душой ощущающей действует Архангел, который мысль пронизывает волей, т. е. наделяет мысль принципом самодвижения, и противодействует намерению Аримана сделать мысль автоматической, ложной (см. ИПН 127; изд. 1975, S. 46-47). От человека при этом требуется воздерживаться от дурманящего действия на голову эмоций и чувств, вырабатывать в себе «логическую совесть».

    Так человек уже в посюсторонней жизни души учится пользоваться помощью Божественных существ, приводящих в нас Аримана и Люцифера не к исключению (из эволюции ничего исключить нельзя), а к взаимопогашению, нейтрализации. После того встает задача пронизать обе «завесы», отделяющие человека, внутри и вовне, от духовного мира.

        Очаги разрушения

      Что образует эти завесы и что открывается за ними? Завесу, скрывающую от нас нашу внутреннюю духовную реальность, образует понятийная основа души. Мы проникаем сквозь нее туда, где в правой части рис. 18 большими буквами написано слово ДУХ. Да, это наш индивидуальный дух, который, как Жизнедух, простирается в будущие 31/2 эона, где нам предстоит пережить воскресение плоти. Но в настоящее время за той завесой царит умирание, которому мы обязаны своим мышлением, своим «я». Там, согласно сообщениям Рудольфа Штайнера, имеются очаги разрушения, в которых материя отбрасывается в ничто, исчезает из мира пространства и времени. Чтобы понять природу этого феномена, нужно еще раз вернуться к схеме эволюции мира (см. рис. 1). Согласно закону повторяемости или наложения (устоявшегося понятия здесь пока нет), три уровня эволюции мира: состояния сознания, жизни и формы — проецируются на триединый дух человека, так что Жизнедуху в земной констелляции человека, где все обусловлено развитием его я-сознания, соответствует предметное состояние сознания, минеральное состояние жизни и эфирно-физическое состояние формы, (см. рис. 19). Одним словом, Жизнедух, начиная с эона Земли, становится ключевым в эволюции мира, а потому и Христос пришел на Землю как Жизнедух (см. рис. 17). И вот теперь в человеческом эфирном теле, не оживляемом Жизнедухом Христа, образуются некоего рода затвердения, напоминающие, как говорит Рудольф Штайнер, снежные узоры на стекле. «В таких местах эфирное тело теряет свою (духовную) прозрачность. Так выражается жизнь мыслей в эфирном теле. Эти «оледенения» эфирного тела в отдельных местах происходят от Аримана, который посылает свои силы (в человека) через мышление.

     В других местах эфирного тела имеются как бы пустоты, они совершенно прозрачны и из них исходит некое сияние, сверкание. Сюда посылает лучи своей силы Люцифер. Это волевые центры в эфирном теле. ...А промежуточные области, то твердеющие, то растворяющиеся, выражают собой деятельность чувств в эфирном теле.... Перевес ариманических сил (в душе) выражается в мышлении, люциферических — в волении. Если же они, так сказать, дерутся без перевеса, то это выражается в чувствах» (158; 22 ноября 1914).

    Благодаря очагам разрушения «твердеет» человеческое «я», возрастает эгоизм (207; изд. 1972, S. 26), благодаря чему, однако, и возникает индивидуальная жизнь человека.*  Очаг  разрушения  (начинаясь в эфирном, он распространяется и в физическое, и в астральное тела) представляет собой то конечное состояние, к которому пришел мир, созданный Богом-Отцом на древнем Сатурне. В этом мире, чтобы возникло я-сознание, стало необходимо в конце концов «кончить дело» тождеством Я = не-Я, чем, собственно, и обусловлено отбрасывание материи в хаос в том очаге разрушения в нас, которому мы обязаны возникновением понятий. «Какое сознание,— спрашивает Рудольф Штайнер, — развиваем мы по отношению к Богу-Отцу? — Сознание, положенное Богом-Отцом в основу мира, прехождение которого возвещает о себе в нашей интеллектуальности» (Ibid.; S. 40).

     В Мистериях древности через посвящение приходили к осознанию высшего Я, которое в земном эоне эволюционным путем даровано человечеству Духами Формы, вдохнувшими человеку «дыхание жизни», чтобы он стал «душою живою». За таким Я открывается космический Отец мира, единый Бог. И посвященные достигали «живого Принципа Отца Космоса», поэтому такой человек мог сказать себе «я» (214; 30 июля 1922), имея в виду отблеск Бога в себе, что для простых людей оставалось неизреченным Именем Бога-Отца.

   Ко времени Мистерии Голгофы многие люди благодаря опыту земных инкарнаций, благодаря культурной работе стали приходить к осознанию себя как «я». Оно было другим, чем у посвященных, в нем не переживали откровений высшей, живой Мудрости, а напротив, переживали себя отъединенными от нее. Высший Свет Мудрости становился в нарождающемся «я» тьмой, мертвой, абстрактной мыслью.

    Посвященный, восходя к высшему Я, покидал телесную оболочку, поскольку Я не может пребывать в материальном мире: жизнь и смерть не совместимы. Развивая «я»,  т.е.  центр автономной личности,  что прежде было прерогативой

     * В эпоху «сугубой» идеологической борьбы, которую яростно ведет также и религия, не составляет труда, выхватывая отдельные места из нашего изложения, обвинить Антропософию в «прославлении супостата» и проч. С этим ничего нельзя поделать, поскольку в такой критике работает сам супостат. Читатель должен помнить, что в мире ничто не однозначно и нужно постигать вещи в сложных взаимосвязях.

только Божественных Иерархий, человек как бы совершил некое насилие над Я, принудил его к нисхождению в материю. Оно же в ней может совершать лишь одно: отрицать ее, что мы и переживаем как мыслительную деятельность в нас. Лишение какой-либо мировой субстанции ее смысла, который она имеет внутри Иерархий, и есть смерть. Боги пошли на это жертвенно, противопоставив Себя Себе же: одни Иерархии принесли жертву, другие ее не приняли. И она начала постепенно умирать. Особенно долго исключалась из мирового бытия физическая субстанция: и из эфирного мира, и из астрального, и из мира Я; поэтому она стала материей. В человеке, когда он умирает, она становится трупом, пеплом.

      В течение 31/2 эонов субстанция исключается из мировой жизни, чтобы она могла стать опорой я-сознания. А потом человек начинает исключать ее сам. Воспринимая и думая, человек разрушает всю материю Земли: сначала через тепловой элемент, потом воздушный, водный, а со временем он разрушит и минеральный состав Земли (см. ИПН 222; 23 марта 1923).

    Таковы процессы, сопровождающие развитие «я» в физическом теле человека. Это «я» отрицает внешний мир, когда воспринимает его, и образует очаги разрушения в тройственном теле, — когда навстречу полученным восприятиям приходят понятия. Разрушается, в конечном счете, и сама способность физического тела рефлектировать. Так человек своей интеллектуальностью упраздняет самого себя. Поэтому, чтобы спасти человеческое самосознание, космическое Я, Христос, упразднил* земное «я» в Иисусе из Назарета и заступил его место. Если бы подобное совершилось Иерархиями, а не Самим Богом, то высшее Я просто испепелило бы тело Иисуса. Но Бог сохранил его, вернув ему его изначальный, Богом сотворенный праобраз, претворив его в Духочеловека и введя, можно сказать, в новый род «наследственности» — чисто духовной, индивидуально-сверхиндивидуальной, т. е. некой противонаследственности, в которой, приобщаясь к телу воскресения, человек от индивидуального как бы вновь возвращается к групповому, к общечеловеческому, но оставаясь индивидуальным существом.

      Человек, однако, может не пойти путем Христа. В таком случае величайшее достижение эволюции, я-сознание, принесет человеку величайшие бедствия: упразднит благое действие всех жертв Христа на физическое, эфирное и астральное тела, которое состоит в том, что в физическое тело, представляющее собой совокупность двенадцати  органов  восприятий  чувств, Христос в эпоху древней Лемурии внес гармонию, чтобы со временем, послужив зарождению земного «я», восприятия, умножаясь числом, снова вывели бы человека в сверхчувственный мир; две жертвы, принесенные Христом  в  эпоху  древней  Атлантиды,  дали  эфирному  телу силу удерживать 

   * Точнее говоря, здесь имела место жертва, принесенная человеком ради воплощения Бога.

равновесие в отношении с астральным телом, благодаря чему человек может развивать благородную, очищенную от вожделений жизнь чувств, ведущую в противоположную от материализации сторону, к преодолению дуализма крови и нервов, а далее — дуализма духа и материи.

         Две завесы души

    Понятийное мышление является единственным ингредиентом душевной жизни, всецело принадлежащим посюстороннему. По этой причине оно лишено жизни, и человек может давать ему направление по собственному усмотрению. В одном случае он руководствуется побуждениями своей характерологической основы, всплывающими в нашем сознании в виде внутренних и внешних восприятий. В другом случае, прежде чем мотив возбудит волю, человек мышлением воздействует на характерологическую основу (рис. 20, II). Тогда мыслительное начало достигает физического — системы нервов,  крови,  —  совершив определенное нравственное изменение в характерологической основе. В душе рассудочной, где человек имеет самотождественное повседневное «я», понятийное начало приходит в связь с переживаниями любви, сострадания, нравственной заповеди, совести. Книзу, в душе ощущающей, чувственное содержание души сужается, сдавливается эгоизмом; кверху оно ширится в нравственном понимании.

     Если человеческая воля приводится в действие любовью и состраданием, говорит Рудольф Штайнер, то это образует для Импульса Христа в человеке эфирное тело, а то, что воодушевляет человека как совесть в осуществлении земных целей, формирует для Импульса Христа физическое тело (см. ИПН 133; 14 мая 1912). Иными словами, понятийная основа, будучи приведенной в связь с совестью, любовью и состраданием, — т. е. способная превращать отрицательные чувства в положительные, — совершает работу над телом воскресения, претворяет эфирное тело в развитую душу рассудочную и в Жизнедух. Человек вносит моральные, этические идеалы в очаги разрушения в эфирно-физическом теле, по сути говоря, творит в себе Христу эфирно-физическое тело, чем решает задачу развития эфирно-физического состояния формы всего земного эона, т. е. переводит Землю в «совершенное астральное» состояние формы, в земных условиях готовит будущий эон Юпитера, где человек будет иметь в себе лишь то, что из моральных идеалов, преодолевающих хаос, смерть материи, возникает в очагах разрушения как новообразования (см. ИПН 207; S. 31). Таков процесс воскресения человека к вечному бытию.

      Собственными силами совершить такую работу целиком человек не может. Со своим интеллектом и органами чувств он заключен между двух «стен» собственной души. Одна из них — «зеркало», плоскость отражения, возникающая за счет минерализации нервной системы. За зеркалом находится очаг распада материи, а вместе с нею — и законов природы. Значит, там возникает состояние пралайи, где меняется сам закон. И когда мы вносим туда моральный закон, мы природному бытию Земли даем сверхземное нравственное существование. Мы рождаем тогда в себе конкретную духовную деятельность, которая есть семя будущих миров. Когда моральные (а также и аморальные) импульсы соединяются в нас с хаосом, то «в нашем внутреннем звучит речь, выходящая за пределы Земли, поскольку она звучит из того, что содержит (или не содержит) в себе семена будущих миров», в нас звучит (или отрицается) «внутреннее Слово» (207, S. 38).

      Понять природу этого Слова нам помогает рис. 17. На нем показан принцип действия Христовой Ипостаси, метаморфизирующей эон древнего Солнца в эон будущей Венеры. Основанием отношения между ними выступает эон Земли. Такова макрокосмическая деятельность Христа. В человеке, в микрокосме, Он действует тоже трояко: из прошлого — в эволюции, идя от Отца; из будущего — через Тело воскресения; и из высей — через Святого Духа. «Внутреннее Слово» есть Христос, оживающий в душе человека, преодолевающего грехопадение и проникающего за внутреннюю завесу души, где все будущее мира открывается как внутреннее содержание человеческого духа. В древности на этом пути приходили к «истинным», «подземным», «хтоническим» Богам. В Греции его называли «дионисийским». Хаос угрожает душе на этом пути, если она не выработает крепкого я-сознания и не обратится к нравственному самоусовершенствованию, прежде чем заглянет за «зеркало» души.

      «Внутреннее Слово» есть сущностное в мире хаоса. Оно одновременно и говоримо, и слышимо. Мы там «стоим с нашей субъективностью внутри объективности, и объективность действует в нас и с нами» (Ibid.; S. 39). Там больше нет противоположности: я и мир. Там субъект и объект — одно. На арене нашего внутреннего мира тогда высказывается Универсум, и человек восходит на ступень единения микрокосма с макрокосмом. Но таков, скажем, конечный результат пути посвящения, выходящий за пределы мира интуиции. Начало же его мы полагаем жертвенной отдачей себя объекту идеального восприятия — в акте «мышления о мышлении», ведущем к выработке созерцающей силы суждения, которая есть звено, соединяющее внутренний и внешний пути посвящения, поскольку, начинаясь во внутренней, наисобственнейшей деятельности души — в мышлении, она завершается восприятийной деятельностью.

    На протяжении тысячелетий в науке посвящения существовало два различных пути: внутренний, дионисийский, мистический, и внешний — аполлонический. Сообразно им, Мистерии древности подразделялись на два рода. И только начиная с XX века впервые, в связи с окончательным земным оформлением триединой души внутри двух «стен», «завес», возникает новая наука посвящения. «Мистический» путь в ней обосновывает и служит на нем руководством «Философия свободы» Рудольфа Штайнера. В ней дано учебное и практическое пособие, как развить понятийную основу души до восприятия нравственных интуиций за счет преодоления всего порабощающего, укоренившегося в характерологической основе души, как вместо произвольных люциферизированных фантазий и ариманизированных идеологем, мертвых схем мышления прийти к нравственной автономии, к «моральной фантазии», стоящей на границе души сознательной и Самодуха, и с помощью ее заменить умирающий аппарат отражения эфирным новообразованием.

    Что касается внешней «завесы», образованной восприятиями чувств, то за нею также пребывает духовный мир. Он открывается человеку как его собственное тело (см. рис. 19), которое есть вся природа, простирающаяся во времени до древнего Сатурна. Оттуда, из мира внешней природы, с которой мы едины, к нам звучит «внешнее Слово». Оно как Христос пришло к человеку через откровение Отца и образовало в нас на базе жизненных процессов индивидуальные органы восприятия. Теперь, расширяя, раскрывая их в сторону сверхчувственных восприятий, человек приходит к переживанию Слова как «всемирнозвучащего» (Ibid.; S. 40). Раньше, в аполлонических Мистериях, на этом пути переживали грядущего Христа, теперь — Христа во втором Пришествии, в эфирном облике, Христос является нам из-за «завесы» внешних чувств, чтобы стать нашим Водителем, Помощником в работе, в которой мы, преодолевая, перерастая принудительный характер заповеди, свободно принимая нравственный закон, приводим его во внутреннюю связь с законами природы (что способен делать только человек), в мир впадающей в хаос материи (поскольку она уже отжила свое)* вносим состояние пралайи, низводим на Землю Девахан (высшее состояние формы) и так, через действие нравственного закона, прежде всего в самих себе, творим будущий мир. Он возникает, в первую очередь, через видоизменение жизни нервов и крови. «Доверив нашу нервную систему развитию Земли, — говорит Рудольф Штайнер, — мы отдали ее умиранию, а жизнь ее оставили вверху. Эта жизнь, оставленная нами вверху, и была жизнью, пришедшей потом в Существе Христа. Жизнь наших нервов, которую мы не можем нести в себе, она пришла потом в Существе Христа. Чем же она должна была овладеть в земном существовании? Она должна была овладеть кровью. Отсюда то большое внимание, которое уделяется Мистерии крови. Жизнь нервов должна была овладеть кровью, овладеть тем, что было разъединено в нас благодаря тому, что нервная система утратила свою космическую жизнь, а кровь получила космическую жизнь; жизнь стала смертью, а смерть — жизнью.  Это  получило новую связь через то, что не живет в нашей земной нервной системе, а спустилось к нам из космоса, стало человеком, вошло в кровь; кровь же соединилась с Землей. ...Теперь мы, будучи людьми, можем выровнять полярную противоположность между нашей нервной системой и системой крови, приняв участие в Мистерии Христа» (169; 13 июня 1916).

   * Радиоактивный распад есть следствие этого. Его не было в седой древности; в будущем он охватит всю неорганическую природу.

      В Мистерии Голгофы действием Христа в Иисусе человеческая кровь была освобождена от того, что и ее, вслед за нервами, ведет к умиранию, — от чрезмерного эгоизма. Эгоизм души привел материю к исключению из мирового бытия, чем лишил ее существование смысла, начал отбрасывать ее в хаос небытия. Христос пронизал кровь Своим Жизнедухом и поэтому «после Мистерии Голгофы постоянно имеется возможность в поток, идущий от человеческого сердца к голове, внести действие эфирной крови Христа. ...Но соединение обоих потоков происходит лишь в том случае, если человек приносит правильное понимание навстречу тому, что является Импульсом Христа. ...иначе потоки отталкиваются» (130; 1 октября 1911).

   Так самосознанием мы насаждаем в себе новый род наследственности, создаем условия для зарождения «народа Божьего», доброй расы человечества, в которой все факторы исторической,  культурной,  социальной,  хозяйственной жизни будут вести ко Христу. В ином случает часть человечества подпадет все возрастающему действию вторичных духов, ведущих земной эон к бесплодному закату. Рудольф Штайнер подробно описывает обе альтернативы развития. Он, например, говорит: «В следующих один за другим периодах эволюции человек вступает в новые импульсы развития. Он должен воспринять до определенной степени то, что требует от него его время. В первую послеатлантическую эпоху люди должны были воспринять в себя душевно-духовные импульсы, делавшие возможным в особенности сохранить выработку эфирного тела. Представим себе, что в пятом послеатлантическом периоде человек воспротивится воспринять нечто из того, что необходимо в эту эпоху. ...Тогда определенный член человеческой телесности (у белой расы), прежде всего кровь, осталась бы без того, что в нее должно бы было прийти, если бы человек не противился своей эпохе. Этому члену телесности тогда не хватило бы того, что как соответствующая субстанция и ее силы должно быть пронизано правильным образом. В результате эта субстанция и присущие ей силы, хотя и не в той степени, как у трупа при выхождении «я», стали бы жизненно больными, и человек носил бы это в себе как яд. Отставание от эволюции, т. образом, означает, что человек пропитывается ядовитым формо-фантомом. Восприми же он то, что соответствует его культурной эпохе, — и этот фантом, который он носит в себе, растворился бы через новый склад души. В противном случае он коагулируется в теле.

     Отсюда происходят болезни культуры, культурный декаданс, всякого рода душевная пустота, ипохондрия, странности, неудовлетворенности, капризность и т. д. , а также все атакующие культуру, противящиеся культуре инстинкты. Ибо или человек принимает культуру своей эпохи, приспосабливается к ней (решая ее задачи. — Авт.), или он развивает соответствующий яд, который выделяется и может быть растворен только через принятие культуры. ...Действие яда — это всегда есть в то же время и агрессивные инстинкты» (174; 1 января 1917); вырываясь во внешний мир, они творят зло.

     «Носить в себе такой ядо-фантом означает делаться несчастным человеком. В наше время его называют нервным, неврастеником, неуживчивым, монистом, материалистом, ибо эти свойства часто, намного чаще, чем думают, зависят от физиологических оснований, от того, что яд, вместо того, чтобы поглощаться, отлагается» (Ibid.). Проектировать его вовне — значит во всех жизненных отношениях превращаться в источник зла.

         Смерть и жизнь

     Когда человек подпал люциферическому искушению, Боги, как об этом повествуется в эзотерическом Христианстве, сказали: «От древа жизни да не вкушает человек, а о духе материи да не услышит он!» (155; 16 июня 1914). Ныне все изменилось: вкушая от «Древа познания», человек имеет задачу постичь дух материи, узнать о ее распадении и о прорастании на освободившемся месте «Древа жизни». Этот процесс совершается не только в человеке, но и в планетной системе. И трудно представить себе, чтобы дело обстояло иначе, если человека мы познаем как микрокосм.

     Если рассматривать Луну имагинативно, говорит Рудольф Штайнер, т. е. проникая за внешнюю «завесу» души, то видно, как материя в ней распадается, исчезает, — происходит тот же процесс, что и в человеческом очаге разрушения. Поэтому в астрологии и говорится, что Луна связана с человеческой головой, с интеллектом. Солнце же связано с сердцем. И в Солнце происходит процесс, подобный эфиризации крови в нас: материя, приближаясь к центру Солнца, не распадается, а получает новую жизнь (см. ИПН 207; S. 44-45). Земля служит соединительным звеном между Луной и Солнцем. Она соответствует волевой деятельности человека. Поэтому от его воли зависит судьба Солнечной системы.

      Основа всех связей человека и космоса—тело воскресения. В нем «Древо познания» и «Древо жизни» сливаются в единство. Но чтобы этот процесс осуществлять, его сначала нужно познать. В отдельной главе можно было дать лишь краткий очерк проблемы, содержащей в себе главную тайну эпохи, не познав которую, мы ничего содержательного не в состоянии сказать о Мистерии своего времени, об Антропософии.

    Антропософия не только описывает, но и осуществляет становление Мистерии 5-й послеатлантической (европейской) культурной эпохи, которая будет развиваться еще полторы тысячи лет.* Поэтому в Антропософии, с одной стороны, дается новая наука посвящения, а с другой — раскрывается тайна смерти и воскресения. Смерть приводит земную метаморфозу человека, совершающуюся  в  годовых   ритмах  природы,   очеловеченных   религиозным 

 * На это нужно особенно указать фантастам оккультизма, утверждающим, будто бы уже в XXI веке начнется 6-я культурная эпоха (Водолея).

переживанием, в космическую, осуществляющуюся через семь великих жертв Христа (см. рис. 14). Так это происходит, если человек «во Христе умирает и со Св.Духом воскресает».

     Смерть в чувственном мире, говорит Рудольф Штайнер, наступает ради жизни в духовном мире. Жизнь Христа в эфирном теле после Его смерти осталась такой же, какой была до смерти. А смерть, с которой Он «обвенчался» на Земле, «стала характерным выражением Духа-Отца. Христос идет к Отцу, обвенчанный с Его новым выражением, со смертью, и образ смерти становится неистинным, ибо смерть становится семенем нового Солнца в Мироздании» (112; 6 июля 1909). Но кто не находит такого отношения к смерти, тот остается в иллюзии этого мира, созданной Люцифером-Ариманом; он подвергает себя опасности застрять в будущей злой расе человечества.


   Через моральный процесс человек стал смертным, своей душе обязан он умиранием в материи. Но смерть имеет два лика. После каждой земной жизни человек уносит с собой за порог смерти некий конечный результат: положительный или отрицательный.

     «Мы оставляем после себя — подобно хвосту кометы — проходящую через всю жизнь утонченную духовную ауру, которая в жизни фантомообразно составлена из нашего морального и интеллектуального достояния и излучается в мир... Раньше это фантомообразное существо, которое излучал человек, было более летучим. Но оно стало плотнее, приобрело более четкий образ после Мистерии Голгофы. И человек примешивает, как основной характер, к этому фантомообразному существу то, что он убивает в себе, например луч света, проникающий в глаз и умерщвленный (дабы возникло чувство зрения). ...В некотором роде это земно-духовное существо, которое излучает человек, является мертворожденным духовным ребенком, т. к. он передает ему свою смерть». И если бы Христос не пришел, то «эти плотные образования могли бы перейти с Земли на Юпитер. Человек обрек бы Землю на смерть. Мертвая Земля родила бы мертвый Юпитер!»

     «В то, что отделяется от нас как объективный грех, как объективная вина, что мы не несем далее в своей карме, туда приникает живой Логос, Христос, и оживляет это. И когда Он это оживляет,  то  живая  Земля  развивается  в  живой Юпитер. Таковы последствия Мистерии Голгофы» (155; 16 июля 1914). Благодаря ей мы поистине воскреснем в теле, которое сгущается из отдельных земных жизней. И это будет физическое духовное тело. «Но если бы мы оттолкнули Христа, то в конце земных времен остатки наших отдельных инкарнаций рассыпались бы; они бы остались, но не были бы собраны пронизывающим все человечество Духом Христа. ... мы были бы связаны на Земле с тем, что осталось мертвым в наших остатках. Наши души, хотя эгоистически и стали бы для себя в духе свободными, но мы не смогли бы приобщиться к нашим телесным остаткам... стали бы добычей Люцифера, который стремится зачеркнуть земную цель для человеческих душ, не дать им ее достигнуть, удержать их в духовном мире. И Люцифер перенесет разрушенные земные остатки в бытие Юпитера; они станут мертвыми включениями Юпитера, а затем как Луна, не отделяясь, останутся в Юпитере... Эти земные остатки будут оживляться сверху групповыми душами на Юпитере... Они образуют среднее, между человеческим и животным, царство Юпитера. Эти души будут пребывать там люциферически, т. е. просто духовно: свое тело они будут иметь внизу, и оно будет точным отображением всего их внутреннего душевного содержания, но управлять им они смогут только извне. Две расы, добрая и злая, будут раздельно существовать на Юпитере.

    За Юпитером последует Венера, и исправление будет происходить через дальнейшую эволюцию Христа, но именно на Юпитере люди должны будут увидеть, что это означает: желать совершенствоваться только в своем эго и не желать иметь дела со всей Землей» (Ibid.).

     Таковы перспективы человеческого развития. Кардинальное решение: по какому пути идти в будущее, — люди начинают принимать в нашей, европейской, культурной эпохе. Потому-то и восстали все демоны зла в XX веке, чтобы помешать человеку принять правильное решение. Но в помощь ему дана Антропософия. Она несет знание, а волю человека оставляет свободной.

VII. МИСТЕРИЯ - ДРАМА 

ЕВРОПЕЙСКОЙ КУЛЬТУРНОЙ ЭПОХИ

          Посланцы Святого Грааля

  Предшествующим рассмотрением мы подготовили минимальные необходимые предпосылки для того, чтобы начать содержательный разговор о Мистерии нашей культурной эпохи, которая .согласно космическим законам эволюции, началась в 1413 г. по P. X. и завершится в 3573 году. Эта эпоха, стоящая под знаком Рыб. Ее духовным центром является Европа. Здесь рождаются основные плоды духовного творчества эпохи, ее новообразования, сюда направляются главные импульсы и инспирации, питающие культуру, науку, религию, индивидуальное творчество. Другие народы мира находят правильное отношение к задачам времени, лишь соучаствуя в духовной жизни Европы. С другой стороны, также и главные разрушительные импульсы направлены против Европы, против Духа ее культуры в первую очередь. В Европе решаются судьбы всего мира, и горе всякой власти, желающей манипулировать судьбой Европы. Здесь мир земной приходит в соответствующую данной эпохе развития связь с миром небесным. Центр такой связи может носить только мистериальный характер.

   Становление европейского центра Мистерий началось вскоре после Мистерии Голгофы. Один из учеников Христа, Иосиф Аримафейский, собравший кровь, текшую из ран Спасителя в чашу, из которой Христос с апостолами вкушал на Тайной Вечере, был вынужден бежать из Палестины, потому что стал христианином. С небольшим кругом единомышленников он отправился в область, где ныне находится Ирландия. С той поры Святая Чаша — Грааль — парит, как некоего рода «странствующее причастие», над Европой, периодически то опускаясь на землю, то возносясь в духовные выси. Служение Граалю совершает особое надземное Братство, и Мистерия Грааля является главным центром, инспирирующим европейскую культурную эпоху в ее преемственной связи с предыдущей, гре-колатинской, и будущей, славяно-германской эпохами. Через Грааль осуществляется также великая связь духовных традиций Востока и Запада.

    По мере становления исторической и социальной жизни Европы импульсы Грааля вносятся в нее также и прямыми его посланцами. Так, в XI веке в герцогстве Брабантском (в современной Бельгии) — в той области, которая тогда постепенно отделялась от водительства Духа немецкого народа (как Голландия), чтобы решать некоторые специальные задачи надвигавшейся эпохи материальной культуры — явился посланец небесного Граальбурга Лоэнгрин, сын Парсифаля — хранителя Грааля и представителя человеческого я-сознания в 5-й культурной эпохе.

     Душа человека, ищущая связи с духом в условиях нарождающейся городской цивилизации, которой и предназначено было стать формой для материальной культуры, в сказании о Лоэнгрине представлена в образе Эльзы Брабантской. Городская цивилизация таит в себе особую опасность для человека со стороны ариманических и люциферических сил, способных в новых условиях заключать союз, атакуя душу человека. Таковы Фридрих фон Тельрамунд и Ортруда.

    Сам Лоэнгрин является христианским посвященным; он — представитель эзотерического Христианства. Таких людей в христианской эзотерике называют «безродными», что значит, стоящими выше национального принципа — на уровне общечеловеческого, к чему, собственно говоря, и ведет людей городская цивилизация. Лоэнгрин, как его характеризует Рудольф Штайнер, пронизан жизнью и тканием Принципа Христа. Он смотрит вниз на свое эфирное тело, ставшее Жизнедухом, как на уже не связанное с астральным телом, благодаря которому переживаются групповые человеческие отношения. Оно возводит его в мир, стоящий выше пространства и времени. Символически такое тело выражено в сказании в образе Лебедя; лодка означает физическое тело. Лоэнгрин, ведомый Лебедем, плывет в лодке через море материального мира (см. ИПН 57; S. 423).

   Мы видим, таким образом, что само существо Лоэнгрина уподобляется образу Святого Грааля: чаша физического, в которой покоится Жизнедух. Такое становится возможным по мере образования тела воскресения. Таков путь нового христианского посвящения, и он пролегает через материальную культуру, вводит в городскую цивилизацию как общность людей, не связанных кровным родством, где все сначала определяет эгоцентризм, но со временем он будет преодолен принципами братства, равенства, свободы, на которых, рано или поздно, будет возведена трехчленная социальная структура человеческого общества.

      Полтысячелетия спустя импульс Лоэнгрина нисходит в Восточную Европу, в Россию, где тогда возникло опасное торможение на пути в новую цивилизацию. Тут мы касаемся одного загадочного и трагического периода в русской истории, связанного с царевичем Димитрием, который в историографии целиком трактуется в духе одержавших тогда победу сил зла.

