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Штайнер или Штейнер?

Ко второму изданию.

Новое издание сборника «Р. Штейнер о России» выходит в свет в обстановке, мало похожей на ту, в которой было осуществлено первое издание 15 лет назад. С тех пор многое изменилось, но верно и то, что несмотря на стремительность изменений, захвативших мир, на самом деле, по высшему счету, ничего не произошло, и, может быть, стало хуже. Ростки нового нельзя не заметить, но направление роста не определилось. Антропософам даны средства сильно влиять на ход вещей, но ими надо пользоваться. «Помогают не в одиночку, а в единении с другими в урочный час».

Настоящее издание выходит в свет в значительно расширенном виде по сравнению с предыдущим.
I.

Два обращения к русским слушателям лекционных курсов в Гельсингфорсе, в 1912 и 1913 г.г.
Обращение к русским слушателям цикла лекций 
«Духовные существа в небесных телах и царствах природы»,

Гельсингфорс, 11 апреля 1912 г. GА* 158. 
Мои дорогие теософские друзья!

Мы пытаемся постепенно проникнуть в теософскую жизнь и теософское познание, но, наверное, во время этого проникновения мы часто имеем сердечную потребность спросить самих себя, почему мы стремимся и почему ищем теософию в духовной жизни настоящего времени. Нам, наверное, не придется слишком напрягать нашу душу, наше сердце, когда появится такой вопрос. В нашу душу войдет слово, которое тотчас подействует, проясняя, и даже более чем проясняя, наше чувство. Это слово — ответственность. Ответственность! Это слово должно дать нам нечто такое, что с самого же начала исключит из нашей души, из нашего сердца стремление заниматься теософией из какой-либо личной потребности. Если мы проследим, быть может, даже не вполне это сознавая, что охватывает нас при слове «ответственность» перед лицом той духовной жизни, которую мы называем теософией, то мы будем все больше и больше приходить к тому, что заниматься теософией мы обязаны перед современным человечеством и перед тем лучшим в нас, что может служить этому современному человечеству. Мы не смеем заниматься теософией только для удовольствия, только для того, чтобы получать удовлетворение от теософии, имея тот или иной личный интерес, но должны чувствовать, что теософия есть нечто, в чем современное человечество нуждается, если процесс его развития должен вообще продолжаться. Нам достаточно лишь отдать себе отчет в том, что без теософии или как бы это ни называлось, без той спиритуальной жизни, которую мы имеем в виду, человечеству на Земле пришлось бы идти навстречу безотрадному будущему, поистине безотрадному будущему. И это по той простой причине, что все духовные импульсы прошлого, все, что из духовных импульсов могло быть дано людям в прошлом, исчерпано, понемногу изживает себя и не может уже вносить новые зачатки в развитие человечества. Если бы продолжали действовать только старые импульсы, то ныне наступило бы, — быть может еще и не предвидимое, — не только торжествующее над людьми (торжествующее во внешнем смысле), но притупляющее доминирование, преобладание чисто внешней техники и гибель, — потому что все это уйдет из человеческой души, — гибель всякого религиозного, научного, философского, художественного, а также в высшем смысле этического интереса. Люди сделались бы своего рода живыми автоматами, если бы сегодня не пришли новые духовные импульсы. Так должны мы, думая о теософии, чувствовать себя теми, кого их карма привела к пониманию того, что человечество нуждается в новых импульсах.

* GA (от Gesamtausgabe) — аббревиатура Полного собрания сочинений автора в немецкоязычных странах; здесь и далее за GA следует указание номера тома в полном собрании трудов Р.Шт., где в оригинале опубликован приводимый в настоящем сборнике текст.

Здесь мы, пожалуй, вправе поставить вопрос: «Что же мы можем, что может каждый из нас в отдельности, со всеми его особыми качествами, с отличительными его чертами, что же мы можем сделать перед лицом этого чувства всеобщей ответственности?» — Для ответа на этот вопрос нашего чувства и сердца поучительно, — и быть может, особенно для вас, мои дорогие друзья, — то, каким образом теософия в последнее время входила в мир и как она развивалась в течение последних десятилетий и до наших дней. Мы никогда не должны забывать, что в том, каким образом слово «теософия» вошло в мир в новейшее время, заключено нечто вроде чуда духовной культуры. Это чудо духовной культуры связано с личностью, которая особенно близка вам как личность, мои дорогие друзья, так как в известном отношении свои духовные корни она получила от вашего народа. Я имею в виду Елену Петровну Блаватскую. Для западноевропейца неоспоримо, во всех отношениях неоспоримо, что тело, в котором была заключена индивидуальность, носившая в этой инкарнации имя Елены Петровны Блаватской, могло выйти только из среды Восточной Европы, из России. Ибо у нее были все отличительные русские черты. Однако по обстоятельствам совершенно особого рода Елена Петровна Блаватская была отнята у вас; в силу особых кармических отношений нашего времени Елена Петровна Блаватская была перенесена на Запад. Отдадим же себе отчет в том, что за необыкновенное чудо культуры это было.

Возьмем личность Елены Петровны Блаватской. Она была, в сущности, личностью, которая в течение всей своей жизни оставалась во многих, многих отношениях ребенком, просто ребенком; личностью, которая за всю свою жизнь так и не научилась действительно логически мыслить; личностью, которая за всю свою жизнь не научилась хоть сколько-нибудь обуздывать свои страсти, влечения и вожделения, которая была способна постоянно впадать в крайности; личностью, которая, в сущности, имела весьма незначительное научное образование. Через эту личность миру открывается, — я бы сказал, что это и не могло быть иначе, — через эту личность как через проводник хаотично, сбивчиво, вперемешку миру открывается сумма величайших вечных сокровищ человеческой мудрости. Тот, кто сведущ в этих вещах, найдет в трудах Елены Петровны Блаватской сокровища мудрости, истины, знания всего человечества, которых интеллектуальность и душа самой Елены Петровны Блаватской не могла понимать даже сколько-нибудь отдаленно. Если непредубежденно вникнуть во все эти факты, то нет ничего яснее, как то, что для всего того, что заключалось в произведениях Елены Петровны Блаватской, внешняя сторона души, внешняя сторона интеллектуальности Елены Петровны Блаватской были лишь окольным путем, лишь средством к тому, чтобы значительные, великие духовные власти человечества могли сообщить себя человечеству. И также нет ничего яснее, что таким образом, как это тогда, в начале последней трети XIX столетия должно было происходить, это не могло бы оказать впечатления ни на кого в Западной Европе. Необходима была совершенно необыкновенная, — с одной стороны, самоотверженная, почти самоотрешенная, а с другой стороны, опять-таки исключительно личностная, эгоистическая, — натура Елены Петровны Блаватской, чтобы благодаря высоким духовным властям дать произойти тому, что произошло. Самоотверженная натура была необходима по той причине, что всякая западноевропейская душа перевела бы в собственные мыслительные формы, в собственный интеллект то, что давалось в откровении. И требовался совершенно личностный, эгоистический склад души, потому что при тогдашнем грубо материалистическом образе жизни Западной Европы не представлялось никакой возможности иначе, как исходя из такого крайнего душевного склада создать, я бы сказал, железные рукавицы для тех нежных рук, которые должны были взлелеять оккультизм Нового времени. Это своеобразное явление. Но, мои дорогие друзья, Елена Петровна Блаватская ушла на Запад, ушла в ту культурную область, которая во всем ее своеобразии, во всей ее структуре и конфигурации везде, даже не считая Америки, является областью наиболее материалистической культуры нашего времени, которая по своему языку, по своему мышлению движется абсолютно в материалистических мыслях и живет в материалистических чувствах. Здесь слишком далеко завело бы, излагать, какая сила привела Елену Петровну Блаватскую именно в Англию. Но мы видим, что вся сумма оккультизма, который удивительным для культуры образом изживается в этом медиуме, — я имею в виду медиума не в спиритическом смысле, — устремляется сначала на европейский Запад.

В пределах этого европейского Запада судьба этого оккультизма была в определенном отношении окончательно решена, ибо не могло быть иначе, чтобы с основанием теософского движения на этом материалистическом европейском Западе не исполнилась одна значительная карма. Эта карма и исполнилась. Этот европейский Запад несет одну тяжелую кармическую вину; он не может проникнуть в тайны бытия без того, чтобы эта кармическая вина не дала о себе определенным образом знать. Когда где-либо дело идет об оккультизме, там тотчас же углубляется карма, там сразу же на поверхности появляются силы, иначе остающиеся скрытыми. И не для того, чтобы критиковать, а чтобы характеризовать, говорится здесь то, что должно быть сказано: европейский Запад, осуществляя то, что было исторически необходимо, совершил несчетные несправедливости по отношению к носителю древней спиритуальной культуры, носителю древних оккультных тайн, в чьей жизни, правда, в настоящее время спириту-альные вещи застыли, больше уже не наличествуют, а живут только на дне души. Ибо дело действительно так обстоит в Индии, в Южной Азии. В тот момент, когда оккультные импульсы достигли Западной Европы, тотчас дала о себе знать реакция против них спиритуальных сил, действующих в глубинах Индии, и тогда сделалось невозможным, — невозможным это сделалось уже во времена Елены Петровны Блаватской, — сохранить то, что преследовалось известными спиритуальными властями как необходимое в наше время подлинное спиритуальное движение. Удержать это было невозможно. Первоначально имелось в виду дать человечеству сумму оккультных знаний, которые подходили бы всем людям, всем сердцам, с которыми бы мог жить каждый. Но так как в силу некоторой необходимости этот импульс был перенесен в Западную Европу, дала себя знать эгоистическая реакция. Те спиритуальные власти, которые хотели дать миру новый импульс без каких-либо дифференциаций внутри человечества, были оттеснены, и некогда подавленная в своем оккультизме Индия, при первой же возможности, когда оккультизм выступил на Западе, кармически отомстила, пропитав его, этот оккультизм своим собственным национальным, эгоистическим оккультизмом. И произошло это во времена Елены Петровны Блаватской. Это происходило уже, когда Елена Петровна Блаватская излагала великие истины и мудрость в своей «The Secret Doctrine». Ее первый труд, «Изида без покрывала», являет не только все, что было хаотичного, нелогичного, страстного и сумбурного в ее существе, но и везде показывает, что позади нее стоят бдительные силы, которые хотят вести ее в общечеловеческом направлении. В «Тайной доктрине» рядом с само собой разумеющимся величием везде царит человечески специальный интерес, такой интерес, который исходит из некоторых оккультных центров, имеющих сегодня в виду не общечеловеческий интерес, а частный, специальный интерес. Тибетское, индийское, а также египетское посвящение ныне всюду имеют в виду только частный человеческий интерес, хотят только отомстить западному миру за подавление восточного оккультизма, хотят отомстить за то, что западный мир одержал победу над восточным миром материалистическими средствами. Он одержал победу над восточным миром материалистическими средствами; он победил потому, что в подлинно поступательное культурное развитие человечества, в поступательно развивающуюся жизнь было принято христианство. На востоке Азии, также и на юге Азии, христианство не получило распространения, христианство ушло на Запад.

Теперь вы, быть может, скажете, мои дорогие теософские друзья, что это хорошо, ибо Запад принял христианство, а так как христианство — это этап в продвижении человечества вперед, то само собой разумеется, что Запад одержал победу над Востоком. — Да, если бы это было так! Если бы это было так, то это разумелось бы само собой. Однако это не так. Христианство, подготавливавшееся столетиями и тысячелетиями и пришедшее в мир, еще нигде на земле не победило. И тот, кто ныне полагал бы, что он мог бы представлять собой уже в настоящее время в истинном, подлинном смысле слова Принцип Христа и Импульс Христа, тот пал бы жертвой неописуемого высокомерия. Ибо что вообще происходило до сих пор? Не что иное, как то, что западные народы восприняли некоторые наиболее внешние проявления христианства, завладели именем Христа и облачили христианскими именами свои старые обосновавшиеся в Европе еще до христианства культуры, свои воинственные культуры, перешедшие в современный индустриализм. Царствует ли Христос в христианской Европе? Каждый, кто принадлежит к оккультному движению, никогда не согласится, что Христос царствует в христианской Европе, а скажет: «Вы говорите „Христос“, а подразумеваете вы все еще то же, что и древние среднеевропейские народности, говорившие о своем боге Саксноте». — Символ Распятия возвышается над европейскими народами. В определенном же отношении царят традиции бога Сак-снота, чьим символом является прежний короткий саксонский меч, который тогда служил только экспансии материальных интересов, ибо то было призвание европейских народностей. Потому это призвание и вызвало к жизни благороднейший цвет материалистической культуры, явление, которое в области материалистической культуры благородно, — рыцарство. Где еще в какой-либо культуре существует что-либо, подобное рыцарству западной культуры? Этого больше нигде нет. Никому не придет в голову сравнивать героев Троянской войны со средневековыми рыцарями. Христос еще мало живет среди людей. О Христе люди только говорят. Восточные народы чувствуют, что когда западные говорят о Христе, они, эти восточные народы, находятся гораздо, гораздо дальше (правда, в спиритуальном постижении мира, в том, что они знают о тайнах бытия). Об этом знают эти восточные народы.

Совсем простые вещи могут вам пояснить, что восточные народы некоторым образом уже умеют ценить свои преимущества в спиритуальном отношении. Что еще сегодня делают западные народы в их массе, в их большинстве, когда перед ними раскрываются тайны бытия? Вот мы сидим вместе еще совсем небольшим кругом, говоря, скажем, о чем-то, о чем говорилось вчера вечером, о действующих повсюду вокруг нас спиритуальных силах и тайнах. Для обыкновенного западноевропейца это глупость или безумие, ибо он все еще не может понять апостола Павла: «Мудрость перед Богом — это часто глупость перед людьми, и безумие перед людьми - мудрость перед Богом». — И только те на Востоке, кто заражен западноевропейцами, отважились бы, и то едва-едва, толковать вкривь и вкось глубокие истины о спиритуальных тайнах Космоса, если услышат о них, — а ведь мы пытаемся вновь их приоткрыть, — ибо такие вещи, как те, что, к примеру, говорились вчера, означают нечто само собой разумеющееся для людей, находящихся в восточной спиритуальной жизни. Не будем поэтому удивляться, что когда европейцы нападали на эти восточные народы, те чувствовали себя подобно людям, навстречу которым попадается стая диких зверей, от которых защищаются, но которым не вменяют в вину то, что они творят, считая их чем-то низшим. По приведенным причинам, — справедливо это теперь или же нет, дело не в этом, — а также согласно восточным традициям каждый из тех, кто принадлежит, например, к брахманизму, смотрит на нас, западных людей, разумеется, как на людей низшего порядка. А если отвлечься от брахманизма и посмотреть, например, на культуры Центральной Азии, на тибетскую или китайскую культуру, которые в ближайшее время приобретут для мира значение, которое сейчас людям и не снится, хотя от этого нас и отделяет всего лишь короткое время; если посмотреть на все эти вещи и учесть, что души многих учеников Заратустры еще воплощены в этих культурах, то к этим вещам нам придется отнестись весьма серьезно. Мы сможем также понять, что в то, что сумела дать Елена Петровна Блаватская, индийский, тибетский, египетский оккультисты постарались ввести, — каждый исходя из своей души, — достояние своей собственной мудрости, которое однако в процессе становления человечества принадлежит прошлому. И мы должны понимать, что характер этой восточной мудрости, кроющейся в учении Блаватской, указывает на прошлое. Нам ведь не требуется недооценивать такие вещи, не требуется недооценивать, что когда, я бы сказал, разорвавший свои оковы Китай наводнит западные страны, тогда вместе с этим придет спиритуальность, которая поистине является наследием, еще во многих отношениях не померкшим наследием древней Атлантиды. Оно будет действовать так, как если бы взорвалось нечто, что было сжато и что теперь может распространяться по всему свету, — оно разольется, как при первой же возможности в малых размерах разлилось достояние древней Индии.

Из-за этого, мои дорогие теософские друзья, стало возможно, чтобы начиная с того времени выступило все то, для обозначения чего в каждом оккультизме имеется соответствующее выражение; чтобы, в сущности, с той поры теософское движение уже не являлось подходящим орудием поступательного движения культуры Европы. Каждый оккультист хорошо знает это выражение, которое гласит: никогда у руководящих сил оккультизма или у тех, кто действует как-либо оккультно, какой бы то ни было специальный интерес не может перевешивать интерес всего человечества. — Не существует возможности действовать благоприятно в оккультном смысле, если специальный интерес берет верх над общечеловеческим интересом. В то мгновение, когда вместо общечеловеческого интереса в оккультизм проникает специальный интерес, появляется возможность реальных заблуждений. Отсюда, получается, что с того времени в теософском движении стало возможным любое заблуждение. Просто вследствие того, каким образом в мировой взаимосвязи Англия кармически связана с Индией, существовала возможность подмены тех возвышенных сил, что стоят у исходного пункта теософского движения. Ибо это обычное явление в оккультизме, что силы, преследующие свои специальные интересы, принимают облик тех, которые прежде дали настоящие импульсы. Таким образом, с определенного момента в теософском движении не стало более никакой возможности безоговорочно принимать все, что в нем заключено, и карма распорядилась так, что это становилось все менее и менее возможным. И таким образом не могло быть сделано ничего иного, как в мгновение, когда к нам был направлен призыв присоединиться к этому теософскому движению, не могло быть сделано ничего иного, как вновь вернуться к первоначальным истокам, к тем истокам, которые в противоположность специальным мы можем назвать общечеловеческими. И вы, может быть, видели, что мы в Средней Европе пытаемся подойти к этим оккультным истокам так, что во всем, что встречает вас там, вы не заметите, чтобы с этим был связан какой-либо специальный интерес. Попытайтесь сравнить все, что может быть найдено в виде специального интереса в Средней Европе, с тем, что вы знаете в качестве теософии, развивающейся у нас. То и другое действительно нельзя сочетать. Вы можете взять эту теософию, и, вероятно, кроме того, что мои книги написаны мной на немецком языке (потому что надо было все-таки писать на каком-нибудь языке), вы не найдете в теософии ничего немецкого, ничего, что каким бы то ни было образом было связано с внешними традициями Средней Европы. А когда где-нибудь появляется тенденция соединить теософию со специальным интересом, то обнаруживается, что это невозможно.

В этом состояла особая задача Средней Европы — освободить теософию от того специального свойства, которое она приобрела на европейском Западе. Это было нашей миссией — в полной чистоте освободить теософию от всех специальных интересов. И углубляясь далее в эти вещи, вы увидите, что и я сам сумел освободить все, что я мог дать теософски, от всякого специального интереса. Это символическое указание, мои дорогие теософские друзья, но, говоря символически, мне надо было лишь дать вести себя тому, что действовало в виде непосредственного импульса в нынешней инкарнации, — не поймите это ложно, этим воспроизводится только факт: те, к примеру, кто были внешними носителями той крови, из которой я происхожу, происходили из немецких областей Австрии, но там я не мог родиться. Сам я родился в славянской местности, местности, совершенно чуждой всей той среде и всему своеобразию, из которых происходят мои предки. Таким образом в исходном пункте моей нынешней инкарнации, — я хочу привести это лишь символически, — мне само собой прообразно было задано, чтобы мы в Средней Европе освободили теософию от всякого специального интереса, так что она в Средней Европе действительно стоит перед нами подобно богине, подобно чему-то Божественному, совершенно свободному от примеси чего-либо человеческого, имеющему с человеком, который живет здесь, столько же дела, сколько с человеком, который живет там, и так должно будет оставаться всегда.

Идеал, который мы имеем, мои дорогие теософские друзья, — это так просто, когда о нем говоришь, — будет всегда стоять перед нами, потому что его труднее исполнить, нежели высказать. Перед нами всегда должны будут стоять в качестве идеала истина и искренность, неприкрашенная Божественная Истина. Может быть, если таково наше стремление, мы найдем путь, — не для себя, а для того, что в Средней Европе было внеличным соответственно всей миссии Европы, — путь для этой Божественной Теософии на Восток. И тут, описывая теперь далее тот путь, каким, я бы сказал, теософия распространялась на Западе, каким она идет по Европе и должна прийти на Восток, тут я хотел бы снова четко, очень четко вставить слова «чувство ответственности». Культуры развиваются в мире так, что одна, словно в духовной оболочке, развивается вместе с другой. Одна культура соединяется с другой. Благодаря тому, что в Средней Европе теософия должна была быть столь внеличной, она приобрела известный характер, характер отрешенной от всяких интересов духовности. Из-за этого, мои дорогие теософские друзья, эта теософия имеет нечто неприступное (Sprödes); она имеет нечто неприступное, обладающее незатронутостью специальными интересами; поэтому она не понравится людям, которые не могут открыть свое сердце тому, что совсем не служит какому-либо специальному интересу.

Однако то духовное, что заключено в этой теософии, может быть найдено душой, жаждущей этого духовного, тоскующей по этому духовному. И тут, мои дорогие теософские друзья, я должен сказать, что в самом духовном мире я встретил душу, которая очень тоскует по духу, выражающемуся через теософию. Я встретил эту душу в чисто духовном мире. Когда в последовательности Иерархий мы восходим к отдельным народным духам и говорим в пределах (innerhalb) отдельных народных духов о народных душах, тогда среди народных душ, которые сегодня еще, так сказать, молоды и должны, как и всякое существо, развиваться дальше, мы приходим и к русской народной душе. От этой русской народной души я знаю, что она тоскует по духу, который находит выражение в теософии. Она тоскует всеми силами, какие может развить. Я говорю о чувстве ответственности потому, что вы, мои дорогие теософские друзья, — дети этой русской народной души. Она царит и действует в вас, и вы отвечаете перед ней. Ответственность, сумейте научиться ей! Не обижайтесь; многое могла часто говорить мне эта русская народная душа. Трагичнее всего встало у меня перед глазами то, что эта русская народная душа могла мне сказать, приблизительно около 1900 года. Тогда это обнаруживалось трагичнее всего, потому что в это время могло броситься в глаза нечто, что я сам смог правильно интерпретировать только спустя долгое время, — потому что тогда могло броситься в глаза, сколь мало еще, в сущности, сегодня понимается эта русская народная душа. Мы в Западной Европе познакомились со многим, что пришло из России, и очень многое приходившее из России производило на нас большое, сильное впечатление. Мы узнали великие импульсы Толстого, узнали столь глубоко захватившую Западную Европу психологию Достоевского и, наконец, мы узнали такой ум, как Соловьев, ум, который, если дать ему на нас воздействовать, во всем производит впечатление, что он и сам такой, как он пишет. И то, как он пишет, получает верное освещение, если чувствуешь стоящую позади него русскую народную душу. А эта русская народная душа может сказать намного, намного больше, нежели может сказать сам Соловьев, ибо у него нашему сердцу является все еще слишком много взятого у Западной Европы.

Подумайте хорошенько, мои дорогие друзья, над словами «чувство ответственности», подумайте о том, что на вас лежит задача быть достойными русской народной души и что вы должны понять тоску русской народной души по внеличной теософии. Познавая теософию в том, что она волит в своем наивнутреннейшем существе, вы сможете, мои дорогие друзья, ставить всевозможные вопросы, какие могут прийти только из русской души, — вопросы души, обращенные к духовным вопросам теософии. Я пережил, сколь много благородных, прекрасных, добрых чувств шло мне навстречу из Восточной Европы, сколько подлинного, истинного человеколюбия и доброты, человеческого сострадания, избытка чувств, какие только можно себе представить, тонкого, интимного наблюдения над тем, что есть в мире, интенсивной личной связи с силами бытия. И из глубины таких милых, прекрасных и благородных чувств мне задавалось много, много вопросов со стороны тех, кто принадлежит к русскому народу, много вопросов, вопросов, которые однажды должны быть поставлены, потому что это вопросы, без ответа на которые человечество не сможет жить в будущем. Вопросы, которые могут прийти только с востока Европы, доселе их ставила мне на более высоких планах только русская народная душа. Часто приходилось мне думать, что детям этой народной души предстоит еще пройти путь, чтобы понять свою народную душу, понять, о чем, собственно, тоскует эта народная душа и сколь многое еще отделяет их, детей народной души, от самой этой народной души. поэтому не бойтесь искать путь, который вы, если захотите, сможете найти к вашей народной душе. Из вашей народной души найдете вы те вопросы, без ответа на которые человечество будущего не сможет существовать. Но не бойтесь при этом подниматься над личными интересами, ибо помните о чувстве великой ответственности, которое вы должны иметь перед русской народной душой, помните об этом чувстве, ибо в будущем народные души будут нуждаться в своих детях, чтобы достигнуть своих целей. И не забывайте при этом одного. То, что может поднять человека выше всего, что может привести его к самым прекрасным, самым светлым вершинам в мире, в наибольшей мере подвержено опасности впадения в заблуждение. — Вы должны, мои дорогие теософские друзья, одушевить духовное, вы должны найти душу для духа. Вы можете это, потому что русская народная душа обладает неизмеримыми глубинами и возможностями для будущего. Но необходимо, чтобы вы сознавали, что душевное, которое может подниматься до духа, которое может одушевить сам дух, ставит вас перед великой опасностью потерять себя и застрять в личном, в индивидуально-личном, потерять себя в личном как таковом. Личное становится особенно сильным, когда проистекает из душевного.

Вам не встретится тех препятствий, что так часто выступают в Западной и Средней Европе. Для скепсиса вы едва ли рождены; скепсис мог появиться у вас только благодаря прививке с Запада. Благодаря определенному чувству вы научитесь отличать истину от не-истины и нечестности в области оккультизма, где шарлатанство и истина оказываются так близко друг к другу. Вашу опасность составит то, что ваша личная душевная мощь может распространить вокруг вас облака, астральные облака, сквозь которые вы не сможете проникнуть к объективному духу. Ваш огонь, ваше тепло могут простереться вокруг вас наподобие облачной ауры, не пропуская духовного, потому что вы будете думать, будто воодушевлены духом, тогда как своим воодушевлением будете препятствовать Духу найти к вам путь. Постарайтесь же иметь в виду, что вы обладаете великим преимуществом, — в идеальном, спиритуальном смысле, — вы можете иметь специальный интерес, потому что вы, то есть ваша народная душа, предназначены воспринять в специальный интерес русского народного существа ту теософию, которую в Средней Европе нужно было принимать еще как божественную, возвышающуюся над всем человеческим силу; вы же как никакой другой народ можете воспринять ее как нечто, что вы можете беречь и лелеять как свое самое кровное. Ибо вашим предназначением вы наделены способностью вдохнуть душу в дух. Об этом часто говорилось в наших рядах, но от вас зависит, как можно скорее создать возможность, — не упустить ее! — к развитию не просто чувства и воли, но прежде всего энергии и выдержки. Меньше говорить, — если уж касаться практической стороны дела, — меньше говорить о том, какой должна быть теософия на Западе и какой она должна быть в России, и о том, что хорошо для одного и что для другого, но сначала принять теософию, принять, соединить с душой и сердцем. Остальное приложится, приложится непременно.

Вот кое-что из того, что я хотел сказать вам, мои дорогие друзья. Я хотел сказать об этом потому, что везде, где мне приходится обращаться непосредственно к человеку, перед глазами должно стоять чувство ответственности, которую мы, современные люди имеем перед теософией. Люди на Западе должны иметь чувство, что они грешат перед человечеством, когда могут получать что-либо от теософии и не хотят этого, отметают это. Это грех перед человечеством. Иногда это довольно трудно понять, ибо надо иметь почти трансцендентальное чувство долга, мои дорогие друзья, чтобы иметь подобное обязательство, подобное чувство ответственности перед человечеством. Ваша народная душа говорит вам, что она, эта народная душа, обязывает вас. Душа народа уже приняла за вас это обязательство перед человечеством. Вам нужно только найти ее, эту душу народа. Вам нужно только дать ей говорить через ваши мысли, ощущения и волевые импульсы, и если вы почувствуете ответственность перед народной душой, вы тотчас же исполните и долг перед человечеством. Ради этого вы и внешне, своим местонахождением поставлены между европейским Западом, которому нужно иметь теософию, но для которого она не может стать личным делом в той степени, как для вас, и азиатским Востоком, который обладает оккультной и спиритуальной культурой с древнейших времен. Вы поставлены между ними. Может быть вы бы никогда не пришли к исполнению вашей задачи перед спиритуальной культурой человечества в этом, я бы сказал, географически трудном положении, если бы вам приходилось думать только об обязательстве перед человечеством. Ибо искушения будут необычайно велики, если с одной стороны действует не только европейский Запад, который заставил многих детей вашей народной души, в сущности, изменить самим себе. В отношении большей части того, что пишется русскими и попадает к нам на Запад, у нас есть чувство, что это не имеет ничего общего с русской народной душой, а является лишь отражением всевозможных западных вещей. Второе искушение будет с Востока, когда настанет власть спиритуальной культуры. Тогда вашим долгом будет знать, что при всем величии этой спиритуальной культуры Востока человек настоящего времени должен сказать себе: не прошлое мы должны вносить в будущее, а новые импульсы. Надо будет не просто воспринимать какой-нибудь спиритуальный импульс с Востока, а взращивать то, что Запад может извлечь из самих спиритуальных источников.

Тогда придет время, когда Европа начнет, — если только и вы исполните свой долг перед вашей народной душой, — понемногу понимать, чем является в духовном развитии человечества Импульс Христа. Ищите все то, что я хотел сказать этими словами и в этих словах, мои дорогие друзья, ищите в них прежде всего то, что может стать в вас самих импульсом не просто чувствовать и ощущать, что теософия это что-то значительное, что-то великое, но старайтесь прежде всего принять теософию в действие и в волевые импульсы ваших душ и из нее устраивать вашу жизнь, ваши дела.

Обращение к русским слушателям цикла лекций 
«Оккультные основы Бхагавад Гиты»,

Гельсингфорс, 5 июня 1913 г. GА 158. 
Мои дорогие друзья!

Когда мы собирались здесь в прошлом году, в сердцах тех, кто уже тогда собирался вместе с нашими русскими друзьями, жило еще в состоянии бутона, распускавшегося однако до нынешнего года, сознание, которое должно все больше проникать собой ваши сердца, сознание, что теософия или, как мы ее называем также, антропософия не является чем-то, что человек получает как всякое другое знание или другое вероисповедание, но является тем, что в определенном отношении должно охватывать всю душу каждого человека, должно охватить душу всего человечества в настоящем временном цикле. Это сознание должно постепенно развиться, и отнюдь не следовало бы думать, отнюдь не следовало бы предаваться иллюзии, будто легко достигнуть полного значения и полной силы этого сознания. Ибо только понемногу, медленно и постепенно мы можем достигнуть в переживании сознания значения теософского импульса.

Такая истина выглядит внешне достаточно тривиально, но как раз здесь нам надлежит с глубочайшей серьезностью принимать то, что выглядит достаточно тривиально. Ибо возьмите из всего богатства этого сознания отдельный факт, возьмите то, что вот уже почти две тысячи лет, как Христов Импульс перешел из духовных миров в земную жизнь, возьмите тот факт, что Евангелие принадлежит к числу наиболее распространенных книг в мире, что миллионы человеческих душ столетиями считали, что находятся в правильном отношении к Христу, и поставьте рядом со всем этим тот факт, что честная душа, которая не станет нескромно приписывать себе понимание, которого у нее нет, поистине должна мучиться в наше время вопросом, что же, собственно, такое этот Импульс Христа, — и что эта душа может только надеяться получить действительное понимание Импульса Христа из новых откровений из духовного мира!

Возьмите другие факты. В прошлом году вместе с несколькими друзьями я посетил пасхальную службу в русской церкви. Непосредственно после этого я попытался высказать тогда то, что, как я полагал, наведет вас на размышления. Служба проистекала из сознания только того, что Христос умер. Но для блага человечества в наше время и в будущем должна звучать весть о продолжающем жить Христе. И еще другой образ представился мне в виде фона этого богослужения, от которого надо было мысленно отделить все то, что совершали не доросшие до этого культа лица. В виде фона вставала картина древних святых мистерий, развившихся все-таки до того, что внешне живет в формах этого культа, что хотя и чувствуется многими сердцами, но что менее всего понимается как раз теми, кто должен был бы быть или кто считает себя в наше время его наиболее осведомленными истолкователями.

Пользуясь указаниями, как только что высказанные, постарайтесь глубже и глубже погружать в ваши души мысль о том, что теософия исходит из каждого сердца в отдельности, что путем теософии или антропософии в развитие человечества должно влиться нечто совершенно новое. Постарайтесь запечатлеть в ваших сердцах ту истину, что знамения времени таковы, что мы никогда — даже в самих наших душах, в самих наших сердцах, порой даже совсем тихо и интимно, действительно никогда не смеем заключать компромисса с тем, что нас окружает. Из одного растения новое растение так просто не возникает, новое растение может возникнуть из старого, только если старое растение отомрет и как бы из одного-единственного пункта, из семени образуется новое растение. Так и теософия, мои дорогие друзья, есть на самом деле то, что подобно совершенно новому ростку должно развиваться в наших душах, в наших сердцах, что из всего того, что имело старое растение человечества, надо сохранить лишь одно, — но оно универсально, — это то, что мы видим, взирая на Мистерию Голгофы.

Листья, ствол древней культуры человечества должны будут отпасть; по ее цвет, Мистерия Голгофы, должен будет остаться, как бы напоминая о том ростке, которому надлежит развиваться в теософии. Этот росток, мои дорогие друзья, должен будет нести в себе памятование о том, чтобы все время по-новому, все больше и больше вести к полному раскрытию этот цветок. Тогда Импульс Христа в многообразных формах будет жить в эволюции человечества, оставаясь, несмотря на это, тем же самым подобно тому, как каждый новый цветок несет в себе силу и красоту старого. Но он будет одновременно тем, к чему он стремится в самой глубине, — вновь и вновь возрождающимся, добивающимся все нового и нового понимания того, что было дано человеческому развитию подобно новому началу, когда текла кровь из ран Того, Кто принял человеческий облик, чтобы пережить смерть среди людей.

Мои дорогие друзья! Все миры, которые мы проходим, от физического мира и до все более высоких миров, имеют всегда нечто общее. В самом деле, когда мы попадаем в более высокий мир, мы хоть и встречаем все новые и новые вещи, тем не менее там всегда будет что-то общее с предшествующим миром. Однако, познавая высшие миры, мы в них не найдем одного, что может существовать только в качестве физического явления. Боги высших миров могут испытывать разнообразные вещи, но они никогда не могут испытать одного, смерти. Ибо смерти в сверхчувственных мирах нет. В сверхчувственных мирах существа претерпевают превращения, они переходят из одной формы в другую; умереть же в сверхчувственном мире нельзя. Смерть как физическое явление есть то, что может существовать только как физическое явление. И единственным из всех богов и духов, кто для того, чтобы иметь общее с человечеством, спустился в мир человечества, был Христос, который своей смертью, а не только жизнью, сочетался с человечеством. Но Он сочетался с ним смертью, от которой изошли новые жизненные силы. Созерцание смерти на Голгофе должно становиться для человечества исходным пунктом все новых жизненных сил, ибо с этой смертью сконцентрировалось в одной-единственной точке развития человечества то, что с бесконечной жертвенностью мог захотеть осуществить для человечества только Бог. Надо постараться продумать эту мысль, постараться сделать эту мысль живой медитацией. И тогда будет видно, что от этой мысли могут исходить мощнейшие жизненные силы для каждой человеческой души. И нет более возвышенного образа, чем Крест, воздвигнутый на Голгофе.

Мои дорогие друзья! Такой имагинацией, воздвигнутой для всего человечества, как Крест на Голгофе, такой имагинацией человечеству дано нечто бесконечное. Этот символ, который был в то же время реальной действительностью, был установлен почти два тысячелетия тому назад, а мы все еще должны учиться большему пониманию его в ходе эволюции человечества. Это простые, примитивные мысли, но они приводятся здесь не для того, чтобы принять в нас метафизический характер, а для того, чтобы усвоить чувства, которые сделают нас способными правильным образом включиться во все развитие человечества.

Вы знаете, мои дорогие друзья, что развитие человечества происходило дифференцированно; оно происходило в отдельных нациях, отдельных народах. Каждый народ имеет совершенно особый основной характер, проистекающий из того, что каждый народ имеет своим вождем одного из тех духов, которых мы причисляем к иерархии Архангелов. Архангелы — это высшие предстоятели отдельных народов. То, что человеческая душа, будучи отдельной душой, в будущем будет приобретать все более тесную связь с ведущей народной душой из ряда Архангелов, — вот то, что должно принести нам спиритуальное мировоззрение. И только в том случае, если мы понесем понимание навстречу тому, чего эта народная душа хочет от нас, когда ей необходимо развивать воление в направлении будущего, мы сможем надлежащим образом сотрудничать в работе над спиритуальной эволюцией человечества. В этом отношении мы должны проводить большое различие между западноевропейскими народными душами и восточноевропейской, русской народной душой.

Я не говорю теперь о внешней русской культуре, о том, что существует на внешнем, физическом плане в качестве русской народной культуры. Я говорю о вашей народной душе, действительно существующей в духовном мире. Она находится в ожидании своей задачи в будущем, она полна ожидания, полна надежды, полна уверенности. Если эту народную душу сравнить с западноевропейскими народными душами, то получишь, с одной стороны, впечатление чего-то юного, устремленного вперед, и старого, старческого, с другой. Среднеевропейская культура втиснута между Западной и Восточной Европой как культура-посредница, которая, в сущности, понимается неверно, когда ее приравнивают к другим культурам. Эта среднеевропейская культура имеет совершенно своеобразную задачу действовать наподобие герольда древних времен для позднейших. Вспомните только, мои дорогие друзья, как образовывалась вся европейская культура, культура западного мира вообще. В то время существовали передовые посты восточных народов, восходящие до древней Индии, и эти народы развивали великую и впечатляющую культуру, какая идет нам навстречу из культуры древней Индии, из эпохи Бхагавад Гиты. Эти народы были выдвинуты на юг Азии. В то время как у них учили такие мудрые учителя, как риши и Заратустра, на обширной территории европейских стран, также и в вашей стране, существовали отсталые народы, пребывавшие по мудрости мировой эволюции в примитивных состояниях. В то время как в Азии цвели всеобъемлющие мысли философии Санкхья и Веданты, у этих европейских народов была простая, примитивная культура. Почему? Потому что культуры должны продвигаться вперед так, чтобы все то, что как импульс должно прийти позднее, воспринималось примитивными людьми. Поднявшиеся до известной высоты интеллектуального развития народы Востока никогда бы не смогли, например, понять Импульс Христа. Импульс Христа для них находился за пределами понимания.

Народы западной культуры тогда еще не продвинулись в своем развитии настолько далеко, чтобы воспринимать духовное головой; та сила, которая живет, поднимаясь от сердца к голове, у них головы еще не достигла. В Индии все было культурой головы, у европейских же народов все еще сосредоточивалось с первичной силой в примитивных ощущениях в сердце. Только такие народы, еще не вышедшие за пределы сердечной душевности, могли мало-помалу ввести в ткань своего ощущения Мистерию Голгофы. Таким образом, европейская культура, находившаяся благодаря своей отсталости в состоянии первичной свежей силы, — а первичная свежая сила состоит с божественным в более близком родстве, — была готова принять Импульс Христа. Таким образом в западном мире слились два течения, четко различимые для каждого, кто обладает чутьем к этим вещам. Кто бы не смог различить своеобразный основной тон Фихте, среднеевропейского философа, и своеобразный основной тон Спинозы, который ведь тоже был европейским философом? Даже в эволюции человечества бывает так, что то, что принадлежит всеобщей культуре, может быть несомо одной и той же индивидуальностью. Ибо ведь Спиноза и Фихте — одна и та же индивидуальность, как может быть уже знают некоторые из наших друзей. Однако Фихте как личность XVIII-XIX века — это ум, который мог проникнуться всей силой Импульса Христа; Спиноза же, та же самая, стало быть, индивидуальность, находится в другом течении и не имеет ничего от первого.

Однако многого еще не хватает, что должно прийти в европейскую культуру. То, что в некотором смысле состарилось, должно взаимодействовать с тем, что молодо и полно надежд. Русская народная душа, существо из ряда Архангелов, молода и полна надежд, ее задача еще впереди. И дело русских теософов будет состоять в том, чтобы перекинуть мост от отдельной души к народной душе, научиться понимать, чего хочет от них народная душа. Вы увидите, мои дорогие друзья, что при определенных условиях именно вашим душам будет легко, черпая из ваших сердец, оживить Христов Импульс тем, что живет в вашей душе. Вам придется узнать, с другой стороны, что именно потому, что вы с известной внутренней легкостью можете оживлять Импульс Христа, перед вами, с другой стороны, опять-таки вырастают великие трудности. Вы должны будете узнать, что как раз в отношении вас в высшей степени справедлива та глубокая истина, что вы должны будете опираться на свою собственную душу, что вы должны будете оживить теософию в ваших душах. Ибо, мои дорогие друзья, теософия как благовестие нашей эпохи не хочет заключать компромисса с другими мировоззрениями. Она обращается к другим мировоззрениям со строгим словами. Она обращается к другим мировоззрениям со словами, которые уже раздавались в ходе развития. Тем, кто хочет найти теософию в существующих доныне внешних, материалистических культурах, а таковы или, по меньшей мере, приближаются к этому, все культуры нашего времени, — для всех, кто будет искать компромиссов, все время будут со всей строгостью звучать слова, однажды произнесенные Христом Иисусом: «Предоставьте мертвым хоронить своих мертвецов! Вы же следуйте за мной!» Мертвые — это отдельные культуры, склоняющиеся к материализму. Они уже несут в себе способность довести себя до могилы. «Предоставьте мертвым хоронить своих мертвецов!» Души же должны следовать за тем, что дает понимание спиритуального импульса, что как Импульс Христа царит в мире. Поэтому, мои дорогие друзья, вопрошая о том, что могут дать вам старые традиции, что может дать вам старый обычай, вы не найдете того, что вас приведет к теософии. Эти старые традиции хорошо отыскивать, чтобы показать, как в них живет божественное, но ныне человек приходит к теософии, именно неся в себе душу, в которой живет не старое, старческое, а душа, какую вы несете, — в своей непосредственности свежие, незатронутые влиянием какой-либо традиции души, какие вы несете навстречу теософии. Силы жизни, а не одной только силы познания требует теософский импульс, требует от ваших душ.

Мои дорогие друзья! Многие из вас, может быть большинство, может быть даже все, чувствуют в себе, хотя, быть может, определяют это и иначе, боль, страдание от разлуки с народной душой, временной разлуки с вашей народной душой. Многие из вас чувствуют, — если даже и думают об этом иначе, может быть большинство, может быть все, — чувствуют в себе, до какой степени они нуждаются в новом стимулировании воли и силы. Мои дорогие друзья, начните смотреть на страдание, которое вы часто испытываете от недостатка воли и недостатка силы, начните, решитесь смотреть на него как на нетронутость нашей воли, решитесь смотреть на это как на волю, оставшуюся нетронутой и ожидающую стимулирования со стороны теософского импульса. Дайте теософскому импульсу стать в вас волей! Пытайтесь превратить страдание в силу, слабую волю — в волящую в вас теософию. Благодаря этому вы сможете действительно войти в теософскую жизнь! Пытайтесь истолковать в ином смысле то, в чем вы еще слабы, что еще не целиком здесь! Тогда вы сумеете стать лучшими носителями теософии! Ибо подумайте о том, что души, которые находятся теперь в ваших телах, не предназначены быть вновь воплощенными в следующей инкарнации только в Восточной Европе. Они предназначены в следующих инкарнациях распределиться по всей Земле. И между смертью и новым рождением перед вами встанет нечто, оно обратится к вам, когда вы будете идти в новую инкарнацию. Одному оно скажет: «Ты исполнил свою задачу, ты можешь нести в мир то, что воспринял на Земле, что могло быть воспринято только на почве Восточной Европы». — Другому оно скажет: «Ты этого не можешь!»

Мои дорогие друзья, рассматривайте то, что вы теперь чувствуете по отношению к теософии, в качестве инстинктивного ощущения только что высказанного, в качестве неопределенного чувства, что живет в вас в отношении этой вашей задачи. Если вы посмотрите на это так, что из Я это сможет давать силу вашему мышлению, чувствованию и волению, а отсюда эта сила потечет в жизнь, а из нее — в кровь, то тогда вы правильно истолкуете это инстинктивное влечение, которое побуждает вас теперь спешить к теософии.

Вы собирались внешним образом. Вы находили возможность беспрепятственно собираться вместе при тех великих трудностях, которые существуют в вашей стране. Употребите эту возможность для возможно более сильного внутреннего сплочения, чтобы перебросить — от каждого из вас — мост к народной душе. В мою задачу, мои дорогие друзья, не входит подробно говорить о том, какую службу надо сослужить этой народной душе. Но я вправе говорить перед вами про нечто иное, относительно чего я хотел бы, чтобы оно, хоть и будет высказано словесно, превратилось бы в вас в чувство. Вы находитесь в своеобразном положении, мои дорогие друзья. Вы находитесь до некоторой степени в обратном положении в сравнении с народом, который в определенном отношении также в восходящем порядке населяет Землю для временного блеска. Вы находитесь в положении, обратном положению североамериканского народа. Вспомните, мои дорогие друзья, что этот североамериканский народ, вам полярно противоположный, начал постепенно наступать с Запада на Восток с того времени, когда в Европе началась эпоха материализма, и развивал этот материализм дальше. Вспомните, что в американских корнях заложен материализм. Вспомните о том, что люди, взрастившие Америку, делали это, имея понятия культурного европейца столетий, лежащих еще не столь далеко в прошлом. Что же сделали эти люди? Имея материалистические представления современных парламентов, представления современного естествознания, современного общественного строя, эти люди делали то, что обыкновенно делают необразованные люди, выкорчевывая девственные леса, отвоевывая шаг за шагом землю под пашню, подготавливая землю для культуры. Все это вытекало из материализма. И сегодня глядя на человека, признанного американцами их крупнейшим писателем, избранного ими также в руководители, глядя на Вудро Вильсона, который для современных условий действительно является значительным писателем, достигшим в глазах общественности блестящих успехов на писательском поприще, глядя на него, на его понятия и идеи, на все, что он выражает как представитель американского народа,... — что это все? Карточный домик. Карточный домик, который разрушится от одного дуновения, когда бы оно повеяло из духовных миров. Вся эта культура опрокинулась бы тогда. Все в отдельности, из чего проистекает американская культура, можно проследить по внешним историческим трудам, по культурной истории прошлых столетий. Тут все лежит на виду, все — дело рук человеческих, отсюда проистекло все.

А теперь справьтесь, откуда взялась ваша народность, откуда происходит ваша духовная жизнь, справьтесь, откуда берется то лучшее, что вы можете питать в ваших душах. Вы не найдете этого на земле! Этого не найти подобным образом, оно коренится в самом духовном мире. Это организм, живое существо, а не карточный домик! Такие вещи мы никогда не посмеем считать поводом для высокомерия, это повод для смирения, для нашей скромности, потому что из них мы должны извлечь не самоуверенное чувство собственного достоинства, а чувство ответственности.

Мои дорогие друзья! Вчера я говорил о свободе. Много воды европейских рек должно будет истечь, прежде чем какое-то число людей полностью поймет, что следует понимать под этой свободой, что подразумевается под этой свободой. Что такое свобода? Пойдем с запада на восток. Что такое свобода для американца? Это то, что устраивает ему наиболее удобную жизнь. Он называет свободой то, что должно быть введено в социальный строй, чтобы каждый наилучшим образом преуспевал во внешнем мире. «Мы иначе понимаем свободу, — говорит Вудро Вильсон, — нежели европеец, мы понимаем свободу, потому что она представляется нам практичной». — Так говорит сам американец. Нож берут, чтобы резать, вилку — чтобы есть, потому что они имеют практическое назначение. Американец пользуется свободой, потому что она имеет практическое значение для того, что ему нужно, потому что он может установить с ее помощью тот порядок, который ему приятен. Свобода для американца — продукт полезности, она приносит пользу. Мои дорогие друзья! Свобода была для западноевропейца чем-то иным, свобода была для него возвышенным идеалом, чем-то, на что он смотрел снизу вверх. О свободе можно было говорить почти стихами. Для европейца она — «великая величественная богиня», для американца — полезная дойная корова, снабжающая его молоком и маслом. Это говорю не я, а тот, кто отвечает в ближайшие годы за руководство Американскими Соединенными Штатами. Ныне это вообще не моя задача — излагать мои мнения, моя задача — в интерпретации того, что живет в духовном мире. Американская свобода сама охарактеризовала себя в лице видного американца. А если мы возьмем все то, что в Европе сделали герои духа, чтобы изобразить эту божественную Свободу как великую, величественную богиню, то по большей части это так, что об этом надо сказать: весь наш энтузиазм, все наше воодушевление, все наши ощущения, мысли и чувства, все они обращены к тому, что перед европейцами парит как высочайший идеал свободы.

Поймите, мои дорогие друзья, что для приверженцев спиритуального миропонимания свобода должна стать еще чем-то совсем иным (нежели понимается обычно). Вы плохо поймете все это, если у вас не будет сознания, что все должно быть устроено заново. Мы стоим перед требованием, чтобы свобода становилась еще чем-то совсем иным, нежели то, что до сих пор чувствовали, понимали как высокий идеал даже лучшие из людей. Ибо мы знаем, что в ближайшее время мы, люди, сможем отправиться к божественному истоку, сможем испить воды Духа, и эта вода Духа будет жить в наших душах, и ею мы должны будем одушевить свободу, как с помощью нашего тела воплощаем душу. Для одного свобода практична с точки зрения внешней жизни, для другого она высокий величественный духовный идеал, для третьего свобода должна быть тем, что он может одушевить и что выше души настолько, насколько сама душа выше тела. Мы должны учиться одушевлять свободу. Мы многому должны учиться, чтобы одушевлять свободу. Тогда мы будем идти вперед так, как этого хотели ради эволюции человечества вечные духовные силы, давая теософии втекать в ваши души.

Итак, мои дорогие друзья, давайте просто примем высказанные слова, обращенные не к вашему разумению, а к вашему сердцу, примем эти слова в этот час, когда вы нашли возможным также и во внешнем отношении, организационно отдаться теософии в вашей стране. Пусть это будет для нас в это мгновение поводом осознать высокую задачу, которая дается нам благодаря спиритуальному постижению мира.

Мои дорогие друзья! Сознание этого, если мы в нем будем жить, сделает так, что из тихой работы в теософских ветвях будет излучаться то, что станет благом для всей страны, ибо спиритуальную жизнь начинает понимать только тот, кто знает, что в действительности распространению теософии способствует не только то, что мы можем сделать для этого внешним образом, нет, — но что если мы вместе работаем хорошо, как только можем, чтобы приобрести понимание теософии, то и тогда излучаются незримые воздействия наших духовных стремлений. И как город, в котором имеется теософская ложа, — даже если бы там действовало теософски немного людей, — является, как мы знаем, по прошествии тридцати лет чем-то совершенно иным, нежели город, в котором нет теософской ложи, так и ваша страна станет совсем иной, если вы с внутренним пониманием ощутите то, что вам может дать теософия. Я говорю с вами не как западноевропеец, не как человек, принадлежащий к той или иной нации. Я знаю, что это не так. Но может быть именно поэтому я вправе вам сказать: есть спасение (ein Heil) для России, есть спасение; однако этого спасения непозволительно искать на ложном пути. И не потому, что я люблю теософию, я говорю это, а потому, что все развитие человечества может научить нас этой истине. Есть спасение для России, и имя ему — теософия. Для других областей Земли теософия будет чем-то замечательным, чем-то, что продвигает людей. Для России теософия будет единственным спасением, тем, что должно существовать, чтобы русский народ установил связь со своей народной душой, дабы эта народная душа не была призвана в мире к иной задаче, нежели та, что ей предназначена.

Этими словами я хотел бы освятить ваши новооснованные ветви, ибо я знаю, как восходит в ваших сердцах святое значение этих слов. Тогда в ваших душах сможет действовать та связь, которая необходима для спасения вашей страны, — связь Мистерии Голгофы с человеческим пониманием этой Мистерии. Тогда в ваших сердцах будет править тот Дух, который должен стать обновителем вашей страны; тогда из ваших собраний будет излучаться то, в чем нуждается ваша область Земли. В сознании этого, молитвенно и благоговейно обращаясь взглядом к ведущим Властям эволюции человечества, я говорю, что хотел бы призвать на вашу работу все благословение, хотел бы призвать сойти в силу ваших сердец благословение тех Властей, что сегодня дают Тайне Голгофы вливаться в сердца людей, чтобы это благословение расходилось дальше от ваших душ, источаясь от вашей работы, по вашей стране. Я знаю, это благословение будет существовать всегда, пока мы будем его достойны. Так пусть теперь, когда мы в известном смысле находимся у исходного пункта нашей работы, перед нами предстанет образ нашего сознания, сознания нового импульса, сии ритуального импульса, который должен излиться в развитие чело-вечества, сознания того, что духовные руководители этого импульса, помогая нам, осеняют нашу работу, которую мы со всей искренностью хотим исполнить. Тогда из этого образа проистечет сознание, что мы делаем для более узкой области то, что должно делаться, и тем самым делаем это и для всей обширной области развития человечества. Тогда из этого образа проистечет и наш долг. Пусть в этом смысле осенит нашу работу благословение мудрых руководителей мира и человечества, пусть это благословение взойдет в силе в ваших душах, станет светом ваших душ, тогда из вас сможет источаться этот свет, и вы смо-жете сделать много такого, что так важно для спасения, для движения вперед, для подлинного развития человечества.
Два текста для утренней и вечерней медитации, переданные Рудольфом Штейнером русским слушателям лекций в Гельсингфорсе в апреле 1912 г. GA 267. 
Morgens: Stern zwischen den Augen zum Christus gewendet:

Утром: Звезда в месте между глазами, обращена к Христу:

Die Kraft Deines Wortes
Сила Твоего слова

Die Liebe Deines Wortes
Любовь Твоего слова

Sei in meiner Seele
         Да пребудет в моей душе

Sei in mir
                          Да пребудет во мне
Abends: Stern im Herzen, Stimme des Christus:

Вечером: Звезда в сердце, Голос Христа:

Die Kraft Meines Wortes        Сила Моего слова 
Die Liebe Meines Wortes       Любовь Моего слова 
Wohne in deiner Seele
        Да обитает в твоей душе
Wohne in dir
                          Да обитает в тебе
II.

Дух народа.
Из лекции 30 марта 1918 г. в Берлине. GA 181  — Спиритуальная география Европы, Азии и Америки в связи с действием духов народов. 
..Из того многого, что вы усвоили из духовной науки, вам ясно, что вся Земля, населяемая человечеством, является своего рода великим живым существом, а мы сами находимся на ней наподобие членов этого великого живого существа. В различных лекциях я говорил об отдельных жизненных проявлениях этого великого живого существа, каким является наша Земля. Жизнь Земли выражает себя разнообразнейшими способами. Но она выражает себя, между прочим, также и посредством того, что между отдельными областями Земли и человеком, который живет на Земле, существуют определенные отношения. Насколько верно, что человеческий род, с одной стороны, представляет единство (а ведь это весьма поверхностная истина), настолько же верно и то, что отдельные части человеческого рода, распределенные по отдельным областям Земли, дифференцированы в соответствии с ними областями, зависимы от них не только по отношению к множеству сил, исследуемых внешним естествознанием и географией, но зависимы и от многих более таинственных сил отдельных областей земной поверхности. Существуют уже определенные, не вполне доступные естественнонаучному верхоглядству, внутренние отношения человека к земле, на которой он проживает, к той части

Земли, на которой он вырос. Лучше всего это можно усмотреть из того факта, что такие отношения устанавливаются в ходе, если и не коротких, то, по крайней мере, более длинных исторических периодов. Это можно было бы видеть уже по тому изменению, которое претерпевают европейцы, перебирающиеся в Америку и оседающие там, хотя, конечно, время, что Америка населена европейцами, еще столь коротко, что то, что здесь имеется в виду, существует пока что еще только в намеке, однако отчетливо и сильно. Внешняя конфигурация европейца, когда он поселяется в Америке, меняется, — как сказано, пока что в намеке, не сразу, а в череде поколений. Строением рук, например, а также формами лица европейцы уподобляются, — но представляйте себе эти вещи не резко, а только в намеках, — древним индейцам, постепенно воспринимают личные свойства индейцев.

В общем, это те вещи, которые указывают нам прежде всего на определенные взаимосвязи между великим организмом Земли и отдельными членами этого организма, отдельными частями населения Земли. Мы знаем, что человек, живя на Земле, находится в связи со сверхчувственными существами, с существами высших Иерархий. О том, что называют народной душой, мы знаем, что это не та пустая абстракция, о которой сегодня говорят материалистически настроенные люди; мы знаем, что народная душа — это род архангельского существа. Вам надо лишь прочесть цикл лекций о народных душах, читанный в Христиании, и вы увидите, насколько конкретное, действительное существо народная душа, в которую человек как бы включен своей жизнью. Человек вообще находится своим существом в постоянной связи с более высокими и более глубокими существами высших Иерархий. Давайте сегодня и вообще в эти дни с определенной точки зрения присмотримся к этой связи (ведь говорить о таких вещах можно только с определенных точек зрения).

Для того чтобы правильно провести такое рассмотрение, как сегодняшнее, необходимо отдавать себе отчет, что для духовнонаучного наблюдателя мира, собственно, отнюдь не существует то, что материалистический разум именует материей или веществом; при действительно тщательном подходе она растворяется в духе. Я часто пользовался одним сравнением, которое должно пояснить, как обстоит дело с этими вещами. Возьмите воду. Она может замерзнуть, тогда это будет уже лед, который выглядит совершенно иначе. Лед это лед, вода это вода; однако лед — это тоже вода, но только в другой форме. Приблизительно так же обстоит дело и с тем, что называют материей: это дух в другой форме, дух, перешедший в другую форму так же, как вода, перешедшая в лед. Поэтому, говоря духовнонаучно, мы имеем в виду духовное, даже когда говорим о материальных процессах. Дух действует везде. Что действующий дух выражается и в материальных процессах, принадлежит особой форме проявления духа. Но это дух, который действует везде. Стало быть, рассматривая материальные явления, мы говорим, в сущности, об образе действия духа, обнаруживающем себя в определенных областях в качестве внешних, более или менее материальных процессов.