   Граф Людвиг Польцер-Ходитц сообщает об одном разговоре, который состоялся у него с Рудольфом Штайнером 3 марта 1925 г. «Мы говорили тогда, — рассказывает он, — об устремлениях римских и западных лож. С глубокой серьезностью доктор Штайнер подчеркнул, что необходимо решить три задачи, имеющие особое значение для будущего»; две из них состоят в ответе на вопрос: кто такие были Каспар Хаузер и царевич Димитрий. При этом «особое внимание необходимо обратить не на их смерть, а на рождение. Откуда они пришли и с какой целью?... Важно не то, кто был Димитрий, кто был Каспар Хаузер, но: чего хотели через них достичь» духовные силы?8

     Вопрос: Кто были они? — принадлежит истории. Понять духовные силы, действовавшие через них, — значит понять метаисторию нового времени, доступ в которую открывается в Мистерии. Через Каспара Хаузера и царевича Димитрия Божественными водителями человечества была предпринята попытка произвести определенную корректировку материальной культуры, «подправить» законы ее развития, внеся оздоравливающий импульс в ариманизирующиеся, коснеющие, и люциферизирующиеся, отстающие от развития, структуры светской власти.

     После прихода на Землю Христа индивидуальное «я», дабы обрести силу свободного духа, повторяет этапы Его земной жизни. Поэтому уже перед вратами в эпоху души сознательной человеческую душу, как Христа в пустыне, испытуют два супостата. Большую часть искушений, перед которыми был поставлен Христос, Он преодолел, но то из них, которое связано с необходимостью превращать «камни в хлеб», т. е. обеспечивать жизнь на земле за счет работы, что повлекло за собой появление денег, капитала и всего сложного комплекса хозяйственной жизни, неправомерно определяющей духовную жизнь, — это искушение Христос может преодолеть только через человека; а человек не справится с ним без Христа. Вот почему посланцы духа начали приходить в самую гущу социальной и политической жизни. Этой жизни необходимо придать форму, способствующую развитию свободного индивидуального духа, ибо, как говорит Гете, «чистая форма помогает и несет, а не чистая — мешает во всем и разрывает на части».9 Такой «чистой», способной нести развитие формой, начиная с XX в., является социальная трехчленность, идею которой дал людям Рудольф Штайнер. В XIX в. она только еще созревала, будучи единственной здоровой альтернативой тому гибельному пути, который тогда же готовился цивилизации в форме социализма марксистского толка. Несомненно, в эпоху души сознательной иерархический, цезаро-папистский принцип общественного устройства является анахронизмом. Индивидуально-демократическое начало, трехчленно структурированное, во-первых, организующее производство в рабочих ассоциациях с групповой, индивидуально-коллективной формой собственности и принципом братских трудовых отношений, во-вторых, учреждающее реальное равенство всех перед законом и, наконец, образующее совершенно автономную, свободную, не подчиненную ни политическому, ни экономическому диктату духовную жизнь, — в наибольшей степени соответствует современным задачам развития личности.

    Марксистско-ленинский социализм явился ужасающей карикатурой, но именно на идею социальной трехчленности. И меры, если можно так выразиться, по его предотвращению принимались уже в первой половине XIX века. Одной из таких мер и было воплощение импульса Лоэнгрина в Каспаре Хаузере, имевшем задачу внести обновление и силы равновесия в европейскую общественную жизнь, которые она стала опасным образом терять после французской революции и наполеоновских войн.

     Миссию Каспара Хаузера, благодаря оккультным проискам иезуитизма и британского политизированного оккультизма, удалось в значительной мере парализовать (вопрос этот изложен в соответствующей литературе). Поэтому восторжествовал марксизм-ленинизм-троцкизм-вильсонизм.

     В России XVII века корректировка развития, имевшая целью создать тогда еще отдаленные, предварительные предпосылки для устойчивого вхождения России в новую эпоху, начавшуюся после окончания Кали-Юги, в эпоху социальной трехчленности, носила более сокровенный характер, проистекающий, можно сказать, даже из ее национально-географической констелляции.* России требовалось дать толчок для вступления ее в реальное, временное, историческое развитие, что позже в карикатурном виде сделал Петр I, поскольку была сорвана миссия того импульса, который должен был действовать через царевича Димитрия.

   Поскольку мы тут имеем дело с большой самостоятельной темой, то в контексте данной книги пойти дальше отдельных гипотез мы не можем. Тому, кто пожелает заняться ei6 специально, можно посоветовать изучить работу проницательного русского историка Н. И. Костомарова «Смутное время», параллельно вживаясь в сказание о Лоэнгрине.

     В начале XVII в. побуждение искать связи с идеалами нового посвящения, чтобы через них развить историческое, хозяйственное, политическое и духовное мышление, в первую очередь должны были испытывать западные славяне — форпост всего славянского мира. И в этой мысли нет ничего унизительного для России.

      В современной культурной эпохе перед Россией стоит задача оплодотворять свое культурное творчество импульсами, приходящими с Запада, из Центральной Европы.** По этой причине в течение по меньшей мере последних четырех веков все зрелые плоды русской культуры возникают не в монастырском уединении, а в условиях городской цивилизации. Последнюю, разумеется, не следует представлять себе в виде скопления техники, грязи и преступлений. Урбанизированное образование может существовать и на базе натурального хозяйства, каковыми были первые русские города, «погосты». Суть городской культуры состоит в том, что она представляет собой сгусток трудовых, общественных, культурных, правовых, религиозных и иных отношений, без которых невозможно развитие души сознательной.

   * Эта тема более подробно разработана автором в книге «Ожидающая культура». М. , Философско-антропософекое издательство, I996.

  ** Подчеркиваем еще раз: «оплодотворять». Что же касается самого культурного, духовного творчества, то оно у России, как и в любом другом случае, было и должно быть также впредь своим и неповторимым.

   Союз русского царевича Димитрия с полькой Мариной Мнишек можно уподобить союзу Лоэнгрина с Эльзой Брабантской. Димитрий стремится через польский элемент, используя его как опосредующее звено, приблизить Россию к общеевропейскому развитию. Насколько уже тогда назрела такая проблема, со всей очевидностью показал XVIII, а потом и XIX век. Можно без особого труда представить себе, сколь гармоничнее пошло бы развитие России, если бы нововведения Петра I начал Димитрий и почти на столетие раньше его.

     Что касается, опять-таки, национальной гордости, то понятие это в русской историографии было со временем политизировано. Однако до начала XVII в. все отношения в славянском мире были иными, естественными. Н. И. Костомаров пишет по этому поводу: «Казачество... в те времена еще не образовало из себя самостоятельного сословия... Тогда и шляхтичи, и знатных родов паны носили в своих нравах много казацкого, охотно служили в казацких рядах, начальствовали над казаками». И далее: «Древняя удельно-вечевая союзность отживала свой век, и возникло единовластие на двух пунктах: в Литве и Москве». Его разделению мешал «древний дух единства, привычка считать русскую землю единой при всех внутренних разделах, укоренившихся многими веками. Ни Москва, ни Литва не нашли бы линии, где, по каким бы то ни было правам, начинались владения той или другой».10

      Таковы были настроения, отношения, когда действовал Димитрий. Поэтому его обращение к Литве за помощью можно назвать не патриотичным лишь с точки зрения идеологии XX века. Также и отношения с иезуитами он строил в надежде использовать их в сфере образования. Власть их тогда в мире еще не была столь всеобъемлющей, как теперь. А о том, что в планы Димитрия ни в коей мере не входило намерение католизировать Россию, можно опять-таки судить на основе труда Костомарова, в основу которого положены документы русских, украинских и польских архивов.

     Но на пути русского Лоэнгрина встали доморощенные «Тельрамунд» и «Ортруда»: Борис Годунов и князь Шуйский. Рука небесной помощи была отвергнута,* и Россию наводнило кривляние инфернальных сил: нашествие самозванцев, с помощью которых на века было искажено истинное понимание одного из ключевых моментов русской истории.

   * Тут не исключена вероятность того, что как раз иезуиты, поняв, что Димитрий не станет служить инструментом их целей, и подготовили бунт против него. Однако такая гипотеза нуждается в серьезном исследовании, которого пока что никто не предпринимал, хотя отдельные указания на проблему имеются.

         От розенкрейцерства к Антропософии

  Таковы отдельные примеры импульсирования Мистерией Грааля исторического развития Европы. Чисто эзотерически Мистерия вошла внутрь европейской культуры через Братство, основанное Христианом Розенкрейцем. Это был глубоко эзотерический круг, число участников которого никогда не превышало 12 человек.* Они образовывали земной центр Мистерий, который соответствующим новому времени образом уносил импульсы эзотерического Христианства в секуляризирующуюся жизнь европейских народов. Посвященные Школы розенкрейцеров, говорит Рудольф Штайнер, «являются преемниками древних европейских Мистерий, преемниками Школы Святого Грааля» (57; S. 425). В другом месте Рудольф Штайнер характеризует розенкрейцерство как «деятельность в смысле развития всего человечества» (121; 10 июня 1910). Оно находится в преемственной связи с Христианством Иосифа Аримафейского, апостола Павла, евангелиста Марка, Дионисия Ареопагита.

     Круг розенкрейцеров стоит у истоков рождения современной цивилизации. Им были инспирированы многие ее творцы: ученые, философы, политики, среди них такие, как Бэкон Веруламский, Вольтер и многие другие.

     Приверженцы идеологии, гласящей, что вне церковной ограды нет духовной жизни (широкий их спектр: от философа В. В. Зеньковского до особой разновидности вчерашних идеологов и партноменклатуры, ныне переметнувшихся в православие), ужаснутся, услышав такое. Но все тут зависит от взгляда на человеческую свободу и самосознание. — Они либо поволены Самим Богом, и тогда светская культура тоже ведет человека к Богу, либо свобода и я-сознание являются аномалиями развития, и идеал человека состоит в возврате к групповому сознанию. Что касается отрицательных сторон светской культуры, то их множество и внутри церковной ограды. Здесь все необходимо рассматривать глубинно.

  * Братство Христиана Розенкрейца не следует путать с так называемыми розенкрейцерскими масонскими ложами, которые питались лишь слухами о существовании истинных розенкрейцеров. Правда, в XVIII и частично в XIX вв. эти ложи выгодно отличались от «красного», политизированного масонства своей сконцентрированностью на духовных вопросах. Совершенной карикатурой даже на розенкрейцерские ложи являются так называемые «Золотые розенкрейцеры», пытающиеся ныне из Голландии учредить филиал ложи в Москве. В основе их учения лежит плагиат антропософского учения о многочленном существе человека и эволюции мира. Плагиат к тому же многократно искажен и дополнен особым ритуалом. Члены ложи отрицают даже само существование такой индивидуальности, как Христиан Розенкрейц.

      Розенкрейцеры помогали европейской цивилизации пройти между Сциллой и Харибдой ариманической и люциферической бездн. В своем воплощении в XVIII в., где он стал известен под именем графа Сен-Жермена, Христиан Розенкрейц — великий посвященный послеатлантической коренной расы — пытался предотвратить французскую революцию, положившую начало хаосу в мире и отвержению эволюционного принципа. Розенкрейцерами был подготовлен приход в Европу теософии.

   С ходом времени, однако, и розенкрейцерская форма эзотерического Христианства стала нуждаться в обновлении. Всецело соответствующей задачам духовного развития в XX в. и в ряде последующих веков является Антропософия Рудольфа Штайнера, в которой он дал обновленную эзотерическую Школу, Школу посвящения нового рода, и учение, Духовную науку. Феномен Антропософии в целом имеет целью противостать безнадежному сползанию цивилизации уже не просто в материальное, но в под-материальное ариманическое царство — в материализм черной магии.

     Перед Рудольфом Штайнером стояло две равновеликих задачи: во-первых, развить духовное знание как науку, в преемственной связи со всем духовным богатством, созданным человечеством на протяжении тысячелетий, и, во-вторых, создать живую форму, в которую Духовная наука могла бы вливаться, существовать в ней и, приходя с нею в динамическое единство, творить новый Центр Мистерий, способный одухотворять все факторы, все сферы современной цивилизации, способный вдохнуть в цивилизацию силы нового духовного творчества, поскольку старые силы в ней пришли к полному исчерпанию.

     Говорить развернуто о содержании Духовной науки не входит в задачу этой книги. Мы стремимся внести ясность в понимание ее формы, которая, если ее не искажать, «помогает и несет», «живо развивает себя» в соответствии с задачами времени, а, с другой стороны, — остается глубоко эзотеричной, как форма Мистерии. Лишь из глубокого понимания смысла развития и определяющих его импульсов можно такую форму созидать.

   В эпоху души сознательной самосознание становится силой, способной преобразовывать и дух, и душу, и даже тело. Будучи обусловленным эволюцией, самосознание становится обусловливающим ее. Поэтому главным элементом развития мира и человека становится понимание их природы и смысла. Мистерию Антропософии можно назвать эволюционисти-ческой. Благодаря ей человек получает возможность проникнуть до пра-феноменальной основы мира, до первопричин всякого движения и понять само движение как развитие. И пусть не станут препятствием на этом пути известные стереотипы диалектического материализма. В действительности мы имеем тут дело с мировой Мистерией - Драмой, где условием развития субъекта поставлено:

Когда воскликну я: «Мгновенье,

Прекрасно ты, продлись, постой!» —

Тогда готовь мне цепь плененья,

Земля, разверзнись подо мной!

Твою неволю разрешая,

Пусть смерти зов услышу я —

И станет стрелка часовая,

И время минет для меня!

                                                                                            «Фауст», Ч. 1, сцена 4.

(Перевод Н. А. Холодковского).

    В течение 31/2 эонов длилось разделение мира, конечной целью которого было рождение вида Homo sapiens. Грядущие 31/2 эона позволят человеку как субъекту индивидуализировать весь состав своего семичленного существа, прийти к единству всех противоположностей. Неизменным остается на протяжении всех семи эонов лишь семичленная метаморфоза как форма всякого бытия, т. е. неизменным остается лишь принцип беспрерывного изменения.

    Мировая литература в лучших своих образцах, живопись, музыкальное искусство главным предметом имеют не что иное, как именно мировую Драму становления человеческой души — новообразования в космосе персонифицированных сущностей. Мистерия Антропософии концентрирует в себе квинтэссенцию этой Драмы, потому она строится на трех главных принципах: на семичленной метаморфозе, являющейся ключем к пониманию сути процесса развития, охватывающего все уровни бытия; на развитии я-сознания как всеопределяющего фактора в динамике форм бытия; на системе эзотерического, ведущего к универсальному синтезу сознания и бытия праксиса, как естественного продолжения практической выработки мышления; этот синтез образует основание отношения между движением циклов метаморфоз (во времени и пространстве, но также и вне их) и ступенями качественного восхождения индивидуального духа.

     В свете такого понимания Мистерии Антропософии (а другого мы не знаем, другого просто нет) перед нами предстает совсем по-другому, без наслоения субъективных несуразностей, порожденных дилетантским отношением к Антропософии, все дело жизни Рудольфа Штайнера. Как непременная гарантия его права основать Мистерию 5-й культурной эпохи встает его жизненный путь, пролегающий через целый ряд земных воплощений.* В нем, как основная 

  * Поэтому нет ничего удивительного в попытках противников Антропософии внутри Антропософского Общества искажать, отрицать или даже высмеивать неопровержимо выявленную кармическую линию эволюции индивидуальности Рудольфа Штайнера.

черта, прослеживается теснейшее изначальное отношение этой индивидуальности к становлению мыслящего сознания. Более того, индивидуальность Рудольфа Штайнера является главным представителем и выразителем этого рода сознания как целостной системы, как формы духовного существования в мире инобытия. В средние века она становится восприемницей в земном мире космической интеллигенции, самой субстанции мышления, дает ей чистую форму существования на пороге эпохи души сознательной.

     Ведь, по сути говоря, высокая школа схоластики, представленная Фомой Аквинским и Альбертом Великим,* сыграла роль решающего «моста», благодаря которому было снято последнее субстанциональное противостояние Я и мира и поставлен барьер на пути ариманизированного, отрицавшего субстанциональность мышления, номинализма, пытавшегося разрушить тот мост, пользуясь, опять-таки, аристотелизмом, но в ара-бизированной, аверроэзированной безжизненной интерпретации.

      И поскольку борьба за мыслящее сознание никогда не носила лишь чисто философского характера, ибо это борьба за сущее, то вполне понятной становится и та инкарнация Рудольфа Штайнера, где он выступал в роли опекуна будущего хранителя Грааля Парсифаля, и прошел через ту драму души, которая образует тему «Пьеты» в Мистерии Спасителя.

    А в таком случае кому, как не Рудольфу Штайнеру, подобало открыть современной цивилизации врата, через которые пролегает путь человечества на духовную родину?

     У человечества имеется целый ряд великих водителей. Они помогают решать разные задачи развития. Рудольф Штайнер помогает человеку через познание овладеть всей полнотой своего существа: индивидуально, бодрственно пронизать самосознанием сферы чувства и воли и так реализовать в себе высшее Я: в единстве всего богатства жизни души ощущающей, рассудочной, сознательной, а затем — в единстве Самодуха, Жизне-духа и Духочеловека.

     Обретение единства тройственной души под господством индивидуального, земного «я» составляет главную задачу 5-й, европейской, культурной эпохи. Кто ее решает,  может подвинуться на решение задачи  6-й  культурной эпохи  и

      * Но ни в коем случае не в католизированном их понимании! Католицизм имеет к школе высокой схоластики такое же отношение, как марксизм-ленинизм к диалектике Гегеля. Католицизм затемнил, исказил роль схоластики в развитии европейского духа и, по-сути, почти изъял ее из духовной жизни Европы.

пойти даже еще дальше. Способ решения этих задач не один. Имеется, например, путь, где человек нуждается в прямом притоке сил в сферу жизни чувств или в приходящих извне мотивах деятельности. Идя путем развития мыслящего сознания, человек развивает в себе силы, импульсирующие также и чувство, и волю, но в их высшем, индивидуальном аспекте, а не на уровне тех или иных «рецидивов» группового сознания. Эти последние случаются потому, что не все люди поспевают за развитием, право же на духовную помощь имеет каждый. Беда лишь в том, что к управлению, «заведыванию» групповой душевностью сплошь и рядом проникают силы зла.

     Мистерия Антропософии апеллирует к высшим достижениям человеческого духа и лишь через них, благодаря им, может изливаться во весь остальной мир, становиться помощницей для любой, даже самой простой души, если та идет путем не отпадения, а мирового синтеза. Но было бы ошибкой пытаться понять ее суть тривиальным сознанием, ибо это именно она, ее персонифицированная Суть восседает на том троне, по одну сторону от которого стоит Богоматерь, а по другую — Иоанн Креститель, на иконе Софии — Божественной Премудрости.

    Отрицать Антропософию столь же абсурдно, сколь абсурдно пытаться сохранить я-сознание, апеллируя к трансу или сну; более того — сколь абсурдно пытаться жить, отрицая жизнь.

       Поиски формы

   С индивидуальным творчеством Рудольф Штайнер выступил в мире в качестве комментатора естественнонаучных трудов Гете, параллельно развивая систему собственных философских взглядов. Ими было завершено строительство «моста», растянувшееся почти на два с половиной тысячелетия. В начале его строительства стоят Сократ, Платон и Аристотель, в середине — Фома и Альберт, в конце — Гете и Рудольф Штайнер. По этому «мосту» цивилизация может выйти из сумрака материализма, грозящего ей полным крушением, к реальному свету духа. «Мост» построен из традиционных материалов, в которых «первопринципы вещей следует искать внутри посюсторонности человеческого разума»(3; S. 10); однако «конструкция моста» совершенно новая, ее образуют гетеанизм, как всеобщая методология науки, и безпредпосылочная теория познания.* В них Рудольф Штайнер подвел итоги развития научной мысли человечества и показал ее неотвратимое движение к синтезу с принципом бытия в феномене человеческого духа (Я). Далее познание в его новом качестве предстояло вернуть к праистокам — к Мистериям.

     * Ее обоснование дано Рудольфом Штайнером в работах «Истина и наука» и «Философия свободы». (Обе изданы на русском языке.)

  Начиная свою деятельность обновителя Мистерий, Рудольф Штайнер продолжал действовать в духе тех же принципов, которые определяли первый период его творчества. Он и в эзотерике в первую очередь искал связи с традициями, поскольку здесь даже в большей мере, чем во внешнем мире, действует закон преемственности. «Этот закон, — как пишет одна антропософка из Франции, — повелевает тому, кто желает действовать в смысле развития человечества, сознательно поставить себя в живой поток прошлого, настоящего и будущего, в тот временной поток, где можно познавать, как будущее "покоится в прошлом", а "прошлое несет будущее"»."

   Рудольф Штайнер рассматривал необходимость такой связи лишь в плане поиска формы для того духовного содержания, которое он целиком почерпал в сверхчувственном мире, переживавшемся им совершенно сознательно, что сделало его уникальной фигурой в истории цивилизации: «ученым в сфере сверхчувственного».

    В конце XIX века теософия, принесенная в Европу Еленой Блаватской, явилась как бы ответом на требование времени иметь «открытую эзотерику». Но Блаватская в значительной мере действовало в духе старых, сделавшихся в эзотерике атавистическими, сил — как медиум. Поэтому в ее миссию смогли вмешаться силы зла и многое испортить в ней. Рудольф Штайнер, придя в соприкосновение с Теософским Обществом, прекрасно понимал, сколь мало оно, как форма, подходит для разрабатываемого им содержания, однако он предпринял попытку содержанием изменить форму. «Всем было ясно, — писал он позже в своей автобиографии, — что я буду давать в Теософском Обществе только результаты моего собственного духовного опыта, созерцания. И я хотел показать, что в древних Мистериях в образах культа давались космические процессы, которые затем в Мистерии Голгофы произошли на историческом плане как перенесенный из космоса на землю факт. Такому нигде в Теософском Обществе не учили. Я высказал это мое, шедшее вразрез с теософской догматикой того времени воззрение прежде, чем мне было предложено (выделено нами. — Авт.) развивать свою деятельность в Теософском Обществе» (28; гл. 30).

    Рудольф Штайнер искал форму не только для учения, но и для совершенно нового эзотерического праксиса, что нашло свое выражение в основанном им так называемом «Мизраим-культе». По этому поводу сам Рудольф Штайнер писал в 1906 г. в одном из писем: «Обстоятельства моей оккультной деятельности недавно вынудили меня взяться за нечто такое, что с некоторыми оговорками можно, пожалуй, назвать движением в сторону оккультного (а имеется и политизированное. — Авт.) масонства...

     С этим «признанным» масонством (имеется в виду немецкая ложа «Мемфис-Мизраим». — Авт.) мои оккультные устремления не имеют абсолютно ничего общего. ...У масонов нет даже малейших оснований говорить, что они имеют какое-либо дело с этими устремлениями.

     Когда я начал действовать в указанном направлении , мне надлежало некие процессы высшего плана ввести, — для тех, кто искал соприкосновения с ними, — в ритуал, который не может быть ничем иным, как только отражением фактов, происходящих на высшем плане. Этот ритуал, он все тот же, признанный оккультизмом еще 2300 лет тому назад и Манстером Розенкрейцем приспособленный к европейским условиям. И если в этом ритуале обнаруживается что-то созвучное с тремя градусами Иоаннова ритуала, то это говорит лишь о том, что градусы Иоаннова масонства вобрали в себя кое-что из оккультизма. У меня источники свои...» (265; S. 67-68). И далее, подчеркивая преемственную связь основанного им «Мизраим-культа» с Мистериями древности, а не с ложей Ройса «Мемфис-Мизраим», Рудольф Штайнер уже в 1911 г. пишет: «Сколь бы таинственно ни занимались масонством в прошлом, оно, тем не менее, во все времена было чем-то внешним. Ибо фактически масонство первоначально вышло из школ Мистерий во внешний мир благодаря предательству». Учениками, не способными в Мистериях понять ценность и значение символов, они были перенесены в масонство. «Что же касается «Мизраим-культа», то он был известен еще в древнем Египте ...И этот самый культ мы отправляем теперь в нашем храме, но в несколько реформированном виде, с некоторыми дополнениями, которые внес в него (евангелист) Марк» (Ibid., S. 93-94).

     На факте соприкосновения Рудольфа Штайнера с масонством приходится подробно останавливаться по той причине, что в артельной работе старых «шаманов» большевистской идеологии, демократов перестройки, а также западных демократов и клерикалов всех родов уже многие годы проявляется одно общее намерение: затолкать Антропософию в один из разрядов масонства, а именно в тот, который позже в Британии запятнал себя причастностью к инагурации национал-социализма. Клеветники пользуются абсолютным отсутствием у массового читателя знания соответствующих фактов истории.

     С советской стороны тут немало потрудился Е.И. Парнов. В прошлом он за хорошие деньги служил советской идеологии. Теперь правая печать пишет о нем, что он принадлежит к масонской ложе, а сам он продолжает критиковать масонство с правых же позиций. Ну, осознать глубину цинизма современного интеллигента совсем не просто.

    Противопоставить лжи можно только истину. В дополнение к тому, что говорит сам Рудольф Штайнер, приведем еще разъяснения, которые в данном вопросе дает Мария Яковлевна Штайнер. «Покупка хартии, — пишет она, — было единственным соприкосновением д-ра Штайнера с обществом масонов. ... Условие, поставленное Рудольфом Штайнером, было таково: никаких отношений, кроме уплаты установленной пошлины. И оно вполне устраивало того господина (Ройса)» (Ibid., S. 102-103). В дальнейшем, продолжает она, враги упорно пытались сделать из Рудольфа Штайнера еврея, потом — высокоградуированного масона, работавшего на поражение Германии в Мировой войне и т.п. (Ibid., S. 111).

   Когда началась Мировая война, Рудольф Штайнер разорвал хартию, купленную в 1905 г. у Ройса. Этим он выразил свой категорический протест против темных махинаций оккультных лож и орденов, эту войну развязавших. Но еще раньше, в 1911 г. он в причитанной 16 декабря в Берлине лекции со всей определенностью объявил: «И если нас спросят: а не принадлtжит ли к нашему движению также масонство? — мы можем со спокойной совестью дать отрицательный ответ» (Ibid., S. 94).

   Предпринятый нами экскурс в область клеветы, вражды, на которую натолкнулся Рудольф Штайнер в своих попытках найти понимание в среде традиционных форм оккультной работы, не является отступлением от нашей основной темы, ибо с первых же своих шагов Мистерия Антропософии принимает все более драматический характер, из внешнего мира ей со все возрастающей силой противостают силы зла. Все более обнаруживается, что старое царство Клингзора широко справляет свои мистерии в мире XX века. Их жертвой падает Ани Безант. Она вдруг вознамерилась объявить индийского мальчика Кришнамурти Христом во втором пришествии. Рудольфу Штайнеру была предложена роль перевоплощенного Иоанна Крестителя. Пришлось из Теософского Общества уходить.

     В 1913 г. Рудольф Штайнер создал свое Антропософское Общество. В нем он развивал Духовную науку, давал импульсы для нового искусства, для различных практических инициатив, вел свою эзотерическую школу. Однако для многих членов Общества работа с Рудольфом Штайнером оказалась не по плечу. К 1923 году Общество по причине легкомысленного, обывательского поведения многих его членов, с одной стороны, и мощной его инфильтрации членами ордена иезуитов и масонских лож — с другой, стало не способным служить далее приемлемой формой для Мистерии Антропософии. На Рождественском Собрании 1923/24 гг. Рудольф Штайнер это Общество распустил и создал новое: (Всеобщее) Антропософское Общество (AAG), а внутри него — Высшую школу Духовной науки, которая стала главным средоточием всей антропософской эзотерической работы.

        Первофеномен Мистерии Антропософии

      Желающему понять мистериальную сущность Антропософии важно иметь в виду, что вместе с ее становлением проходил по ступеням посвящения и ее основатель. Его работа представляла собой живой процесс, в котором конечные результаты не были предопределены заранее. Рудольф Штайнер был посланцем духа, но еще белее значительным было то, что в его лице человечество само вступило в борьбу за свое духовное обновление. Поэтому, лишь оглядываясь назад, можно понять, что учреждение Мистерии Антропософии было и остается делом человеческим. Божественный мир в ней лишь идет навстречу нашим делам. И так должно это быть в эпоху души сознательной.

      Мистерией был сам жизненный путь Рудольфа Штайнера, в которой через индивидуальный дух Девахан низводился на Землю, дабы изменить законы развития культуры. Но старое всегда борется с новым, зло противостает добру в каждом его проявлении. Рудольфу Штайнеру не всегда удавалось склонить достаточное число людей к добру, к бодрствованию, и тогда ему приходилось все больше приносить себя в жертву.

     В Мистерии Антропософии совершается посвящение человека в высшую свободу, а это значит, что в ней человек больше, чем когда-либо в прошлом должен полагаться на свою моральную интуицию. Лишь уже содеянное обнаруживает действовавшие в нем закономерности. И лишь пройдя через процесс осознания, прошлое, совершённое получает свой законченный вид. Так прошлое покоится в настоящем и через него приходит в связь с будущим.

     Таким образом, становление Мистерии Антропософии представляет собой процесс, который можно уподобить природному. В нем действуют имманентные закономерности эволюции индивидуального духа, ему присуща своя социальная и оккультная «органика». Осмысливая историю Антропософии, мы способны познать ее основной закон, первофеномен, однако этапы ее дальнейшего развития будут, как и прежде, зависеть от силы моральной фантазии ее носителей. Высшая свобода и необходимость (закон) — совместимые ли это вещи? — Совместимые, если законом развития является достижение еще большей, по сравнению с имеющейся, свободы. Но какой основной закон определяет становление Мистерии Антропософии? — Им является не что иное, как прафеномен всего нашего эволюционного цикла, показанный на рис. 8. Поняв суть дела, трудно представить себе, чтобы это было иначе.

   Прежде всего, Мистерия Антропософии образует форму, в которой Христианство от стадии подготовления переходит к стадии осуществления, где со временем к полному выражению придет вся его эзотерическая сущность. Христианство становится реальностью лишь в людях, работающих над телом воскресения. Здесь Божественный план эволюции переходит в индивидуального человека, и переходит всем своим содержанием, что неизбежно следует из факта вочеловечения Бога.

    Мистерия Голгофы была Мистерией Бога. Мистерия Антропософии есть Мистерия человеков. Вместе они образуют в масштабах всего человечества то сочетание, которое стало возможным после вхождения Христа в тело Иисуса из Назарета. Мистерия Голгофы есть то содержание, которое наполняет, как форму, соответствующую 5-й культурной эпохе, Мистерию Антропософии. Мистерия Голгофы объемлет собой все семь эонов эволюции, и она задает основной закон Мистерии Антропософии.

   Рудольф Штайнер не был Иоанном Крестителем, но, подобно ему, он совершил освящение человечества, стоящего в «водах» современной цивилизации, Духом осуществляющегося Христианства. И потому, перефразируя слова Евангелия (Мф. 3; 17), можно сказать: при рождении Антропософии звучал «глас с небес, глаголющий»: Се Дочь Моя возлюбленная, в Которой Мое благоволение.

    Если мировая эволюция образует основной закон Мистерии Антропософии, то общую картину ее становления можно представить в виде, показанном на рис. 21. Мистерия эта разворачивается в пространстве и времени, чтобы образовать человеку выход за их пределы. Поэтому первоэлемент становления Мистерии — годовой цикл, в котором земное, природное, взаимодействует с культовым и космическим.

   Годовой цикл, образованный метаморфозой семи главных христианских праздников, является элементом семилетних циклов метаморфоз, благодаря которым развивается земной человек. Семь семилетних циклов образуют ступень Мистерии, а всего таких ступеней в ней — семь.

   Итак, закон эволюции мира, выраженный числом 7x7x7 есть закон становления Мистерии Антропософии; он получает в ней свое микрокосмическое выражение. Свое начало Мистерия Антропософии имеет в 1902 году; ее становление будет длиться 343 года. В эволюции мира она образует основание отношения между ее первой и второй половинами, между становлением человеческого я-сознания и его осуществлением. В Мистерии Антропософии в последний раз возрождаются и обновляются принципы Мистерий древности. Сама же она, по завершении своего становления, впредь будет обновляться только из собственных сил.

   В праотдаленные времена Лемурийской эпохи зародились в среде человечества Мистерии. В них тогда ритмы космического бытия, гармония сфер, мировое Слово впервые получили свое выражение в земных условиях через посредство необычайно спиритуального, но по уровню индивидуального развития стоявшего на полуживотной стадии, сознания человечества. В Мистериях древней Атлантиды была преодолена космическая тенденция к образованию всего лишь семи человеческих (расовых) типов (по числу родов эфирного тела, что обусловлено планетной системой); человек был направлен к выработке не повторяющейся в других личности. В Мистериях древней Персии, времен Заратустры, человек впервые осознал мировой дуализм и соприкоснулся с тайной добра и зла. Мистерии Египта и Греции носили в основном психософский характер, были Мистериями человека душевного — по складу души солнечного (аполлоничес-кого) или лунного (дионисийского). Наконец, пришло время Мистерий человека самосознающего, ищущего отношения своего низшего «я» к Я высшему. Последним, по времени, их выражением является Мистерия Антропософии. В ней в ритмах космоса звучащее к душе изнутри и извне Мировое Слово от Земли восходит к Небу. Ее Великим Иерофантом является Сам Христос, встречающий ученика, вступающего в сверхчувственный мир, как Великий Страж Порога. Мистерия Антропософии является местом, где люди во все возрастающей мере будут «поклоняться Отцу в духе и истине, ибо таких поклонников Отец ищет себе» (Ин. 4; 23). Грядущее Христианство Святого Духа подготовляется через Антропософию — эзотерическое Христианство, выходящее на широкий план социальной жизни, дабы ускорить движение всего человечества на пути посвящения, на пути к Богу.

         Мистерия Антропософии

    С точки зрения современной науки, Мистерию Антропософии можно охарактеризовать как систему: она целостна, обладает имманентным законом самодвижения; она сверхсуммативна — больше суммы своих элементов и связей; она обладает большой устойчивостью, поскольку динамически зиждется троекратно на числе 7. Она есть духовно живое существо, обладающее высшим Я. В соответствии с принципом бытия высших Иерархий, где существа более высокого уровня состоят из существ более низких уровней, ученики этой Мистерии могут соединяться в группы с группообразующим принципом более высокого уровня, чем отдельные я-сознания земного плана. По мере восхождения по ступеням Мистерии ученик реализует в себе семь типов Я (рис. 21 по диагонали), семь уровней своего планетарного сознания. Он как бы вновь возвращается к космическому импульсу, предопределяющему семь типов личности, но совершенно индивидуальным путем, реализуя в себе всю их совокупность. Он может достичь уровня сознания Солнечной системы, и Мистерия Антропософии возводит его к нему.

    Качественные определения системы Антропософии многочисленны и многообразны, но их можно разделить на две группы. Первая из них эволютивна, действует во времени; человек, овладевая ими, пребывает в манвантаре, совершает некое накопление количества. Вторая группа инволютивна — в ней все есть проявления индивидуального духа, новообразования и законы эволютивного цикла. Семичленный принцип метаморфозы действует в обоих «измерениях» Мистерии. Во времени он соответствует человеческому онтогенезу в его гетеанистическом понимании; по вертикали мы имеем семь ступеней христианско-розенкрейцерского пути посвящения. У него есть свои аналогии в древнеперсидском и христианском гностическом путях посвящения. Приведем все три пути в сопоставлении, как их дает Рудольф Штайнер:

	
	Персидский
	Христианско-гностический
	Христианско-розенкрейцерский (антропософский)

	1
	Ворон
	Омовение ног
	Изучение

	2
	Оккультный
	Бичевание
	Имагинация

	3
	Борец
	Терновый венец
	Инспирация.

Чтение оккультного письма

	4
	Лев
	Распятие
	Интуиция.

Подготовка камня мудрых

	5
	Представитель народа
	Положение во гроб
	Погружение в связь микрокосма с Макрокосмом

	6
	Солнечный герой
	Воскресение
	Вживание в Макрокосм

	7
	Отец
	Вознесение
	Блаженство в Боге


Табл. 1

       Как видно из табл. 1, Мистерия Антропософии, будучи чисто христианской по своей сути, вобрала в себя все богатство традиций древних или более поздних (например, средневековая мистика) путей посвящения. Говорить о присущем им законе метаморфозы выходит за пределы задач этой книги.

     Для описания Мистерии Антропософии в категориях мышления необходимо воспользоваться имагинативной логикой. В таком случае циклы ее метаморфоз, протекающих во времени, следует представить себе в виде восходящего ряда семичленных лемнискат.

      Этому закону подчинены как становление Мистерии, так и жизненный путь ее основателя. Рудольф Штайнер подчеркивал в лекциях значение возраста для тех, кто идет путем посвящения. Чтобы выступать в роли оккультного учителя, говорил он, кроме соблюдения ряда иных правил, необходимо достичь возраста 42-х лет, когда человек вступает в семилетие, в котором особое развитие получает сфера его Самодуха. Сам Рудольф Штайнер в силу кармических оснований, по причине его собственного исключительного развития, представляет, в известной мере, исключение из этого правила: он уже раньше 42-х лет стал оккультным учителем. Однако в главном и он должен был ждать 42-лет, прежде чем выступить в роли учредителя Мистерии. Иными словами, общее оккультное правило имело для него лишь более высокий смысл.

    Три последних семилетия жизни Рудольфа Штайнера, когда человек работает над развитием своего триединого духа, слились с тремя первыми семилетиями становления Мистерии Антропософии и к концу 1923 года пришли с ними в неразрывное, сущностное единство. Не одна только незрелость антропософов сделала неизбежным взятие на себя Рудольфом Штайнером должности председателя вновь созданного Антропософского Общества, но и его собственное развитие на пути посвящения. До определенного момента развитие Рудольфа Штайнера, его восхождение по ступеням посвящения совершалось независимо от хода дел в оккультных Обществах и Движениях. Но когда он подошел к своему 42-летию, уже в совершенстве владея интуитивным познанием, перед ним встала задача начать субстанционально, сущностно претворять тройственное тело в тройственный дух: астральное тело — в Манас, эфирное — в Буддхи, физическое — в Атма. А тройственный дух обладает той особенностью, что, становясь индивидуальным достоянием человека, он, по сути, остается тождественен той или иной форме группового Я. Например, Духочеловек — един для всего человечества, и тот, кто овладевает им, — становится всече-ловеком, выразителем высшей сути всего человечества, и т.д.

      Поэтому первые 21 год становления Мистерии Антропософии представляли собой процесс все возрастающего охвата великим посвященным, каким был Рудольф Штайнер, высших групповых состояний Я человеческих сообществ: прежнего Антропософского Общества, антропософского Движения, импульсируемых самим Рудольфом Штайнером антропософских инициатив; а далее речь должна была пойти о его восхождении на ступень всечеловека.

     Владея тремя ступенями высшего сознания, Рудольф Штайнер в последние три семилетия низводил в становящуюся Мистерию последовательно: план, где пребывает совершенное астральное, низший Девахан и высший Девахан. Иными словами, с 1902 г. посвятительное восхождение Рудольфа Штайнера приняло характер низведения высшего мира на земной план. Это было, по сути говоря, повторением (но в человеческом измерении) Мистерии вочеловечения Христа, что и делало Мистерию Антропософии приемлемой формой, вместилищем для Импульса Христа. Особенность же ее состояла в том, что, как Мистерия Эволюции, она должна была двигаться путем метаморфоз, совершающихся в пространстве и времени, в истории. Именно их осуществлением должен быть обусловлен подъем, так сказать, «по вертикали» духа в Мистерии Антропософии.

    Исходя из свободы, моральной фантазии избрал Рудольф Штайнер такой свой путь, но далее следовать по нему стало для него необходимостью. Поэтому, когда, наконец, 21 год спустя, у Мистерии Антропософии родилось собственное Я, Рудольф Штайнер должен был принести ему в жертву все, что он до того выработал на индивидуальном пути. Для служения тому Я, которое приводит к единству уже не тройственную душу, а тройственный дух, на Земле должен был быть создан эзотерический круг духовно подвинутых людей — Школа, а внутри нее — сущностное ядро: эзотерическое Правление (Форштанд). Сам Рудольф Штайнер стал центром Форштанда; и все тогда пришло, вернее сказать, должно было начать активно приходить к высшему единству.

   Результат, к которому Рудольф Штайнер должен был привести Антропософию на Рождественском Собрании, в значительной своей части был предрешен предшествующим 21-летним ее развитием, где были как победы, так и поражения. Из них нужно было получить некий синтез.

    В том, что развитие Мистерии Антропософии от 1902 до 1923 года было полно противоречий, следует видеть нечто вполне закономерное, ибо развитие на первых трех этапах метаморфозы определяют диалектические законы. Диалектичны были в своей совокупности и те три семилетия жизни Рудольфа Штайнера — от 42 до 63 лет. Но притиворечие плодотворно лишь в том случае, если отрицающие один другого элементы в конце концов возрождаются в более высоком единстве. Однако в действительности произошло нечто другое: старые формы эзотерики оказались насквозь пронизаны лишь духом упадка и отрицания. Они были не способны «умереть и быть», поскольку со временем потеряли связь, оторвались от добрых эзотерических традиций прошлого, в них возобладали человеческий произвол, подмена, дух предательства. Уже в конце XIX в. дух этот охватил и исторический процесс, а в XX в. — и культурный, и даже религиозный. По этой причине все человеческое развитие было лишено присущих ему закономерностей. Их заменили абстрактные идеологические установки, порожденные низменной природой человека. Рудольф Штайнер познал все это на собственном опыте, поэтому смог столь всеобъемлюще описать тотальный кризис цивилизации, вскрыть его внутреннейшую природу и предложить комплекс мер, способных уберечь цивилизацию от крушения.

    Окидывая внутренним взором историю антропософского Движения от начала и до сего дня, его взаимоотношения с внешним миром, получаешь впечатление нескончаемо длящегося вокруг него, а порой и в нем, крика, который чернь, подученная фарисеями и саддукеями, учинила перед Пилатом: «Распни его!» И тем не менее, к концу 1923 года Рудольфу Штайнеру удалось привести к синтезу три первых семилетия Мистерии Антропософии. Была, наконец, создана форма, адекватная содержанию учения и вытекающему из него эзотерическому праксису. На Рождественском Собрании 1923/24 г. в Дорнахе Рудольфом Штайнером было основано Всеобщее Антропософское Общество как внешнее, административно-юридическое оформление Антропософского Движения, некоторого рода оболочка, в которой могло вести работу эзотерическое Антропософское Общество в собственном смысле этого слова, имея свое средоточие в Высшей школе Духовной науки; и, как третий элемент, — ядро будущей автономной хозяйственной жизни Всеобщего Антропософского Общества, в него вошло созданное раньше так называемое «Bauferein», союз практиков, в задачу которых входило строительство второго Гетеанума, поддержание клиники Иты Вегман и всех других практических антропософских инициатив, вплоть до обновленного духовным познанием банковского дела.

     Совершенно очевидно, форма носила черты социальной трехчленности с ее тремя основополагающими принципами: равенства внутри ВАО, духовной свободы, где все определяется плодами духа (в АО), и братства в практических делах антропософов (Bauferein). Однако не следует думать, что на Рождественском Собрании был создан просто некий трехчленный социальный институт. Нет, была образована форма для Мистерии, имеющей задачу импульсировать во внешнем мире метаморфозу старых общественных структур. Иными словами, был создан духовный силовой центр, развивающий сознательную связь с Божественными Иерархиями, через который Дух Времени мог действовать в посюстороннем, приводя все формы общественной жизни в соответствие с духовными задачами развития.

   Особенностью Рождественского Собрания было то, что в нем диалектический принцип развития на своей заключительной стадии был осуществлен по законам, выходящим за пределы диалектики, присущим уже четвертой ступени метаморфозы (созерцанию), — силой любви и жертвы. Началось Собрание на Рождество 1923 г. (24 декабря); к тому времени были проведены все необходимые организационные мероприятия, обусловленные всем, что произошло в течение 21 года. В ходе Собрания, перешедшего в 1924-й год, было совершено глубоко эзотерическое действие, когда на астральном плане произошло соединение сил земных и небесных. Рудольф Штайнер взял на себя председательство в Обществе, что сделало его судьбу необратимо связанной с учениками Мистерии Антропософии и зависимой от образа их действий.

    Семилетие 1924—1930 гг. должно было стать некоего рода «созерцанием», «вознесением» Мистерии Антропософии, ее сущностным слиянием с внешним миром, а внешне — широким выходом в культуру и науку. Главной целью семилетия было подготовить мир к тому, чтобы в 30-е годы люди смогли начать переживать в созерцании Христа во втором Пришествии. В 5-м и 6-м семилетиях антропософам надлежало строить свою работу (внутреннюю и внешнюю), уже опираясь на факт начавшегося в мире эфирных сил второго Пришествия. Иной облик должна была тогда получить и вся внешняя общественная и духовная жизнь. Последнее семилетие, закончившееся в 1951 г., завершило 1-й цикл Мистерии Антропософии, ее большой тезис, ее положенность в мир как альтернативы закату Европы.

  Цикл II развивался по принципу зона древнего Солнца. В «материю» Антропософии, в ее «физическое» тело-форму начали входить собственные эфирные силы, т. е. высшее ее водительство начало отступать на второй план, чтобы люди смогли сами осуществлять жизнедеятельность Мистерии. Семичленная метаморфоза II цикла протекает в эфирной субстанции планетной системы, и мы сейчас близимся к ее завершению.
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    С 2000 года начнется III цикл, в котором Мистерия осуществит в себе окончательный синтез сознания (цикл I) и бытия (цикл11).* После этого — в IV-м цикле — она окончательно сольется с аурой Земли, в которой пребывает Христос после Своего Вознесения. Цикл У станет мировой Пятидесятницей, когда через Мистерию Антропософии люди будут в опыте переживать то, чего первыми удостоились апостолы. Далее те, кто окажутся способными, взойдут к 

    * В тот период, следует ожидать, и силы тьмы предпримут усиленные атаки на человечество, постараются сделать все возможное, чтобы помешать III циклу Мистерии Антропософии осуществиться на физическом плане, т.е. наиболее плодотворно.

переживанию Христа в инспирации (цикл VI) и интуиции (цикл VII). В целом Мистерия Антропософии по завершении своего становления сделается центром, вокруг которого будет формироваться добрая раса человечества, ведомая Духом Времени Архангелом Михаилом (рис. 21).

      Особенность IV и V циклов заключается в том, что созерцание и идеальное восприятие, к которому приходят благодаря созерцанию, связаны между собой особенно тесно. Поэтому оба цикла соответствуют сознанию зона Земли, где человек одаряется Я в аспекте Марса и Меркурия. И вообще, предметное сознание зона Земли в диалектике мышления имеет лишь свою подготовительную стадию, по сути же оно реализует себя в созерцающей силе суждения. Тут на одном полюсе действуют кровь, эгоцентризм, дифференциация, а на другом — синтез, любовь, вселенская жизнь.

      Может случиться, что кому-то все, о чем идет речь в этой книге, покажется всего лишь версией. Что ж, существует мнение, что и само существование Мистерий — не более чем версия. Но тому, кто понял их всеопределяющую роль, не составит труда понять и другое, что, образуя основание отношения между Землей и Небом, они строятся по законам обеих частей этого отношения.

           Мистерии Света и мистерии тьмы

     Нам необходимо предусмотреть еще одно возражение или поправку, которую кто-то из читателей захочет внести в наши рассмотрения. Он посоветует о многом, что касается истории ВАО, говорить в сослагательном наклонении, поскольку многое желаемое, необходимое не смогло осуществиться. Постараемся понять, что дает право на такую поправку.

     Мир полярен во многих отношениях. Где возникает свет, неизбежно является тьма. Параллельно со становлением Мистерии Антропософии духи тьмы развивают свою мистерию, у которой также есть свои многовековые традиции. Ее характер в новой эпохе мы описали в нашей предыдущей книге «Антропософия на скрещении оккультно-политических течений современности». Возьмем оттуда лишь краткое резюме и будем строить на нем наше дальнейшее исследование.

     В современной западноцентристской цивилизации основные скопления зла укоренились в четырех этносах: англосаксонском, латинском, еврейском и славянском. Самих скоплений, центров — пять; внешне о них говорят как о панамериканизме (мировая политика тайных обществ), иезуитизме (папстве), сионизме, большевизме и национал-социализме (фашизме). Последний из них мигрирует: одно время он паразитировал на немецкоязычном этносе, на итальянском; ныне его отдельные черты проступают во всех других четырех центрах, однако, как идеология, он продолжают существовать и самостоятельно. В своей совокупности все пять центров представляют собой приспособленную к новым условиям мистерию Клингзора — противника Грааля, поскольку все они противостоят развитию индивидуального Я, а следовательно — и Христианству. Закон этой мистерии выражает опрокинутая пентаграмма, т. е. микрокосм, духовно поставленный с ног на голову, оторванный от Божественного источника эфирных, жизненных сил, которые постоянно пронизывают человека, двигаясь по пентаграмме (этот символ получен из сверхчувственного опыта), и заземленный на магию подфизического мира (рис. 22).
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   Крайне опасно вещи подобного рода относить к сфере произвольного мифотворчества, а принимая — преуменьшать их значение. Мы имеем тут дело с проблемой, поистине, старой как мир, и все противоречия мира сходятся в ней. Человек был изначально сотворен как микрокосм: «по образу и подобию Божию» — подобным Макрокосму. Соответственно, и искушение, и грехопадение он претерпел как микрокосм. Ради его спасения (исцеления) Сам Бог низошел в земную юдоль и претерпел в ней страдания и смерть. И, главным образом, вокруг микрокосма идет мировая борьба сил добра и зла.

    В одном из сообщений из области эзотерического Христианства Рудольф Штайнер говорит, что Адам в Раю созерцал Ангела, который имел вид пентаграммы, поставленной на две колонны (265; S. 349). То есть он видел тот же самый облик, который открылся в апокалиптическом видении Иоанну и дал ему книгу, велев ее съесть, — «сладкую на устах» и «горькую во чреве».
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   В этом образе заключена великая тайна грехопадения человека через познание и через познание же — возвращения к Богу. Колонны, на которых стоял апокалиптический Ангел (эта картина впечатляюще изображена Дюрером), в эзотеризме с давних времен носят названия «Jakin» и «Boas». Они обрамляли вход в Соломонов храм и имели еще соединявшую их перекладину. Позже, в Мистериях Гибернии, им был придан вид двух статуй, одна из которых выражала принцип науки (познания), другая — искусства (232; 7 декабря 1923).

      В их первоначальном, «райском», значении колонны символизируют «Древо познания» и «Древо жизни». В приложении к микрокосму они выражают собой противоположность красной (артериальной) и синей (венозной) крови. Кровеносная система в человеке имеет вид как бы двух дерев: дерева красной крови, прафеноменом которой является райское «Древо познания», и древа синей крови, прафеноменом которой является райское «Древо жизни».

      Некогда Бог вдунул в человека дыхание жизни, и он стал душою живою. Тем первым вдохом было положено начало образованию красной крови, а с нею — и грехопадения, поскольку до того «Божество было способно в человеке сочетать то, что было его жизнью и его познанием» (265; S. 345). Начав дышать воздухом, человек получил возможность образовывать свой внутренний мир — я-сознание, и потому он был отъединен от космического источника жизни. — «Древо жизни» превратилось в нем в «древо смерти» — «древо» синей крови, «убивающей» красную кровь, как Каин Авеля. Некогда человек должен будет научиться превращать синюю кровь в красную иначе, чем теперь. В науке посвящения это называют «работой над камнем мудрых», что означает работу над телом воскресения, о чем выше у нас уже шла речь.

     «Якин» (Иакин), — говорит Рудольф Штайнер, — это колонна рождения. Ее следует искать на небе: из Бога рождаемся. Для человека на ней начертано поучение: «В тебе (пребывает) излитое над миром Божественное» (Ibid., S. 352), что означает: жившее некогда в Макрокосме теперь живет в тебе; ты есть микрокосм.

    В духовной, культурной жизни человечества из колонны «Якин» проистекает все идеальное, спиритуальное. Колонна «Боас» означает вход в духовный мир через смерть, а на земле — человеческое познание, обретаемое ценой умирания нервов, познание, ориентированное только на посюстороннее.
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     Итак, колонна «Боас» выражает собой принцип синей крови, физического тела, а следовательно — и Духочеловека (Атма); «Якин» — красной крови, Я и познания, но не абстрактного (это лишь временный этап), а высшего — мудрости, которой обладает эфирное тело человека благодаря напечатлению ему принципа Жизнедуха (Буддхи).

    Перекладина между колоннами выражает принцип Самодуха (Мана-са), с помощью которого человек приводит в себе к единству познание и бытие, а в более высоком смысле — трехчленный дух.

     Когда Адам впервые пережил в Раю предопределенный ему облик, то, по словам Рудольфа Штайнера, «он поклялся, что никогда не впадет в заблуждение относительно силы, засвидетельствованной в «Якин» и «Боас». И всякий раз, как Адам посещал то место, где ему мог являться Ангел (в образе пентаграммы), он переживал прилив сил и душевную отраду.

   Однако в Лемурийскую эпоху Адам нарушил свою клятву и впал в заблуждение относительно силы «Якин» и «Боас». Виной тому был Люцифер, искусивший Адама. И когда Адам после того вновь отыскал место, где являлся Ангел, то он пережил там лишь ужас относительно своего собственного существа. Ему открылась низвергнутая (т.е. перевернутая) пентаграмма. В таком облике явился теперь Адаму Ангел, угрожавший ему огненным мечом. И Адам бежал» (Ibid., S. 349).

     В этом сообщении Рудольфа Штайнера особенно важно заметить, что он говорит о «низвергнутой» пентаграмме. Ибо, если мы представим ее себе переворачивающейся путем вращения, то тогда пришлось бы говорить о некоем развитиии, а не о грехопадении и изгнании из Рая. Адам был «низвергнут» из Рая. Он соблазнился познанием добра и зла и тем разрушил космическую гармонию, высшее совершенство, в лоне которых был сотворен. Его пентаграмма (микрокосм или первофеномен) опрокинулась. Он, поистине, «головой вниз» низринулся на Землю, в плотные слои бытия. Произошло это в четвертую подрасу Лемурийской эпохи (116; 2 февраля 1910) Тогда впервые возник материальный (тепло-воздушный) зачаток физического тела человека; потом он вобрал в себя элемент воды и на Земле пребывал в таком положении, что его головное образование (он тогда пребывал на растительно-животной ступени развития) прикреплялось ко дну мирвоого океана, покрывавшего тогда всю Землю, а то, что должно было со временем стать конечностями, простиралось навстречу физическому и духовному действию, исходившему от Солнца.
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  В результате низвержения микрокосма колонна «Якин», которой соответствует элемент земли, а следовательно, и жизненный эфир, оказалась также «перевернутой» (рис. 23). Иными словами, Адам был лишен возможности «вкушать» от «Древа жизни»; потому — пентаграмма его пра-феномена именно в той части оказалась разомкнутой. Сомкнуть ее — вновь соединить познание с бытием, стало с тех пор главной земной задачей Адама, каждого человека.* Религиозное сознание называет эту задачу преодолением первородного греха.

     Перевернутая пентаграмма выражает также намерение супостатов овладеть «Древом жизни» (поэтому договоры с дьяволом подписывают кровью, а для Мефистофеля кровь — «особый сок»). Поскольку в эпоху души сознательной все отношения, как мы уже говорили, выходят на социальный план, то и люциферически-ариманическая сила, вызывающая опрокидывание пентаграммы микрокосма, получила сложное оккультно-политическое и даже религиозно-политическое выражение в виде системы из пяти цетров мировой власти.

     И теперь нам не должно больше казаться странным, что особую угрозу для пентаграммы Клингзора представляет Мистерия Антропософии, приводящая микрокосм в сознательную связь с Макрокосмом, т.е..правомерным способом восстанавливающая в микрокосме его истинный прафено-мен, некогда созерцавшийся Адамом.

     В пентаграмме Клингзора просматривается и еще одна тенденция: оторвать человека от космического источника астральных сил, осмысленный образ которых в чувственном мире дан в гексаграмме.** Ее треугольник, направленный вершиной вверх, благодаря материалистическому образу мыслей также переживает действие опрокидывающего момента сил (см. рис. 22), заземляется абстрактным, направленным лишь на земное духом, что соответствует «перевертыванию» колонны «Боас». Как говорит Рудольф Штайнер, мотор Килли (и, добавим от себя, открытия Теслы) делается ее выразителем в современном мире. Она в таком случае соответствует духовности, которую ищут только в чувственном мире.

    В ходе развития в земных условиях человек привел свою пентаграмму (путем эволюции видов)  в некое вращение:  он стал сначала животноподобным

   * Розенкрейцерский миф о сотворении человека, составной частью которого являются образы двух колонн и пентаграмма, необыкновенно глубок по своему содержанию. Мы излагаем его, руководствуясь разъяснениями, даваемыми Рудольфом Штайнером, и исходя из непосредственных задач нашего исследования. Детальная разработка мифа потребовала бы обширного описания взаимопревращений субстанций, веществ, элементов, эфиров в процессе эволюции, рассматриваемой в одном случае как идущей в направлении от света к теплу, воде и т.д., в другом — от земли к воде и т.д.

  ** Она имеет столь же мало отношения к сионизму, как пентаграмма — к большевизму или свастика — к национал социализму. Мистерия Клингзора использует пра-святые символы, чтобы надругаться над ними.

существом, обретшим движение в мировом океане, а потом, как человек, принял вертикальное положение. С тех пор перевернутая пентаграмма выражает действие люциферически-ариманических сил, стремящихся увековечить процесс грехопадения и вызывать смерть без воскресения.

   Космический Божественный поток дарует человеку на Земле «силу и душевную отраду», что позволяет ему противостоять намерениям супостатов вновь «перевернуть» пентаграмму (душевно-духовно) и так повернуть всю эволюцию мира вспять. Поэтому испокон веков перевернутая пентаграмма была символом черной магии; а там, где открыто переворачивать ее не решались, ее окрашивали в алый (ариманический) или белый (люциферический) цвет. Истинный же ее цвет: золотое сияние имагинативного мира (подобное золотому фону икон).

     Особенно значительный центр зла в пентаграмме Клингзора представляет собой довольно сложный феномен, который можно назвать оккультным большевизмом. В нем постепенно проступают черты азурической власти. Он действительно «интернационален», носит планетарный характер; в русском этносе он проходил лишь свою подготовительную, экспериментальную стадию.* Большевистская структура власти строит свое господство по законам поставленных, как и пентаграмма, вверх ногами (благодаря Марксу) законов диалектики. Рудольф Штайнер, характеризуя Маркса и его идеологию, говорит: «Это диалектика, это способность работать с понятиями, отсутствующая у большинства современников; во всей нашей официальной науке отсутствует диалектика. Это искусство работать с понятиями как с реальностью, его Карл Маркс заимствовал у Гегеля... от немецкой народности получил Маркс свою диалектику... Социалистический напор он получил от французов, где особенно сильное влияние на него оказали Сен-Симон и Луи Блан». Чтобы и то и другое приложить к материальным хозяйственным отношениям, Маркс должен был за опытом поехать в Англию. Таким образом, «из четырех ингредиентов "духовно-химически" составлено то, что Карл Маркс дал пролетариату как действенное оружие» (185-а; 16 ноября 1918). Пятым ингредиентом стал социалистический эксперимент в России, а потом и в других странах и частях света. И еще, подчеркивает Рудольф Штайнер, особенно важно «распознать истинный католицизм Маркса и Энгельса» (175; 27 марта 1917). Тут следует иметь в виду параллелизм между римским интернационализмом и интернационализмом социализма и многое другое, что требует самостоятельного рассмотрения. 

  * Перевернутая пентаграмма неоднократно мелькала почти во всех марксистских движениях. Она встречается в «теологии освобождения» (см. фото в гл. 9 в нашей книге «Антропософия на скрещении оккультно-политических течений современности»).

     Большевистский социалистический эксперимент впитал в себя (это следует признать) весь положительный опыт человечества в той его части, где шел напряженный поиск путей освобождения человека от всех форм порабощения (в том числе от рабства товарной формы рабочей силы), где шел поиск новой формы общественного устройства, соответствующего принципам братства, равенства и свободы. И большевизм дал этому поиску ложное направление. Он стал карикатурой на социализм социальной трехчленности, что позволяет мистерии Клингзора, не перегораживая полностью путь правомерным духовным импульсам эпохи (что делать крайне рискованно), искажать, извращать их суть в земных отношениях.

      «Социализм, марксистский социализм, — говорит Рудольф Штайнер, — не отвергнуть одной только головой... но лишь с помощью Духовной науки, поскольку Духовная наука есть преображенная сердцем головная мудрость» (180; 12 января 1918). Что же касается практиков марксизма, Ленина и Троцкого, то они — «могильщики, а не основатели социальной жизни; вряд ли когда-нибудь на человечество свалится что-то худшее, чем то, что произойдет в том случае, если осуществятся их идеи...»! (329; S. 234). Многим (но, увы, далеко не всем) людям в конце XX в. не нужно доказывать многое из того, что совсем не было очевидным в его начале, в том числе и такую мысль: «Из России цивилизации грозит болезнь, выразить которую слова бессильны» (36; S. 57). Бессильны слова, чтобы выразить цену, которую Россия и другие народы заплатили за «социалистический эксперимент». Но тут теперь важно нечто другое: важно понять, что экспериментирование в России закончено и миру предстоит тотальное внедрение большевизма, болезни, «выразить которую слова бессильны»!