В человеке постоянно происходят материальные процессы, которые суть духовные процессы. Человек ест. Благодаря этому вещества внешнего мира он принимает в свой собственный организм. Твердые вещества принимаются в человеческий организм в разжиженном виде и при этом претерпевают превращения. Человеческий организм, конечно, состоит из всевозможных веществ, которые он принимает из-вне; однако он не только принимает эти вещества; будучи приняты, они проходят через определенный процесс. Собственное тепло человека обусловлено воспринятым теплом и процессами, которые принятые вещества претерпевают в нашем организме. Мы дышим. С дыханием мы принимаем кислород; но мы принимаем в себя не только к ислород, — будучи соединены в нашем дыхательном процессе с тем, что происходит во внешнем мире, в воздушном пространстве, мы оказываемся включены также в ритм внешнего мира. Наш собственный ритм включен в ритм всей Вселенной. Однажды я даже демонстрировал это отношение в числах. Таким образом, ритмическими процессами собственного организма мы находимся в определенном отношении с окружающим миром. Благодаря этим процессам, протекающим так, что природные процессы входят в нас и продолжают действовать в нас, происходит то, что этим, в самом деле, опосредствуются те воздействия, которые оказывает на отдельного человека, например, Дух парода. Мы не просто едим, вещества перерабатываются в нас. Но этот материальный процесс — одновременно духовный, и благодаря тому, что мы принимаем и перерабатываем в себе вещества, в этом процессе может жить Дух народа. Жизнь Духа народа с нами не есть что-то чисто абстрактное; в том, что мы делаем изо дня в день и что совершает наш организм, выявляется жизнь Духа народа. Материальные процессы есть одновременно выражение духовного образа действия. Духу народа надо идти этим окольным путем, через дыхание, через питание и так далее входя в нас.

Отдельные духи народов, которых мы дифференцировали с других точек зрения в цикле лекций «Миссия отдельных народных душ в связи с германо-нордической мифологией», на разные лады действуют на людей в том аспекте, на который я только что указал, и этим характеризуются отдельные народные характеры на Земле. Отдельные народные характеры зависимы от духов народов. Но если мы духов-нонаучно проследим, на каких окольных путях действуют отдельные духи народов, то выяснится, например, следующее.

Человек дышит. Благодаря этому он находится в непрерывной связи с окружающим его воздухом. Он его вдыхает, он его выдыхает. И если в каком-нибудь особом случае благодаря конфигурации Земли и благодаря отношениям самого разного рода Дух народа избирает окольный путь именно через дыхание и тем самым посредством дыхания вызывает особую конфигурацию, характеристику соответствующего народа, то можно сказать: Дух народа действует на соответствующий народ посредством воздуха. Это на самом деле в особенно значительной степени имеет место у тех народностей, которые когда-либо населяли итальянский полуостров. На итальянском полуострове воздух является проводником воздействий Духа народа на людей. Можно сказать, что воздух Италии это то средство, тот проводник, через которого Дух народа отчеканивает свои воздействия в людях, населяющих итальянский полуостров, для того, чтобы дать им особую конфигурацию, благодаря которой они являются итальянским народом, древним римским народом и так далее. Стало быть, то, что по видимости представляется материальным воздействием, можно исследовать в его духовных подосновах, если идти духовнонаучным путем.

Теперь можно поставить вопрос: как обстоит дело с другими народами? Если посмотреть на остальные области Земли, то какие средства избирают духи народов, чтобы выразить особую конфигурацию их народов? — У народов, которые населяли или населяют ныне сегодняшнюю Францию, Дух народа действует на окольном пути посредством жидкого элемента, посредством всего, что не только поступает в качестве жидкости в наше тело, но и в качестве жидкости действует в нем. Итак, благодаря роду того, что содержится в организме и действует на него как жидкость, Дух народа вибрирует и ткет и определяет этим соответствующий народный характер. Это имеет место у народов, населявших или населяющих ныне сегодняшнюю Францию.

Эти вещи, однако, нельзя полностью понять, лишь односторонне следя за этим отношением. Это было бы весьма одностороннее восприятие, если бы вы имели в виду только одно это. При этом вы должны вспомнить о том, о чем я уже часто говорил: человек — это двойственное существо; голова и остальной организм действуют сами по себе. — Воздействие, о котором я теперь говорил в связи с итальянским и французским народом, распространяется, собственно, на весь остальной организм, кроме головы, а от головы идет другое воздействие. И только благодаря встрече воздействия, которое исходит от головы, и того, которое приходит из остального организма, окончательно возникает то, что потом отражается в народном характере. Воздействие, исходящее от головы, нейтрализуется, так сказать, воздействием, исходящим из остального организма.

Поэтому можно было бы сказать: с тем, что житель Италии вдыхает посредством воздуха, что в дыхании вообще является решающим для остального организма, кроме головы, с этим взаимодействует, исходя из головы, конфигурация нервной системы головы, дифференцированной духовно, то есть в той степени, в какой человек является человеком головных нервов. Во Франции это уже иначе. То, что живет в организме как ритм, — это особый ритм всего организма и особый для головы. И в то время как в Италии со стороны головы нервная деятельность вступает во взаимодействие с тем, что воздух вызывает у человека, во Франции — это уже ритм, ритмическое движение головы, вибрирование головного ритма совместно с тем, что вызывается жидкостью в организме. Так посредством особого взаимодействия индивидуального, головного человека с тем, что Дух народа вызывает, исходя из окружающего мира, выстраивается народный характер.

Из этого видно, что изучать то, что расчлененно простирается по всему организму Земли, можно, дав себе труд духовнонаучного наблюдения этих вещей. Ибо не учитывая вещи такого рода, человечество на самом деле не поймет своеобразной конфигурации поверхности Земли.

Спросим дальше об отдельных народных характерах, спросим о британском народном характере. Если Дух народа у итальянцев действует через воздух, у французов через водный элемент, то Дух народа британцев действует через все земное, главным образом через соль и ее соединения в организме. Самое главное здесь — это твердое. В то время как текучий элемент действует во французском народном характере, у британцев упрочивающий солевой элемент действует через все, что попадает в организм через питание и воздух. Это и вызывает своеобразную конфигурацию британского народного характера. Но и здесь опять-таки, исходя из головы, нечто нейтрализующе действует на то, что приходит из окружающего мира. Подобно тому, как ритм имеется в остальном организме и в голове, так в остальном организме и в голове имеется пищеварение, обмен веществ. То, каким способом организм головы осуществляет свой обмен веществ, этот способ обмена веществ взаимодействует с солевым элементом в организме, и это вызывает британский народный характер. Итак, земной элемент во взаимосвязи с обменом веществ головы согласует британский народный характер. И поэтому можно сказать: в то время как душа народа действует через солевой элемент, со стороны головы ей противодействует своеобразие обмена веществ головы.

Вы сможете изучить все отдельные черты какого-нибудь народного характера, присмотревшись к этим метаморфозам в образе действия народных душ.

Спросим теперь далее о Западе. У американцев это снова иначе, там действует подземный элемент. Если у британцев мы имеем дело с земным, с солевым, то в народном характере американцев действует подземный элемент, нечто, что вибрирует под землей. Там это оказывает преимущественное влияние на организм. В особенности же Дух народа оказывает воздействие на народный характер американского народа посредством подземных магнетических и электрических токов. А навстречу ему, опять-таки со стороны головы, струится нечто, что нейтрализует подземные магнетические и электрические токи, — навстречу ему излучается нечто, что в действительности является человеческой волей. В этом своеобразие народного характера американцев. В то время как о британском народном характере мы должны сказать, что в существенном он зависит от земного элемента, в той степени, в какой человек принимает его в свой организм, а затем тот приходит во взаимоотношение с обменом веществ головы, у американцев воля, поскольку она выявляется у народа, действует вместе с тем, что поступает из-под земли, и это отчеканивает американский народный характер. С этим связано и то, что я приводил даже в публичной лекции. Своей целостной свободной личностью человек может находиться в связи с элементами, находящимися над землей и доходящими до земли. Если же он находится под влиянием народной души, исходящим из-под земли, то он формируется не свободно, а становится, так сказать, одержимым народной душой. И в публичной лекции я показал, что американец может говорить даже то же самое, что говорит и такой среднеевропеец, как Герман Гримм, и тем не менее это будет не то же самое. В то время как у Германа Гримма видно, что им все человечески завоевано, у Вудро Вильсона видно, что он человечески одержим.

Из этого вы можете видеть одно, и это важно, потому что наше нынешнее время нуждается в видении таких вещей. Когда сегодня два-три человека говорят одно и то же, то на это люди смотрят с точки зрения содержания, смотрят абстрактно. Но два человека могут говорить по содержанию одно и то же, положение одного может звучать точно так же, как у другого, но один может нести в душе завоеванные, приобретенные вещи, а другой может иметь их, восприняв благодаря одержимости. Содержание часто бывает не существенным, существенна степень, в какой то, что говорят, выработано собственной душой, либо же получено благодаря одержимости. Вот что важно. Сегодня обладают пониманием только абстрактного. У Германа Гримма можно видеть, что он произносил только то, что он раз десять так и сяк поворачивал в своей душе; но можно взять фразу Вильсона и поставить над ней «Герман Гримм» и наоборот, однако дело не в ней. Герман Гримм имеет нечто выработанное, Вудро Вильсон — нечто от одержимости, поступающее к нему от подземных существ. Эти вещи доступны познанию, к ним совсем не требуется приближаться с эмоциями и страстями, они вполне доступны объективному познанию.

Будем спрашивать далее, обойдя пока Германию и обратив взгляд к Востоку. Если посмотреть на Восток, который, лишь постепенно поднимаясь из хаоса, в будущем засияет в своем исконном облике, то вам навстречу выступит нечто своеобразное. Подобно тому, как Дух народа у итальянцев действует через воздух, у французского народа — через воду, у англичан — через земной, а у американцев через подземный элемент, у русских, славян Дух народа действует через свет. В вибрирующем свете действительно действует Дух народа, о котором речь идет на Востоке. И когда из эмбриональных оболочек высвободится то, что на Востоке должно расти в будущее, обнаружится, что и способ действия Духа народа на европейском Востоке совсем иной, нежели способ действия Духа народа на Западе. Ибо если я говорю, что Дух народа действует через свет, то курьезное состоит в том, что он действует не непосредственно через вибрирующий свет, но так, что свет сначала опускается на почву, а от почвы отбрасывается назад. Этим восходящим от почвы светом пользуется Дух народа у русского человека, чтобы на него действовать. Но это действует не на организм, а прямо на голову, на образ мышления, на способ формирования представлений, чувств и так далее. Стало быть, здесь способ действия Духа народа прямо противоположен способу действия на Западе, где Дух народа действует, исходя из остального организма, а ему противодействует нечто со стороны головы. На Востоке он действует через свет. Свет, текущий назад от земли, является средством для Духа народа и действует преимущественно на голову. А то, что реагирует, приходит от остального организма, особенно от сердца, и действует наоборот, в направлении головы и меняет исходящее оттуда воздействие. Сегодня это еще в хаотическом состоянии, в эмбриональных оболочках. Таков ритм дыхания, достигающий головы и нейтрализующий то, что на окольном пути через свет приходит от Духа народа.

То, что обнаруживается на ближайшем к нам Востоке, действительно в еще большей мере, если пойти на восток дальше. Своеобразие азиатского Востока вообще состоит в том, что Дух народа действует отчасти еще также через свет, который воспринимается почвой, отражается назад и воздействует на голову. Или же Дух народа действует еще и через то, что уже не является светом, что вообще незримо — через гармонию сфер, вибрации которой ведь тоже проходят через все и которая для духовного человечества азиатского Востока равноценна с воздействием Духа народа, поскольку тот действует прямо через гармонию сфер, которая отражается от Земли и действует на голову. А противодействует ей ритм дыхания. В этом заключена тайна того, что на Востоке искавшие Духа всегда пытались установить связь с ним в особом развитии дыхания. Если вы станете изучать йогу, вы увидите, что она притязает на особый род развития дыхания. Основывается это на том, что отдельный человек как член всего человечества, а не в качестве отдельного человека, пытается обрести духовность через Духа народа; он ищет ее таким образом, как это на самом деле отвечает основам его народного характера. Значит, чем дальше мы будем идти на Восток, тем больше мы будем встречать такие вещи. Конечно, это может обнаруживаться во встречающихся иногда утонченных проявлениях этого народного характера, но также и в перерождении этих проявлений народного характера, как иногда в некоторых отклонениях обнаруживается нечто подобное. Отдельные народы и целые расы бывают в исключительной степени подвержены таким отклонениям, когда, например, наступает дисгармония, если воздействие головы совпадает с воздействиями остального организма и так далее. Но сегодня быть может совсем не надо советовать останавливаться на отдельных дисгармониях, поскольку сегодня, принадлежа к какому-нибудь народу, надо по тем или иным основаниям любить другие народы. Этого требуют обстоятельства; здесь многое могло бы быть понято не разумом, а душой, иначе бы люди, может быть, и не поняли этого. Если когда-нибудь наступят другие времена, то быть может возможно будет поговорить и об этих восточных народах и о подобных проблемах.

Теперь можно поставить вопрос: как обстоят дела у среднеевропейских народов? Поскольку мы говорим скорее о географических соотношениях, то и Среднюю Европу мы имеем в виду не в социально-политическом отношении. Я не отвечаю также и на вопросы о расовых отношениях; это, как вы видите, спиритуально-географические отношения. Следовательно, мы можем говорить о Средней Европе, к которой не относятся Франция и Италия.

Своеобразная черта народной души, действующей в Средней Европе, состоит в том, что, — подобно тому, как в других областях воздействие, согласно изложенному, осуществляется через воздух, воду, через солевой элемент и так далее, — она действует непосредственно через тепло. Дух народа в Средней Европе избирает окольный путь, избирает в качестве проводника тепло. Причем это действие установлено не совсем жестко, а может быть индивидуализировано. В Средней Европе могут быть люди, у которых это воздействие Духа народа может происходить по-разному, — в одном случае, исходя из остального организма, в другом — из головы; смотря также и по тому, согревает л и внешний воздух непосредственно, или тепло поступает через пищу, либо через дыхание. Все это — проводники для Духа народа. А то, что здесь оказывает противодействие его деятельности, — это опять-таки тепло, так что тепло, поскольку оно будет обладать внешними проявлениями, является проводником для Духа народа в Средней Европе. То же, что идет ему навстречу, — это опять-таки поступающее изнутри собственное тепло человека, произведенное им самим. Поэтому можно сказать: навстречу тому, что как тепло действует в организме благодаря Духу народа, идет собственное тепло головы; если же тепло Духа народа действует через голову, тогда навстречу ему течет тепло от остального организма. Тепло воздействует на тепло, и притом воздействует так, что зависит преимущественно от большей или меньшей оживленности деятельности внешних чувств и именно способности восприятия. Человек подвижного ума, с любовью взирающий па вещи вокруг себя, развивает больше собственного тепла. Человек небрежный, поверхностный, чувствующий не много, не обращающий внимания ни на что, развивает меньше собственного тепла. — Это соучастие в жизни своего окружения, для которого у человека открыто сердце и глаза, есть то, что противоударяет теплу, через которое действует Дух народа, так что тепло сталкивается с теплом. В этом состоит своеобразие образа действия Духа народа в Средней Европе, и на этом покоится многое в народном характере, потому что одно тепло находится в таком глубоком родстве с другим теплом. Образ действия остальных Духов народов не содержит такого глубокого родства: воля не состоит в подобном родстве с электричеством, соли не столь родственны пищеварительному элементу головы, и так же обстоит дело и с другими указанными воздействиями. Но тепло способствует выработке европейского характера, выражающегося в умении более или менее погружаться во все. — Мы не собираемся давать оценки, а только характеризуем, поэтому каждый может понимать сказанное, как ему угодно, — как добродетель или как порок. — Тепло сталкивается с теплом, — это делает человека гибким, пластичным, осваивающимся в любой ситуации, также и с чужим народным характером. О, если заглянуть в историю, она покажет, как отдельные немецкие племена входили в состав чуждых народностей или принимали чуждый элемент. Все, что теперь было сказано, должно будет укрепить вас.

Из сказанного сегодня в самой значительной мере явствует также великая противоположность между азиатским Востоком и американским Западом. Я бы сказал: свет и даже то, что располагается в эфире над светом, — это то, чем народная душа на Востоке пользуется, чтобы подойти к людям, хоть он |свет] и отражается от земли. Подземный элемент, что находится под землей, принадлежит Западу. — Все это может глубоко ввести нас в органически-душевную жизнь всего организма Земли в его совместной жизни с человечеством. Это говорится без малейшего намерения задеть какую-либо часть населения Земли или польстить другой части. Однако истина все-таки состоит в том, что на Востоке существует целый поток, устремляющийся к Духу, тогда как на Западе налицо стремление вниз, к тяжести, приковывающее людей к земле. Соответствует ли это более или менее американскому народному характеру, судить об этом я предоставляю другим. Итак, я бы сказал, восходящий поток на Востоке, — и отлив, действие в направлении земли на Западе. И это жизнь.

Человек уподобляется, приспосабливается к земным условиям, конечно, не сразу, а в течение жизни, в течение поколений. И, следовательно, если европеец отправится на Восток, заведет там детей, а эти дети своих детей, то царящие там условия вызовут развитие в них описанных отношений. Эти вещи действуют в человеке. Как у нашего физического организма из плеча растет не нос, а рука, так и в Америке никогда не появится хороший йог. Йога там может быть насаждена, но ведь и в теплице можно вырастить всевозможные растения, но дело вовсе не в этом, а в том, что предполагается самим развитием сообразно природной взаимосвязи. Естественнонаучная биология совершенно не в состоянии объяснить условия на Земле. Для этого надо вникать, например, в различные образы действия народных душ, как об этом нами говорилось сегодня, вникать в то, как выражается в явленном неявленное.
Из лекции 28 января 1917 г. в Дорнахе. GA 174  — Тело духа народа. 
...Что такое «народ» для нынешней абстрактно мыслящей материалистической эпохи? Столько-то и столько-то душ, говорящих на одном языке! Ибо материалистическая эпоха, конечно же, не имеет понятия о
народе, как об особой индивидуальности, настоящей отдельной индивидуальности. Но так говорим о народе мы, а для материализма народ не что иное, как некоторое число душ, говорящих на одном языке. Это абстракция, здесь понятие не относится к конкретному существу. Но что же тогда следует для вас из того, чтобы говоря о народе, говорить не об абстракции, а о конкретном существе?

В антропософии существует возможность изучения человека, который тоже является конкретным существом, — он состоит из физического тела, эфирного тела, астрального тела, Я. Но, могли бы вы сказать, если народ — это тоже конкретное существо, то и его можно было бы изучать таким же образом, в нем тоже можно было бы допустить какую-то расчлененность.

Это действительно возможно. И в настоящем оккультизме кроме человека изучаются и другие существа, столь же конкретные, как и он. Только их члены надо искать в другом, нежели у человека. Ведь имей народная душа те же самые члены, она была бы человеком; однако народная душа — не человек, это другое существо. Положение вещей таково, что на самом деле в народоведении необходимо изучать отдель-ные народные души, и только тогда получишь правильные понятия.

Правда, не следует и обобщать, иначе снова впадешь в абстракции; поэтому говорить можно только как бы примерами. Возьмем какую-нибудь конкретную народную душу, ту, скажем, которая сегодня охватывает итальянский народ, поскольку народ в лице составляющих его индивидуумов охватывается народной душой. Возьмем отдельную народную душу и спросим: каким образом можем мы говорить об этой особой народной душе? — О человеке мы скажем, что у него есть физическое тело, а о физическом теле — что в нем столько-то и столько-то солей, столько-то и столько-то остальных минеральных веществ, пять процентов твердого вещества, далее — жидкое, газообразное и так далее, — все это его физическое тело. Если же мы будем говорить о народной душе, вроде итальянской, то у нее нет человеческого тела, но зато она имеет нечто, что может рассматриваться по аналогии с физическим телом. Она только не имеет солей, твердых составных частей, а также жидких для своего физического тела, эта итальянская народная душа. Этим я не хочу сказать, что другие народные души не имеют жидких составных частей, но у итальянской их нет. Она начинает с газообразных. Она не несет в себе водных и иных составных частей, ее тело соткано из воздуха как из самого плотного материала; все остальное у нее еще тоньше. Так что если о человеке мы говорим, что он имеет в себе землю, то об итальянской народной душе надо сказать, что она имеет прежде всего воздух. Если у человека мы имеем далее водный элемент, то у итальянской народной души — тепло. Человек имеет далее воздух, который он вдыхает и выдыхает, итальянская народная душа имеет вместо этого звучания, то есть звучания сфер.

Тем самым вы имеете приблизительно то, что соответствует физическому телу, только его ингредиенты другие. Вместо того, что мы говорим о человеке: твердое, жидкое, газообразное и тепловое, мы должны, — если допускаем для итальянской народной души что-либо подобное физическому телу (но только это тело физическое не в том же смысле), — должны сказать: воздух, тепло, свет, звук. — Из этого вы можете увидеть, что если итальянская народная душа на самом деле одушевляет человека, которому она принадлежит, то она может избрать к нему окольный путь через дыхание, потому что ее низшей, наиболее плотной составной частью является воздух. И, действительно, сообщение между отдельным человеком и народной душой у итальянского народа происходит через дыхание. Здесь народная душа сообщает себя человеку. Это действительный, реальный процесс. Дышат, естественно, посредством чего-то иного, но в процесс дыхания вкрадывается влияние народной души.

С тем же успехом можно было бы исходить из того, что соответствует эфирному телу. Оно [у итальянской народной души] начиналось бы с жизненного эфира, вместо светового эфира имелось бы то, что было описано в моей «Теософии» как «пламя вожделений», затем звуковому эфиру соответствовало бы то, что названо там «текучей возбудимостью» и так далее. Ингредиенты вы найдете в моей «Теософии», вам надо только суметь применить их. И если бы вы изучали далее, каким образом осуществляется это сообщение, эта связь народной души и отдельного человека, если бы вы изучали это далее на том основании, которое я здесь привожу, то вы увидели бы, каким образом с этими вещами связаны все те качества, которые составляют народный характер. Это вполне возможно изучить, изучить конкретно.

Эти вещи можно излагать только в виде примеров. Скажем, мы захотели исследовать русскую народную душу. Здесь мы бы не нашли в качестве низшего члена ничего материального в том смысле, в каком материальны твердое, жидкое, газообразное и тепловое. В качестве низшего члена, то есть того, что свойственно русской народной душе так же, как человеку — соли, мы бы нашли в качестве твердого световой эфир. И затем мы бы нашли, что звуковой эфир свойственен русской народной душе, как человеку свойственна жидкость; жизненный эфир, как человеку — воздух, а пламя вожделений свойственно тому, что у русской народной души соответствует физическому телу так же, как человек имеет в себе тепло. И тогда можно было бы спросить: как же тогда русская народная душа сообщается с отдельными русскими людьми?

—
Это происходит так, что падающий вниз свет некоторым образом обратно отражается от земли. Свет оказывает определенные воздействия на землю. Он не только, я бы сказал, физически отражается обратно,  —
свет отражается от растительности, от того, что несет почва. Свет действует не прямо на отдельного русского, а сначала на землю, причем не на грубую физическую землю, а на растения и на все, что растет и созревает на земле, и оттуда излучается назад. И в том, что излучается назад, дан проводник, посредством которого русская народная душа ириходит в связь с отдельными русскими. Отсюда и отношение к своей земле, ко всему, что производит земля, у русских гораздо значительнее, чем у остальных народов. Это связано со своеобразным способом действия народной души. А текучая возбудимость, — и это необычайно значительно, — это первый эфирный ингредиент для русской народной души, который является для человека чем-то вроде света.

Здесь вы приходите к конкретному народоведению, и можете изучать, каким образом один дух разговаривает с другим духом, причем когда один дух — это человек, а другой — народная душа. Это совершается в подсознании. Когда итальянец дышит и с помощью дыхания поддерживает свою жизнь, — то есть изначально-то он хочет чего-то совершенно иного, когда вдыхает и выдыхает, чтобы поддерживать жизнь, — ему нашептывает, с ним в подсознании говорит народная душа. Он не слышит, но его астральное тело воспринимает это и живет в том, чем под порогом его сознания обмениваются между собой народная душа и отдельный человек.

А в том, что оплодотворенная солнечным светом излучает русская почва, содержатся таинственные руны, нашептываемые руны, посредством которых русская народная душа разговаривает с отдельным русским, когда тот идет по своей земле или чувствует жизнь, излучаемую светом. Только не подумайте, будто эти вещи опять берутся в материальном смысле. Будучи русским, вы, конечно, можете жить и в Швейцарии; в Швейцарии тоже есть отраженный землей свет. Если вы итальянец, то в Швейцарии вы будете, дыша, слышать, как шепчет ваша народная душа; если вы русский, вы будете чувствовать, как от швейцарской почвы поднимается то, что вы можете слушать, будучи русским. Не надо принимать эти вещи материально. Они связаны не с местом, хотя собственная земля, разумеется, дает больше, потому что человек опять-таки в известном смысле восприимчив к материальному. Итальянский воздух вместе со всем климатом Италии, разумеется, облегчает и поддерживает то говорение, которое я характеризовал; русская почва облегчает и поддерживает иное. Но не надо понимать это материалистически, — русский, разумеется, может быть русским где угодно вне России, хотя русская земля, конечно же, особенно помогает быть русским. Вы видите, с одной стороны, приходится считаться с материализмом, а с другой — он оказывается чем-то совсем не абсолютным, а относительным. Ибо в теле русской народной души содержится не только свет, реющий над русской почвой, но свет повсюду, вообще. Ведь русская народная душа, — как вы знаете, я уже характеризовал все это, — имеет ранг Архангела, а Архангел не прикован к месту, он — существо надпространственное.

Такие вещи, такие конкретные понятия должны были бы лежать в основе объективного рассмотрения отношения человека с его народом. Подумайте только, насколько далеко современное человечество от малейшего понятия о том конкретном, о чем идет речь, когда называется имя того или иного народа. Тем не менее, сегодня со всех сторон сыплются всемирные программы, причем постоянно бросаются названиями народов. До какой степени все это, что так и кишит в мире, есть только фраза, вы сможете осознать, по-настоящему взвесив, что душа народа — это конкретное существо и каждое из них отличается от другого. Ибо то, чем у итальянской народной души служит воздух, у русской народной души служит свет; а это опять-таки обуславливает совершенно иной род коммуникации между душой народа и отдельным человеком.
Из лекции 3 декабря 1914 г. в Мюнхене. GA 174а  — Человек в его отношении к духам народов в бодрствовании и во сне. Отношение духа народа к отдельным индивидам во Франции и России. 
...Из совсем элементарного описания в антропософии мы уже знаем, что под народными душами понимается не то, что под этим понимает внешний экзотерический мир, имея в виду абстрактное понятие. Делами народов вершат вполне определенные существа, можно сказать, в ранге Архангелов (надо только прочесть об этом в цикле лекций «Миссия отдельных народных душ»), — существа, обладающие сознанием более высоким, нежели человеческое сознание. Так что, обращая взгляд к этим народным душам, мы говорим о них как о настоящих, реальных существах, даже более реальных, нежели мы сами, люди. Каким образом человек как духовно-душевное существо вступает в отношение к этим народным душам? Поставим сначала этот вопрос.

Мы знаем, что человек живет своим сознанием попеременно между бодрствованием и сном; мы знаем, что человеку надлежит бодрствовать в своем физическом и эфирном теле и что затем, между засыпанием и пробуждением, он пребывает в своем астральном теле и в своем Я. Находясь между засыпанием и пробуждением своим астральным телом и Я за пределами своего физического тела, он находится в регионе, который с точки зрения его отношения к народной душе, которой он в определенной инкарнации принадлежит, является совершенно иным, нежели тот регион, в котором человек находится в отношении к народной душе, когда пребывает в физическом теле. Ведь благодаря своему языку и благодаря многому другому человек рождается в области своей народной души. Каким образом эта народная душа действует на человеческую душу, на то, что во сне изымается из физического и эфирного тела, но что при бодрствовании находится в теле? Каким образом душа того народа, которому принадлежит человек, действует на индивидуальную душу человека?

Она действует, собственно, только то время, пока человек от пробуждения до засыпания погружен в физическое тело. Тогда человек погружен в силы физического и эфирного тела, и в эти силы погружено также, я бы сказал, своего рода щупальцами то, что является народной душой, душой того народа, которому человек особо принадлежит в какой-либо инкарнации. Мы погружаемся не только в наше физическое тело, мы погружаемся также и в определенную часть нашей народной души, живем, будучи в нашем физическом теле от пробуждения до засыпания, вместе с тем, что происходит в физическом теле, в пределах народной души. То, что мы переживаем в общении с народной душой, мы переживаем во время нашего бодрственного состояния, но только так, что народная душа не гласит непосредственно в том, что существует в полном сознании в нашем Я, а гласит, исходя из эфирного тела, больше в подсознательную часть астрального тела, окрашивает нас, придает нам нюансы, дает определенное направление нашему чувству и темпераменту. Вот то существенное, что касается того, каким образом мы вступаем в отношение с нею. Тот, кто благодаря соответствующему посвящению способен наблюдать все, что соучаствует, когда человек погружен в физическое тело, видит, созерцает встречу с народной душой при погружении в физическое тело. И если я говорю об этом, то вы вскоре поймете, что в том, что может сказать духовный исследователь о той или иной народной душе, должна царить полная объективность.

Ведь в те мгновения, когда духовный исследователь надлежащим образом укрепляет и пронизывает светом свое духовно-душевное существо и делает его способным жить сознательно и независимо от тела, он живет тем, что может наблюдать, где находится человек даже и тогда, когда своим духовно-душевным, своим астральным телом и Я тот находится за пределами физического тела. Духовный исследователь тогда наблюдает, как в промежутке между засыпанием и пробуждением каждая человеческая душа погружена в круг всех действующих в данное время народных душ. Значит, в то время как, будучи погружен в физическое тело, человек живет вместе с народной душой своей нации, в состоянии сна он пребывает вместе со всеми остальными народными душами соответствующей эпохи за исключением той, с которой он связан в состоянии бодрствования в физическом теле.

Духовный исследователь имеет достаточно возможностей для ознакомления с характерными особенностями других народных душ, ибо как только он осознает себя в своем состоянии, свободном от тела, оказывается, что он духовно-душевно так же точно живет вместе с другими народными душами, как в физическом теле живет со своей собственной народной душой. Здесь было бы совсем невозможно односторонним образом, исходя из обычных пристрастий говорить то или иное о какой-либо народной душе. Когда же духовный исследователь сознательно живет с другими народными душами, то это сознательное переживание также являет ему, что каждый человек между засыпанием и пробуждением бессознательно связан с другими народными душами, однако несколько иначе, нежели со своей собственной народной душой. Погружаясь в физическое тело, узнаешь, хотя и в подсознании, отдельную народную душу с ее существенными чертами, в существенной стороне ее деятельности при воздействии на самого себя. Во сне или в посвятительном состоянии узнаешь другие народные души, но не по отдельности, а в их взаимодействии, и при этом нет только собственной народной души. Все остальные взаимодействуют, как в хороводе, и внутри того, что составляет их деятельность в хороводе, живешь подобно тому, как в физическом теле днем живешь вместе с одной [своей] народной душой. Следовательно, там живешь не со своеобразием одной народной души, а с взаимодействием многих. Есть лишь одно, благодаря чему в состоянии, свободном от тела, то есть во сне, можно сделаться как бы приговоренным, совершенно определенно приговоренным к вырван-ности из нормальной совместной жизни с хороводом народных душ и к пребыванию лишь с одной чужой народной душой. Поймите меня хорошенько! Это не нормально — быть [во сне] вместе с одной чужой народной душой, но этого можно достичь, особенно страстно ненавидя эту другую народную душу. Тем самым обрекаешь себя на вырванность из хоровода других народных душ и совместную жизнь в состоянии сна с этой народной душой, тогда как в состоянии бодрствования живешь вместе с собственной народной душой.

Таковы духовные истины, открывающиеся духовному исследованию. Оно показывает вам горькую истину того положения, которое часто высказывается со стороны духовной науки, — что то, что выступает нам навстречу во внешней действительности, есть Майя, великая иллюзия, и что за этой Майей, за этим покровом лежат истины, о которых не только своим рассудком, но и своей волей ничего не хотел бы знать тот, кто хотел бы довольствоваться лишь покровом Майи. В наше время имеется еще много людей, которые не могут распознать, что находится за покровом Майи, и поэтому не могут понять, что такой незримый, сверхчувственный мир существует и что в нем действуют совершенно иные отношения человеческих душ к другим народным душам, нежели может сниться. Серьезно принимая духовную науку именно там, где она указывает на сферы, связанные с нашей жизнью, надо уметь сносить, что духовная наука указывает на отношения духовного мира, погружаться в которые поистине неудобно даже одним только сознанием, и тем более сопротивляются этому своей волей. В эти вещи не хотят погружаться, желая, чтобы в отношении многого истина была иной. То, что не только рассудок, но и воля упорствует в отношении тех горьких истин, о которых должна говорить духовная наука, это нечто такое, что мы как-нибудь также проведем перед нашей душой. А исходя из чувств, которые могут быть вызваны такими разъяснениями, как только что сделанные, мы поймем, что основной принцип, который мы имеем в нашем духовном движении относительно определенного действия без различия расы, цвета кожи, национальности и так далее, в сущности, тесно связан с глубоким существом этого нашего движения. Ведь для того, кто понимает глубокую серьезность духовнонаучных истин, абсурдом было бы не быть представителем этого первого принципа. Это настоящий абсурд, ибо глубоко ненавидеть какую-либо народную душу — это значит приговорить себя к подсознательному нахождению вместе с этой народной душой во время сна точно так же, как во время бодрствования пребываешь вместе с народной душой, являющейся твоей собственной. Ибо нормальная жизнь во сне вместе с народными душами состоит в том, чтобы быть вместе со всем хороводом других народных душ данной эпохи. Мудрое устройство мира заботится о том, чтобы человек не делался односторонним.

Мы часто подчеркиваем, что то, что человек должен пережить в ближайшие годы из проводимых им между смертью и новым рождением, известным образом зависит от последующих воздействий жизни в теле между рождением и смертью. К этой жизни в теле, — а это мы можем вывести из того, что только что излагалось, — относится совместная жизнь с народной душой. Эта совместная жизнь с народ -ной душой, сказал я, окрашивает нас, нюансирует нас; проходя через врата смерти, мы берем с собой в духовный мир импульс, который в нас вносит душа народа, и теперь должны постепенно все это сбросить с себя. Если поразмыслить над этим, то без лишних слов станет ясно, что от того, каким образом человек живет со своей народной душой, зависит и то, в каком отношении к этой народной душе он будет находиться в переживании последующих воздействий земной жизни непосредственно после смерти.

Рассмотрим в отношении только что сказанного две европейские нации — русский и французский народы. Настоящая жизнь народных душ такова, что они с их сознанием должны действовать иначе, чем человек с его сознанием. Как действует человек с его сознанием? Он направляет взгляд на горизонт внешних фактов, но может обратить его и на свою собственную душу. Мы знаем, что в определенном отношении люди отличаются друг от друга. К одной группе, принадлежит, например, Гете, объективно покоящийся на вещах своим взглядом, к другой — Шиллер, занятый больше своим внутренним миром и большей частью исходя из него осуществляющий то, что должен создать. Таковы же приблизительно, но только приблизительно, и души народов, ибо их сознание устроено совершенно иначе. Души народов находятся в различном отношении к отдельным индивидам, принадлежащим к народу. Когда они направляют взгляд на внешнее, то это бывает большей частью волевой взгляд, взгляд, ниспосылающий импульсы в души отдельных членов народа. Здесь они, следовательно, обращаясь к отдельным индивидам, действуют объективно вовне. — Или же они могут жить больше в своем внутреннем мире. К таким народным душам, приверженным больше, я бы сказал, не народнодушевному реализму, простирающемуся над индивидами, а народнодушевному идеализму, живущему больше в себе, — к таковым в особенности относится французская народная душа. Эта французская народная душа в том, как она сегодня пронизывает французский народ, обладает определенным постоянством сознания благодаря тому, что смотрит назад, в более раннюю эпоху.

Я уже часто обращал внимание на то, что наше обычное физическое бодрственное сознание мы имеем благодаря тому, что мы погружены в наше пространственное тело. После смерти мы имеем наше сознание благодаря тому, что оглядываемся на время нашей прежней жизни. В этом мы можем предощутить характерную особенность более высокого сознания, развертывающегося не в пространстве, а во времени, и тогда нам уже нетрудно немного представить себе, что за сознание имеет французская народная душа. Она возжигает свое «Я», оглядываясь на древнюю Грецию, ибо, по-существу, она является своего рода повторением, возрождением древнегреческого элемента. Этот древнегреческий элемент вновь оживает во французской народной душе так же, как египетско-халдейский элемент третьего послеатлантического культурного периода оживает в итальянской народной душе. Поэтому итальянская народная душа имеет больше возможности побудительно действовать на душу ощущающую отдельных человеческих индивидуумов, принадлежащих данному народу. Собственная природа французской народной души дает побуждение душе рассудка, или характера, отдельных индивидуальностей. Это можно доказать во всех частностях. Даже отдельные исторические факты удивительным образом объясняются, если привлечь эти общие результаты духовного исследования.

Достаточно указать кое-что в этом отношении. Припомним, в чем состояло своеобразие египетской народной души? В то время еще существовала астрология, непосредственно действующая на душу. Народная душа взирала на движения небесных тел; в том, что происходило в Космосе, она видела не так, как современные люди, одни только материальные процессы, но, на самом деле, она воспринимала позади того, что происходит во внешнем мире, деятельность духовных существ. Она относилась ко всему Космосу так, как человек относится к другому человеку, зная, что через всю физиономию этого другого человека глядит душа. Так что для древнего египтянина все было физиономией, и в природе он воспринимал душу. Смысл поступательного развития до Нового времени заключен в том, что то, что прежде было элементарной способностью, возгоравшейся в телесности человека непосредственно, в Новое время, в нашу пятую послеат-лантическую эпоху сделалось внутренней жизнью. И подобно тому, как больше элементарным было то, что переживал египтянин, так итальянец больше во внутреннем мире переживает то, что он повторяет, что он переживает в своей душе ощущающей благодаря тому, что он переживает в душе ощущающей это духовно-космическое, но теперь более внутренне. Что может быть более внутренним, нежели египетская астрология в «Божественной комедии» Данте, — настоящем воскресении древнеегипетской астрологии, но воскресении внутреннем!

С таким же успехом мы могли бы доказать вспыхивание древнегреческого элемента, но не в сознании отдельного француза, а в действии импульсов его народной души. Это можно проследить вплоть до новейших изобретений и частностей; но только люди не идут навстречу таким исследованиям с необходимой серьезностью. Греция — и то, как она называла другие народы, «варвары» — даже это! — оживает вновь. Можно было бы доказать, что во всей французской литературе и искусстве древнегреческий элемент, — я имею в виду, не сознательно, а в более глубоких импульсах, — оживает так, как он должен оживать в наше время. Мы, следовательно, имеем перед собой народную душу, переработавшую все, что было в греческой культуре, и поэтому действующую необычайно сильно на отдельные человеческие индивиды, пронизывающую и охватывающую эти индивиды. Следствием этого является то, что когда душа отдельного француза погружается в физическое и эфирное тело, она погружается в ткань и бытие резко выраженной деятельности народной души. Она встречает резко выраженные импульсы этой народной души. Отсюда проистекает то, что француз, воспринимая в своем физическом теле эту четкую, ясную жизнь и деятельность народной души, живет больше в ней, нежели в своем элементарном чувстве Я. Он живет больше в образе, в представлении, которое он создает себе о французе и которое всплывает из народной души. Он живет образом француза. С этим образом связано все, что для него имеет большое значение, — gloire'n* так далее. Француз живет в своем собственном образе, поднимающемся из эфирного тела. Он сильно отчеканен, этот образ фантазии, он входит в ткань духовнодушевного существа отдельного человека, и тот берет его, этот весьма подвижный в эфирном теле образ, с собой, даже идя после смерти в духовный мир. Он весьма плохо отделяет его от себя. С большим трудом отделяет он от себя свой эфирный образ. Представление, созданное им о
себе самом, держится за него, будучи прочно с ним связано.
*gloiren — глория, слава, величие (франц.)

Совершенно иное отношение к отдельной индивидуальности у народной души русского народа. Эта русская народная душа не должна повторять какую-либо послеатлантическую культуру в том же смысле, как французский народ; это юная народная душа, она накладывает на эфирное тело небольшой отпечаток. Отсюда отдельный индивидуум, принадлежащий к этой русской народной душе, погружаясь в свое физическое тело, встречает мало четкости, а поэтому, направляясь в духовный мир, берет с собой мало четких вещей, мало как бы сотканных из эфира образов фантазии.

Так отличаются души отношением к их народным душам после смерти. С одной стороны, мы имеем воинство таких душ, которые, пройдя через смерть, вносят в духовный мир резко очерченные образы их собственного существа, а с другой стороны, на Востоке мы видим восходящие вверх юные души, принадлежащие юной народной душе; они мало несут вверх резко очерченных, текущих в эфирном теле образов человека.

Как я уже часто излагал, ныне мы стоим перед великим событием грядущей эпохи — совершенно особым выступлением Христа. Мне нет надобности излагать это сегодня. Но с последней трети XIX века ему предшествует как поборник соответствующей подготовки людей к Событию Христа тот Дух, которого мы называем Михаилом, предводителем воинства Солнечного Духа. Все заключается в том, чтобы событие, корое духовно должно разыграться в человечестве, было соответствующим образом подготовлено в духовном мире. А это может произойти только таким путем, что в духовном мире будет вестись работа как бы над чистым формированием предстоящего эфирного явления Христа, который должен ведь являться человеку как эфирный облик. Но для того необходимо, чтобы тот, кто предшествует Солнечному Духу, Михаил, выиграл одну битву в духовном мире. Для этой битвы ему нужна

помощь душ, которые перешли в духовный мир и которые благодаря их юлам мало принесли в духовный мир резко очерченных образов фантазии. Таким видим мы Михаила, а в его свите — множество русских душ, сражающихся за чистоту духовного горизонта в жестокой битве с душами, пришедшими с Запада и приносящими резко очерченные образы фантазии. Они должны быть рассеяны, растворены. Мы видим, как уже с последней трети XIX века подготавливается эта битва между Востоком и Западом, жестокая битва, которая должна послужить продвижению человечества вперед и которая состоит в том, что европейский Восток сражается против европейского Запада, что духовная Россия ведет решительную борьбу с духовной Францией. Видеть это, видеть, что в той же самой мере, как здесь, внизу, в области великой ил-люзии осуществляется физический союз между Западом и Востоком, гам, в духовном мире европейским Востоком, Россией ведется решительная борьба с европейским Западом, Францией, — видеть это, мои дорогие друзья, принадлежит к самому потрясающему в событиях нашего времени. Мы имеем здесь один из тех случаев, — они потрясающе действуют на духовного исследователя, — когда можно видеть, как то, что находится под покровом внешнего чувственного мира, часто является противоположностью тому, что происходит здесь, внизу, в области иллюзии. Но я хотел бы снова и снова предостеречь от заблуждения, будто такие вещи можно распознать с помощью спекуляции. Тот, например, кто исходя из того, что мною говорилось по отдельным случаям, — о том, что духовное предстает противоположностью того, что выступает в области великой Майи, — тот, кто сделал бы из этого вывод, будто надо всегда искать противоположное, когда хочешь попасть из физической области в духовную, заблуждался бы весьма сильно. Ибо есть случаи, когда в духовном мире вещи разыгрываются в точности так, как в физическом. Между тем случаем и другим, когда они разыгрываются до такой степени противоположно, как в случае с союзом Франции и России в физическом и с борьбой в духовном, существуют всевозможные переходные ступени.
Из лекции 16 марта 1915 г. в Берлине. GА 157  — Духи европейских народов (за исключением русского) проходят своего рода воплощение в своем народе. 
...Будучи связаны с духовным миром, мы имеем отношения с разнообразнейшими духами высших Иерархий. К их числу относятся те духи, к которым мы как человеческие индивидуальности имеем только одно отношение, которые не предназначены к какой-либо мировой функции. Но мы принадлежим и таким существам, которые имеют какую-либо мировую функцию; например, каждый принадлежит к какому-нибудь Духу народа. Подобно тому, как мы связаны чувственно воспринимаемыми процессами нашего организма с чувственно воспринимаемой природой, так вверху мы связаны со всеми духами, которые сверхчувственно нисходят в физически-чувственный мир. И как здесь мы стоим перед вещами внешнего мира и образуем о них представления и мысли, так и существа высших Иерархий образуют свои мысли и представления благодаря тому, что мы являемся для них объектами. Мы — объекты для существ высших Иерархий, мы являемся для них тем царством, относительно которого они образуют свои мысли. Эти мысли имеют более волевую природу.

Эти существа отличаются отношением, в каком к нам эти высшие Иерархии находятся, и одно важное отличие может нам стать ясным, если мы обратим внимание на то, каким образом протекает развитие таких существ высших Иерархий, например, духов народов. Мы здесь, между рождением и смертью, тоже проходим развитие, отчего наше «Я» становится все более зрелым, набирается в мире все больше опыта. Молодой человек не может иметь столько же опыта, сколько старый. Так и с существами высших Иерархий; только ход их развития несколько иной, чем наш.

Мы можем рассмотреть какое-либо существо из высших Иерархий, например, итальянского Духа народа. Этот итальянский Дух народа проходит свое развитие, и мы в самом деле можем точно указать момент, когда этот Дух народа прошел важный этап. Мы знаем, что связь между итальянским Духом народа и отдельным итальянцем такова, что Дух народа действует через душу ощущающую итальянца. Но только это его действие через душу ощущающую поначалу таково, что он действует как бы только на душевное существо и лишь позднее, в своем дальнейшем развитии этот народный Дух все больше и больше вторгается своей волей также и в то, каким образом душа выражает себя в телесно-физическом. Если вы проследите итальянскую историю, вы найдете одну важную дату, приблизительно 1530 г. Это тот г., когда итальянский народный Дух становится настолько могущественным, что теперь начинает действовать даже на телесность, и с тех пор начинает специфически развиваться национальный характер. Оккультно это выглядит так, что Дух народа приобретает более могущественную волю, он начинает гравировать даже телесность и формировать народный характер вплоть до самой телесности. В то время как наше «Я» становится все более независимым от тела, Дух народа проделывает обратное развитие. После того, как он некоторое время действовал на душевный элемент, он в своем действии начинает достигать самой телесности.

То же самое мы найдем у французского Духа народа, если обратимся приблизительно к 1600 г., а у английского Духа народа — примерно около 1650 г. Если ранее Дух народа охватывал преимущественно душевное существо человека, то отныне он распространяет свою деятельность на телесное существо. Его воля становится могущественнее, и душа может оказывать уже меньше сопротивления приобретению национальной конфигурации. Поэтому около этого времени начинается резкое проявление национального характера. Оно имеет происхождение в нисхождении Духа народа. Он располагался выше, пока действовал больше в душевном элементе; он сходит вниз, когда действует больше в телесном. Таким образом, нисхождение Духа народа на итальянском полуострове мы имеем около 1530 г., во Франции — в начале 17 в., а в Англии — в середине 17 в. Шекспир действовал раньше, чем Дух народа прошел этот этап. Это существенно. Отсюда тот своеобразный разрыв в восприятии Шекспира, который возник у англичан и который имел следствием, что как раз в Германии Шекспира ценили больше, чем в самой Англии. Мы имеем здесь дело со все большим нисхождением Духа народа к отдельным людям.

Если же мы теперь посмотрим на развитие немецкого народного Духа, то нечто подобное мы заметим в период приблизительно между 1750 и 1850 г.г. Но здесь мы должны курьезным образом сказать, что этот Дух народа спускается, а затем снова поднимается. И это нечто важное. Процесс, который разыгрывался у западных народов, мы можем проследить, только увидев, как Духи народов спускаются и охватывают народы. У немецкого же народа мы видим, что Дух народа тоже спускается в середине 18 ст., но в середине 19 этот Дух народа вновь поднимается вверх, так что здесь совсем иное соотношение. Делается попытка сформировать немецкий характер в значительный народный характер, но делается это лишь некоторое время. После того как в этом направлении было кое-что сделано, Дух народа снова поднимается вверх, чтобы опять-таки воздействовать только на душевное.

Расцвет немецкой духовной жизни приходится на ту эпоху, когда Дух народа спускался вниз глубже всего. Разумеется, Дух народа остается при своем народе. Однако ныне он снова держится в духовных высях. В этом — своеобразие немецкого народного Духа. Он спускался уже и ранее, но и тогда он отказывался от слишком сильного формирования нации. Такая кристаллизация национальности, как у западных народов, у немецкого народа из-за своеобразия немецкого Духа народа не может настать. Отсюда немецкая душа (Wesen) должна все время оставаться более универсальной, нежели у остальных народов. Эти вещи действительно связаны с глубокими истинами духовных миров. Если бы немецкого народного Духа стали искать во времена Гете, то его нашли бы примерно на том уровне, где находили бы английского или французского или итальянского Духа народа. Ища же его сегодня, надо подниматься выше. Наступят вновь времена, когда он спустится, и наступят времена, когда он снова поднимется. Это движение в том и другом направлении составляет характерную черту немецкого народного Духа.

С русским народным Духом дело обстоит так, что он вообще не спускается, чтобы кристаллизовать народ, но постоянно остается чем -то вроде облака, парящего над народом, так что его всегда надо будет искать вверху, и потому этот народ может проходить духовное развитие лишь в том случае, если сочтет за благо соединить со своим собственным существом то, что вырабатывается на Западе, чтобы вместе с Западом основать культуру, потому что из самого себя развернуть культуру он никогда не сможет.
Из лекции 14 марта 1915 г. в Нюрнберге. G А 159/160  — Дух русского народа не достигает отдельных индивидуумов своего народа.
...У русского народа надо ясно видеть, что Архангел относится к отдельным Я народа совершенно иначе, чем у западных и среднеевропейских народов. У западноевропейских народов дело обстоит так, что Архангел своими волевыми лучами воздействует — у итальянского народа на душу ощущающую, у французского народа — на душу рассудочную (или душу характера), у британского народа — на душу сознательную, у немецкого народа — на Я. У русского же народа народный Дух вообще не действует внутри души. Он словно парит над народом наподобие облака, а душа только может предчувствовать его вверху и тосковать о нем. Он остается еще как бы групповым Духом. Здесь нет глубокой связи Духа народа с отдельными человеческими Я. Едва ли можно получить более трагическое, более серьезное впечатление, нежели присутствуя при русско-православном богослужении, этом богослужении, при котором человеческие Я тех верующих, которые в нем участвуют, почти полностью выключены. Там над всем царит безлично всеобщее, отдельные личности совершенно не затрагивающее. Нечто, не гласящее ничего в глубины человеческой природы, царит в этом богослужении. Это непосредственное выражение того, что русская душа еще совершенно не пробуждена для того оживления, которое проистекает от общения отдельного Я с Духом народа. Все это имеет нечто одеревенело-шаблонное, как будто духовное простерлось из неведомых миров и превратилось просто в деревянно-шаблонное, как в отправлениях культа, так и в иконописи. Мы стоим здесь перед чем-то еще совершенно иным, нежели то, что имеет место в Западной Европе. Мы стоим здесь перед тем, что Архангел еще и не имел намерения включиться в национальный элемент. Поэтому для русских национальное — это еще сон души. Разумеется, русский постоянно говорит об «истинно русском человеке», и русские писатели тоже говорят о нем, но это сон души, подчеркиваемый ими особенно потому, что Дух народа не включен в человека, а русский тоскует по надличному Духу народа.
Из лекции 23 октября 1905 г. (вечерней) в Берлине. GА 93  — Личность и народ. Посмертная судьба русских идеалистов.
...Человек живет не только как индивидуум, он принадлежит семье, племени, народу, т.е. какой-то общности. Он обособлен, собственно, только своим физическим и эфирным телами. Я уже говорил, что астральное тело имеет текучие границы, что промежуточная субстанция постоянно склонна принимать течения извне и обновляться. Если же припомнить, что мы принадлежим какому-нибудь народу, племени, семье, тогда дело приобретает дополнительный аспект.

Если рассматривать астральное тело отдельного человека, то почти у каждого оно отличается от астрального тела другого человека своей основной окраской. Оно имеет определенный оттенок, наружно выражающийся в темпераменте. Темперамент, стало быть, выражается в определенном основном цвете. В этом отношении человек находится в связи со всем своим окружением, так что характер семьи, племени или народа, которым он принадлежит, запечатлевается в основном цвете.

Будучи оккультистом, здесь можно делать интересные наблюдения, например, вновь посещая город, который видел, может быть, 10 л. назад. Если рассматривать нетронутое астральное тело детей, то видно, что помимо основного цвета, оно имеет еще и другие основные цвета. Если при 1 посещении тщательно рассмотреть эти нетронутые астральные тела детей и сравнить их с астральными телами тех детей, которые будут жить в городе 10 л. спустя, то увидишь, что их внешний вид изменился. В человеческой индивидуальности есть что-то, что движется вперед подобно развитию города, племени или народа. Это проистекает из того, что течения коллективного астрального тела, окружающего меня извне, находятся в постоянном взаимодействии с моим астральным телом, живущим в этом коллективном астральном теле. Отсюда мы имеем и народный темперамент, выраженный в совокупном астральном теле народа.

Каждый народ и всякое иное сообщество имеет такое астральное тело, и оно втекает в астральные тела отдельных людей. Вот причина, отчего может возникнуть определенная дисгармония между отдельными людьми и задачей всего народа. Не всегда задатки развития идут в мире одним и тем же путем. Более обширное по охвату очень часто опережает то, что является менее обширным.

Рассмотрим, к примеру, народ. Народ — это не произвольно собранное образование, не что-то, что произведено случайно; каждый народ в ходе развития человечества имеет свою определенную задачу. Тот, кто рассматривает народ с более высокой точки зрения, может сказать, что каждый народ имеет определенную задачу и что его народ также облечен определенной задачей. Он может сказать себе: я принадлежу к этому народу, так что вместе с ним я должен служить общей народной задаче, и я могу так служить ей, поскольку во мне живет астральность, принадлежащая всему народу. Это назначение народа отчетливо выражено на астральном плане, оно является определенной идеей, чем-то, что живет на планах, лежащих выше астрального плана. Для изучения замыслов Мирового порядка нужно подниматься над астральным планом, на ментальный план.

Например, 4 подраса, из которой произошла наша раса, развилась из маленького круга людей в Азии и сформировалась в еврейско-греческо-латинскую расу*. Она имела задачей исполнение 1 миссии христианства в аспекте данных народов. Идеей этой расы было распространение христианства в Европе и пограничных областях на его 1 этапе. Это одна народная идея.

* Старое теософское наименование четвертой послеатлантической культурной эпохи (747 г. до Р.Х. — 1413 г.). — Прим. перев.

В прежние времена пользовалась признанием всеобъемлющая идея реинкарнации и кармы. Затем наступил перелом, и люди стали воспитываться в представлении, что значение имеет одна физическая жизнь. Это отчетливо выступает в греческом искусстве, развившем чувство внешней формы. В этом было заложено облагорожение физического плана для внешних чувств. Затем у римлян развилось право, изживающееся непосредственно на физическом плане. Наконец, христианство пронизывает это право моралью, так что одна-единственная земная жизнь приобретает такое значение, что от нее делается зависящей вся вечность. Это односторонняя идея, но она была правильна и необходима. Католические народы приняли на себя миссию распространения христианства и понесли ее на Север Европы, благодаря чему новую миссию получили германские народы.

Мы видим, стало быть, что народная идея живет во всем народе, и каждый в отдельности принадлежит этой идее. То, что было развито прежде в области пластики в прекрасных формах чувственного мира в греческом искусстве, что развилось в качестве права, а позже было углублено до моральности, все это мы развили в наше время до технической жизни на пользу буржуа. Города основывались, росли и расцветали и развивали собственную культуру, культуру бюргерства. Затем из нее произошла мораль полезности, давшая толчок развитию односторонней науки, достигшей своего высшего пункта в нынешнее время.

Здесь мы можем обнаружить действие деваханического принципа. Это то, что обнимает собой эти изменения в ходе развития, что показывает, каким образом действует народная идея. Каким образом выражается эта идея, зависит от общего астрального тела народа, от народного темперамента. Искусство, например, у какого-нибудь иного народа, нежели греческий, выразилось бы совершенно иначе.

Хотя народная идея живет в каждом отдельном члене народа, отдельный человек все-таки не растворяется в народной идее. Наряду с ней он выражает еще и свою личность. И здесь обнаруживается нечто совершенно своеобразное и примечательное. Поначалу человеку легче бывает освоиться в мыслительном мире своего народа, в его деваханическом предназначении, нежели установить равновесие между собственными чувствами и чувствами этого народа. Это не так легко, особенно для тех, кто уже достиг более высокого образования и культуры. На более низкой ступени развития это равновесие между чувствами человека и народа более вероятно, потому что там всегда имеет место большее включение индивидуального ощущения в общенародное ощущение. Чем ниже ступень, на которой находится отдельный человек, тем сильнее у него выражается народное ощущение, народная идея, наподобие того, как животное является отпечатком своего вида.

Когда же человек развивается, он извлекает свое астральное тело из общенародного, оно становится более дифференцированным, более определенным. И тогда может статься, что его астральное тело примет ту форму менталитета, которая находится над ступенью менталитета его народа. Рассудочно, или мыслительно, схватывая то, что светит с этой более высокой ступени, можно легко охватить идеалы. Иногда случается, что чувства астрального тела человека не настолько развиты, как его мысли. Мысли народа могут воздействовать на мысли отдельного человека настолько сильно, что захватят его, прежде чем он достаточно разовьется.