    России предполагается, «на переходной период», оставить некую люциферизированную, окрашенную национализмом и православным фундаментализмом форму большевизма, пока будут заниматься переустройством остального мира. И получается, что понять страшную болезнь и что-то противопоставить ей может только Антропософия. С другой стороны, и в центре мистерии Клингзора, «иерофанты» пятиликого зла хорошо понимают угрозу, которую для их планов представляет Антропософия. Люциферически-ариманические силы уже заранее предвидели тот напор, который создаст в социальной жизни освобождающаяся личность. И как на стороне человека выступают все Божественные Иерархии, так на стороне Клингзора выступают все силы зла. Они приходят к своеобразному синтезу в существах особой силы зла — в Азурах, атакующих человеческое Я.

     Не будет преувеличением сказать, что большевизм возник с единственной целью: воспрепятствовать становлению Мистерии Света, Мистерии Антропософии. Поэтому не следует считать случайным параллелизм, который можно наблюдать в истории антропософского Движения и в истории социалистического эксперимента в России. За тем и другим симптоматологически проявляется мощное и главное противостояние сил света и тьмы. Нашей предыдущей книгой мы создали достаточную основу для рассмотрения, которое последует теперь, поэтому мы проведем наш сопоставительный анализ апеллируя к ней. И только еще раз подчеркнем, что в XX веке все отношения выходят на социальный план. Духовная судьба человечества поставлена в зависимость от того, сумеют ли люди правильно организовать свои социальные отношения. Хозяйственная жизнь, финансы, производственные отношения, институт права — все должно быть пронизано спиритуальностью, соответствующей эпохе души сознательной, иначе они действительно создадут некий базис, определяющий духовную жизнь как вторичное, эфемерное образование, и жизнь человечества превратится в сущий ад.

     В борьбе за душу сознательную Мистерии Антропософии противостает пятиликое зло мистерии Клингзора. Таков первофеномен всех современных оккультно-политических, культурных, социальных, научных и религиозных отношений. Все они разыгрываются на общечеловеческом плане, где до сих пор доминирует душа ощущающая. Она определяет общий характер массового сознания, почему им так легко манипулируют. Подсознательное, инстинктивное сильно действует в душе ощущающей. Поэтому идеологи марксизма-ленинизма-сталинизма основательно работают над проблемой управления инстинктами. Совсем недавно, в марте 1996 г., еженедельник правой оппозиции «Завтра» (N10), критикуя усилия демократов, стремящихся удержать власть старыми большевистскими методами, писал, что в Кремле создан «ситуационно-аналитический центр», который «повторяет известный Центр обработки информации ЦК КПСС, выполненный только на более современной базе и обеспеченный лучшими формами сбора и визуализации статистических данных». В новом центре используется все то, «что было в заделе у ЦК КПСС: игровые модели и системы искусственного интеллекта, средства интерпретации коллективного бессознательного (выделено нами. —Авт.) и конструирования картин мира субъектов политического процесса».

   На глубинном уровне в мистерии Клингзора также знают, что в подсознательном, в инстинктах масс действует сила, обусловливающая, как говорит Рудольф Штайнер, развитие общественной жизни «в сторону социализма». Это развитие берет свое начало в XIX веке, а завершится лишь с концом нашей культурной эпохи. «Социализм не является партийным направлением... В подсознательных глубинах действует тенденция обрести до начала 4-го тысячелетия правильное социалистическое оформление жизни на всем земном шаре. С более глубокой точки зрения, поистине нечего удивляться, что социализм выгоняет всевозможные волдыри, которые могут быть и очень злокачественными, если подумать, что свои импульсы он черпает из глубин подсознания. ... Эти теории: бакунизм, марксизм, лассализм, — лишь маски, которыми прикрывают действительность». Вы все, восклицает Рудольф Штайнер, социалистичны! Но нужно знать о том, что бурлит в подсознании, чтобы избежать всего дурманящего, а с другой стороны,— чтобы не искать самопознания путем вглядывания в мертвый рассудок (185; 3 ноября 1918). Вот для чего существует Мистерия Антропософии.

        Всеобщее Антропософское Общество и его антиподы

      Еще в 1903 г. в статье «Теософия и социализм» Рудольф Штайнер писал, что социалисты упрекают теософов* за их стремление говорить рабочему классу лишь о «всеобщей любви к людям», о «братстве», тогда как необходимо силой, в борьбе, любыми средствами добиваться улучшения условий труда и жизни рабочих. Перед лицом серьезного социального долга в наше время теософия излишня, — так заявляют демагоги ораторы и тем срывают у толпы аплодисменты. Однако «хотя бы раз нужно задуматься над тем, что это значит — водительство человечеством доверить таким головам, которые и в малейшей степени не способны руководить своими собственными страстями» (34; S. 434). 1917 г. показал со всей страшной очевидностью — «что это значит». А в 1920 г. Рудольф Штайнер разъяснял, что в фигурах Ленина и Троцкого мы имеем дело с ариманическими посвященными: «Это ариманическая инициация, которая принадлежит совсем другой мировой сфере, чем наша...». Она способна «снести с Земли все, что образовалось на ней как человеческая цивилизация». Это посвящение «безграничной силы» (197; 13 июня 1920).

    Такова реальность, с которой имеет дело человечество. «Нам должно стать ясно, — говорит Рудольф Штайнер в 1924 г., — что ариманические власти повсюду взламывают историческое становление. Две ведущие личности — Вильсон и Ленин — умерли от одной болезни, оба были парализованы, а это значит, что оба были вратами для ариманических властей.

    Следовательно, мировая история перестала быть земной историей, она становится историей космической» (300-с, S. 113).

  Было бы наивно думать, что работе Рудольфа Штайнера было противопоставлено лишь обычное несовершенство простых отдельных людей. Нет,  первым актом,  в котором заявило о себе противодействие мистерии тьмы,

   * Тут следует иметь в виду не членов ТО, а тех, кто шел одним путем с Рудольфом Штайнером и понимал теософию в широком смысле. Хотя и перед ТО вначале стояли большие, эпохальные задачи и оно могло бы их решать. Рудольф Штайнер в приведенной статье цитирует Анни Безант, которая на Теософском конгрессе в 1829 г. в Чикаго сказала: много лет я размышляю о социальном вопросе и «должна сказать, что духовная энергия, посвящаемая в течение часа благу людей, приносит во сто крат большие плоды, чем годы работы в материальном мире».

была революция 1905 г. в России, вторым — 1-я Мировая война, третьим — февральская революция и большевистский переворот 1917-го года. Не случайным было и такое совпадение, что Ленин умирает всего годом раньше Рудольфа Штайнера. А что происходит дальше? Если мы в состоянии преодолеть привычку судить обо всем поверхностно, то для нас окажется в высшей степени симптоматичным и дальнейший параллелизм событий в жизни антропософского Движения и в ходе «социалистического эксперимента», ибо духовному центру обновления тут противостоит, по сути, его карикатура, но и нечто большее — его оккультный антипод (см. далее табл. 2).

     После смерти Ленина в России незаметно происходит смена учрежденной им власти. Ее исток — междоусобная борьба ариманических и люциферических сил в процессе приведения их к синтезу под знаком азурической власти, «красного папства».

     Во Всеобщем Антропософском Обществе после смерти Рудольфа Штайнера царит растерянность, поскольку его уход был несвоевременным и начатое дело обновления, синтеза трех первых семилетий работы осталось незавершенным. Вместо исполненного понимания и любви слияния с существом Антропософии люди начинают просто терять себя и совершать не контролируемые самосознанием поступки. Между членами избранного Рудольфом Штайнером правления ВАО нарастают отчуждение, взаимное непонимание, враждебность, т.е. идет процесс, прямо противоположный выработке созерцающей силы суждения.

   Тридцатые годы в России — это «чистки» аппарата власти, судебные процессы, культ личности вождя, борьба за «единственно правильную модель социализма». В институт власти начинает вползать азурический принцип. На мировом плане идет подготовка 2-ой Мировой войны. То есть делается все возможное, чтобы исключить переживание людьми Христа во втором Пришествии.

     В ВАО происходит полный развал эзотерического правления. В его составе, фактически, остаются лишь два члена. Зарождается культ первого председателя. Разработанные Рудольфом Штайнером положения, на которых было основано Общество, отодвигаются в тень; появляются статуты со странными параграфами. Идут расколы в английском и голландском АО. Национал-социалисты запрещают Антропософское Общество в Германии. Ариманические атаки на ВАО были столь явными, что даже официально в 1930 г. представители норвежского АО предложили «рассматривать Альберта Стеффена как истинного носителя Общества». Об этом факте пишет Бодо фон Плато и добавляет: «Еще больше эта тенденция окрепла после 1935 года, а в 40-ые послужила поводом для расколов» 12. 
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   В членов ВАО, которому надлежало служить формой для Мистерии Антропософии, все больше, с помощью как бы магического наведения, входили (пусть не столь злые) импульсы, правившие в исполнителях социалистического эксперимента. Ариман проникал в души, с одной стороны, злоумышленных, а с другой — неосторожных людей, занявшихся эзотерикой и оставивших свою душу и ум без надлежащего присмотра. Понять это — значит обрести силы не повторять трагических ошибок прошлого.

   Шестое семилетие в жизни ВАО принесло плоды неисполнения задач развития. Во внешнем мире были приняты дальнейшие меры против второго Пришествия Христа: была развязана 2-я Мировая война. В ВАО продолжился процесс разрушения, начались юридические войны за обобществление духовного наследия Рудольфа Штайнера и др. В таком положении Мистерия Антропософии, конечно, ничего не могла противопоставить мировой катастрофе. Форма Мистерии приходила во все большее, а с середины 30-х годов — в вопиющее противоречие с содержанием.

   Седьмое семилетие, завершившее 1-й цикл, кончилось для ВАО ничем, пустотой. В 1948 году умерла Мария Яковлевна Штайнер — самая верная сподвижница Рудольфа Штайнера. С ее смертью прервалась последняя сознательная связь с Учителем.

       А на другом полюсе нарастало торжество мистерии Клингзора. Успешное — в его смысле — окончание войны открыло ему путь к мировому господству. Обоюдными усилиями союзников (панамериканизмом и большевизмом) было предпринято все возможное, чтобы принесенные народами в войне жертвы оказались напрасными, не послужили духовному оздоровлению мира. Спиритуально, культово внешний успех мистерии Клингзора увенчал Рим.

   Чтобы понять природу римского империализма, римской духовной экспансии, необходимо знать, что она распространяется с учетом космических ритмов, в большие временные отрезки. Когда произошла реформация и ее не удалось подавить силой, Рим решил взять мир измором. И вот теперь, 400 лет спустя, такая его политика близка к успешному завершению. В мае 1995 г. Ватикан опубликовал папскую энциклику «Ut unum sint» («Да будут все едино»; Ин 17,21), в которой «пасторальным приоритетом» понтификата объявлено объединение всех христианских церквей уже к «юбилейному» 2000 году! Под объединением католическая сторона понимает «единство в вере, в общине (церковных) таинств и в иерархической общности» с сохранением «примата римского первосвященника»,13 его «непогрешимости» в вопросах веры для всех конфессий.

    Особое внимание в энциклике уделено объединению с восточной церковью: католическая церковь «не хочет ничего иного, как только полного единения Востока и Запада»; при этом она инспирируется опытом первого тысячелетия, когда произошел «ошибочный» раскол церкви.14 О западных конфессиях в энциклике говорится «суммарно». Это означает, что там проблем у Рима уже нет. А на Востоке? — Там на политику Рима смотрят двояко. Одна часть православного духовенства выступает за объединение, другая — категорически против. Но как она себя при этом выражает? Приведем один из образцов ее «суверенной» политики. В газете «духовной оппозиции» можно прочесть: «в стране полная разруха, полное предательство Родины. А каковы были наши предки? Умные, благочестивые, такие, как, например, святые благоверные князья Александр Невский... Дмитрий Донской, А. В. Суворов, М. И. Кутузов, В. И. Ульянов-Ленин, Ф. Э. Дзержинский, М. Ф. Фрунзе, преподобный Сергий Радонежский, Серафим Саровский... И Советская власть — божественная по своей структуре...».15 Так пишет лицо духовное — протоиерей, выражая мнение стоящих на страже православия! Другой «священник-патриот» из той же когорты, «творчески» развивая Завет Спасителя, провозглашает: «Всякая власть от Бога, а что за власть демократия, так это от Демона» (какова логика!).16 Под Демоном (с большой буквы) тут понимаются масонские общества. Однако в том же номере газеты, из которой взяты приведенные цитаты, даны такие разъяснения: лозунг «Пролетарии всех стран соединяйтесь!» (принадлежит Марксу) «есть призыв Христа...»; «пятиконечная звезда... евангельский символ Спасителя»; красный цвет — «цвет мщения риз Христа»; «молот — орудие строительства храма» и т. д. Так откровенно сходится в круг пятиликое зло — в замкнутый круг, где старые «дьявол» и «антихрист» приходят к единству — в Азуре, враге человеческого Я. И пусть читатель судит сам, чего стоит отвержение московским клиром экуменизма.

     Таковой, следует заметить, была в прошлом и политика Рима. Энциклика «Mortalium animos», опубликованная Пием XI в 1928 г., объявила экуменизм не совместимым с католическим учением. Но то был, конечно, хитрый тактический ход. Граф Сфорца, итальянский министр иностранных дел в 20-х годах, тесно связанный с Ватиканом, писал в то время, что с падением царизма православие в России лишилось своей защиты, «в Ватикане коммунизм сначала рассматривали как ужасное зло, но... как необходимое... которое произведет целительные следствия. Структура русской церкви была несокрушимой, пока существовал царизм. На руинах, созданных коммунистами, возможно все, в том числе и религиозное возрождение, в ходе которого влияние римской церкви может стать ощутимым...».

     Теперь, как видим, речь уже идет не о «влиянии», а о тотальном господстве. И исключительно важно понять характер, какой оно теперь принимает. Тут особенно откровенно идеологию Рима выражает так называемый «Богородичный центр», основанный и поддерживаемый, как теперь принято выражаться, прокатолическим лобби в Москве. В одной из книг, изданных этим центром прямо говорится: «Путь РПЦ закончился на Соловецкой Голгофе благословением Пречистой Девы на святое мученичество, с чего и началась вообще история Церкви. На Соловках РПЦ как византийская модель православия перестала существовать, завершилась последняя страница ее земной истории...» 17.

     Вот, оказывается, о каких «руинах» думали в Ватикане в начале 20-х годов. На них теперь возводят новую вселенскую Церковь, и это уже не Христова Церковь, а «Богородичная»18. Ее, по сути, Рим предлагает, как «компромиссный вариант», всем конфессиям. Для этого Римом развивается другая долговременная политика. Впервые она заявила о себе в 1854 г. введением Пием IX в католический обиход догмы о непорочном зачатии Марии. С 1917 г. Римом начинается массовая инсценировка якобы чудесных явлений Марии (Фатима, Лурд и т.д.), а 1 ноября 1950 г. провозглашается догма о взятии Марии на небо в материальном теле.

    На «чудесные» явления Марии опирается в своей идеологии и Богородичный центр. Здесь утверждают, будто бы истребленным на Соловках архиереям православной церкви перед смертью Богородица указала «на иссохшее древо Православия, с побочной ветви которого пошел великий свет». Пречистая сказала им: «это Богородичная ветвь», и старцы «благословили Новую Церковь» — «Церковь Святого Духа»!19

   Вот, оказывается, к чему сводится все дело. Оккультными кругами католицизма понято, что эзотерическое Христианство, где образ Богоматери — Изиды — Марии — Софии понимается как Мистерия Святого Духа, выходит на широкий план жизни, что Церковь Святого Духа есть истинная Христова Церковь будущего, в которой «Дух Утешитель», посылаемый людям Христом, будет учить о Нем, — и потому Рим принимает меры, чтобы ту, грядущую Церковь уже сейчас прибрать к рукам и дать ей искаженный, материализованный облик. В самом деле, ну зачем Небу нужно материальное тело, даже Богородицы? Ведь тело воскресшего Христа нематериально. И второе Его пришествие совершается не в материальном теле. В материальном теле в духовный мир влазят только герои романов Кастанеды.

    Одним словом, мы имеем тут дело с величайшим, неискупаемым грехом, грехом против Духа Святого, заявляющем о себе во вселенском масштабе. И трудно понять католика, которого не страшат подобные вещи, или антропософа, не желающего думать о них. Римская курия ввергает в неискупаемый грех католический мир. Но ей этого мало, она хочет ввергнуть в него весь христианский мир, собрав его под куполом собора Петра в Риме.

    Так поистине ужасающим образом проявляет себя пятиликое зло, мистерия Клингзора. А в Мистерии Света, там, где ей надлежало бы проявляться с особой силой — во Всеобщем Антропософском Обществе, — первый цикл развития кончился практическим ничто.

    Этот цикл можно переживать в ключе утверждения духовного познания. В «антимире» тогда шла напряженная борьба идеологий. На том этапе было необходимо вносить волю в познание и ею «чеканить» форму Мистерии как эзотерического, культурного и социального института.

   Второй ее цикл пронизан субстанцией жизненных, эфирных сил; здесь совершается метаморфоза бытия.

    В царстве Клингзора то, что мы обозначаем как первое семилетие второго цикла, ознаменовалось смертью Сталина (в 1953 г.). В 1956 г. на XX съезде партии был развенчан его культ. Идеология становится условностью, ее начинают поддерживать неискренне, лишь ради материального благополучия. С Брежневым СССР вступает в стадию нарастающей стагнации. Однако в подосновах, за кулисами власти уже зародилось «красное папство», в котором под знаком азура приходят к симбиозу белое (Рим) и черное (ложи) папства.* Закон Маркса: «бытие определяет сознание» — начинает действовать на самом деле.

    В ВАО 1951 год отмечен принятием судебного решения в пользу наследия Рудольфа Штайнера. Попытка его обобществления потерпела крах, но какой ценой! В жизнь антропософского Движения (использование этого понятия вновь становится правомерным) вторгаются новые раздоры; однако самое ценное — большая, еще не опубликованная часть наследия Рудольфа Штайнера была спасена (этого, право, нет нужды доказывать в 90-е годы). В 1963 г. умирает А.Стеффен, что, однако, никак не отражается на процессе стагнации в Обществе. С приходом Рудольфа Гроссе он лишь входит в более спокойную фазу — внешне жизнь в Обществе как-будто бы даже нормализуется, что опять-таки сильно напоминает положение в Советском Союзе в эпоху Брежнева. Стагнация тем и опасна, что она развивается как внутренняя болезнь. Для нее достаточно лишь ничего не делать по существу, и тенденция к распаду, к умиранию успешно сделает свое дело.

    * В ряде номеров журнала «Молодая гвардия» за 1995-96 гг. был опубликован полудокументальный роман А. Байгушева «Сатанинские признания закулисного человека». В нем (форма романа выбрана для маскировки) автор открыто пишет, что КПСС — это «красный орден», а ее генеральный секретарь одновременно является «гроссмейстером ордена». Так получает дальнейшее развитие начатый Г. Климовым и (более косвенно) Виктором Суворовым («Аквариум», «Контроль») показ миру феномена красного папства. Байгушев пишет, что в его состав включено православие, представленное якобы древней сектой иссихастов. А почему бы и нет? Подумаем, какую силу дает Риму регулярно совершаемая в церквях месса, молитвенная практика в католических монастырях и орденах. Но в наш век и там наблюдается духовное оскудение, поэтому новый экуменический патриарх Варфоломей I выражает особый интерес к спиритуальности и «монашеским традициям» восточной церкви.20

   Последствия стагнации с поразительной точностью выступили одновременно и в Союзе, и в ВАО. Это был 1985 г. В СССР к власти тогда пришел М. Горбачев, в ВАО — М. Шмидт (Брабант). И тут и там начались процессы, касающиеся не столько познания, сколько формы существования. Примерно до 2000 года они останутся в стадии подготовления. С 2000 года, т. е. в III цикле Мистерии Антропософии, начнется процесс синтеза, которому люди Клингзора противопоставят стремление пятиликого зла прийти к единому мировому воплощению и в новый мировой порядок полностью интегрировать если не Антропософию, то хотя бы ВАО.

    В период «перестройки» в России речь ведут о «новом мышлении», о «свободе духа», о «правах личности»; на самом же деле всё сводят к такой организации жизни, ее формы, структуры, где самостоятельная мысль была бы полностью исключена, так сказать, экзистенциально. В ход все шире пускается магия, психотронные способы воздействия на сознание, волю, а главное — ложь, откровенная, циничная, гипертрофированная выше всякой меры. И ошибается думающий, что это имеет место только в бывшем Советском Союзе. Идет перестройка всего мира, и ВАО, как никогда прежде, уже стало частью ее.

      Что общего находим мы у М. Горбачева и у М. Шмидта? Горбачев приходит на вершину власти в «красном ордене», будучи членом других орденов и лож, за которыми таится западный институт власти.* Внешне Горбачев следует за идеологией «красного ордена», а в глубине готовит фундаментальную его перестройку (но не уничтожение, «орден» нельзя уничтожить политическими средствами), имеющую целью усилить в нем ослабевший контроль мирового правительства. О том, принадлежит ли Горбачев к мировой оккульто-политической элите или нет, спорят либо полные профаны, либо желающие скрыть от профанов истинное положение вещей. Ельцин — фигура второстепенная по сравнению с Горбачевым (смена власти между ними была разыграна как политическая рокировка), был открыто, с извещением в газетах принят в Мальтийский орден.

    Подобным образом обстоит дело и с М.Шмидтом. Он пришел на вершину власти в ВАО, выдавая себя за антропософа-традиционалиста. На самом же деле имеется достаточно оснований утверждать, что он входит в круг европейской оккультно-политической элиты и ее цели представляет (разумеется, не один, а опираясь на широкую «экологию» единомышленников) в ВАО. Поэтому с его приходом  началась  фундаментальная  перестройка  ВАО

    * Мы не касаемся в книге вопроса о полярности Востока и Запада в широком смысле. Она не имеет такой непосредственной связи с судьбой Антропософии в данный момент, как европейско-американские отношения. Однако нельзя сказать, что такого вопроса вообще нет.

(структур власти, в первую очередь)* с целью полностью отдать его во власть орденов и лож. Понять суть происходящего честным членам Общества мешает то обстоятельство, что особенно ответственные исполнители оккультно-социальных экспериментов не заносятся ни в какие списки и являются одновременно членами и католических политических орденов, и политических лож, попросту говоря: и иезуитами, и масонами, что обеспечивает им колоссальную власть. Немногим оказывается такая «честь», но кто ее добился, производит двойственное впечатление. Такой человек может, например, выступать с критикой масонства, даже порой «прихлопнуть» какое-нибудь их учреждение или, наоборот, — тыкать пальцем в сторону Ватикана, крича об угрозе свободному духу. Понимание таких людей следует искать через внимательный анализ их деятельности: их отношения к дискредитации Рудольфа Штайнера внутри ВАО, способности ко лжи и др.21

    Наконец, даже некоторые формы оппозиции официально существующим ныне в Обществе порядкам умещаются в описываемом нами феномене параллелизма в развитии ВАО и социалистического эксперимента. Особенно впечатляющим примером здесь может служить статья некоего Франка Майера «От гетеанократии к инфософии», опубликованная в «Info-З», №6 за 1996 г. С вдохновением социалистических пророков конца XIX — начала XX веков Майер предвещает радикальную перестройку ВАО. Она, по его мнению, обусловлена — как любили выражаться и теоретики «научного коммунизма» — «всемирно-исторической необходимостью», в силу которой «при восхождении нового мирового порядка нужно пожертвовать закрытыми структурами...».

     Этот «новый мировой порядок» ожидает всех нас как — в терминологии Маркса — «царство свободы». Входя в него, утверждает Майер, «генетический код Общества (антропософского. — Авт.) будет перепрограммирован»! — И вправду сказать, а как обойтись без «кода», если свобода, согласно Марксу, есть «осознанная необходимость»?

   А дальше наш автор-оппозиционер занимается в своей статье попросту плагиатом «Коммунистического манифеста», лишь чуть подновляя старые аллюзии. Он пишет: «Праздный вопрос о том, что же все-таки должно изменяться первым: сознание людей или социальные отношения, — как-то вдруг сразу стал неинтересным, ибо переплавке подвергнется всё в целом. Всякий, вставший этому процессу поперек дороги, будет неизбежно сокрушен и сброшен в пропасть. Кто попробует просто плыть по течению (т.е. «попутчики» в большевистской терминологии), будет размыт». — Одним словом: кто не с нами, тот против нас!

  * А во вторую очередь следует решительное, качественно иное, чем прежде разрушение духовного содержания ВАО: осквернение праха Рудольфа Штайнера, истребление гетеанистического импульса архитектуры и пластического искусства путем переделок Гетеанума и т.д.

    Не все вступившие в борьбу со «старым миром» войдут в «царство свободы» — многие «падут в борьбе». — Это стоит у Маркса. Г-н Майер выражает это по-своему: «шлаки отпадут». Но такое, по сути говоря, даже хуже, чем просто «пасть в борьбе». Однако затея перестройки мира и, естественно, ВАО, как считает наш мужественный «диссидент», стоит любого риска, поскольку в результате ее «сильные станут бессильными, властные — безвластными». Ведь, как-никак, идет «глобальный процесс выворачивания наизнанку», который имеет«голографическое измерение» (ужас какой!); и в результате его не уцелеет ни одна «клетка» старого социального организма, все «вывернется наизнанку», «центр станет периферией и наоборот», иными словами, осуществится старый большевистский лозунг: «Кто был ничем, тот станет всем!»

    Чтобы осуществить такой грандиозный проект, в ВАО потребуется обобществить эзотерику. — А почему бы и нет? Ведь если существует «оккультная бюрократия», то возможна и «оккультная демократия». — «В Высшей Школе (Духовной науки) XXI века будут читать уроки 1, 2 и 3 классов», а может быть, добавим от себя, и 5, и 10, и 12 классов! Ведь все тут зависит от того, как понимать эту «Школу». Майер рассматривает ее как некий род общеобразовательной народной школы, годной для всего человечества, которое при «новом мировом порядке» XXI века поголовно перейдет к активному медитированию и оккультным упражнениям — о чем Маркс, правда, не мог даже мечтать: — «свободной высшей Школой XXI века станет само человечество... (Школа) станет само собой разумеющимся делом». Из нее, разумеется, «никто (тогда) не может быть исключен». Правда, Рудольф Штайнер в свое время уже через несколько недель после ее учреждения исключил из нее 17 человек за разгильдяйство. Однако, ясно ведь, что в будущем «вывернутом» мире места для таких, как Рудольф Штайнер, не будет.

   В том «царстве свободы» Мистерии будут справлять на «центральном вокзале» (это стоит у Майера!), и вообще где угодно, ну, хоть — в дискотеке. И все, якобы, уже готово к тому, чтобы с революционным пылом устремиться на тот «центральный вокзал», ибо «поезд (Zug) стоит уже готовый»! Это все тот же «Zug», о котором в самом революционном большевистском гимне поется:

      «Наш паровоз вперед летит» и т.д.

     Согласно «кибер-визионеру» Ф.Майеру (понятие принадлежит ему) на том паровозе будут сидеть уже не антропософы, а «инфософы» — люди духовно равные, с новой «генетической программой», прошедшие с помощью «компьютера, Modem и интернета» через «металлургический процесс», извергнувшие из своих рядов «шлак» и понявшие, наконец, что «антропософия — это ни в коем случае не мертвый» "railway".

                                                                * * *

    Третий цикл Мистерии Антропософии является решающим. Это цикл большого синтеза. Во время него, видимо, произойдет инкарнация Аримана, который попытается под всем мировым развитием «подвести черту» в свою пользу. Судя по некоторым признакам (на которых, однако, мы не настаиваем) она может проявиться в 2017 г. — сто лет спустя после большевистского прорыва в России; кроме того, 17-е семилетие является ключевым в III цикле Мистерии Антропософии (см. рис. 21); там восходящее по ступеням посвящения Я человека будет иметь задачу прийти к единству бытия и сознания уже вполне определенным образом. В том семилетии все стоит под знаком триединства. Известные соображения по поводу 1998 года также имеют под собой веские основания: исполняется 3x666 лет после Рождества Христова, число же 666, согласно Апокалипсису, есть «число зверя». Однако, как показывает опыт прошлого, в эзотерически значимые даты внешне как-будто бы не происходит ничего особенного. Вполне возможно, что в 1998 г. будет лишь подготовлено с помощью темномагически-кибернетических ухищрений нечто такое, во что сможет воплотиться ариманическая монада. А на социальном плане она выступит 19 лет спустя.

        Героическое деяние

      В последнее время на смену старой, проводившейся массово в течение ряда лет среди антропософов кампании «за изучение биографий», приходит новая: «за воздержание от критики». Инспирируется она с самых верхов антропософской администрации, однако первоисточник ее находится в Риме. Она входит составной частью в последний, решительный поход экуменизма, простирающего над миром «объятия любви», в которых должна быть задушена всякая конфронтация, а с нею — и какое-либо понимание смысла происходящего.

     Имеется тут и чисто светское движение (центр его в Италии), где выступают за отказ от борьбы со злом. «Руки прочь от Каина!» — провозглашают там. В России из желания поддержать эту кампанию, вообще устранили действие закона, и если кого карают, то по преимуществу «авелитов»: либо невиновных, либо заслуживающих прощения.

    Мир поистине выворачивают наизнанку. Но почему бы ВАО не остаться в стороне от такого «захватывающего» процесса? Но нет, также и здесь, беспощадно абстрагируя, смещая акценты, а то и попросту обманывая, провозглашают: «Долой ненависть!», «Каждый жнет, что сеет!» На самом же деле получается так, что одни, забрав в руки власть, перекрывают все пути к свободному духу, а другим, тем, кому это не нравится, кричат со всех сторон: молчите! иначе мы объявим вас критиканами, а то и человеконенавистниками! И даже просто молча уйти из ВАО нельзя, поскольку самый значительный из «непротивленцев» решительно объявляет: «Вне Общества антропософом быть нельзя!» Из чего следует, что Элизабет Врэдэ, Ита Вегман, Дунлоп, Польцер-Ходитц и сотни, а может быть даже тысячи других антропософов, ушедших из Общества как раз по причине особенно глубокого и серьезного отношения к Антропософии, были за это от нее отлучены неким Суперпредседателем, сидящим, видимо, где-то на ближайшем к нам краю небес.

    Казалось бы, речь зачастую идет о вещах самоочевидных, но что значат любые аргументы для легко подверженной массовому внушению души ощущающей, испытывающей насущную потребность в подпорках власти и авторитета. Поэтому все снова приходится подчеркивать, что не вне ВА О, а вне души сознательной нельзя быть антропософом.

    Пустая, мелочная, невежественная критика, бесспорно, разрушительна. Иное дело — основанный на глубоком познании анализ существующего реального положения вещей. Оно же таково, что в мире во всех духовных, научных, социальных, экономических, религиозных отношениях положение определяется ходом борьбы, идущей между Мистерией Света и мистерией Тьмы. Рудольф Штайнер дал огромный материал в помощь тем, кто желает знать и понимать эту борьбу. Однако и во внешней литература, и даже в кинематографе, пусть весьма косвенно, в завуалированной форме идет поиск отношения к ней. Даже там понято, что в основе развития, проходящего через врата посвящения, лежит героическое деяние. Оно носит провиденциальный, судьбоносный характер для целых народов и даже всего человечества. Вспомним Фродо из героической трилогии Толкиена «Властелин Кольца». Та же тема, но распростертая до размеров чуть ли не библейского сказания о сотворении мира встает у Клайва С. Льюиса в романе «Переландра». Посвящение тьмы описывают современные русские писатели Григорий Климов и Виктор Суворов. В нем они, как главное, выделяют одностороннее, гипертрофированное развитие воли и мышления при полной атрофии сферы чувств. Обладая подчас почти гениальным интеллектом, «герои» Клингзора совершают монстрообразные подвиги на пути посвящения тьмы, развивая сверхчеловеческую волю, служа злу. Особенно впечатляющ тут образ Насти в романе Суворова «Контроль».

      Таким образом, тема нашей книги, вне зависимости от того, как к ней будут относиться, — центральная. В ней мы сознательно выделяем трагический момент, способный обернуться мировой катастрофой. Мы пытаемся показать, что Мистерия Антропософии по причине колоссального успеха мистерии Клингзора и пассивного, не героического в эзотерическом, но и в социальном смысле поведения антропософов все более в своем действии выступает под знаком антитезиса. Ей не позволяют гармонично входить в мир и пронизывать его обновляющими силами, поскольку мир оказывается тотально заражен метастазами социального рака. Мир каждой своей частичкой, предаваясь силам лжи и безнравственности, активно противопоставляет себя свободному духу, Богу. А Божественный мир не может входить в «мерзость запустения», в особенности «стоящую на святом месте» (Мф. 24; 15). Поэтому крах современной цивилизации подготовлен ею самой и в значительном мере стал неизбежным. Но он станет рождением нового мира. Мы являемся свидетелями этих, затянувшихся по вине социальных дарвинистов, родов. Ускорению их прихода и благополучного разрешения способствует каждый, кто честен, деятелен и борется. Мистерия Антропософии продолжает свое становление. И она его завершит. И на Земле со временем образуется добрая раса. Но много еще скорбей придется претерпеть людям, прежде чем «исполнятся времена». Ибо сказано: «Если Меня гнали, будут гнать и вас; если Мое слово соблюдали, будут соблюдать и ваше. Но всё то сделают вам за Имя Мое, потому что не знают Пославшего Меня» (Ин. ; 15, 21-22). Только на свой вкус предпочитают люди знать Бога. Однако и духовное мужество — не такой уж редкий гость в земной юдоли.

VIII. АНТРОПОСОФИЯ И АНТРОПОСОФЫ

         Метаморфозы добра и зла

     Приведенный нами сопоставительный анализ Мистерии Света и мистерии Тьмы может быть, естественно, и расширен, и продолжен, и еще много поучительного можно будет извлечь из него. Сам по себе обнаруженный нами параллелизм следует признать закономерным. Его начало нужно искать в учении Заратустры о Боге Света — Аура Маздао — и духе Тьмы — Ангра Манью. В средние века поэтическое выражение ему дал Вольфрам фон Эшенбах. Он показал, что твердыня Монсальват стоит несокрушимо, но отдельные рыцари, поставившие себя на служение Граалю, порой бывают неосмотрительны, — не распознав чар Кундри, они оказываются в темницах замка Колот Бабот.

    Чтобы понять, что в этом смысле происходит ныне с нами, нужно еще раз вернуться к мысли о том, что Мистерия Антропософии есть составная часть современного мира; пусть главная, но — часть. Она не мыслима вне мира, а мир отныне не мыслим без нее. Отсюда следует, что все противоречия мира, как в прошлом, так и впредь, будут захлестывать Мистерию Антропософии, но они не должны ее захлестнуть, если человечество хочет существовать и дальше.

   Чтобы понять всю нетривиальность существующего положения вещей, необходимо самым конкретным образом посчитаться с большими закономерностями мирового развития, в первую очередь — со всеобъемлющей, космической Мистерией Христа, в которой Сам Бог приходит в индивидуальную связь с земным человеком. Началась она еще в праотдаленную Лемурийскую эпоху, когда произошло то , что в Библии названо грехопадением и изгнанием из Рая.

   Мистерия Христа входит в эволюцию мира согласно ее законам: закону симметрии, закону ритма, закону метаморфозы. Так, если мы еще раз вспомним, что грехопадение человека произошло в 4-й подрасе Лемурийской коренной расы, а через середину Атлантической эпохи проходит универсальная ось симметрии всего развития в нашем цикле эволюции, протекающем в семи эонах, то нам станет понятно, почему Мистерия Голгофы произошла в середине пятой, послеатлантической коренной расы — в 4-й культурной эпохе (подрасе) (рис. 24).

      Мы имеем, таким образом, некоего рода мировые «весы», на одной стороне которых космические силы, можно сказать, тотально низводят человека в земную эволюцию, в материализацию, а на другой — Сам Бог столь же тотально наделяет эволюцию импульсом восхождения, одухотворения.
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     Обратившийся некогда к познанию человек, видимо, уже в пятой под-расе Лемурийской коренной расы* пережил раскрытие органов чувств вовне. То событие произошло, как говорит Рудольф Штайнер, под действием люциферических сил, и человеку чувственные восприятия начали причинять нестерпимые страдания. Тогда Христос, действуя из духовных высей, пришел на помощь человеку. Мы знаем, что чувство боли возникает оттого, что в том месте, где нарушено равновесное соотношение трех тел и тройственного духа, астральное тело начинает осознаваться человеком. Раскрывшиеся органы чувств были первоначально словно раны. Христос вытеснил из них астральное?тело в подсознание и восстановил гармонию тела и духа, однако человек при этом еще больше погрузился в мир материи.

      Мистерия Голгофы объективно остановила процесс грехопадения, положив начало процессу «искупления». Но решительное движение человечества к духу начинается в нашу, пятую послеатлантическую культурную эпоху, где совершается второе пришествие Христа. Рудольф Штайнер так говорит об этом: «Пережитое некогда апостолом Павлом: присутствие Христа в земной атмосфере — это ныне люди могут переживать, вырабатывая с помощью эзотерического обучения ясновидческие способности... Событие Дамаска может в таком случае повториться для многих, и это Событие можно назвать Вторым Пришествием Христа — пришествием в духе. Христос, Он вновь открывается для людей, способных восходить к созерцанию эфирного тела» (118; S. 51). И еще в одной лекции Рудольф Штайнер говорит: «Новое Событие (Явление) Христа в XX веке — вот что возвещаем мы теперь» (Ibid., S. 85).

    * Основанием для такого предположения служит природа пятой ступени в семичленном цикле метаморфоз: она образует третью ступень восхождения тезиса (тезис синтез идеальное восприятие), где сознание обретает свойства бытия.

  Пришествие Христа сопровождается развитием у человека органов сверхчувственного восприятия, основу которых образует эфирный мозг, функционирующий как орган идеального восприятия, а затем — имагинативного. 

     Также и здесь обнаруживается действие закона симметрии: 5-я лемурийская подраса и начало затухания сверхчувственных восприятий — 5 атлантическая подраса и начало раскрытия сверхчувственных восприятий.

    Обретение человеком нового, обусловленного эволюцией органа познания-восприятия образует в эволюции мира новую ось симметрии (см, рис. 24). По одну ее сторону мы имеем нисхождение человека в физически-материальное бытие и выработку мыслящего сознания, по другую — восхождение к духу, к высшим состояниям сознания. Впредь кто в состоянии осуществлять Принцип «не я, но Христос во мне», будет все больше освобождаться от мировых законов развития, в том числе и от закона кармы, ведшего прежде к индивидуализации путем причинно-следственных связей, разделения и противопоставления. Но те, кто не сможет работать в духе новых эволюционных задач, будут и впредь погружаться в материальное бытие, испытывать на себе все более суровое действие кармы.

    Путь кармы не следует считать сугубо принудительным. Человек на нем волен создавать любые причины, но ответом на них будет: око за око, зуб за зуб, — что рано или поздно приводит род человеческий к поумнению, когда ему начинает недоставать милости и любви — спутниц свободы. Но пока природа человека остается далекой от совершенства и в ней глубоко коренится действие люциферически-ариманических сил, не стоит удивляться способности людей превращать жизнь на Земле в сущий ад.

    Христос пришел в мир как Распорядитель кармы. Он взял на Себя грехи мира и дает человеку силу из добрых побуждений души самому определять свое развитие. Этим-то фундаментальным переменам в мире и учит Антропософия.

    Но в современном мире с возрастающей жесткостью продолжает действовать закон кармы. Для его понимания можно воспользоваться несколькими образными представлениями. В древней Киевской Руси удельные князья не смогли согласовать свои эгоистические интересы. Они обратились к междоусобным войнам, давая простор лишь своему честолюбию. Тогда пришло монгольское иго и сковало все рабством. Неспособность России в начале века войти в эпоху души сознательной, опасное усиление природы двойника («братьев Карамазовых») явилось одной из причин прихода большевиков, рабства. Ныне весь мир, некогда отгородившийся от страданий России, стоит перед опасностью быть скованным одной рабской цепью.

    Можно выразиться еще образнее и сказать: из мира кармы людям как бы звучит следующая речь: у вас есть дурные наклонности, вожделения? так выпустите их наружу, пусть они станут социальной действительностью. Фактически, нет запутанных кармических связей, которые нельзя было бы еще больше запутать. Апокалипсис Иоанна описывает этот процесс в будущем Земли. Утомившись от бедствий, люди периодически начинают молить судьбу о снисхождении. Тогда положение улучшается. Но если люди ничего не делают с собой, то война эгоизмов возобновляется.

    Мистерия Антропософии образует средоточие сил, способных преодолеть гибельную тенденцию дальнейшего, уже бессмысленного нисхождения в материальную культуру. Однако изменить тенденцию можно, лишь изменив самого человека, чему и служат первое и второе Пришествия Христа. Но всякий раз, как внешние противоречия захлестывают антропософское Движение, то также и в нем начинает неумолимо действовать закон кармы. Карма — друг идущего к свободе человека; над злым она разражается как космический гнев.

    В свое время Рудольф Штайнер сказал Ите Вегман и Аренсону, что если ВАО сделается бездейственным и он сам не сможет работать в нем, то «тогда будет действовать карма».23

    На Рождественском Собрании ему пришлось взять на себя сдерживание гигантского напора кармы членов Общества, чтобы создать им условия для ускоренного развития души сознательной и Я, для скорейшего овладения нравственными интуициями. Но члены Общества не поняли его жертвы и не захотели работать над собой. Тогда именно напором их кармы Рудольф Штайнер был уведен с земного плана, а в Обществе вместо принципа духовной свободы начала действовать старая карма, принесенная людьми из прошлых воплощений.

      Антропософы много говорят об этом, но не могут понять, сколь это ужасно, что над В А О приговором судьбы прозвучало: тогда пусть действует карма!

      У честных антропософов давно в душе стоит волнующий, часто лишающий сна вопрос: что делать в сложившейся ситуации? Как спасти Антропософию и Общество?

    Прежде всего, как это ни трагично, тут необходимо посмотреть правде в глаза и понять, что ныне существующее Общество находится в вопиющем противоречии с содержанием Мистерии Антропософии. Нет также никаких оснований думать, будто бы Импульсы Рождественского Собрания продолжают действовать через него в том же смысле, как это предполагал Рудольф Штайнер. Среди многих возьмем лишь одно, может быть главное, свидетельство, подтверждающее наш неутешительный вывод. Оно принадлежит Марии Штайнер. «Дать описание Рождественского Собрания, — пишет она в одном из писем, — задача из труднейших. Наш ограниченный взор не в состоянии охватить ту импульсирующую силу, которая стояла позади Рождественского Собрания. Это была мощнейшая попытка Воспитателей человечества пробудить в людях сознание того, что они должны стать проводниками мудрого мирового водительства. Рождественское Собрание оказалось связанным и с бесконечным трагизмом. Ибо можно сказать лишь одно: мы были призваны, но не избраны. Мы не доросли до того, чтобы бодрственно воспринять призыв. Последующее развитие (в Обществе) показало это».24*

      В своем предпоследнем письме от 10 декабря 1948 г. она писала: «У меня нет никакой уверенности, что можно еще что-то спасти. Во всяком случае — не достоинство Общества, а также — не мысль о единстве Общества. Но в антропософском Движении заложены силы, которые приведут к воскресению»25. Эти силы и составляют содержание Мистерии Антропософии. Им не позволили оздоровить, укрепить жизнь в ее нынешней форме, где повсюду возобладал Клингзор. Поэтому вся цивилизация приведена на Голгофу. И она мучается на кресте, которым стал для нее XX век. Впереди — смерть, а за нею — вот в чем вопрос: что воскреснет? Истории больше нет, история кончилась. В социальной, политической, духовной жизни распоряжаются демоны. История, подобно Пилату, умыла руки. Чернь же (ныне это чаще всего журналисты и политики) вопиет, имея в виду собственное существование: распни его!

  История стала «космической», цивилизация переступила Порог сверхчувственного мира и попала в свою Камалоку, где переживает последствия собственных же заблуждений ума, конформизма, лжи и предательства. Но это значит, что и спасающее цивилизацию действие носит теперь незримый характер, т. е. внешне воспринимаемый ход событий не выражает его суть. Поэтому Мистерия Антропософии приносит ныне свои плоды непосредственно в сверхчувственном, по ту сторону Порога.

     Сказанное не означает, что в чувственном мире форма для Мистерии больше не нужна. Однако тут имеют силу иные соотношения, масштабы. Вот что говорит о них сам Рудольф Штайнер: «Если после моей смерти найдется хотя бы два человека, способных чисто, бессамостно работать только ради блага самого дела, то я буду иметь возможность соучаствовать в их работе».26

    Всего одна человеческая пара стоит у истоков видового становления всего человечества. После Мистерии Голгофы начинается становление нового человечества, где наследуемым делается тело воскресения благодаря союзу я-сознания с Божественной Премудростью. В Евангелии сказано: «При кресте Иисуса стояли Матерь Его» и любимый ученик Господа — Иоанн, автор Евангелия от Иоанна, Лазарь, которого воскресил Господь; т. е. Сам Бог провел его через обряд посвящения. Они, стоящие у креста, — были частью Мистерии Бога. «Иисус, увидев Матерь и ученика, тут стоящего, которого любил, говорит 

    * Не забудем при этом, что Рудольф Штайнер называл Марию Штайнер и себя «основателями», «главными носителями Движения».

Матери Своей (заметим: в Евангелии от Иоанна нигде не говорится о Марии): Жено! се сын Твой. Потом говорит ученику: се, Матерь твоя! И с этого времени ученик сей взял Ее к себе» (Ин 19, 25-27). Матерь же Христа Иисуса — Божественная София, персонификация Святого Духа. Ей надлежит стать Матерью нарождающегося индивидуального (рода в себе) человеческого духа, обогащенного познанием Христа и творящего в человеке тело воскресения.

  Таким образом, Иоанн-Лазарь и Матерь Господа, София, являются родоначальниками нового человечества. От них пошло эзотерическое Христианство, ныне выходящее на широкий социальный план в Мистерии Антропософии. А в ней — как главное — стоит задача: произвести многочисленное потомство от духовных «пра-родителей»: Лазаря-Иоанна и Марии-Софии. Кровные связи тут не играют никакой роли, а только духовная «наследственность», братство, полагающее начало работе над семенем вечной жизни, положенным, благодаря воскресению Христа, в каждого человека. Оно там, это семя, в каждом из нас. Но само оно не прорастет. Поэтому Рудольф Штайнер говорит: «Живое течение от человека к человеку внутри Антропософского Общества — вот что должно быть. Однако так часто встречаешься с определенной безлюбовностью вместо всестороннего доверия в новейшей фазе Антропософского Общества. И если также и дальше эта безлюбовность будет преобладать, то Антропософское Общество должно будет распасться» (220; 14 января 1923).

     В Мистерии нельзя созидать на отчуждении, на эгоизме, на лжи, трусости и предательстве, ибо тогда убивают духовную реальность; «черная магия начинается там, где оккультная деятельность вносится в мир без того, чтобы человек мог расширить свои интересы до мировых интересов, без того, чтобы интересы другого ценить больше, чем свои собственные» (145; 27 марта 1913).

* * *

     В мире не бывает положения, хуже которого не могло бы быть; то же самое можно сказать и о ВАО. Поэтому у антропософов нет иного выхода, как только повернуть дело к лучшему. И для начала следует как можно лучше понять само дело.

   В подходе к истории Общества господствуют две односторонние точки зрения. Приверженцы одной из них утверждают, что Рождественское Собрание переживает беспрерывно длящийся успех, что оно является гарантом правильности всего, что нынешние руководители делают в ВАО. Другие настаивают на том, что все потеряно уже при жизни Рудольфа Штайнера и потеряно  безвозвратно.*  Истину,  как  всегда,  следует  искать посередине. Тут 

    * Ходит даже не подтвердившийся слух о существовании письма Рудольфа Штайнера, в котором он якобы сам заявляет, что ничего тогда не получилось и т.д.

для начала полезно отказаться от предвзятого следования за тем или другим членом первого, эзотерического Правления. Примем за аксиому, что все они были достойные, серьезные, преданные Антропософии люди; но они были поставлены перед задачами высшей сложности. Они не справились с ними, но их трагедия, которую они пережили сполна, должна стать для нас уроком, а не поводом для разделения на клики. Чтобы их опыт не пропал для нас даром, мы должны беспристрастно его исследовать.

    Во внешнем мире всякий человек, вознамерившийся взять в руки власть, подвергается прессой, общественным мнением тщательному изучению. Его будущая общественная роль рассматривается как принадлежащая больше обществу, чем ему. Только в ВАО почему-то желание обсудить деятельность того или иного претендента на ведущую роль рассматривается как критиканство и проявление враждебности.

  Отвергнем это мнение, присущее тоталитарным сектам, и попробуем беспристрастно понять, почему «проиграли» дело члены первого Правления; и не они одни, разумеется. Уже на первом всеобщем собрании ВАО, состоявшемся 29 декабря 1925 года, Фридрих Риттельмайер предложил Альберту Стеффену стать первым председателем. Высказывался он весьма подкупающим образом. Он говорил: «И как поэт, и как председатель ВАО, Альберт Стеффен для нас просто незаменим. Так что наше горячее желание, обращенное к нему, мы можем выразить словами: да будет Альберт Стеффен, которого Всеобщему Антропософскому Обществу дарит его карма, карма ведущих сил, дарит сам Рудольф Штайнер, да будет он председателем в духе Рудольфа Штайнера... мы знаем, что мы имеем в твоем лице! Мы благодарим тебя за это и будем поддерживать, насколько только у нас хватит сил».

   А.Стеффен предложение принял, но при этом открыто признался: «Мои способности не столь всеобъемлющи... чтобы с их помощью я был в состоянии обозреть то колоссальное дело, которое,  столь  сложно расчленяясь,  заполняет Антропософское Общество, то есть я не могу действительно духовно быть председателем. Я, по сути говоря, на это не способен».27 И то была святая правда. Что же касается Риттельмайера, то, несмотря на все глубокое уважение к нему, следует признать, что в данном случае он, говоря, не понимал ни того, почему Правление называлось эзотерическим, ни того, как действует карма.*

   * Мы понимаем, что эти слова могут одних обидеть, а других даже оскорбить. Но, повторяем, нас занимает только реальная история АО, мы только констатируем факты и пытаемся истолковать их глубинный смыслу ни в коем случае не отрицаем многосторонности человеческой личности, в силу чего человек может в одном случае совершить оплошность, а в другом проявиться выдающимся образом, как это было с Риттельмайером при основании Общины Христан, а с Альбертом Стеффеном в литературе.

      - (продолжение прим. на след. стр.)

    Однако дело было сделано. И нам необходимо набраться мужества, чтобы непредвзято, не прибегая к «политике страуса», но также и не потакая собственной склонности радикально делить все на «приятное» и «антипатичное», исследовать, каковы на самом деле были те события. Помимо наших предпочтений существует взгляд Духа эпохи на земные события. Постараемся приблизиться к нему. С той точки зрения становится видим (к этому можно прийти на основе скрупулезного, многостороннего анализа современности) устрашающий параллелизм событий происходивших в ВАО, и тех, которые получили общее название «социалистического эксперимента». Но мы пока коснулись лишь экзотерической стороны дела; теперь обратимся к его эзотерической сути.

    Эзотерическую сторону того рокового события, имевшего место на всеобщем собрании 1925 года, разгадал один безвестный антропософ, записи которого попались автору в антропософском самиздате. В тех записях показано, что члены первого Правления образовывали собой эзотерическое единство, которое может быть выражено с помощью пентаграммы (рис. 25а). И так это и должно было быть, если мы подумаем о том, что пентаграмма есть знак микрокосма, а Общество наше называется антропософским.

    Все подлинно эзотерические союзы имеют связь со сверхчувственным миром, с Божественными Иерархиями, и всегда так или иначе, закономерно, конкретно определяются импульсами, приходящими из космоса. «Круглый стол» короля Артура состоял из 12 членов, поскольку определялся зодиакально. Иерархически строит себя церковь. Общество, основывающееся эзотерически на человеке, должно быть в своем ядре организовано в форме пентаграммы. Водительство таким Обществом не может быть,  например, трехчленным, ибо в 

      - (начало прим. на пред. стр.)

  И еще не забудем, что у того первого генерального собрания была и эзотерическая изнанка. А в таком случае апостолу Петру Христос, как помним, однажды говорит: «Отойди от Меня, сатана, потому что ты думаешь не о том, что Божие, но что человеческое» (Мк 8, 33). В таком духе, видимо, следовало Стеффену ответить тогда по-дружески, с юмором, Риттельмайеру. Оккультисты порой проигрывают оттого, что в критическую минуту им не хватает чувства юмора.

   И только об отсутствии понимания эзотерической сущности Правления и Общества свидетельствует мнение Герберта Витценмана, когда он высказывается в том смысле, что мы, якобы, имеем дело с «утопией», когда говорится, что Р.Штайнер «от нас не ушел».28

   Шла бы тут речь о политической партии, Витценман, несомненно, был бы прав. Иное дело — эзотерическое объединение.
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таком случае ему пришлось бы проявляться как-либо религиозно или чисто социально: в духе социальной трехчленности. Двенадцатичленная структура Правления подчеркнула бы его астральный характер и т.д.

      В той эзотерической форме Правления, которую создал Рудольф Штайнер, сам он занимал центральное положение. Силой своего посвящения он низводил в центр пентаграммы Правления Высший Девахан, т.е. создавал возможность изменять даже законы душевно-духовного развития членов Общества. Из Правления, как из состояния Пралайи, силы Высшего Девахана должны были изливаться в Общество, инспирируя членов Правления и будучи опосредованы ими. Они должны были изливаться в «манвантару» Мистерии Антропософии, а затем во весь мир.

     Умирая, Рудольф Штайнер не назначил своего преемника. А его не должно было и быть, ибо вне зависимости от того, на каком плане пребывает великий посвященный, он остается в центре основываемой им Мистерии, ее главным Иерофантом. И это сначала понимал Стеффен, что он «действительно духовно» председателем быть не может. Поэтому первая роковая и сокрушительная ошибка в истории АО была сделана в тот момент, когда Стеффен под влиянием незрелых членов АО встал в эзотерическом Правлении на место, занимаемое Рудольфом Штайнером.* Тогда освободившееся в пентаграмме место тут же занял Ариман (рис. 25б), отчего его воздействие на членов Правления безмерно возросло. Оно стало выше меры их сил,  и  с  ними  начали происходить трудно объяснимые с точки зрения здравого смысла вещи.** Через некоторое время из Правления были исключены Вегман и Врэдэ. — Пентаграмма превратилась в треугольник, как это показывает наш безвестный автор (рис. 25в), а потом, фактически, — в диполь. Началась борьба Общества с наследием (Nachlaß) за обобществление архивов, рукописей Рудольфа Штайнера и т.п. 

   С другой стороны — теперь заметим уже от себя, — остатки прежнего правления начали постепенно обрастать некой аморфной массой — экзотерическим  правлением  (рис.  26а).   Потом  процесс  перешел   в   стадию

    * Не забудем, однако, и о том, что были тогда и такие члены Общества, которые вполне сохранили здравый смысл и чувство реальности. Мария Штайнер свидетельствует, что Альберту Стеффену уже во время первого заседания Правления дали совершенно ясно понять, что «в Правлении ничего не нужно менять, что д-р Штайнер и впредь остается его председатели».29

    Того же мнения был и Вальтер Штайн, что «д-ра Штайнера также и после 1925 года следует рассматривать как председателя Общества».30

    ** Позже А.Стеффен сам признавался: «Весь конфликт (в Обществе) есть безумие, чистое безумие».31
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всецело экзотерическую (26б). Но с занятием места первого председателя М.Шмидтом в правлении вновь наметилась кристаллизация эзотерического ядра, правда, уже совсем иной природы — полярно противоположной первому, эзотерическому правлению (рис. 26в). Силы, приводящие во внешнем мире к опрокидыванию    пентаграммы   микрокосма,    начинают   играть    все    более определяющую роль и в ВАО. Так удручающе, глубоко трагично становятся действительностью слова Рудольфа Штайнера: «тогда будет править карма».

      Наивно думать, что движение в этом направлении остановится само по себе или что все когда-то кончится просто ничем. Уже сейчас трудно сказать, не вызывает ли негативные кармические последствия в посмертной судьбе людей их пассивное, бездумное следование за опасной тенденцией, все отчетливее проявляющееся в ВАО. А она может стать еще опасней, если расстановка сил в эзотеризирующемся правлении станет, скажем, такой...

   Тут, правда, мы рискум вновь навлечь на себя нарекание Ганса-Юргена Бракера,  который  первым  выступил  в  открытой  печати  против нашей книги 
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«Антропософия на скрещении оккультно-политических течений течений». Он пишет: «Он (т.е. автор) полностью соскальзывает в безвкусицу, когда начинает судить о некоторых антропософских личностях».32

     Автору, поскольку его критикуют, видимо, нужно что-то сказать в ответ. Но что? — На ум приходит уже известное, что без комедии трагедия остается незавершенной. И ради обретения полноты нам придется обратиться к показу того, с каким тонким вкусом «некоторые антропософские личности» превращают Антропософию в посмешище для мира.

       Корифеи вторичной антропософской мысли

      Оккультная деятельность принимает характер черной магии, если ее ставят на служение личному эгоизму. Но чем другим, кроме служения себе, занято все возрастающее число тех, кто определяет работу в ВАО — в центрах и в ветвях? Их нравственный релятивизм порой не знает границ. На страстной неделе 1996 г. — в страстной четверг, пятницу и субботу (так было написано в программе) — первый председатель, г-н М. Шмидт прочитал в Гетеануме лекции на тему: «Космическое происхождение Мистерии Грааля», «Посвящение в Грааль», «Логос и София: будущее Грааля в новом Иерусалиме»; а за неделю до того на ежегодном всеобщем собрании Общества бывший редактор «Гетеанума» Мартин Барков открыто заявил, что г-н М. Шмидт, освещая конфликт вокруг еженедельника, солгал 10 раз! И г-ну первому председателю было нечего на это возразить. Выручили его доброхоты: «Возможность дальнейшей дискуссии была исключена по воле присутствующих членов».33

    А что в духовнонаучном плане предлагает нам М.Шмидт содержательно? Вот один из образцов его «духовной науки». В небольшой заметке, опубликованной в журнале «Гетеанум» (№20/21, 1996), он пишет:«Человек получил интеллигенцию как подарок в результате всей, протекшей до сих пор эволюции мира и человека. Она пришла к нему без его участия, как подарок богов». Для человека хотя бы с минимальным научным опытом в этой короткой фразе (с которой Шмидт ездил в Маастрихт на антропософский «Festival») дано нечто невообразимое. Ибо, с точки зрения теологии все, что имеет человек, есть подарок, а развития не существует; с точки зрения естествознания есть развитие и нет подарков; с точки зрения Антропософии существуют духовные импульсы, которые полагают начало развитию; эти импульсы часто носят характер жертвы, но развитие всегда приходит к результатам, дар же лишь полагает его начало. Так от имени чего и кого? или: в каком состоянии сознания берется за перо г-н М.Шмидт?

      А вот образец его творчества из области языкознания (ведь мы имеем дело с универсальным духом!): «Когда Европа начнет творить языковое панно, то для мира возникнет нечто такое, что все другие народы за пределами Европы сделает способным, в некотором роде поможет им освободиться от собственной языковой узости. Дело тут поэтому ...идет о том, что образуется континент, на котором община языков, партнерность (Partnerschaftlichkeit) языков станет одним органом. ...Ибо образ Вавилонской башни — это действительность»!34

     Ничего комментировать тут нельзя и не нужно. Стоит только заметить, что даже Сталин, имея в своем полном распоряжении все печатные средства страны и полную гарантию, что все написанное им получит наивысшую оценку, не пошел на такой большой риск, когда решил сделать свой вклад в языкознание. Сробел, а г-н Шмидт — нет!

   Ну, а мы, антропософы, сробеем ли высказать свое мнение по поводу духовнонаучного творчества антропософа №1? — Тоже нет. Мы, если нам довелось долго наблюдать деятельность людей типа нашего «ученого», приходим к выводу, что к их категории должны быть также отнесены полковник Олькоттт, Ледбитер, Папюс и т.п. Это тип оккультных «корсаров», как его определил Рудольф Штайнер. Когда кто-либо из них прорывается к политической власти, то оставляет заметный след в истории как диктатор. Главное их свойство заключается в том, что они ненавидят систематическое познание и культуру мышления. У них начисто отсутствует логическая совесть (первое, кстати сказать, свойство, с которого начинается антропософ). Их излюбленный лозунг: дилетант выше профессионала. (Когда Ленин написал свой главный труд по философии — «Материализм и эмпириокритицизм», то даже его образованные сторонники признавали, что в научном плане книга не состоятельная, однако она «соответствует политическим требованиям исторического момента».)

   Но Антропософия «соответствует» иным требованиям — требованиям культуры и цивилизации во всем их объеме и во всем временном протекании. Поэтому в ней приоритетным является уважение к строгости научного мышления, какими бы методическими предпосылками оно ни руководствовалось.

    Все это глубоко чуждо «корсарам». Однако не будем спешить называть их заурядными людьми. Они умеют находить источники реальных сил и тогда становятся их проводниками или медиумами. Беда лишь в том, что источники те — люциферически-ариманические. Благодаря им даже заурядные человеческие способности могут вобрать в себя огромную суггестивную силу.