Индивидуумы, с которыми это происходит, мечтатели-идеалисты — это мученики ради прогресса своего народа. Они являются мучениками, потому что сами опережают то, чем фактически является их обычное астральное тело, потому всей своей благородной душой они самоотреченно обращены к какому-нибудь идеалу. Когда такие люди умирают, тогда их неразвитая астральность выступает с тем большей силой; тогда в действие вступает то, что не было заключено в идеале народа, ибо в будущем они имеют дело только с их собственным развитием. Когда умирает такой человек, бывший при жизни большим и благородным идеалистом, посвятившим себя идеалам своего народа, то все это заглушается еще сохраняющимся в нем личным элементом. Тогда полностью выступают низшие свойства его астрального тела. Представьте себе теперь, что такой человек принял мученический венец. Он творил благородные дела, но подвергся тому жесткому обращению со стороны своего народа, какому иногда подвергаются такие продвинутые натуры. При жизни он, несмотря на это, смело и отважно, безоглядно следовал своему идеалу. Но если он был замучен или даже умерщвлен из-за своего идеала, то непосредственно после смерти выступают мысли о мщении. То, что он оттеснял как личное, остается в Камалоке.

Народ, подобным образом обращающийся со своими идеалистами, создает себе в Камалоке дурные силы, действующие обратно на него. Россия создала себе такие дурные силы. Много лет она плетьми преследовала благородных людей. Теперь вот низшие силы этих людей действуют в Камалоке как враги того, что живет в России, враги тех, которым они при жизни жертвовали собой. Можно было видеть, как такие мученики, давно умершие, теперь сражаются на стороне японцев против собственного же народа. Это факт, который становится понятным, если мы заглянем в более глубоко действующие силы душевной жизни. Явления будущего станут ясными, если смотреть на них с этой точки зрения.

Из лекции 29 мая 1907 г. в Мюнхене. GA 99  — Дополнение.
...Оккультные наблюдения показывают, что среди астральных существ, участвовавших в отдельных сражениях русско-японской войны, находились умершие русские, которые действовали против своего собственного народа. Причина этого в том, что в последние времена развития русского народа много благородных идеалистов погибло в тюрьме или на эшафоте. Это были люди высоких идеалов, но не настолько развитые, чтобы уметь прощать. Они умерли с сильным чувством мести против виновников их смерти. Оно должно было изживаться в период их Камалоки, ибо только там изживаются такие мстительные чувства. После своей смерти они с астрального плана наполняли души сражающихся японцев чувствами ненависти и мести против народа, к которому сами принадлежали. Если бы они уже были в Девахане, они говорили бы: я прощаю моих врагов! — Ибо в Девахане, видя идущие им навстречу извне облака ненависти и мести, они понимали бы, сколь ужасны и сколь недостойны такие их чувства. Так оккультное исследование показывает нам, что целые народы могут находиться под влиянием своих предков.

III.

Инкарнация в России.
Из лекции 17 января 1915 г. в Берлине. GA 157  — Откуда приходят души для инкарнации в России.
...С тех пор как Мистерия Голгофы включилась в происходящее на Земле, те импульсы, те силы и существа, которые прошли через эту Мистерию Голгофы, стали входить в качестве живых сил во все, совершающееся в развитии человечества на Земле. Иными словами, говоря конкретнее: во всех решающих событиях, во всем, что происходило важного и существенного, Импульс Христа действует через тех, кто является его служителями, его спиритуальными помощниками. В настоящее время христианством часто называют только то, что может быть понято людьми. Но я часто подчеркивал: то, что пришло в мир через христианство, столь велико, столь могущественно, что и до настоящего времени человеческий разум был отнюдь не в состоянии действительно постигнуть хотя бы только самые элементарные из сил Импульса Христа. Если бы Христу пришлось действовать только посредством того, что люди в нем могут понять, то у Него было бы мало возможности действовать. Но дело не в том, что вошло в человечество через понятия человеческого разума, что люди могут мыслить о Христе, а в том, что со времени Мистерии Голгофы Он находится здесь, действует непосредственно среди людей и в их образе действий. Дело не в том, насколько Он понимается людьми, а в том, что Он как живое существо находился здесь и изливал себя в то, что происходило в виде решающих фактов развития. Правда, благодаря нашей Духовной Науке мы и сегодня в состоянии только немного понимать глубины Импульса Христа; грядущие эпохи будут все больше и больше понимать и видеть их. Нам не может служить поводом к высокомерию то, что мы сегодня можем постичь в Импульсе Христа. Духовная Наука хочет постигать несколько больше, нежели люди могли постичь во Христе в истекшие эпохи. В истекшие эпохи о Христе могли размышлять только при помощи тех средств, которые дает внешний рассудок, внешний разум, внешнее исследование. Ныне мы получаем для этой цели Духовную Науку, смотрим благодаря ей в сверхчувственные миры и из сверхчувственных миров можем давать некоторый ответ относительно значения Мистерии Голгофы. Меньше всего были в состоянии понимать, что такое Христос и что такое те спиритуальные силы, которые находятся у Него на службе как народные души и тому подобное, те люди, в чью область сначала должен был вступить Христос. И все-таки Импульс Христа должен был вливаться, — например, в римский мир. И к.р. на одном примере, который в иной связи мы уже приводили, можем мы лучше всего видеть, как действует Христос как живая сила и как Он предводительствует своими спиритуальными служителями, когда речь идет о том, чтобы вызывать вещи, которые должны влиться в развитие для настоящего прогресса человечества.

Я хотел бы еще раз указать на факт, который я имею в виду. В 312 г. нашего летоисчисления случилось, что тот, благодаря кому христианство сделалось государственной религией в Римской империи, Константин, сын Констанция Хлора, выступил со своим войском против тогдашнего повелителя Рима, Максенция. И, конечно, глядя на то, как противостояли друг другу 2 войска, надо было сказать: обстоятельства для Константина были самые неблагоприятные, ибо его войско было в 5 раз меньше войска Максенция. Мы можем представить себе, что по состоянию тогдашнего военного искусства у обоих войск были вполне выдающиеся военачальники. Однако тогда дело было к.р. не в человеческой искусности, а в том, что текущему вперед Импульсу Христа была дана возможность вторгнуться в человечество требуемым тогдашней эпохой образом. Что тогда можно было понимать в Импульсе Христа, что принимали сердца людей из Импульса Христа, исходя из сознания той эпохи, на этот счет мы можем убедиться, если посмотрим, что происходило вокруг Рима и что осуществлялось из Рима 2 10летий позже, — если посмотрим, как исходя из честного убеждения в том, что тогда можно было приобрести из человеческого знания, боролся с христианством Юлиан Отступник. И тот, кто обратит внимание, каким образом боролся с христианством Юлиан и его сторонники, тот скажет себе: несомненно, в отношении человеческого знания Юлиан и его приверженцы находились на вершине своей эпохи; с этой точки зрения, они были намного просвещеннее христиан своего времени, хоть они и снова перешли в язычество. О них можно сказать: они представляли собой все, что тогда можно было представлять как человеческое знание. Однако, то, что является человеческим знанием, не могло в 312 г. стать решающим, но должна была быть дана возможность вхождения Христа и его служителей в историческое развитие человечества. Если же бы Максенций и его сторонники еще могли опираться на искусство военачальников, как и на то, чего тогда можно было бы достигнуть с помощью человеческого знания и человеческой мудрости, и далее не произошло бы ничего, тогда, вне всякого сомнения, не выявилось бы то, что должно было выявиться. Итак, что же произошло?

Произошло следующее: движущийся вперед Импульс Христа вливался в те деятельности душ, которые не лежали в области сознания людей, о которых человечество ничего не знало. И он действительно направлял людей так, что осуществлялось то, что должно было осуществиться. Ибо битва между Константином и Максенцием, происходившая 28/10/312 г. у Saxa Rubra*, была решена не человеческим искусством, а была решена, — сколь бы нынешняя просвещенность ни сопротивлялась признанию этого, — снами-сновидения, т.е. тем, что называют снами-сновидениями, но чем они для нас уже не являются. 

* Saxa Rubra — Красные камни (лат.), местность в Этрурии. — Прим. перев.

Ибо через сны в души обоих военачальников влилось все то, что не могло влиться в них через человеческий разум. Сначала Максенцию приснилось, что он должен покинуть свой город. Он обратился еще к сивиллиному оракулу; тот сказал ему, что того, что должно свершиться, он достигнет, если отважится на битву за пределами города. Это было самое злополучное, что он мог сделать, особенно еще и потому, что его войско было намного сильнее, чем войско Константина. Он должен был бы знать, что полученное из высших миров он должен был бы сперва истолковать и что изречение оракула могло ввести его в заблуждение. Константин тоже видел сон, сказавший ему, что он победит, если поведет свое войско в битву под знаком Христа, и в соответствии с этим он и поступил. То, что влилось в души на окольном пути через сон, перешло в действие и повлекло за собой то, что тогда так изменило мир, что достаточно лишь немного поразмыслить, чтобы сказать: что сталось бы с западным миром, если бы сверхчувственные силы столь очевидным образом не вторглись в происходившие события?

Но рассмотрим эти события поближе. В то время на западе и на юге Европы были инкарнированы души, которые должны были воспринять христианство, должны были стать носителями христианства. К.р. самые просвещенные души своим рассудком, своим разумом тогда не могли прийти к тому, чтобы стать носителями Импульса Христа, потому что время для этого еще не пришло. Им пришлось приходить к христианству посредством того, что внешним образом складывалось вокруг них. Об этих людях можно сказать: они облачались в христианство как в платье, а в глубинах своего существа они не были чересчур захвачены им. Они стали скорее служебными звеньями, нежели в своем глубочайшем существе непосредственно охваченными Импульсом Христа. Так еще долгое время, вплоть до 8, 9 века и даже далее обстояло дело, в сущности, с лучшими душами в западной области Европы. Им нужно было принять христианство как платье, носить это платье христианства в своем эфирном, но не в астральном теле. Подумайте над тем, что значит, когда я говорю, что они несли христианство в эфирном теле. Это значит, что они восприняли его так, что были христианами в бодрственном состоянии, но что они не могли брать христианство с собой, когда выходили из физического и эфирного тела. Так они и проходили чрез врата смерти, так что о них можно сказать: из того царства, через которое человек проходит между смертью и новым рождением, они взирали вниз на то, чем они были в истекшей земной жизни; однако христианские импульсы, проистекавшие из тогдашней жизни, им тогда было невозможно брать с собой непосредственно для их дальнейшей жизни. Христианство они носили скорее как платье.

Заметим эту взаимосвязь ради того рассмотрения, которое я хочу привести сразу вслед за этим; заметим, каким образом души принимали христианство во внешней жизни, и заметим, что это христианство не принадлежало к тому, что души могли пронести с собой через духовный мир, когда человек проходит через врата смерти, чтобы подготовиться к новой земной жизни. Заметим, что эти души могли приходить в новое земное существование, лишь забыв христианство. Ибо в более поздней земной жизни не помнят о том, что в более ранней жизни носили как платье. Если бы имело место обратное, то нашим гимназистам не надо было бы учить греческий, ибо многие из них были воплощены в Греции; но они не помнят своей греческой инкарнации и поэтому должны учить греческий заново. Через жизнь же, которую те, бывшие инкарнированными на западе Европы души проходили между смертью и новым рождением, они не могли пронести христианство, потому что они внутренне не сочетали эти импульсы со своим Я и астральным телом. Нечто своеобразное было в том, каким образом души переходили к жизни в более поздних воплощениях. Запомним это и рассмотрим теперь другие факты, на которые я уже тоже указывал.

Мы знаем, что эпоха, в которой мы ныне живем, пятый послеатлантический культурный период, начиналась главным образом в пятнадцатом, шестнадцатом веках, когда для европейского мира должно было подготавливаться то, что преимущественно в наше время должно было вести к развитию души сознательной. Ведь это то, о чем идет речь в нашем пятом культурном периоде. То, что здесь должно было быть до-стигнуто, должно было достигаться, учитывая, что даже внешне в земном бытии наступили такие условия, которые благоприятствовали как раз развитию души сознательной, той души, которая может развиться, когда она направляет свои силы на материальное существование, на внешние факты физического бытия. Это должно было начаться и началось. Нам только надо вспомнить, сколь расширился кругозор Европы благодаря великим открытиям и тому, что за ними последовало, так что душа сознательная должна была развиваться преимущественно под материальным влиянием. При этом нам надо подумать лишь об одном, на что мы тоже указывали: к развертыванию и развитию души сознательной особенно призвано, но призвано односторонне все то, что относится к области британской народной души. И если взвесить все частности, едва ли можно себе представить, чтобы что-либо происходило столь планомерно, как это обращение британской народной души к этим материальным задачам жизни. Предначертание к этому целиком находится в пределах развития человечества.

Представим себе теперь, что в 15 ст. Англия была бы отвлечена от своей склонности именно к той области Земли, к которой она была обращена благодаря открытию великих областей за пределами Европы, и что в 15 ст. британская народная душа пришла бы к переживанию значительного территориального роста на европейском континенте. Представим себе, следовательно, что карта Европы изменилась таким образом. Тогда бы невозможно стало, во-первых, достичь того, что в Европе должно было быть достигнуто благодаря тому внутреннему углублению жизни, которое именно с этого момента, среди всевозможных препятствий происходило при содействии находящегося иод влиянием немецкой мистики протестантизма. Однако, вступая в развитие, Импульс Христа должен был позаботиться о том, чтобы держать британские интересы вдали от области, где души еще должны были подготавливаться к тому, чтобы стать внешними, наружными носителями Импульса Христа.

Импульс Христа должен был вливаться в дела европейского континента. Он должен был действовать так, чтобы вызывать гораздо большее, нежели то, что могло происходить благодаря человечеству, благодаря человеческой искусности. И что же произошло?

Произошло чудо. Все то, чего не могли осуществить те, кто стоял на высоте своего времени, осуществила бедная пастушка из-под Орлеана, Жанна д’Арк. То был действительно Импульс Христа, действовавший чрез своих михаэлических служителей в Жанне д’Арк, воспрепятствовавший слиянию Франции с Англией и вызвавший оттеснение Англии на ее остров. Тем самым было достигнуто двоякое. Одно — это то, что Франция получила свободу действий в Европе (это мы можем изучить, прослеживая последующие ст. в истории Франции), и то, что еще было заключено во французском народном духе, могло беспрепятственно воздействовать на европейскую культуру. Другим из достигнутого было то, что Англия получила область своего действия за пределами европейского континента. Это деяние, воздвигнутое таким образом посредством Жанны д’Арк, было благословением не только для французов, но и для самих англичан, поскольку они были отодвинуты в свою область.

Однако, если мы рассмотрим это в связи с тем, что заключено в движении вперед Импульса Христа на Земле, то деянием Жанны д’Арк было вызвано нечто, о чем мы можем сказать: то, что она в нем понимала своим обычным человеческим рассудком, было равно нулю в сравнении с тем, что дало карте Европы ее современный облик. События должны были протекать именно так, чтобы Импульс Христа мог распространяться правильным образом. Здесь мы видим, что такое живой Христос, вторгающийся из подземных глубин человеческой природы в исторические события; не тот Христос, которого люди понимают. Ибо Христов Импульс мы можем рассматривать двояко. Мы можем спросить себя: что понимали тогда люди в Импульсе Христа? Если мы раскроем книгу по истории и проследим историю человечества, то в истекших ст. мы увидим спорящих теологов, защищающих или оспаривающих всевозможные теории, пытающихся установить, как следует понимать человеческую свободу, божественную Троицу и т.д. Мы увидим бесчисленных теологов, спорящих между собой, взаимно объявляя себя правоверными теологами или в противном случае еретиками. Поэтому мы и христианское учение видим распространяющимся в меру возможностей того времени. Это одно. Но дело не в нем, как и не в том, что ныне люди могут осуществлять с помощью обыкновенного рассудка. Дело в том, что Христос незримо живет среди людей, Он незримое Существо и может из незримых глубин втекать в человеческие дела. И Он делал это там, где ему не было надобности втекать через человеческий рассудок, через человеческий разум, но где Он мог втекать через душу какого-нибудь «невразумленного», через душу Орлеанской Девы. А когда Он втекал, то как вели себя те, кто умел понимать христианство как официальное учение? Ну, они полагали, что носителя Импульса Христа надо сжечь! Требовалось некоторое время, пока это официальное учение не придет к другим взглядам. Пусть для официального учения это и имело значение, но тогдашним событиям провозглашение Орлеанской Девы святой репутации не создает.

Таков один из примеров, на котором мы можем видеть, каким образом Христос через своих служителей, — я сказал, он действовал через Орлеанскую Деву посредством своих михаэлических служителей, — каким образом Он как живое Существо вторгался в развитие человечества, а не просто через то, что о нем понимают люди. Но как раз на этом примере мы можем видеть еще и нечто иное. Ведь христианство уже существовало. Люди, находившиеся вокруг Орлеанской Девы, называли себя христианами. Они под своим христианством что-то понимали. Но о том, что они понимали, надо было бы сказать: тот кого вы ищете, его здесь нет, здесь есть Тот, кого вы не ищете, ибо вы Его не знаете. Несмотря на это, нам должно быть ясно, что было важно, было существенно, чтобы Христово развитие проходило через развитие Европы даже в том внешнем облачении, в котором оно там выступило. Сюда принадлежали души, которые могли воспринять христианство именно в этом внешнем обличии, которые могли носить его словно внешним образом. Это были все еще потомки тех душ, которые там были воплощены прежде, т.е. душ, которые все еще не приняли Христа в свое Я, а все еще принимали его в эфирное тело. И великое различие между Орлеанской Девой и прочими состояло в том, что она приняла Импульс Христа в глубочайшие подосновы своего астрального тела и из глубочайших сил астрального тела действовала ради Импульса Христа. Именно здесь мы имеем тот пункт, где мы можем уяснить то, что нам должно стать ясным: разницу между текущим развитием народов и текущим развитием отдельных человеческих индивидуальностей.

Если мы посмотрим, к примеру, на современных французов, то во французском народе, естественно, живет некоторое число человеческих индивидуальностей. Эти индивидуальности не те, которые, например, в их прежней инкарнации жили в этом народе, который там, на западе Европы принял внешнее облачение христианства. Ибо к. р. из-за того, что некоторое число людей на западе Европы должно было принять христианство как внешнее платье, эти люди проходили через врата смерти так, что при других условиях в ближайшей жизни были вынуждены соединиться с христианством в их астральном теле и Я. Именно из-за того, что они были воплощены на западе Европы, для них существовала необходимость иметь свое ближайшее воплощение не на западе Европы. Вообще это весьма редкий случай, — редкий, говорю я, но нет надобности, чтобы так было всегда, — чтобы душа в нескольких инкарнациях последовательно принадлежала одному и тому же земному сообществу. Души переходят из одного земного сообщества в другое.

Однако мы имеем пример, — и я говорю это, не желая возбуждать симпатии или антипатии или кому-нибудь польстить, — мы имеем пример, где души на самом деле многократно проходят через одну и ту же народность. Это имеет место у народа в Средней Европе. Этот средне-европейский народ имеет много душ, которые живут в нем сегодня и которые и прежде были воплощены в германских народах. Такой факт мы можем установить. Средствами оккультного исследования, какими мы на сегодня располагаем, мы часто даже не сможем это полностью объяснить; но факт этот существует. Такой факт, как, например, тот, что был изображен в публичной лекции в прошлый четверг «Германская душа и немецкий дух», получает свое объяснение, если мы знаем, что в среднеевропейской народной общности души появляются повторно. Является фактом, что к.р. в пределах этой народной сущности мы имеем определенно очерченные культурные эпохи. Надо лишь представить себе, что значит, что на заре германской культуры была эпоха, когда творили создатели «Песни о Нибелунгах», Вальтер фон дер Фогельвейде и другие; и надо представить себе, что позже настало время, когда начался новый расцвет германской культуры, а первое цветение было совсем забыто. Ибо к тому времени, когда Гете был молод, ничего, т. ск., не знали о первом расцвете германской культурной жизни. Именно потому, что души возвращаются в эту народную общность, должно забываться то, что уже некогда было, чтобы души находили нечто новое, когда они возвратятся, и не могли непосредственно примыкать к тому, что осталось от прежних времен. Ни у одного другого народа так, как у среднеевропейского, не переживалось такой метаморфозы, — от той вершины, какая была достигнута в 10, 11, 12 в.в., до той другой вершины, которая снова возникла в эпоху с конца 18 и начала 19 ст. и на продолжение которой мы смеем надеяться. От 1 момента ко 2 не идет никакого непрерывного потока, что становится объяснимым, только если мы знаем, что к. р. в этой области духовной культуры происходит возвращение душ. Быть может это связано также и с тем, что я упоминал вам относительно одного потрясающего факта, — что действительно только у современных среднеевропейских воинов можно было заметить, что они, пройдя через врата смерти, продолжают воевать; что вскоре после того, как они проходили через врата смерти, можно было видеть, что они воюют вместе с оставшимися. Поэтому можно иметь лучшие надежды на будущее, видя, что не только живые, живые в физическом смысле, но и умершие соучаствуют в происходящем.

Поставим теперь вопрос: как же обстоит дело с теми душами, которые были воплощены в Западной Европе в те времена, когда христианство принималось как внешнее облачение, а именно в эпоху 6, 7, 8, 9 в.в. и которые там или также среди римлян принимали христианство, но еще не могли соединить его со своим астральным телом и со своим Я? Как обстоит дело с этими душами?

Да, насколько странными для современного материалистически мыслящего человека, настолько значительными для жизни становятся учения Духовной Науки, когда дело идет о конкретных фактах. Люди все еще считают измышлениями некоторых глупых мечтателей, когда слышат о повторных земных жизнях. Этой идеи не приемлют, но находят ее извинительной после того, как даже великий Лессинг в минуту слабости допустил идею повторных земных жизней. Когда же действительно вникают в результаты оккультного исследования, тогда для людей большой просвещенности уже не являешься дураком, требующим какого-либо извинения. Тем не менее, мы должны подробнее остановиться на некоторых вещах, которые нам дает оккультное исследование; ибо только благодаря этому проникнет свет в то, что иначе должно оставаться великой иллюзией.

Поразительное здесь состоит в том, что из душ, которые при завершении римской эпохи жили на Западе, когда христианство постепенно приобретало влияние и затем стало государственной религией, весьма большое число идет нам навстречу с востока Европы, т.е. душ людей, которые выросли на востоке и находятся среди воинов России. Я говорил, замечайте факты, которые мы привели ранее. Ибо среди людей, которых убивают на востоке, которые воюют там или берутся в плен, мы находим души, жившие в последние времена Рима на западе Европы. Ныне нам навстречу с востока идут те, которые тогда давали христианству втекать в эфирное тело, а теперь в телах, принадлежащих относительно ниже стоящей культуре, благодаря своеобразной жизни востока, в бодрственном состоянии принимают христианство в свои души, инстинктивно, в чувстве, соединяясь с ним. Следовательно, они соединяются с Импульсом Христа в их астральных телах и благодаря этому наверстывают то, чего они не смогли достичь в их предыдущих инкарнациях. Таков весьма своеобразный факт, который оккультное исследование может явить нам в наши дни. Среди множества потрясающих фактов, которые под влиянием наших нынешних событий могут вступать в поле оккультного исследования, есть и такие. Что мы можем извлечь для себя из этих фактов?

Мы должны уяснить следующее. Мы должны вспомнить, что в поступательном движении среднеевропейской духовной жизни заключена задача совершенно сознательного соединения германской душевной жизни с христианством, возведения ее к вершинам истинно христианской культуры. Ведь к этому удивительным образом ст. направлялись ее течения и пути. Мы видим, как все это начинается. К. р. принимая во внимание наше время со всеми его ошибками и заблуждениями, мы увидим, что в среднеевропейской культуре есть зачаточное предрасположение, чтобы в немецком народном духе, в германской народной душе всеми силами осуществлялась подготовка к тому, чтобы теперь стать сознательно охваченными Импульсом Христа.

15 ст., когда девушка из-под Орлеана должна была спасать Францию, потому что тогда Франция имела великую миссию. Мы стоим, следовательно, перед тем значительным фактом, что немецкий дух призван в полном бодрственном состоянии, с помощью фактов, влившихся в немецкую духовную жизнь, все более сознательно воспринимать в будущем Импульс Христа. Он ст. должен был действовать, этот Импульс Христа, — действовать так, как мы постоянно указывали, — возвещая о себе в душах через подсознательные процессы. Но в будущем он должен соединяться с душами таким образом, чтобы это были люди, — а в Средней Европе они должны быть, — которые в бодрственном состоянии, при напряжении всех их сознательных духовных сил, не только тех, что находятся в физическом и эфирном теле, но и их Я и их астрального тела, соединялись с Импульсом Христа. Мы видим, как лучшие стремятся к этому. Возьмем самого лучшего — Гете. Но и то, что может быть приведено в особый пример в связи с Гете, заключено во всех душах, даже если они лишь смутно стремятся к этому.

Мы видим, как Гете создает представителя человечества, Фауста, которому он дает стремиться к наивысшему. Во 2 части поэмы он ведет его в греческую культуру, вводит его во все, что переживали народы, вводит так, что Фауст значительным образом переживает будущее там, где он хочет отвоевать сушу у моря и основать нечто, что является для него далеким будущим. И к чему же он его приводит под конец? Об этом Гете однажды сам сказал в одном разговоре Эккерману: ему надо было прибегнуть к помощи наглядных представлений христианства, чтобы показать, как Фауст воспаряет в духовный мир. И если вы возьмете тот чудесный по своей красоте образ, когда Mater gloriosa принимает душу Фауста, то вы получите противообраз того, что побуждало Рафаэля к его знаменитой картине, Сикстинской Мадонне, — там девственная мать несет душу вниз. В конце же «Фауста» мы видим, как Дева-Матерь возносит души, — это смертное рождение души. Так мы совершенно сознательно, исходя из человеческого духа, видим интимнейшее стремление, то, чего можно достигнуть из христианства, чего можно всегда достигать так, чтобы через врата смерти это могло быть внесено в жизнь, которую после подготовки между смертью и новым рождением человек проводит в новой земной жизни. То, что таким образом мы можем видеть у самого Гете, есть характерная черта немецкой нации. А по этому мы можем судить, что за задача здесь стоит перед людьми. Это — задача, и мы можем со всей ясностью начертать перед нашей душой, что настоящим благословением общечеловеческого прогресса может ныне стать создание в определенном кругу гармоничного отношения между Средней Европой и Восточной Европой.

Можно было бы представить себе, что благодаря грубой силе Восточная Европа сумеет простереться на запад, на Среднюю Европу. Можно представить себе, что дело могло бы дойти до этого. Но это означало бы то же самое, как если бы в 15 в. деяние Жанны д’Арк не состоялось и тогда Англия аннексировала бы Францию. Если бы до этого дошло, — я это говорил определенно, — то тем самым произошло бы нечто, что оказалось бы несчастьем не только для Франции, но и поразило бы бедой и Англию. А если бы немецкая духовная культура понесла ущерб со стороны Востока, то это повредило бы не просто немецкой духовной культуре, но вместе с ней и Востоку. Худшим из того, что могло бы постигнуть Восток, было бы, если бы он сумел временно распространиться и повредить немецкой духовной культуре. Ибо я сказал: души людей, воплощавшиеся прежде в Западной Европе или на итальянском полуострове, выросшие теперь на Востоке, как бы инстинктивно соединяются в подсознательных глубинах астрального тела с Импульсом Христа. Однако тем, чем Импульс Христа в них должен стать, он никогда не сможет стать благодаря одному прямолинейному развитию того, что под именем православного, — по своему существу византийского, — католицизма* инстинктивно живет в душах, ибо это имя, а не импульс. Стать тем, чем оно должно стать, для него невозможно, как невозможно женщине иметь ребенка без мужчины. И если бы что-то хотело возникнуть из самого Востока, какой он есть ныне, то это было бы похоже на то глупое желание, когда женщина захотела бы получить дитя без мужчины. То, что подготавливается на Востоке, может стать чем-то только благодаря тому, что сила человеческого Я и силы человеческого познания в Средней Европе энергично, сознательно, — т.е. в состоянии полного бодрствования, — исходя из того, что души преследуют в их природе Я, соединятся с Импульсом Христа. Только благодаря тому, что немецкий народный Дух найдет души, которые насаждают Импульс Христа в астральном теле и в Я так, как он может быть насажден именно в состоянии полного бодрствования, только благодаря этому для культуры будущего сможет возникнуть то, что должно возникнуть. И это должно возникать через гармонизацию, через связь с тем, что сознательно, все сознательнее и сознательнее достигается в Средней Европе.

* Здесь, как и в некоторых других случаях, Р. Штейнер пользуется названием, которое официально в равной мере использует как греческая, так и римская церковь: православная, т.е. ортодоксальная и вселенская, т.е. католическая, — хотя исторически с XI в. греческая (а вместе с ней и остальные восточные церкви) именуется преимущественно православной, а римская — католической. — Прим. перев.

Для этого необходимы не 1-2 ст., а еще долгое время. На это уйдет столь много времени, что, скажем, начиная с 1400 г. можно насчитать 2100 лет. Если прибавить к 1400 г. 2100 л., то получишь приблизительно тот момент в земном развитии, когда явится то, что зачаточно заключено в германской духовной жизни с тех пор, как существует такая духовная жизнь. Из этого мы видим, что надо смотреть на будущее, измеряемое не 100летиями, а более чем 1000летием, где среднеевропейский народный Дух имеет задачу, которая уже принадлежит этому будущему и которая состоит в том, чтобы все больше и больше лелеять ту духовную жизнь, благодаря которой понимание Импульса Христа, в прежние времена бессознательно, хотя и жизненно, проходившего через европейские народы, воспринимается в бодрственном состоянии вплоть до астрального тела и «Я». Когда же развитие примет это направление, тогда путем подъема к тому, что таким образом достигается в Средней Европе, на Востоке постепенно будет достигнута ступень, которая там может быть достигнута в силу особого предрасположения. Такова воля Мировой Мудрости. Мы интерпретируем эту волю Мировой Мудрости в верном смысле, только когда говорим себе: для самого европейского Востока было бы величайшим несчастьем, если бы он нанес урон той духовной силе, на которую он должен к.р. опираться, которую он должен был бы к.р. уважительно, дружественно холить и лелеять. К этому он еще должен будет прийти. Пока что ему еще очень, очень многого для этого недостает; к.р. лучшим из них для этого еще очень многого недостает. В своей близорукости они все еще не позволяют себе положиться на то, что может давать Востоку именно среднеевропейская духовная жизнь...

Из лекции 7 февраля 1920 г. в Дорнахе. GA 196 — Дополнительно о путях воплощающихся душ.
...Глядя в зеркало духовного мировоззрения, можно сказать: все те души, которые сегодня воплощены на Востоке (im Osten), то есть там, где для нас находится восток, будут искать своего следующего воплощения на Западе (im Westen). Западные люди будут искать своего следующего воплощения больше на Востоке. Середина будет служить посредником...

Лекция 9 ноября 1914 г. в Дорнахе. GА 158  — Исторические особенности формирования телесной организации в России. Значение инкарнации в русском теле, ее посмертные последствия.

Как мы знаем, душевное существо человека предстает перед нами расчлененным на душу ощущающую, душу рассудочную или душу характера и душу сознательную. Мы знаем, что в этих трех членах души работает Я человека, как это описано в «Теософии». Но на самом деле в человеческой природе происходит много такого, что в том виде, в каком оно происходит, в сознание не проникает. Именно духовнонаучное познание может постепенно привести к тому, что многое из того, что лежит в глубинах человеческой души, будет освещено светом сознания. Пока же душа человека живет как обычно, она освещает лишь малую часть всего душевного горизонта, а под этим горизонтом лежит многое, имеющее для души весьма глубокое значение, но в обычной жизни не сознаваемое, хотя в известной мере и гораздо более важное для формирования человеческой душевной жизни, нежели то, что сознается. Прежде всего, давайте бросим наш взгляд на то, что обыкновенно сознания не достигает. Для нынешних людей даже весьма благотворно, что оно не достигает сознания. Но мы позже увидим, что это не всегда было так для всех людей. Если бы можно было лишь чуть-чуть углубить обычное повседневное человеческое сознание и поднять в верхнее сознание то, что, я бы сказал, лишь на одну степень бессознательнее обычного сознания, тогда бы человеческая душа очень скоро догадалась, что она составляет ту тройственность, о которой было сказано, что она, в самом деле, представляет не просто какое-нибудь единство, а тройственность. Я указывал в книге «Как достигнуть познаний высших миров?», что когда человек начинает продвигаться в направлении духовных миров, он как бы распадается натрое. И едва только, как сказано, лишь немного заглядываешь в эту словно прикрытую часть сознания, так очень скоро замечаешь существование этой тройственности души ощущающей, души рассудочной или души характера и души сознательной. Под порогом сознания, — причем не особенно и глубоко для современного человека, — в самом деле находится своего рода душевное царство, пронизываемое не единством, а своего рода троичностью, излучением этой троичности, так что в мгновение, когда человек оттесняет то, чего он, в сущности говоря, в такой полноте достиг лишь со второй половины четвертого послеатлантического периода (а такой ясностью — лишь с началом пятого послеатлантического периода), как только, стало быть, человек это оттесняет, он может точно различить в своей душе три мира или области. Одна область такова, что больше подвержена инспирации, в нее поступают сновидческие, подобные грезам инспирации. Вторая область — та, благодаря которой человек как бы душевно пронизывает сам себя, заново воздвигает себя в своих физических частях. А третья область — та, где он поддерживает сознание о мире.

Итак, первая область — это та, в которую проникают инспирации, наполняющие душу сновидческие инспирации, что связано с душой ощущающей. Вторая область, где душа своими собственными внутренними устроениями и формами словно воссоздает свое тело, связана с душой рассудочной или душой характера. Это внутренний мастеровой, строитель, мы могли бы даже сказать — кузнец физического тела. Третье, — посредничество во внешнем познавании, вступающем в связь с миром, посредничество, привязанное к внешним чувствам, вообще связанное с физическим миром, — связано с душой сознательной. Следовательно, мы можем сказать, — связанное с физическими силами.

Словно душевная троица царит над основой человеческой души, а ей противостоит правящее действие того, что стремится к единству. Я хочу обозначить это, как бы противопоставив одно особое душевное царство другому (см. рис. 1). В определенном отношении это душевное царство действует совсем целостно. 
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Оно действует с природной целостностью, словно то, чем душа является по своему темпераменту, по своему характеру, что таится в душе глубоко внизу, но — как целостная душа. В противоположность тройственности я обозначу это как целостную (единую) душу (Einheitsseele).

В отличие от того, какова ныне наша душа, эта целостная душа не может выйти за пределы некоторой смутной жизни, если как бы не озаряется, не освещается сверху. А в наше время освещение в какой-либо форме всегда исходит от Мистерии Голгофы, так что то, что каким-либо образом излучается в эту целостную душу, я изображаю здесь символически: какая-нибудь форма, в которой Мистерия Голгофы направляет свои лучи в целостную душу (см. рис. 2).

В течение ряда лет мы уже прилагали много, весьма много сил, чтобы постепенно составить себе представление о том, сколь бесконечно широко все, связанное с Мистерией Голгофы. Поэтому вы можете представить себе, что если Мистерия Голгофы в какой-либо форме посылает свои лучи в человеческую душу, то это всегда будет только определенная ступень, определенная степень Мистерии Голгофы. Но представим себе, что поскольку целостная душа — это словно нечто, погруженное в смутное высиживание (dumpf Brütendes), — а для нашего времени это содержит нечто особенно ценное, — то это целостное должно в какой-либо форме пронизываться лучами Мистерии Голгофы.
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Теперь, в каждую душу входит то, что исходит от различных ин-спиративных и посвятительных центров мира, и это тоже относится к подсознательным влияниям в душе человека. Видите ли, Мистерия Голгофы действует всеобъемлюще, универсально, однако воспринять эту Мистерию Голгофы человек, человеческая душа может только каким-нибудь одним определенным образом. Посвятительный центр, который совершенно особым образом действует внутрь души с тем, чтобы ее внутреннее было правильно подготовлено к совершенно особенному пронизанию его лучами Мистерии Голгофы... — ранее я о нем часто говорил, что этот посвятительный центр всегда возглавляет посвященный Скифиан. Будем считать, следовательно, что душа была подготовлена в своем целостном существе к тому, что приходит от Мистерии Голгофы, была готова воспринять это благодаря тому, что на каждую душу бессознательно действует от Скифиана.

Тогда мы имеет душу человека словно разделенной на два царства, — на царство трехчленное, и на другое царство — единое, целостное; одно царство — более душевное, другое — более природное, находящееся в области темперамента, погруженное в своего рода высиживание, — я бы сказал, царство, которое принимает в свои природные основы силы Мистерии Голгофы, с одной стороны, и влияния Скифиана, с другой.

Эта целостность так просто не может соединиться с тройственностью, это невозможно, и притом потому, что у современного человека эта тройственность остается под порогом сознания. Эта тройственность как бы приглушается; ее сознание должно быть погашено. Если бы душа смогла действительно спуститься к тройственности, она бы тотчас почувствовала себя тройственной, а не единой. Тогда она бы сказала: во мне есть что-то, что меня инспирирует, что-то, что меня строит, что меня выковывает, и что-то, что находится в связи с внешним миром. — Но эта тройственность должна быть как бы погашена, затенена чем-то таким, что душевно заставляет человека говорить: я этих троих не различаю. — Следовательно, во всех троих должно излучаться что-то такое, из-за чего душа в себе этих троих не чувствует, этих троих погашает, словно превращает их в туманные образования.
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Видите ли, связь между тем, что в душе должно жить как целостность, и тем, что в ней находится как тройственность, может существовать, если между ними имеется коммуникация, своего рода обмен, как бы душевный ствол, ведущий к погашенной тройственности и исходящий от целостности, проницаемой, однако, с двух сторон лучами, как бы освещаемой, чтобы это была не только смутная, равномерная, с признаками характера и темперамента природная целостность, но чтобы она в целом освещалась тем, чем человек должен быть, — сознанием человеческой души о ее связи с божественно-духовным бытием. Я здесь, собственно, изобразил нечто, что покоится в основе любой человеческой души. В наше время ни одна душа не может обойтись без того, чтобы все эти вещи в ней находились.

Но представьте себе следующее. Как раз здесь, для того, чтобы показать, чем должно быть наше здание, я неоднократно подчеркивал, что то, что живет в человеческой душе, приходит и к внешнему выражению, выявляется, так сказать, во внешней эволюции Земли. Если в душе человека существует такая область, которая действительно представляет собой своего рода тройственность, которая у современных людей как бы заслонена обычным сознанием, то нам надо найти эволюционную стадию, где перед нами внешним образом выступит, что душа в самом деле чувствует себя тройственностью, как бы разложенной на три душевных члена. Иными словами, когда-либо должен был существовать народ, ощущавший эти три члена души раздельно и так, что целостность ощущалась в душе, в сущности, намного меньше, нежели тройственность, поскольку тройственность мыслилась еще в связи с Космосом. Такой народ в Европе был, и он оставил по себе значительный памятник культуры, о котором я уже говорил. Этим народом, — причем в том месте Европы, где этому надлежало быть, — народом, переживающим в душе тройственность, является финский народ. А выражение этой ступени культуры запечатлено в «Калевале». В том, что изображено в «Калевале», наличествует ясное сознание тройственности души, так что те древние ясновидцы, чье ясновидение лежит в основе «Калевалы», чувствовали: в мире находится нечто инспирирующее, в связи с которым находится один член моей души, моя душа ощущающая; она тяготеет туда, ее силы направляются туда, оттуда получает она свои импульсы. — Словно нечто человечески-божественное или человечески-героическое переживал этот народ или переживали эти древние ясновидцы то, что инспирировало душу ощущающую. И это они называли Вяйнямейненом. Это не что иное, как космический инспиратор души ощущающей. Все судьбы Вяйнямейнена, описываемые в «Калевале», являются выражением того, что это сознание некогда наличествовало у народа, широко распространенного на северо-востоке Европы и ощущавшего три члена души раздельно, а душу ощущающую — инспирируемой Вяйнямейненом.

Точно так же этот народ, эти древние ясновидцы, ощущал, что душа рассудочная, или душа характера, является как бы особым членом в душе, получающим свои импульсы, чтобы ковать. То, что в человеческой душе кует, что ее строит, они ощущали получаемым от другого элементарного, героического существа, от Ильмаринена. Следовательно, как Вяйнямейнен соответствует душе ощущающей, так Ильмаринен в «Калевале» соответствует душе рассудочной, или душе характера. Если вы перечитаете лекцию о «Калевале», вы все это в ней найдете.

И точно так же этот народ чувствовал, — и это надо запомнить, — что душа сознательная тогда ощущалась как то, что делает человека на физическом плане завоевателем; в Лемминкайнене чувствовали эти древние ясновидцы существо, связанное с правящими силами физического плана, чувствовали в этом инспираторе души сознательной элементарное, героическое существо. Таким образом, эти три, можно сказать, говоря по аналогии с другими эпосами, героические фигуры ведут свое происхождение от древнего финского народа, инспирируя трехчленность души.

Удивительна связь между Ильмариненом и тем, что он кует. Я на это уже указывал. Это сам человек, выковываемый из элементов природы. Это существо, выковываемое из всех атомов природы, распыляемое и опять выковываемое, изображено в «Калевале» в величественной картине кования «Сампо». И то, что однажды созидание человека из этих трех членов души уже происходило, затем должно было перейти как бы в пралайю и снова возникнуть, — в «Калевале» это тоже изображено: Сампо теряется и снова обретается, словно то, над чем простерт мрак сознания, обретается вновь.

А теперь представим себе, что к югу, к юго-востоку этому противостоит, скажем, другой народ, в древние времена развивший прежде всего те душевные свойства, о которых я говорил, — целостное начало в душе, то, что приводит целостное к выражению в свойствах характера, нрава, свойствах темперамента. Этот народ — славянский, тогда как ему противостоит финский народ. Этот славянский народ находится под влиянием Скифиана, который в древние времена некоторое время жил также в окружении древнего народа скифов. Вовсе нет надобности в том, чтобы вокруг посвятительного центра проживал высокоразвитый народ; в ходе развития должно происходить то, что необходимо. А проникновение определенной формы Мистерии Голгофы — это проникновение в славянство греко-византийской культуры. То, что я вам здесь (см. рис. 4) указал как центр греко-византийской культуры, вы, если хотите, можете спокойно считать Константинополем, ибо, в сущности, это Константинополь и есть.
[image: image4.jpg]CraeaHckuli

Hapod

Koxcmanmunonons

Puc. 4




Итак, теперь мы имеем души, проникнутые славянским основным типом. Это, с одной стороны, души, связанные с тем, что благодаря Мистерии Голгофы, может вести к целостности, что может целостную душу подготовлять к христианству, а с другой стороны, это души, воспринимающие Мистерию Голгофы в совершенно определенной форме, воспринимающие что-то вроде инспирации, воздействия Мистерии Голгофы, исходившего от византийско-греческой культуры.

Но теперь как бы из некоторого пункта должно прийти еще нечто иное. То, что в финском народе существовало как разъединение, как разделение на три члена и что так великолепно отложилось в «Калевале», должно быть погашено. Но погашено это может быть только под влиянием извне, только благодаря тому, что сюда проникнет народ или часть народа, который с самого начала был предрасположен ощущать в душе не тройственность, а целостность, единство, причем не целостность, которую получают от Мистерии Голгофы, а целостность, которую имеют как бы от природы. Рассматривая финский народ, видишь, что он особенно предрасположен к развитию сознания тройственности. И эту тройственность в ее отношении к Космосу нельзя выразить значительнее, чем это сделано в «Калевале». Но затем на Севере это должно было быть забелено, покрыто туманной завесой из того, что как бы погашает сознание этой тройственности. Сюда спустилось племя, несшее в своей душе на природный лад то, что тогда существовало как стремление к единству, что совсем иначе, на совершенно иной ступени нашло выражение в «Фаусте» Гете и даже в Фаусте как таковом, нечто, ничего не ведавшее о трехчленности, нечто, стремившееся к единству Я. Здесь оно еще на примитивной ступени погашающе действует на три члена души.

Однако финский народ был народом, который чувствовал еще по-природному, иначе бы он не ощутил трех членов души. То, что текло на него, погашая тройственность, это теснящееся, текущее сплошным валом финны ощущали как «р-р-р», а поскольку это ощущали еще как нечто, что, можно сказать, на оккультном языке лучше всего выражается буквами, звуками «у-у-о», то можно сказать: оно приближается, перед ним надо, собственно, трепетать, так что оно выдыхается в «рру-уо» и устанавливается, а это ощущается посредством «Тау», «т», когда оно проникает в человеческую душу. Подобно тому, как проникновение древнего Иеговы в человеческую душу выражалось посредством «с», посредством еврейского «шин», так и вообще это проникновение в душу, это проникающее начало выражалось звуком «с». Все это связано с тем, что проникает в душу и фиксируется в душе, и все это тяготеет к «и», чье значение ведь известно, — в финском народе это то, что связано с «рруу». Вот почему он ощущал это «рутси», «руотси» и почему спускавшиеся сюда народы он называл «рутси», «руотси». И постепенно это название приняли славяне, а поскольку они пришли в связь с тем, что проникало вниз сверху и что так именовали финны, то и самих себя они назвали «рутси», что позднее превратилось в название русских.

Вы видите, стало быть, что все, о чем рассказывается в истории внешним образом, должно было быть: народы, сидящие здесь, внизу призвали варяжские племена (Stämme), собственно, нормано-германские племена, и они соединились со славянскими племенами. В основе этого лежит нечто, что должно было произойти, с необходимостью должно было произойти из-за того, что так устроена человеческая душа. Ибо только так могло возникнуть то, что позднее как русский элемент на востоке Европы вступило в круг европейских народов. В русском элементе действительно живет все, о чем я сказал. В нем, прежде всего, живет нормано-германский элемент, он живет даже в имени, от которого произошло имя русских, ибо оно пришло на пути, на который я указал.

Проникновенно выражено в «Калевале», что величие финского народа покоится на том, что он в тройственности подготавливает единство, погашением тройственности подготавливает восприятие того единства, которое уже не является только человеческим единством, но является единством божественным, в котором живет божественный Герой Мистерии Голгофы.

Чтобы группа людей могла воспринять то, что к ней приближается, она должна быть подготовлена. Мы, таким образом, получаем впечатление, что сначала все должно произойти внутренне, чтобы в ходе развития могло осуществиться то, что выступит внешне. Я сказал, что в «Калевале» великолепно выражено, что финский народ должен был произвести эту подготовку, поскольку Мистерия Голгофы» особым образом вводится в конце «Калевалы». Христос выступает в заключение «Калевалы», но с внесением им своего Импульса в финскую жизнь Вяйнямейнен удаляется из страны, и это значит, что первоначальное величие, глубокомыслие, вошедшее в Европу через финский элемент, является подготовительной стадией христианства и принимает христианство подобно вести, подобно посланию извне.

Подобно тому, как у отдельного человека мы видим, сколь необычайно сложным образом он должен быть подготовлен, чтобы душа его в самых различных отношениях находила то, что ей необходимо для жизни в определенной инкарнации, — подобно этому обстоит дело и с народами. Народ не что-то однородное, гомогенное, народ — это нечто такое, в чем слито многое. В народе, который живет на востоке Европы, слито все это. И все  спиритуальное во внутреннем смысле, можно было  бы сказать, обозначено и внешне, хотя и слегка. — Я сказал, что у этого народа должен быть душевный ствол, ведущий снизу вверх и, соответственно, — сверху вниз, если уж  это связующий душевный ствол. Он существовал и внешне в виде того великого пути, который вел из Черного моря к Финскому заливу и на котором имел место обмен между греко-византийским элементом и тем, что было природным элементом рутси.

Человек должен переживать различные вещи в ходе своих различных инкарнаций. Одна инкарнация всегда должна строиться на другой. Этого человек может достигнуть только благодаря тому, что в субстанции, в материал, из которого образованы отдельные народы и те, кто к ним принадлежит, действительно стекаются силы, благодаря которым позднее может осуществляться эволюция человечества. Человеческая душа когда-либо должна найти в своих инкарнациях такую телесность, которая слита из сил, какие я здесь описал. И то, о чем говорится так просто, что человек, мол, рождается русским, имеет свое глубокое, свое колоссально глубокое значение. Родиться русским — это значит, что на пути через различные инкарнации человек достиг возможности пережить на своем земном пути то, что может быть пережито только благодаря тому, что жизнь между рождением и смертью он проводит в телесности, составленной таким образом. Если бы он этого не переживал в таком теле, тогда у человека отсутствовало бы нечто из того, что приобретается из инкарнации в инкарнацию. Глупые люди, — и я говорю это, не соединяя с этим никакого оттенка чувства, но используя как terminus technicus, — всегда повторяли поговорку, будто мир тем понятнее, чем он проще. Это неверно, так только удобнее. Глубокие умы, — а в последний раз это особенно проникновенно делал, пожалуй, Ральф Уолдо Эмерсон, — всегда говорили, что до истины фактов доходишь, только познавая их в их сложности. То, что живет в мире и связано со всей эволюцией мира, вовсе не так просто.

Как в восточной половине европейского полуострова души подготавливаются к тому, чтобы пережить нечто особенное, так и во всех остальных случаях на поверхности Земли, — отдельные народные характеры подготавливаются весьма сложным образом. Вспомните, прежде всего, об одном, с чем мы благодаря нашим духовнонаучным рассмотрениям достаточно знакомы.

Пройдя через врата смерти и оглядываясь на свою последнюю земную жизнь, человек в известной мере оказывается в зависимости от того, что он пережил в этой своей последней земной жизни. Мы знаем, что в жизни после смерти еще годами действуют связи с прежней земной жизнью. Но так и должно быть. Человек должен проходить через физическую инкарнацию, чтобы в это время между смертью и новым рождением иметь определенные воспоминания об этой минувшей инкарнации, вынести из этой минувшей инкарнации определенные импульсы. Благодаря тому, что он был вполне определенным человеческим существом, с вполне определенным организмом, подвергавшимся определенным влияниям земных условий, земные впечатления некоторым образом действуют еще и после смерти, возвращаясь подобно воспоминаниям. Эти впечатления находятся под влиянием прошлого, они получают от него некоторый оттенок. Этот оттенок душа получает благодаря тому, что прошла через определенную национальность, она получает его от определенной национальности. Чем больше национальный элемент будет переходить в интернациональный, тем больше это будет отбрасываться. Но сегодня это имеется в значительной мере, иначе бы нынешние события не настали*. — Люди [после смерти] в известной мере еще оглядываются на то, что они пережили благодаря своему организму, — поскольку он имеет национальную определенность, — в предшествующей жизни между рождением и смертью. Проходя описанным сегодня образом через тела, сформированные именно этим, определенным путем, души вполне определенным способом подготавливаются к жизни, в которую вступают, пройдя через врата смерти. Это оказывает влияние, конечно, не на индивидуальность, а на то, что составляет как бы облачение, оболочки этой индивидуальности. Однако эти облачения или оболочки, с которыми связана национальность, еще дают нечто такое, что душа имеет и после смерти, относительно чего она знает: это относится к твоему прохождению через земную жизнь.

* Имеется в виду Первая мировая война, на фоне которой Рудольф Штейнер читал эту лекцию. — Прим. перев.

И вот, если душа прошла через тело, сформированное таким образом, — экзотерически можно было бы сказать, что она прошла инкарнацию в русском теле, — то она имеет, разумеется, нюансировку своего внешнего оболочкового облика, становящегося после смерти представлением, которое имеешь о себе подобно тому, как и обычно имеешь представление о себе. Она приняла в него все то, что вот так обозначено здесь (рис. 4), и если говорить о том, что внутренне переживает душа, имея тело, составленное таким образом, то можно сказать следующее. Не правда ли, из прежних рассмотрений мы знаем, что после смерти сознание некоторым образом меняется, оно достигает более высокой степени, становится после смерти яснее, интенсивнее, нежели в физическом теле. Иметь пережитым то, что здесь ранее имелось в виду, — это подготавливает души к достижению после смерти совершенно особого интимного отношения к тем существам, которые подобно особым Духам-хранителям живут над собственно человеческими индивидуальностями и принадлежат к ближайшей, более высокой Иерархии, Иерархии Ангелов. В жизни после смерти, следующей для души за русской инкарнацией, она как бы предрасположена к идентификации себя в сознании со своим Ангелом, к видению духовного мира, грубо говоря, как бы очами Ангела.

Человек стремится к своему высшему Я. Это высшее Я проявляет себя самым различным образом. Прочтите последний мюнхенский цикл «Тайны Порога». Там говорится, что сознание становится несколько иным, душа как бы проникается Ангелом. Она им должна проникаться, и к пронизанию Ангелом она подготавливается, вживаясь в духовный мир по прохождении врат смерти после жизни в русском теле, сформированном так, как мы описали. Так что мы можем сказать: тот, кто прошел через русское тело, чувствует все посмертные переживания нюансированными тем, что он особо проникнут во всем своем существе Ангелом, Гением из ближайшей [к нему] высшей Иерархии, оберегающим каждого человека.

У народов же западной культуры дело обстоит так, что человек там не столь сильно проникается после смерти существом Ангела. Пройдя через западную инкарнацию, после смерти переживают скорее следующее: я еще продолжаю ощущать так, как и ощущал обычно, я взираю на мир так, как взирал обычно. — Срастание со своим Ангелом ощущается как особое искусство. Для тех, кто принадлежит к русскому народу, пребывание вместе со своим Ангелом совершенно естественно. Душа проходит на пути инкарнаций через всевозможные национальности, и она должна пройти и через эту инкарнацию, где она получает импульс к воспарению к Ангелу, к срастанию с Ангелом, к взиранию в духовный мир его духовными очами.

Конечно, это относится больше к периоду времени, наступающему непосредственно после смерти, нежели к другим периодам времени между смертью и новым рождением, к ближайшим к смерти годам, от полутора до двух десятилетий, ибо в главное время до и после «мировой полуночи», о котором я уже говорил, душа такие вещи сбрасывает. Это, следовательно, относится к тому времени, когда человек еще находится под влиянием пережитого в физическом теле, когда пережитое еще оказывает свое последующее действие.

А теперь, после того, как мы это изложили, обратим наш взгляд на духовный мир, как бы на внутреннюю сторону мира, в котором мы живем, учитывая в дополнение к нашему рассмотрению, что только ограниченному человеческому сознанию свойственно думать, будто вокруг него находятся одни только физические люди. Человек всегда находится в окружении умерших, тех, кто живет в духовном мире. Так имеем мы вокруг нас души умерших, которые прошли через русские физические тела и которые при их нынешнем духовном состоянии имеют большую склонность жить скорее как Ангелы, нежели как люди.

После такой инкарнации появляется еще то особое свойство, что эфирное тело растворяется в окрестном эфирном мире особенно быстро, тогда как у западных народов эфирное тело более плотно, более сжато, труднее растворяется в окружающем эфирном мире. Однако с последней трети XIX века мы, как я уже часто указывал, уже живем в такое время, когда в духовном мире наступило владычество Михаила, тогда как прежде правил Гавриил. Ныне мы живем в эпоху, когда эти отношения особенно сильно выступают в духовном мире, когда описанное действует в духовном мире особенно сильно. Ибо нашему

времени вменяется подготовить событие, на которое я указал уже в первой драме-мистерии «Врата посвящения», — явление человеку Христа в духовном облике. Это событие явления Христа, на которое указывала Теодора, может быть достигнуто, только если власть Михаила будет распространяться все больше. Это процесс, еще идущий в духовном мире. Михаил как бы сражается на плане, граничащем с нашим миром, ради приближения Христа. Для этого ему нужны свои воинства, свои бойцы. Важнейшие бойцы, важнейшие воинства поступают к нему из числа тех душ, которые в нынешней инкарнации прошли через русское тело. Так что в духовном мире мы можем видеть своего рода прямо завоевательный поход Михаила, ведущийся для того, чтобы приблизился Христос. Для этого он рекрутирует себе войско, череду важнейших бойцов из числа душ, которые прошли через русские тела, потому что они предрасположены идентифицировать себя со своим Ангелом. Благодаря этому они особенно пригодны к достижению сил, необходимых, чтобы в чистоте дать образ, посредством которого должен явиться Христос. Для того, чтобы он не явился в ложном облике, в субъективной человеческой имагинации, для того, чтобы он явился в верном образе, Михаил должен вести битву, на которую я указал. Совершенно особенно он может сражаться посредством тех душ, которые по природе несут в себе это сознание Ангела. Они особо подготовлены благодаря ему. Благодаря тому, что их эфирное тело особенно легко растворяется, они не имеют в своем эфирном теле ничего, что заставляло бы Христа являться в ложном облике, в ложных имагинациях.

Для того, чтобы все, что должно происходить в мире, происходило правильно, в мировом строе должны взаимодействовать его различные члены. Для того, чтобы могло произойти то, что я изобразил, должна быть побеждена, — примите это совсем объективно, — одна характерная черта, встречающаяся больше на Западе, особенно у тех душ, которые прошли через французскую инкарнацию. Эти души получают от своей национальности особую способность крепко фиксировать свое эфирное тело, долго удерживать в эфирном теле вполне определенный имагинативный облик. Это не может быть преодолено одними западными душами, но этим западным душам должна быть оказана при этом, можно сказать, помощь, должна вестись работа над рассеянием этих эфирных тел в общем мировом эфире, дабы не был вызван ложный образ явления Христа. Следовательно, целые сонмы должны вести совместные действия, сражаясь под предводительством Михаила; они должны одержать верх над душами, прошедшими через французские тела.

Вот то, что ясновидческое сознание в последней трети XIX столетия и до самого нашего времени могло лицезреть как основу нашей нынешней эволюции. Все больше и больше развертывалась в духовном мире, и астральном мире битва, развертывалась духовно, между Россией и Францией, — разумеется, в том, что духовно лежит в их основе, — и бит-ва эта становилась все сильнее и сильнее. Собственно, битва в духовном мире означает взаимодействие в физическом мире, но это уже — образ битвы, взаимного противодействия, а тот, кто взирает в духовный мир, имел перед собой с последней трети XIX столетия и до нашего времени все большую и большую интенсификацию духовной битвы между Западом и Востоком, битву в небе, — ее уже можно так называть, — над Средней Европой, битву, которая состоит в том, что на Востоке под водительством Михаила собиралось все большее воинство, чтобы победить все то, что на Западе, — все больше и больше врастающем в материализм Западе, — могло бы воспрепятствовать явлению Христа.

Да, мои дорогие друзья, там, где культура стоит высоко, где существует такая вполне выраженная, достигшая вершины культура, как во Франции, душа воспринимает определенные имагинации. После смерти эти имагинации остаются, но они препятствуют появлению чего-либо совсем нового, что должно прийти через Христа. Поэтому в духовном мире должно быть преодолено прежде всего то, что переходит в души из вполне зрелой культуры. Михаил не может набирать свои воинства из состава вполне зрелой культуры, — они приспособлены к определенной имагинации; имагинации должны быть прежде растворены. Отсюда, — грандиозная картина за сценой духовного мира, картина битвы Востока с Западом, воинства Михаила со ставшими самостоятельными душами Запада.

Но посмотрите, внешнее физическое выражение духовной битвы — физический союз. То, что соединяется на физическом плане, выражает то, что оно находится в борьбе на духовном плане. На физическом плане союзниками становятся, когда приходится сражаться на духовном плане. Из этого вы еще раз можете увидеть, насколько серьезно мы должны принимать слова о Майе и Истине. Часто произносят слова «Майя» и «Истина», но они остаются теорией, ибо тот, кто взирает в духовный мир и там видит, что лежит в основе физического мира, того охватывает чувство величайшего потрясения, если он серьезно проникает от Майи к Истине и позади того, что живет в Майе, находит Истину. Порой Истина должна выражаться иными словами, нежели это бывает на физическом плане.

То, что означает союз на физическом плане, на духовном плане нередко означает войну. Тут, конечно, не надо создавать ложных конструкций, подыскивая к тому, что находят на физическом плане, его противоположность в духе, ибо так обстоит дело не со всеми вещами. Вещи надо искать в их действительности в духе. В некоторых случаях вполне бывает и так, что происходящее на физическом плане является прямым отражением того, что происходит в духовном мире. В других же случаях существует колоссальная противоположность, как здесь между Востоком и Западом, где в Майе имеют союз на физическом плане, а в духовном мире — бесконечно превосходящую его по значению борьбу. Ибо посредством этой борьбы постепенно должно быть достигнуто то, что из эфирного мира выступит настоящий образ, образ Существа, которое в наше время, в ходе XX столетия должно подойти к человечеству, образ Христа.

Из лекции 18 мая 1915 г. в Линце. G А 159/160  — Русский наслаждается чувством своей национальности. О битве в духовном мире.
...Если посмотреть на восток, то даже на ближайшем к нам Востоке мы увидим люциферические силы. А на Западе мы видим аримани-ческие силы. Право, у нас при духовнонаучном рассмотрении должно быть свойство не смотреть на вещи с симпатией и антипатией, а также и народы и народные души не рассматривать с симпатией и антипатией, а видеть такими, каковы они в их своеобразии. То, что называют национальной особенностью человека, живущего в своем народном элементе, зависит прежде всего от того, что действует в физическом и эфирном теле. Когда мы от засыпания до пробуждения живем нашим духовно-душевным как астральное тело и Я, то мы живем за пределами обычного национального элемента. Только от пробуждения до засыпания, когда мы погружены в тело, мы живем в национальном. Отсюда и национальное — это нечто такое, что человек мало-помалу преодолевает во время своего пребывания в Камалоке. Человек устремляется к общечеловеческому, преодолевая в Камалоке национальное, чтобы затем большую часть времени между смертью и новым рождением жить в общечеловеческом. К тем качествам, которые оставляют в Камалоке, относится и то, что делает нас человеком особой национальности.

В этом отношении отдельные национальности весьма отличаются друг от друга. Сравним, например, француза и русского. Француз обладает той особенностью, что то, что во время его жизни между рождением и смертью народная душа вносит в его физическое и эфирное тело, он совсем по-особому фиксирует, совсем особенно живет в этом. Это выражается в том, что француз, — не в качестве отдельного человека, а как француз, — имеет некоторое представление о том, что такое француз; что он прежде всего оговаривает, что такое, собственно, француз. Однако те мысли, которые француз создает о своей национальности, которые вообще человек романской культуры создает о своей национальности, способствуют тому, что и эфирном теле резко запечатлевается представление, какое француз имеет о национальности. Когда он проходит через врата смерти и уже несколько дней спустя эфирное тело отделяется, тогда это эфирное тело является плотно замкнутым обликом, который остается долго существовать в эфирном мире. Эфирное тело может долго не растворяться, потому что в нем крепко запечатлены представления о его национальности; эти представления скрепляют эфирное тело. поэтому, переводя взгляд на запад, мы видим поле смерти, полное четко прочеканенными эфирными телами.

Если же мы присмотримся к Востоку, к русскому человеку, то своеобразие этих русских людей будет состоять в том, что когда души проходят через врата смерти, они несут при себе такое эфирное тело, которое растворяется относительно быстро. В этом разница между Западом и Востоком. Эфирные тела, которые у западноевропейцев отделяются после смерти, обладают той особенностью, что хотят удержаться в застывшем состоянии. То, что француз называет «gloire», прочно запечатлевается в его эфирном теле как национальная «gloire», так что он после смерти приговорен долго-долго направлять свой взгляд на это эфирное тело, созерцать самого себя после смерти. Русский человек после смерти, напротив, мало взирает на себя. Из-за всего этого западноевропеец подвержен ариманическому влиянию, а это оматериализовывание эфирного тела подлежит опять-таки ариманическому принципу. Растекание эфирного тела, скорое растворение эфирного тела сопровождается чувством наслаждения, и в этом как раз своеобразие, в инстинктивном чувстве наслаждения национальным. Как это выражается на Востоке? — Средняя Европа не понимает этого, сколько ни вчувствывается. Если понаблюдать Достоевского или Толстого или других, кто задавал тон, кто постоянно говорит о «русском человеке», то это есть чувство наслаждения национальным, которое не может определить (definieren) себя. Даже у Соловьева мы еще находим, что в его философии живет нечто удушливое, чего среднеевропейский человек не может соединить с ясностью и чистотой, которых он ищет.

То, что в Европе действует как духовная сила, связано со всем этим. В Средней Европе наличествует иное, среднее состояние, а именно, нечто, о чем можно было бы говорить дальше, нежели во вчерашней открытой лекции. Я сказал там: в Средней Европе существует нечто, имеющее природу внутреннего стремления. Именно так писал Гете в сороковых годах своей жизни своего «Фауста», — всегда стремясь, всегда стремясь! Но это стремление внутренней природы. Так было в Средней Европе, где выступили мистики, хотевшие не просто познавать божественно-духовное, но переживать его собственной душой. Если взять Соловьева, то видно, что он исходит прежде всего из того, что когда-то в историческом прошлом Христос умер ради человечества. Это совершенно верно, но у Соловьева дело заключается в душе, которая видит духовную жизнь наподобие облака вне себя, душе, которая видит, что все как бы уже свершилось, тогда как среднеевропейская жизнь требует, чтобы каждый человек все снова имел в себе переживания Христа. Самому Соловьеву Мейстер Экхарт возразил бы примерно следующее. Если Соловьев все снова подчеркивает, что Христос прошел через смерть, чтобы человек мог стать человеком, то Мейстер Экхарт сказал бы: вы смотрите на Христа, как на что-то внешнее; дело не в том, чтобы постоянно направлять взгляд только на исторические события, мы должны переживать самого Христа внутри себя, мы должны внутри себя открыть что-то такое, что проходит через такие же состояния, как и Христос, по крайней мере духовно, так, чтобы духовно, спири-туально пережитое Христом снова переживалось.

Странным и фантастичным, конечно, покажется современным людям, если сказать: все развитие, даже дух языка, действовали в Средней Европе так, что в ее языке была запечатлена эта взаимосвязь Я с принципом Христа: I-CH=Jesus Christus. I-CH соединилось так, что стало Я(1сЬ). Произнося Я, в Средней Европе произносят имя Христа. Столь близким к Христу, столь сердечно связанным с ним хотят чувствовать Я. Об этой интимной жизни, которая должна присутствовать во всех духовных областях в Средней Европе, не ведают ни на Западе, ни на Востоке. Поэтому и должно в XX столетии произойти нечто та кое, чтобы принцип Христа соответствующим образом мог постепенно простереться по всему европейскому континенту. Я не раз в различных циклах лекций подчеркивал, что то духовное существо, которое мы называем Архангелом Михаилом, в ноябре 1879 года достигло особой ступени развития. Михаил стал, так сказать, ведущим Духом Этот ведущий Дух теперь подготовляет события, на которые в моей первой драме-мистерии было указано как на явление по всей Земле эфирного Христа, событие, которое должно наступить в XX столетии. Тогда наступит то, что сначала отдельные души, а потом все больше и больше душ будут знать: Христос действительно здесь, Христос странствует по Земле, но в эфирном облике, а не в физическом. — Это должно быть подготовлено. Если бы в течение XX столетия у некоторых душ, — а это произойдет, — ясновидчески открылись духовные очи на то, что живет в эфирном мире, им помешали бы те эфирные тела, которые распространяются из Западной Европы. Духовный взор падал бы сначала на них, и люди не могли бы правильно видеть облик Христа. Потому Михаил должен вести в Европе борьбу. Он должен что-то вносить для того, чтобы эти застывшие западноевропейские эфирные тела растворялись в эфирном мире. Для этого он должен брать те эфирные тела, которые растворяются охотно, эфирные тела с Востока, и с их помощью сражаться с Западом. Этим вызвано то, что с 1879 года в астральном мире подготавливалась мощная битва между русскими и западноевропейскими эфирными телами, и битва эта сотрясает весь астральный мир. Настоящий ожесточенный бой, ведомый Михаилом, идет в астральном мире между Россией и Францией. Вот то, что лежит в астральном мире в основе борьбы, неистовствующей здесь в Европе. И как не раз мы бывали потрясены тем, что чему-то происходящему здесь, в физическом мире бывало противопоставлено нечто в духовном мире, так происходит и здесь. Заключенный под соблазном Аримана франко-русский союз, который покоится преимущественно на ариманическом элементе, а именно — на двадцати миллиардах, предоставленных Францией России, — является физическим выражением той битвы, которая неистовствует между французскими и русскими душами, битвы, в которую включена Средняя Европа со всем ее стремлением к встрече с Христом в самом внутреннем элементе души. И Европа подпала той карме, что как раз в Средней Европе должно трагическим образом переживаться то, в чем должны разбираться Восток с Западом и Запад с Востоком. Вещи, которые немецкий элемент с французским внешне должны согласовывать между собой, надо понимать только так, что немецкое находится посередине между Востоком и Западом и играет для обеих сторон роль наковальни. Ибо то, что сталкивается в Германии с обеих сторон, на самом деле представляет собой переговоры обеих сторон. Такова духовная истина, и она совершенно иная, нежели то, что внешне происходит в физическом мире. Подумайте только, сколь отличается духовная истина от того, что внешне разыгрывается в физическом мире! Все это для современного человека звучит, конечно, странно, но такова истина. Эта истина должна потрясающе действовать на нас.

Но и еще одна вещь необычайно значительна. Правда, это противоречит всему, что нам может показать история, поскольку Англия, которая всегда объединялась с Турцией против России, теперь вдруг должна вместе с Россией сражаться против Турции. Это противоречие можно понять, только сделав следующее оккультное наблюдение. В то время как здесь, внизу, на физическом плане Англия, объединившись с Россией, ведет борьбу с Турцией, оккультному наблюдению предстает следующее. Наблюдая оккультно эту борьбу и глядя как бы снизу вверх (von unten herauf) на физический план, а затем на астральный план, обнаруживаешь следующее. На севере Россия предстает в союзе с Англией, а на юго-востоке Турция предстает в союзе с Англией. Это проистекает из того, что союз между Англией и Россией имеет значение только на физическом плане, но не имеет никакого отражения в духовном мире, так как покоится целиком на материальных интересах. Англию в союзе с Россией на севере видно снизу (von unten) только на физическом плане. На юго-востоке сквозь физический план видно, как на астральном плане англичане, объединенные в душевном отношении с турками, борются против России. Таким образом, на физическом плане Англия борется, с одной стороны, вместе с Россией, а с другой стороны, [на астральном плане] Россия побеждается Англией. Так должны мы рассматривать вещи, которые действительно происходят внешне, поскольку появляются в качестве внешней истории. Ибо то, что кроется за ними, — это нечто совершенно иное.

Придет время, когда о нынешних событиях люди будут говорить совершенно иначе, нежели в настоящее время.

IV.

Народ Христа.
Из лекции 2 ноября 1918 г. в Дорнахе. GA 185  — Три модификации Импульса Христа в Европе. 
...Для того, чтобы рассматривать то, что нам теперь надлежит рассмотреть, я должен обратить ваше внимание прежде всего на то, что я показал вам два потока внутри развития человечества. Я не знаю, все ли из тех, кто здесь сидит, столь точно вслушивались в мои формулировки в ходе этих рассмотрений, чтобы уже заметить то, что я сегодня хочу особенно выделить, чтобы в последующих рассмотрениях не возникало недоразумений.

В отношении эволюции, развития послеатлантического человечества я подчеркнул прежде всего одно. Я обратил внимание на то, что человечество послеатлантического периода становится, если так можно сказать, все моложе и моложе. Это значит, что в первой эпохе этого послеатлантического периода, в так называемой древнеиндийской эпохе, люди в телесном отношении оставались способными к развитию до пятидесятилетнего возраста, что, следовательно, они проходили стадии развития вплоть до пятидесятых годов жизни; затем, в древнеперсидской эпохе, — до менее преклонного возраста, и египетско-халдейской эпохе — опять-таки до менее преклонного возраста. Затем, в греко-латинской эпохе человечество подошло к эпохе, когда оно было способно к развитию в возрасте от 28 до 35 лет. И теперь мы находимся в той эпохе, когда человечество остается способным к развитию до 27-28 лет; именно теперь, — что я часто подчеркивал, — мы находимся в эпохе, когда люди благодаря тому, что им дает мир, остаются способными к развитию только до 27 года их жизни. То, что может давать им возможность дальнейшего развития, они должны извлекать из спиритуальных импульсов. Затем появится человечество, которое будет оставаться способным к развитию даже лишь до возраста от 14 до 21 года. Это будет шестая послеатлантическая эпоха. И так будет продолжаться дальше. Человечество, становясь старше, будет в этом смысле становиться все моложе и моложе. Это одна эволюция.

Но надо особенно иметь в виду, — как сказано, я не знаю, все ли вы это заметили, — что эта очерченная мной эволюция касается всего человечества. Следовательно, эту эволюцию проходит человечество, Так что мы можем сказать: в отношении этой, — я назову ее первой эволюцией, — в отношении этой первой эволюции человечество находится в фазе, лежащей между 28 и 21 годами. Но это те годы, когда приходит к особенному развитию душа ощущающая. Значит, ныне мм находимся в эпохе развития, когда все человечество особенно развертывает душу ощущающую. Это одна эволюция.

Но я рассказывал вам и о другой эволюции. Эта другая эволюция состоит в том, что в первой послеатлантической эпохе, древнеиндийской, человечество прошло через то время, когда отдельный человек развивался посредством эфирного тела; во второй послеатлантической эпохе, древнеперсидской, отдельный человек развивался посредством тела ощущений, в египетско-халдейской эпохе отдельный человек развивался посредством души ощущающей, в греко-латинской эпохе —
посредством души рассудка, или характера, а в нынешней эпохе от дельный человек развивается посредством души сознательной. Это, следовательно, вторая эволюция.

Третий эволюционный поток, который следовало бы принимать во внимание, это тот, который я тоже часто упоминал, который являет отдельные народные элементы в их развитии на земле. Относительно этого я вам излагал, что отдельный народ, например, итальянский, развивается так, что то, что совершается через этот народ, особенно стимулирует душу ощущающую; французский народ развивается так, что особенно стимулируется душа рассудка, или характера; англоязычные народы развивают то, что особенно стимулирует душу сознательную, и так далее. Это третья эволюция. Вы видите, эти вещи пронизывают друг друга, и относительно нашего особого периода я не могу выдвигать какое-нибудь одно отдельное положение.

Первая эволюция — все человечество приводит в развитие душу ощущающую.

Вторая эволюция — в составе человечества отдельный человек приводит в развитие душу сознательную.

Третья эволюция — эволюция народов.

Однако эти три эволюции пересекаются в каждом человеке, вторгаются в душу каждого человека. Да, мои дорогие друзья, мировой порядок поистине не так прост! Если вам хочется, чтобы мировой порядок для вас выражался в самых простых мыслях, то вам надо быть либо профессором, либо испанским королем. Ибо надо лишь вспомнить рассказ об испанском короле, который, когда ему излагали не -много менее сложный мировой порядок, нежели тот, что здесь имеется и виду, сказал, что если бы Бог ему предоставил устраивать мир, то он устроил бы его не так сложно, а намного проще. И некоторые учебники или также иная популярная литература все снова и снова преследуют тот принцип, что истина должна быть простой. — Этот принцип преследуется, конечно же, не по каким-либо реальным основаниям, а исключительно из удобства, я бы сказал, из общечеловеческой лени. Одними схемами, которыми все можно зарегистрировать, в отношении действительности поистине ничего нельзя добиться. И те скользкие, я бы даже сказал, скользкие, как угорь, понятия, которые сегодня особенно в ходу в официальных науках, они, я бы снова сказал, удалены от истинной действительности, — если воспользоваться астрономическим выражением, — на световые годы.

То же, что включается в совокупную эволюцию человечества как частичная эволюция, надо обдумывать, если хочешь понять, что же, собственно, разыгрывается в душах людей этого пятого послеатлантического периода. Ибо оно разыгрывается медленно и постепенно. И мы будем вынуждены, если хотим бросить взгляд на религиозную эволюцию этого периода, постоянно как бы на втором плане держать эту троякую эволюцию человечества. Ведь и на самом деле около того момента, где берет начало пятая послеатлантическая эпоха, в глубокое, вздымающее много волн движение наряду со многим другим приходит и религиозная жизнь цивилизованного человечества; это движение сегодня отнюдь не окончено, но оно должно быть понято в его глубинах, если люди на самом деле хотят достичь пользования душой сознательной. Ибо только, как я сказал вчера, придя к пониманию происходящего, люди станут способными принимать действительное участие в дальнейшей эволюции человечества на Земле.

У начала XV столетия религиозные импульсы цивилизованного человечества приходят поистине во взбудораженное состояние. Рассмотрим их прежде всего в Европе, ибо увидев их там, мы получим картину, я бы сказал, всего земного круга. То, что тогда взбудоражилось, подготавливалось давно; более или менее это подготавливалось с X и даже уже с IX века европейской и переднеазиатской духовной жизни. И подготовка эта происходила благодаря тому, что в цивилизованном мире совершенно особым образом совершалось дальнейшее действие Импульса Христа. Мы уже знаем, что Импульс Христа продолжает действовать во времени. Однако абстрактным положением о продолжающемся действии этого Импульса Христа сказано, собственно, очень и очень мало. Необходимо видеть, как этот Христов Импульс дифференцируется, каким образом он затем по-разному модифицируется или, лучше сказать, в своей дифференциации метаморфизируется.

Когда рассматриваешь, как связано то, что тогда, в начале XV века стало приходить в движение и что и сегодня глубоко-глубоко продолжает действовать в людях, — часто бессознательно, без того, чтобы они об этом имели понятие, — как связано оно с современными катастрофическими событиями, видишь, что эта связь существует благо даря тому, что с IX-X века в одной области цивилизованного мира создавалась возможность возникновения настоящего народа Христа, того народа, который получил особую внутреннюю склонность к внесению Христова Откровения в грядущие века. Когда об этом времени говорят, что тогда в ходе мировых событий в порядке подготовки более поздних времен был создан народ, особенно подходящий к тому, чтобы стать народом Христа, то это говорят в самом прямом смысле.

Это произошло благодаря тому, что уже в IX веке продолжающееся действие Импульса Христа в Европе как бы дифференцировалось, и эта дифференциация Импульса Христа выразилась в том, что души оказались способными давать вливаться в себя Импульсу Христа непосредственно в его откровении и что эта часть, этот род дифференциации Импульса Христа был отодвинут на восток Европы. То, что тогда было осуществлено при патриархе Фотии, при папе Николае I, — было оттеснением на европейский Восток особенно интенсивно действовавшего Импульса Христа.

Вы знаете, что тогда это привело к знаменитому спору о том, надо ли мыслить Духа Святого исходящим от Отца и от Сына, или его надо мыслить иначе. Но я не хочу останавливаться на догматических спорах; я хочу остановиться на том, что продолжает действовать. Итак, возникла та дифференциация, та метаморфоза Импульса Христа, которая характеризуется именно тем, что населявшие эту область европейского Востока люди держали свои души открытыми для постоянного втекания в них Импульса Христа, для непрестанного присутствия в них дыхания Христа. Дело дошло именно до того, что эта особая метаморфоза была оттеснена на Восток, и благодаря этому русский народ в самом широком смысле слова стал в европейской цивилизации народом Христа.

Знать это особенно важно в настоящее время. Только не говорите, что по отношению к нынешним событиям такая истина выглядит странно. Говоря так, вы бы только недооценивали то первейшее положение спиритуальной мудрости, что внешние события часто прямо-таки парадоксальным образом противоречат внутренней истине совершающихся событий. Дело вовсе не в том, что события в том или ином месте в мире внешне противоречат внутренней истине происходящего; дело в том, чтобы понимать, какие внутренние процессы являются настоящими духовными реальностями. А эти подлинные духовные реальности таковы, что если мы здесь [рисунок]* представим себе Европу, то уже с IX века над Востоком разливается волна, приведшая к возникновению там народа Христа.

* В дорнахском издании GA 185, 1962 г., рисунок не воспроизведен. — Прим. перев.

Что, собственно, подразумевается, когда говорится, что там возник народ Христа? Под этим подразумевается, — а ведь вы можете все это проверить с помощью внешней истории с ее симптомами, и тогда вы увидите, — если будете иметь в виду внутренние процессы, а не внешние, часто прямо-таки противоречащие действительности факты, — вы увидите, что это совершенно верно; ведь во введении к сегодняшней лекции я сказал, что именно я хочу поставить перед душевным оком, — под этим подразумевается, что на востоке Европы была создана территория, где постоянно жили люди, непосредственно связанные с Импульсом Христа, такие люди, в чьи души некоторым образом непрерывно, капля за каплей вливался Импульс Христа. Христос там непрерывно присутствует в качестве пропитывающей мышление этого народа, чувствование этого народа внутренней ауры.

Наверное, нельзя найти более сильное внешнее доказательство, — которое, однако, является непосредственным доказательством, — того, что я только что сказал, чем такая личность, как Соловьев, величайший философ русского народа новейшего времени. Почитайте его и почувствуйте, как, несмотря на все те черты Соловьева, о которых я говорил с других точек зрения, в него непосредственно втекает то, что можно было бы назвать инспирацией Христа; как инспирация Христа действует в его душе настолько сильно, что даже все устройство внешней социальной жизни человека он мыслит так, как будто Христос является царем, незримый Христос является царем социального сообщества людей; как будто все проникнуто Христом, как будто всякий поступок, совершаемый человеком, совершается, собственно, благодаря тому, что Христов Импульс действует вплоть до самых мускулов. Чистейший, прекраснейший представитель народа Христа — философ Соловьев.

Так с тех пор текла русская эволюция до нынешнего дня, до настоящего часа. Именно зная, что русский народ — это народ Христа, можно будет понять, как мы увидим позже, даже и теперешнюю его эволюцию, тот облик, который она теперь приняла. Такова одна метаморфоза, подготовившая народ Христа; таков Импульс Христа в одной его дифференциации.

Во второй дифференциации Импульс Христа развился так, чти Рим, отодвинувший подлинную, непрерывно действующую мета морфозу Импульса Христа на восток, преобразил духовное господство Христа в мирское господство церкви. Рим декретировал, что все, связанное с Христом, было делом одноразового откровения в начале нашего летоисчисления, — одноразового откровения, и откровение это передано церкви, а церковь должна внешним образом нести это откровение дальше. — Тем самым откровение Христа сделалось вопросом мирской власти, попало под церковное управление, церковное господство. Это важно учитывать. Этим было вызвано не менее, как то, что часть Импульса Христа была [из него] вырвана. Полноценны и Импульс Христа находится у народа Христа, который распространяет его действие так, что Импульс Христа на самом деле продолжает действовать в непосредственном настоящем. Римская церковь сломил;! это продолжающееся действие, сконцентрировала Импульс Христа на начале нашего летоисчисления, а все более позднее возложила па традицию или письменное предание, так что теперь все это должно продолжаться под управлением церкви.

Из-за этого у тех народов, на которые римская церковь распространила свое влияние, Импульс Христа был некоторым образом низведен из спиритуальных высей, в которых он все-таки всегда оставался на Востоке, и вовлечен в политические махинации, в ту смесь политики и церкви, которую я вам уже описывал с иных точек зрения как характерную для Средневековья. В России же, несмотря на то, что царя называли папой русской церкви, такого смешения, как мы увидим позже, в действительности не существовало, оно существовало лишь внешне, в кажущихся фактах. Здесь как раз скрыта важная тайна европейского развития. Настоящее смешение вопросов реальной власти и церковного управления шло из Рима.

Это смешение вопросов политической власти с вопросами церковного управления в отношении Импульса Христа достигло в силу внутренних реалий исторической эволюции известного кризиса как раз в момент начала пятого послеатлантического периода. Ведь из того, что мы рассматривали на этих днях, мы знаем, что этот пятый послеатлантический период является периодом души сознательной, что там приобретает особое значение личность, что личность хочет найти опору в себе самой. Из-за этого особенно трудно было разобраться и с вопросом о личности самого Христа Иисуса в то время, когда занималась заря этого стремления личности опереться на самое себя. До XV века средневековье имело свои догматы о связи Божественно-духовного в Христе с человечески-физическим. Эти догматы, конечно, принимали различные формы. Но такого глубокого волнения, поднятого внутренними душевными битвами, ранее в отношении этого вопроса не возникало; оно возникло в тех областях, на которые до сих пор простиралась власть римского католицизма, когда личность захотела постичь в себе самое себя и поэтому захотела потребовать и объяснения относительно личности Христа Иисуса. В сущности, вокруг этого вопроса вращался весь спор уже во времена Гуса, Виклифа, спор Лютера, Цвингли, Кальвина, спор, который затем вели перекрещенцы, который вели, например, Каспар Швенкфельд, Себастьян Франк и многие другие. Этот спор шел постоянно вокруг того, каким образом Божественно-духовная природа Христа связана с человечески-мирской природой Иисуса. Все вращалось вокруг этого вопроса. Это наделало много шума. Поднялось много сомнений относительно того эволюционного потока, в котором был приглушен всегда продолжающий действовать Импульс Христа, приглушен так, будто он должен был существовать лишь в начале нашего летоисчисления, а затем продолжаться только благодаря управлению со стороны церкви. Так что можно сказать: все то, что подверглось влиянию Рима, стало народом церкви. Были основаны имевшие определенное значение церкви, секты и так далее.

Не говорите, что в России тоже основывались секты. — Именно такими понятиями искажают всю картину действительности, применяя там и сям одно и то же слово к тому, что в одной области является чем-то совершенно иным, нежели в другой. Кто изучит русское сек-танство, увидит, что в действительности оно не имеет ни малейшего сходства с тем, чем народ сект был во всех тех областях, на которые некогда имела влияние римско-католическая церковь. Дело не в том, чтобы называть вещи одинаковыми именами, а в том, что пульсирует в них как фактор реальности.

Протест, поднимавшийся по причинам, которые я уже приводил и которые я теперь снова привел, протест против централизованной, суггестивно воздействующей на подсознание римско-католической церкви отличает как раз жизнь и стремления людей при начале XV столетия.

И опять-таки, как контрудар по этому натиску личности, мы видим нечто иное. Мы видим, как на помощь римскому церковному началу приходит то, что стало иезуитизмом, который в своем изначальном значении, — хоть сегодня обо всем этом, простите за резкость, болтают много вздора, а об иезуитизме говорят везде, — был возможен только в римско-католической церкви. Ибо на чем он покоится? По сути, иезуитизм покоится на следующем. Если у самого народа Христа откровение Импульса Христа остается, я бы сказал, в сверхчувственных облаках, не доходя до физически-чувственного мира, — и Соловьев хочет как бы поднять мирское царство в царство Божие, но не хочет низводить царство Божие в царство мирское, то иезуитизм покоится именно на том, что царство Божие низводится в царство мирское, а души импульсируются так, чтобы царство Божие действовало в пределах физического плана, подобно законам этого физического плана. Следовательно, иезуитизм преследует царство мирской власти и хочет устроить его так, чтобы оно выглядело царством, — но мирским царством! — Христа. Он хочет достигнуть этого, прежде всего препарируя своих приверженцев, приверженцев самого иезуитского ордена так, как если бы они составляли военное, солдатское сообщество. Отдельный иезуит чувствует себя духовным солдатом, а Христа он чувствует не духовным Христом, который оказывает влияние на мир духовными средствами, а чувствует, — и все в своих мыслях, в своих ощущениях должен направлять так, чтобы чувствовать, — Христа мирским царем, которому он служит, как солдат служит своему генералиссимусу. Конечно, из-за того, что здесь имеют дело с духовным началом, церковные учреждения становятся чем-то иным, нежели в мирском военном устройстве, тем не менее именно в духовное устройство вводится строго военное устройство. Все должно быть устроено так, чтобы истинный христианин был солдатом генералиссимуса Иисуса. Ведь в существенном, — если мы с другой точки зрения охарактеризуем вещи, которые я некогда уже излагал в Карлсруэ, — это и есть цель тех упражнений, которые каждый иезуит делает, чтобы развить ту необычайную силу, которая долгое время была заключена именно в ордене иезуитов и которая в своих упадочных проявлениях будет продолжать сказываться в той эпохе хаоса, в которую мы вступаем. Превратить самого иезуита прежде всего в солдата генералиссимуса Иисуса Христа — вот что имеют целью все медитации, предписанные Игнатием Лойолой и преданно соблюдаемые иезуитами.

(Далее текстуально приводятся предписания Лойолы членам основанного им ордена относительно упражнений, которым они должны ежедневно предаваться. Упражнения носят образный характер и содержат представления о Христе как о «земном царе», о его битве с Люцифером, о «знамени Христа».)

...То, к чему все это сводится, — это, собственно, как я вам говорил, мирское царство, которое и организовано должно быть как мирское царство, но представляться должно так, будто это войско Христа Иисуса. Это учение иезуитов есть только самое последовательное, наилучшее, необычайно хорошо организованное выявление того, на что я указал как на второе течение — импульс народа церкви. Импульс народа церкви состоит, следовательно, в том, что одноразовое откровение, данное в Иерусалиме, должно низводиться до мирского царства. Ибо все упражнения сводятся к тому, что делающий упражнения, в конечном счете, сам как солдат становится под знамя Христа, что он чувствует себя настоящим солдатом Христа. Это ведь и было то, что в откровении особого рода открылось Игнатию Лойоле, который сначала, будучи солдатом, совершал всевозможные поступки, а затем, после своего ранения, на больничной койке был проведен, — я не хочу говорить, какой силой, — через медитации таким образом, что все, жившее в нем прежде как солдатский импульс, преобразовалось в его душе в импульс Христова солдата, Иисусова солдата. Это один из интереснейших феноменов мировой истории, то, что явно храбрый солдат получает ранение и через медитации получает перечеканенным в духовного солдата то, чем он был как солдат. Вполне понятно, что там, где Импульс Христа действовал, будучи лишен продолжающегося действия, какое он имел в самом народе Христа, произошедшее с Лойолой должно было быть самым внешним выражением Импульса Христа. Но можно спросить, не существует ли и иного, противоположного выражения того, что содержится в иезуитизме? — Но тогда на территории, занимаемой народом церкви, должно было бы возникнуть еще что-то. Из всех этих различных реакций на церковь — лютеранства, цвинглианства, кальвинизма, швенкфельдизма и так далее, из всего этого атомизированного хаоса должно было выйти что-то, полностью противоположное иезуитизму, что-то, стремящееся вырваться из этого церковно-народного элемента в той же мере, в какой иезуитизм стремится все глубже в него погружаться. Иезуитизм хочет превратить Импульс Христа в чисто мирское господство, хочет как бы основать земное государство, которое будет управляться так, как можно управлять, сделав себя солдатом генералиссимуса Христа. Что могло бы составить противоположность этому?

Противоположным было бы не переносить вниз то, что находится вверху, а пытаться поднимать вверх то, что находится внизу. У самого народа Христа это стремление существует наподобие природного задатка, что нашло выражение у Соловьева, хотя зачастую невнятное. В области же собственно народа церкви существует нечто, диаметрально противоположное иезуитизму, нечто, что вовсе не хочет иметь что-либо спиритуальное во внешних властных отношениях непосредственно, что хочет, чтобы Импульс Христа всегда действовал в душах, и только на окольном пути через души — во внешнем мире. Такой импульс, правда, мог бы, — поскольку со временем многое настраивается таким образом, — выступить в народе церкви, но он хотел бы всегда вести эволюцию так, чтобы спиритуальный Импульс Христа действовал только в душах, чтобы он оставался словно эзотерическим, хотя и в лучшем, благороднейшем смысле. В то время как иезуитизм хочет все обратить в мирское царство, это мировое течение всегда рассматривало бы всякое мирское царство лишь как то, что в крайнем случае должно существовать на физическом плане, но что соединяет людей, чтобы они в своих душах могли подниматься в высшие миры. Этой диаметральной противоположностью, тем, что полярно противостоит иезуитизму, является гетеанизм.

Гетеанизм хочет прямо противоположного тому, чего хочет иезуитизм, и вы поймете гетеанизм, снова, с иной точки зрения, рассмотрев его в этой полярной противоположности к иезуитизму. Отсюда вечная вражда, в которой иезуитизм клялся и все больше будет клясться в отношении гетеанизма. Они не могут сосуществовать друг  с другом. Одно хорошо разбирается в другом. Иезуитизм хорошо разбирается в Гете, иезуитский патер Баумгартнер написал лучшую книгу о Гете, — разумеется, с иезуитских позиций. Все, что написали о Гете разные немецкие профессора или англичанин Льюис, — все это чистейший дилетантизм в сравнении с тем, что написал в своих трех томах о Гете иезуитский патер Баумгартнер, ибо он знал, почему он пишет. Все, что он видит у Гете, обостряет видение противников Гете. Он пишет не как немецкий профессор с буржуазным пониманием средней руки или даже как англичанин Льюис, описывающий человека, родившегося, правда, во Франкфурте в 1749 году, прошедшего через все то, что и Гете, но не являющегося Гете. Иезуит же Баумгартнер описывает с помощью всего того, что влилось в его волю из его медитаций.

И так нечто, что должно развернуться в будущем, гетеанизм смыкается в этом пункте с чем-то, что также непосредственно примыкает к моменту, приходящемуся на XV столетие и вместе с Реформацией ведущему к иезуитизму.

Третье я опишу завтра. Сегодня же я описал вам народ Христа и парод церкви, а третье, что включается сюда, и затем их взаимодействие, я опишу завтра, чтобы подойти к внутреннему представлению о религиозном развитии по его симптомам в Новое время.

Из лекции 3 ноября 1918 г. в Дорнахе. GA 185  — Продолжение предыдущего.
Продолжим рассмотрение, сделанное нами вчера. Мы указали, в основном, каким образом в силу упомянутых мной фактов был как бы отодвинут на Восток так называемый народ Христа и как в силу других фактов получилось, что в середине Европы, впрочем, и далеко в западном направлении, развился собственно народ церкви, можно было бы даже сказать — народы церкви. Я указал затем, что с этим основным фактом была связана разного рода борьба, разыгравшаяся как раз на рубеже пятого послеатлантического периода, непосредственно за ним. Но я указал и на то, что в той области, где развились собственно народы церкви, — оттого, что Импульс Христа должен был распространяться не в своем продолжающемся действии, а был удержан во времени и распространялся в силу традиции и письменного предания, — возникла спутанность, смешение между христианством и политически-государственно организованным римским папством, папской церковью и что затем в эту папскую церковь включились другие отдельные церкви. Можно сказать, (то, конечно, другие включенные сюда церкви обнаруживают большие различия с папской церковью, но что они опять-таки имеют много общего с папской церковностью, во всяком случае, — вещи, которые нас сейчас интересуют в этой связи. Вещи эти таковы, что они даже протестантские государственные церкви представляют нам, по меньшей мере, стоящими ближе к римскому католицизму, чем, скажем, к православно-католическому церковному государству, к так называемой русской государственной церкви, у которой государственная церковность никогда не была существенной, а было важным то, как через русский народ давал себя знать постоянно действующий Импульс Христа. Я показал вам затем, как из-за низведения Импульса Христа в чисто мирские вопросы, в вопросы чувственно-воспринимаемой действительности, возникло такое крайнее проявление этой тенденции, как иезуитский устав. И далее я показал вам, как в противоположность иезуитскому уставу появляется то, что можно назвать гетеанизмом.

Этот гетеанизм, говорил я, пытается вызвать противоположное движение, в чем-то схожее с русским христианством, а именно — возвести в духовные миры то, что находится здесь, на физическом плане, чтобы, несмотря на все обстоятельства, душа здесь, на физическом плане соединялась с импульсами, которые принадлежат самому духовному миру, которые не низводятся, как в иезуитизме, непосредственно в чувственно ощутимую действительность, а переносятся вниз только через души. Гете ввиду своего душевного склада не слишком часто высказывался о своих самых заветных мыслях в этих вопросах. Но когда хотят узнать его с этой стороны, узнать его самого, то всегда можно отослать к тому месту из «Вильгельма Мейстера», на которое я по иному поводу уже указывал, к тому месту, где Вильгельм Мейстер попадает в замок одного знатного человека и ему среди прочих вещей показывают и картинную галерею. Дело обставлено так, что эта картинная галерея изображает, собственно, мировую историю, а в мировой истории изображен, в сущности, ход религиозного развития человечества. Провожатый доводит Вильгельма Мейстера до определенного пункта, где история была доведена до разрушения Иерусалима, и тогда Вильгельм Мейстер заметил отсутствие изображения жизни Божественного, как он говорит, мужа, действовавшего в Палестине непосредственно перед разрушением Иерусалима, и обратил на это внимание своего провожатого. Тогда Вильгельм Мейстер был проведен во второй покой, в котором могло быть показано то, что не показано в первом. В первом покое было показано развитие человечества по пути религий вплоть до разрушения Иерусалима. Следовательно, была выпущена вся жизнь, как там говорится, Божественного мужа, Христа Иисуса. Во втором же покое показана жизнь Христа Иисуса до Тайной Вечери. И тут Вильгельму Мейстеру дается объяснение: вот, посмотри, различные религиозные импульсы, действовавшие до разрушения Иерусалима и виденные тобой в первом покое, касаются человека постольку, поскольку он является членом того народа, к которому принадлежит. Это были народные религии, этнические религии. То же, что ты видел во втором покое, касается отдельного человека, гласит отдельному человеку. Это как бы частное дело отдельных людей. Невозможно поступить иначе, как предоставить это индивидуальности отдельного человека. Это уже не может быть народной религией, это обращается к человеку вообще.

Но тогда Вильгельм Мейстер заметил отсутствие истории Христа Иисуса от Вечери до Смерти и после нее. Тут он был проведен в третий, совершенно потаенный покой, где ему было показано и это. Но одновременно ему было замечено, что это вещь настолько интимная, что, собственно, изображать это так, как это обыкновенно профанно изображается для внешнего мира, нельзя. Это должно быть обращено к самому внутреннему существу человека.

Тут правомерно можно заметить, что если еще во времена Гете дело обстояло так, что саму историю страданий Христа Иисуса не следовало изображать внешним образом, то сегодня это уже не имеет силы. С тех пор мы прошли через некоторые иные фазы развития. Но я бы сказал, что в отношении этих вещей все умонастроение Гете проистекает из приведенного выше. Он совершенно ясно показывает, этот Гете, что Импульс Христа он хочет внести в самую сокровенную жизнь души, что он не хочет соединять его с внешней народной верой, во всяком случае — соединять с внешней структурой, действующей на физическом плане, но что он ищет непосредственной связи между отдельной, индивидуальной человеческой душой и Импульсом Христа. Гете устремлен к поиску спиритуального отношения между отдельной человеческой душой и Импульсом Христа. Это весьма важно для понимания не только Гете, но и гетеанизма. Ибо если можно говорить так, как я вам эти дни говорил, что по отношению к внешней культуре Гете и гетеанизм держатся, собственно, изолированно, то относительно поступательной эволюции, имея в виду интимные религиозные достижения цивилизованного человечества, того же нельзя сказать. Тут Гете даже по отношению к собственной личности в определенном смысле представляет продолжение чего-то иного. Однако то, что Гете в определенном отношении представляет контраст ко всему тому, что обыкновенно выступает в среднеевропейской церковности, мы поймем, только приняв во внимание третий импульс.

Этот третий импульс лежит большей частью в западном направлении. Итак, народ Христа, народ церкви и теперь третий импульс, который тоже некоторым образом импульсирует народы, — сказать «инспирирует» было бы нехорошо, но импульсирует. Таково положение вещей, мои дорогие друзья. Каким образом осуществилось то, что в своем самом крайнем выводе выявилось в иезуитизме, в этом воинстве генералиссимуса Иисуса Христа, — это, надо сказать, глубоко обосновано во всем существе цивилизованного мира. Это его существо нельзя понять, не взглянув на нечто, лежащее в историческом развитии человечества далеко позади, но оказывающее свое действие позже. Вы, вероятно, знаете из внешней истории и из истории религий, что среди различных форм, в которых христианство осуществляло свое, если я позволю себе так сказать, победоносное шествие с Востока на Запад, первоначально находились также арианство и афа-насианство. Те народы, — готские, лангобардские, даже франкские, — которые совершенно по-разному участвовали в том, что напрасно, но все-таки называют переселением народов, эти народы были первоначально арианами.

Догматическое различие между арианами и приверженцами учения Афанасия сегодня вас будет интересовать мало, однако оно играло определенную роль и к нему все-таки надо вернуться. Догматическое различие состоит в том, что Арий в Антиохии выступил против Афанасия, исходя из определенной мировоззренческой установки. Причем Афанасий держался того воззрения, что Христос есть Бог, подобно Богу-Отцу, то есть, что существует Бог-Отец, а Христос будто бы совершенно той же природы и сущности, что и Бог-Отец, одинаковой с ним природы и сущности от вечности. Это воззрение затем перешло в римский католицизм, ибо римский католицизм еще и сегодня исповедует учение Афанасия. Так что по отношению к римскому католицизму можно сказать, что в основе его лежит учение о том, что Сын от вечности той же природы и сущности, что и Отец.

Арий выступил против этого воззрения. Арий был того мнения, что можно говорить только о превосходящем все остальное Боге, Боге-Отце, а Бог-Сын, то есть Христос, был создан Отцом, хоть и до времени, но все-таки был именно создан. Следовательно, он не той же природы и сущности, а нечто, развившееся из Бога-Отца, развившееся из Бога-Отца в качестве того, что стоит к человечеству ближе, чем Бог-Отец, как то, что представляет посредника между реющим в высях Богом- Отцом, пока недостижимым для сил человеческого познания, и тем, что человек находит в самом себе.

Да, это звучит странно и поначалу кажется чисто догматическим различием. Однако это является догматическим различием только для современных людей, в первые столетия развития христианства это не было просто догматическим различием. Ибо арианское христианство, целиком опиравшееся, целиком построенное на том основании, которое я, говоря об отношении Сына к Отцу, вам только что изложил, это арианское христианство было как бы чем-то самим собой разумеющимся, инстинктивно очевидным для тех людей, которых я назвал, — готов, лангобардов, всех тех народов, которые после гибели и в процессе гибели Римской империи явились на смену владычеству римлян. Они были арианами инстинктивно. Вы же знаете, что Уль-фила перевел Библию, и его перевод ясно показывает, что он сам был арианином. Готы, лангобарды и так далее, придя в Италию, еще были арианами, а франки перешли в христианство, лишь когда его принял Хлодвиг. Исповедание Афанасия они приняли в некотором отношении внешним образом, ибо им это было не по нутру, так как ранее они тоже были арианами. И когда уже затем христианство явилось под флагом, главным носителем которого был Карл Великий, тогда все было приведено к исповеданию Афанасия, а тем самым был осуществлен перевод [подданных Карла] под власть папской римской церкви. Большая часть первоначальных народов, варварских народов, готов, лангобардов и так далее исчезла с лица земли; то же, что с ними не исчезло, было затем изгнано, искоренено афанасианами. Арианство в собственном смысле продолжало жить в сектах, а как народная религия оно из области непосредственного проявления исчезло.

Но тут надо поставить вопрос, собственно, даже два вопроса. Во-первых, что все-таки представляет собой это арианство по сравнению с исповедованием Афанасия? И второй вопрос, почему, собственно, это арианство исчезло из европейского развития, по крайней мере в том, что в виде исторических симптомов внешне зримо? — Это исключительно интересный процесс. Здесь, отвечая на вопрос, что же такое, собственно, арианство, можно только сказать, что оно является как бы последним побегом, последним отпрыском тех мировоззрений, которые, обращая свой взгляд к божественному, еще пытались найти связь между внешним чувственным миром и спиритуально-божественным, которые еще имели потребность на самом деле продолжить чувственно-воспринимаемое в направлении вверх, следуя спиритуально-божественному. Можно сказать, что в несколько абстрактной форме тот же самый импульс живет в арианстве, — но только как импульс, а не как таинства и культ, — который живет в русском Импульсе Христа. Этот род Импульса Христа должен был быть прямо-таки отодвинут по той причине, что он был не для народов Европы. Он и искоренен-то был афанасианами, потому что он был не для народов Европы.

Когда хочешь подойти ближе к этим вещам, нужно иметь в виду первичные душевные конфигурации отдельных частей европейского народонаселения. Посмотрите, первоначальный душевный строй тех частей народонаселения, которые пришли на смену Римской империи, которые, как говорят, — что не верно, но я не могу теперь поправлять историю, — вступили в Римскую империю и так далее, то есть тех, о которых знают только то, что они пришли на смену Римской империи, — этот душевный строй так называемых германских народов первоначально покоится на ином основании. Они приходят с самых разных сторон, эти народы и смешиваются с другим, первичным населением Европы, с определенным населением, которое не будет неверным назвать кельтским. Остаточно это кельтское население существует еще и сегодня там и сям в составе определенных народов.

Сегодня, когда всякий народный элемент хотят законсервировать, стремятся законсервировать каким-нибудь образом и все кельтское, где бы его ни находили или полагали, что нашли. Однако правильно представить себе народный элемент в Европе, можно только вспомнив о той древней культуре, которая была кельтской и в которую затем включились, в составе которой развивались другие культуры германская, романская, англосаксонская и так далее.

Так вот, в своем самобытном виде кельтский дух дольше всего сохранялся на Британских островах, особенно в Уэльсе. Здесь он дольше всего сохранял и свое своеобразие. И так же, как определенный род религиозного чувства был оттеснен на Восток, чтобы русский народ превратился в народ Христа, так благодаря некоторым фактам, о которых можно прочесть в любой книге по истории, во всяком случае во многих, получилось так, что определенный западный импульс, который исходит главным образом с Британских островов, выражает собой более позднее проявление древнего кельтского начала. В конечном итоге, это более позднее проявление древнего кельтского духа задало структуру религиозной жизни на Западе, в своем роде так же, как и те вещи, на которые я указал, говоря о Востоке и Средней Европе.

Желая понять эти вещи, необходимо учитывать следующее. Что за народ, собственно, были эти кельты? — Они были во многих отношениях дифференцированы, но имели некоторую общую черту. И состояла эта их общая черта в том, что в своей душевной жизни они питали мало интереса к взаимосвязи природы и человека. Они представляли себе человека в некотором роде изолированным от природы. Они интересовались всем человеческим, но только не тем, каким образом человек связан с природой, как он в ней пребывает. В то время как, например, на Востоке (im Orient), где развивалась полная противоположность кельтского начала, постоянно чувствовалась связь человека со всем миром и, следовательно, также с природой, чувствовалось, что человек словно выходит из природы, как я это показал у Гете, — кельт имел мало сознания связи человеческой природы с остальной космической природой. И, наоборот, у него было сильное сознание совместной жизни людей в социальном сообществе, однако такой, что вся эта совместная жизнь людей была устроена у древних кельтов на существовании повелителей и подчиненных, ведущих и ведомых. Вот это и есть существенное антидемократический, аристократический элемент. В Европе он восходит, собственно, до древних кельтских времен. И здесь он существенен, этот организованный аристократический элемент.

Но существует, я бы сказал, некоторый цветок этого аристократического кельтского элемента. Из него вырастает король, который организует вокруг себя своих помощников, тоже вождей. И, в известной мере, последним из таких вождей, опиравшимся в своих намерениях еще на изначальные импульсы, слывет король Артур с его Круглым столом в Уэльсе, с его двенадцатью рыцарями, о которых рассказывается, — что, конечно же, не стоит понимать буквально, — что они поражали чудовищ, побеждали демонов. Все это указывает на эпоху, когда люди еще жили вместе с духовным миром.

Весь характер предания о короле Артуре, все, что в легенде группируется вокруг короля Артура, показывает, каким образом жил кельтский элемент и в этом своем продолжении в королевской власти. Отсюда шло понимание того повелевающего, распоряжающегося, организующего, что заключено в королевском элементе.

Теперь совершается следующий процесс. — Христос, который был Христом Ульфилы, Христом готов, Тот, кого интенсивно чувствовали в арианстве, этот Христос существовал для всех людей; для людей, которые чувствовали себя в некотором отношении равными друг другу, которые не проводили аристократических или аристократизирующих различий. В то же время это было отдаленное действие, последний отзвук того, что на Востоке чувствовали как взаимодействие человека с переживаемым им на земле Космосом, а также — с природой. А из той конституции, которая жила в социальном устройстве кельтского королевского мира, природа была в известной мере выброшена.

Две эти вещи, — я не могу это разбирать в деталях, но говорю в принципе, — сошлись в Европе и встретились с третьим. Они столкнулись так, что сначала вперед выдвинулось арианство, но поскольку оно еще было отзвуком того, что сопрягает природу и человека, его не поняли те, что даже среди германских народов, франков и так далее находились под влиянием чисто кельтских импульсов; они его не понимали; они понимали только то, что находилось в структуре их королевской системы власти. И поэтому сначала возникло стремление, — сказавшееся еще в древнесаксонской поэме на евангельские сюжеты «Гелианд», — самого Христа превратить в короля-воина, короля-предводителя, в князя, окруженного своими мужами. Из непонимания того, что еще шло с Востока, и из страсти к почитанию в лице короля, в лице светского короля всего того, что подлежит почитанию, возникло это перетолкование Христа в короля-воина.

К этому добавилось третье. Оно пришло с юга, оно пришло из Римской империи. Римская империя уже ранее была заражена тем, что сегодня, быть может, можно было бы назвать государственным элементом. Римская империя не была государством, это была империя (ein Reich), но сегодня, быть может, понятнее будет сказать — «подобное государству образование». В определенном отношении эта Римская империя очень похожа, — отличаясь лишь в той мере, в какой географически различные территории находятся на расстоянии друг от друга и в какой различаются условия, порождающие социальную структуру, и поэтому вырастая лишь на иных основаниях, — эта Римская империя очень похожа на то, что проистекало из королевского построения власти. Ведь она устремилась от республики к имперской организации, а империя похожа на то, что на кельтской основе, но только с германской окраской, выросло из различных королевств.

Но то, что как образ мыслей, чувствований в отношении социальной жизни надвигалось с Юга, из области Римской империи, — поскольку оно имело в виду внешнюю, находящуюся на физическом плане структуру, — оно никогда не было действительно внутренне связано с чем-либо, что, наподобие арианства, как древний инстинктивный импульс еще перетекало с Востока. Оно нуждалось, — простите за парадокс, — в чем-то, что было бы непонятно, что нужно утверждать декретом. Как при королевской или императорской власти издаются декреты, так их стали издавать и папы. То, чему учил Арий, можно сделать понятным людям, апеллируя к определенным чувствам, лучше всего развитым у народов, о которых я говорил, но, в конечном счете, родственные стороны этих чувств имеют все люди. То, что заключено в афанасианском исповедании веры, поистине мало говорит человеческому пониманию и чувству; его нужно декретировать, если хочешь ввести в духовную жизнь народа; его нужно сделать законом. Так же, как издают светские законы, надо было сделать законом и афанасианское исповедание веры. Так и случилось. Совершенно непонятное, странное положение о равенстве Сына с Отцом, о том, что оба от вечности, оба одинаково суть Бог и так далее, оно ведь и позже толковалось так, что тут, мол, и понимать нечего, в это надо верить. Вот это и нужно было декретировать. Афанасианская вера заставляет себя декретировать. А будучи явно, непосредственно ориентирована на декретирование, она позволяла ввести себя и в политическую организацию церкви. Арианство обращалось к отдельному человеку, к индивидуальному человеку. Его нельзя было ввести в церковную организацию. Арианство не позволяло себя декретировать. А по тем основаниям, о которых я вам говорил, дело было именно в декретировании.

Таким образом то, что вместе с тенденцией к декретированию пришло с Юга, из афанасианства, срослось с инстинктивной тягой к организации, во главе которой стоял бы вождь с двенадцатью подчиненными вождями.

В Средней Европе одно проникало в другое. Но на британском западе Европы, а позже и в Америке, оставался некоторый остаток того древнего умонастроения, которое выразилось в княжеском, аристократическом элементе, в том, что организует общественную жизнь, что вовлекает духовное в общественную жизнь. Что духовное мыслилось вовлеченным в общественный строй, мы видим в сказании об Артуре, где рассказывается, как рыцари Круглого стола Артура побеждали чудовищ, воевали с демонами и так далее. Таким образом, духовное действовало среди них, действовало так, что его можно было пестовать, не декретируя, а делая его природой, организуя его. И случилось так, что тем временем, как по всей Средней Европе развивался народ церкви, в западном направлении, главным образом среди англоязычного населения возникло то, что можно назвать, — чтобы иметь название для этого потока, — народом или народами лож, где изначально существовало тяготение к созданию сообществ, а в сообществах — организационного образа мыслей. В конечном счете, организация чего-либо имеет значение, только если осуществляется духовными средствами, но без того, чтобы это замечал кто-нибудь посторонний; в противном случае нужно прибегать к декретам. Декретирование осуществлялось в Средней Европе; господство, основывающееся на ложах, пыталось осуществить себя больше в том, что развилось среди англоязычного населения в качестве продолжения кельтской традиции. Так возник народ или народы лож, у которых примечательно то, что организует не всех людей, а объединяет некоторых на общественных, орденских началах. Объединение людей по орденскому принципу заложено в продолжении того, что следует из предания о короле Артуре. Так бывает в исторической жизни, что различные вещи постоянно проникают одна в другую. Никогда нельзя будет понять какое-либо развитие, полагая только, что последующее прямым путем возникло из предыдущего. Разные вещи проникают в ходе развития одна в другую. И один из примечательных фактов состоит в том, что в отношении образа мыслей, в отношении всего того, что действует в человеческой душе, этот принцип лож, создавший свою обезьянью карикатуру в масонстве, этот принцип лож находится во внутреннем родстве с иезуитизмом. Так что как ни враждебен, как ни ненавистен, — если воспользоваться тривиальным выражением, — иезуитизм этим ложам (вы же знаете об этом), все же в отношении форм представления здесь существует необычайное сходство. А у Игнатия Лойолы во всем, что он совершил, в том грандиозном, что он создал, вне всякого сомнения, соучаствовал элемент кельтской крови, текшей в его жилах.

Теперь вы видите все это. — На Востоке возник народ Христа; он имеет в себе продолжающееся действие Импульса Христа. Для восточного человека само собой разумеется, что пока он живет, в его душу постоянно что-то вливается, и это есть Импульс Христа. Для народа церкви в странах, лежащих посередине, это ощущение притупилось или парализовалось перемещением Импульса Христа на начало нашего летоисчисления, а позднее — присоединением к нему декретирования, государственного декретирования и распространения христианства согласно традиции и принципам. На Западе, в системе лож Импульс Христа вообще проблематичен, проблематичен прежде всего; здесь он был ослаблен еще больше. А из форм представления, которые действительно восходят к этому идущему от кельтов, являющемуся последним остатком кельтского начала, импульсу лож, развилось то, что в Просвещении называют деизмом. Чрезвычайно интересно проследить, сколь велико различие между тем, как держится по отношению к Импульсу Христа кто-нибудь, кто принадлежит к среднеевропейскому народу церкви, и тот, кто принадлежит к Британской империи. Но только прошу вас не относить это к отдельному человеку, ибо церковный импульс, конечно, распространялся и на Англию. Эти вещи необходимо принимать такими, какими они являются в своей истине: необходимо иметь в виду тех людей, которые связаны с тем, что я описывал сейчас как импульс лож, но что вошло также и в государственную жизнь на всем Западе. Отсюда развилось иное отношение к Христу.

Вы можете спросить, как относится к Христу тот, кто принадлежит к народу Христа? — Он знает: правильно переживая себя в душе, я нахожу Импульс Христа, ибо он всегда здесь, внутри, он непрерывно действует внутри. — Тот, кто принадлежит к народу церкви, скажет примерно, как Августин, который в свои зрелые годы на вопрос, «как я обретаю Христа», отвечал: «так, как мне преподает Христа церковь; церковь говорит мне, кто есть Христос; у церкви я могу этому поучаться, ибо посредством своей традиции церковь сохранила то, что говорилось вначале о Христе». — Тот же, кто принадлежит к народу лож, — а это действительно говорят те, кто принадлежит к народу лож, — спрашивает о Христе совершенно иначе — не как народ церкви, не как народ Христа; они говорят: «Мировая история гласит, что был когда-то Христос. Разумно ли, допустимо ли существование Христа? Как оправдываем себя в глазах разума влияние Христа на мировую историю?» — По сути, это христология эпохи Просвещения, того Просвещения, которое требует от Христа, чтобы он оправдывал себя в глазах разума.