     И еще одно свойство важно отметить в людях обсуждаемого нами типа: все они являются споткнувшимися (в данной или в одной из предыдущих инкарнаций) на Пороге сверхчувственного мира *. Поэтому прямо-таки святым долгом всех, кто имеет дело с такими людьми, является не допускать их ни к какой власти, а их сочинения подвергать строгому анализу. В таких людях, как говорит Рудольф Штайнер, добрые человеческие качества опрокидываются в свои антиподы. Например, вместо того, чтобы стремится к высшей правдивости, они становятся паталогическими лгунами и т.д. По этой причине не всегда обязательно применять нравственные оценки к «споткнувшимся на Пороге», но преступно потакать их медиумической воле (также и ради них самих).

* * *

   По сей день непревзойденным и одновременно уникальным примером оккультного «корсарства» является творчество Сергея Олеговича Прокофьева. На опасность врывающихся через него в антропософскую среду заблуждений впервые еще в 1982 году указал Хельмут Финстерлин в своем журнале «Земля и космос». Но на предостережении Финстерлина никто не обратил внимания. А насколько они были основательны, показал анализ творчества Прокофьева, проведенный Гербертом Вимбауэром в книге «Падение Прокофьева», вышедшей в немецком самиздате** летом 1996 г. Книга производит ошеломляющее впечатление. И если даже в 2-3 случаях доказательства Вимбауэра кому-то покажутся не вполне убедительными, то сути дела это не меняет. Суть же эта состоит в том, что в творчестве Прокофьева мы имеем беспримерный случай глобального искажения Духовной науки, совершаемого под знаком служения ей.

  * Таково происхождение все возобновляющегося стремления М.Шмидта заводить речь о «сознании Порога».

  ** В самиздате по той причине, что официальные антропософские издательства, газеты и журналы критический анализ сочинений Прокофьева блокируют.

    Впрочем, остается неколебимой и старая бездумная «суть», царившая до написания Вимбауэром его книги. Поэтому придется и нам взять на себя нелегкий и неблагодарный труд детально рассмотреть хотя бы пару фрагментов творчества Прокофьева. Таких фрагментов у него множество; ими заполнены сотни и сотни страниц его, напечатанных в тысячах экземпляров книг.

      Рассмотрим лишь девять страниц из его книги «Духовные задачи Средней и Восточной Европы», изданием которой имело честь заниматься (а именно так чувствуют себя издатели, когда Прокофьев присылает им свои рукописи) издательство при Гетеануме. На взятых нами страницах Прокофьев объясняет отличие Души народа от Духа народа. Сначала он там цитирует Рудольфа Штайнера, который в двух разных лекциях говорит: «Душа народа, Существо из царства Архангелов», и: «...русская Душа народа — Существо из Иерархии Архангелов». От себя же Прокофьев решает: «И несмотря на все это (т.е. несмотря на то, что Рудольф Штайнер так определенно сообщает нам, что это за существа—Души народов)... Ангелы...их совокупность, поскольку они связаны с определенным народом, образует таким образом в первую очередь то, что может быть названо "Душой народа". К ней, следовательно, главным образом принадлежат все Ангелы-хранители людей (выделено нами. — Авт.), которые являются членами соответствующего народа, которые образуют его физическое (земное) тело (выделено нами. — Авт.)» (S. 117-118).

   Таким образом, мы имеем дело с ревизией духовнонаучных сообщений Рудольфа Штайнера. Замысел, несомненно, дерзкий, несмотря на несколько кокетливую форму выражения. Насколько состоятелен он?* Обратимся к концу приведенной цитаты, где мы имеем дело с новым открытием, — что «физическое  (земное)  тело»  Души  народа  образуют  физические тела людей, входящих в состав народа. Выражено это, правда, наподобие того, как дает показания в суде свидетель, имеющий основания опасаться попасть в число подсудимых. И потому нам, волей-неволей, приходится взять на себя прокурорский тон (что в дальнейшем оказывается сплошь и рядом оправданным).

     Итак, все Ангелы-хранители людей образуют Душу народа, а тела людей — тело народа. У человека душа и тело находятся в неразрывном единстве, то же самое должно иметь место и в отношении народа, тем более, что Прокофьев настойчиво проводит мысль об аналогии строения человека и народа: «И если... общий душевный организм народа здоров — подобно всем телесным процессам и движениям в здоровом физическом организме...»(S. 120). То есть Прокофьев  идет  еще  дальше   —   он  даже  сравнивает  «душевный  организм 

     * Но мы не будем задерживаться на таких мелочах, как оборот: «Может быть названа», которым, фактически, упраздняется то, что уже «было названо» Рудольфом Штайнером; обойдем вниманием прыжки, черезполосицу тем, издерганную структуру изложения, стиль и т.п.

народа» с «физическим организмом». Далее он обнаруживает соответствие между группами ангелов, входящих в состав Души народа, и трехчленной душой человека (S. 124) и т.д.

  Ergo: телом Души народа, по Прокофьеву, является совокупность тел входящих в состав народа людей. Но отсюда со всей определенностью следует, что чем больше население, тем больше тело у Души народа. Оно, видимо, должно также возрастать с улучшением питания людей. Однако тут возникают и некоторые вопросы: что происходит с телами людей въезжающих и выезжающих из состава народа (из страны)? Как отражается на состоянии тел европейских Душ народов массовое вливание в них тел из третьего мира? Что происходи с телом Души народа, когда передвигаются границы государств? Прокофьев на эти вопросы ответов не дает. Их следует искать у политиков, которые, видимо, в соответствии с теорией Прокофьева, при изменении границ обитания тела народа прибегают к массовым депортациям: чтобы не убыло от тела побежденного народа и чтобы в теле народа-победителя не оказалось чуждых включений. Правда, вопрос об асилянтах все равно остается открытым. А еще хочется спросить Прокофьева: можно ли считать тело немецкого или английского народов просто тщедушным по сравнению с телом китайского народа?

    Все сказанное о телах нужно повторить и говоря о Душах народов. И тут тоже оказывается, что самая большая в мире — душа китайского народа, потом — индийского, японского, бывшего советского. Ибо, чем больше ангелов, тем больше Душа. А в духовном мире, к тому же, то, что больше, то и сильнее. И тут мы остаемся с недоуменным вопросом: как могла Англия с тощим телом народным и тщедушной Душой завоевать Индию — страну с огромным телом и столь же огромной Душой?

     Если кто-то из читателей станет упрекать нас тут в преувеличениях, то пусть непременно это докажет с книгой Прокофьева в руках. А если доказать не может, то пусть и не упрекает.

   Далее, чтобы не обременять основной объем книги, мы наш анализ перенесем в примечание, которое настоятельно рекомендуем прочесть каждому, кто возьмет в руки эту книгу.35 ...

      Таков антропософ №1а. Настроенный лишь на позитивное читатель, может быть, скажет: да, ошибок он тут понаделал, но не ведая того, из лучших побуждений. Обратимся и в этом случае к Рудольфу Штайнеру. Говоря о необходимости проверять все, о чем пишут члены ВАО, он подчеркивает: иной (путаник) скажет, что он «сделал то-то и то-то из лучших побуждений. Однако именно эти «лучшие побуждения» оказываются в наихудшем смысле ариманическими заблуждениями и искушениями» (205; 17 июля 1921).

    Так задумаемся, к чему «лучшие побуждения» привели Прокофьева, а вместе с ним и многих из нас. Куда они привели его, со всей определенностью выясняется из следующих слов Рудольфа Штайнера: «Если сегодня выступает представитель Духовной науки и говорит, что существует Душа народа и ею является Архангел, то его начинают высмеивать. Что называют Душой народа материалисты, есть лишь абстрактная совокупность (множественность) свойств, которыми обладают люди, принадлежащие к данному народу. Что материалист называет народом, есть просто сумма людей, похожих один на другого и живущих вместе на одной территории» (159; 18 мая 1915). — Как видим, результаты сверхчувственных исследований Прокофьева в точности соответствуют приведенным словам Рудольфа Штайнера, а потому хоть и косвенно, но вполне уверенно мы можем судить о природе того духа, который правит в «ясновидении» нашего соотечественника. А тогда спросим себя: так кто же над кем смеется?

    Русским антропософам Рудольф Штайнер сказал: «Вам говорит Душа вашего народа, что она, сама Душа народа, взяла на себя ваши обязательства перед человечеством. ...если вы чувствуете ответственность перед Душой народа, то тем самым вы исполняете свой долг перед человечеством» (158; S. 206-207). — Сообщение для русских, можно прямо сказать, судьбоносное. Но что получается, если мы последуем за Прокофьевым? Какая «множественность» Ангелов, спросим себя, образует эту Душу, взявшую на себя наши «обязательства перед человечеством»? Состоит ли она из Ангелов-хранителей русских эмигрантов, бежавших после большевистского переворота из России? офицеров и солдат Белой гвардии? жертв красного террора? или красных комиссаров, чекистов? Чьи Ангелы взяли на себя «обязательства»? — Остается сказать, что — комиссаров, чекистов, большевиков, поскольку власть в стране осталась в их руках и они даже, как теперь считают, «укрепили державу» и, помышляя о «благе» всего человечества, старались сделать все возможное, чтобы большевизм восторжествовал во всемирном масштабе.

      Иными словами, Прокофьев приводит нас к абсурду в важнейшем вопросе национального самосознания, в вопросе смысла существования и предназначения России. Он лишает народ высшего Я, без которого народ должен рассеяться и исчезнуть с лица Земли. И после этого Прокофьев объявляет себя «посредником» между Востоком и Западом, «представителем» России. Не представитель он и не посредник, а самовлюбленный самозванец.

    К серьезным искажениям духовнонаучных представлений о социальной трехчленности ведет прокофьевская «ангелология». Если на самом деле существует пирамида из трех слоев Ангелов разной степени развития, объединенных высшей властью Архангела, то, значит, и социальная структура общества должна иметь такой же вид: нижний слой — работники (илоты) с душой ощущающей; слой над ними — управители (кшатрии) с душой рассудочной; а вершину образуют учителя, жрецы с душой сознательной. На самом пике социальной пирамиды должен восседать наместник Архангела на Земле, а в ангельской пирамиде — Ангел, готовый стать Архангелом.

     Земная структура закреплена и спаяна духовной структурой: нижний слой — ангелами души ощущающей, управляющими «космическим» чувством (S. 122); средний слой — ангелами души рассудочной, управляющими «космической» мыслью; вершина — ангелами души сознательной, управляющими «космической» волей. Приближенными Архангела являются только самые развитые ангелы. Остальные ощущают его власть лишь косвенно. До людей его волю доносят ангелы; каждому слою — свои, однако не прямо, а через еще одно опосредование — земную иерархию власти.

   Так Прокофьев, видимо не ведая того, «из лучших побуждений» дал оккультное обоснование идеального государства иезуитов и членов тайных обществ Запада. В железобетонной структуре такого государства должно быть исключено всякое развитие, а тем более самодвижение, ибо однозначно расставлены по этажам не только люди, но и их ангелы-хранители. Даже в трех главных свойствах душевной жизни: в мысли, чувстве и воле, человек оказывается обделенным, ибо как можно начать мыслить, если над тобой стоят ангел чувства и ангел души ощущающей?

  Если читателя вновь одолели сомнения и он готов обвинить нас в преувеличении, то мы, чтобы усилить в нем трезвость мысли, еще раз процитируем Прокофьева: «Аналогично этому трехчленному делению человеческой души существует нечто подобное также и у Души народа. Душа народа всегда постоянно есть множественность, но несмотря на все это ее можно свести к троичности — подобно тому, как это происходит также и с человеческой душой — к трем главным группам ангельских существ» (S. 122). А в человеческой душе, как мы знаем, это происходит так, что если главным образом развита душа ощущающая, то, как говорится, «запросто» в душу сознательную не впрыгнешь. Положение спасает Ангел-хранитель, обладающий (у любого человека!) Самодухом, т.е. представляющий собой высшее Я человека. Но у Прокофьева все по другому: «В индивидуальном человеческом развитии, также как и во всеобщем историческом становлении всего человечества, этим трем группам духов царства Ангелов соотвествуют примерно (!?) ступени развития души ощущающей, души рассудочной, души сознательной...» (S. 124).

    Все это Прокофьев взял, конечно, не у Рудольфа Штайнера, в чем он признается сам. Он пишет: «Такая картина дается ясновидческому взгляду, если он (у Прокофьева, естественно) более с точки зрения воплощенного в душу народа Архангела смотрит на эти процессы. С точки зрения образующих их ангелов это выглядит несколько иначе» (S. 121); а с «точки зрения» Антропософии, продолжим мы, еще «несколько иначе».

     Тут нам и вся отгадка. Оказывается, у Прокофьева свое ясновидение, о чем он решается лишь кокетливо намекать, и с помощью его он до основания ревизует Рудольфа Штайнера; более того — творит свою «духовную науку». Но вся беда в том, что ясновидение у Прокофьева атавистическое, т.е. люциферизированное, и потому чтение его книг разрушает душу. У их автора не только полностью отсутствует логическая совесть, но и способность удерживать мысли в логической связи. Его мышление просто деструктивно, от его сопереживания голова начинает идти кругом.*

  Мы вынуждены констатировать это не из желания обидеть Сергея Прокофьева. Как человек он заслуживает самого глубокого, искреннего сочувствия и помощи. Но именно его друзья и поклонники не позволят ему не погибнуть, заставят до конца тешить их извращенный вкус, утолять их слепую жажду иметь слепого вождя, лишь бы он был харизматическим.

   Многие из людей этого типа рассуждают примерно так: какая, в конце концов, разница — кто, кому, что, где и когда пожертвовал! Разве во всем этом можно разобраться? запомнить? Кто способен прочесть 300 томов наследия и проверить то, что пишет Прокофьев? И они всё, что им предлагает Прокофьев устно и письменно, принимают на веру, и даже не просто на веру. Дело в том, что за книгами Прокофьева и за ним самим стоит люциферический дух. Тем, кто это чувствует, иметь с тем духом дело неприятно и тяжело. Но это он, когда читаешь или слушаешь Прокофьева, вызывает необоримое желание не верить своим глазам и ушам. Иными словами, творчество нашего писателя обладает изрядной суггестивной силой.

     И если последовать за Прокофьевым, то можно уже, рассчитывая на успех, начать писать следующим образом: «На древней Луне Homo sapiens принес в жертву Ангелам свое астральное тело,  а  те  передали  его  Духам  Движения. В земном зоне это тело было убережено от грехопадения и передано Заратустре, когда он в эпоху Атлантиды возглавлял в Ирландии солнечный оракул ацтеков. Когда началась персидская культура, Заратустра из Ирландии переехал в Персию, а тело было передано Будде. В нем он исполнил свою миссию на Марсе и т.д.». Закончить можно сноской, где указать лекцию Рудольфа Штайнера, в которой действительно говорится о миссии Будды на Марсе.

   Но что такое наш вымысел по сравнению с тем, что всерьез пишет Прокофьев: «В этой области (в Ирландии) потаенно также произошло разделение единого течения мистериальной мудрости солнечного оракула на южное и северное течения, при этом первое (т.е. южное — Авт.) было ведомо Ману, а второе (т.е. северное — Авт.) — будущим (!?) Заратустрой и Скитианосом. При этом Заратустра вел принадлежавших к северному  течению 

     * И потому вполне закономерно, что в лекции, которую он прочел в Москве на Михаила в 1995 году, он пытался доказать, что весь начальный период творчества Рудольфа Штайнера, когда он закладывал основы гетеанизма, создавал методологическую базу для последующих духовнонаучных сообщений, был ему лично, якобы, совершенно не нужен. Он приносил «жертву», поскольку мировоззрение Гете должен был описать Шроер, а «Философия свободы» была за Эд.Гартманом и проч. До большего абсурда трудно додуматься.

людей далее, вплоть до области северной Азии (Персии)». (S.O.Prokofieff. Die geistigen Quellen Osteuropas und die künftigen..., S. 19).

     Так «мило», но и с апломбом в нескольких строках искажена сама суть всей послеатлантической эпохи. Но пойди найди тут сочувствующих. Многие скажут: чего придираешься к мелочам? Начетчик! Буквоед! Вцепился в своего Штайнера и света белого не видишь! Главное, чтобы ВАО оставалось единым!

   Но «несмотря на все это», мы утверждаем, что Прокофьеву не удалось ревизовать Рудольфа Штайнера. Ему удалось другое: провести генеральную ревизию ВАО. И ревизия показала, что члены Общества Антропософию не знают!—даже ее азов!36Ну, а если мы неправы, то пусть хоть кто-нибудь объяснит нам, ради Христа, как могло такое случиться, что тысячи называющих себя антропософами, вот уже 15 лет смотрят на все это — и не видят, слушают — и не слышат?

      Таков «комический» противовес Драмы-Мистерии.

      Под знаком эпилога следует отметить весьма симптоматичный момент — на защиту Прокофьева от нашей критики выступил последователь Томберга Бракер. — Для люциферического духа, искушающего нас, важна суть дела, а не поверхностная возня и кажущиеся противоречия, которые часто даже особенно успешно маскируют суть.*

    * Пусть вдумчивый читатель обратит внимание на то, как Прокофьев во втором издании «Der Fall Tomberg» « борется» с иезуитизмом. На стр. 201 -209 он, изуродовав цитаты из лекций Р. Штайнера, дает целый катехизис лозунгов, под которыми он хотел бы повести нас в идеологический бой. Ему не ведомо, что лозунг оглушает сознание, почему им так любят пользоваться большевики.

   Вот образцы прокофьевской обработки мыслей Р.Штайнера (кавычки принадлежат Прокофьеву):

       «В ордене иезуитов дело идет о господстве над миром»!

       «Большие заблуждения в духовной жизни благодаря иезуитизму»!

       «Иезуиты ныне действуют в ариманическом духе»!

     Чем это лучше популярного советского: «Учение Маркса-Ленина всесильно, потому что оно верно»? Поэтому мы вынуждены сказать: того, что Прокофьев дает на указанных девяти страницах, у Рудольфа Штайнера нет; у него везде дана наука.

      - (продолжение прим. на след. стр.)

     Что касается М.Шмидта или, например, К.Линденберга с его идеей-фикс, то они в сравнении с Прокофьевым — сущие мальчики-сиротки. Однако если их всех объединят, то образуется убойная сила, более опасная для Антропософии, чем столетие клеветы и насилия, проявленных по отношению к ней всеми большевиками, иезуитами, масонами и национал-социалистами вместе взятыми.

    Если бы М.Шмидт не был по-человечески честолюбив, властолюбив (что, кстати, отчасти спасает его), он давно уже понял бы, какие огромные преимущества получил бы он, усадив  в  своей  прихожей  Прокофьева. Правда, он опасается, как бы тот, опираясь на массы, не вытеснил его самого. Ну, в таком случае, мы действительно получили бы модель древнеегипетского царства фараонов-жрецов, чего в современных условиях, возможно, не выдержали бы ни Шмидт, ни Сиз; разве только Г.Хаслер. Тот способен выдержать все.

      С кем и что делать?

   Под стать «корифеям» в ВАО и его «вторичные» духи. Чего только стоит, например, Томас Майер (из Базеля) с его возней вокруг Барбро Карлен, выдающей себя за перевоплощенную Анну Франк.  Ну  не желают люди ведать, что они творят, — что иному психопату может стукнуть в  голову объявить себя

     - (начало прим. на пред. стр.)

  Возникает, наконец, и такой вопрос: почему Прокофьев, молчаливо соглашаясь с теми, кто осквернил прах Рудольфа Штайнера, и будучи заодно со злодеями и глупцами, ныне истребляющими в Дорнахе художественные импульсы Гетеанума (а Прокофьев по образованию художник), столь решительно взялся за критику Томберга? Ответ известен: чтобы сохранить собственную пошатнувшуюся популярность. Не так давно он попытался сделать это с помощью критики Рериха, но те, в чьей власти покончить со славой нашего писателя, строго погрозили пальцем, и пришлось искать что-то другое.

    Однако томбергианцы готовы простить ему его «дерзость». В корне взять, им имеет смысл даже совсем отказаться от Томберга в пользу Прокофьева. В самом деле, если даже духовно бедных сочинений Томберга хватило, чтобы объявить его бодисаттвой, то представим себе, чего можно достичь на базе того, что успел понаписать и издать Прокофьев! Настоящая Прокофьев-афера еще впереди. С ней придется иметь множество хлопот, возможно, даже не одному поколению, если только Прокофьев сам не возьмется за ум и открыто и внятно не развенчает, пока еще есть время, свои невозможные опусы.

перевоплощенным Гитлером и начать преследовать бедную женщину.*

     На Пасху 1997 года в Берлине состоится очередной «Тагунг» ВАО, которому суждено стать «поворотным» в истории Общества. На нем впервые открыто и широко будут предаваться суевериям. Взрослые «дяди» и «тети» будут беспрепятственно «заниматься трепом» на уровне экстрасенсов, колдунов и магов, которых теперь невесть сколько развелось в мире, о «переселении душ», называя это неправомерно реинкарнацией.38 И никто там не вспомнит слов Рудольфа Штайнера о том, что узнать что-либо достоверное о реинкарнации духа, о реинкарнации Я можно только в интуитивном состоянии сознания, т.е. пребывая на Высшем Девахане. В имагинации же, особенно в атавистической, любые предчувствия, фобии, фантазии, комплексы, болезненные ощущения, мании тотчас же обрастают видениями. И уж менее того следует принимать всерьез претензии на знание перевоплощений, основанные на принципе: «мне так кажется».

  Длительные, регулярные, огромные усилия необходимо делать для того, чтобы строго логически выработанное понятийное мышление возвысить до идеального созерцания, а потом — до истинного имагинативного восприятия; хотя и оно не является гарантом объективности сверхчувственного опыта.

  Ничего подобного не желают делать оккультные «корсары». Они просто терпеть не могут работу над сознанием, которую еще необходимо сопроводить выработкой неподдельного человеколюбия и многого другого. Вместо этого они в последние годы все громче поднимают победный шум о «близящемся», наконец, прорыве Общества в миры высшего духа, о его новой «эзотеризации». Только мы-то знаем теперь, куда ведет этот «прорыв»: к эзотерике опрокинутой пентаграммы.

   Вглядимся, однако, и в «рядовые массы» ВАО. Часто люди в нем, уже пережив радость встречи с Божественной Мудростью,  вдруг  соблазняются той или иной разновидностью пятиликого зла, устремляются за новоявленной Кундри: социально-половой революцией, — или начинают рваться в свиту самого Клингзора.

    Мир слишком часто побеждает нас своими большими соблазнами — вот в чем главная причина того, что Мистерия Антропософии не может совершенным образом исполнить свою задачу. А отсюда следует, что антропософы, не желающие держать под контролем свое сознание, не желающие понимать происходящее в их Обществе и в мире, взваливают на себя колоссальную вину. Но тут необходимо разобраться, кто, как и в каком количестве берет ее на себя. Поэтому нам нужно заняться коллективным самопознанием.

  * А чего стоит чтение текстов №17 (Sonderheft) «Фленсбургских тетрадей»!37

     Можно выделить четыре типа людей, заявляющих о своей принадлежности к антропософскому Движению и Обществу. Условно им можно дать следующие наименования:

     1.
Человек-ветвь

     2.
Теолог

     3.
Механик

     4.
Циник

   Если исходить из представления, что Мистерия Антропософии подобна некоего рода «древу», ствол которого образован сплетением «Древа жизни» и «Древа познания», то крону его образуют ветви одного с ним рода. Отсюда следует, что всякий, желающий на таком «дереве» расти и развиваться: расцветать, приносить плоды духа, — должен свое существо, как ветвь, смочь привить к нему. Иными словами, речь тут идет о душевно-духовной органике, природа которой была достаточно подробно раскрыта на предыдущих страницах. Процесс «прививки» невозможно произвести механически, «примотав» свою ветвь к стволу и не заботясь о необходимом соответствии по виду и роду. Такие ветви мы имеем — и индивидуальные, и групповые, — они сохнут и сохнут с каждым годом, а что рано или поздно произойдет с сухими ветвями, о том сказано в Евангелии.

      Итак, антропософ-ветвь есть живой побег на древе Антропософии. Он смог естественно привиться к нему, став одного с ним рода. Таким Христос говорит: «Как ветвь не может принести плода сама собою, если не будет на лозе, так и вы, если не будете во Мне» (Ин. 15,4).

     Тип «теолога» характерен тем, что он стремится разом обхватить все древо Антропософии, представлять его целиком. Его усилия, если к ним присмотреться, — комичны, а для дела и мира — трагичны. Так, мировая теология уже тысячу лет представляет все Христианство целиком и при этом потеряла всякое отношение к нему. Теолог беспрерывно «обмеряет» древо, ходит вокруг него, восхваляет его и беспрерывно констатирует то, что и без него известно всякому. «Ветвью» он никогда не становится, а потому плодов от него ждать тщетно. В Антропософии теолог пересказывает то, что любой может прочитать сам. Он, как правило, начетчик, ортодокс и филистер.

     «Механик» является прямым наследником средневековых номиналистов или арабской школы Гондишапур. Для него существуют только отдельные вещи и их названия: эта машина, этот начальник, эта карьера, — или просто имена без всякого отношения к реальности: Иерархии, Карма, Бог и т. д. Все это для него — опознавательные знаки, чтобы, скажем, «начальника» не спутать с «машиной». Смотрит такой «механик» на прилегающую к Гетеануму территорию и говорит: а почему это антропософы не платят здесь за стоянку? Ему отвечают: нельзя все мерить деньгами; люди переживают себя здесь как дома. — Что значит «переживают?» — спрашивает механик, и ставит вокруг Гетеанума электронных «мытарей». Голубоватым неоновым мертвым светом мерцают они теперь в ночи, дабы не заблудился, когда придет, их «мессия».

    Древо Антропософии «механик» охотно заключил бы под стеклянный колпак и вообще заменил бы его синтетической копией, которую издали даже не отличишь от настоящего дерева. Тогда все пространство вокруг него можно было бы забетонировать и раз и навсегда избавиться от всякой «грязи» в виде земли, травы, падающих листьев и т.д. Себя «механик» часто переживает гениальным универсальным духом. Он, фактически, знает все и потому говорит: мне совсем не интересно , что говорят другие; мне важно, что говорю я. Духовное содержание пребывает в нем в виде «блоков информации».

    «Циники» в нашей среде — сплошь горячие представители прав человека и половых меньшинств (обязательно вместе). Главное для них — чтобы не было ничего святого, чтобы ни один дух не возвысился над другими и они бы, «циники», могли оставаться законодателями моды на спиритуальность.  Движение мысли они предлагают заменить движением волн вызываемых ими, «циниками», психозов, движением таза, конечностей и так «освобождаться». Они необыкновенно честолюбивы, нетерпимы, свободны и безнравственны. Ниже на странице воспроизведен один из образцов их «антропософской» деятельности. Мы даем его в сопоставлении с тем, чем занимаются циники и в других сообществах, например в протестантской церкви. Поражает буквальное сходство набора «освобождающих» средств: «рок-панк», «гомосексуалисты-лесбиянки», «темный оккультизм», а отсюда следует, что особенно «освобожденные» работники средств массовой информации жестко организованы и регламентированы.39

    Для чего нам приходится заниматься подобной «типологией»? Ну хотя бы для того, чтобы во внешнем мире знали, что по меньшей мере трое из четырех, объявляющих себя антропософами, таковыми не являются, более того — они прямые  или   косвенные  противники  Антропософии.   Их,  действительно,  не менее 75%, о чем свидетельствует последний инцидент в голландском АО. Правление этого Общества в открытой печати «отмежевалось» от «расистских высказываний» Рудольфа Штайнера. Ну, что касается самой «борьбы с расизмом» на Западе, то под ее маской уже давно ведется грубая борьба с духом, против прав личности, готовится диктатура. Достаточно сказать, что в США уже издан вариант «Нового завета», очищенный от «расистских высказываний» Иисуса Христа!
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    Ответственные антропософы в Голландии потребовали, чтобы правление, позорящее Общество, предающее Антропософию, ушло в отставку.* Было созвано собрание, на котором присутствовало около 30% всех членов голландского АО — 1508 человек, и 1167 из них стали на сторону правления! Это больше 70%. Вот такое «Общество» имеем мы!

    В одной из лекций Рудольф Штайнер говорит, что чернь, кричавшая перед Пилатом: «Распни Его!» — на самом деле кричала: «Мы больше не хотим быть людьми! Мы хотим вернуться в старое полуживотное состояние!» Голосовавшие в поддержку своего правления голландскоязычные антропософы (ведь они не имеют отношения к голландскому Духу Народа) объявили своим поступком: «Нам мало двух мировых войн и кровавых революций! Мы хотим тотальной катастрофы, и пусть ее развяжет расовая мировая война!» Ибо голосовали они не против расизма, а за расизм, единственный способ преодоления которого дан в учении Рудольфа Штайнера. Перевернутая пентаграмма зла помрачила им ум. Свои сиюминутные пристрастия они предпочли интересам человечества. И пусть Бог будет им судьей.

    * Генеральный секретарь Общества незадолго до инцидента был взят в правление ВАО!

    Но и еще по одной причине мы вынуждены заниматься типологией наших «дорогих друзей». Кроме численного превосходства, они забрали в Антропософском Обществе власть. И очень часто борьба, конфликты в Обществе и вокруг него происходят между теми, кто связался с тем или иным ликом зла. Сложилось положение, при котором поголовно все правления каменеют в ариманической неподвижности, бюрократизируются, тянутся к диктаторским приемам господства. А извне их все сильнее атакуют волны люциферического произвола, возникающие как реакция на подавленную свободу духовной жизни. В целом же получается исключительно точное искажение духовного принципа, выражающего отношение Парсифаля к братству Грааля (См. лекцию Рудольфа Штайнера от 18 апреля 1920. ИПН 201.). Ничего шокирующего тут нет — в союзах, где лелеется эзотерика, ничего случайного не бывает.*

       Два способа разрушения Антропософии

	Ариман действует изнутри 

Оккультная бюрократизация правлений АО, неподвижность духовной жизни, субординация и коррупция, послушность вместо позитивности, ложь. 


	Люцифер действует изнутри 

Склонность к канонизациям, поиски гуру, атавистическое ясновидение, «вытянутые лица».



	Люцифер действует извне 

Хаос, произвол действий и суждений, нравственный цинизм, «плюрализм» слабоумия, «теология» освобождения, нарциссизм.


	Ариман действует извне 

Ложь, клевета, насилие, запреты.




  * Но наблюдать здесь необходимо очень точно. Так. например, в столкновении заявившей о себе чисто мафиозно штутггартской группировки с правлением в Дорнахе по поводу критической статьи в адрес давно клевещущего на Рудольфа Штайнера «механика» из Германии, опубликованной в «Гетеануме», столкнулись, по принципу железнодорожных вагонов, две однопорядковые диктатуры. Редакция еженедельника оказалась между ними. Ну а что «вагоны»? — Они столкнулись и... пришли к полному взаимопониманию, т. е. сцепились; образовался еще более консолидированный тандем. Попробуй только кто-нибудь стать теперь у него на пути! А г-на Дёрмана, видимо, вскоре тоже возьмут в правление в Дорнахе.