Чтобы понять, о чем идет речь, надо отдавать себе отчет в том, что к Богу можно прийти во всякое время, не имея Импульса Христа. Надо только, чтобы что-нибудь было не в порядке (ведь атеист — это человек, который даже физически несет в себе что-то больное), но прийти к Богу можно на пути спекуляции, на пути мистики и чего угодно еще, прийти к допущению существования в мире Бога. А ведь это основное в деизме, вере эпохи Просвещения. К ней, к вере эпохи Просвещения в то, что Бог есть, ведет прямой путь.

Однако у тех, кто вырос в народе лож, дело заключается в том, чтобы наряду с общим Богом допустить и существование Христа. Здесь можно взять разных характерных в этом отношении лиц. Я возьму Герберта Чербери, умершего в 1648 году, как раз в году Вестфальского мира. Он попытался прийти на разумных основаниях к Импульсу Христа. Тот, кто, например, истинно принадлежит к русскому народу, не может и помыслить о том, чтобы разумно обосновывать Импульс Христа. Для него это приблизительно то же самое, как если бы от него потребовали разумно обосновать наличие головы на плечах. Голова существует, так же существует и Импульс Христа. Но сколь отличается от этого то, чего требуют такие люди, как Чербери, когда спрашивают: «разумно ли наряду с Богом, к которому приводит просвещенное размышление, допускать еще и Христа?» — Чтобы увидеть, что все это оправданно, надо только на разумный лад изучать людей.

Вы можете сказать, что ведь так поступает, конечно, не всякий, кто принадлежит к этому народу лож. — Разумеется, это делает не всякий. В ясных понятиях это делают философы; однако в своих инстинктах, в своих ощущениях, в подсознательных заключениях это делают все, кто каким-либо образом связан с импульсом народа лож. Человек, о котором я здесь говорю, сначала сказал себе: рассмотрим все отдельные религии, то общее, что они имеют между собой. — Вообще это такая уловка Просвещения. Поскольку сам человек хочет подойти не к духовному, — по крайней мере, поскольку это касается Импульса Христа, — а лишь к абстрактному богу деизма, он спрашивает: естественно ли для человека искать то или иное? — Чербери, который много путешествовал, старался прежде всего получить сведения о том, что общего имеют между собой различные религии. Он нашел в них весьма много общего. И тогда он попытался обобщить найденное им общее всех религий в пяти положениях. На эти пять положений мы должны обратить особое внимание, ибо это поистине важно.

Первое положение: Бог есть. — Поскольку различные народы самых различных религий инстинктивно приходят к признанию Бога, он находит, что в природе вещей будет допустить, что Бог есть.

Второе: Бог требует почитания. — Это опять-таки общая черта религий.

Третье: это почитание должно выражаться в добродетели и благочестии.

Четвертое: грехи требуют покаяния и искупления.

Пятое: в потустороннем мире существует воздающая и карающая справедливость.

Вы видите, здесь нет ничего от какого-либо Импульса Христа. Но в то же время в этих пяти положениях заключено все то, чего достигаешь, строя только на том, на чем хотели строить, исходя из религиозного импульса, импульса лож. Философски эта форма воззрения развивалась в эпоху Просвещения и дальше. У Гоббса, Локка, у других мы видим, что они все снова предпринимали попытки сказать: «Да, но существует предание об Иисусе Христе. Разумно ли допускать такого Иисуса Христа?» — И, в конце концов, они действительно соблаговолили сказать: «Если учесть то, что стоит в Евангелиях, что там сообщается о Христе Иисусе, то это совпадает с тем, что в качестве главных положений имеют, в сущности, все религии. Отсюда возникает впечатление, как если бы Христос хотел именно обобщить то, что имеют сообща все религии, как если бы это была исполненная Богом, — это можно более или менее себе представить, — личность, которая учила наилучшему из всех религий». — В итоге это нашли разумным. А отдельные люди, например, Тиндаль (он жил с 1657 по 1733 год), — он написал книгу «Христианство столь же древнее, как сотворенный мир». Эта книга «Христианство столь же древнее, как сотворенный мир» в известном смысле очень важна для знакомства с сущностью Просвещения, позже опошленной вольтерьянством и так далее. Тиндалю было важно показать, что, в сущности, все люди, лучшие люди всегда были христианами, что Христос лишь обобщил лучшее из всех религий.

Вы видите, Христос здесь низводится до уровня Учителя. Христос становится Учителем — назовете ли вы его Мессией, или Наставником, или кем еще, но он становится Учителем. Христос становится Учителем! Здесь дело не столько в факте существования самого Христа, сколько в том, что он стоит и учит некоторому религиозному содержанию, самому ценному, общему из содержания религий всего человечества. Разумеется, то, что здесь было мною показано, может приобретать различнейшие нюансы, но основная окраска остается, -Христос есть Учитель.

И теперь, если мы возьмем характерные типы, — которые затем, конечно, различнейшим образом нюансируются, — народа Христа, народа церкви и народа лож, если мы при этом будем искать реальное позади зачастую очень и очень мнимого, то применительно к народу

Христа мы сможем сказать: Христос — это Дух и, следовательно, не имеет ничего общего с какими-либо учреждениями на физическом плане. Это было только мистерией — то, что он некогда находился в человеческом облике. — Применительно к народу церкви: Христос — это Царь (der König). И это может быть более или менее нюансировано, — то, что Христос есть Царь. — Правда, это продолжает жить также и в народе лож, но развиваясь дальше, оно нечто вырабатывает из себя: Христос — это Учитель.

Видите ли, нужно иметь в виду всю эту нюансировку, проходящую через европейское сознание, ибо эта нюансировка живет очень-очень глубоко, и не только в отдельном человеке, но вообще живет очень глубоко в том, что в пятом послеатлантическом периоде в Европе развилось в душевном отношении, а также и во многом, что развилось в социальном отношении. Таковы наиглавнейшие нюансы Христова Импульса. Можно было бы еще много говорить об этих вещах, но по краткости времени я могу дать вам сегодня только набросок.

Итак, глядя на вчерашние три формы эволюции человечества, мы можем сказать, во-нервых: человечество в целом развивается так, что ныне оно живет в душе ощущающей, в возрасте 28-21 года. Каждый человек в отдельности, как индивидуум, развивается так, что ныне, в пятом послеатлантическом периоде человечество выявляет душу сознательную. А далее есть еще в пределах народных душ третья эволюция, о которой я говорил вам вчера. Только что описанные вещи развиваются именно в связи с народными душами. Вы имеете, с одной стороны, исторические факты, которые все-таки действуют, а с другой стороны, — народные души с их религиозными нюансами. Этим взаимодействием достигается то, что народ Христа развивается с импульсом «Христос есть Дух», народ церкви — с импульсом «Христос есть Царь», народ лож — с импульсом «Христос есть Учитель». Это третья эволюция.

Но в реальном внешнем развитии одно постоянно внедряется в другое. И это естественно, что в реальности одно действует в другом, сквозь другое; одно постоянно внедряется в другое. Ведь, если вы теперь спросите меня, например, кто же принадлежит народу лож, кто принадлежит этому просветительскому деизму, — то ведь странным образом оказывается, что чистейший представитель этого просветительского деизма — это в Берлине Гарнак! Он являет собой гораздо более чистый тип, нежели кто-либо, живущий по ту сторону Ла-Манша. Так все перемешивается в современной жизни. Однако, если хочешь понимать вещи, если хочешь следить за их происхождением, то уже не сможешь оставаться на поверхности явлений, но должен будешь понять, что все это связано друг с другом так, что третий эволюционный поток, сочетающийся с народным элементом, включается в то, что я вам теперь здесь описал. Однако всегда, — поскольку имеются и другие эволюционные потоки, — всегда существует реакция, душа сознательная накладывается на этот народный поток. И это происходит в самых разных местах. Натиск ведется, я бы сказал, из того или иного центра. И подобным натиском является и гетеанизм, который, собственно говоря, не имеет ничего общего ни с чем из описанного мною ныне, и все-таки имеет весьма много общего со всем этим, в зависимости от того, с какой стороны посмотреть. Ибо в качестве параллели к потоку, который я описал как поток Артура, рано развивается поток Грааля; поток Грааля — прямая противоположность потока Артура. Поток Грааля развивается таким образом, что тот, кто хочет побывать в замке Грааля, должен идти нехожеными путями в шестьдесят миль длиной; что храм полностью скрыт; что, не спрашивая, там вообще ничего не узнаешь. Короче, весь этот поток Грааля есть установление связи между самой интимной жизнью человеческой души, где пробуждается душа сознательная, и спиритуальными мирами. Это, смею сказать, есть стремление направлять искусственным образом чувственно воспринимаемый мир к спиритуальному миру, инстинктивно преследуемое в народе Христа.
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Поэтому, если мы на рисунке проследим это примечательное взаимопроникновение европейских религиозных импульсов, то мы можем сказать следующее. — Мы имеем один импульс, тот, который инстинктивно, сегодня еще зачаточно и в неразвитом виде живет в народе Христа [на рисунке красный цвет]. Тогда тамошние умы, если они, как Соловьев, делаются философами, приходят к тому, чтобы принимать этот Импульс Христа как что-то само собой разумеющееся.

Средняя Европа своими этнографическими, своими этническими условиями не приспособлена принимать эти вещи таким образом; здесь это должно делаться искусственно. Здесь это происходит так, что в потоке Грааля на Европу действует то, что, я бы сказал, наподобие завихрения [на рисунке красный цвет внизу] действует качестве потока Грааля. Оно излучается на всю Европу, но оно должно быть именно потоком Грааля, а потому оно и не ограничено каким-либо народом. В этом настроении Грааля, хотя и в самых глубоких (untersten) силах своего сознания, весьма сильно жил Гете. Поищите у него это настроение Грааля; вы найдете его повсюду. Здесь он в определенном отношении не изолирован; благодаря этому он примыкает к предшествующему. С Лютером, с немецкой мистикой, со всем предшествующим он не имеет ничего общего. На него это влияет более или менее так, что формирует его (ihn bildet), делает его (Гете) светским человеком. То, что приводит его к различению трех ступеней — ступени народной религии; ступени религии мудрых, которая отдельного человека ведет во второй покой; ступени интимнейшей религии, которая только в третьем покое интимно вещает душе и содержит мистерии Смерти и Воскресения, — то, что его этим способом приводит к возведению, — не к иезуитскому низведению вниз (высшего), а к возведению, — религиозности, действующей в чувственном мире, в спиритуальные выси, это есть настроение Грааля. И как бы парадоксально, особенно сегодня, это ни звучало, настроение Грааля заключено в русскости (im Russizismus), настроение Грааля всецело живет в русскости. И на этом заключенном в русскости непобедимом настроении Грааля покоится именно то будущее русского элемента (Russentums) в шестом послеатлантическом периоде, о котором мне столь часто приходилось говорить.

Это то, что нужно принимать во внимание, рассматривая одну сторону. А если мы примем во внимание другую сторону, то мы будем иметь там все то, что не воспринимает Импульс Христа так, как на Востоке, словно вторжение (Invasion), не воспринимает его и как что-то, продолжающее жить благодаря традиции и Писанию, а принимает его как что-то разумное. Это то, что обнаруживает свое продолжение в области лож и особенно всех их разветвлений. Я это отмечу другим цветом [на рисунке зеленый]. Это то, что на Западе политизируется, что является самым внешним побегом от артурова корня, того, что было воплощено в короле Артуре. И подобно тому, как у русских Импульс Христа продолжается в настроении Грааля (im Gralstum) и, я бы сказал, струит лучи во всех добрых целеустремленных людей на Западе, так и то, другое [от течения лож] продолжается и вливается во всех людей в народе церкви и получает окраску иезуитизма. Хотя, как сказано, иезуитизм — это его смертельный враг, но дело не в этом; что-либо может быть смертельным врагом именно того, что представляет его же образ мышления. Так бывало, это исторический факт, что высокого ранга иезуиты бывали связаны с обладателями высоких степеней в ложах; но бывает и так, что те и другие, даже у различных народов, вырастают из одного и того же корня, хотя одно развивается в направлении папства, а другое — к свободе, разуму, просвещению. Вот вам один из образов того, что я могу назвать проявлением эволюции души сознательной. Ибо когда я ранее описывал вам три ступени в направлении от Востока на Запад, то это основывалось на народном, на этническом элементе. Но то, что, действуя одно в другом, принимая такие формы, что на Западе становится Просвещением, — это вызывается тем, что эволюционный поток души сознательной живет в единичном человеке, живет в индивидууме.

Но затем мы имеем третий поток. Это тот, которой свойствен всему человечеству, благодаря которому все человечество находится в определенном возрасте своего развития, становясь все моложе и моложе, и теперь находится в возрасте души ощущающей, с 28 по 21 год. Это проходит через все человечество. Описывая первый поток, этнический, где возникают народные религии, — религия Христа, религия церкви, религия лож, — мы стоим на точке зрения народного развития, которое я обыкновенно подразделяю так: итальянские народы — душа ощущающая, французские — душа рассудка, или характера, и так далее. Описывая то, что в качестве души сознательной развивается в каждом отдельном человеке с пятой послеатлантической эпохи, мы имеем преимущественно то, что вливается в религиозную жизнь этим путем. Но отсюда исходит также и взаимодействие с другим, с тем, что является эволюцией, совершающейся во всех людях, - эволюцией души ощущающей, протекающей параллельно и намного бессознательней, чем эволюция души сознательной.

Если вы изучите, каким образом такой человек, как Гете, хотя и благодаря подсознательным импульсам, однако все-таки весьма сознательно дает религиозное направление своей жизни, то вы придете к проявлению души сознательной. Однако наряду с ней в современном человечестве правит другой элемент, действующий во всем этом современном человечестве весьма сильно в инстинктах, в подсознательных импульсах, но тесно связанный с развитием души ощущающей, и это то, что можно назвать развитием в сторону социализма, которое ныне находится у своего начала и которое получит свое завершение, как я излагал, некоторым образом извне (von der Seite). Конечно, как я уже говорил, побуждения будут постоянно поступать со стороны души сознательной; однако то, что социализм составляет миссию пятой послеатлантической эпохи и к четвертому тысячелетию достигнет своего осуществления, — это проистекает для всего человечества из того, что оно живет в возрасте души ощущающей с 28 по 21 год. Это заложено здесь внутри. Социализм — это не что-нибудь, составляющее какое-либо партийное направление, хотя среди социальных объединений много партий, но то партии в пределах социального потока. Социализм — это не дело партий, социализм — то, что постепенно с необходимостью разовьется в человечестве в пятом послеатлантическом периоде. Так что когда этот пятый послеатлантический период завершится, у людей в основном, поскольку имеется в виду цивилизованный мир, будут налицо социалистические инстинкты (die Instinkte für den Sozialismus).

Вы можете себе представить, как все, что я вам сказал, взаимодействует в этом пятом послеатлантическом периоде. Здесь взаимодействуют все вещи, которые я описал. Но здесь действует также еще и то, что в своей существенной части находится в подсознательных глубинах, — тенденция к обретению ко времени четвертого тысячелетия правильного социалистического устройства всего земного мира. С более глубокой точки зрения, поистине не приходится удивляться, что социализм пускает всевозможные пузыри, которые могут оказываться и весьма скверными, если не забывать, что его импульсы поступают из глубин подсознания, если не забывать, что все это кипит и клокочет и как еще далек настоящий момент от той эпохи, когда все это войдет в свое надлежащее русло. Однако оно будоражит, причем сегодня даже не столько души, сколько человеческую натуру, человеческие темпераменты прежде всего. И для всего этого, того, что будоражаще действует в человеческих темпераментах, подыскивают теории. Эти теории, — если только они, как это мы имеем в духовной науке, не являются выражением того, что наличествует в глубинах действительности, — эти теории, бакунизм, марксизм, лассальянство, все одинаковы, это все маски, обрамления, все те вещи, которые человек поверхностно набрасывает на действительность. Действительность же видна, только если заглядываешь в развитие человечества так глубоко, как мы пытаемся это сделать этими рассмотрениями.

И то, что ныне происходит внешне, — это ведь тоже беспорядочные приготовления к тому, что в конце концов во всех подкарауливает, — и тут действительно можно сказать — не в душах, а именно темпераментах. Они все социалистичны. Вы часто даже не знаете, сколь сильно вы социалистичны, потому что это караулит в темпераменте, всецело в подсознании. Однако только зная нечто в этом роде, можно выйти за пределы того туманного, смехотворного искания самопознания, которое заглядывает внутрь человеческой души и находит там... я не хочу описывать, что за бессущностное caput mortuum*, что за абстракцию там находят. Человек сложное существо. Его понимаешь, только когда знаешь целый мир. Вот что при этом должно учитываться.

* caput mortuum — бренные остатки (лат).

Посмотрите с этой точки зрения на мир, на человечество, на то, как оно развивалось в пятом послеатлантическом периоде. Скажите себе теперь сами: мы имеем на Востоке народ Христа с самым существенным его Импульсом: «Христос есть Дух». — В природе этого народа живет, что то, что лишь в качестве предвестия может совершаться посредством другого европейского образования, посредством русскости приходит в мир с инстинктивной, элементарной силой, с исторической необходимостью. На русский народ как на народ возложена миссия развивать культуру Грааля (das Gralwesen) как религиозную систему к шестому послеатлантическому периоду так, чтобы она могла стать культурным ферментом всей Земли. Ничего удивительного, если этот импульс пересекается с другими существующими импульсами, так что другие импульсы приобретают своеобразные формы. Какие это другие импульсы? — Христос есть Царь, Христос есть Учитель. — Так вот, до «Христа — Учителя» едва ли возможно дойти, ибо русская душа, как я уже сказал, не понимает, что это должно значить, что христианству можно учить, что его не переживают как то, что находится в твоей собственной душе. Однако «Христос есть Царь» ...русское существо все-таки срослось с этим «Христос есть Царь». И тут мы видим столкновение того, что когда-либо менее всего уживалось в мире друг с другом, — столкновение с царизмом, восточной карикатурой на принцип, вводящий отношения земного господства в область религии. «Христос есть Царь», а царь — его заместитель, — вот это соединение выражающегося в царизме западного начала с тем, что с ним не имеет ничего общего, с тем, что благодаря русской народной душе живет в русском сердце.

Во внешней физической действительности характерным является именно то, что вещи, которые внутренне часто имеют меньше всего общего между собой, должны внешне притираться друг к другу. Крайне чужды друг другу с давних пор были царизм и русское начало. Они не принадлежали друг другу. Тот, кто понимает русскую натуру, особенно в религиозном отношении, всегда должен будет считать чем-то самим собой разумеющимся установку на исключение царизма в действительно нужный момент. Но подумайте о том, что это «Христос есть Дух» есть самое внутреннее, что связано с благороднейшей культурой души сознательной, и что теперь, когда социализм будоражит (человека), сталкивается с тем, что живет в душе ощущающей, как я это изобразил. Ничего удивительного, что распространение социализма в этой восточной части Европы принимает формы, вообще непостижимые, — неорганическое взаимопроникновение культуры души сознательной и культуры души ощущающей.

Многое из происходящего во внешней действительности будет ясным и понятным для вас, если вы будете иметь в виду эти внутренние взаимосвязи.

...Нынешние социалисты не имеют еще никакого понятия о том, что необходимым образом связано, должно быть связано с истинным, получающим определенное завершение лишь в четвертом тысячелетии социализмом, если только он будет правильно проходить свое развитие. Здесь речь идет прежде всего о том, чтобы этот социализм развивался в связи с правильным чувством в отношении всего человека, телесного, душевного, духовного человека. Нюансы будут внесены уже отдельными этническими религиозными импульсами, которые внесут свой вклад тем, что человек будет пониматься согласно его троякому членению на тело, душу и дух. Восток с его русским элементом позаботится о том, чтобы был понят дух. Запад позаботится о том, чтобы было понято тело. Середина позаботится о том, чтобы была понята душа. Но все это, конечно, пронизывает друг друга. Это не следует схематизировать и распределять по категориям; вступая во все это, должен развиваться действительный принцип, действительный импульс социализма.

Что такое этот социализм? Действительный импульс социализма состоит главным образом в том, чтобы, как я это недавно описывал, действительно привести людей к осуществлению во внешней социальной структуре братства в самом широком смысле этого слова. Настоящее братство не имеет ничего общего с равенством, разумеется...

Из лекции 26 декабря 1916 г. в Дорнахе. GА 173  — Понятие «христианские народы» не отвечает действительности.
...Христос умер за всех людей, но как человек, и за людей, а не за каких-либо иных существ. Поэтому можно говорить о христианине, о христианском образе мыслей отдельного человека, но говорить, например, о христианском народе — полный абсурд. За этим

нет реальности. Христос умер не за народы, и народы не являются теми индивидуальностями, которые имеют отношение к этому Христианином может быть отдельный человек, связанный с сущностью Мистерии Голгофы, но нельзя говорить о христианском народе. То, что как подлинная душа лежит в основе народа, принадлежит планам, на которых Мистерия Голгофы не совершалась. То, что происходит между народами, никогда не может быть истолковано или комментировано в христианском смысле. Я обращаю внимание на эти вещи только потому, что необходимо, чтобы как раз вы, мои милые друзья, понимали, сколь необходимо сегодня следить за тщательным разграничением понятий.

V.

Проблема двойника.
Из лекции 16 ноября 1917 г. в Санкт-Галлене. GA 178  — Понятие о двойнике. Географическая медицина.
Русские в их отношении к собственной земле и к двойнику.

...Мы, люди, подразделяемся на тело, душу и дух, — однако этим наше существо далеко не исчерпывается. Наше тело, наша душа и наш дух — это то, что живет в нашем сознании; но это еще не все, что имеет отношение к нашему бытию. Никоим образом, мои дорогие друзья! То, о чем я сейчас говорю, стоит в связи с некоторыми тайнами человеческого становления, человеческой природы, которые должны становиться все более известными в наше время.

Когда человек через рождение вступает в земное бытие, то благодаря тому, что у него есть собственное физическое тело, он не только имеет возможность дать бытие своей душе, — я прошу вас хорошенько это заметить, — но это физическое тело... — ведь человек его совсем не знает. Что за вещи происходят в физическом теле, об этом человек ничего не знает! Ведь он лишь постепенно знакомится, и к тому же еще весьма несуразным образом, через анатомию, физиологию, с тем, что в этом теле происходит.

Если бы с едой приходилось ждать, пока не будет постигнут процесс питания, то не нужно было бы даже говорить, что людям пришлось бы умирать с голоду; ибо совершенно немыслимо, чтобы что-либо было известно о том, что органам приходится совершать, чтобы приготовить питание для организма! Следовательно, человек довольно глубоко включается в этот мир посредством организма, которым он облекается, но он не спускается [всей] своей душой в этот организм. Но зато существует возможность того, что незадолго до того, как мы родимся, — не очень задолго до того, как мы родимся, — наряду с нашей душой нашим телом, подсознательной частью нашего тела, завладевает еще другое духовное существо. Так оно и происходит: за короткое время до того, как мы родимся, нас пронизывает другое, — сегодня, согласно нашей терминологии, мы бы сказали аргшаническое, духовное существо. Оно находится в нас так же, как и наша собственная душа. Эти существа, которые ведут свою жизнь именно благодаря тому, что используют самих людей, чтобы иметь возможность пребывать в той сфере, где они желают пребывать, — эти существа обладают необычайно высоким интеллектом и совершенно замечательно развитой волей, но души, — того, что называют человеческой душой, — они совершенно не имеют. И мы проходим по жизни, мои дорогие друзья, таким вот образом, что имеем свою душу и такого двойника, который много смышленее, много-много смышленее, чем мы; который очень умен, но обладает мефистофельским умом, ари-маническим умом и к тому же еще ариманической волей, очень сильной волей, волей, которая стоит гораздо ближе к силам природы, чем наша человеческая воля, регулируемая душой.

В XIX веке естествознание открыло, что нервная система пронизана электрическими силами. Оно было право, это естествознание. Но когда оно считает, когда естествоиспытатели считают, что нервная сила, принадлежащая нам, составляющая основу жизни наших представлений, имеет какое-то отношение к электрическим токам, которые проходят через наши нервы, они уже ошибаются. Ибо электрические токи — это те силы, которые привносятся в наше существо тем существом, которое я только что обрисовал, они отнюдь не принадлежат к нашему существу; мы несем в себе также и электрические токи, но они чисто ариманической природы.

Эти существа с высоким интеллектом, но с чисто мефистофельским интеллектом, и с волей, более родственной природе, чем это можно сказать о человеческой воле, — они когда-то по своей собственной воле решили, что не желают жить в том мире, который был предназначен для их жизни исполненными мудрости божествами высших Иерархий. Они захотели завладеть Землей, но они нуждались в телах, ибо собственных тел у них нет; они используют насколько только возможно человеческие тела, так как душа не может целиком заполнить человеческое тело.

Следовательно, при том, как развивается человеческое тело, в определенный момент перед рождением человека, эти существа могут проникнуть в это человеческое тело, и они сопровождают нас под порогом нашего сознания. Они абсолютно не могут перенести лишь одного в человеческой жизни, а именно: они не могут перенести смерти.

Поэтому им приходится всякий раз также покидать это человеческое тело, в котором они обосновались, до того, как оно подпадет смерти. И каждый раз это приносит им горькое разочарование, ибо они хотят овладеть возможностью оставаться в человеческом теле как раз за пределами смерти. Это было бы большим достижением в царстве этих существ, — но они этого пока не достигли.

Если бы не произошла Мистерия Голгофы, если бы Христос не прошел через Мистерию Голгофы, на Земле давно было бы так, что эти существа завоевали бы возможность оставаться в человеке также и тогда, когда человеку кармически предопределена смерть. Тем самым они тогда вообще одержали бы победу над человеческим развитием на Земле и сделались бы господами человеческого развития на Земле.

Делом необычайно глубокого значения является понимание связи между прохождением Христа через Мистерию Голгофы и этими существами, которые желали бы овладеть смертью в человеческой природе, но в настоящее время еще не могут ее перенести; которые всегда должны остерегаться пережить в теле человека тот час, когда человеку предназначено умереть, должны остерегаться сохранять его тело после этого смертного часа, продлевать жизнь его тела после смертного часа.

Также и об этих вещах, о которых я говорю вам теперь, уже давно осведомлены определенные оккультные братства. Они очень хорошо знают эти вещи, и — мы опять-таки не станем разбирать, по какому праву, — незаконно утаивают их от человечества. Сейчас дело обстоит так, что невозможно не вооружать людей постепенно такими понятиями, которые им понадобятся, когда они пройдут через врата смерти. Ибо все то, что человек переживает здесь, в том числе и то, что он переживает под порогом сознания, ему понадобится после смерти, потому что он должен обратиться к обратному рассмотрению этой жизни, и жизнь эта при обратном обзоре должна быть для него совершенно понятной, и потому что будет хуже всего, если он этого не сможет. Но ему будет недоставать понятий, чтобы понять эту жизнь при таком обзоре, если он не сможет осветить одно существо, которое участвует в нашей жизни так, как это ариманическое существо, которое поселяется в нас перед рождением и всегда присутствует, всегда фигурирует перед нами в подсознании, — если он не сможет все снова и снова бросать на него свет. Ибо после смерти мудрость становится светом.

Видите ли, мои дорогие друзья, существа эти вообще очень важны для жизни человека, и знание о них постепенно должно охватить людей и охватит людей. Только оно должно охватить людей правильным образом; оно не должно распространяться в человечестве только такими оккультными братствами, которые делают это вопросом власти и которые хотят тем самым возвысить свою собственную власть, и прежде всего, оно не должно дальше утаиваться ради возвышения власти некоторых эгоистически действующих братств. Человечество стремится к всеобщему знанию, и знание должно распространяться. Потому что в будущем уже не будет во благо, если оккультные братства смогут использовать подобные вещи для распространения своей власти. Знание об этих существах должно будет в ближайшие столетия все больше и больше охватывать людей; человек в ближайшие столетия должен будет все больше и больше узнавать о том, что он несет в себе такого двойника, такого ариманического, мефистофельского двойника. Человек должен это знать. Правда, в наше время человек развивает множество понятий, которые, по-существу, слепы, потому что человек еще ничего не может с их помощью предпринять. Я говорю, человек развивает в настоящее время понятия, которые могут быть поставлены на правильную основу, только если они будут соединены с тем, что лежит в их основании как факт.

И здесь открывается нечто, чем действительно должны будут заняться в будущем, если род человеческий, в самом деле, не должен пережить того, что было бы бесконечно препятствующим, бесконечно ужасным. Ибо двойник этот, о котором я вам говорил, он является не больше и не меньше, как возбудителем всех физических болезней, возникающих изнутри спонтанно, — и полное знание о нем составляет органическую медицину. Болезни, которые возникают в человеке спонтанно, не вследствие внешнего повреждения, а спонтанно, изнутри наружу, — идут не от человеческой души, они идут от этого существа. Оно является возбудителем всех заболеваний, которые возникают изнутри спонтанно, оно возбудитель всех органических заболеваний. А его брат, который, правда, устроен не ариманически, а люцифериче-ски, является возбудителем всех неврастенических и невротических болезней, которые собственно болезнями не являются, которые являются только, — как говорится, — нервными, истерическими и так далее заболеваниями. Так что медицина должна сделаться духовной в двух направлениях. То, что в этом есть потребность, сегодня обнаруживается, — я уже говорил об этом Цюрихе, — в появлении таких воззрений, как психоанализ и тому подобное, где уже хозяйничают с духовными реальностями, но хозяйничают с недостаточными познавательными средствами, так что ничего не могут поделать с явлениями, которые будут все чаще и чаще вторгаться в жизнь человека. Ибо некоторые вещи непременно должны произойти, и даже то, что, с одной стороны, оказывается вредным, должно произойти, так как человек должен подвергнуться действию этого вреда, чтобы его преодолеть и именно благодаря этому обрести силы.

Чтобы понять все эти вещи, которые я теперь высказал, — что этот двойник, по-существу, является возбудителем всех болезней, имеющих органическую основу, не являющихся чисто функциональными, — чтобы понять все это, нужно знать еще гораздо больше. Надо знать, например, что Земля в целом является не мертвым продуктом, как считает в наши дни минералогия или геология, а живым существом. Ведь о Земле минералогия или геология знает столько, сколько знали бы о человеке, зная только его костную систему. Представьте себе, что вы совершенно не в состоянии были бы видеть людей каким-либо органом чувств, а существовали бы только рентгеновские снимки людей, и в знакомом человеке можно было бы видеть только костную систему; тогда бы о человеке вы знали столько же, сколько геологи и вообще наука знают о Земле. Представьте, вы вошли бы сюда и от всего уважаемого общества, которое вы здесь видите, не увидели бы ничего, кроме костей; тогда бы вы имели столько же сознания о присутствующих, сколько сегодня наука имеет о Земле. Земля, которую мы знаем только как костную систему, является живым организмом, и как живой организм она воздействует на существ, обитающих на ней, то есть на самих людей. И так же, как человек дифференцирован в отношении распределения своих органов по телу, так и Земля дифференцирована в отношении того, что она живым образом из себя развивает и чем она воздействует на людей, обитающих на ней. Думаю, вы отдаете себе отчет в том, что когда вы мыслите, вы станете напрягать не указательный палец правой руки и не большой палец левой ноги, а свою голову; вы знаете совершенно точно, что вы мыслите не большим пальцем правой ноги, а головой. Таким образом, эти вещи распределены в живом организме, он дифференцирован. Так дифференцирована и наша Земля. Наша Земля отнюдь не является существом, излучающим на своих обитателей повсюду одно и то же, но в различных областях Земли излучается совершенно различное. И существуют различные силы: магнитные, электрические, а также силы, в значительно большей мере входящие в область живого, которые поднимаются из Земли и разнообразнейшими способами влияют на людей в различных точках Земли, — следовательно, влияют на людей различным образом в зависимости от географического положения.

Это очень важный факт. Ибо то, чем является человек прежде всего, — тело, душа и дух, — это, в сущности, имеет мало прямого отношения к этим действующим вверх из Земли силам. Но двойник, о котором я говорил, он имеет отношение преимущественно к этим струящимся из Земли вверх силам. И человек своим телом, душой и духом находится в косвенном, опосредованном отношении к Земле и к тому, что она излучает в различных точках, благодаря тому, что его двойник питает самое интимное отношение к тому, что оттуда струится. Эти существа, которые в качестве ариманически-мефистофельских существ овладевают человеком в короткий промежуток времени незадолго до его рождения, они имеют вкус совершенно особой природы Есть такие существа, которым особенно нравится восточное полушарие — Европа, Азия, Африка; они выбирают себе людей, которые там родятся, чтобы воспользоваться их телами. Другие выбирают тела, родящиеся в западном полушарии, в Америке. То, что мы, люди, имеем в слабом отображении в географии, является для этих существ жизненным принципом их собственного переживания; согласно этому устанавливают они место своего жительства.

А отсюда вы усмотрите далее, что одной из важнейших задач будущего станет снова забота о продолжении того, что было прервано, географической медицины, медицинской географии. На Парацельсе это было прервано в силу того, что это была древняя атавистическая мудрость; с тех пор этим мало занимались вследствие материалистических воззрений. Это должно будет снова завоевать себе место; и некоторые вещи будут познаны только тогда, когда научатся понимать связь этого возбуждающего болезни существа в человеке с географией Земли, со всеми излучениями, исходящими из Земли в соответствии с различиями между областями Земли. Таким образом, важно уже то, чтобы человек был знаком с этими вещами, поскольку от этого зависит его жизнь. Ведь этим двойником он совершенно определенным образом включен в земное существование, и этот двойник имеет свое обиталище в нем самом — в человеке.

Но, видите ли, мои дорогие друзья, все это стало таким бесконечно важным, в сущности, лишь в пятый послеатлантический период и сделается особенно важным для людей уже в самом ближайшем будущем. Поэтому теперь должна будет распространиться и духовная наука. И теперь она особенно важна, так как настоящее время призывает людей сознательно разобраться в этих вещах, сознательно вступить в отношения с этими вещами. Человек должен стать сильным в эту нашу эпоху, чтобы упорядочивать свое бытие в отношении этих существ.

Эта эпоха наступила в XV веке, ибо наш теперешний период начался в 1413 г.; четвертый послеатлантический период, греко-латинский, начинается в 747 году до Мистерии Голгофы и продолжается до 1413 года; это время, когда происходит слабый сдвиг (Einschnitt), — 1413 год. С этого времени начинается пятый послеатлантический период, в котором мы живем и который в наше время лишь постепенно обнаруживает характерные для него особенности, — но они подготавливались с

XV века. В четвертом послеатлантическом периоде развивалась преимущественно душа рассудка и характера; теперь же в ходе общечеловеческого развития развивается душа сознательная. Когда человек вступил в этот период, у него была особая слабость, которую должны были учитывать ведущие духовные существа перед лицом этого двойника. Если бы тогда человек принял в свое сознание многое из всего того, что связано с этим двойником, человеку пришлось бы плохо, совсем плохо. Уже за столетия до XIV века в ходе подготовления люди должны были быть защищены, чтобы воспринять поменьше из того, что как-либо напоминало бы об этом двойнике. Поэтому и знание об этом двойнике, существовавшее в древние времена, было утрачено. Человека надо было защитить, чтобы он ничего не воспринял, то есть не воспринял не только теорию об этом двойнике, но и возможно меньше соприкасался с вещами, имеющими какое-либо отношение к двойнику.

Для этого потребовалось совершенно особое мероприятие. Вы должны попытаться понять вещи, которые при этом происходят. В столетия, предшествовавшие XIV веку, люди должны были быть защищены от двойника; он должен был постепенно выйти из поля зрения людей, и он может лишь постепенно снова войти в него теперь, когда человек должен упорядочить свое отношение к нему. Это действительно потребовало довольно значительного мероприятия, которое могло быть проведено лишь следующим образом: начиная с IX, X веков в Европе постепенно установили такие условия, что европейцы утратили некоторую связь, какую они имели раньше, связь, которая была важна еще для людей VII, VI христианских веков. А именно, начиная с IX века, особенно заметно с XII, было прекращено всякое судоходное сообщение с Америкой, существовавшее до того на имевшихся тогда типах судов. Это может прозвучать для вас странно! Вы скажете: ведь в истории мы ничего подобного не слышали... Да, но история во многих отношениях является fable convenue*, легендой, ибо в ранние века европейского развития из Норвегии, из тогдашней Норвегии в Америку постоянно ходили корабли. Ее, конечно, не называли «Америкой», тогда она имела другое название. В Америке была известна область, где особенно [интенсивно] поднимаются [из земли] те магнетические силы, которые приводят людей в связь с этим двойником. Потому что самые отчетливые связи с двойником исходят из той области Земли, которая покрыта Американским континентом, и в далекие века на норвежских кораблях плавали в Америку и там изучали болезни. Европейцы вели в Америке изучение болезней, возникавших до известной степени под влиянием земного магнетизма. И таинственный источник старой европейской медицины — его следует искать там. Там можно было наблюдать течение [болезней], чего нельзя было наблю -дать в Европе, где люди были чувствительнее к влияниям двойника. Надо было постепенно, — и существенный вклад здесь внесла своими эдиктами римско-католическая церковь, — надо было постепенно предать забвению связь с Америкой. И только после того, как насту -пил пятый послеатлантический период, Америка была чувственно -физическим образом снова открыта. Но это всего лишь повторное открытие, которое, однако, столь значительно на том основании, что Власти, принимавшие в этом участие, действительно достигли того, что в документах нигде не сообщается слишком много о прежних сношениях между Европой и Америкой. А там, где сообщается, там этого не распознают, так как не знают, что речь идет о связях между Европой и Америкой в прежние времена. Посещения бывали, правда, скорее посещениями. Чтобы сами европейцы сделались тогда американским народом, — как говорят теперь, по недоразумению смешивая выражения «народ» и «нация», — чтобы они сделались американским народом, это стало возможно только после физического открытия Америки, после нового физического открытия Америки. До этого были, скорее, посещения, которые предпринимались для изучения того, какую совершенно особую роль двойник играет у иного рода — индейской — расы.

* fable convenue — расхожая басня, вымысел (франц.).

В течение некоторого промежутка времени до начала пятого послеатлантического периода Европа должна была быть защищена от влияния западного мира. Это было важной исторической установкой, важным историческим мероприятием, о котором позаботились исполненные мудрости мировые Власти. Европа должна была быть некоторое время защищена от всех этих влияний, — а она не могла бы быть защищена, если бы в столетия, предшествовавшие XV веку, европейский мир не был полностью заперт, полностью замкнут относительно американского.

Теперь следовало позаботиться о том, чтобы в течение некоторого времени в подготовительные столетия в европейское человечество вносилось нечто, рассчитанное на более тонкую чувствительность. Я имею в виду рассудок, который должен был занять место преимущественно в этот пятый послеатлантический период, с которым надо было обходиться особенно бережно при его первом проявлении. То, что ему должно было быть открыто, должно было быть доведено до него особенно тонко. Иногда эта утонченность, естественно, принимала тот же характер, что и утонченность воспитания, когда, естествен но, применяются также сильные меры наказания. Но ведь все то, что я имею в виду, относится к великим историческим импульсам.

И случилось так, что, в основном, это были ирландские монахи, которые под влиянием сложившегося там чисто христианского эзотерического учения действовали так, что в Риме увидели необходимость запереть Европу относительно западного полушария. Ибо, исходя из Ирландии, это движение хотело распространять христианство в Европе в канун пятого послеатлантического периода таким образом, чтобы не возникало помех со стороны всего того, что шло от подземной области Земли из западного полушария.

И как раз здесь уместно поговорить об этих отношениях. Ибо Колумбан и его ученик Галл, оба они были значительными индивидуальностями на том великом, знаменательном пути миссионерства, который в христианизации Европы пытался достичь успеха тем, что в то время окружил Европу как бы духовными стенами и не допустил в нее влияния с той стороны, на которую я указал. И такие индивидуальности, как Колумб  и его ученик Галл, от которого это место ведет свое основание и свое имя*, были те, кто прежде всего видел: нежное растение христианизации может распуститься в Европе, только если как бы обнести Европу забором в духовном отношении. Да, мои дорогие друзья, за событиями мировой истории лежат глубокие, полные значения тайны. А история, которую преподают и которую изучают в школе, часто является только fable convenue, потому что для понимании Нового времени в Европе к важнейшим фактам относится следующее: начиная с тех веков, когда из Ирландии христианизация распространялась на Европу, в основном до XII века, одновременно с этим велась работа над тем, чтобы именно папские эдикты постепенно запретили, прекратили судоходство между Европой и Америкой так, чтобы связь Европы с Америкой оказалась полностью забытой. Об этом следовало забыть, чтобы первые времена, в течение которых в Европе должен был подготавливаться пятый послеатлантический период, могли протекать правильным образом. Только тогда, когда уже началось материалистическое время, Америка была заново открыта, как теперь об этом рассказывают на Западе и на Востоке. Тогда Америка была открыта под влиянием жажды золота, под влиянием чисто материалистической культуры, с которой человек должен считаться именно в пятом послеатлантическом периоде, с которой он должен установить соответствующие отношения.

* Рудольф Штейнер имеет в виду город Санкт-Галлен, где он читал эту лекцию. — Прим. перев.

Эти вещи, мои дорогие друзья, и есть истинная история. И, я также думаю, эти вещи проясняют то, что существует на самом деле. Видите ли, Земля действительно есть нечто такое, что должно быть названо живым существом. В соответствии с географической дифференциацией из различных территорий струятся вверх различные силы. Поэтому люди не должны быть территориально разделены, а должны брать друг у друга то, что может быть создано на каждой территории как благое и великое и притом только там. Поэтому духовнонаучное мировоззрение заботится о создании чего-то такого, что действительно может быть принято всеми нациями всех территорий. Ибо люди должны двигаться вперед во взаимном обмене своими духовными ценностями. В этом все дело.

Вместо этого на отдельных территориях очень легко возникает стремление наращивать могущество, могущество и еще могущество. И велика опасность того, что развитие человечества Нового времени пойдет вперед односторонним образом, — о ней можно судить, лишь исходя из конкретных, действительно конкретных условий, когда знаешь, что Земля — это организм, когда знаешь, что, собственно, идет от различных пунктов Земли. В Восточной Европе относительно мало склонности именно к тому, что струится из Земли, ибо русские, например, тесно связанны именно с почвой, но они воспринимают от почвы совершенно особые силы, а именно: силы, которые идут не от Земли. Тайна русской географии состоит в том, что то, что русский воспринимает от Земли, есть прежде всего сообщенный Земле свет, который от Земли снова возвращается назад. То есть русский воспринимает от Земли то, что притекает к Земле лишь из внешних регионов; русский любит свою Землю, но он любит ее как раз на том основании, что она служит для него зеркалом неба. Но тем самым русский, если он еще столь привержен к территории, имеет в этой приверженности к территории нечто, — что и сегодня стоит еще на детской ступени, — чрезвычайно космополитичное, ибо Земля вследствие того, что она движется в мировом пространстве, вступает в связь со всеми возможными частями земного окружения. И если в душу воспринимается не то, что струится от Земли снизу вверх, а то, что струится сверху вниз, а затем снова вверх, то это есть нечто совершенно иное, чем если воспринимается то, что, изливаясь прямо из Земли, оказывается приведенным в определенное родство с человеческой природой. Однако то, что русский любит в своей Земле, чем он себя пронизывает, это сообщает ему некоторую слабость, но прежде всего также и определенную способность преодолеть ту природу двойника, о которой я вам говорил. Поэтому он будет призван доставить важнейшие импульсы в период, когда эта природа двойника должна будет быть окончательно побеждена, — в шестой послеатлантический культурный период.

Определенная часть земной поверхности обнаруживает наибольшее сродство с указанными силами. Когда человек попадает туда, он попадает в их сферу; как только он оттуда выбирается, это уже не имеет места, так как это географические, а не этнографические, не национальные, но чисто географические вещи. Область, где то, что течет снизу вверх, оказывает наибольшее влияние на двойника и где вследствие того, что оно оказывается больше всего родственным исходящему от двойника, то есть снова сообщается Земле, — это та область Земли, где горы большей частью идут не с запада на восток, в поперечном направлении, а где горы идут главным образом с севера на юг (ибо это тоже связано с этими силами), это область, вблизи которой находится северный магнитный полюс. Это та область, где родство с мефистофельско-ариманической природой развивается прежде всего благодаря внешним условиям. И через это родство вызывается многое в поступательном развитии Земли. Человек в наше время не смеет проходить слепым через развитие Земли, он должен прозревать подобные соотношения. Европа только тогда сможет поставить себя в правильное отношение к Америке, когда можно будет прозревать подобные отношения, когда будут знать, какая географическая обусловленность идет оттуда. Иначе, если Европа будет продолжать оставаться слепой в этих вещах, то с этой бедной Европой произойдет то же, что произошло с Грецией перед [наступающим] Римом. Этого не должно произойти, мир не должен быть американизован в географическом отношении. Но сначала это необходимо понять. Нельзя принимать вещи так несерьезно, как они часто принимаются в наше время. Потому что, видите ли, мои дорогие друзья, эти вещи покоятся на глубоких основаниях, и в наши дни необходимы знания, а не одни только симпатии и антипатии, для того, чтобы найти свое место в том положении, в которое столь трагическим образом поставлено современное человечество. Это вещи, которые мы здесь можем обсуждать еще точнее; в открытых лекциях они могут быть только намечены. Вчера я обратил внимание слушателей, как необходимо, чтобы то, что называется духовной наукой, действительно пронизало также социальные и политические понятия. Ибо стремление Америки клонится к тому, чтобы все механизировать, все столкнуть в область чисто природного бытия, шаг за шагом стереть культуру Европы с лица Земли. Иначе быть не может.

Разумеется, это географические понятия, не народные понятия. Достаточно вспомнить об Эмерсоне, чтобы понять, что здесь не имеется в виду ничего, похожего на характеристику народа. Эмерсон же был насквозь европейски образованным человеком. Не правда ли, это — два противоположных полюса, которые здесь развиваются? Как раз под такими влияниями, как те, что сегодня были охарактеризованы, разви -ваются люди, подобные Эмерсону, которые развиваются так благодаря тому, что они противопоставляют двойнику полную человечность, либо же развиваются люди, подобные Вудро Вильсону, которые являют собой лишь оболочку двойника, через которых действует в высшей степени сам двойник, которые, по сути, непосредственно воплощают то, что представляет собой географическая природа Америки.

Эти вещи не связаны с какими-либо симпатиями или антипатия ми, с какой-либо партийной приверженностью, эти вещи связаны исключительно с познанием глубоких основ того, что переживается человеком в жизни. Но человечеству не будет во благо, если оно не захочет составить себе ясного представления о том, что, собственно, действует в этих вещах. И сегодня совершенно необходимо снова продолжить многое из того, с чем пришлось порвать, когда путь в Америку был закрыт. И подобно символу мне хотелось бы представить то, что вы так часто переживали здесь, представить в качестве символа таких людей, как Галл. Вы должны были бы создать почву для своей деятельности, исходя из той преграды, которую они воздвигли. Надо понимать такие вещи.

Духовная наука создаст действительное понимание истории. Но видите ли, тогда, естественно, восстанут предубеждение на предубеждении. Ибо как можно думать иначе, когда познания тоже начали становиться партийными! Но так было с одной из причин, — которые, собственно, относятся к малодушию, — почему некоторые оккультные братства эти вещи замалчивали. Они замалчивали их на том простом основании, что познания были во многих отношениях неудобны людям: они не хотят стать людьми в общечеловеческом смысле, особенно те, которые предрасположены к связи с географическими истечениями [из Земли].

Вопросы общественной жизни постепенно станут вопросами познания, будут извлечены из той атмосферы, куда они низведены в наши дни подавляющим большинством человечества: из сферы одних лишь симпатий и антипатий. Правда, то, что действует, будет зависеть не от большинства. Но это действенное сможет стать действенным, только если люди не будут в страхе отступать перед принятием в свое сознание важных вещей.

То, о чем я сегодня здесь говорил, мои дорогие друзья, поскольку, я бы сказал, от меня этого требовал genius loci* этого места, показало вам на особом примере, что для того, чтобы знать историю нашего времени, людям уже недостаточно взять в руки обычный школьный учебник, так как из него узнают ту fable convenue, которую сегодня именуют «историей». Ибо что оттуда можно узнать о тех важных, именно о лежащих во временах темных истоков медицины путях сообщения, которые еще в первые века христианства вели в Америку из Европы? Но то, что существует, не перестает существовать от того, что позднее люди сделали свое сознание в отношении этого слепым, подобно страусу, который прячет голову в песок, чтобы не видеть, и думает тогда, что то, чего он не видит, и не существует. И еще многое другое скрыто от людей просто из-за той fable convenue, которую ныне называют историей, многое, что по своему действию оказывается весьма близким современному человеку. А благодаря духовной науке на свет выйдет и многое другое об историческом пути человечества. Ибо люди хотят ясности относительно своей собственной судьбы, относительно связи между их душой и их духовным развитием...

* genius loci — «дух места» (лат.), так в Древнем Риме называли элементарных духов, считавшихся владыками тех или иных мест. — Прим. перев.

...Медицина может сохраниться, лишь будучи духовной наукой. Потому что болезни идут от духовного существа, которое лишь использует человеческое тело в своих выгодах, каких оно не обретает в месте, отведенном ему преисполненным мудрости мировым водительством, которому оно воспротивилось, как я это вам показал. Это существо, которое является, собственно, ариманически-мефистофельским существом в человеческой природе, которое перед рождением поселяется в теле человека, как в своем жилище, и которое оставляет это человеческое тело только потому, что при своих современных условиях оно не может выносить смерть, которое также не может и победить смерть. Болезни происходят из-за того, что это существо действует в человеке. А когда применяются лечебные средства, это имеет тот смысл, что из внешнего мира этому существу дается то, чего иначе оно ищет через человека. Когда действует это ариманически-мефистофельское существо, и я вношу лекарство в тело человека, то я даю ему нечто иное; я как бы поглаживаю это существо, я его умиротворяю, чтобы оно оставило человека и удовлетворилось тем, что я бросаю ему в пасть в качестве лекарства.

Но все эти вещи находятся в начале своего развития. Медицина сделается духовной наукой. И как в древние времена медицина считалась духовной наукой, так она снова будет познана в качестве духовной науки.

Из двух пояснений, данных Рудольфом Штейнером к росписи малого купола Первого Гетеанума 29
июня 1921 г., Берн. GA 289.

...Тут уже мы приближаемся к середине купольного пространства. Здесь находится эта мужская фигура с ребенком, а дальше, около середины — эти две фигуры, составляющие, однако, одно целое. Здесь имеется в виду, конечно, не нынешняя губительная для человека и мира русская культура, или анти-культура, но ведь в русской душе действительно заключен зачаток чего-то, что лежит в будущем. Ныне он лишь погружен в тень тем, что импортировано с Запада, тем, что на самом деле должно насколько только возможно быстрее исчезнуть с лица земли, если только не увлечет в бездну всю Европу. Но в основе русской народности, безусловно, заключено нечто, что принадлежит будущему. Это должно быть выражено посредством этой фигуры, имеющей здесь возле себя своего двойника. То, что живет в русской натуре, всегда имеет что-то наподобие двойника. Каждый русский влачит за собой свою собственную тень. Тот, кто видит русского, видит, собственно говоря, двоих, — русского, который грезит, который, в сущности, всегда парит над землей метром выше, и сверх того еще — его тень. Все это таит в себе возможности будущего. Отсюда и эта характерная ангельская фигура, написанная в синем, в различных нюансах синего. Сверху — своего рода кентавр, воздушный кентавр...

30 декабря 1921 г., Дорнах. GА 288.

...Если мы подойдем к середине восточной части [малого купола], то там мы увидим вот эту двойную фигуру. Это то, что некогда вырастет из хаотической русской натуры. Ведь в русских душах мы имеем как бы подготовку душевного элемента будущего, хотя ему и приходится прорабатываться через самые разные хаотичные состояния. Там человек еще таков, что он, в сущности, всегда ведет за собой второго, и ясновидческому взору это тоже открывается. Каждый русский имеет свою собственную человеческую тень, которую ведет за собой. Это приводит к тому, чтобы из смутной душевности ощутить нечто наподобие инспирации, как это мы здесь попытались показать фигурой синего, а на другой стороне — оранжевого ангела, и находящейся выше, напоминающей кентавра фигурой. Здесь зафиксировано то отношение, в котором русская душа как своего рода душа будущего находится к природе, к миру.

VI

Народный характер и культурные задатки.
Из лекции 13 марта 1915 г. в Нюрнберге. GA 159/160 — Одаренность без продуктивной силы.
...На Востоке (im Osten) подготавливается тот род человеческой жизни, который приобретет значение в будущем. Вам нужно только прочитать об этом в цикле лекций о миссии народных душ, прочитанном в Христиании. Однако душевный строй человека на востоке Европы, — не говоря уже о более отдаленном Востоке, — глубоко отличается от душевного строя жителя Средней Европы. Благодаря духовной науке мы можем держать духовное око открытым для таких вещей.

Часто можно слышать, будто некогда русско-славянское население обратилось к варягам и сказало: «Земля наша прекрасна, но порядка нет никакого, придите и дайте порядок, создайте у нас государство!» — Рассказываемое столь простодушно как исходный пункт русской истории — это не более чем легенда без какой-либо исторической основы. Этого никогда не было. На самом деле эти варяги явились в качестве завоевателей и отнюдь не были званы. Тем не менее, то, что в истории об этом говорится, значит гораздо больше, нежели значило бы, если бы даже соответствовало исторической действительности, ибо означает нечто поистине пророческое, нечто, чего еще не происходило, но что произойдет в будущем. То, что должно будет развиться на Востоке, будет развиваться так, что способности восточных народов будут обращены на восприятие созданного культурой Запада и на дальнейшую переработку, оплодотворение себя тем, что создается на Западе. В будущем это станет задачей восточных народов. Существо именно русского народа вкратце можно охарактеризовать так. — Если посмотреть на настоящий русский народ, а не на то изолгавшееся сообщество, которое ныне управляет русским народом, то станет ясно, что русская душа необычайно одарена, она одарена как бы во всех отношениях; но как раз по мере того, как она будет развертывать свою миссию в развитии мира и человечества, будет обнаруживаться, что в человечестве, оказывается, может существовать нечто, что можно назвать одаренностью без продуктивной силы. Одаренность будет все больше возрастать, увеличиваться. Однако то, что так отличает, например, человека Средней Европы, который соединяет свои дарования с духовной силой, воплощает известное «Кто трудится, всегда стремясь...» и интимно живет со своим Духом народа; что то, что он хочет познать, он одновременно хочет осуществить в жизни (это великолепно выражено в философии Фихте, где Я, чтобы постичь себя, стремится непрерывно воспроизводить себя, — величие этой философии будет понятно лишь впоследствии), — именно то, что так отличает человека Средней Европы, имеет свою полярную противоположность в России, на востоке Европы. Эти русские души живут в абсолютном восприятии, они обладают величайшей одаренностью к восприятию, и тот, кто говорит об их продуктивности, заблуждается. Они призваны развивать одаренность без продуктивности. Сегодня об этом еще трудно составить понятие, потому что этого еще не бывало в развитии и это должно развиться постепенно. Но в будущем придет время, когда с Востока прозвучит призыв к Западу: «У нас прекрасная страна, но нет порядка, — ибо беспорядок будет нарастать, — придите и создайте порядок!» Средняя Европа призвана внести на Восток продуктивность духа. То же, что сейчас происходит, — это неразумное сопротивление тому, что все-таки произойдет в будущем. Сегодня хотят растоптать то, к чему когда-нибудь придется обраться со словами «придите и создайте порядок!». Таково уж историческое развитие человечества, что сначала сильнее всего отталкивают, сильнее всего отбрасывают то, чего в конце концов будет больше всего недоставать. Величайшим, какое только могло бы случиться, несчастьем было бы, если бы Восток Европы, если бы Россия одержала верх в этой войне. Величайшим несчастьем это было бы даже не для Средней Европы, а для самой России. Величайшим несчастьем с внутренней точки зрения, ибо тогда России пришлось бы проделывать обратный процесс; с последствиями этой победы она бы не могла оставаться. Так стоим мы перед трагическим моментом в историческом развитии человечества, — Восток сопротивляется тому, о чем будет всей душой тосковать в будущем. Ибо он пришел бы в полный упадок, если бы не дал оплодотворить себя духовной жизни Запада, непосредственно граничащего Запада. Причем сам этот Запад в дальнейшем ходе своего культурного развития должен будет породить живую духовную жизнь, не просто идеализм, а живую духовную жизнь. Эта живая духовная жизнь будет как бы духовным солнцем, движущимся с Запада на Восток, в направлении, противоположном внешнему движению солнца. А обычный русский человек будет все больше сознавать, насколько мало он может достигнуть собственными силами, насколько необходимо ему действительно включиться в общий процесс развития человечества и какой великий грех он совершает, посягая на лежащую к Западу от него европейскую культуру.

Из лекции 12 марта 1916 г. е Штутгарте. GА 174b — Три основные черты русского народного характера.
...Мы часто обращали внимание на то, какое положение занимает русский народ в развитии пятого послеатлантического культурного периода, и поскольку относящиеся сюда вещи в это военное время как раз здесь, в этой ветви в Штутгарте, уже часто излагались, я сегодня не хотел бы возвращаться к тому, что вы можете прочесть в отдельных циклах. Я бы скорее обратил внимание на то, что у русского народа есть некоторые основные черты, благодаря которым русский народ предстает способным совершенно особо включиться часто характеризовавшимся образом в ход развития пятого послеатлантического или также шестого послеатлантического культурного периода.

Здесь мы сначала имеем одно свойство русского народа, которое можно было бы назвать совершенно особой обширной приспособляемостью души ко всему духовному, так или иначе встречающемуся русскому человеку, определенную приспособляемость души. Дело обстоит так, что русский человек является менее продуктивным, менее творческим в своей собственной душе, чем человек Средней или Западной Европы; что он словно вынужден нечто воспринимать. Но хотя он интенсивно и живет с воспринятым самостоятельно, из своего собственного существа он дальше формировать его не может. Так, вы можете видеть, что русский человек получил византийскую религию и оставил ее в том же виде, в каком она находилась, когда он ее воспринимал. И сегодня все еще можно видеть, как сквозь церемонии русской церкви просвечивает ее древнее восточное существо. Я бы сказал, что сквозь форму русской церкви можно взирать на священное древневосточное начало и ощущать эту его древнюю восточную святость.

Сравните с этим то, что происходило на Западе, где, как вы знаете, в часто вспыхивавших догматических спорах и в сомнениях по поводу церемоний происходило постоянное преобразование, реорганизация, то есть творческое вторжение во все то, что некогда было получено общиной, которая затем превратилась в римско-католическую церковь, протестантизм и так далее. — Эта приспособляемость, эта восприимчивость составляет как бы первое основное свойство русского народного характера.

Второе основное свойство представляет некоторое отвращение русского человека к тому, что мы назовем проницанием жизни интеллектуальностью. Русский человек не любит быть опутанным в социальной жизни множеством точно установленных законов. Он жаждет до некоторой степени произвольного изживания Я. Чтобы рассудок плел сеть законодательных положений, а каждый в социальной жизни строго следовал таким рассудочным формам, — этого русский человек, по крайней мере на практике, понимать не желает, даже если теоретически иногда с этим и соглашается. Он спрашивает больше о том, чего именно хочет по наитию момента его Я.

Третье в характере русского человека — это то, что русский сохранил определенное миролюбие, что вообще можно найти у всех народов Востока. На это особенно обстоятельно указал Гердер; славянофилы приняли это гердеровское, то есть немецкое воззрение и довели до своего рода мании величия. Как ни странно это сейчас звучит, но русскому человеку присуща эта черта, ибо как таковой русский человек не устраивал эту войну, ее развязали его властители. Ему свойственно определенное миролюбие. Он глубоко убежден, что путь развития западноевропейской религиозной жизни ведет только к пререканиям и вражде. Вести войны из-за религиозных догм не в характере восточных народов. Это даже нечто такое, что — как ни странно, но тем не менее это так — сегодня особенно сильно обращает на себя внимание людей у турок, тоже обладающих этой восточной чертой, — они не бывают агрессивны по отношению к самой религиозной жизни.

Все это, как сказано, заложено в веровании, в сознании русского человека. Но с другой стороны, эти три свойства особенно пригодны для злоупотребления ими со стороны тех, кто хочет ими злоупотребить. Приспособляемость, которой отличается русский человек, можно очень легко, — как это делали славянофилы, а теперь снова с лихвой делают панслависты, — использовать, чтобы внушить русскому народу, будто он призван заменить отжившую, одряхлевшую, обреченную смерти европейскую культуру и на ее место поставить русский образ жизни.
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Славянская культурная эпоха:

Ангел, славянский человек со своим двойником, воздушный кентавр. — Фрагмент росписи малого купола Первого Гетеанума. Южная сторона.
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Доска 7. К лекции от 15 марта 1924 г. GA 353
Опять-таки, злоупотребляя вторым из приведенных мной свойств, русскому человеку можно внушить, что вся западно- и среднеевропейская культура одряхлела вследствие особого пристрастия к интеллектуализму, к известной рассудочности, что эта западноевропейская культура лишена всех подлинно мистических свойств.

А злоупотребляя третьим из приведенных свойств русского народа, это третье, самое мирное свойство можно извратить в такой степени, что эту обычно мирную массу организуют и призывают к самой кровавой войне. Ибо в мире везде противоположности действительно соприкасаются друг с другом, и особенно такие противоположности, о каких здесь идет речь. Но то, что значит русский народ в ходе развития европейской культуры, не связано с тем, что в настоящее время делают из этого русского народа русские правители. Оно связано с тремя названными свойствами.

И три названные эти свойства предопределяют для русского народа установление определенной связи с существом среднеевропейской, западноевропейской культуры. Поскольку русское народное начало отличается приспособляемостью, оно призвано осуществить то, что оно должно осуществить в шестом послеатлантическом культурном периоде, — о чем мы часто говорили, — сначала не путем собственного творчества, а путем своего переживания того, что оно воспринимает с Запада. Своего рода духовным браком часто называл я это в годы, — смею сказать даже, десятилетия, — предшествовавшие началу этой войны, своего рода браком, — который необходим для душевного развития, — между духовным началом Средней Европы и русским народным существом.

Благодаря тому, что русский народ питает известное отвращение к интеллектуализму, вместе с русским народом могут быть созданы некоторые социальные учреждения, которые станут возможными, только если указанный брак действительно состоится.

И подобным же образом должно будет держаться русское народное начало по отношению ко всему, что вообще может быть дано Средней Европой. Завтра в публичной лекции мы будем снова говорить о таких вещах, которые должны вытекать из самого существа Средней Европы и которые как нечто великое, могучее, непреходящее должны будут включиться в весь ход развития человечества. Но русский народ должен будет воспринимать то, что осуществляется среднеевропейским культурным началом. К собственному творчеству он в этом послеатлантическом периоде первоначально не призван.

Из лекции 18 марта 1916 г. в Мюнхене GА 174а  — Дополнительно о том же.
...Часто, рассматривая процесс развития человечества, мы обращали внимание на то, что пятая послеатлантическая культурная эпоха, в которой мы живем, имеет задачей развивать из общих задатков человече ской души душу сознательную и что затем в шестой послеатлантическом эпохе должен будет вырабатываться Самодух. Обращалось внимание на то, сколь существенно должны способствовать этому определенные общечеловеческие задатки, которые можно встретить как раз на востоке Европы, в русском народе и которые находятся сегодня в дремлющем, спящем состоянии, чтобы правильным образом прийти в действие в шестой послеатлантической культурной эпохе. И тут необходимо, чтобы определенные свойства, которые заложены так глубоко в русской народной душе... необходимо, чтобы русский человек, если только он не будет сбит с толку своей «интеллигенцией», был глубоко пронизан в своей душе светом этих свойств. На эти свойства надо обратить внимание. Эта русская народная душа имеет во всем своем складе нечто, что можно назвать почти женственным, чем-то податливым, чем-то легко склонным к восприятию всего, что приносит культурное развитие.

В связи с этим находится и то, что русский человек принимает и в ходе проделанного им развития всегда принимал то, что с древних времен течет через русскую культуру в качестве по-восточному окрашенных византийских религиозных форм. Русская народная душа и доныне внутренне мало продуктивна, мало способна к творчеству, но восприимчива в самом выдающемся смысле. Поэтому и так мало можно сказать о каком-либо дальнейшем развитии русского православия в столетия, в течение которых действовала среди русских эта русско-византийски ориентированная религия. Кто участвует, хотя бы лишь мимолетно, в богослужении русской церкви, может почувствовать, сколь бесконечно много восточно-аурического проходит сквозь эту службу, как словно нечто аурическое ощутимо вносится прямо в настоящий день. Это одно.

Второе. — В русской народной душе заложено то, что отдельный русский человек мало понимает мыслительные формы, необходимые в Западной и Средней Европе для расчленения социальной жизни и ее дальнейшего развития. Ведь необходимость, на которую этим указывается, существует, она существовала, например, при внесении строго юридического мышления в европейский социальный строй. Но у русского человека мало понимания этой пронизанности социальной жизни мыслительными формами. Это его сбивает с толку в области того, что он назвал бы свободным, продиктованным чувством изживанием своей судьбы. Он не хотел бы, чтобы его сбивали с толку какие-либо мыслительные формы, вносимые в социальную структуру.

И третья черта, которая столь привлекала Гердера и которая действительно глубоко связана с тем, что можно назвать русской народной душой. Эта черта была открыта не в самой России, то есть, понятийно выделена она была не в России, а первоначально Гердером, как и вообще многое, что славянофильство и панславизм заимствовали у Гердера, — опять-таки доказательство податливости русских. Итак, третья черта — это известное миролюбие, неагресссивный характер по отношению к духовной жизни, характер, склонный больше к пассивной самоотдаче. Агрессивное выступление в защиту каких-либо догм и тому подобного чуждо русскому народу. И это третье свойство.

При стечении обстоятельств, — а ведь именно это приносит с собой вся сложность человеческой жизни, — такие свойства, конечно, могут быть извращены до их противоположности. Такие вещи не должны сколько-нибудь удивлять того, кто живет в духовной науке.

Таким образом, видно, — а мы увидели бы еще больше, если бы смогли подробнее изучить намеченное теперь лишь несколькими штрихами, — что на востоке Европы имеется материал, который должен как бы слиться с тем, что проистекает из гораздо более активного развития на западе Европы.

Из лекции 13 апреля 1916 г. в Берлине. GА 65. — Два полюса душевной жизни.
...Бросим взгляд еще на русскую народную душу. Своеобразие, которое здесь выявляется, состоит в том, что особенность народной души, характер народной души находится в родстве со своего рода смешением между тем, что происходит в отдельном человеческом организме от достижения половой зрелости до начала двадцатых годов жизни, и тем, что его осеняет, тем, что с ним происходит с сорок второго, сорок третьего года по сорок девятый, пятидесятый. Если вы представите себе, как эти два душевных характера перемешиваются друг с другом, то есть представите себе то, что в организме действует, пропитывая его от половой зрелости до двадцатилетнего возраста, но что действует и в душе, если вы представите себе все это осеняемым, организуемым тем, что действует в более позднем возрасте, тогда вы получите, — позвольте мне выразиться относительно этих тонких вещей грубо, — среднее арифметическое, показывающее, в чем именно состоит особенность русской народной души. Ибо русская народная душа действует с помощью сил, подобных только что охарактеризованным силам в человеческом организме.

Из лекции 31 октября 1914 г. в Берлине. GА 157. — Русская история — история подготовки к восприятию Самодуха. Войны русских носят религиозный характер.

...Посмотрим на Восток. Мы говорили, что на двух южных полуостровах Европы изживается душа ощущающая, у французов — душа рассудочная, или душа характера, на Британских островах — душа сознательная; в Средней Европе вплоть до Скандинавии национальный элемент изживается в Я, причем это ощущается дифференцированно по отдельным областям, но в целом это нечто, что называют душой-Я. В качестве Самодуха, сказал я, это изживается на Востоке (im Osten). Каков характер Самодуха? Он подступает к человеку, опускается на него. В Я человек действует; в трех членах души он тоже действует; Са-модух опускается. Когда-нибудь он опустится на Восток как подлинный Самодух. Эти вещи, часто подчеркивавшиеся нами, истинны. Однако сюда относится подготовка, подготовка такого рода, что душа получает, что она приучается к получению. Что иное, в сущности, доныне делал русский народ, как не получал? Мы в нашем движении поручили сделать перевод величайшего русского философа Соловьева. Но если мы углубимся в него, то ведь это все — западноевропейская духовная жизнь, западноевропейская культура. Это выглядит чем-то иным из-за того, что родилось из русской народной души. Однако что витает над русским народом в противоположность западноевропейской культуре? Италия, Испания — это повторение третьей послеатлантической культурной эпохи, французский народ — повторение культуры древней Греции. Британец являет то, что должно добавиться, но что, безусловно, приобретают на физическом плане. В Средней Европе — это Я, которое должно вырабатываться из себя самого. В России же мы имеем воспринимающее начало. Сначала было воспринято византийское христианство, опустившееся подобно облаку и затем распростершееся по стране, затем при Петре I была воспринята западноевропейская культура. Там имеется, я бы сказал, лишь материал восприятия. То, что там есть, -это отражение западноевропейского, а работа души — это ее подготовка к восприятию. Русское начало окажется в своем подлинном элементе только тогда, когда уйдет настолько далеко, что поймет: то, что есть в Западной Европе, должно быть воспринято, как германцы восприняли христианство или как в лице Гете германцы приняли в себя греческое начало. Это будет продолжаться еще некоторое время. И поскольку против того, что человек должен воспринять на Востоке, восстает его физическое существо, так Восток еще восстает против того, что должно прийти. Самодух должен низойти. — То, что приходит с Запада, — это еще не Самодух. Но душа относится к нему так, словно уже подготавливается к восприятию Самодуха. Отсюда, как смотрит русский человек на другого? Как на того, кто ему «противостоит», кто тревожит его сознание. Поэтому если другой для итальянца — чужак, для француза — варвар, для британца — конкурент, для немца — враг, то для русского он — еретик. Поэтому русские до сих пор вели, в сущности, только религиозные войны! Все их войны были до сих пор только религиозными войнами. Все народы должны были быть освобождаемы или приводимы к христианству, балканские народы и так далее. Русский крестьянин, еще и теперь, чувствует в другом «злодея». Он чувствует другого еретиком и всегда думает, что ведет войну за религию. И теперь — тоже! Эти вещи доходят до мелочей, и их можно научиться понимать, если есть добрая воля действительно смотреть внутрь вещей.

Из лекции 28 марта 1916 г. в Берлине. GA 167. — Основная душевная деятельность русских протекает в эфирном теле. 
...Русский народ вообще невозможно понять с помощью западноевропейской науки, если хочешь его действительно понимать. Его можно понять, только зная, что существует эфирное тело. Ибо характерная особенность русского народа состоит в том, что важнейшая жизнедеятельность не укладывается в физическое тело, как в Западной и Средней Европе, а протекает больше в эфирном теле и совсем не столь сильно пронизывает физическое. В русской народности эфирное тело имеет гораздо-гораздо большее значение, нежели оно имеет теперь для народов Западной и Средней Европы, а также для американской народности (для этой последней особенно). Отсюда в русском народе, — в народе, а не в правящих слоях, — никогда не сможет развиться в той же степени непосредственно сильное Я, как это имеет место у людей в Западной и Средней Европе. Я всегда там будет окутано некоторым сновидческим флером, всегда будет иметь нечто сновидческое. Ибо то, каким образом Я еще теперь, в пятом послеатлантическом периоде живет в людях, обусловлено описанным особым развитием физического тела. В течение этого пятого послеатлантического периода русская народная стихия вовсе не уйдет настолько далеко вперед, чтобы непосредственно развить Я как таковое. Она вовсе не будет запечатлеваться в физическом теле всем тем, что живет и творит в эфирном теле. Слова, естественно, всегда очерчивают немножко резче, потому что наши слова еще не приспособлены к духовному. Когда говоришь «сновидческое», то естественно, может прийти кто-нибудь, кто мыслит материалистически, и сослаться на то, что люди вовсе не видя i снов и так далее. Но ведь это все внешние возражения, не имеющие ничего общего с ходом развития, как оно протекает на самом деле.

Поэтому можно сказать, что то, что заложено в этом русском народе как таковом, в настоящее время еще не может прийти к внешнему выявлению, что на этот русский народ пока что извне накладывает свой отпечаток то, что порой заставляет его свойства выявляться, переходить в поступки совершенно противоположного рода.

Из лекции 23 октября 1920 г. в Дорнахе. GA 200. — Вместо разумности — Откровение. 
...Едва только мы пойдем на Восток, как увидим, что там, — как о Западе мы должны сказать, что там живет преимущественно тело и душа, — на Востоке живет преимущественно душа и дух. Отсюда столь естественен и подъем к имагинациям, и если даже эти имагинации не доходят до сознания, они воздействуют на сознание. Весь склад мышления человека на Востоке ориентирован на имагинации, даже когда порой, как у Соловьева, эти имагинации, охватываются абстрактными понятиями...

Видите ли, когда глядишь на Запад, то видишь, что во всем народном характере господствует определенная склонность к восприятию естественнонаучного образа мыслей, столь пригодного для использования в хозяйственной жизни. Я показывал вам, что естественнонаучный образ мыслей распространился на психологию, на учение о душе. Его здесь принимают, его здесь всецело принимают, это естественнонаучное мировоззрение. Пуританство же здесь жило наподобие абстрактного включения, чего-то, что не имеет ничего общего с настоящей внешней жизнью, что держат даже как бы взаперти в доме своей души, что не затрагивается внешней культурой.

О том, что развивается на Западе, можно сказать, что там существует склонность к восприятию всего, что доступно человеческому разуму, поскольку он связан с телом и душой. Остальное же, пуританство, — это всего лишь воскресное платье того, что является телом, что доступно разуму. Отсюда и деизм, этот выжатый лимон религиозного мировоззрения, где от Бога не осталось уже ничего кроме сказки о всеобщей, совсем абстрактной мировой первопричине; здесь дает себя знать разум, связанный с телом и душой.

Если вы отправитесь на Восток, то там вы совсем не найдете понимания такой разумности. Это начинается уже в России. Есть ли вообще у русского понимание того, что на Западе называют разумностью? Не следует обманываться на этот счет, — у русского нет ни малейшего понимания того, что на Западе называют разумностью. К русскому имеет доступ то, что можно было бы назвать Откровением. В сущности, в качестве своего душевного содержания он воспринимает все то, чем он обязан какого-либо рода Откровению. Разумность же, хоть он и повторяет это слово вслед за западным человеком, он совсем не понимает, то есть не чувствует ничего из того, что при этом чувствует западный человек. Но то, что чувствуется, когда говорят об Откровении, о схождении в человека истин из сверхувственного мира, — все это он хорошо понимает. Когда же об этом говорят на Западе, — и пуританство как раз доказывает это, — то сразу видно, что на этом Западе нет и малейшего понимания того, что надо считать отношением русского человека, и тем более восточного человека, азиата, и вообще отношением человека к духовному миру. Для этого на Западе нет ни малейшего понимания. Ибо это нечто совсем иное, нежели то, что приобретается посредством разума; это нечто, что исходя из духовного, охватывает человека и жизненно его пронизывает.
Из лекции 12 декабря 1918 г. в Берне. GА 186. — На Востоке люди хотят сохранить интеллект для шестой культурной эпохи.

...Население англоязычных стран сегодня особенно предрасположено к развитию души сознательной, так что в определенном смысле оно является представителем этой пятой послеатлантической эпохи; оно уготовано для нее.

Люди Востока в ином смысле должны быть представителями правильного развития человечества, иным образом способствовать ему. У людей Востока, начиная уже с русского населения, а затем и у всех народов его азиатского тыла, составляющих только арьергард, имеет место противодействие, сопротивление этому инстинктивно-само-собой-разумеющемуся развитию души сознательной. Люди Востока не хотят смешивать с повседневными переживаниями то, что является наиглавнейшей душевной способностью нашего времени, интеллект; они хотят отделить его и сберечь для последующей эпохи, для шестого послеатлантического периода, когда должно будет произойти его соединение, но не с человеком, каков он на сегодняшний день, а с развитым Самодухом. Таким образом, в то время как характерная сила нашей эпохи ввиду ее проявления по времени приходит с Запада, причем особенно может культивироваться англоязычным населением, люди на Востоке, — не отдельный человек, он всегда выделяется из своего народа, речь идет именно о народе, — предназначены именно не позволять возникать в своих душевных силах тому, что характерно для эпохи, чтобы в них зачаточно могло развиваться то, что будет особенно важным только в последующей эпохе, которая начнется в четвертом тысячелетии.

Из лекции 7 июля 1923 г. в Дорнахе. GА 225. — На Востоке мало интереса к внешним процессам.
...На Западе человек уже вырос, я бы сказал, за пределы своей кожи. Человек, нащупывая, искал: как установить связь с другим человеком? как дать знать о себе другому человеку? как пожать ему руку? как сказать, что узнал его? — Знак, жест и слово, с которыми несколько напыщенно выступали в масонских сообществах, — это нечто, что на Западе было полно сил и деятельно до конца первой трети девятнадцатого столетия. В Средней Европе люди не вкладывали столь много смысла в такую символику, но зато придавали большое значение общему разгадыванию загадки человека.

Интересно сравнить с этим Восточную Европу. Здесь человек изнутри себя, — не только до конца первой трети девятнадцатого столетия, но и в гораздо более позднее время, — не дошел, я бы сказал, до границ своей кожи. В определенном смысле он оставался в душевном состоянии, которое не вполне выделяло его из божественного, не доводило его до человеческого. Поэтому я бы сказал следующее. — На Западе возникло умонастроение: мир такой, каков он есть, и самое большое, что можно сделать, — это размышлять над социальными утопиями; но мир такой, каков есть, в нем нужно жить и нужно иметь социальные учреждения, чтобы в нем жить, а те из них, которые уже существуют, нужно находить превосходными, чтобы в них жить. Если так было на Западе, то в Средней Европе требовалось, чтобы человек сначала стал человеком, чтобы он прорабатывался до человечности, и тогда он сможет обрести землю. — На Востоке же были убеждены, что оба идеала, по существу, ложны. Уже когда человек думает над тем, как бы ему стать человеком, он находится на ложном пути, он тем самым покидает рай. А человеку следовало бы всегда смотреть, как на рай, на тот клочок земли, на котором он живет, иначе жизнь станет невозможной. Надо побольше обращаться к тому, что бессознательно живет в человеке и не слишком сильно пускаться во внешнюю жизнь.

По этой причине на востоке Европы хотя всегда и существовала известная терпимость по отношению к Западу и Средней Европе, терпимость по доброте души, из человеколюбия, однако те страны, где, как на Западе, считались с внешними проявлениями человеческого начала, либо, как в Средней Европе, — с отдельной человеческой индивидуальностью, рассматривались как в известной степени отпавшие от божественного начала в человеке. И когда затем, — а это вполне можно сказать, например, о России, — на Востоке появилась тенденция к созданию представлений о Западе, то как раз потому, что там человек не хочет выходить за пределы самого себя, мы видим, что хотя лучшие из них проявляют терпимость, внутреннего интереса к остальному миру у них нет. Русский, — если это настоящий русский, — не доходит даже до границ своей кожи; он застревает глубоко внутри себя. Для него это уж слишком по-земному — доходить до границы своей кожи, ему надо оставаться больше внутри себя.

Это был душевный строй, в сильнейшей степени выступавший еще у Достоевского. И все-таки интересно бывает слышать, что Достоевский, то есть один из тех, кто прежде всего представляет собой эту восточноевропейскую жизнь, говорит людям Запада.

(Далее приводятся выдержки из писем Достоевского Аполлону Майкову 1868 г.)
Из лекции 24 июля 1917 г. в Берлине. GА 176. — На место фиксированных понятий на Востоке ставят человека
...То, что предстает нам на этом странном, кажущемся сегодня нам таким хаотичным Востоке, плохо понимают в Средней Европе и хуже всего в Западной. Сколько разнообразных толков ведется теперь относительно характера русского народа, о том, что выявляется на востоке Европы. Остановимся на последнем. Недавно я, например, прочитал, как один господин весьма одухотворенно, как он, разумеется, сам полагает, рассуждает о том, что русский народ проходит ныне нечто вроде того состояния, которое Средняя и Западная Европа проходили в Средние века. В Средние века у среднеевропейских и западноевропейских народов было больше веры, больше как бы некоего мистического полузабытья; то же самое якобы происходит теперь на Востоке. Так что на Востоке проходят Средневековье. У нас же с тех пор появилась интеллектуальность, рассудочная культура с ее естественнонаучным довеском и на Востоке теперь должны наверстывать упущенное.

Ничего подобного в действительности нет! Истина же состоит в том, что русский человек, конечно, склонен к мистике, но эта мистика действует в то же время интеллектуально — интеллектуалистическая мистика! — а интеллект действует мистически, — мистический интеллектуализм, какого в Средней Европе вообще не бывало. То, что здесь приближается, есть нечто совершенно иное, нечто новое, — например, как в случае с ребенком, который подрастает и становится другим, чем тот старик, который стоит возле него, который, может быть, доводится ему дедушкой. Но мимо этих вещей современным людям не подобает проходить, как во сне. И как раз в Средней Европе мы имеем настоятельную необходимость в поиске понимания этих вещей. Если же мы не попытаемся искать понимания этой полярной противоположности, то мы и на самом деле не сможем выйти из современного хаоса.

Конечно, это очень трудно — полностью разобраться в этой противоположности между Востоком и Западом, ибо то, что существует на Западе, как бы уже перезрело, а то, что имеется на Востоке, как я уже говорил, едва ли не эмбрионально; и тем не менее мы должны приобретать понимание этого. Мы на Западе, а также и в Средней Европе имеем одно вполне определенное, — назовем это так, — суеверие, которого нет на Востоке, а там, где оно есть, ему научились от Запада. Мы имеем на Западе и в Средней Европе одно определенное суеверие. Выражаясь наиболее гротескно, я бы сказал, что это суеверие книжное, суеверие относительно того, что написано в книге. Но это только выражено несколько гротескно, а охватывает целый комплекс явлений культуры. Мы на Западе привязаны в тому, что может быть занесено в книгу, что, иными словами, может быть отделено от человека и объективировано, и это мы особенно ценим. Мы ценим это не только в том, что наши библиотеки в самом деле выросли уже до исполинских размеров и что эти библиотеки для нас необычайно много значат, особенно если мы ведем научную деятельность; но мы ценим это и в ином отношении. Мы ценим это, например, в том, что имеем некоторую сумму понятий, которые люди мыслили и которые от людей отделились. Одну сумму понятий мы называем либерализмом, а если его исповедует некоторое число людей, группа, то такую группу людей мы называем либеральной партией. Такая либеральная партия в действительности не что иное, как то, что представляется простертым наподобие паутины над некоторым числом людей вроде либеральной теории; это, значит, нечто такое, что может стоять в книге. И так же обстоит дело и со всем остальным. И под влиянием этого теоретического суеверия мы все больше и больше добиваемся того, чтобы все фиксировалось подобным образом, дабы знать, с чем имеешь дело.

Мы видим, как на Западе быстрой чередой зарождается целое множество не только таких обыкновенных теорий, как либерализм, консерватизм и так далее, но мы встречаем в виде книг и всеобъемлющие универсальные теории, бруттоновы, белламиевы проекты мироустройства, целую сумму утопий и чем дальше на запад, тем больше. Средняя Европа произвела сравнительно мало, а если выяснять, то даже и ни одной утопии; утопии — это все плод английского и романского элемента. Они лишь иногда, поскольку эти вещи перемещаются, появлялись и в Средней Европе. Вот это отделение того, что, собственно, живет в человеке, превращение его во что-то внешнее, которое можно фиксировать, и жизнь с этим фиксированным, — и есть то, что относится к суеверию Запада и что до некоторой степени от этого Запада восприняла и Средняя Европа. В некоторых, особенно в мистических и всевозможных иных движениях это приобрело поистине скверный характер, ибо там большое значение придается тому, чтобы только не иметь чего-либо, что живет в настоящее время, а иметь что-нибудь старинное, что может быть почерпнуто из старых книг или из древних преданий, что обыкновенно отделилось от человека, хотя некогда должно было в нем жить. У многих людей вовсе не возникает интерес, когда то или иное понятие о духовных мирах доходит до них в своем непосредственном облике. Если же им скажут, что так думали старые розенкрейцеры, что это розенкрейцерская мудрость, или если какая-нибудь секта хочет основать общество «древних храмов, мистических храмов», «восточных мистических храмов» и тому подобное и указывает на древность вещей, то есть на то, насколько они отлежались, насколько фиксировались, тогда многие чувствуют чрезвычайное удовлетворение.

Все это, я бы сказал, общие вещи, но они действительно гипертрофированны на Западе и будут все больше и больше доходить до крайних форм. Ибо это связано, глубоко связано с некоторой деспотией отделившегося от человека духовного по отношению к самому человеку. В конце концов возникает господство отброшенного духовного над непосредственным человечески-элементарным. Человек должен быть исключен, а то, что он отбросил, должно господствовать в какой-либо форме. Но то, что отбрасывается в мир, стремится к материализации, — не только к восприятию в материалистическом смысле, но и к материализации. И ведь в этом отношении западный мир уже пошел очень и очень далеко.

Но только обычно в таких вещах не ищут внутренних законов, а эти внутренние законы существуют, и в ближайшем будущем людям очень отомстится за то, что они не ищут внутренних законов...

Вновь вернуть полное значение индивидуального человека, вновь вернуть индивидуального человека к самому себе — это на самом деле составляет задаток людей Востока; преодолеть книгу, преодолеть фиксированное и поставить на их место человека. Идеальное состояние, к которому стремится Восток, состоит в том, что будут меньше читать, будут меньше давать действовать на себя фиксированному, а вместо этого — все то, что связано с непосредственным индивидуальным человеком. Отдельный человек будет вновь слушать другого; отдельный человек будет знать, что есть разница, приходит ли слово от самого человека, или же оно от него отделилось и пошло окольным путем через типографскую краску и тому подобное.
Из лекции 23 октября 1920 г. в Дорнахе. GА 200. — Жизнь с языком.
...Человек на Востоке (im Osten) целиком сросся со своим языком. Там живет духовно-душевное, живет в языке. Это совсем не учитывается. Ведь человек Запада живет в языке совершенно на иной лад, решительно на иной лад, нежели человек Востока. Человек Запада живет в своем языке, как в каком-нибудь платье, человек Востока живет в своем языке, как себе в самом. Поэтому человек Запада смог принять естественнонаучный взгляд на жизнь, влить его в свой язык, который ведь является только сосудом. На Востоке (im Osten) естественнонаучное мировоззрение Запада не утвердится никогда, ибо оно совсем не может погрузиться в восточные языки. Восточные языки отбрасывают его, они совсем не воспринимают естественнонаучное мировоззрение.
Из лекции 22 октября 1906 г., утром в Берлине. GA 96. — Потребление сахара в России в начале XX века и в Англии
...Посмотрите на национальный характер современного русского крестьянина и англичанина. Русский крестьянин будет сколь возможно мало подчеркивать свое Я. У англичанина имеет место противоположное. Чисто внешнее выражение это находит в правописании. Англичанин пишет Я с большой буквы. Если в этом отношении пойти дальше, то окажется, что в Англии сахара потребляется в пять раз больше, чем в России. Здесь снова обнаруживается взаимное соответствие между деятельностью пищеварения и деятельностью мышления. Процесс, вызываемый при пищеварении посредством введения большого количества сахара, имеет свой коррелят в большей самостоятельности мыслительной функции.
Из лекции 8 декабря 1918 г. в Дорнахе. СА 186. — Понятие политики в связи с пороговой ситуацией представителей отдельных национальностей. Аполитичность русских.
...Я уже часто излагал вам, что в англоязычном населении заложены подлинные задатки к развитию души сознательной. Важно это иметь в виду. Ведь с этим связано все, что, — если так можно выразиться, — происходит с миром под влиянием англоязычного населения. Всеми импульсами, ведущими к достижению души сознательной, наделено народное существо, — я никогда не говорю об отдельных людях, но только о народах, — англоязычного населения. Дело в том, что эта склонность к душе сознательной там выступает совершенно иначе, чем у остального человечества, инстинктивно. Нигде в мире этот, я бы сказал, одухотворенный инстинкт к развитию души сознательной не живет так, как в английской народности. Там это инстинкт. И нигде больше это не является инстинктом, даже у подключенного к англоязычному населению романского населения. Романское население — это, собственно, остаток того, что действительно жило в четвертую послеатлантическую эпоху. Тогда это романское население обладало инстинктом в отношении того, что в особенности развивалось в четвертом послеатлантическом периоде. Ныне его инстинкты больше уже не в той же степени стихийны, они рационализированы, интеллектуализированы; они выступают в качестве риторики, через интеллект, через душевное как декоративная форма. Они выделились из области инстинктивного. То, что выступает у романского населения как, я бы сказал, народный темперамент, совершенно отличается от того, что как народной темперамент выступает у английского народа. Это устремление к душе сознательной у английского народа, это стремление отдельного человека стоять на собственных ногах есть инстинкт.

Таким образом, то, что является задачей пятого послеатлантического периода, закреплено как инстинкт, как инстинктивно исходящий из всей души импульс именно в этом народе. Посмотрите, с этим связано все положение этого народа в мире. С этим связано то, что в социальной структуре англоязычного населения этот импульс является определяющим, решающим, что он может подавлять другие тенденции. Другие тенденции, — как вы можете усмотреть из моих изложений уже в соответствии с тем членением, какое я давал социальному вопросу, — это экономический импульс и импульс духовного производства.

Но изучите с психологической точки зрения народный характер англоязычного населения, — то и другое, экономический импульс и духовно-продуктивный импульс находятся совсем в тени того, что приходит из инстинктивного импульса, направляющего к развитию души сознательной.

Из-за этого те ветви социальной жизни, которые должны дать ей ее облик в будущем, именно у англоязычного населения получают свою совершенно особую окраску. Три области в будущем должны действовать совершенно особым образом, должны задавать тон. Во-первых, политика, обеспечивающая безопасность. Во-вторых, организация труда, чисто материального труда, то есть экономический строй, хозяйственная система. Это второе. Третье — это система духовного производства, к которой, как я вам тогда говорил, я причисляю также юриспруденцию, судопроизводство. Это троякое членение социальной структуры, разумеется, находится в тени того, что действует как главный импульс при той или иной народной дифференциации. Из-за того, что у англоязычного населения развитие инстинктивно совершается в направлении души сознательной и существует стремление стоять на собственных ногах, из-за этого, как предостаточно учит история, у него политика заняла ведущее место. Эта политика целиком охвачена инстинктивным влечением ставить людей на собственные ноги, полностью развивать душу сознательную. Это влечение, поскольку оно инстинктивно, а инстинкты всегда коренятся в себялюбии, — это просто характеристика, а не критика, — ведет к тому, что у англоязычного населения себялюбие и политическая цель полностью совпадают. Без того, чтобы при этом можно было винить какого-либо политика англоязычного населения, вся политика вполне наивно может быть поставлена на службу себялюбию и именно благодаря этому исполнена миссия англоязычного народа. Только зная об этом, вы уловите подлинное существо задающей тон всему населению Земли английской политики. Ибо английская политика, парламентарное устройство с его качанием между большинством и меньшинством и так далее везде рассматривается как идеал. Изучите как-нибудь условия деятельности различных парламентов, то, как они образовывались. Вы везде увидите, что британская политика задавала тон политической жизни. Но, распространившись на народы, отличающиеся от английского, она не могла оставаться той же, потому что закреплена — и закреплена правильно — в себялюбии, в эгоизме, который неизбежно присущ всему инстинктивному.

В этом также состоит и трудность в понимании английской и американской политики. Не улавливается тот ее нюанс, — а его так необходимо улавливать, — что она должна целиком покоиться на себялюбивых импульсах. Из-за этого ее своеобразия она и должна покоиться на себялюбивых импульсах. Поэтому эти себялюбивые импульсы она и будет рассматривать как нечто само собой разумеющееся, законное, моральное. Против этого нечего возразить. Это невозможно подвергать критике, но надо понимать просто как всемирно-историческую, даже космическую необходимость. Оспаривать ее также невозможно по той простой причине, что тот, кто, исходя из английского народного характера, хочет что-либо опровергнуть, всегда будет находиться, я бы сказал, на ложном пути. Он хочет по моральным соображениям, которые при этом совсем не имеют значения, отрицать, что английская политика себялюбива. Но в этом деле моральные соображения совсем не имеют значения. То, чего она достигает, что является ее результатом, она будет иметь именно благодаря этому инстинктивному характеру, благодаря этому себялюбию.

Поэтому в нашей пятой послеатлантической эпохе это англоязычное население наделено элементом власти. Вспомните три вещи в «Сказке» Гете, — Власть, Явление или Видимость и Мудрость, Познание. Из них трех Власть отведена англоязычному населению. То, чего оно в политическом отношении добивается в мире, оно может добиваться благодаря тому, что действие посредством власти (durch die Gewalt) составляет как бы его прирожденное свойство. И в пятом послеатлантическом периоде действие посредством власти будет восприниматься как что-то само собой разумеющееся. Английская политика пользуется признанием во всем мире. Разумеется, можно будет резко критиковать весь тот ущерб, который ведь на самом деле всегда причиняется на физическом плане. — Это могут делать даже сами представители Британской империи, но ее политика пользуется признанием. Что она пользуется признанием без размышления над ней, без поисков какого бы то ни было обоснования ее, заложено просто в самом развитии эпохи. Да и все равно обоснования не нужны, потому что само собой разумеется, что власть, распространяющаяся с этой стороны, пользуется признанием...

Сюда присоединяется кое-что еще, кое-что необычайно важное. Дифференциация народов, о которой я вам говорил, доходит до того, что тот, кто не стремится выйти из своей народности, а устремляется в нее, — а политика ведь направлена на нее, — переживает даже возле Стража Порогa совершенно иные опыты, нежели тот, кто стремится к выходу из народного элемента. Здесь я касаюсь вообще того пункта, который послужит вам, если вы хорошо проштудируете эти вещи, точкой опоры, чтобы отличать благотворный оккультизм, действующий, конечно, по всей земле вне национальных различий, от того оккультизма, который, — как в обществах, о которых я вам говорил, — ставит себя на службу национальной политике и действует с этих позиций. Вы спросите, как же их различить. — Вы сможете различить их, имея в виду великие отличительные признаки, о которых сегодня я буду вам говорить.

Каждый человек, чтобы прийти к подлинному оккультизму, который служит всему человечеству, должен вырасти из своего народа, он должен стать в некотором смысле, — воспользуемся индийским выражением, — человеком «без родины»; в самом внутреннем существе своей души он не вправе причислять себя к какой-либо народности, он не вправе иметь также импульсы, которые служили бы только одному отдельному народу, если он хочет преуспеть в подлинном оккультизме. Тот же оккультист, который хочет ограничить себя служением определенному народу, оказывается при встрече со Стражем Порога в совершенно особой ситуации. Всем тем, кто ищет оккультного в пределах указанных обществ англоязычного населения, при встрече со Стражем Порога открывается следующее. В то мгновение, когда они хотят переступить Порог, они обнаруживают то, что живет в глубинах человеческой природы, что обнаруживается именно тогда, когда вступают в сверхчувственный мир, — они обнаруживают те из сил, которые аналогичны разрушительным силам Вселенной. Их зрелище открывается при встрече со Стражем Порога. Когда эти люди вводятся в такое оккультное общество и доводятся до Стража Порога, тогда они приобретают знакомство со злыми силами, действующими в болезни и смерти, вместе со всем, что парализует и разрушает. Ибо если те же самые силы, которые в природе вызывают смерть, то есть являются разрушительными, — а ведь они действуют и в нас, — если в нас эти силы вызывают познание, то это будет познание, которое выступает в этих обществах. Это оккультное познание. Это специфическое оккультное познание, выступающее в этих обществах. При этом, несомненно, вступают в сверхчувственный мир, надо только миновать Стража порога. Но пройти мимо Стража Порога надо так, чтобы приобрести опытное знакомство со смертью в ее истинном облике, так, как она живет в нас самих и вне нас, в природе.

Проистекает это оттого, что в окружающей нас внешней природе живут ариманические силы. Оставаясь в пределах этой внешней природы, вы не можете воспринять иных сил, кроме ариманических. Вы можете достигнуть обнаружения таких сил, которые вступают в природу наподобие призраков. Отсюда склонность Запада к спиритизму, к видению таких обликов, которые принадлежат, собственно, чувственно-физическому миру, которые в обыкновенной жизни незримы, но при особых обстоятельствах могут становится зримыми. Это чисто ариманические силы, силы смерти, разрушительные силы. Во всей обширной области спиритических сеансов не бывает иных духов, кроме ариманических, даже там, где спиритические сеансы подлинны, ибо это те духи, которых, переступая Порог, берут с собой из чувственного мира. Они идут вместе с человеком, его туда сопровождают. Человек переступает Порог, а в сопровождении его следуют ариманические демоны, которых доселе он не видел, но которых теперь, по ту сторону, видит как слуг смерти, болезни, разрушения и так далее. Это встряхивает человека так, что он приходит к сверхчувственному познанию, это переносит его в сверхчувственный мир.

Все люди, подобным образом воспитываемые и обучаемые для оккультизма, проходят через значительные переживания. Ибо то, о чем я говорил, есть значительный опыт, но этот опыт покоится на том, что человек посвящает себя не общечеловеческому оккультизму, а оккультизму отдельного народа. Здесь тоже существует дифференциация. И если вам где-нибудь скажут: переступив Порог, ты прежде всего познакомишься со злыми силами болезни и смерти, — то по одному этому вы узнаете, что данный оккультист приходит с той стороны, которую я часто обрисовывал, узнаете просто по сообщаемому им вам опыту, приобретенному им возле Стража Порога.

Иначе обстоит дело у немецкоязычного населения. Немецкоязычное население тоже имеет, я бы сказал, некоторое включение. Английский народ включил в область своего мирового господства романские народы; немецкоязычное население имеет нечто, что приходит не из прошлого, а является чем-то вроде зарницы будущего, — это славянство. Славянство, начинающееся в России, — это будущее, ведь оно существует как зачаток будущего; однако выдвинувшиеся вперед западные славяне — это передовые посты, зарницы того, что подготавливается. Они являют среднеевропейско-немецкому миру некоторым образом зарницы будущего подобно тому, как романские народы являют западному, англоязычному миру тени прошлого.

Однако сам этот немецкий элемент инстинктивных задатков к развитию души сознательной не имеет, а имеет лишь те задатки, посредством которых он может воспитать себя для души сознательной. В то время, стало быть, как у британцев имеются инстинктивные задатки души сознательной, человек немецкой Средней Европы, стремящийся тем или иным способом привести в движение в себе душу сознательную, должен быть для этого воспитан. Он может приобрести ее только путем воспитания. Поскольку эпоха души сознательной — это одновременно эпоха интеллектуальности, немец, если он хочет каким-либо образом привести в движение в себе душу сознательную, должен становиться интеллектуальным человеком. Поэтому своей связи с душой сознательной немец и искал преимущественно на пути интеллектуальности, а не на пути инстинктивной жизни. Поэтому и задачи, стоящей перед немцами, достигали только те, кто известным образом брал свое самовоспитание в собственные руки. Люди, живущие просто инстинктивной жизнью, остаются незатронутыми этим пробуждением души сознательной, некоторым образом отстают...

Из трех элементов, перечисленных в «Сказке» Гете, — Власти, Видимости и Познания, — немцу в интеллектуальную эпоху досталось мнимое формирование (Scheingestaltung) интеллектуальности. Если же он все-таки хочет вторгнуться в политику, то он оказывается перед опасностью внесения в действительность того, что в области мысли сформировано прекрасно. Таков, например, феномен Трейчке. По отношению к действительности то, что по видимости прекрасно, — «видимость» («Schein») и «прекрасно» («schön») даже в звуковом отношении имеют сходство, — порой превращается, поскольку в нем это не заложено, во что-то совсем не связанное с человеком, что может остаться голым утверждением, что может произвести на мир впечатление неправдивости. Ибо великая опасность, — разумеется, преодолимая, но не всегда преодолеваемая, — состоит в том, что немец лжет не только из вежливости, но что он может лгать и тогда, когда хочет внести свои лучшие дарования в область, для которой у него нет врожденных задатков, но для которой такие задатки могут быть им только воспитаны собственными усилиями.

Несколько лет назад я сказал: англичанин есть англичанин; немец может только стать немцем. Поэтому существуют такие трудности с немецкой культурой, поэтому в немецкой и австро-немецкой культуре всегда выделяются только отдельные индивидуальности, которые берут себя в руки, тогда как широкая масса хочет подчиняться и совсем не хочет иметь дело с идеями, заложенными в инстинктах у англоязычного населения. Поэтому среднеевропейское население и подпало такому поклонению власти, как было при Габсбургах и Го-генцоллернах, именно из-за аполитичности своей натуры, потому что если немец хочет достигнуть своей задачи, то перед ним оказываются совсем иные необходимые ему вещи. Он должен быть воспитан для этой задачи. Он должен быть как-либо затронут тем, что выразил в образах своего «Фауста» Гете, должен быть затронут становлением человека между рождением и смертью.

И это опять-таки обнаруживается при встрече со Стражем Порога. Если кто-либо остается в немецкой народности и достигает Стража Порога, то он, в отличие от тех британских обществ, о которых я говорил, не видит злых слуг болезни и смерти. — Именно на этом вы можете провести различие, если действительно обратите внимание на эти вещи. — Но он замечает прежде всего борьбу, в которой находятся друг с другом ариманические и люциферические силы; одни — устремляясь из физического мира за его черту, другие — устремляясь из духовного мира; а также то, как надлежит смотреть на эту борьбу, потому что это, собственно, постоянно длящаяся борьба, потому что никогда нельзя сказать: вот теперь кто-то из них побеждает. Здесь возле Стража Порога знакомятся с настоящей, реальной основой сомнения, с тем, что живет в мире как непрестанно разгорающаяся и всегда остающаяся нерешенной борьба; с тем, что приводит человека в состояние колебания, но что в то же время воспитывает способность видеть мир с самых разных сторон. И особой миссией немцев, несмотря ни на что, будет то, что они этой своей стороной включатся в мировую культуру, даже просто как немцы. Благодаря их особому народному складу некоторые вещи, которых я сегодня хочу коснуться, например, в области познания, смогут развиться только через немецкий народ...

Положение, в котором познающий человек оказывается в тот момент, когда ему приходится говорить себе: это верно, но верно и то, — испытать это положение во всей его продуктивности в народном аспекте дано только немецкому народу. Нигде в мире этого больше не поймут. Нигде не поймут, что люди могут так долго спорить, когда один, например, по Дарвину, будет утверждать: «совершенные существа происходят от несовершенных», тогда как другой, по Шеллингу: «несовершенные существа происходят от совершенных». Оба правы, но с разных точек зрения. Если видят духовный процесс, то несовершенное происходит от совершенного; если видят физический, то — совершенное от несовершенного.

Весь мир дрессируется на умении твердо держаться односторонних истин. Немцы, я бы сказал, трагически обречены становиться тупыми в отношении их собственных задатков, когда хотят оставаться при какой-либо односторонней истине. Если же они развивают собственные задатки, если они хоть немного углубляются в себя, то сразу же всплывает: когда что-нибудь утверждается относительно мировых взаимосвязей, то и противоположное утверждаемому тоже будет верно. И только благодаря соединению в обзоре того и другого можно увидеть реальность. Это хорошо понимают возле Стража Порога, видя борьбу духов, провожающих вас из физического мира до Стража Порога, и тех духов, которые им навстречу бросаются из другого, из сверхчувственного мира, но которые совсем не замечаются обществами, о которых я говорил.

Еще иным образом дело обстоит у славяноязычных народов. Я уже говорил, что западные славяне некоторым образом включены в круг немецкоязычного, среднеевропейского населения. Если романское начало представляет собой тень прошлого, то западные славяне, в связь с которыми немецкоязычное население приведено на востоке, — это зарницы того, что в будущем должно произойти из славянства. Из-за этого они в противоположном роде обнаруживают то, что романское население обнаруживает но отношению к англоязычному. Ведь в эпоху души сознательной западные славяне тоже организованы для интеллектуальности, но они пропитывают ее мистикой, превращают в мистику. Немцы аполитичны. Западные славяне тоже аполитичны, но они склоняются к перенесению духовного мира в физический, они это уже делают в настоящее время. Благодаря этому они обладают свойством, противоположным, например, французам или итальянцам. Итальянцы и французы в своей политике зависимы от того, нравится ли она другим. Политика Англии признается как само собой разумеющееся, нравится она или нет. Политика Франции всегда зависела от того, нравились ли французы людям; от этого зависела результативность того, что они делали. Ведь в некоторые эпохи они очень нравились. У западных славян с этим дело обстоит иначе. Их политика зависит от того, что их духовная природа вызывает антипатию у немецкоязычного населения. Они зависят от того, что они не нравятся. Вы можете проштудировать судьбу чехов, поляков, словенцев, сербов, всех западных славян, — она была такой постольку, поскольку они были несимпатичны, не нравились среднеевропейскому населению. Отношение к французам, итальянцам или испанцам складывалось согласно тому, как они нравились; отношение к полякам, словенцам, чехам, сербам складывалось благодаря тому, как они не нравились. Изучайте историю — и вы найдете удивительные подтверждения этого положения, и все потому, что одно связано с прошлым, а другое — с будущим.

Совершенно иначе дело обстоит у славянского населения Востока (des Ostens), которое обладает зачатком будущего. Здесь главное в том, что зачаточная спиритуальность составляет основной характер, самое элементарное начало этого славянского населения. Поэтому, например, русские в еще более высокой мере, чем широкие массы немецкого населения, которые постоянно выбрасывают из своей среды индивидуальности, зависят от индивидуальности, которая получает в откровении за пределами народа то, что народ должен получать в откровении. Поэтому русская народная культура еще долго, пока не загорится шестая по-слеатлантическая эпоха, будет культурой Откровения. Русский больше, чем какой-либо иной человек, зависит от ясновидца (Seher), но он и восприимчив к тому, что ясновидец приносит ему.

Англоязычная народность своей политикой просто приводится к тому, к чему она по природе предрасположена. Немецкоязычное население своей политикой приводится к чему-то, что ему чуждо, из-за чего оно весьма легко может попасть в мутное русло, впасть в неправ-дивость, особенно если отдается на волю инстинктов, тогда как оно никогда не могло бы оказаться в мутном русле при соответствующем самообуздании тех людей, которые, собственно, представляют собой немецкий народ, которые стремятся к интеллектуальности. Ибо остальные еще не достигли того, что составляет подлинное существо немецкого народа, они живут ниже этого уровня. Русский народ не только аполитичен, подобно немецкому, но и анти-политичен. Поэтому — британская политика будет себялюбива, немецкая политика будет приобретать характер мечтательного идеализма, не имеющего ничего общего с действительностью, вместе со всем, — теперь это имеется в виду не в моральном смысле, — неправдивым, со всем теоретизирующим, ибо все теоретизирующее неправдиво. Русская политика должна быть насквозь неистинна, ибо это чуждый элемент, она не соответствует русскому характеру. Когда русский с его характером должен становиться политиком, он лучше заболеет, ибо в пределах русского народа стать «политиком» значит стать больным, значит принять в себя дополнительные разрушительные силы. Русский человек антиполитичен, а не просто аполитичен. Им могут овладеть такие политики, как те, которые стояли у истока этой военной катастрофы. Но они действуют не в качестве русских, они действуют как нечто совершенно иное. Русский же заболевает, когда ему приходится становиться политиком, ибо внутри своего народа он не имеет с политикой ничего общего. Общее он имеет с чем-то другим, с Познанием, с Мудростью, которые должны озарить человечество в шестой послеатлантической эпохе.

Так разделяется трехчленность: Власть, Явление, Познание — Запад, Середина, Восток. Это должно быть принято во внимание. Поскольку от политики русская натура, в сущности, заболевает, ей и может быть навязана такая политика, как та, что в самом вопиющем, самом крайнем виде проводится большевизмом; ибо ей с тем же успехом можно было бы привить и что-либо иное. Она именно не только аполитична, но и анти-политична. Эти вещи также обнаруживаются возле Стража Порога. То, что русский преимущественно воспринимает возле Стража Порога, если как оккультист остается внутри своего народа, это духи, устремляющиеся с той стороны, из сверхчувственного мира. Он не видит духов, которые его сопровождают, он не видит борьбы духов, он прежде всего видит духов, устремляющихся с той стороны. Он видит духов, которые словно полны света. Он не видит смерти, он не видит порчи, он видит то, что своей возвышенностью словно опьяняет человека, но, прежде всего, подвергает его великой опасности: делаясь все смиреннее и смиреннее, броситься на колени перед этим возвышенным величием. Ослепление тем, что приходит с той стороны, — вот та опасность, которая возле Стража Порога подстерегает того русского, который как оккультист остается внутри своего народа.

VII

Вехи истории и культуры.

1.

Происхождение славян.

Из лекции 15 марта 1924 г. в Дорнахе. GА 353.

...Я попытаюсь вам объяснить, как выглядела Европа в то время, когда христианство, постепенно распространяясь, достигло Европы. Здесь (указание на рисунок, сделанный на доске*) Урал отделяет Европу от Азии. Далее здесь мы имеем могучую реку, Волгу, а если бы мы попали тогда вот в эти области, которые сегодня представляют южную Россию, Украину и так далее, то в то время, когда христианство с юга продвигается вверх, мы имели бы там народ, который позднее совершенно исчез с этой территории, ушел на Запад и на Западе совершенно потонул в других народах, — это остготы, восточные готы. Итак, в то время, когда христианство начинает распространяться, мы имеем здесь остготов. Сразу после этого вы увидите, что все эти народности в определенный момент пришли в движение. Но в это время, когда христианство с юга продвигалось вверх, эти народности оседло находились на этом месте.

* См. цветную вкладку.

Смотрите, если вы возьмете Дунай, то тогда здесь, если перейти на ту сторону, вы имеете нынешнюю Румынию, нынешнюю Венгрию. В этих областях, — в нынешней Венгрии, нынешней Румынии, — тогда сидели вестготы, западные готы. Если мы пойдем дальше, то здесь, в направлении нынешней западной Венгрии, к северу от Дуная, мы будем иметь вандалов. Так тогда назывались эти народности. А там, где находятся современные Моравия, Богемия, Бавария, сидели так называемые свевы, от которых затем произошли швабы. Пойдем дальше вверх, — здесь берет исток Эльба и далее Эльба течет в Северное море. Здесь везде готы. Но здесь — Рейн*, который вы хорошо знаете; здесь примерно наш современный Кельн, здесь по Рейну жили так называемые рипуарские франки. Выше по течению, где устье Рейна, жили салические франки. А здесь, до самой Эльбы жили саксы. Саксы получили свое название от людей, которые жили южнее. Они получили это имя, потому что этим народам к югу от них бросалось в глаза, что они преимущественно или почти исключительно питались мясной пищей, и те назвали их «мясоедами».

Далее в этих областях были распространены римляне; даже в нынешней Франции, в нынешней Испании и так далее, даже здесь везде находились греко-римские народы. Христианство распространялось сначала среди них и затем двинулось на север. Но здесь, в этих областях, можно сказать, христианство пришло на север раньше, чем в более западных областях. Ведь у готов мы имеем древнего епископа, Вульфилу, то есть «волчонка». Вульфила выполнил готский перевод Библии уже очень рано, в IV веке. Этот перевод Библии очень интересен, поскольку весьма отличается от более поздних переводов Библии. Он содержится в чрезвычайно ценной книге, которая ныне находится в библиотеке в Уппсале, в Швеции. Итак, из этого можно видеть, что здесь на востоке христианство распространилось раньше.

* Эту лекцию Рудольфа Штейнер читал рабочим в Дорнахе, вблизи Базеля, через который протекает Рейн. — Прим. перев.

Если вы проследите за тем, что я начертил, вы увидите: здесь сидят греко-римские народы, но в древнейшие времена в этих областях находится еще и древнее население Европы, которое очень интересно. Это население Европы, которое я теперь пометил на рисунке красным цветом, было уже оттеснено в западные области в то время, когда христианство продвигалось с юга на север. Ибо первоначально все эти народности* совсем и не жили в этих областях, они оказались здесь лишь к тому времени, когда распространялось христианство; все они находились ранее большей частью на востоке. Все эти народности нужно представлять себе живущими на границе между Азией и Европой. А то, что сегодня представляют славяне, находилось еще далее в Азии.

* В этом месте Рудольф Штейнер имеет в виду уже не «древнее население», т.е. кельтов, а пришлое, названных им ранее германцев. — Прим. перев.

Возникает вопрос. — Если мы вернемся во времена, предшествовавшие возникновению христианства, то мне пришлось бы всю эту карту Европы покрыть красными штрихами; тогда вся Европа была занята древним кельтским населением. И все то, что позже находится в Европе, то, что я начертил, написал на доске, все это лишь позже, — парой столетий до, парой столетий после основания христианства, — перешло из Азии. И тут возникает вопрос: почему вдруг эти народности начинают перемещаться? — В определенный момент мировой истории эти народности пришли в движение и стали напирать на Европу. Происходило это по следующей причине. Если вы посмотрите на нынешнюю Сибирь, то сейчас это, в сущности, огромная пустынная территория, весьма мало населенная. Еще совсем незадолго до возникновения христианства, за пару веков до того, эта Сибирь была гораздо более низменной страной, и эта более низменная страна была относительно теплой. А затем она поднялась. Стране не нужно подниматься слишком сильно, но если она прежде была теплой, теперь там становится холодно, озера высыхают, и наступает запустение. Таким образом, сама природа устроила так, что люди потянулись с востока на запад.

...Здесь, к примеру, находится Эльба. Выше у Эльбы, по времени сразу после появления христианства жила одна народность, — это были лангобарды. Они жили к северо-востоку от саксов, у Эльбы. Вскоре после того, спустя два века, мы встречаем этих же самых лангобардов здесь внизу, у реки По, в Италии! Таким образом, лангобарды переселились сюда. — В то время, когда христианства здесь еще не было, но оно уже возникло, мы встречаем здесь, у Черного моря готов, остготов. Вскоре после того, несколько веков спустя, мы встречаем их здесь, где прежде сидели вандалы и вестготы. Вестготы опять-таки отправились дальше на запад. Некоторое время спустя мы встречаем вестготов здесь, в Испании. Вандалов мы находим здесь, на Дунае. Немного столетий спустя вандалов вообще уже нет в Европе, они в Африке, напротив Италии. Теперь эти народности пустились странствовать. Они странствовали как раз тогда, когда стало распространяться христианство; они двигались все больше на запад. Славяне пришли сюда гораздо позже.

...Славяне постепенно приходили с востока. Я говорил вам, не правда ли, — эти народности переходят на запад, где они частично исчезают, частично также усваивают другие языки и так далее, а затем пришли славяне, поселились на востоке Европы, в некоторых местах продвинулись довольно далеко (на запад).

2.
Территория и ее духовные силы.
Из лекции 14 ноября 1914 г. в Дорнахе. GA 158.

...В книге «Порог духовного мира» я обращал внимание на то, что едва только мы направим взгляд на эфирное тело человека, как обнаруживаем, что он в гораздо большей мере, чем можно было бы думать, глядя лишь на физическое тело, связан со всем организмом Земли. Сама Земля есть своего рода живое существо. Но в то время как человек как живое существо представляется нам как бы замкнутым целым, так что нам приходится даже переживать его в виде некоторого целого, Землю как живой организм нам приходится рассматривать так, что мы видим в ней множество природных существ, действующих вперемешку.