    Мария Штайнер свидетельствует: «Много званых, но мало избранных». Поэтому с цивилизацией, ступившей за Порог, происходит то же самое, о чем говорится в евангельской притче: «Царь, войдя посмотреть возлежащих, увидел там человека, одетого не в брачную одежду, и говорит ему: друг! как ты вошел сюда не в брачной одежде? Он же молчал. Тогда сказал царь слугам: связав ему руки и ноги, возьмите его и бросьте во тьму внешнюю; там будет плач и скрежет зубов; ибо много званых, а мало избранных» (Мф.; 22, 11-14). Не в «брачных одеждах» оказывается всякий, вошедший в Мистерию Света, оставаясь подчиненным принципам мистерии тьмы. Однако есть же и «избранные». Им с «брачного пира» уходить не надо (правда, и подремывать на нем не следует). Их можно встретить (и слава Богу!) повсюду, не только среди антропософов. Но их всех должно обуревать одно стремление: учредить Мистерию нового времени. Она же может быть учреждена только благодаря провозвестию, которое принес в мир Рудольф Штайнер.

     Мистерия Антропософии совершается во времени и одновременно вне его. Каждый человек в любой момент может начать осуществлять ее в себе: один — за 7 лет, другой — за 7x7, третий — за 7 инкарнаций. Главными Иерофантами Мистерии являются Рудольф Штайнер и Христиан Розенкрейц. 

     Они стоят у врат нового посвящения. Они оба подобны Иоанну Крестителю, стоящему у Иордана: опосредуют связь человека со Христом, чтобы человек стал существом из рода Иоанна-Лазаря и Марии-Софии.

  Антропософия имеет дело, можно сказать, с главной эволюционной, метаморфизировавшейся со временем во всемирно-историческую, необходимостью. До определенного момента этой необходимостью было обусловлено центростремительное и эгоцентрическое развитие мира и человека. Последним его выражением являются очаги разрушения в физическом теле, в которых материя отбрасывается в хаос, выходит, так сказать, из-под «юрисдикции» Первой Иерархии.

    Воскресением Христовым старая необходимость развития изменила свой характер на противоположный. Ее прежняя цель — рождение низшего «я», достигнута, и теперь центробежная тенденция, отдача, альтруизм, жертвенность составляют суть новой всемирно-исторической, переходящей в эволюционную, необходимости. Эзотерик, не способный поставить себя на служение ей, творит черную магию. Жизненный опыт с потрясающей наглядностью демонстрирует истинность этого положения.

  Антропософское Движение было и остается делом человеческим и Божественным. Его сооснователем была Мария Яковлевна Штайнер. Глубоко симптоматично, что в ее душе слились воедино немецкое (по рождению) и русское (по воспитанию) начала. Ее право быть соосновательницей Движения подтверждает ряд ее прошлых воплощений. Рудольф Штайнер ввел Движение на Рождественском Собрании в храм новой Мистерии, и первой ее посвященной была Мария Штайнер. В будущем, поскольку метаистория стала земной историей человечества, Мистерии Антропософии надлежит играть роль центра спиритуализации всей цивилизации, которая в ином случае станет переходить в подматериальное. Процесс спиритуализации, охватывающий весь земной зон, остановить нельзя. И если старая форма Антропософского Общества пришла в негодность, то силой «избранных», антропософов-ветвей, ей должны быть возвращены жизненная сила и пластичность свободного духа.

* * *

     Мистерия Антропософии свой первофеномен имеет в Мистерии Грааля. Ее духовное содержание вливается в земную форму, взыскующую одухотворения. Суть Мистерии всегда остается в духовном мире, поэтому в ее храм человек вступает либо через посвящение, либо пройдя врата смерти. Обо всем этом Рудольф Штайнер достаточно подробно рассказал в Драмах-Мистериях и во множестве лекций. В земные условия Мистерия в наше время может низойти только в том случае, если люди образуют общину Самодуха, Манаса. Это значит, что они должны прийти к правильной совместной жизни, протекающей в элементе души сознательной, и тогда их сообщество — как его высшее — сможет овевать Самодух. Некогда, в 6-й культурной эпохе, возникнут сообщества, образованные носителями Самодуха; в них будет нисходить Жизнедух. Так одна эпоха работает в своих Мистериях над предвосхищением другой и тем образует переход от одной культуры к другой.

    Эзотерика в центре Мистерий просто не смеет становиться рутинной. Это абсурд. И потому к абсурду пришли все старые оккультные союзы, низведя эзотерику на уровень души ощущующей, где господствуют эгоизм и вожделения, материализующие все духовные устремления. И нечто подобное произошло в Высшей школе Духовной науки, основанной Рудольфом Штайнером на Рождество 1923/24 гг. Ее постепенно заполнили, подобно балласту, честолюбцы, карьеристы, алчущие схватить оккультное физическими руками. Поэтому первое, что необходимо сделать для обновления Антропософского Общества,—это прекратить групповые чтения Класса. Кто занимается им серьезно, будет заниматься сам и впредь. Если где-то существуют небольшие круги людей, объединенных настоящей дружбой, полным доверием друг к другу, то пусть работа с Классом будет предоставлена на их свободное усмотрение. С прекращением чтений отпадут лишь случайные и вредные люди. Ныне благодаря им групповые чтения профанируют эзотерику. Это нужно сказать, выражаясь очень мягко.

    Медитативную работу следует освободить от бюрократических оков. Что касается духовной работы в Обществе в целом, то ее нужно углубить, а главное — упорядочить, организовать. Издревле познание в Мистериях ранжируется по уровням, по степеням. Во всех высоких Мистериях прошлого изучение было первой ступенью. Оно же входит в состав и христианско-розенкрейцерского пути. В Антропософском Обществе до сих пор изучение Духовной науки ведется настолько хаотично и бесцельно, что трудно найти где-либо еще один подобный пример. Но что тут требуется от нас? Если мы изучение Антропософии возьмем как первую ступень посвящения, то тогда необходимо будет ответить на вопрос: какова его практическая цель? Каково то качество, изменение личности, которое должно быть достигнуто с помощью такого изучения? Им, несомненно, является выработка души сознательной. Познание в Антропософии, не ведущее к этой цели, — бессмысленно или даже вредно. Познание же в элементе души сознательной требует умения все феномены — от неорганической природы до социальных отношений — рассматривать и понимать симптоматологически.

  А поскольку здоровое развитие души сознательной приближает нас к переживанию «нравственных интуиции» (см. «Философию свободы»), то антропософ-симптоматолог обязан развивать «нравственное понимание», умение интересы человечества переживать как свои собственные, что уберегает ученика от впадения в темную магию, ну и приносит целый ряд других благ.

 Второй ступенью в Мистерии Антропософии является овладение созерцающей силой суждения, умением идеально воспринимать идею из феномена.

    На третьей ступени ученик овладевает имагинативным восприятием, проходя в душе сквозь внутреннюю и внешнюю завесу. На четвертой ступени, инспиративной, он внимает Мировому Слову, звучащему в сверхчувственном мире внутри и вне человека. На пятой ступени овладевают интуитивным познанием-восприятием, где все достигнутое на предыдущих ступенях приходит к своему единству; человек там переживает единство бытия и сознания как собственное тело воскресения. Далее имеются другие ступени, но в нашем рассмотрении нет практической надобности их обсуждать. Итак:

   1-я
ступень.    Симптоматолог. Нравственное понимание.

   2-я
ступень. Гетеанист. Инструмент мышления становится органом восприятия. Любовь к объекту.

   3-я
ступень.  Имагинация. Прохождение внутренних и внешних врат в сверхчувственное.

   4-я
ступень.     Инспирация. Внимание Мировому Слову.

   5-я
ступень. Интуиция. Единство внутреннего и внешнего путей посвящения. Переживание Я в единстве сознания и бытия.

* * *

  Конкретизируя таким образом ступени посвящения в Мистерии Антропософии, мы получаем реальное основание для разговора о структуре Антропософского Общества. Прежде всего, указанные ступени посвящения (их состав мы получаем из осмысления содержания Антропософии) необходимо противопоставить всем попыткам «продолжить» Класс, что на деле есть стремление превратить Общество в ложу с тремя пустыми градусами, не дающими никакой пищи ни уму ни сердцу, а лишь отделяющими правящих от «профанов», чтобы первые могли бесконтрольно творить все, что им заблагорассудится, а долгом вторых стало бы слепое послушание неведомо кому неведомо зачем.

    Необходимость разделить работу в Обществе по ступеням побуждает нас восстановить изначальную трехчленную структуру общества. Всеобщее Антропософское Общество должно остаться доступным для всех, кто имеет серьезный интерес к учению Рудольфа Штайнера и принимает его, более или менее понимая, с чем он тут имеет дело. Правление ВАО наделяется лишь административно-правовыми функциями, а в своей деятельности опирается на «антропософов-ветвей».

   Внутри ВАО должно существовать Антропософское Общество в собственном смысле слова. В его состав могут войти лишь антропософы, взошедшие хотя бы на первую из указанный ступеней, что определяется их конкретной духовной деятельностью: на этот раз в позитивном смысле «по плодам их узнаете их» (Мф; 7, 20). Количество членов тут не играет никакой роли. Наконец, в рамках ВАО должен существовать союз антропософских инициатив со своим правлением, составленным из специалистов: опытных врачей, педагогов, экономистов и т.д. Срок пребывания в любом из трех правлений не должен быть пожизненным. Условия работы правлений должны быть такими, чтобы пребывание в них не давало никаких личных преимуществ, чтобы в них труд на благо Общества совершался из глубоко осознанного долга развития.*

  * Тут нужно разрешить и множество других вопросов, от малых — например, об упразднении некоторых, получивших со временем иное содержание, понятий, таких как «генеральный секретарь», «пленум» (Советский Союз жил от пленума до пленума) — до больших: почему необходимо вообще упразднить должность первого председателя и генеральных секретарей.

    Многое нужно открыто, сообща обсудить в Антропософском Обществе. Но для этого нужна свободная духовная жизнь, которую ныне правящая номенклатура не допустит. Поэтому вопрос стоит радикально: либо мы упраздним номенклатуру, либо она упразднит всех нас, что она уже успешно делает.

    Наконец, мы поставлены перед необходимостью статуты Общества привести в соответствие с реальностью наших дней, с современной оккулътно-политической ситуацией в мире. В собственно Антропософское Общество мы вынуждены закрыть доступ членам оккультных орденов и лож, членам тоталитарных сект и радикальных политических группировок по причине резкой политизации всех отношений в мире, по причине полной несвободы перечисленных объединений и союзов, подчиненности их членов строгой дисциплине, исключающей свободную волю.* И что таким людям делать в Антропософском Обществе, где главным является развитие к свободе? Однако сказанное не относится ко Всеобщему АО.40

      Необходимо также выразить наше полное неприятие всех форм расизма, а не только некоторых его разновидностей. Идеологи панамериканизма открыто объявляют, что определяющим в новом мировом порядке будет разделение всех людей на две группы: фашистов и антифашистов. Это значит, что, как в случае с социалистическим экспериментом, когда под крики о свободе личности была создана невиданная система рабства, так и теперь под крики о необходимости борьбы с расизмом будут обострены до предела расовые отношения в мире и так подготовлена третья мировая война. Некогда люди вели религиозные войны; с Наполеона начался период народных войн; II-я Мировая война стала войной идеологий, понимаемых религиозно, что придало ей особенно жестокий характер. Можно вообразить себе, какой опустошительной будет война рас. После нее, может быть, если что-то останется на физическом плане, опять станут искать ее виновников, также и среди антропософов. По типу того, как это делают, все перевирая, «Фленсбургские тетради» в отношении II-й Мировой войны, станут и тогда выискивать антропософов,«способствовавших» подготовке расовой войны. В данном случае ситуация выглядит куда яснее: можно уже сейчас сказать, что, например, правление голландского АО, его бывший генеральный секретарь и 70% его членов приложили руку к этому страшному делу.

    Здравомыслящие антропософы должны открыто заявить: если Христос Иисус — «расист», если Рудольф Штайнер — «расист», то и мы — «расисты». Если Вильсон, Ленин, Троцкий, Трумэн, Черчилль, Сталин — «гуманисты», то мы — антигуманисты.

    В Духовной науке имеется учение о расах, но оно основывается на принципах эволюционизма, согласно которым всякое явление проходит стадии зарождения, развития, старения и умирания. Если новая мировая инквизиция «гуманизма» считает, что такое учение оскорбляет достоинство человека, то ей остается лишь напомнить, что во времена Джордано Бруно, Галилея и др. оно было объявлено оскорбительным для Бога; однако позже пришлось признать, что сам суд инквизиции был оскорблением Бога и рода человеческого.

    * Кроме того, никому не известен случай, чтобы человек, будучи искренним антропософом, занимал ведущее положение где-нибудь в ордене или в ложе.

   Таковы некоторые мысли по поводу необходимых преобразований, способных преобразить и спасти ВАО. Легче всего их было бы осуществить, если бы злоумышленные люди сами ушли с занимаемых ими постов, поняв, что им грозит за вратами смерти, поняв, поперек какого течения они встали. Но если они на это не решатся, а у антропософов не хватит сил их отстранить, то с их помощью уже в ближайшее время процесс дезинтеграции в ВАО может принять радикальный характер.

    Положение в ВАО и во всем антропософском Движении ныне сильно напоминает конец первого столетия по Р.Х. И ничего удивительного в этом нет, если мы способны понять, что Мистерия Антропософии служит формой для Мистерии Голгофы. От Воскресения Господнего ищет величайшая Мистерия среди людей форму, которая была бы достойна ее. Но все человеческое несовершенство противится ей, и оно, несовершенство это, — все то же, уныло однообразное от поворота времен и до сего дня. — С беспримерным мужеством, жертвенностью нёс апостол Павел благую Христову весть в среду тех, кому надлежало первыми принять ее, но повсюду наталкивался то на «двуязычных» дьяконов (1 Тим 3, 8), то на «пустословие» и «басни», то на стремление поучать других, «не разумея ни того, о чем говорят, ни того, что утверждают» (1 Тим 4, 6). Даже в иерусалимской, центральной общине «некоторые из фарисейской ереси уверовавшие» начинают учить приходящих ко Христу: «если не обрежетесь по обряду Моисееву, не можете спастись» (Деян 15, 1-5). В конце концов, терпение иссякает даже у апостола Павла, и он с негодованием говорит коринфским иудеям: «Кровь ваша на головах ваших; я чист; отныне иду к язычникам»! (Деян 18,6).

   И все то же самое окружает нас и теперь — что в церквах, что в антропософских объединениях. Повсюду идет сноровистое «обрезание» человеческой свободы, человеческого «я». Не сумев, практически, ничего понять в потрясающем по глубине, беспримерном учении Антропософии, приступили «из фарисейской ереси уверовавшие» к его цензурированию. В Англии, издавая лекции Рудольфа Штайнера, «антропософы» предупреждают читателя, чтобы он не верил тому, что в них стоит! В Голландии теперь, фактически, больше нельзя издавать без купюр лекции Рудольфа Штайнера по исторической симптоматологии; да и учение об эволюции вот-вот объявят еретическим.

   Не дремлет, когда речь идет о деструкции, и глухая антропософская провинция. На Пасху 1996 года в Москве захотели антропософы дать на первой странице своего «Вестника» изречение Рудольфа Штайнера о том, что смерть на Голгофе есть «рождение Души Земли», — так все правление воспротивилось этому: чтобы не «злить» некоего «двуязычного» православного дьякона, в недавнем прошлом усердного апологета диалектического материализма, а теперь с прежним большевистским запалом набрасывающегося на Антропософию. Таким образом, мы уже имеем прецендент, когда цензурируется христология. А что в таком случае остается? «Истина и наука»? Но в отрыве от Антропософии нет ни «истины», ни «науки».

   Поэтому не будем удивляться, если все больше антропософов станут «отрясать свои одежды» и обращаться к «язычникам». Но что ждет Антропософию в таком случае? С церковным Христианством было так, что несколько веков спустя в мире «язычников», при цезаре Константине оно было уловлено империализмом старой Римской империи. Ныне времена необыкновенно уплотняются, и потому уже в ближайшие годы ВАО может быть поделено между господствующими в мире оккультно-политическими силами. Ватикан приберет к рукам практические антропософские инициативы, в первую очередь — педагогику и социальную трехчленность. С той стороны уже открыто говорят о том, что у ВАО нет достаточного авторитета, мировой известности, чтобы развивать подобные инициативы. У Рима они есть, но он будет действовать от своего имени и во имя только своих интересов.

   Эзотерическую работу передадут ложам, поскольку у иезуитов и им подобных есть своя система посвящения. А ложи образуют немыслимый симбиоз новой науки посвящения с атавистическими магическими практиками.

   Однако и нечто другое, всецело положительное предстоит нам. Мария Штайнер однажды сказала: «То, что произошло на Рождественском Собрании, было внешней формой, выступившей в целях будущего...» 41 Ныне это будущее встало рядом с нами. С 2000 года начинается III цикл Мистерии Антропософии. В нем на более высоком и всеобъемлющем уровне возродятся задачи, которые решались на переходе от третьего к четвертому семилетию I цикла. Поэтому Рудольф Штайнер говорил, что в самом конце тысячелетия Антропософии будет дан еще один духовный импульс, после чего она, так сказать, перейдет в распоряжение людей, т. е. ее судьба полностью сольется с судьбой мира. Действие нового импульса будет длиться целый цикл, и также целый цикл (IV-й) будет длиться слияние Мистерии Антропософии с миром. Поэтому говорить о ее «неудаче» слишком рано. Мы, по сути говоря, имели до сих пор дело лишь с первыми попытками пятиликого зла исказить ход Мистерии, что в духовном мире лишь вызвало скопление импульса обновления.

    Мы еще будем свидетелями того, как Божественные Иерархии начнут сметать преграды, нагороженные ариманически-люциферически-азурическим альянсом. Поистине, то будут муки рождения нового мира, то будет война не рас, а живого духа с косностью, с омертвением мира, склоняющегося к душевной смерти.

     И в нашем Обществе переживет закат все, подпавшее силам остановки и умирания, однако сама суть Антропософского Общества переживет все. Каждый член Общества будет рано или поздно поставлен перед выбором: остается ли он на стороне сил окостенения, бюрократии, лжи или хочет активно отстаивать живое дело Антропософии. Кто в наше время лишь из соображений удобства желает быть положительным, особенно эффективно служит злу. Необходимо совсем другое — огромная сила различения, сохранение устойчивого равновесия в условиях многоликих разрывающих атак зла, пытающихся путем искажения растворить правомерные импульсы. В нашем столетии силы зла особенно много трудятся над неправомерным ускорением развития. Человечество должно прийти к единству, преодолеть национальные и расовые различия, но только не по методу Карла Маркса—Коденхова Калерги. Духи Народов еще не исполнили своих задач, а значит, культура человечества еще не может быть всецело общечеловеческой, она создается вкладами национальных культур. Еще существует карма, связующая человека с его народом. Но из такого, не кровного, патриотизма не может родиться вражда между народами, а только взаимопонимание и братское сотрудничество. Антропософскому Обществу необходимо недвусмысленно стать ровно посередине между мондиализмом-интернационализмом и национализмом, понимая, что во внешнем мире фальсифицированы как интернационализм, так и принцип национального развития.

    Силами пятиликого зла также нарушен ритм индивидуальных реинкарнаций. Будучи обработанными ложью, идеологией, материализмом, души становятся чуждыми духовному миру. Они теряют силу духовного «взлета» и все более «липнут» к материальной Земле, все чаще воплощаются на ней, отчего Земля превращается в некоего рода «волчью яму»; вместо развивающегося человечества образуется демографическая «свалка».

   Мистерия Антропософии имеет задачей вернуть людям силу духовного полета, чтобы они между инкарнациями оставались достаточно долго (тысячу лет и более) в сферах духа, где человек также проходит развитие, и более высокое, чем на Земле, собирает силы, необходимые для плодотворного земного воплощения.

  Таковы, можно сказать, те главные всемирно-исторические и земно-космические задачи, которые решает Мистерия Антропософии. И благо всякому, кто приобщится к ней.

ЗАКЛЮЧЕНИЕ

  Становление Мистерии тесно связано с условиями времени и с прафеноменальным, которое выражает себя вплоть до повседневного. Всеобщее и конкретное в их самой непосредственной связи — таков предмет социально-исторического познания для каждого, кто желает стать причастным к Мистерии, достаточно глубоко понимая свое время.

   Всеопределяющим фактором нашего времени, делающим его поданным времени, когда совершилась Мистерия Голгофы, является второе Пришествие Христа. В ком оно не вызывает сомнений, тому лишь остается осознать смысл уникального пророчества, сделанного Самим Богом и записанного в трех первых Евангелиях. Мы имеем в виду так называемый «малый Апокалипсис», в котором рассказывается о событиях нашего времени.

    Ученики там, как мы помним, прямо спрашивают Христа: «Скажи нам... каковы знаки Твоего духовного Пришествия... чтобы мы могли распознать их».* И Христос начинает рассказ о событиях нашего века, предыдущего и следующего. Он говорит:

      I.
«Будьте внимательны, дабы кто не увлек вас на ложный путь. Придут многие и станут заявлять, что Мое Я будто бы пребывает в них. Они будут говорить: я Христос. И многих они введут в заблуждение».

      «Придут многие под Моим именем и будут говорить: Я есмь».

      «Они будут говорить: Я есмь! и: это время пришло!»

     Речь тут идет не только о реальных людях, которые объявляли и еще будут объявлять себя мессиями, но и о так называемом «научном мировоззрении», где утверждается, что человек с его низшим «я» является уже законченным существом, «царем природы» и проч.

     Имеется тут в виду и теология, выступающая, якобы, от имени Христа, но апеллирующая к групповому сознанию.

     II.
«Вы услышите смятение войны и бранные кличи в области духа; следите тогда за тем, чтобы не дрогнуло в вас внутреннее мужество. Необходимо, чтобы все это произошло. Но цель становления тем еще не достигается».

      «Потом вы услышите крики и смятение войн и восстаний».

      «...не дайте сему ввести вас в заблуждение».

    В этих стихах речь идет о борьбе Михаила с драконом, происходившей в сферах духа в 1842-1879 гг. Во многих оккультных центрах знают о ней, но понять ее не могут. Если бы речь тут шла о физическом «смятении войны», то при чем тут «заблуждение» насчет него? Кроме того, физическая война достигает людей не только как «смятение». Впрочем, имеются тут в виду и исторические потрясения конца XVIII-XIX вв., предшествовавшие и сопутствовавшие борьбе Михаила с драконом.

    III.
«Одна часть человечества восстанет против другой, одно царство бытия против другого. Повсюду разразятся голод и землетрясения; однако это лишь первые муки рождения нового мира».

     «Восстанет народ на народ и один строй бытия на другой».

      * Мы пользуемся переводом Эмиля Бокка: Мф — гл. 24; Мк — гл. 13; Лк — гл. 21.

    Христос описывает события, которые разразились в первой половине нашего века как кармическое следствие заболевания культуры, а также в результате нежелания людей знать о втором Пришествии. Они не хотят изменить свой «способ постижения мира», к чему призывал еще Иоанн Креститель.

    Действие кармы жестко. Оно разворачивается по принципу: что посеешь, то и пожнешь. В XIX веке, говорит Рудольф Штайнер, люди стали учить, что они произошли от животного; в XX веке они начинают вести себя, жить, как животные.

  Но действие кармы сносит преграды на пути эволюции, поэтому о переносимых нами страданиях сказано, что они есть «муки рождения нового мира».

    IV.
«Многие люди утратят тогда опору в своем «я» и станут вести борьбу предательски и разгораться ненавистью друг против друга.

   Выступит немало людей, которые сделают себя устами духов лжи; многих они введут в заблуждение. И поскольку хаос будет становиться все непомернее, то во многих людях способность любить охладеет. Лишь сохранившие внутреннюю подвижность вплоть до момента, когда будет достигнута цель, обретут спасение».

     «Вы будете покинуты (всеми) и как подсудимых вас потащат в суды и в дома учености... и заставят держать ответ за Мою Я-Сущность».

      «...за то, что Моя Сущность пребывает в вас».

   «Тогда брат предаст смерти брата, а отец — сына; и восстанут дети на родителей и обрекут их на смерть».

   Трагическое развитие событий из первой половины века переходит во вторую, где особого неистовства и цинизма достигает ложь средств массовой информации и политиков. Среди людей растут отпадение, психические заболевания и т.п., — как результат пошатнувшегося я-сознания. Люди в мирных условиях терпят моральный ущерб, какого не знали в условиях двух мировых войн. Самым популярным апостолом века становится Иуда Искариот: правительства, предают свои народы, дети — отцов, отцы — детей, женщины — мужчин, мужчины — женщин и т.д.

      V.
«И когда вы увидите мерзостный облик впавщего заблуждение «я», о котором пророк Даниил сказал, что он поднимется в святом месте, — кто это читает, да разумеет смысл...»

     «Если вы увидите тогда Иерусалим, обложенный вражескими войсками, то знайте, что время великого разорения и запустения пришло. Тогда все находящиеся в Иудее должны бежать на вершины гор; находящиеся в городе пусть выйдут из него, а кто будет в открытом поле, пусть не идет в город. Ибо, значит, пришли тогда дни высшего правосудие (справедливости), и все, что стоит в Писании, исполнится.

    Горе в то время беременным и матерям, кормящим грудью... космический гнев разразится над человечеством».

     «Молитесь, чтобы выхождение из себя не пришлось на период зимних бурь и на суровый день Сатурна».

  «...ради людей, воспринявших в себя высшее бытие, те дни будут сокращены».

      Тут, вне всякого сомнения, речь идет о близящейся инкарнации Аримана. 

   Горе в те времена всем, кто не успеет пережить себе нового, духовного рождения, кто застрянет на полпути, поскольку тогда резко изменятся как духовные, так и физические условия жизни. Придет духовный потоп безумия и массовой одержимости. Устоят лишь те, кто будет способен в индивидуальном духе опираться на высшие состояния сознания, для кого духовное мировоззрение станет силой, основным содержанием жизни.

    Однако и в тех условиях действовать будет освобождающий путь закон кармы — «высшая справедливость». Только карма тогда примет характер «космического гнева».

    VI.
«Вскоре после бедствий тех дней омрачится Солнце, Луна перестанет светить, звезды падут с неба и придут в движение сущностные силы небесных сфер».

   «И явятся знаки на Солнце, на Луне и звездах, а на Земле будут царить притеснение среди народов и беспомощность перед лицом разбушевавшегося моря и напора его волн. Люди станут терять разум от страха и от ожидания бедствий, которые будут разражаться по всей Земле. Сотрясутся даже силы земного окружения и Неба. Тогда явится видящим душам Сын Человеческий в облаке эфирного царства...»

    «...могущественно окруженный силою Духов Движения, осиянный светом Духов Откровения».

      «Тогда воссияет образ Сына Человеческого в сфере духа».

     «Подобным молнии, которая вспыхивает и, сверкая, простирается до Запада, будет духовное Пришествие Сына Человеческого».

    За социальными, душевными и духовными бедствиями «вскоре» придет то, что ныне получило название «экологической катастрофы». Человек тесно связан с природными стихиями. Если массово в людях «обрушится» самосознание, то не устоять и природе, она тогда тоже впадет в «одержимость».

     Но в тех условиях ослабнет притупляющее действие материальной культуры на человеческий дух. Спонтанно и массово начнет раскрываться ясновидение, и люди узрят Христа во втором Пришествии. Однако они окажутся неподготовленными к такому переживанию. Даже апостол Павел — посвященный древности — утратил зрение, был потрясен до основания, пережив перед Дамаском встречу со Христом в эфирном облике.

     Антропософия потому и возвещает уже с начала века о втором Пришествии, чтобы люди успели подготовиться к его переживанию: укрепили мыслящее сознание, нравственность, развили в себе стремление к идеальному созерцанию и знали бы заранее, что именно открывается по ту сторону чувственного мира. Кто всего этого не делает, рискует пережить без подготовки встречу со Христом как с Великим Стражем Порога. Эзотерик знает, что это означает.

   VII. «Подобным дням Ноя будет то время, когда откроется Сын Человеческий. Как в дни перед потопом люди ели и пили, женились и выходили замуж, пока Ной не вошел в ковчег, а люди, не распознавшие положения, когда разразился потоп, все утонули, — так будет в дни, когда откроется Сын Человеческий. Двое будут находиться на поле: один будет взят, другой оставлен на произвол судьбы. Двое будут молоть на мельнице: один будет взят, другой оставлен на произвол судьбы.

       Итак, бодрствуйте...»

    Особенно важно отметить здесь уподобление грядущих событий всемирному потопу. Именно потопом сознания, из которого многие «не выплывут», обернутся близящиеся бедствия для тех, кто не желает развиваться.

     Для других, кто понимает смысл происходящего, поистине, настало время опять строить «ковчег» — индивидуальный и общий — созидать Мистерию Антропософии.
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     Кто-то из заглянувших в книгу страшно разозлился на автора за то, что он затронул сексуальные меньшинства. Кто-то резко упрекнул его за недостаток любви к родине, поскольку он принял точку зрения Виктора Суворова, и т.д.

     Всей крайне недоброжелательной, часто уничтожающей критике этого рода присущ один трагический недостаток. Ее авторы даже не подозревают, что, так сказать, не от хорошей жизни написана та книга, что положение в мире сделалось отчаянно серьезным, просто катастрофическим. Но всем им до этого мира просто нет дела. Главное, что оказался задетым тот или иной их узкий интересик, а потому: да пропади он пропадом, этот мир, если мне создали хоть какое-то неудобство. Такова она — неразвитая душа ощущающая.

   Но из каждого отзыва, получаемого автором от читателей, способных подниматься в сферу души сознательной, можно сделать содержательную научную статью. И еще выявилась одна интересная деталь: как в Москве, так и в Средней Европе нашлись люди, не причастные к Антропософии, но с большим интересом глубоко и, главное, содержательно реагирующие на книгу. Свое отношение они объясняют примерно так: наше отношение, представление об Антропософии мы строили, глядя на знакомых антропософов, и думали, что это какая-то узкая сектантская доктрина; мы даже не подозревали, сколь Антропософия глубока и реалистична.

     Но как же все-таки, — спросит иной читатель, — сохранить позитивность, занимаясь критикой? Как научиться критикой созидать? — Пользуясь разумом, служа истине и желая повернуть дело к лучшему, — таков наш ответ.

   Некритический подход к любому делу есть слепой подход. А о книгах, которые авторы вынашивают годами, некорректно судить по мимолетному впечатлению. Научная критика всегда содержательна. Социальная наука вправе порой быть и эмоциональной.