Прежде всего, к Земле относится сама твердая земля, представляющая континенты. Однако то, что мы считаем этим материальным, твердым элементом Земли, есть не что иное, как Майя. Настоящая действительность — это великая сумма природных духов, ведомых опять-таки духами высших Иерархий. То, что все это словно сгущается и действует в качестве твердой земли, есть Майя. Земля — это сплошной дух. Это подчеркивалось не раз.

К Земле относится не только твердая земля, но и то, что пропитывает Землю как воды, и поскольку материя Земли проявляется в жидком элементе, мы имеем дело с водой снова как с Майей. В действительности же мы имеем дело с великим множеством природных духов. То же самое и с воздухом и с проникающим и омывающим Землю теплом. Все это сумма природных духов, а материальная сторона — только внешняя Майя.

Больше, чем это имеет место в Азии и в Африке, у европейского человека, — ограничимся пока этим, — происходит как бы непрестанный обмен импульсами между его внутренними эфирными силами и элементарными существами, находящимися в огне, воде, воздухе и земле. Эти элементарные существа действуют на человеческие эфирные тела извне вовнутрь и тем самым поддерживают формирующие и творящие силы, проявляющиеся затем во внешнем облике и функциях физического тела вплоть до речи. Ибо речь тоже является функцией физического тела. Само собой разумеется, побуждения к тому заключены в эфирном теле.

Но, видите ли, глядя на человека, каким он живет на земле, то есть каким земным существом, принадлежащим Земле, он является на окольном пути через эфирное тело, необходимо учитывать, сколь по-разному воздействуют на человеческое эфирное тело отдельные существа земли, воды, воздуха и так далее. Ибо иной природы элементарные и эфирные существа земли, иной природы эфирные и элементарные существа воды, так что мы можем сказать: просто благодаря тому, что какой-либо человек как физическое существо живет в горах или на берегу моря, на его эфирное тело оказывают наибольшее влияние те или иные существа. На того, кто живет на берегу моря, гораздо большее влияние, чем на человека, живущего в горах, оказывают элементарные существа, имеющие свое выражение в Майе в воде. На человека, живущего в горах, большее влияние, чем существа, имеющие свое выражение в Майе в воде, оказывают существа, живущие в земле.

То, во что формируется, созидается человек, получает содействие, — я говорю теперь все время главным образом о европейцах, — благодаря этому взаимодействию элементарных духов, и в том, каким образом действуют эти элементарные духи природы, заключено нечто из того, что формирует человека из духовного мира, поскольку этот человек является земным существом.

В последний раз я говорил вам о том, что культуре нынешней Восточной Европы предшествовал, скажем, культурный слой, чьи представители были устроены так, что еще имели в своих душах нечто такое, что у нынешних людей оттеснено больше в подсознание; что они в обычной жизни имели нечто от расщепления души на душу ощущающую, душу рассудка или характера и душу сознательную. Я указал вам, что финский народ, — а в древности это был большой финский народ, нынешний — лишь остаток некогда занимавшего большое пространство народа, — имел такую душу, что при некотором древнем ясновидении, которое у них было развито, души людей уже в непосредственном дневном переживании имели нечто от расщепления души на душу ощущающую, душу рассудка, или характера, и душу сознательную.

Я сказал вам, что в трех фигурах величественного эпоса «Калевалы» — Вяйнямейнена, Ильмаринена, и Лемминкяйнена — показано, что эта троякая расщепленность души обуславливается, как бы направляется из Космоса.

Но каким образом вообще могло осуществиться нечто подобное? Каким образом в определенном пункте Европы, — поставим вопрос так, — мог развиться большой народ, имевший душу, устроенную так, как я описал?

Видите ли, то, каким образом человек развивает свое Я, этот дар Земли, проистекает от того, что на него сквозь Майю земной материи снизу вверх действуют духи земли. Снизу вверх, как бы сквозь твердую землю, действуют духи земли, и в нашем цикле развития дело обстоит так, что по существу эти духи земли используются для того, чтобы вызывать в человеке его Я-природу.

И если у такого народа, каким был древний финский народ, в душу должно было светить что-то из того, что лежит словно подприродой, что духовнее Я-природы, что больше связано с божественными силами, — ибо если душа чувствует себя расщепленной натрое, она связана с божественными силами больше, нежели если она этого не чувствует, — если должно было возникать нечто такое, то в земное существо человека снизу вверх излучалось некоторым образом не просто земное с его элементарными духами, но в это земное должно было включаться нечто иное, иное элементарное влияние.

Подобно тому, как физическое бытие человека глубоко связано с духами земли, — то есть физическое бытие в той степени, в какой оно является земным бытием и человек развивает в нем свое Я, — связано с духами, действующими снизу вверх из самой земли, так то душевное, что обнаруживается в природе, темпераменте, характере душевного бытия человека, связано со всем, что живет на земле в качестве водного, жидкого элемента. Итак, на эти расщепленные натрое души должны действовать духи водного, жидкого элемента.

Земной элемент в нашем временном цикле — это формирующий Я элемент, то есть то, к чему все и сводится. Когда же внедряется другой элемент, как например, водный, то он внедряется больше из духовного мира. Он не содержится в самом человеке. Он должен погружаться в человека словно духовное существо, чтобы тот получил в свою земную природу нечто, что введет его в духовный мир.

Представьте себе, что поверхность доски — это то место, где обнаруживаются элементарные силы земли; тогда, если сюда хочет погрузиться духовный элемент, он должен исходить из организма самой Земли, из чего-то, что само по себе духовно. Здесь должно быть существо, настоящее существо, само не являющееся человеком, а как бы инспирирующее человека к троякому расщеплению души. Тут должно, следовательно, быть существо, которое как бы действует на душу, действует из природной духовности так, что душа ощущающая, душа рассудка, или характера, и душа сознательная разделяются, так что души действительно могут сказать: ради моей души ощущающей здесь действует из природы нечто вроде Вяйнямейнена, что течет мне навстречу наподобие природного существа, которое дает мне силы души ощущающей. Но вовнутрь действует также и нечто вроде Ильмаринена, нечто, дающее мне силы души рассудка, или характера, и еще действует нечто вроде Лемминкяйнена, нечто, дающее мне силы души сознательной. — Если здесь (см. рис. 1) есть существо, которое сквозь своего рода шею как бы протягивает свои щупальца в природу, если существо, которое здесь имеет как бы свое основное групповое тело, а здесь вытягивает свои щупальца, так что одно из щупалец с душой ощущающей мы имеем здесь, а сюда простерто второе щупальце и сюда третье, то это природное существо имеет тело и простирает свое душевное, словно душевные щупальца, сюда вовнутрь, чтобы инспирировать, и тогда могут образовываться эфирные тела, которые дадут душе способность чувствовать себя трехчастной.
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Древние финны, жители древней Финляндии, говорили: мы живем здесь, но мы чувствуем что-то вроде трех могучих существ, которые не являются существами физического плана, существами природы. — Они появляются с запада, это три части, как бы органы одного великого существа, тело которого там, в стороне, но оно простирает здесь нам навстречу свои щупальца — Вяйнямейнена, Ильмаринена, Леминкяйнена. Могучее морское существо простирается с запада на восток, оно протягивает свои щупальца и наделяет это племя тем, что составляет трехчастную душу.

Народы, которые еще ощущали это, чувствовали и даже говорили так, как я излагал, также и в «Калевале». Современный человек, живущий сегодня лишь на физическом плане, скажет, что сюда простирается западное море, что вот это — Ботнический, это — Финский, а это — Рижский залив. Но мы, стремясь видеть духовную сторону физического, охватываем все то, что как бы в поперечном срезе является нам из природы, мы охватываем следующее. Здесь внизу много воды, на той стороне — воздух, человек дышит воздухом, а мир моря здесь — это великое, могучее существо, которое только сформировано иначе, нежели все, к чему мы привыкли. Это мощное существо простирается сюда, и человек прежних рас находился во вполне отчетливой, определенно очерченной связи с этим существом. И если мы говорим теперь о Духах народов, то в элементарных существах, живущих в подобных многочисленных проявлениях души, эти Духи народов имеют орудия своего действия. Они словно организуют себе войско для действия, для воздействия вплоть до эфирного тела и, исходя из эфирного тела, формируют человека так, что его физическое тело становится орудием того, чем именно он должен быть во имя своей специальной миссии на земле.

Когда на формы, идущие нам навстречу в природе мы умеем взирать как на выражение духовного, лишь тогда понимаем мы и саму природу в ее взаимосвязи с человеком, если только не просто бездумно глядим на границы моря и суши, но понимаем, что выражается в этих формах. Ведь кому-нибудь, глядя на лицо человека, тоже могло бы прийти в голову сказать: это такие формы, где плоть граничит с воздухом. — Если кто-нибудь скажет так, то это будет мало понятно. Понятным же это будет, лишь если постигать это как выражение человека, как лицо. Так и здесь все это будет понятным, только если смотреть на это как на физиономию мощного существа, простирающего из океана некоторые части своего основного тела, простирающего эту часть своей физиономии.

На самом деле, многое происходит под порогом сознания, и Духи Формы не напрасно установили формы в природе. Эти формы могут быть поняты. Они суть выражение внутренней сущности (вещей). А становясь учениками Духов Формы, мы и сами образуем формы, выражающие то, что живет во внутренней сущности природы и духа.

...Вернемся еще раз к морскому дракону, являющемуся как бы инспиратором европейского человечества, проникшему из Атлантического океана, чтобы быть инспиратором европейского человечества. Он содержит, — если иметь в виду совокупность его элементарно-эфирных существ, — все то, что является духовным у европейского человечества. Если бы мы его вполне понимали, этого дракона, если бы мы могли целиком отдаться ему, то мы бы тогда все стали ясновидящими. Однако европейское человечество не имеет задачей просто быть ясновидящим, оно имеет задачей развитие именно той части души, которая выступает над ясновидением, как острова выступают из моря. То, что совершенно особо должно было развиться как, я бы сказал, основные типы пятого послеатлантического культурного периода, должно было нести в себе в виде основной черты стремление подняться в качестве сознательной природы, подняться из области чисто душевного. Это должно было инспирироваться природными духами, действующими через землю. Оно должно было иметь возможность всюду быть связанным, как бы посредством бесчисленных текучих импульсов связанным с этим инспирирующим существом. Но оно должно было подняться, оно должно было послать в водное земное. И это произошло благодаря тому, что из окружающего инспирирующего моря поднялись вместе с суммой всех их природных духов Британские острова.
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Если когда-нибудь будет существовать действительная духовная наука, тогда будет известно, что в такой континентальной области носители души человека, его физическое и эфирное тело, должны быть составлены так, как это обуславливает соотношение моря и суши. Точно так же, как его обуславливает поднятие над морем, поднятие суши над морем, так же точно и человек должен заполнять определенные пространства в своей природе, не позволяя им становиться мускулами, а заставляя стать костями, то есть так, чтобы мягкое и твердое находилось в определенном соотношении друг с другом.

Так складываются вещи и во внешнем отношении у великой Матери-Земли, причем так, что твердый элемент появляется из жидкого. Можно сказать, что Земля из своих глубин посылает элементарных духов, которые формируют сушу определенной конфигурации, чтобы на месте определенной духовной инспирации возникала такая почва, где могут жить тела, в которых будет развиваться душа сознательная.

Твердая суша посреди моря — это действительно нечто вроде костяка в элементарной природе. Точно так же, как наша костная система помещается в мягкой мускульной системе, так твердая земля в своей конфигурации находится среди моря. И суша возникает не столь беспорядочно, как изображает геология, а возникает в своих формах столь же закономерно, сколь закономерно возникает в нас костная система, но, конечно, не посредством клеток, из которых образуются кости. Нам надо только научиться понимать, почему отдельные континенты сложились в ту или иную форму. Я хотел бы прибегнуть еще к сравнению, которое только не должно сбить вас толку. Я бы сказал, что для того, чтобы у этого древнего финского народа могло возникнуть воззрение, о котором мы говорили, необходимо было, чтобы у морских заливов возникла такая конфигурация суши.

Как человеческие легкие втягивают воздух, так в этой конфигурации суши обрисованы, — как бы втянуты в нее, — щупальца того великого существа, которое связано со всей конфигурацией Европы.

Мы говорили в последний раз о телах, которыми наделена русская душа, когда эта душа инкарнируется в каком-нибудь русском теле. Мы показали, — в последний раз, а также в ходе других рассмотрений, — что русская душа формируется в русском теле в состоянии полного ожидания, что она подготавливает в себе то, что некогда сможет принять в себя нечто от будущего. Для этого необходимо, чтобы эта душа оставалась в некоторой связи с духовным. Иначе Самодух никогда бы не смог сформироваться. Однако, с другой стороны, этой душе необходимо помешать развиться слишком рано в тех регионах, которые ей отведены.

Давайте допустим, что здесь, где теперь Балтийское море, — суша, а там, где Россия, — везде море. Выступали бы только образования в форме полуостровов, вроде Италии и так далее. Ботнический, Финский, Рижский заливы простирались бы до Каспийского моря вместо российской суши. Тогда бы мы имели здесь народ мореходов, плавающий по этим заливам. Но от этого и тела не могли бы формироваться здесь так, как им следует формироваться. Тогда то существо, которое здесь простирает щупальца, выдыхало бы то, что воспринимали бы эти мореходы, и они преждевременно, — то есть, слишком рано, — развертывали бы свои задатки. Они слишком рано развертывали бы то, что должно было бы ждать более позднего времени. Самодух должен некоторое время ждать, он не должен развертываться слишком рано. Поэтому здесь не должно быть моря, а должна появиться настолько обширная суша, чтобы Самодух не был развит слишком рано, но чтобы еще оставалась возможность воспринимать инспирации этого великого существа. Здесь, следовательно, не может быть высоких гор, вроде Альп, но также и плоской суши, а лишь такие возвышенности, чтобы Самодух не был воспринят слишком рано. Суши должно быть ровно столько, чтобы выработать Самодух, — следовательно, это должна быть протяженная, скорее ровная страна. Если бы здесь был морской народ, то этот морской народ давно бы уже развил Самодух. Но тогда бы он был незрелым, тогда бы это развитие наступило несвоевременно.

И теперь мы подходим к космическому рассудку Земли. У Земли есть космический рассудок, обуславливающий ее форму, — обуславливающий ее форму так, что она повсюду вздымает сушу столь обширно, сколь это необходимо, чтобы надлежащие элементарные духи приходили в связь с обитающими на земле существами, а с другой стороны — позволяет воде сохраняться, насколько необходимо, чтобы могли действовать инспирирующие гении...

Из лекции 22 сентября 1912 г. в Базеле. GA 139.
...Как видят глаза, как мыслит рассудок, не слишком зависит от того, где находится человек. Но когда начинается более тонкое видение, когда восходят до мировых спиритуальных отношений, то оказывается, что обыкновенное существо человека организовано грубо.

Если в моменты, когда открывается ясновидческое сознание, человек едет по морю, где условия совершенно иные, даже если он живет на побережье, то ясновидческое сознание настраивается на нечто совсем иное, нежели на равнине. На равнине необходимо, так сказать, величайшее усилие для того, чтобы вообще извлечь ясновидческие силы. Море позволяет извлекать ясновидческие силы легче, но это лишь те силы, которые относятся к чему-то вполне определенному, а не ко всему. И опять-таки есть разница, действует ли ясновидческое сознание на равнине, или же взбираются в горы. На возвышении чуткое ясновидческое сознание снова настраивается на нечто иное, нежели на равнине. И то, что получается в зависимости от того, на что настроено ясновидческое сознание на море или на горе, весьма отличается одно от другого.

У моря, — конечно, это может быть восполнено и в городе, но только с большими усилиями; то, что теперь говорится, относится особенно к тому, что появляется более или менее само собой, — у воды, в тумане ясновидческое сознание особенно настраивается на восприятие имаги-наций, всего имагинативного и на применение уже достигнутого.

В горах, где воздух разрежен, где существует иного рода соотношение кислорода и азота, ясновидческое сознание настроено больше на переживание инспираций, на возникновение нового в области ясновидческих сил. Отсюда выражение «взойти на гору» подразумевало не просто символически, но на самом деле, что горные условия благоприятствуют развитию новых оккультных сил. А выражение «выйти в море» тоже подразумевало не просто символ, а было избрано именно потому, что соприкосновение с морем благоприятствует имагинатив-ному видению, применению оккультных сил.

И труднее всего выявиться оккультным силам, когда человек находится у себя, в собственном доме, все равно — находятся ли, наконец, дома одни, или в присутствии близких. Ибо в то время как относительно человека, жившего долгое время у моря, можно сравнительно легко, — если при этом все в порядке, — представить себе, что он имеет имагинации благодаря покрову своей телесности, и если относительно человека, живущего в горах, легче представить себе, что он поднимается выше, то о человеке, сидящем дома, имеешь просто чувство, что он вне своего тела, что он «не в себе». Не то, чтобы он не мог развивать оккультные силы, но это не соответствует его окружению, по отношению к окружению это уже не кажется столь естественным, как в иных случаях, на море или в горах...

3.

Вместо мифологии.
Из лекции 16 июня 1910 г. в Христиании (Осло). GA 121.

...Что будет, если Дух народа будет вести свой народ так, чтобы мог особо развиться Самодух? Вспомним, что эфирное тело получает развитие в индийской культуре, тело ощущений — в персидской культуре, душа рассудка, или характера — в греко-латинской культуре, душа сознательная — в нашей, еще не завершенной культуре. Но вот Самодух охватывается душой сознательной, так что начинает светить в нее, что должно быть подготовлено понемногу как задача шестой культурной ступени. Эта культура, которая должна быть в самой значительной степени культурой восприятия, ибо она должна в полном самоотречении дожидаться проникновения Самодуха в душу сознательную, подготавливается народами Западной Азии и выдвинувшимися вперед славянскими народами Восточной Европы. Эти последние вместе с их народными душами выдвинулись вперед на полном

основании, они выдвинулись вперед потому, что все, что наступит в будущем, должно проходить заранее некоторую подготовку, должно вклиниваться [в происходящее ранее], подготавливая элементы позднейшего. В высшей степени интересно изучать передовые посты такой народной души, готовящейся к более поздним эпохам. Отсюда и своеобразие живущих прежде всего к востоку от нас славянских народов. Вся их культура кажется западноевропейцам находящейся в стадии подготовления, и пользуясь своими передовыми постами, эти народы примечательным образом выдвигают то, что по духу своему является чем-то совершенно иным, нежели какая-либо мифология. Сравнивать эту ожидаемую культуру, которая теснится с Востока, с тем, что есть у западноевропейских народов, обладающих прямолинейно действующим импульсом, чьи истоки и корни находятся еще в древнем ясновидении, — значило бы не понимать эту культуру. Своеобразие же души этих восточноевропейских народов выражается во всем, что они обнаруживали всегда, когда в поле зрения попадало их отношение с высшими мирами. Это отношение совсем иное, если сравнивать его с тем, что обнаруживается в наших, западноевропейских мифологиях, с их своеобразными, индивидуально разработанными фигурами богов. Оно идет нам навстречу так, что непосредственное излияние народного существа мы можем сравнить с нашими понятиями о разных планах или мирах, с помощью которых мы готовимся к постижению более высокой, духовной культуры. Мы встречаем на Востоке, например, следующее представление: «Запад получил понятие о следующих друг за другом, расположенных рядом друг с другом мирах. У нас же есть прежде всего четкое сознание мира космического Отца. Все творчески деятельное в воздухе и огне, и вообще в элементах, находящихся в земле и над нею, является нам как бы в одном великом всеобъемлющем общем понятии, — и одновременно общем ощущении, — как понятие Небесного Отца». — Приблизительно как мы представляем себе мир Девахана оплодотворяющим нашу Землю, так и этот небесный мир, этот отчий мир, что идет нам навстречу с Востока, оплодотворяет то, что воспринимается как материнское начало, как Дух Земли. Мы не имеем иного выражения и иного средства, как представлять себе совокупного Духа Земли в образе оплодотворяемого материнского существа Земли. Здесь противостоят друг другу два мира, а не отдельные, индивидуальные фигуры богов. А в качестве третьего мира этим двум мирам противостоит то, что воспринимается как благословенное дитя их обоих. Это не индивидуальное существо и не переживание души, а нечто, являющееся произведением Небесного Отца и Матери-Земли. Так воспринимается из духовного мира отношение Девахана к Земле. То, что появляется как Благославляющий, как весна и как то, что прорастает и распускается в материальном теле, воспринимается полностью духовным, а то, что всходит и распускается в душе, — как мир, одновременно переживаемый как благословенное дитя Небесного Отца и земной Матери. Сколь ни универсальны эти представления, мы находим их у выдвинутых вперед, проникших на Запад славянских народов. Такого универсального восприятия мы не находим ни в одной из западноевропейских мифологий. Мы видим там ясно разработанные облики богов, а не то, что мы представляем в виде наших духовных планов, — их мы видим больше в Небесном Отце, в земной Матери и в благословенном дитяти Востока. В благословенном дитяти тоже заключается мир, который снова пронизывает другой. Это мир, который мыслится, правда, уже индивидуально, потому что он связан с физическим Солнцем и его светом. Это Существо, не один раз встречавшееся нам в персидской мифологии, имеет, — правда, в форме иных чувств и представлений, — также и славянский элемент; он имеет Солнечное Существо, изливающее свое благословение на три других мира, так что сама судьба человека воткана в сотворенный мир, в данную ему Землю через оплодотворение Матери-Земли Небесным Отцом и через то, что вносит Солнечный Дух в эти два мира. Пятый мир — то, что обнимает собой все духовное. Во всех силах и созданиях природы восточноевропейский элемент чувствует лежащий в их основе духовный мир. Но мы должны представлять себе его с совершенно иным оттенком чувства, связанным быть может больше с существами, фактами, творениями природы.

Мы должны представить себе, что эта восточная душа в состоянии видеть в процессах природы не только внешнюю, физически-чувственную сторону, но и астрально-духовную. Отсюда — представление о необычайном множестве существ этого своеобразного духовного мира, который самое большое можно сравнить с миром световых эльфов. Духовный мир, считающийся в духовнонаучных представлениях пятым миром, — это примерно тот мир, который брезжит перед народной душой Востока. Назовете ли вы его так, или иначе, — дело не в этом, а в том, что восприятия нюансированы, имеют оттенки, и что представления, которыми охарактеризован этот пятый план или пятый духовный мир, находятся в мире Востока. Этим ощущением мир Востока предуготавливал того Духа, который должен будет принести людям Самодух, для той эпохи, когда душа сознательная поднимется до Самодуха в шестой послеатлантической культуре, которая придет на смену нашей, пятой. Крайне своеобразно это выступает не только в творениях народных душ, которые таковы, как я их характеризовал, но в подготовительном порядке и во множестве иных чудесных проявлений Восточной Европы и ее культуры.

Примечательно и в высшей степени интересно, каким образом выражает этот восточной европеец свою зачаточную восприимчивость к чистому духу, принимая с большой самоотверженностью западноевропейскую культуру и тем самым пророчески предвещая, что он сумеет соединить со своим существом и нечто большее. Отсюда и тот малый интерес, с которым он идет навстречу частностям этой западноевропейской культуры. Он воспринимает предлагаемое ему больше в крупных чертах и меньше — в деталях, потому что он готовится к усвоению того, что войдет в человечество как Самодух. Особенно интересно видеть, как под этим влиянием на Востоке могло возникнуть гораздо более развитое, чем в Западной Европе, пока оно не было создано там духовной наукой, понятие Христа. Из всех, кто далек от нее, самое развитое понятие Христа имеет русский философ Соловьев. У него такое понятие Христа, что он может быть понят только учеником духопознания, потому что он развивает его все выше и показывает его в бесконечной перспективе. Он показывает, что то, что люди знают об этом сегодня, — только начало, потому что Импульс Христа лишь немногое мог открыть человечеству из того, что он в себе содержит. Глядя на понятие Христа, какое составил себе, например, Гегель, мы увидим, что Гегель берет его так, как это может сделать утонченнейшая, одухотвореннейшая душа сознательная. У Соловьева понятие Христа выступает совершенно иначе. Здесь выясняется двухчленность понятия Христа и отвергается все, что выражалось в различнейших теологических спорах и что, в сущности, покоится на глубоких недоразумениях, потому что обычных понятий недостаточно, чтобы сделать понятие Христа понятным в его двоякой сущности, недостаточно, чтобы понять, что человеческое и духовное в нем должны быть точно различаемы. Понятие Христа покоится именно на точном понимание того, что произошло, когда в человека Иисуса из Назарета, развившего все необходимые свойства, вступил Христос. Здесь имеешь дело с двумя природами, которые сначала надо постигать раздельно, хотя они на более высокой ступени снова соединяются воедино. Христа в его полном облике не постигали до тех пор, пока не бывала постигнута эта двухчленность. Но это возможно только для того философского понимания, которое предощущает, что сам человек войдет в культуру, где его душа сознательная будет находиться в таком состоянии, какому может принадлежать Самодух. Так что человек будет чувствовать себя в этом шестом культурном периоде двуединством, у которого высшая природа будет держать в узде низшую.

Эту двухчленность Соловьев вносит в свое понятие Христа и определенно заявляет, что понятие Христа имеет смысл, только если допускать одну божественную и одну человеческую природу, которые можно понять лишь благодаря тому, что они реально взаимодействуют и составляют не абстрактное, а органическое единство. Соловьев уже понимает, что в этом Существе надо представлять себе два волевых центра. Если вы возьмете соловьевские теории об истинном существе Христа, возникшие благодаря не просто мыслительному, но спиритуально действительному индийскому влиянию, то вы будете иметь Христа, в трех телах которого развит момент чувствования, момент мышления и момент воления. Тогда вы будете иметь человеческое чувствование, мышление и воление, в которые погружается Божественное чувствование, мышление и воление. Европейское человечество полностью переработает все это, лишь когда поднимется до шестой культурной ступени. Пророчески это нашло чудесное выражение в том, что понятие Христа у Соловьева предвещает утреннюю зарю более поздней культуры. Вот почему эта философия Восточной Европы шагнула такими исполинскими шагами за пределы гегельянства и кантианства, и попадая в атмосферу этой философии, чувствуешь вдруг что-то вроде зачатка, который развернется позднее. Это идет так далеко потому, что впереди как бы пророчески светит, ощущается как заря шестой послеатланти-ческой культуры это понятие Христа. Благодаря этому все Существо Христа и все значение Существа Христа выдвигается в центр философии и становится чем-то совершенно иным, нежели то, что могут дать на этот счет западноевропейские понятия.

Понятие Христа, хотя оно выработано не в духовнонаучной области, но понимается как живая субстанция, которая подобно духовной личности должна работать во всей государственной и социальной жизни, — оно ощущается подобно личности, в служении которой человек находится как «человек с Самодухом». Эта личность Христа удивительно пластично разработана в различных рассмотрениях Евангелия Иоанна и его вводных слов, которые дает Соловьев. Опять-таки только на духовнонаучной почве можно получить понимание того, насколько глубоко постигается Соловьевым положение: «В начале было Слово (или Логос)», но и насколько иначе постигается Евангелие Иоанна философией, относительно которой можно чувствовать, что это зачаточная философия, что она знаменательным образом указывает в будущее.

Если, с одной стороны, надо сказать, что Гегель представляет в философской области наиболее зрелый плод, наиболее зрелый философский плод, рожденный душой сознательной, то с другой стороны, философия Соловьева является в душе сознательной зачатком философии Самодуха, который вступит в силу в шестом культурном периоде. Вероятно, нет большей противоположности, чем между христианским в самом выдающемся смысле понятием государства, которое как высокий идеал предносится Соловьеву наподобие сна о будущем, между этим христианским понятием государства и народа, которое берет все, что есть, чтобы доставить нистекающему Самодуху, чтобы протянуть будущему, чтобы дать властям будущего христианизировать это, — нет большей противоположности, чем между этим понятием содержимого в соловьевском смысле христианского сообщества, причем понятие Христа является целиком понятием будущего, и понятием государства Божия у св. Августина, который хотя и принимает понятие Христа, но государство конструирует так, что оно оказывается римским государством; который принимает Христа в представление о государстве, данное ему римским государством. Все дело в том, что дает знание о врастающем в будущее христианстве. В соловьевском государстве Христос — это кровь, текущая сквозь всю социальную жизнь. И существенно, что государство мыслится конкретно, как идеальная личность, так что оно хоть и будет действовать как духовное существо, но будет исполнять свою миссию со всеми характерными особенностями личности. Нет другой философии, до такой степени проникнутой тем понятием Христа, которое из высей светит нам в духовной науке, и при этом до такой степени остающейся в зачатке.

Все, что мы находим на Востоке, начиная с народной души и вплоть до философии, является для нас чем-то, что несет в себе лишь зачаток будущего развития и что поэтому должно было предоставить себя особому воспитанию того Духа Времени, которого мы уже знаем, поскольку было сказано, что Дух Времени древнегреческого народа, данный христианству как импульс, был наделен миссией стать ведущим Духом Времени более поздней Европы. Для той народной душевности, которая должна будет развить зачатки шестой культуры, этот Дух Времени должен был стать не только воспитателем, но и нянькой с первой же ступени ее существования. Таким образом мы можем прямо сказать, — причем тут понятия Отца и Матери утрачивают свой раздельный смысл, — что то, что является русской народной душевностью (Volkgemüt) и что постепенно должно развиться до народной души (zur Volksseele), было не только воспитано, но и вскормлено и вспоено тем, относительно кого мы видели, что он развился из древнегреческого Духа Времени и затем во внешнем отношении принял иной ранг*.

* см. об этом в Комментарии.
4.
Государственное строительство.
Из лекции 23 ноября 1918 г. в Дорнахе. GА 185а.

...Тому, кто хочет судить о важных вещах, участвующих в созидании будущего устройства Европы, и именно Восточной Европы, не следует забывать, что всякий, кто в России высказывал историческую правду о России, становился не только еретиком, но и подвергал опасности свою жизнь. Ведь русская история, — правда, не намного больше, чем все остальные истории, — это сплошная легенда. Так, например, до сознания тех, кто изучает русскую историю в обычном духе, вовсе не доходит... что приблизительно в то же самое время, как норманны приобретали влияние на западе Европы, нормано-германский элемент распространял свое влияние и на восток. И русская история сегодня заинтересована в том, чтобы, углубляясь в прошлое, все больше показывать, что все, все ведет происхождение от славян, от славянского элемента; она заинтересована также в отрицании того, что важнейший элемент, тот элемент, под глубоким влиянием которого находится еще и сегодня то, что существует на востоке, проистекает от импульсов нормано-германского происхождения. В русской истории идут не намного дальше того, чтобы излагать людям это, не правда ли, стереотипное, все снова повторяемое выражение: «Земля наша велика и обильна, но порядка в ней нет, придите и владейте нами». — Приблизительно так начинают историю, тогда как в действительности следовало бы указывать, что то, что было распространено в России до нашествия монголов, было германо-норманского происхождения, имело германо-норманскую социальную конфигурацию. Но это значит, что тогда в России было распространено нечто такое, что было только приглушено позднейшими отношениями, что, я бы сказал, в чистой культуре дольше сохранялось и консервировалось, например, в социальном устройстве Британской империи. Здесь имеет место прямолинейное развитие. То есть, взяв социальное развитие Британской империи, вы будете иметь поток, который, естественно, меняется в ходе столетий, но который и сегодня является прямолинейным продолжением древнего нормано-германского социального строя. На Востоке, в направлении России вы имеете распространение того же потока, но при монгольском иге, под монгольским влиянием, я бы сказал, с определенного момента прерванного. То есть, если бы в России развивалось и далее то же самое, что при Вильгельме Завоевателе под нормано-германскими влияниями подготавливалось в социальной структуре Британской империи и до девятнадцатого столетия развивалось так, что она заняла нынешнее положение в мире, то тогда Россия стала бы похожа на Англию.

Но нигде больше, кроме России, все то, что действовало, не проникало так глубоко в сердца и души людей. Не следует забывать того, что, собственно, пришло тогда вместе с нормано-германскими влияниями. На Западе в процессе выработки это нормано-германское влияние также встречало противодействие. Я говорю: там оно развивалось прямолинейно, оно развивалось там наиболее прямолинейно, но оно имело там и противодействие. То, что оно встречало там в качестве противодействия, от чего оно в некотором смысле освободилось и что модифицировало его поток развития, это была, с одной стороны, западная римско-католическая церковь и романское начало вообще, которое несет в себе абстрактно-юридический элемент, абстрактно-политический элемент. Так что к народному влиянию, от которого идут все сословные структуры, все классовые и кастовые образования, встречающиеся у британского народа, добавляется то, что пришло от церкви и от романского начала. Все это действует, но так, что британское начало некоторым образом, но преждевременно, эмансипируется от того глубокого влияния церкви, которое продолжало действовать и разрасталось в Средние века и действует и разрастается еще и сегодня; относительно, но мало, это начало эмансипируется от абстрактного романского элемента юридически-политического мышления. — Истина заключается в том, что как господствующий элемент, как тот элемент, который задавал именно социальную структуру, этот нормано-германский элемент простерся на различные славянские области, существовавшие с древнейших времен на земле нынешней России.

Это нормано-германское начало покоится на определенном воззрении, выражающемся в социальных фактах. Это нормано-германское начало покоится на том воззрении, что то, что обладает кровной связью, тесной кровной связью, должно выражаться и в социальной области в виде наследования. Оно покоится на определенном общественном институте — роде и стоящем над ним родстве, ближайшем семейном родстве и стоящем над ним клане, что ведет к князю, который правит подчиненным родством, далеко простирающимся родством. Это, следовательно, вызывает социальное устройство на основе определенной конфигурации кровных связей.

Это находится в острейшем противоречии с тем, что исходит, например, из романского юридически-политического начала. Романское юридически-политическое начало везде приносит абстрактные связи, устраивает все на договорах и тому подобном, а не на крови.

Все это, говоря несколько резко, нечто такое, что делает факты в меньшей мере делом сердца, чем бумаги. Одно только основательно отклонялось этим германо-норманским началом. Если бы действовало одно только оно, — это, конечно, только гипотеза; ведь одно оно не могло действовать, — если бы действовало оно одно, оно никогда ни в одной европейской области не смогло бы прийти к монархическому государственному устройству. Ибо монархическое государственное устройство не лежит на линии развития того социального импульса, который исходит от нормано-германского начала, но в основе этого нормано-германского начала лежит импульс членения по родам, по семейным конфигурациям, являющимся относительно индивидуальными и самостоятельными в отношении друг друга и лишь при определенных условиях заключающими союз между собой под властью одного князя, который контролирует надродовое объединение (Übersippe). И прежде всего: помимо того, что из этого нормано-германского начала никогда не могла бы развиться монархия, из этого начала никогда бы не мог выйти и чистый монотеизм, ибо он пришел с юга, — я бы сказал даже с юго-востока, — через теократический иудейский элемент. Если бы нормано-германский элемент продолжал действовать только сам но себе, тогда сегодня было бы легче проявиться тому оправданному монотеизму, который допускает не абстрактного единичного Бога, а череду Иерархий, — Ангелов, Архангелов и так далее, — и который не допускает того вздора, когда один Бог, например, защищает одновременно два противостоящих друг другу разъяренных войска, христиан и турок, действуя то там, то здесь, потому что он Бог всего мира. Такой вздор, как абстрактный монотеизм, не смог бы привиться там никогда, ибо абстрактного монотеизма нет в пределах этого элемента. Люди были язычниками в современном смысле, то есть признавали самых разных духовных существ, которые руководят силами природы, и, следовательно, жили в спиритуальном мире, хотя и атавистически. А вздор монотеизма был навязан лишь теократическим элементом юго-востока. Поэтому сегодня так трудно проводить то, что с необходимостью должно найти себе путь, — разнообразие руководящих силами и процессами природы духовных существ, богов. Именно на русской почве происходило определенное приглушение того, что пришло с севера. Как-то давно я даже говорил здесь о названии «русский». Вы помните, я говорил тогда, что название «русский» указывает, что эти люди приходили с севера. Сами они называли себя Vaeringjar.

Настоящая государственная идея — это структура, которую надлежало бы тщательно изучать. В определенном отношении эта идея государства приходит с той стороны, откуда приходит многое другое, важное для Европы. Говоря именно об этих вещах, нужно со всей интенсивностью помнить, что история может быть рассматриваема только симптоматически. То есть, рассматривая какое-либо явление, являющееся внешним фактом, его надо оценивать как симптом. В России, пока там в социальном смысле структурообразующе действовало это нормано-германское влияние, не существовало ничего от какой-либо идеи государства. Были как бы замкнутые славянские области, и в них было распространено то, что я назвал идеей рода. Идея рода охватывала все это наподобие сети. Различные замкнутые славянские области несли в себе элемент, который современный человек, быть может, назвал бы демократическим элементом, но он был бы в то же время связан со страстным стремлением к безвластию, с определенным прозрением в то, что для внесения в мир порядка, в сущности, не требуется централизованных властей и что они создают только беспорядок. Это жило в этих замкнутых славянских областях. А в том, что исходило от нормано-германского элемента, жила собственно идея рода, идея, связанная с кровью.

И вот произошло монгольское нашествие. Монголы описываются в довольно скверном виде. Но все-таки самое дурное, что они делали, это то, что они взыскивали большие дани, подати. Однако они бывали более или менее удовлетворены, если люди выплачивали им подать, разумеется, в натуральном виде. Но то, что они принесли, — я только прошу принимать это теперь симптоматически и не думать, будто я говорю, что идея государства пришла от монголов, — то, что они тогда принесли, — стало быть, понятое симптоматически, — это идея государства. Идея монархического государства поступает именно с той стороны, откуда пришли и монголы, но только в западную часть Европы она была принесена уже раньше. Она приходит из той части света, которую замечаешь, следя за накатывающей из Азии культурой или, если хотите, волной варварства. Что осталось в России от монголов, так это, по существу, представление, что отдельный властитель вместе со своими паладинами может осуществлять нечто вроде государственной власти. Это было несомо монархической идеей ханов и было перенято в России. На западе Европы оно лишь было перенято раньше, но пришло с той же стороны. А в России это была, по существу, татаро-монгольская идея, сколотившая там так называемую государственность. И таким образом Россия оказалась в течение долгого времени вне влияния того, что с многих точек зрения определило культуру Запада, — феодализма. Он не имел влияния в России, потому что, перескочив через феодализм, там установилась монархия, которая на Западе постоянно испытывала помехи со стороны прежде всего феодальных владык, постоянно боровшихся с центральной монархической властью и представлявших противоположный полюс монархической власти.
5.
Основания религиозной жизни и наследие Византии.
Из лекции 1 октября 1922 г. в Дорнахе. GА 216.
...Узловым, я бы сказал, пунктом исторического развития Европы, при котором можно видеть уже необычайно многое из того, что сделалось таким решающим и значительным позже, узловым пунктом европейского развития, было время правления папы Николая I, около середины IX столетия. Николай I, — а он правил с 858 по 867 г., — был тем римским папой, который видел стоящие перед его душой три духовных течения, — они выступили перед ним, я бы сказал, подобно великим вопросительным знакам цивилизации.

Одно течение двигалось как бы в духовной выси из Азии на Европу. Мы можем сказать: в весьма модифицированной, измененной форме это течение распространяет восточные религиозные познания по югу Европы, по северу Африки на Испанию, на Францию, на Британские острова, но особенно на Ирландию. Примем за его примерный исходный пункт арабские области Азии. Затем через Грецию, Италию, но также и через Африку оно надвигается на Испанию и на Запад, по-разному излучая свое существо и на остальную Европу.

Это течение мало обнаруживает себя в том, что излагается во внешней истории. Мы охарактеризуем это течение, которое содержит в себе, в сущности, необычайно многое, только со стороны двух его особенностей. Из того, что жило в нем, одно можно было бы назвать эзотерическим постижением Мистерии Голгофы. Я уже часто обращал ваше внимание на то, как понимали Мистерию Голгофы личности, сохранявшие еще остатки древних, происходивших из времен, предшествовавших Мистерии Голгофы, посвятительных познаний. В самой Библии это можно обнаружить в появлении трех магов или царей с Востока, которые, исходя из тайн звездного мира, предугадывают и ждут совершающееся Событие Христа, то есть преимущественно принадлежат к числу тех, кому менее известна была земная личность Иисуса из Назарета, для кого прежде всего был важен тот факт, что духовное Существо,

Христос, спустилось из духовно-душевных миров, заняло место в теле Иисуса из Назарета, чтобы импульсировать дальнейшее развитие Земли. На событие Голгофы эти люди взирали совершенно сверхчувственно, но такое сверхчувственное созерцание могло иметь место только у таких душ, которые еще сохраняли принципы древнего посвящения. Ибо с помощью этих посвятительных принципов можно понимать такие вещи, которые не могут быть поняты в пределах мира земной природы и истории. Это чисто сверхчувственное событие можно понять в пределах этих посвятительных принципов.

Однако с течением времени удерживать эти древние посвятительные принципы становилось все труднее и все менее возможным становилось высказываться вообще, когда хотели сказать, каким образом Христос спустился из надземных миров, а Мистерия Голгофы свершилась так, что ее воздействие продолжается в ходе исторического развития Земли. Люди просто не имели возможности развивать понятия, формировать идеи так, чтобы в идейной форме находить слова о том, что благодаря Христу произошло в Мистерии Голгофы.

И поэтому для того, чтобы выразить эту тайну, приходилось все больше и больше прибегать к образному изложению. Таким образным изложением является сказание о святом Граале, той драгоценной чаше, о которой, с одной стороны, говорится, что Христос Иисус вкушал из нее со своими апостолами за Тайной вечерей, а с другой — что это та самая чаша, в которую стоявший под Крестом римский воин собрал кровь Спасителя. Затем эта чаша переносится Ангелами на Монсаль-вач (Monsalvatsch). Как видите, здесь содержится указание на сверхчувственный мир и невнятным языком излагается то, что древние посвященные еще умели выражать в четких понятиях, но что ныне можно выразить, лишь прибегая к образам. Итак, Ангелы перенесли эту чашу на гору Монсальвач в Испанию, где ее принял благородный король Титурель, основавший для этой чаши храм, который затем населяли рыцари Святого Грааля, чтобы стеречь и оберегать этот оплот продолжающегося действия Импульса Мистерии Голгофы.

Итак, мы имеем, я бы сказал, окутанное тайной глубоко эзотерическое течение. Мы видим, что, с одной стороны, это течение основывает в Азии школы, где изучают древнегреческого философа Аристотеля, где при помощи греческих понятий Аристотеля хотят понять Мистерию Голгофы. Мы видим, что позже, уже в пределах европейской цивилизации в таком произведении, как «Парсифаль», предпринимается попытка словесно выразить в образах то, что жило в этом течении. Мы видим, как в учениях, появлявшихся главным образом в школах Ирландии, мерцает все то, что жило в этом течении. Мы видим, что в это течение излилось наилучшее, что пришло от арабов, но что в то же время через арабов [в Европу] вошел чуждый элемент, которой совсем особенно огрубел в Азии и был варваризован турецким элементом.

Какой характер это течение приняло здесь благодаря арабам, благодаря своему дальнейшему движению с Востока на Запад, — это мы рассмотрим сразу же после того, как получим впечатление от других течений. Если же мы хотим обозначить основной характер этого течения, то его надо характеризовать приблизительно так. — Те, кто так или иначе жил в этом духовном потоке, видели, в сущности, все спасение, — а отзвуки этого можно расслышать еще в поэме Вольфрама фон Эшенбаха «Парсифаль», — в том, чтобы от чувственного восходить к сверхчувственному, то есть иметь хотя бы приблизительное лицезрение сверхчувственных миров, делать человека причастным сверхчувственными мирам, давать ему знать, что душа его принадлежит течению, непосредственно не воспринимаемому, если внешние чувства направлены на земные процессы. В этом было своеобразие — в этом взирании в надземное, в сверхчувственные регионы, в этом чувстве, что человек, если он хочет быть полноценным человеком, должен принадлежать мирам, которые как бы парят над чувственно-природным бытием, в которых происходят события, столь же сокрытые от внешнего ока, сколь и деяния рыцарей Грааля. Тайна, наполнявшая это течение, не должна была быть зрима внешнему оку. Это было одно течение, которое едва заметно и все-таки враждебно воспринималось в Риме, где папой был Николай I. В Риме уже полностью установился взгляд на это течение как на враждебное, как на неблаготворное для западных людей, если они предаются ему. Ничего эзотерического и ничего, что хотя бы проистекало из эзотерического, не должно было быть в религиозной и познавательной жизни Европы.

Это был первый, но и вне всякого сомнения самый страшный из вопросов именно для Николая I, ибо он еще чувствовал значительность спиритуальной жизни в этом течении, которое уже многое потеряло с III—IV столетия, — ведь в Италии было даже основано общество для искоренения всех направлений спиритуального познания, — но которое всевозможными таинственными путями все-таки светило сердцам людей и обнаруживалось там и сям. То, что из таинственных подоснов мироисторического процесса зачастую прорывалось в переживаниях людей, клеймилось как ересь. Имелось также чувство, что постепенно римско-латинское начало развилось так, что в свои понятия, которые из греко-восточной задушевности все больше превращались в римско-латинскую риторику, то есть становились внешними, оно уже не могло принимать того, что еще жило в тлеющей эзотерике. С другой же стороны, то, что опять-таки оживало в отдельных людях и отдельных сообществах, объявляемых сектами, было все-таки необычайно мощным.

Вторым знаком вопроса, с мироисторической точки зрения стоявшим перед Николаем I, было то, что согласно опытам, собранным к тому времени католической церковью, население европейского Запада приходилось считать неспособным выдерживать высокое духовное напряжение, вызываемое в душах, когда им описанным образом приходится возноситься до спиритуально-эзотерического познания. Можно сказать, что в душе этого Николая I укреплялось великое сомнение: что будет, если из этого эзотерически-спиритуального потока слишком многое войдет в европейские души?

На самом Востоке (im Orient) во все больший беспорядок приходило то, что там имелось. В сущности, в наибольшей чистоте сохраняло себя течение, простиравшееся до Ирландии, и в Ирландии некоторое время действительно были спиритуальные школы, сохранявшие в высокой чистоте священные тайны этого потока.

Но Николай I сказал себе: для европейского населения это неприемлемо. — Он хотел, в сущности, всего лишь того же, чего несколько иначе хотел уже Бонифаций, считавший, что особенностью европейского населения является его неспособность принимать в душу спиритуальную жизнь. И тут оказывается, что подлинное эзотерическое содержание исчезло и на Востоке. На Востоке, в том числе и на европейском Востоке, включая нынешнюю Россию, люди не умели соединять свою душу с этим эзотерически-спиритуальным содержанием. Но они обладали ощущением его, поскольку такие ощущения не были основательно искоренены надвигавшимися туранскими народностями, приобретшими известность под именем турок. Эти люди Востока имели смутное, глухое чувство, что все, являющееся высокой эзотерикой и не постигаемое человеком с его надвигающимся интеллектом, живет и течет в культе, однако только тогда, когда культ имеет в то же время реальное средоточие во внешнем смысле, как бы географический центр.

Так возникла на востоке Европы, где собственно эзотерически -спиритуальное было забыто, склонность к культу, но связанная с необычайной тягой к тому, что ощущали средоточием культа, тягой к Гробу Спасителя. Там, у Гроба Спасителя в Иерусалиме было то место, где Спаситель праздновал вместе с апостолами первую Вечерю, ту Вечерю, которая в своей дальнейшей метаморфозе стала Смертью на Голгофе, получила исполнение лишь благодаря Смерти на Голгофе и потом продолжала жить в церемонии средоточия, в жертве мессы и в остальном церемониальном служении. И став чуждыми непосредственной спири-туальности, потому что уже не достигали эзотерического восприятия, люди теперь всем сердцем потянулись к культу и к тому, с чем был этот культ внешне связан, к Гробу Спасителя, к Святым местам в Иерусалиме. Хождение на богомолье в Иерусалим должно было, я бы сказал, увенчивать церемониальные торжества, совершавшиеся в отдельных местах. Все церемонии с их ритуалами, совершавшиеся в отдельных местах, должны были находить свое увенчание для отдельного человека в том, что пережитое им отраженно, в обряде он наполнял своим сердцем в паломничестве, которое однажды он сам совершил к Гробу Спасителя.

То, что уже древние египтяне с огромным усилием, как я показал, говоря о мумии, о мумифицированном человеке, — образовывали себе эти понятия [о сверхчувственном], — это еще могли понимать отдельные школы в Азии, но для населения все это уже было утрачено. Невозможно было даже добраться до того, что составляет тайну человека и вместе с тем тайну божественного мира.

Потому чем более продвинуты были люди в эпоху папы Николая I, тем больше видели они на Востоке глубокое, сердечное почитание культа и глубокую, сердечную тягу к согласованию культа и всего того, что можно было пережить, прочувствовать в культе, с тем, что затем ощущалось как увенчание этих ощущений, как бы величайшее культовое действие — хождение к Святому Гробу. Когда из Рима IX века, из Рима папы Николая I обращали взгляд на Восток, то там видели одно, о чем Николай I и его советник сказали себе, что для европейского, для средне- и западноевропейского населения оно не годится. Это средне- и западноевропейское население имело, мол, в себе слишком много от налетающего подобно буре на человеческое развитие интеллекта, чтобы тяготеть к простому, правда, проникнутому глубокой сердечностью созерцанию церемоний и к хождению к Святому Гробу. Слишком много, мол, имеет европейское человечество от восходящего интеллектуализма, чтобы подобным образом можно было быть вполне человеком. В Риме видели, что на Востоке (im Osten) это возможно, но не считали, что это по силам людям Средней Европы и Запада.

С другой же стороны видели и первый знак вопроса. Считали необычайно опасным, если бы на Европу распространилось то, что было заключено в течении, которое имело в себе так много эзотерики, так много того, что могло быть понято действительно и вполне лишь посредством спиритуальных идей. Так что я бы сказал: глядя из Рима папы Николая I в западном направлении, видели опасность; глядя на Восток, — видели опасность. На Востоке было видно, как распространяется течение, вторгающееся глубоко в Европу, собственно, то был целый ряд течений, — течение эзотерического культа, — в противоположность тому другому эзотерическому течению. Средняя Европа не может и не смеет быть захвачена ни тем, ни другим из течений, — так говорили себе при папском дворе Николая I. Что же должно было произойти? То же самое достояние, которое созерцали настоящие приверженцы эзотерического течения, это спиритуальное достояние должно было быть переведено в догматические формы. Оно должно было быть высказано словами, для этого надо найти слова, выражения. Но при этом людей нужно было уберечь от того, чтобы они могли созерцать, могли познавать высказанное.

Так возникло понятие веры. Так возникло представление: людям нужно в абстрактно-догматической форме, — не давая им возможности созерцания, — дать содержание, в которое они могут веровать. Таким образом возникло это третье течение, религиозно, а также научно охватившее Среднюю и Западную Европу, имевшее для наступающего интеллекта догмы, но не так, чтобы эти догмы были созерцанием, охваченным понятием, а так, что это течение имело произносимые догмы. Того, что они изображали, больше не видели, в него надо было только верить.

Если бы то эзотерическое течение, которое простиралось до Ирландии и там в Новое время угасло, проводилось надлежащим образом, тогда бы в нем люди душой соединялись со сгшритуальным миром. Ибо, в сущности говоря, в этом эзотерическом течении жил великий вопрос: каким образом человек может достичь ориентации в эфирном мире, в эфирном Космосе? Ибо созерцания, включавшие даже тайну Голгофы в том виде, как я недавно снова охарактеризовал, относились к эфирному Космосу. Так что можно сказать, что здесь существовал великий вопрос об отличительных чертах эфирного Космоса. Но что касается эфирного Космоса, то для среднего течения, — того течения, которое до глубокого Средневековья выражалось преимущественно в форме латинства, — он сделался содержанием догм.

На Западе бессознательно существовал вопрос о тайне эфирного Космоса. На Востоке у людей всплывал другой великий вопрос: как обстоит дело с эфирной организацией, с человеческим эфирным организмом?

Во всех настроениях и опытах Востока, полученных в культе, бессознательно жил вопрос: как человек может овладеть своим эфирным телом? — В юго-западном течении жил вопрос: как человек может справиться с эфирным Космосом? — Прежде человек как бы сам собой, посредством сновидческого ясновидения достигал истин о сверхчувственном мире; ему не нужно было осознавать эфирное в мире и в себе самом. То важное, что принесла более поздняя эпоха, состояло в том, что к людям подступил великий вопрос о созерцании эфирного начала, — на Западе вопрос об эфирном Космосе, на Востоке вопрос о собственном эфирном теле.

Вопрос об эфирном Космосе призывает человека к наивысшему развертыванию своей духовности. Он должен развить величайшую силу идей, чтобы проникнуть в тайны Космоса. Я указал вам вчера, как сначала можно ее обрести, если в той форме, в какой это делал Гете, рассматривать метаморфозу растений, а затем подняться до той всеобъемлющей метаморфозы, которая переводит одну земную жизнь в другую. Но в Риме это считалось опасным, особенно в эпоху папы Николая I. То, что жило в этом течении, должно было быть как бы погребено.

Но и другое течение, восточное течение находилось в выяснении отношений с эфирным, но только с эфирным собственной организации, с собственным человеческим эфирным телом. Физическое тело человека живет с тем, что проявляется в царстве внешней природы, с животными, растениями, минералами; со всем, что человек создает в виде машин, живет физическое тело человека. Если же человек здесь, на земле, хочет жить своим эфирным телом, то делать это внешним образом он может, только если живет в церемониях, в ритуалах, если он живет в процессах, не являющихся реальными в чувственно-земном смысле. На Востоке люди хотели вживаться в такие процессы, чтобы переживать внутреннее своеобразие собственного эфирного организма.

Но и это в Риме IX столетия, в Риме папы Николая I находили непригодным для Европы. От Запада удерживали, — а затем это снова отправляли на Запад, так что это эзотерическое течение было совершенно замаскировано, — то, что интеллект доводил до догматики, где в сверхчувственные истины только веровали, где их больше не созерцали. А то внутреннее отношение к культу, которое развивалось в Восточной Европе, полагали непригодным для средне- и западноевропейского населения, и из этого возникла тогда та модификация культа, которую имеет именно римско-католическая церковь.

Если вы сравните культ восточной, русской православной церкви с тем, что как культ живет в римско-католической церкви, то вы обнаружите следующее различие: в римско-католической церкви культ —
это больше наглядный символ, на Востоке — это нечто, во что душа вживается со всем пылом. На Западе постоянно существовала потребность все снова переходить от культа, связанного с догматическими воззрениями, к догмам и догмами освещать культ. На Востоке культ действовал сам по себе. И то, что пошло на Запад, ограничилось в конце концов тем, что потом внешним образом сохранялось в различных оккультных сообществах, которые существуют еще и сегодня, но которые хоть и играют сегодня большую роль, лишены всякий эзотерики древнего рода.

Ввести в Европе культ, который не вторгается в эфирную природу человека так, как это происходит на Востоке, и установить догматику, которая должна уберечь созерцание человека от восхождения до спи-ритуального мира, ввести такое двойное течение, — вот что было третьим знаком вопроса, стоявшим перед Николаем I. И он работал над этим. Вследствие этого греко-восточная церковь позже полностью отделилась от римско-католической. Внутренние основания для этого заключены, собственно, в том, что я изложил.

...Мы должны хорошо себе представлять, что три знака вопроса подобно трем ужасным, терзающим душу силам стояли перед такой личностью, как папа Николай I. Ибо он не мог сказать, как это, например, позднее делали на разных конгрессах, где проводили линии на ландкартах, считая это по внешним соображениям правильным, — он не мог сказать: я приказываю, чтобы граница проходила здесь и здесь. — Он не мог сказать этого, ибо души не позволяли ограничивать себя подобным образом. Он мог как бы задать направления и одному из них, среднему сообщить особую силу. Николай I проявил себя особенно гениально, предоставив особую силу среднему европейскому течению. И все-таки имело место и то, что, например, течение, находившееся на Востоке, проникло далеко на Запад, — то течение, которое возжигало внутренний пламень человеческого эфирного организма от культового священнодействия и в то же время, — теперь уже на более западноевропейский лад, — соединяло протекание этих священнодействий с центром в Иерусалиме.

То, что внедрилось с Востока в Среднюю Европу и на Запад как паломническое настроение, как тяготение к реальному центру, стало проповедоваться поначалу немного Петром Амьенским, а затем с настоящим ослепительным жаром Бернаром Клервосским как крестовые походы...

Из лекции 15 марта 1924 г. в Дорнахе. GА 353.

...Христианство приходило в эти области двояким способом. Один раз оно проникло в южную Россию, а также в области, занятые сегодня Румынией и Венгрией. Как раз здесь Вульфила переводил Библию. Тогда сюда пришло христианство, которое было гораздо более подлинным, нежели христианство, распространявшееся затем по всем направлениям по второму пути, из Рима. Из Рима христианство распространялось больше как власть. И уже можно сказать, что если бы здесь распространилось христианство, поднявшееся сюда, на восток, в Россию, когда здесь еще не было славянского населения, то оно стало бы совершенно иным, оно стало бы более внутренним, потому что оно имело гораздо более азиатский характер. Азиатский характер более внутренний. А то христианство, которое распространялось из Рима, приняло больше внешнюю форму, которая затем омертвела в культе, потому что больше уже не понимали значения культа. Я говорил вам о монстранце и санктиссимуме, которые представляют собственно Солнце и Луну, но об этом постарались забыть, этому больше не придавали значения. Таким образом там распространился бессущностный культ. Затем этот бессущностный культ был перенесен одним бессущностным цезарем в Константинополь; был основан город Константинополь. И в последующее время изменившееся христианство распространилось и на другие страны.

Христианство, которое заключено, например, в переводе Библии Вульфилы, совершенно исчезло из Европы. Ибо отсюда распространяется больше культовое христианство, формальное. И тем более на востоке, когда туда пришли славяне, распространилось то, что было больше культом, что имело весьма малую внутреннюю жизнь.

Из лекции 19 марта 1924 г. в Дорнахе. GА 353.

...Там, где господствует культ, религия не нуждается в большой защите; культ оказывает большое влияние на людей. Исходящий из Рима культ господствовал в меньшей мере, хотя и оберегался; господствовать стало учение. Но теперь его приходилось постоянно защищать от натиска магометанства. Собственно, все Средневековье прошло среди этих битв, вызванных магометанством, битв, которые были сначала военными, позже стали духовными битвами...