     23.«Das Goetheanum», 29 Marz, 1925.

  24.Was in der Anthroposophischen Gesellschaft vorgeht. «Das Goetheanum», XXXVIII, 18, 1975.

  25.Цитир. по Jacob Streit, «Beitraege zu einer Bereinigung wesentlicher Gesellschaftskonflikte». 1983, S. 3.

  26.Mitteilungen fuer die Mitglieder der Anthroposophischen Gesellschaft. Hamburg, Johanni, 1961, S. 25.

      27.Protokoll der Generalversammlung (unveroeffentlicht).

      28.Mitteilungen aus der Anthroposophischen Bewegung, №79, 1985, S. 17.

     На этом примечании нам нужно задержаться и вспомнить о том, что говорил Рудольф Штайнер о необходимости постоянно объективировать прошлое — учиться смотреть со стороны на события собственной жизни — и тем освобождаться от его давящего действия. Такое освобождение необходимо как отдельному человеку, так и целым сообществам. Мы порой даже с энтузиазмом влачим за собой трудные события из истории АО, будто они произошли только вчера.

     Гете говорит, что ошибки принадлежат истории, т.е. у них есть отмеренная временем продолжительность жизни. Было бы необыкновенно полезно для членов Антропософского Движения разделить проблемы, волочащиеся из прошлого, надвое, — те из них, актуальность которых еще не иссякла, отделить от других, целиком принадлежащих прошлому. К этим последним, несомненно, относится все связанное с литературным наследием Рудольфа Штайнера. Чтобы объективировать споры, разыгравшиеся в свое время вокруг него, необходимо мыслям о них дать иной ход. Когда одна сторона, отстаивая свою позицию, ссылается на §8 рождественских статутов (положений; их называют также принципами), то аргумент их следует признать существенным. Более того, тут еще необходимо вспомнить следующее заявление Рудольфа Штайнера: «Циклы (лекций. — Авт.) впредь будут обозначаться как "Публикации Свободной высшей Школы Духовной науки"... Каждый цикл, прочитан ли он в прошлом или еще только будет прочитан, должен носить этот гриф». (Цитир. по Michael Gsaenger, «Individuum und Gesellschaft», 1987, S. 16 ff.)

     Но если и в настоящее время мы будем концентрироваться только на этом, то просто потеряем связь с действительностью. Чтобы такого не случилось, нужно подумать о том, что Мария Штайнер была и членом Правления, и членом Школы. У нее не было намерения издавать циклы лекций от своего имени. Так что в этом вопросе конфликта не могло возникнуть. Далее, совершенно очевидно, что в задачу эзотерической Школы не входило заниматься финансово-хозяйственной деятельностью и заводить под своей эгидой издательство. Не было такой задачи и у эзотерического Правления. Кроме того, не следует забывать, что целый ряд циклов оказался принадлежащим разным группам: молодежный цикл — Молодежному кругу, курс лекций для врачей (рождественский) — медицинской секции; издание сельскохозяйственного цикла взял на себя Г.Ваксмут и т.д. и т.д. (см. указанную брошюру Гзэнгера, S. 17 ff.). Все они начали появляться в свет без ссылок на Высшую Школу.

    Еще необходимо глубоко продумать, что реально стало с §8 и со всеми другими положениями после 8 февраля 1925 года. Они после того приобрели чисто номинальное значение, а реально начали действовать нововвдения типа: «Решением Форштанда члены "Verein" могут исключаться без объявления причин» ("Verein" было органической частью ВАО).

    Если мы не научимся мыслить так конкретно, аналитически, «объемно», изучая историю ВАО, то ничего не сможем поделать с тем, что старые споры в последнее время начинают приобретать монстрообразный характер.

      Безоглядное следование за тем или другим членом первого, эзотерического, Правления вредит и живым, и умершим. Те, кто уже в духовном мире, — они только страдают от своих фанатичных земных сторонников. Такова, впрочем, судьбу значительных ошибок на эзотерическом пути. Допустивший их платит многократно: за разрушенное дело, по счетам своих поклонников и за большие проблемы, которые он создал в личной карме. Так не будем жестоки к таким людям до бесконечности.

    Немалая доля трудностей, несомненно, обусловлена тем обстоятельством, что в эзотерическом Правлении сошлись, чтобы объединиться, разные эзотерические течения с большой и богатой историей. Современные люди часто испытывают старое, отжившее настроение слепой приверженности к одному из тех течений, что с неизбежностью вызывает в душе настроение упоенности одним и антипатии ко всему другому. Лишь с развитием души сознательной, путем углубления самопознания можно подобные настроения преодолеть.

     29.Mitteilungen aus der Anthroposophischen Arbeit in Deutschland, №187, 1994, S. 38.

     30.Mitteilungen aus der Anthroposophischen Bewegung, №79, 1985, S. 17.

     31.Ibidem, S. 19.

     32.«Novalis», №11, 1996, S. 69.

     33.«Das Goetheanum», N51, 1996, S. 634.

    34.M.Schmidt-Brabant (Hrsg.) «Idee und Aufgabe Europas», Dornach, 1993, S. 20 ff.

    35.Чтобы обосновать свою, принципиально отличающуюся от того, что в данном вопросе сообщает Рудольф Штайнер, идею, Прокофьев возводит не более не менее как собственную «ангелологию». Он пишет, что на древней Луне были Ангела, которые «под водительством Духов Движения даровали (verliehen) человеку астральное тело, которое затем, в земную эпоху, должно было образовать основу для его души, после того, как он воспринял в себя свое индивидуальное Я» (выделено нами. — Авт.) (S. 118).

     Выделенная нами часть цитаты целиком совпадает по смыслу, как может видеть сам читатель, со шмидтовым «дар... развития мира и человека». В самом деле, как это могло астральное тело стать основой образования души после того, как человек воспринял свое индивидуальное Я? Абсолютно все здесь дано шиворот навыворот. Свое индивидуальное Я человек не воспринимает, а развивает, и не до развития души, а одновременно с нею. Воспринял же человек групповое и даже общечеловеческое Я. И еще нужно учесть, что тройственная душа развивается на основе тройственного тела: физического, эфирного и астрального.

   Так «по делам их» давайте распознавать их — корифеев вторичной антропософской мысли, их внутреннее родство, а не по внешней риторике. Дела же их сводятся к тому, чтобы искажать фундаментальные, основополагающие идеи Антропософии.

     Особенно неприятны в текстах Прокофьева те места, где он ссылается на Рудольфа Штайнера, ибо сплошь и рядом оказывается, что у Рудольфа Штайнера в таких случаях или вообще речь идет о другом, или все сказано по-другому, в другой связи. Так обстоит это и с вышеприведенной цитатой. В лекции Рудольфа Штайнера, на которую там указывается, стоит: «Таким же образом — в данный момент мне достаточно лишь указать на это — во время (древнего зона) Луны возникло следующее: человек двинулся вверх, когда через ...Ангела ...и через ..."Духов Движения" получил астральное тело» (112; S. 71). То есть, во-первых, у Рудольфа Штайнера речь идет о попутном, предварительном указании, и на такие места в научном обиходе ссылаться не корректно. А у него там даже "Духи Движения" заключены в кавычки, он только еще вводит понятие. Во-вторых, «получать» (erhalten) и «даровать» (verleihen) не только не синонимы, но вообще слова с разным смыслом. В духовнонаучном смысле verleihen можно только то, чем вполне обладаешь. Ангелы на древней Луне астральным телом вполне не обладали. И уж совсем загадочно звучит: «даровали» «под водительством». Получается как в анекдоте: подходит громила-грабитель с мальчиком к прохожему в темном переулке и говорит: а ну, дяденька, подари ребенку бумажник, ты же видишь он бедный, ему не на что конфеток купить.

     Так возникает анекдотичная наука, когда одни от изумления не могут рта закрыть, а другие вместо строгого исследования уповают на озарение.

    В творчестве Прокофьева можно выделить три существенных этапа. На первом из них он массировано цитировал Рудольфа Штайнера; на втором, после того, как его оштрафовали за превышение нормы цитирования, обусловленной авторским правом, он начал цитаты пересказывать своими словами; на третьем этапе он стал их пересказывать как пожелает. Однако научная работа требует совсем другого. В нашем примере Прокофьеву нужно было заглянуть в «Очерк тайноведения», где дано систематическое описание процесса овладения человеком своим астральным телом. Там, среди прочего, сказано, что Ангелы оказали «значительное действие на внутреннее человеческого существа» в зоне древней Луны (13; S. 200), привели это внутреннее в движение и, значит, косвенно, через то, что на Земле стало восприятием, способствовали овладению человеком астральным телом. Поняв это, Прокофьеву было бы легко понять и другое, что на Земле восприятия были «родителями» зародившегося я-сознания, и именно через них Ангел воздействует на человека. А кроме того, ему не пришлось бы писать несусветное, что физические тела Ангелов «достигают ...лишь плотности воды» (S. 119)! Такого нельзя сказать даже об ундинах.

   Но так это в Духовной науке Рудольфа Штайнера. В «ангелологии» Прокофьева — все по-другому. Он занимается классификацией Ангелов, какой нет ни у кого, даже у Сведенборга. Согласно Прокофьеву, существуют: 1) Ангелы души ощущающей, Ангелы души рассудочной и Ангелы души сознательной; 2) Ангелы чувства, мысли и воли; 3) Ангелы неразвитые, развитые и очень развитые. В одном месте классификацию Ангелов в соответствии с трехчленной душой Прокофьев приводит в связь с тремя ступенями «традиционного розенкрейцерского посвящения» (S. 124). И поскольку тот короткий пассаж он заканчивает ссылкой на Рудольфа Штайнера, то проверим его еще раз.

      Как и следовало ожидать, ни о какой классификации Ангелов в той лекции речь не идет; там вообще ничего не говорится об Ангелах, а также и о посвящении. Рудольф Штайнер рассказывает там о разных человеческих возрастах, в соответствии с которыми «в старые времена ...человек до 21 года считался учеником; потом он становился подмастерьем и лишь позже — мастером» (243; S. 134). И все!

      Но у нас, антропософов, есть и активная позиция в отношении к тому, что пишет Прокофьев. Мы знаем, что существуют Архангелы души ощущающей, рассудочной и сознательной, но не в том смысле, что они сами стоят на таких ступенях. Будучи водителями народов, они способствуют совершенной выработке людьми того или иного члена души в ходе культурно-исторического процесса. Так. например, в египетско-халдейскую эпоху в указанном смысле действовал, как Душа народа, Архангел души ощущающей. У современных итальянцев, в новых условиях, на новом уровне Архангел вновь инспирирует душу ощущающую, что в недалеком прошлом выразилось в грандиозных духовных плодах итальянского Возрождения. У англичан Дух народа инспирирует душу сознательную, отчего у них такое пристрастие к занятиям политикой.

      Разговоры Прокофьева о том, что у людей есть Ангелы-хранители, что они являются посредниками между человеком и Архангелом, не дают абсолютно ничего для доказательства, будто бы их «множественность» (Vielheit) есть Душа народа. Они, конечно, создают определенный душевный «фон», то, что называется народной душевностью, но именно по причине действия на них Души народа.

      Национальное начало потому ведется Архангелами, что мы имеем тут дело с эфирными телами людей. Действие Архангела достигает даже движения крови, соков в физических телах людей, т.е. того, что пока еще не носит совершенно индивидуально выраженного характера. Иное дело — астральное тело. В нем человек имеет задачу перерастать национальное. Поэтому астральное не может быть организовано в жесткое единство национальным водительством. Такое возможно только в посюстороннем, за счет идеологического воздействия на массы.

   Таковы принципиальные положения антропософского народоведения. В эфирном теле, говорит Рудольф Штайнер коренятся свойства, «имеющие дело с расой, с народным элементом. И потому мы видим также, что в отношении своего эфирного тела отдельный человек не имеет своего Архангела, но народность, раса ведутся более высоко и менее высоко развитыми Духами огня (Архангелами)... Целый народ оказывается целиком погруженным в духовную субстанцию, и эта духовная субстанция является телом Духа огня» (105; S. 62).

     Итак, совершенно очевидно, —эфирная субстанция есть тело Духа-водителя народа, и водитель этот является Архангелом, только бывают они более и менее высоко развиты: в зависимости от культурно-исторической зрелости народа, от специализации задач отдельных народностей в составе человечества, в зависимости от того, насколько тот или иной народ успешно решает задачи развития, и ряда других особенностей. Такова причина по которой Рудольф Штайнер в одних случаях говорит о Душе народа, в других — о Духе народа.

   Желая различия в развитии Архангелов редуцировать до иерархических различий, Прокофьев пользуется всяким случаем, где Рудольф Штайнер оставляет для него хоть какую-то лазейку. Так, он цитирует в одной лекции Рудольфа Штайнера то место, где говорится: «мы... говорим внутри (Innerhalb — в данном контексте означает: "в пределах", "на уровне", "на высоте") отдельных Духов народов о Душах народов...», — и на этом цитату обрывает. Но почитаем, что стоит в лекции дальше: «...тогда мы приходим среди Душ народа к таким, которые сегодня, так сказать, еще молоды и должны развиваться дальше, как развивается всякое существо. Такой молодой Душой является русская Душа народа. От этой русской Души народа я узнал что Она тоскует по духу, который пришел к своему выражению в Антропософии» (158; S. 203). О русских в той лекции Рудольф Штайнер говорит как о «детях Души народа» (Ibid., S. 205). И каким же духом нужно быть ведомым, чтобы, имея перед собой такие факты, объявлять русскую Душу народа множественностью Ангелов-хранителей! Поистине, только коммунистам приходило в голову говорить о множественности пролетариев, членов партии как об индивидуальном существе: о воле партии, о сознании пролетариата и т.д.

  Имеется у Рудольфа Штайнера множество и еще более конкретных сообщений об Архангелах — Душах народов, на которые Прокофьев реагирует своим: «несмотря на все это». Но мы, в свою очередь, «несмотря на все то», что предлагает нам Прокофьев, будем и дальше обращаться к Рудольфу Штайнеру. 

     В одной из его лекций мы читаем: «Вам достаточно проштудировать лишь один цикл лекций о развитии Душ народов, который я однажды держал в Христиании... и вы узнаете, каким образом существа Архангелов вступают в жизнь народа...» (159/160; S. 136). И далее Рудольф Штайнер развивает тему отношения Архангела к «я» отдельных людей ( а не к астральному телу), составляющих народ, и специально говорит о русских: «Здесь мы стоим перед фактом, что Архангел еще вообще не собирался вступать (вмешиваться) в национальное. Поэтому национальное для русских — это пока еще лишь сновидение души... ибо Дух народа еще не воссоединился с человеком...» (Ibid., S. 143-144); он потому не «воссоединился», что у русских еще слабо развито «я», они больше изживают себя в душевном элементе. И Архангел у них юный, он тоскует по духу Антропософии, учится у Духа эпохи Архангела Михаила, а пока большей частью изживает себя в душевном элементе народа. Однако сам по себе он — Дух народа.

   Дело, таким образом, сводится к проблеме развития во времени: «В отдельные времена Души народов так инспирируют принадлежащих к отдельным нациям людей, что они переживают эти инспирации душевно». У итальянского народа «Дух народа» с 1550 года воздействовал на физическое тело, «а потом Душа народа вновь как бы воспарила в выси» (159/160; S. 184).

      Так выяснили мы причины, по которым Рудольф Штайнер не мог уплотнить понятие о водителе народа до однозначного «Дух народа». Но тут еще нужно иметь в виду, что в нескольких случаях (только в устной, сохранившейся в конспектах, не стенографированной речи) он употребляет понятие Душа народа в том смысле, как это делают, говоря о «психологии народов». За нею действительно стоит множественность Ангелов. Но Ангелы, как таковые, стоят выше национального, они ведут человечество от инкарнации к инкарнации и потому дают народу душевную окраску только под действием Существа Души народа —Архангела, действующего вплоть до физического тела. Прокофьев эти вещи совершенно не различает и в русском тексте использует понятия, которые в переводе на немецкий должны звучать как volkische Seele ( народная душа) volkischer Geist (народный дух). Это уже натяжки переводчика, ставящего повсюду Volksgeist (Дух народа) и Volksseele (Душа народа), т.е. как у Рудольфа Штайнера.

  В заключение мы дадим еще ряд примеров, где Рудольф Штайнер попеременно использует понятия то Духа народа, то Души народа, ни разу не говоря о том, что он имеет в виду иерархически разных существ: Ангелов и Архангелов. Если бы подобным образом он заговорил, скажем, о многочленном существе человека, то получилось бы нечто в следующем роде: «человеческое астральное тело является носителем вожделений, и когда человек умирает, то его эфирное тело растворяется на третий день». Однако, как ни печально это констатировать, Прокофьев рассуждает именно в таком духе. У Рудольфа Штайнера иное: «Мы говорим в истинном смысле слова о Душе народа, о Духе народа» (Ibid., S. 182)—т.е. говорится не «и», а через запятую.

    «Эта, принадлежащая к (итальянскому) народу Душа народа»; и на этой же странице, без промежуточных уточнений: «итальянский Дух народа инспирирует... душу ощущающую» (Ibid., S. 182). У Прокофьева, как помним, состав Души народа образуют три типа Ангелов, специализированных сообразно трехчленной душе человека. Так почему же тогда Дух народа, а не Душа народа инспирирует у итальянцев душу, да еще ощущающую?

    «Что соединяется с нашей... душой... — это Душа народа, Дух народа». (64; S. 118), — опять сказано через запятую.

   «Постигаемая в сверхчувственном (мире) действительно самосознающая Душа народа» (Ibid., S. 121). Тут, с точки зрения Прокофьева, Рудольф Штайнер высказывает какой-то абсурд: самосознающая множественность Ангелов! Ну хорошо, если у народа есть еще Дух, а если только Душа?

    Итальянская, испанская «Души народов: действительно живые существа» (Ibid., S. 127) — множественность Ангелов-хранителей как живое существо?

    «Так существует взаимоотношение того, что возникает в итальянском народе как Душевное народа, с тем, что возникает в египто-халдейском народе — с египто-халдейским Духом народа. Итальянский Дух народа взирает...» (Ibid., S. 128-129).

   Все процитированное нами Прокофьев также читал, но пришел лишь к констатации факта, что Рудольф Штайнер попеременно говорит то «Дух Народа», то «Душа народа». А вывод из этого он делает такой: «Из всего этого следует, что существует существенная разница между Душой народа и Духом народа, между множественностью первой и единством последнего. Нечто подобное имеется также и у человека»(\">) (S. 121).

     И тут человек с умом и с живым чувством может понять, почему Вимбауэр не смог сдержать эмоций, когда писал свою книгу о творчестве Прокофьева.

    Всего 3-4 лекции нужно было внимательно прочесть Прокофьеву, чтобы понять абсурдность его замысла. И он их даже прочитал, но не понял. Однако, не понял ли?

     Мы могли бы приведенный фрагмент из книги Прокофьева подвергнуть еще более глубокому анализу: рассмотреть роль эфирной и астральной субстанций в процессе становления я-сознания, исследовать роль Иерархий в освобождении человека от оков родового, группового сознания и многое другое. Получилась бы такая же толстая книга, как и та, из которой мы взяли всего девять страниц. Выводы были бы те же самые: мы бы лишь еще основательнее убедились, что Прокофьев разрушает действительно основополагающие идеи Антропософии и делает это необычайно эффективным, свойственным только ему способом, так что на девяти страницах умудряется нагородить столько, что требуются сотни страниц для показа творимых им искажений и подмен.

    36.Среди пишущих от имени Антропософии все реже встречаются люди, сохраняющие уважительное отношение к понятиям. В какой-то мере страдает этим грехом и г-н Бракер. В упомянутой заметке он обвиняет нас в фундаментализме, ни словом не обмолвившись о том, что он имеет в виду, — что именно в нашей книге заслуживает такого упрека, и что он понимает под фундаментализмом. Поэтому вступить с ним в дискуссию оказывается просто невозможно. В то же время, в контексте заметки он выдвигает свое обвинение так, что речь скорее должна идти не о познании, не о науке, а о санкциях.

   Если и дальше действовать таким способом, то и всю историческую симптоматологию Рудольфа Штайнера можно будет объявить фундаментализмом. Способ в настоящее время широко известен и опробируется на практике. Его основу составляет следующая цепь умозаключений: если данный человек фундаменталист, то, значит, он не демократ. А не демократ — не антифашист. Но кто не антифашист, тот — фашист. Ну, а с фашистами научных дискуссий не ведут.

    Именно по такой кривой дорожке немыслия уж прошли в единодушном единстве все члены московского правления АО. Они прошли его, не задержавшись мыслью ни на том, что такое демократия, ни на том, что такое фашизм, и даже ни на том, что такое Антропосфия. Книги автора они также толком не читали. Следовательно, свое решение: всеми средствами бойкотировать антропософскую работу автора, — они приняли на основе полного и, в данном случае, грубого, оскорбительного невежества.

     А известно, что невежество есть главный корень и основа фундаментализма. Таковы неутешительные выводы. Человеческого супостата, если удается схватить его за рога, не так уж сложно изобличить вплоть до копыт.

     Автору трудно удержаться, чтобы не дать еще один пример, показывающий, в какие темные закоулки забредает называющая себя антропософской пресса, когда она блуждает путями незнания. Мотивируя отказ журнала «Die Drei» (Троичность) напечатать даже объявление о выходе в свет критикуемой Бракером книги, некто Тео Степп пишет, среди прочего, следующее: «...совершенно неприемлемо, что демонстрируется на стр. 439-440. Я сам никакой (kein) не гомосексуалист, но рассматриваю это как завоевание цивилизации, что гомосексуалист в нашем обществе не подвергается дискриминации». (Письмо от 31.10.1996.)

     По прочтении этих строк, сразу же возникает, как минимум, три недоумения. Во-первых, непонятно зачем представитель редакции сообщает, что он «никакой не гомосексуалист», и в такой категорической форме — «никакой»? О том, что вызывает симпатию, говорят скромное «нет» или «к сожалению, нет»: «я (к сожалению) не гомосек.».

     Во-вторых: почему кто-то сторонится «завоеваний цивилизации», не спешит ими воспользоваться? Может быть, он просто затаившийся недемократ?

     В-третьих: в нашей книге речь идет не о том, что нужно дискриминировать гомосексуалистов, а о том, что половые извращения являются болезнью. И только хронически больное общество может болезнь объявлять нормой. Но больное общество не может быть ни демократическим, ни гуманистическим. Не может быть антропософским и больной журнал, что откровенно продемострировал один из его сотрудников. Именно в больном обществе следует в первую очередь искать зачатки, склонности к фашизму. Поразмыслить о подобных вещах и призывает (в том числе и Тео Степпа) наша предыдущая книга.

   А г-ну Степпу мы предлагаем экзаменационный вопрос по обществоведению, поскольку он работает в средствах массовой информации: опубликовал бы он объявление о нашей книге, если бы ее автор тоже был гомосексуалистом?

   Предваряя его ответ, скажем, что, если он будет положительным, то это означает, что гомосексуальность Тео Степп ценит выше всех других «завоеваний цивилизации», таких как свобода слова и права человека. Если ответ будет отрицательным, то это значит, что Тео Степп сам готов дискриминировать гомосексуалистов.

   37.Опубликованное там интервью с Эм. Зельманс Эммиховеном должно будет устрашить всякого безоглядного «приверженца» какого-нибудь лишь одного члена первого Правления. Не следует забывать, что всякое действие вызывает равное по силе противодействие, что бесконтрольная симпатия к одному вырождается сама по себе и неизбежно рождает бессознательную антипатию к другим. Через Зельманса обозначился тупик, который ждет всякого на этом пути — тупик и срам. Поэтому никому не следовало бы опускаться до мнения, до слухов, будто бы Ита Вегман погубила д-ра Штайнера, Альберт Стеффен один виновен в крушении Общества, книги Р.Штайнера, изданные Марией Штайнер пропитаны ариманическим духом и проч. Злые сплетни все это, не более того, но живучие и липучие, подобные другим, распространяемым во внешнем мире, где Антропософскому Обществу и Движению всеми средствами стараются наклеить этикетку «тоталитарной секты».

   Не забывая о внешней вражде, сохраним чуткое внимание и ко всем внутренним ее проявлениям. Нас должно интересовать только фактическое положение дел. Ошибки прошлого мы изучаем с единственной целью: чтобы не повторять их впредь. Наравне с прошлым, нас по этой причине не может не волновать и настоящее. Вот почему нам необходимо подвергнуть строгой критике и «труды» Прокофьева, и «откровения» Зельманса. Ариманический дух на их основе постоянно работает над «заключительным обвинением», которое он надеется рано или поздно произнести над Антропософским Движением и над самим учением. Это он, ариманический дух, в течение 15 лет не позволяет ни в одной антропософской газете или журнале опубликовать трезвый критический анализ «трудов» Прокофьева.

     Следует обратить внимание и на то, как вновь, мастерски, используя метод аллюзий, «Фленсбургские тетради» порочат саму суть Антропософии. Жестоко, бесчеловечно журналист Вайраух извлекает на всеобщее обозрение «донный шлам», десятилетиями оседавший в душе несчастного честолюбивого старика, предлагая обобщения сделать самим читателям, заинтересованным в запрете Антропософии. Haм никак нельзя расслабляться. Нужно решительно заявить, что находчивость Вайрауха (ладан) пахнет серой.

     И себе, и внешнему миру мы обязаны ясно и определенно указать на все то, что прилепилось к нам, но нам не принадлежит. И всякий раз нужно давать отпор клевете, не лениться быть интеллектуально и социально активным.

   38.Никто не заговорит там и о том, почему не перевоплощаются жертвы «красного», большевистского террора, жертвы советских концлагерей, жертвы Вердена и Сталинграда, Дрездена и Хиросимы. Впрочем, ясно почему: по политическим соображениям.

  О конференции заранее можно судить на основе изданного «Info-З» специального рекламного журнальчика (Sonderausgabe 12/1996), где даны краткие характеристики некоторых участников и рассказано об образе их мыслей. Иных из них мы хорошо знаем по другим источникам.

     Организаторы конференции допустили большую оплошность, не пригласив множество участников из Москвы, где уже существуют десятки оккультных консультаций, в которых за полчаса вам расскажут обо всех переселениях, совершенных вашей душой: когда вы были воплощены собакой, а когда — Александром Великим, когда вы были дождевым червем, а когда сподвижником Ленина либо Троцкого, Сталина либо Вильсона, Хрущева, Горбачева и т.д.; а также, кем вы будете впредь.

  Вообще Москва ныне превратилась в мировой центр исследования реинкарнации и кармы. Существует даже медицинское ответвление, где занимаются «диагностикой кармы». Ну чем не тема для конференции в Берлине?

     39.Среди выявленных таким образом четырех типов, существуют еще типы смешанные, например, «циники-механики», «механики-теологи» и проч. Ярким представителем смешанного типа является Лоренцо Равагли — смелый мыслитель, дерзостью полета своей мысли превзошедший даже Макса Штирнера и Джона Макая, но, к сожалению, несколько «перекормленный» западным обществом потребления. Он является тонким знатоком «Философии свободы», и поскольку духовные ценности потребляет как товар, то смог несколько расширить ее границы, придя к следующему заключению: свободный дух живет привольно и вольготно и не мешает точно так же жить другим свободным духам. Отсюда с необходимостью следует, что всякий, лишающий других обывательского покоя, не свободен (ах, что сказали бы на это Штирнер и Макай), а часто — просто психопат. К таковым он относит всех, кто занимается исторической симптоматологией Рудольфа Штайнера. Среди них пишет он, бытует миф, «что мир движется к закату и что только небольшие группки антропософски стремящихся могут этому закату помешать. Этот типичный психоз конца времен, как все психозы, в реальной данности мира не имеет даже малейшего основания».

     Думая таким образом, не нужно больше ломать голову над тем, кто был на самом деле Рудольф Штайнер. Из той же породы был евангелист Иоанн, писавший на Патмосе свое «Откровение», т.е. «Апокалипсис». О мелкой сошке, типа Нострадамуса, даже и говорить не стоит.

     Под «реальной данностью» Равагли подразумевает двоякое. Во-первых, это СМИ, которыми он рекомендует нам руководствоваться. Правда, и там встречаются «психопаты». Одни из них в конце прошлого века сидели в английской «The Truth» и опубликовали карту Европы, которая, черт возьми, через 30 лет стала реальностью, другие ныне пописывают в английском же «Economist». Но газеты такого не всеобщего типа читать не обязательно. Лучше брать немецкую «Frankfurter allgemeine Zeitung».

     Во-вторых, к реальности у Равагли такое же отношение как и у «механика» из Штуттгарта; оно основывается на принципе: чего я не вижу, того и не существует. Отсюда следует вывод, уже важный не только для Равагли, но и для нас, в особенности в связи с рассмотрениями, которыми мы занимались в предыдущей главе. Оказывается, мировоззрение Равагли материалистическое и номиналистическое. Поэтому нет ничего удивительного в том, что процитированный выше взгляд Равагли на историю был на сотни и тысячи ладов уже перепет в бывшем Союзе идеологами марксистского «исторического материализма».

    Мы, антропософы, в отличие от Равагли, считаем, что развитие сознания является всеопределяющим как в эволюции мира, так и в истории. Поэтому сознание даже небольшой группы людей, глубоко познающих и понимающих оккультно-политическое развитие мира, и при этом работающих духовнонаучно, на уровне души сознательной, действует оздоравливающе на ход мировых событий; на них, впрочем, оказывает влияние сознание также и тех групп, где все, по духу, подобны Лоренцо Равагли. Только влияние то отрицательное разрушительное. 

     40. Не следует думать, будто бы мы разделяем церковную точку зрения на масонство. Дело заключается только в его политизации, чем, собственно говоря страдает и сама церковь. В конце века мы имеем ситуацию очень сильно отличающуюся от той, что была в его начале. Страшное социальное экспериментирование, беспримерный политический авантюризм, на который пошли держатели высоких градусов, всецело определяющие жизнь в ложах, их тесная связь с иезуитизмом, все это ничего, практически, не оставило от традиционного понятия масонства. Масонства, как такового, в мире больше нет.

  Мы имеем дело только с оккультно-политическими объединениями, возглавляемыми криминальными структурами мирового уровня. К Христианству они имеют чисто отрицательное отношение, если даже выступают от имени каких-либо конфессий и орденов. (Особенно неприкрыто такая их суть выступает в России на протяжении всего XX века.) С представителями этих объединений невозможно ни о чем договориться. Даже порой, имея искренний интерес к Антропософии, они остаются рабами идеологии лож, инструментом осуществления их целей. Поэтому полный отказ от совместного пребывания с ними в Антропософском Обществе стал непременным условием его дальнейшего сушествования.

      41. Цитир. по Jacob Streit, «Beitraege ...», S. 12.
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