На Востоке, вплоть до России, вплоть даже до Греции христианство не могло действовать иначе, как оставаясь верным древним преданиям в своем культе. Но что это в таком случае значит? Это значит осуществление внешних действий, даже если они и носят только символический характер. Тут необходимо следовать природе. Тут склонны гораздо больше подчеркивать Бога-Отца, чем Бога-Сына. И как у Магомета рассудочно всплыл тот принцип судьбы, что надо строго подчиняться тому, что определяет Бог-Отец, так и в восточном христианстве проявлялся больше Бог-Отец, проявлялся по смыслу больше, чем Бог-Сын. Только там произошло своеобразное смещение в мышлении, — Христа эти люди на Востоке держались уже крепко, но на Христа они перенесли свойства Бога-Отца. История эта здесь несколько покрыта туманом. О Боге-Сыне много не говорили, но, становясь христианами, признавая Христа своим Богом, видели его со свойствами Бога-Отца. Так что у этой восточной религии возникло воззрение: Христос, наш Отец. И, собственно говоря, это живет во всей этой восточной религии: Христос, наш Отец.

...Там, в Азии, то есть на востоке (im Osten) больше значения придавали Богу-Отцу, но крепко держались Христа; в Европе же делали больше различия между Отцом и Сыном. Об этом там дискутировали, спорили до IX-X века. Затем настало великое разделение церквей. Восточная церковь, которую сегодня называют православной, потому что она придерживалась первоначальных, древних основ, и западная церковь, римско-католическая отделились друг от друга.

...Видите ли, римская церковь приняла культ, хотя пеклась о нем меньше, чем восточная; она приняла культ, но весьма сильно развивала и учение. Однако учение, это религиозное поучение связано было в древней церкви с личностью. До эпохи крестовых походов было оно связано с личностью. Преподавалось то, что возглашалось с кафедры, что было одобрено собиравшимися соборами. Но наряду с этим был еще и Новый Завет, Библия. Однако читать Библию людям, которые не были священниками, было запрещено, и этот запрет строго соблюдали. Это считалось, собственно говоря, чем-то ужасным, когда в эти старые времена, до крестовых походов, кто-либо хотел читать Библию, Новый Завет. Это не позволялось. И от этого люди имели, собственно, только то, чему учили священники. Мирянин, простой верующий Библии в руках никогда не держал.

Но тут, — из-за того, что арабы принесли науку, что люди [в Европе] узнали древнюю восточную мудрость, — возникло нечто, относительно чего у многих явилось чувство: да ведь священники, которые нас учат, этого вовсе не знают! существует гораздо большая мудрость, чем та, которой они там учат! — И тогда из этого возникло намерение: а ну-ка проверим, откуда они берут свою мудрость. — Тогда возникла тенденция, намерение в самом деле читать Библию, познакомиться с Новым Заветом. А из этого возникла третья форма христианства, евангелическое христианство, которое затем нашло своего особого представителя в Лютере, но по своему замыслу сложилось, собственно, уже ранее.

Возьмите хотя бы, к примеру, эти области нынешней Чехословакии, Богемии, Баварии, возьмите эти области здесь, по Рейну, от Голландии до Германии, — я бы мог назвать еще много других областей, — там повсюду образовывались братства. Здесь, от Голландии и по Рейну, образовалось «Братство общей жизни». Здесь [указывая на рисунок] образовывались братства, которые назывались «Моравскими братьями». Чего хотели эти братства? Эти братства говорили: из Рима было распространено, в сущности, не настоящее христианство; христианство же таково, что его необходимо сначала понять и понять через внутреннюю жизнь. — Поначалу это намерение понять христианство в первоначальном виде было чем-то, чему следовали внутренне. Лишь позднее стали говорить, что надо познакомиться с Евангелием. Но то и другое исходит из одного и того же.

...Во всех этих областях, как в восточном христианстве, так и в западном и в евангелическом христианстве, все пошло так, как шло и во многих других случаях, которые мне приходилось излагать, когда что-либо, что хорошо понимали вначале, позже хоть и сохранялось, но без понимания. Христианство больше уже не понималось правильно во всех его трех формах. Я бы сказал, что каждая из этих трех форм взяла главным образом что-то одно. Восточное христианство взяло Бога-Отца, хоть его и называет Христом. Западная римско-католическая религия взяла Бога-Сына, на Отца она смотрит как на старого человека с развевающейся бородой, которого хоть и изображают, но говорят там о Боге-Отце мало. А евангелическое христианство имеет Бога-Духа. Ведь в евангелическом христианстве особенно дискутировалось, как освободиться от греха, как исцеляется человек от греха, как оправдывается человек пред Богом и так далее. Так что в то время как первоначально христианство имело Божество в трех лицах, теперь оно распалось на три исповедания. Каждое исповедание имеет свою часть, настоящую часть христианства.

Однако простым соединением трех частей первоначальное христианство обрести не удастся. Его надо обретать вновь, исходя из соответствующей силы самого человека.

Из лекции 15 мая 1915 г. в Праге. GA 159/160.

...Если мы спросим себя, где в развитии людей сегодня еще присутствует люциферический принцип, то нам придется обратить взгляд на Восток. На Востоке, в Азии и в европейской России во всей культуре господствует Люцифер. И хотя, как я излагал в цикле о миссии народных душ, русский элемент в ходе дальнейшего развития призван выработать Самодух, тем не менее для русской культуры существует опасность оказаться опутанной Люцифером. Она на пути к этому. Люциферический принцип состоит в отставании благих духов. В грекоправославной церкви до VI-VII века действовал благой Дух, однако то, что является благим Духом в одно время, превращается в люциферического духа, если продолжает удерживаться дольше времени. Держаться за православную религию — значит находиться «в когтях Люцифера». Еще интенсивнее это происходит при тех духовных формах, которые развиваются на Востоке (im Orient) и которые имели свое оправдание в глубокой древности. Консервируясь, они включаются в люциферический элемент. На Востоке у весьма многих инкарнированых там людей мы везде видим, что они что-то должны пережить в мире люциферического. А на Западе по мудрому Мировому правлению мы везде видим души, погруженные в ариманический элемент. Сильнее всего мы это видим в Америке. В Америке существует тенденция к развитию культуры, целиком погруженной в материалистический, ариманический элемент, целиком пронизанной, — даже там, где есть стремление к спиритуализму, — чисто материалистическими воззрениями. Даже стремясь к духовному, там хотят иметь перед собой духов осязаемо, на спиритический лад. Это будет становиться все сильнее, а тяга к осязаемому — все больше. Понемногу она охватит также запад Европы. Тогда исполнится миссия по введению ариманического элемента в культуру.

Из лекции 30 июля 1918 г. в Берлине. GА 181. — Паралич сверхчувственных сил человека в исторической церкви.

...В том четвертом периоде, если его окинуть взглядом, мы имеем дело со своего рода отделением человеческой души от духовнобожественного, с ее изгнанием в область чисто внешних физически-чувственных процессов. Это было тогда тоже ново для этого четвертого периода. Ведь ранее я указывал, что в египетско-халдейскую эпоху этого не было. С этим новым имеем дело и мы в нашу эпоху, и задачей человечества, — а ведь оно постепенно вступило в эпоху, когда сознательность должна будет играть все большую роль, — и задачей человечества было бы все это понять, понять то, что, с одной стороны, составляет наследие только что охарактеризованной эпохи, и то, что, с другой стороны, возникает заново, из нашей эпохи. Давайте посмотрим сначала на наследие прошлого.

Мы видели, что наследие это состоит в том, что человек чувствует себя словно понуждаемым развивать свое душевное существо в стороне от сверхчувственного мира. Но наследие прошлого — это опять-таки нечто иное, и вы все лучше будете понимать его, все подробнее и подробнее обозревая исторические процессы. Как раз благодаря подобным обзорам эти вещи перестанут казаться сомнительными, а будут получать все большее подтверждение. Вы увидите, что развившееся тогда стремление держать человеческую душевную силу в пределах чувственного мира, в изоляции от сверхчувственного, дошло затем в пятом послеатлантическом культурном периоде, — начиная с XV века, — до полного отрицания этого сверхчувственного. Прежде сверхчувственное хотели как бы отстранить от человека, и этим как раз характеризуется восьмой вселенский собор в Константинополе в 869 году. Теперь же из этого отстранения, которое сделала своей задачей церковь, развилось отрицание сверхчувственного. Развилось представление, будто сверхчувственное вообще вымышлено людьми, будто оно не имеет за собой никакой действительности. Желая на самом деле понять историко-психологическое происхождение материализма, его надо искать в церкви. Конечно, церковь — тоже лишь внешнее выражение более глубоких сил, действующих в развитии человечества, однако понимание этого развития человечества приобретаешь, когда конкретнее видишь, как одно на самом деле возникает из другого. В четвертом послеатлантическом периоде правоверный христианин говорил: человеческая способность познания предназначена для понимания чувственно воспринимаемых взаимосвязей; сверхчувственное должно быть предоставлено Откровению, в него нельзя ничего привносить, ибо все, что привносится, есть ересь и ведет лишь к заблуждению. — Современный марксист, современный социал-демократ, этот истинный сын того воззрения, которое есть не то иное, как вывод из католицизма прежних времен, говорит: вся наука, заслуживающая этого имени, может трактовать только о чувственнофизических процессах; духовной науки не существует, потому что духа нет; наука о духе — это в лучшем случае наука об обществе, наука о человеческом общежитии. — Но это только нюанс. Охарактеризованная тенденция проявлялась, конечно, в самых разных областях культурной жизни.

Таким образом, начиная с IX века в странах Средней и Западной Европы возникла необходимость считаться с тем, что, веруя в сверхчувственное и ничего не зная о нем иначе, как через Откровение, но все-таки веруя в сверхчувственное, человеческая душевная жизнь все-таки пребывала некоторым образом в деятельном состоянии. Расовые и народные особенности Средней Европы были таковы, что с ними приходилось считаться, что их нельзя было гак просто оставить. Сказать людям: «Ваши человеческие силы должны ограничиться едой и питьем, а то, что кроме этого совершается в мире, все это пребывает над вами», — поступить так в Западной Европе было невозможно; но так поступали в Восточной Европе, и в этом смысл церковного раскола между Востоком и Западом. В Восточной Европе человек был действительно ограничен чувственным миром, в нем должны были развиваться его силы. А в мистериальных высях, совершенно незатронутое чувственным восприятием, должно было развиваться то, что вело к православной религии. Там было действительно строго разделено то, что человек был в состоянии сказать о своем человеческом бытии, и то, что было настоящим духовным миром, который жил исключительно в парящем над людьми культе.

Что же тогда должно было здесь развиться? Развиться, — опять-таки в различных нюансах, — должно было воззрение, чувство, что значение, реальность имеет лишь одно чувственно-физическое. Можно сказать, что силы, которые не упражняют, с которыми обращаются так, будто хотят их запереть в себе, такие силы не развиваются, они хиреют. Так что если человека столетиями удерживали от постижения сверхчувственного его собственным умом, то его силы становятся все менее способными к постижению этого сверхчувственного и полностью исчезают. Это полное исчезновение мы встречаем в современных социалистических мировоззрениях, чья беда не в их социализме, а в том, что они полностью отвергают духовно-сверхчувственное и поэтому должны ограничиваться голой социальной структурой человеческой животности. Эта голая социальная структура человеческой животности была подготовлена параличом сверхчувственных сил человека. Она возникла в результате того, что люди вынуждены были говорить: «Мы совсем не хотим связывать нашу душу в познании и переживании со всем тем, что живет отдельной, собственной жизнью, и не хотим блаженства, которое дает эта связь и в котором действует Мистерия Голгофы».

С чем все это связано? Это связано с тем, что как раз в этом четвертом послеатлантическом периоде особенно сильно действовали лю-циферические силы. Они отрывали людей от Космоса; ибо эти силы всегда стремятся эгоистически изолировать человека, отделить его от всего духовного Космоса, даже в знании о связи с физическим Космосом. Поэтому в тот период, когда это обособление достигло высшей точки, и не существовало естествознания. Это люциферично. Поэтому можно сказать: то, что действовало в разделении чувственного знания и сверхчувственной догматики, — люциферического происхождения.

Люциферическому началу противостоит ариманическое. Это два противника человеческой души. То, что человеческим сверхчувственным силам предоставляется хиреть — и что повело затем к чисто животной форме социализма, который теперь обрушивается на человечество, неся разруху и опустошения, — восходит к люциферическим силам. А то новое, что развивается в нашу эпоху, — иной природы, оно больше ариманической природы. Люциферическое хочет изолировать человека, оторвать от духовно-сверчувственного, хочет заставить его переживать в себе самом иллюзию некоей тотальности (einer Totalitat). Ариманическое же, наоборот, внушает человеку страх перед духовным, не подпускает его к духовному, создает ему иллюзию, что духовное человеку не достижимо. Если люциферическое удерживание человека от сверхчувственного должно иметь скорее воспитательный, культурно-воспитательный характер, то ариманическое удерживание от сверхчувственного, основывающееся на страхе перед духовным, имеет скорее природный характер, особенно проявляющийся начиная с XV века. И как люциферическое отделение от духовного особенно выразилось под покровом православного христианства в жизни на Востоке, так ариманический страх, замыкание перед духовным особенно выразился в элементе западной культуры и особо — в элементе американской культуры.

Из лекции 20 октября 1918 г. в Дорнахе. GA 185.

...В Европе совершаются различные симптоматические события, которые я представил перед вашей душой. На востоке, как бы позади всего этого находится российская формация: составленная из остатков византийской религиозной структуры, из нормано-славянского импульса кровного родства, из азиатчины, разливавшейся на различные лады по востоку Европы. Но все это не продуктивно, эта тройственность совсем не то, что исходит из самой русской души. Эта тройственность не характерна также и для того, что живет в русской душе. — Что является величайшей, величайшей мыслимой противоположностью эмансипации личности? Византийский элемент. Есть одна великая, но недооцененная личность нового времени, — это Победоносцев, который был крупным человеком, но человеком, целиком несшим в себе византийский элемент. Это был человек, который мог желать лишь противоположного тому, чего хочет и что естественным порядком порождает из человека эпоха души сознательной. Можно было бы представить себе, что даже если бы византийский элемент в русском православии распространился еще интенсивнее, если бы эта смерть всего индивидуально-личного действовала бы еще интенсивнее, то из этого все равно не вышло бы ничего иного, кроме сильнейшего стремления к эмансипации личности. Вы можете читать новейшую русскую историю, и если вы не прочтете в этой новейшей русской истории о том, что происходит так, что запись об этом всегда оказывалась под запретом, то, значит, вы не имеете того, что, собственно, является русской историей, то есть действительно движущего элемента. Если же вы прочтете в русской истории то, что господствующая власть до сих пор разрешала записывать как историю, то вы будете иметь все то, что как несущий смерть элемент распространялось над русской жизнью. Он выступает здесь характернее всего, потому что в русской жизни больше всего заключено от будущего. Поскольку в русской жизни прямо-таки заложены задатки для развития Самодуха, постольку то, что доныне внешне выступало в эпоху души сознательной, является несущим только смерть, только запах разложения, но также и чем-то, что там должно было быть именно потому, что то, что хочет развиться как духовная жизнь, нуждается в подоснове смерти.

6.

Ништадтский мир 1721 г. Россия и Европа.
Из лекции 13 февраля 1921 г. (пополудни) в Штутгарте. GА 338.

...В европейской цивилизации совершенно утрачена возможность иметь верные ощущения исторических событий, — таких исторических событий, которые кладут фундамент вытекающей затем из них жизни. А важнейшие исторические события необходимо правильно оценивать, если хочешь судить о позднейших.

И тут я бы указал на два важнейших события, которые несмотря на то, что они лежат далеко позади, должны быть предметом рассмотрения именно сегодня. Ибо как наша духовная, так и наша правовая, государственная, а также хозяйственная жизнь в Европе опирается на эти события. И совсем невозможно размышлять о современной цивилизации, не уясняя себе, что было внесено в Европу этими событиями. Одно из этих событий приходится на 1721 год. Это Ништадтский мир, которым окончилась Северная война; другое — это событие 1763 года, Парижский мир, положивший конец разногласиям между Францией и свободными штатами Северной Америки и Англией. Эти два события продолжают действовать в мире фактов европейской цивилизации; их реальные последствия присутствуют всюду. Но европеец совершенно перестал правильно мыслить об этих событиях, и от этого он всюду мыслит неверно. Фактами, которые я только что привел, заполнено все. Я бы сказал, что за каждым завтраком мы едим так, как это установилось благодаря двум этим событиям. Но об этом ничего не хотят знать, как не хотят ничего знать о действительности, а только судят головой и из головы ткут логическую паутину. Ибо самое большое, что сегодня высказывается в социальной жизни, — это только выдумки (ein Spinnen — букв, опутывание паутиной) в том смысле, в каком это слово употребляет народ.

Видите ли, если хочешь правильно оценить два этих события, то надо иметь в виду связь, существующую между обоими этими событиями и европейской катастрофой, посреди которой мы находимся. В развитии человечества не бывает так, чтобы о чем-либо можно было судить просто через пару лет, потому что факты простираются в своем действии на большие промежутки времени.

Положение вещей таково, что поначалу, в 1721 году, при Ништадтском мире решилось, что Россия вторгается в европейские дела как сила, с которой надо считаться, — как в духовной, так и в государственноправовой и в хозяйственной жизни. Ибо по отношению к своему духовному строю, — а мы придерживаемся тут не ходячих мнений, а действительности, — по отношению к духовным интересам человечества Россия еще и сегодня является азиатской силой, восточно-моральной силой. Ее душевная жизнь но своему строю такова, каковую мы знаем по восточным особенностям душевной жизни. И в этот восточный душевный строй лишь втиснуто то, что появилось благодаря Петру Великому и что привело к появлению России на Балтийском море.

Тем самым были предрешены и все дальнейшие вещи. И опять-таки характерно: Европа продолжает дискутировать, следует ли России доходить до Константинополя, или нет. Но важно не это, а другое — должна ли она вообще участвовать в европейских делах. А этот вопрос был решен Ништадтским миром 1721 г. И существенная черта всех европейских дискуссий в том, что все время старались разрешить вопросы, которые большей частью были, собственно говоря, уже разрешены. Решение уже до известной степени состоялось, и тем не менее все снова начинали заново, не учитывая уже существующих фактов.

Что же из этого вышло? Если вы возьмете всю историю Европы, в которой в девятнадцатом веке участвовала и Россия, то вам придется признать, что участие России, — вспомните только панславистские и славянофильские устремления, — было целиком направлено на то, чтобы духовные вопросы европейский жизни ставить по-восточному.

Перед Востоком должен был известным образом капитулировать, например, Рим. Восток хотел удержать свой душевный строй; отсюда — отделение восточного католицизма от римского католицизма. Это мир совершенно иной по своему душевному строю. Это мир, который всегда имел тенденцию прежде всего к слиянию того, что выступает в духовной жизни, с тем, что является светским, мирским, государственным управлением, то есть к исканию в государственном руководстве также и религиозного руководства.

От этого свою конфигурацию получило и все отношение европейской цивилизации к Востоку. Из этого возникли и вопросы, — те, что действительно существуют, а не те, которые мнятся и относительно которых предаются несчетным иллюзиям. Посмотрите только на все то, что существовало на Востоке, с одной стороны, как постоянное стремление чехов и южных славян к России, чему Россия опять-таки шла навстречу с тем, что было всего лишь фразой в политической области, но что на сердце русского народа действовало необычайно искусительно, — с освобождением балканских народов. Везде духовные силы! Но сюда вмешивалось и иное, что опять-таки относится к духовно-национальным вопросам, — антагонизм между польско-славянским элементом и русским элементом. Этим отмечена вся ситуация в Восточной Европе.

Но ведь все, что здесь происходит в духовной области, зависит, мои дорогие друзья, от совокупной жизни цивилизации. О вещах, происходящих в развитии человечества, невозможно говорить с частных позиций. Нельзя взять и просто сказать: есть, мол, общий взгляд на то, как должны относиться друг к другу духовная, хозяйственная и политико-правовая жизнь. Об этих вопросах можно говорить, только исходя из известных реально данных предпосылок. И все то, каким образом действовала перенесенная в Европу восточная духовная жизнь, целиком зависит от того, что Россия еще долго будет аграрной страной, не исчерпавшей своих возможностей, что там все устроено так, что можно сказать: природа все еще задает тон всему жизненному укладу. Такой душевный строй, какой, придя с Востока, включился в европейскую жизнь, зависит целиком от возможностей, какие предоставляет внешняя сельская жизнь в России. Отдельный русский, — все равно, к какому бы классу он ни принадлежал, — не имел бы душевного строя, который у него есть, если бы внешняя жизнь не находилась в той связи с природой, в какой находится.

Но вся восточная жизнь связана с тем, что по-настоящему вопроса хозяйственной жизни, — то есть третьего члена социального организма, — для нее не существует.

Эти три области человеческой социальной жизни, — духовная жизнь, государственно-правовая жизнь и хозяйственная жизнь, — существуют по всему свету. Однако душевный строй людей под влиянием этих трех членов выявляется всегда по-разному в зависимости от того, что люди не склонны обращать внимание на то, что дает земля, или же именно смотрят на то, что дает земля.

Чем дальше мы пойдем на восток, тем больше самим собой разумеющимся будет становиться то, что там господствует природа, что у нее берут то, что она дает, и так ведут хозяйство без того, чтобы организовывать хозяйственную жизнь как таковую. О чем идет речь в России, так это о том, что там не нуждались в организации хозяйственной жизни как таковой или, по крайней мере, не считали, что нуждаются. Но это — восточный образ мыслей.

Восточный образ мыслей, смею сказать, сколь только возможно мало выходит за пределы той позиции, которую занимает другое население Земли, а именно — животный мир. Кто считает, что в животном мире нет духовной жизни и даже в известном отношении государственноправовой жизни, тот находится на ложном пути. Животная жизнь вполне обладает собственным духовным миром и разновидностью правового устройства. Но хозяйственного нет. Она берет то, что ей дает природа. И от этого населения Земли, от животного царства мало отличается восточное население, которое имеет ярко выраженную, склоняющуюся к образности, к интуиции духовную жизнь именно потому, что берет то, что ему предлагает в хозяйственной жизни природа, и особенно об этой хозяйственной жизни не рассуждает. Вся социальная структура там покоится на иных основаниях, нежели на хозяйственных отношениях, покоится на отношениях господства, на отношениях наследования, но не на экономическом мышлении. Это особое душевное устройство является предпосылкой того, чтобы придавать так много значения национальному элементу, как придается ему на Востоке.

Европа вот уже два столетия дискутирует о национальных и социальных вопросах. Но об обоих дискутировали, исходя из принципов, не останавливая внимание на том реальном, что уже было. Дискутировать об этом просто так, как мыслили о национальном и социальном вопросах в девятнадцатом, особенно во второй половине девятнадцатого и в начале двадцатого века, больше было нельзя после того, как национальному элементу были приданы те нюансы, какие ему были приданы благодаря тому, что азиатский элемент, славянско-национальный элемент пронизал его так, как это имело место. В сущности, о национальных вопросах дискутировали анахронично. Вещи, о которых все еще дискутировали, давно были оставлены.

Следовало бы отдавать себе отчет в том, что в один прекрасный день мог бы просто всплыть вопрос: а не мог ли бы Восток вообще наводнить весь Запад своим образом мыслей о духовной жизни? — Сегодня уже можно видеть утреннюю зарю этого процесса, — на Востоке, в Азии дискутируют о том, как сделать, чтобы из Европы исчезли все технико-научные средства с их абстракцией, с их эксплуатацией и так далее и азиатский элемент человеческого чувства и ощущения, душевности покрыл собой всю Землю.

In abstracto* с этим можно, конечно, согласиться. Но дело в том, что душевно-духовная жизнь на Востоке находится в упадке. Это не мешает тому, чтобы в русских душах действовали силы будущего. Но то, что там было, было в полном упадке. Нельзя рассчитывать, что с Востока придет что-то вроде спасения. Посмотрите, из-за этого Ништадтского мира 1721 года во всей Европе появился особый нюанс в национальном мышлении, который был навязан славянству. И все, что из этого вышло, определенным образом заразило Европу, поистине заразило из-за того, что Россия смогла принять участие в европейских делах.

* In abstracto — абстрактно, отвлеченно (лат.).

А экспериментальной страной, — такие вещи понимали бы, если бы действительно тревожились о мировых проблемах, а не останавливались у границ собственных государственных вопросов, — экспериментальной страной была Австрия. И Австрия погибла потому, что там постоянно дискутировали вопросы, направление которым было в определенной степени уже давно задано. Австрия не справилась со своей славянской проблемой, потому что она могла бы справиться с ней, только если бы получила понимание первичной продукции духа (Urproduktion des Geistes), духовной жизни, исходящей из своих собственных элементов.

Ведь о такой духовной жизни, не правда ли, и говорить-то не смели, например, либералы, — и они меньше всего. Ибо они постоянно твердили, — а в странах, являющихся республиками, это все еще повторяют, — эти либералы постоянно твердили: если мы предоставим шкоду свободной духовной жизни, то этой школой овладеет католицизм, и мы сдадимся клерикализму. — Таковы возражения этих людей! Но это возражение проистекает только из того, что единственная, какую себе представляют, возможность, — это обратиться к той духовной жизни, которая была продуктивна несколько столетий назад, а сегодня является чем-то анахроничным, чем-то упадочным. В то мгновение, когда бы отдали себе отчет в том, что мы нуждаемся в свободной творческой духовной жизни, ясно увидели бы, что этому свободно работающему мышлению, конечно, должна быть отдана школьная жизнь. Но поскольку люди не любят своей волей участвовать в созидании цивилизации, а хотят только отдаваться чему-то, — будь то государство, или уже наличествующая хозяйственная жизнь, — что их питает, поскольку они не любят пронизывать свою волю чем-то творческим, появляются такие малодушные вещи, как указанные. Речь идет о том, что можно сделать себя свободными, не отдавая школу чему-либо старому.

Люди, которые говорят так, как я указал, скажут: мы не создаем новой духовной жизни; но от этого все будет наводнено старой. — Тогда, конечно, можно легко стать приверженцем Шпенглера с его «Закатом Европы». Тут уже все равно, — ничего не делать или же все отдать католической церкви. А между тем должна существовать новая духовная жизнь!

Не то было ложным, что церковь некогда владела школой; ибо все, что мы имеем теперь в науках, целиком происходит оттуда, от старой церкви. Ложно не это; ложно было бы, если бы традиционная церковь владела школой сегодня, когда мы стоим перед исторической необходимостью приобретения новой духовной жизни.

Европа показала только свое бессилие в размышлениях о новой духовной жизни, которые принесли дискуссию о национальном вопросе. Средняя Европа должна была бы действовать на Восток в смысле продуктивной духовной жизни. Тогда бы этим, вне всякого сомнения, было остановлено то, что проявилось в панславистких и славянофильских устремлениях. Эта духовная жизнь существовала в своем начатке. На рубеже XVIII и XIX веков начали создавать свободную духовную жизнь, то, что мы называем гетеанизмом. Но не было мужества ее удержать. Это с одной стороны.

С другой же стороны находится то, что дискутируется в смысле социальных наук. С 1763 года, когда Франции пришлось уступить важные территории Англии и тем самым было предрешено, что Америка на своем севере сделается не романской, а англосаксонской, весь хозяйственно-социальный вопрос был направлен в совершенно определенное русло.

Так что в восемнадцатом столетии были приняты важные решения: на Востоке — решение 1721 года, Ништадтский мир, а на Западе — решение 1763 года, Парижский мир. Эти два важных решения, вошедшие во всю духовную и хозяйственную жизнь Европы, надо иметь в виду, ибо не имея их в виду, нельзя прийти ни к какому суждению в этих областях.

И знаете ли, нельзя оценивать то, что выступает в мировой истории, так, как это делается сегодня с совершенно субъективных точек зрения. Иногда даже это невозможно сделать иначе, как употребляя некоторые резкие обозначения.

Восток (Orient) имел некогда великую, могучую изначальную мудрость. Сегодня положение таково, что в определенном смысле Восток с его упадочной древней мудростью впал в варварство, ибо и варварство — это не что иное, как то, когда первичные человеческие инстинкты рационализируются, когда ими дирижирует рассудок и обычная головная жизнь. Но называя восточного человека варваром и говоря в шиллеровском смысле о варварстве у восточного человека, особенно у русского, мы должны, продвигаясь на запад, начиная с Англии и переходя к Америке, назвать эту западную цивилизацию в том же смысле не цивилизацией, а дикостью. Это противоположность варварству. Варвар тиранит сердце и душу головой; дикарь тиранит голову тем, что исходит из остального организма, инстинктивной жизнью. И такова в существенных чертах западная жизнь.

Эта западная жизнь и это предрасположение к дикости! В сущности, если отвлечься от подделывания под Европу, которое встречается в Америке, нужно спросить: что такое эта американская культура? Говоря решительно, но без шовинистической агитации, — если хочешь действительно по существу понять эту американскую жизнь, — приходится сказать: внутренне там не европеец победил индейца, — внешне это, конечно, так! — но внутренне там европеец пронизан индейской жизнью. Инстинкты стали править. Это и существенно, — заражение европейца индейскими инстинктами. Ибо дело состоит не только в том, что долго живя там, европейцы приобретают длинные руки и тому подобное, — это констатируется антропологически, — но и в том, что меняется и душевный строй. И дело не в том, какие понятия и представления имеет человек, а в том, что за конституцию он имеет как человек в целом. И тут нужно сказать, что чем дальше люди проникали на Запад, тем больше англосаксонская натура переходила в дикость.

Эта дикость существует. И она базируется на том, что хозяйственный вопрос там опять-таки не дискутируется. На Востоке из-за особого описанного мной вам склада души вся социальная структура становится абсолютистской. На Западе она становится анархичной.

Поизучай те, что действовало на Западе. Там строили на неисчерпаемости хозяйственной жизни, снабжаясь из колоний, исходя из неисчерпаемости, не давая себе труда продумывать эту хозяйственную жизнь. Западная хозяйственная жизнь целиком построена на том, чтобы как можно больше вытянуть из колоний, — безразлично, находятся ли колонии внутри, или вовне. Ведь это очень примечательно, проследите, как в восьмидесятых и девяностых годах прошлого века все более отдаленные области в Америке привлекались к поставкам продуктов — сельскохозяйственных продуктов, пшеницы и т. п. Там черпали из природы. В таком случае нет необходимости особенно размышлять о хозяйственной жизни. Тут, конечно же, человеку безразлично, что значат ассоциации в хозяйственной жизни. Ибо хозяйственная жизнь черпает из неисчерпаемого.

Однако кое-что все-таки происходит — складывается структура хозяйства. Структура Англии покоится на том, что у нее есть Индия. В Америке складывается определенная хозяйственная жизнь. Последняя навязывает свою структуру всей социальной жизни Запада. Там возникло нечто, приведшее только к одному хозяйственному воззрению, возникшему на почве неисчерпаемости.

На Востоке упадочная духовная жизнь, совсем не учитывающая хозяйственной жизни, имела тенденцию к абсолютизации всех областей социальной жизни; на Западе благодаря ассимилируемости англосаксонского элемента развилось то, что я сейчас охарактеризовал. И в эти условия была поставлена современная цивилизация.

7.

Москва и Петербург.
Из лекции 26 августа 1922 г. в Оксфорде. GА 305.

...Дамы и господа! Теократия, которая в древние времена существовала наряду с инспирацией жрецов мистерий, вливавшейся в социальную структуру, в юридически-моральную и даже в хозяйственную жизнь, эта теократия, — чтобы привести в пример хотя бы одно, — действует в хозяйственной жизни, может существовать в хозяйственной жизни только в связи с тем, что в хозяйственной жизни доходит до сельского хозяйства, с тем, что имеет дело с отношением человека к земле. Руководства для хозяйственной жизни в форме заповедей могут исходить из инспирации, если хозяйственная жизнь основывается главным образом на земле, на сельском хозяйстве, животноводстве и так далее.

Покоится это на своеобразном отношении со стороны человека, сидящего на земле. Он несет в своем сердце нечто, что может идти навстречу тому, что исходит из теократии.

В то мгновение, когда в развитии человечества большую роль начинают играть торговля и промыслы, в это мгновение все меняется.

Древние, древнейшие теократии можно будет понять, только зная, что в существенных чертах вся их хозяйственная жизнь покоится на принадлежности человека земле, что торговля и промыслы надстроены сверху. Они, конечно, существовали, но они развивались, примыкая к отношениям, связанным с землей, с сельским хозяйством. Далее в развитии человечества мы видим, как торговля и промыслы как бы эмансипируются от сельского хозяйства, сначала, в своем зачатке в древней Греции, а затем отчетливее в древнеримском государстве. Там мы видим, как словно что-то само собой разумеющееся в социальной структуре вырастает торговая и промысловая деятельность человека, и это задает особую конфигурацию всей римской жизни.

Когда то, что для людей вышло из этой эмансипации [торговли и промысловой деятельности] в римском государстве, было принято близко к сердцу Гракхами, Тиберием Семпронием и Каем Гракхами, когда оно заговорило в их сердцах, превратилось в их действия, тогда возникли великие социальные битвы Древнего Рима. Первое стачечное движение произошло, в сущности, в Древнем Риме, когда люди вышли на Священную гору и потребовали своих прав. Тогда возникло стремление к общественному переустройству.

И то, что только теперь было замечено как нечто самостоятельное, что прежде было включено во всю социальную структуру, — это человеческий труд, на котором строится особое отношение человека к человеку. Когда человек знает из заповедей, что он как нижестоящий подчинен вышестоящему, он не спрашивает, как ему строить свою работу, — это вытекает из человеческих отношений. В тот момент, когда труд выступает как нечто эмансипированное, самостоятельное, появляется вопрос: как мне относиться к моему ближнему с тем, чтобы мой труд правильным образом включался в социальную структуру? — Торговля, промыслы, труд — вот три экономических фактора, от которых человек получает побуждение выявить из себя то, что является правом, а также — отвлеченной моралью, отвлеченной от религии моралью. И человек чувствует себя побуждаемым дать произойти из одного потока теократии двум — старой теократии дать идти далее, а наряду с ней дать течь другому потоку, являющемуся, по существу, военным и юридическим.

Отсюда мы видим, что в то время как восточная культура под влиянием торговли, промыслов и труда в Европе получает дальнейшее развитие, древнее теократическое мышление переходит в юридическое мышление, а вместо старых отношений, которые отнюдь не были правовыми отношениями, — постарайтесь уяснить это себе из законодательства Моисея, — теперь развиваются правовые отношения собственников, отношения, которые должны выражать связи между людьми.

Видно, как все это в зачатке возникает при Гракхах, позже развивается больше при Диоклетиане. Тут видно, как второй поток утверждается рядом с первым и как это выражается во всей человеческой жизни.

Можно сказать, что на Востоке, в древних теократиях все то, что как духовное люди должны были знать о сверхчувственных мирах, было само собой разумеющейся теософией. Тео-София — это конкретная мудрость, которая воспринималась в инспирации.

Когда же этот поток переходит в Европу, рядом с ним становится юриспруденция. Юриспруденция уже не может быть - Софией, ибо она трактует не о чем-то, что внушается человеку, а о том, что человек сам все больше развивает в отношении одного человека к другому. Здесь решающим становится суждение. Место Софии занимает логика, и юриспруденция, вливающаяся теперь во всю социальную структуру, становится преимущественно логической. Логика, диалектика справляет свои триумфы не в естествознании, например, а именно в юридической жизни, и вся человеческая жизнь в этом втором потоке загоняется в логику. Понятие собственности, понятие личных прав — все это суть реализованные логические категории.

И все это приобретает такую силу в этом втором потоке, что эта сила окрашивает первый поток. Из теософии возникает теология. Так что первый поток целиком подпадает под влияние второго потока. И мы имеем теперь одно при другом — сохраненное прошлое, старую теософию, которая, став менее живой, несколько более тощей, более худой, нежели она была в своей юности, становится теперь теологий, и рядом с ней юриспруденцию, которая в этом роде обнимает собой, в сущности, до XV, XVI, XVII столетия все, что выступает под различными масками и еще действует даже во всей хозяйственной жизни человечества.

Юриспруденция действовала и в Адаме Смите, хоть он и хотел рассматривать хозяйственную жизнь. Почитайте с чувством Адама Смита, — там клокочет юридическое мышление, но на подъеме находится хозяйственная жизнь. Он хочет теперь загнать в старые юридические понятия, — к тому времени они уже постарели, — хозяйственную жизнь во всей ее сложности, после того как естественнонаучное мышление охватило технику и так далее.

Таким образом, мы видим, как некоторое время в цивилизованном человечестве образовывались два потока. — Теология, которая затем, с одной стороны, вливается в науку, ибо везде можно найти подтверждения тому, что более поздние науки, даже естествознание, развились из теологии. Люди изучили диалектически-логическое мышление и теперь вносят его во все, в том числе и в науку. Так развивается Новое время. С невероятными осложнениями развиваются социальные отношения, экономические отношения. Люди привыкли к теологическому, юридическому мышлению, и теперь они вносят его особо в естествознание. В естествознании этого не замечают. Держа глаз над микроскопом или взирая через телескоп на звездное небо, или даже расчленяя низшее животное, чтобы на нем изучать строение организма, не задумываются над тем, что вносят в исследование историческую фазу человеческого мышления, а не что-то абсолютное. И это естественнонаучное мышление требует от человечества, от цивилизации Нового времени мыслить обо всем так, как мыслят в естествознании. Сегодня это сидит не только в образованных людях, это сидит во всем человечестве, вплоть до самых примитивных людей.

...Был человек, хорошо известный вам по имени — Карл Маркс, который особенно убедительно говорил для миллионов и миллионов людей о социальной жизни. Но как он говорил? Он говорил, как должен был говорить о социальной жизни типичный представитель естественнонаучной эпохи.

Представим себе, как должен говорить этот типичный представитель. Естествоиспытатель имеет мысли, но не придает им большого значения; он придает некоторое значение мыслям, когда они проверены им под микроскопом или посредством иного опыта или наблюдения. Однако то, что он наблюдает, должно быть совершенно обособлено от человека, оно никак не может быть связано с ним, оно должно быть предоставлено ему извне. Так что тот, кто мыслит естественнонаучно, должен видеть пропасть между своим мышлением и тем, что ему преподносится.

Карл Маркс изучал это мышление, которое не хочет приближаться к внешнему миру, — не совсем, правда, в смысле новейшего естествознания, — он изучал его, я бы сказал, в более старой форме гегелевской диалектики. В сущности, это естественнонаучное мышление, только иной окраски. Пока он изучал это мышление современного человека, он находился в своей среде. Однако он был представителем естественнонаучной эпохи, и в той среде он не мог ничего с этим предпринять. Он был немец, и жил в немецком логически-диалектическом образе мышления. Но оставаясь в нем, он не мог ничего предпринять, как и естествоиспытатель не может ничего предпринять со своими мыслями, а ждет, что скажет ему микроскоп или телескоп. Это должно приходить к нему извне. Карлу Марксу нечего было делать со своими мыслями. И поскольку он не мог выйти за пределы своей кожи, он покинул Германию и отправился в Англию. Там социальные отношения шли навстречу ему, как естествоиспытателю микроскоп или телескоп. Там у него был внешний мир. Там он мог говорить и обосновать по естественнонаучному образцу всю социальную теорию, как обосновывает свою теорию естествоиспытатель. А поскольку этот образ мыслей глубоко внедрился в людей, его теория приобрела необычайную популярность. И так как решающим теперь является все, что относится просто к внешней природе, когда о людях, как это делал Карл Маркс, говорят как о внешней природе, то все, что говорится о человеке, а также о его социальных отношениях, выглядит так, будто это природа. То, что я говорю о Юпитере, о фиалке, о дождевом черве, я могу говорить в Исландии так же, как в Новой Зеландии, и в Англии, как в России. Это одинаково во всем мире. Мне нет необходимости конкретизировать, это должно иметь всеобщее значение.

Стало быть, обосновывая социальную теорию на естественнонаучных образцах, с виду обосновывают нечто, что имеет одинаковое значение во всем мире, что может насаждаться всюду. Это вообще особенность юридически-государственного образа мышления, нашедшего лишь свою вершину в марксизме, — оно хочет всюду насадить всеобщеабстрактные вещи в одинаковом для всех облачении. Вы найдете это уже там, где еще совсем не мыслят социалистически, а только юридически-логически, к примеру, у Канта с его категорическим императивом, который, быть может, тоже известен вам как нечто заграничное*.

* Здесь надо иметь в виду, что Рудольф Штейнер читал эту лекцию перед английской аудиторией. — Прим. перев.

Дамы и господа, этот категорический императив гласит: поступай так, чтобы принципы твоего действия имели бы ту же силу для каждого человека. — В конкретной жизни это нельзя применить, ибо никому нельзя сказать: пусть твой портной сошьет тебе пиджак так, чтобы он подходил к каждому человеку. — Но по этому образцу, который вообще является логическим образцом, по этому образцу сформировано старое юридически-государственное мышление. Своей вершины оно достигает в марксистском социальном мышлении.

И тут видно, как реализуется, осуществляется то, что естественнонаучно было наблюдаемо Марксом, применившим немецкое мышление к английской экономической действительности. Оно снова переносится в Среднюю Европу, живет там в волевых импульсах людей и затем уносится еще дальше, вовсе на Восток. А на Востоке даже уже подготовлено нахлобучивание чисто абстрактных вещей на конкретные человеческие отношения. Ибо на Востоке мы видим, что Маркса уже упредил Петр Великий. Петр Великий уже внес Запад в русскую жизнь, хотя Россия сохраняет в своей душе во многом восточный характер, и в людях еще крепко сидит теократия. Петром Великим в Россию был внесен юридически-государственный элемент, и наряду с Москвой на западе России возник Петербург.

Обычно не понимают, что это два разных мира, Петербург — Европа, а Москва — Россия, где еще глубоко действует восточная теократия во всей ее чистоте. Поэтому когда Соловьев развивал свою философию, она, естественно, не получилась такой, как диалектически-естественнонаучная философия Герберта Спенсера, а сделалась теософской. А Соловьев — это Москва, Соловьев — не Петербург. Я не имею в виду, что все вещи в России можно разделить только так, географически. Достоевский, как бы он ни был прикован к Москве, как бы далеко он ни заходил на восток, Достоевский — это Петербург. И все, что в России переживается, протекает между Петербургом и Москвой. Москва — Азия, если смотреть на нее с точки зрения теократии; Петербург — Европа.

И в Петербурге государственно-юридически уже было подготовлено то, что затем ленинизм натворил в России, где на русскую натуру было наложено нечто столь ей чуждое, представляющее, однако, конечный вывод западноевропейского духа, нечто абстрактное, чуждое до такой степени, что можно сказать, что то, что Ленин сделал в России, с тем же успехом можно было бы сделать на Луне или еще где-нибудь. Россия, где именно хотел править Ленин, совершенно не была принята в расчет.

Условия постепенно сложились так, что, глядя на социальную область, люди вовсе не мыслят конкретно. А это необходимо, дамы и господа! Необходимо иметь полную ясность на тот счет, что духовная жизнь возникла в развитии человечества раньше, чем юридически-государственная, что последняя встала рядом с первой как второй поток и что, быть может, теперь должно наступить тоже что-то иное, нежели это простое окрашивание теософии юриспруденцией, из-за которой она превращается в теологию; что, быть может, духовная жизнь должна заново пробудиться в новой форме.

8.

Русское масонство 18 — начала 19 в.в.
Из лекции 4 апреля 1916 г. в Берлине. GА 167.

...Очень важно знать, что каждое оккультное братство строится на основе трех степеней. В первой степени, — если символика употребляется правильно, а под правильным я понимаю, само собой разумеется, то, на что я указывал относительно нашего пятого послеатлантического периода, — в первой степени души продвигаются вперед настолько, что имеют точное внутреннее переживание того, что существует знание, независимое от обычного физически-чувственного знания. И в первой степени они должны иметь определенную сумму такого знания, независимого от всего физического. Каждый, кто находится в первой степени сегодня, в пятом послеатлантическом периоде, должен был бы знать приблизительно то, что стоит в моем «Тайноведении». Каждый, кто находится во второй степени, должен был бы знать, — то есть знать внутренне живо, — то, что стоит в книге «Как достигнуть познаний высших миров?». А тот, кто находится в третьей степени и получает знаменательные символы третьей степени — знак, пожатие и слово, — знает, что значит жить вне своего тела. — Это должно бы стать правилом, это то, чего надо достигнуть.

Это действительно достигалось внутри этих степеней в определенных областях Европы вплоть до восьмого, девятого века. Так, к примеру, в Ирландии вплоть до восьмого, девятого, десятого века отдельными лицами, большим числом лиц достигалось в высокой мере, полностью то, что я только что описал. Но и в других областях Европы оно достигалось, хоть и не таким большим числом лиц, как в Ирландии. От некоторых вещей, — то есть от достижения подлинной духовной науки, — уклонялись, просто от бессилия. По многим причинам эта подлинная духовная наука идет нам навстречу только сейчас. Но, как сказано, оккультные братства существовали всегда, и они работали, исходя из одной символики. Особенно знаменательно, когда исходя из одной только символики, ведется работа в народе, на самом деле еще не достигшем полной зрелости. Отсюда тотчас же возникли трудности, когда при императрице Екатерине, после того, как вольтерьянство пережило нечто вроде удара, и при ее преемнике в России, Павле и прочих была сделана попытка перенести с Запада в Россию определенные тайные братские союзы. Но эта попытка была предпринята в самой изобильной степени. И то, что тогда произошло под влиянием перенесенных с Запада в Россию оккультных братских союзов, приобрело с тех пор большое влияние на все духовное развитие России, гораздо большее влияние, нежели можно думать. Само собой разумеется, подобное влияние группируется по разным направлениям: литератор перерабатывает это влияние в романах, политический писатель — в политике. Но по известным каналам, которые всегда существуют, такое влияние всегда становится значительным для последующего развития. И, собственно, все значительное в духовной жизни России, вплоть до Толстого, восходит, в сущности говоря, к тому, что происходило в то время, о котором я сейчас сказал, благодаря перенесению определенных оккультных братских союзов с запада Европы в Россию.

9.

М.В. Ломоносов (1711-1765).

Из лекции 7 марта 1909 г. в Мюнхене. GА 109.

...Те из вас, кто размышлял о таких вещах, знают, какое огромное значение для мышления Нового времени имеет Галилей. Ведь если бы не Галилей, не существовало бы всей нашей физики. Весь способ современного мышления в физических понятиях восходит к Галилею. Сегодня каждый школьник в самых первых элементарных книгах найдет, что существует сила инерции или закон инерции. Это значит, что тело стремится оставаться в движении, в котором находится, пока не встретит препятствие. То есть если мы кинем что-нибудь, то оно в силу собственной инерции будет лететь, пока не встретит препятствие. Так мыслят сегодня, и так это преподносится детям в учебниках. До Галилея так не мыслили. Тогда думали: если бросить камень, то он не сможет лететь, если воздух его не будет толкать, не будет подталкивать сзади. Тогда думали об этих вещах совершенно иначе. Так что законы падения, колебания маятника, законы простых механизмов — все это восходит к Галилею. Галилей черпал свои познания из некоторой инспирации. Я хочу вам только напомнить, каким образом он, глядя на колебания лампы в соборе в Пизе, установил закон колебания маятника. Открытие закона колебания маятника Галилеем было гениальной вещью. Много людей проходило мимо этой лампы, и им ничего не бросалось в глаза. Галилею же открылись великие механические законы. Человек, который таким образом может быть инспирирован, обладает эфирным телом, позволить которому раствориться [после смерти] противоречило бы спиритуальной экономии. Это эфирное тело было сохранено и относительно короткое время спустя появилось вновь. Оно было применено, будучи воткано в одну личность, равным образом осуществившую большое дело. Оно было воткано в ту личность, которая подрастала в совсем далеком крестьянском дворе России, сбежала от родителей и направилась в Москву. Уже скоро у этого человека развивается высокая одаренность, и он быстро в школах России и Германии проходит все то, что могло его возвести, так сказать, на вершины культуры своего времени. Ему надо было лишь наверстать то, что произошло на земле после того, как он, будучи Галилеем, умер. И тогда тот же самый человек становится основателем всей классической литературы в России. Будто из ничего он творит эти свои сочинения. Но не только это. Он становится также великим инициатором во всех областях механики, физической и химической отраслей науки. Это Михаил Ломоносов, сумевший осуществить свое реформаторское дело исключительно благодаря тому, что в него было воткано эфирное тело Галилея. Когда мы видим, что в конце XVII века Галилей умирает, а в начале XVIII века с тем же самым эфирным телом рождается Михаил Ломоносов, то мы видим одно из тех интимных перевоплощений, когда перевоплощается иной, нежели Я, член человеческого существа.

10.

Декларация императора Петра III от 12/23 февраля 1762 г. о выходе России из Семилетней войны.
Из лекции 19 июня 1917 г. в Берлине. GА 176.

...Сегодня людям не приходит в голову изучать реальные вещи. Сегодня люди не ощущают ничего стоящего там, где выступают реальные вещи. Один из наших друзей попытался связать то, что я писал в моих книгах о Гете, с тем, что я здесь однажды излагал о человеческих и космических мыслях. Он сделал из этого русскую книгу, своеобразную русскую книгу. Книга уже издана. Я убежден, что ее будут весьма много читать в определенном слое населения в России. Будь она переведена на немецкий или на другие европейские языки, люди нашли бы ее смертельно скучной, так как у нас нет понимания тех тонко очерченных понятий, я бы сказал, чудесной филигранной работы с понятиями, которая поражает именно в этой книге. Совершенно удивительно, как в развивающемся русском характере возникает нечто совершенно иное, чем в остальной Европе; как там мистика и интеллектуальность не живут, как в остальной Европе, раздельно, но как там выявляется мистическая натура, которая сама по себе действует интеллектуалистично, и интеллектуальность, которая не остается без мистической основы; как там возникает нечто новое: интеллектуальность, которая одновременно есть мистика, и мистика, которая одновременно есть интеллектуальность, но уже весьма развитая. Этому нет ни малейшего понимания, и все-таки это то, что сейчас живет еще совершенно скрыто в восточном хаосе, ибо оно выявляется во всем своеобразии, на которое я указал парой этих штрихов. Чтобы понимать эти вещи, надо иметь именно чувство реальности представлений, реальности идей. А усваивать это ощущение, это чувство реальности идей сегодня более чем что-либо необходимо. Иначе постоянно, снова и снова будут выдвигать абстрактные политические программы, произносить красивые политические речи в пользу того, что действительно могло бы быть творческим, но в действительности творческим не может стать; иначе не смогут ощущать те моменты в истории, которые могли бы быть весьма поучительными, в которых, если их действительно проследить, проступает нечто такое, что могло бы быть чрезвычайно поучительным и для настоящего.

Я хочу привести вам тому пример, и весьма характерный. Перед теми, кто, я бы сказал, бьется над загадками современности, вновь и вновь всплывает середина восемнадцатого века, именно шестидесятые годы восемнадцатого века. Ибо там также находятся примечательные импульсы европейского развития, которые, если их постараться понять, окажутся весьма поучительными для нашего настоящего.

Вы знаете, что в то время положение вещей в Европе было таково, — это было время Семилетней войны, — что Англия и Франция далеко разошлись друг с другом, причем — в отношении Северной Америки; что Англия и Пруссия находились в союзе друг с другом, Франция же со своей стороны — в союзе с Австрией, и что в России, пока там царствовала русская царица Елизавета, господствовало абсолютно враждебное настроение в отношении Пруссии, так что можно говорить о союзе России, Франции и Австрии против Пруссии и Англии. Это создало обстановку, которая по сравнению с нынешней была, можно сказать, вещью en miniature, но для того времени являла собой нечто схожее с [современным] европейским хаосом. Особенно начало шестидесятых годов, — если вы вникнете в обстановку, — было не столь уж непохоже на наш 1917 год. Здесь я хотел бы привести кое-что примечательное.

Это было, я полагаю, 5 января, когда умерла царица Елизавета. Как говорят историки, она окончила жизнь, в течение которой была лишь в редких случаях трезвой, ибо большую часть своей жизни она была пьяна, — так говорит история. Царица Елизавета умерла, и тогда право возложить корону на свою главу досталось ее племяннику. Странная личность принимала царское достоинство 5 января 1762 года — при знаках отличия Преображенского полка, в зеленом мундире с красным воротником и красными отворотами, в камзоле палевого цвета, палевого цвета штанах, в штиблетах, достигавших колен (так как ходить, не сгибая колени, он привык уже будучи великим князем, ибо ему представлялось исполненным большого достоинства ходить с негнущимися коленями), длинной косой, двумя напудренными буклями, в шляпе с загнутыми краями и с настоящей палкой, которую он носил при себе как символ. Вы знаете, что его супругой была Екатерина2. Он наследовал царскую корону. История изображает его незрелым молодым человеком. Чрезвычайно трудно выяснить, что это была за личность. В высшей степени вероятно, что он действительно был личностью совершенно незрелой, почти слабоумной. Он, стало быть, принял царское достоинство в важнейший момент европейского развития. При нем была та женщина, которая еще семилетней девочкой написала в своем дневнике, что она не желала бы ничего так страстно, как сделаться самодержавной правительницей России, которая мечтала стать самодержицей, которая будто гордилась тем, что никогда не нуждалась в том, чтобы действительно иметь среди своего потомства ребенка от своего царственного мужа.

Итак, ситуация была на тот момент такова, что шла продолжительная война и все народы жаждали мира или во всяком случае чувствовали, что мир был бы для них благословением, но мир не наступал.

И вот, уже после того, как слабоумный, как его называют, Петр III вступил на престол, в феврале появился обращенный к другим европейским державам русский манифест. Он знаменателен, и потому я хочу прочитать его вам в переводе дословно. Манифест этот был направлен к посланникам Австрии, Франции, Швеции и Саксонии [в Петербурге] (курфюршество Саксония тогда было соединено с Польшей):

«Его императорское величество, благополучно вступив на престол своих предков и почитая за первый свой долг распространить и умножить благополучие своих подданных, изволит видеть с отменным сожалением, что пламя нынешней войны, продолжающейся уже шесть лет, к общей невыгоде всех держав принимающих в ней участие, не только не прекращается, но все сильнее разгорается к вящему бедствию всех народов, и что род человеческий подвергается тем сильнейшим бедствиям, что судьба войны, исполненная до сего времени колебаний, не менее им подвергаться может и в будущем; а потому его величество, сострадая по своему человеколюбию о пролитии стольких невинных кровей и желая остановить толикое зло, счел за нужное декларировать дворам, в союзе с Россией находящимся, что, — поставляя превыше всех соображений первейший закон, коим Всевышний повелевает монархам пещись о соблюдении народов, кои им поручены, — намеревается доставить мир своему государству, для коего он так нужен и в то же время так драгоценен, и содействовать всеми от него зависящими мерами к восстановлению такового же мира во всей Европе. В этих именно соображениях его императорское величество расположен пожертвовать всеми завоеваниями, сделанными во время настоящей войны российскими войсками, в уверенности, что в возврат того, союзные дворы предпочтут равномерно возвращение тишины и спокойствия выгодам, кои они могли бы ожидать от войны и которых, однако, они инако приобресть не могут, как лишь дальнейшим пролитием человеческой крови; и посему его императорское величество им советует с наилучшим намерением употребить и со своей стороны все удобовозможные старания к выполнению толь высокого и полезного дела. Санкт-Петербург, 23 февраля 1762 г.»

Я хотел бы спросить, возможно ли сегодня действительное чувство того, что этот манифест конкретен насколько только возможно, что он порожден непосредственно самой действительностью? Это надо почувствовать! Вышедший непосредственно из действительности манифест! Когда же читаешь ноты, последовавшие в ответ на этот манифест, то читаешь декларации примерно в том же стиле, в каком были выдержаны последние ноты Антанты, ноты Вудро Вильсона в особенности и среди них новейшая нота Вудро Вильсона, которые ведь я все характеризовал в том, что касается их сорта. Все абстрактно, абстрактно, абстрактно! Ничего реального! А там, где 23 февраля 1762 года по новому стилю было написано то, что я вам только что прочитал, там — несмотря на то, что царь был таков, как я только что описал — царило нечто совершенно своеобразное. Там должна была быть какая-то сила, которая могла создать что-то подобное, сила, у которой было чувство реальности. Ибо после того, как в ответ поступили другие, абстрактные декларации, содержащие всякие такие вещи, — сегодня их называют «мир без аннексий», «право народов на самоопределение» и как там еще все эти абстракции зовутся, — после того как все эти декларации в свою очередь дошли до России, тогда от Петра, от этого слабоумного пришел ответ, который русский посланник князь Голицын вручил венскому двору 9 апреля. Выслушайте эту декларацию! В ней говорится:

«Обычная уже со времен императора Петра I дружба между российским императорским и прусским королевским дворами в последние годы вследствие чисто случайных обстоятельств и изменений в системе Европы испытала потрясения. Так как разразившаяся от сего война не может ни продолжаться вечно, ни заставить пренебречь выгодами дружбы с державой, которая многие годы полезным союзником была и еще в будущем быть может, Его российское императорское величество приняло за руководство себе заключить с королем Пруссии не только долговременный мир, но и но велению своего интереса трактат о дальнейшем альянсе».

И теперь, пожалуйста, слушайте невероятно гениальное, что за этим следует:

«Причины, которые Его российское императорское величество имеет к ускорению такового, не нуждаются в пространном объяснении, ибо от нескончаемых превратностей войны и различных связанных с ними  намерений нельзя ждать такого всеобщего мира, каким был мир Вестфальский, тем более того, чтобы он оказался прочным. При Вестфальском мире надобно было за каждым утвердить приобретенные уже владения, а теперь дело идет о претензиях, родившихся лишь из самой войны и не легко согласуемых, так как при начале войны думали больше о том, чтобы привлечь в нее как можно больше держав, нежели о том, куда приведет множество столь наскоро заключенных трактатов и обязательств».

Невозможно себе представить более гениального правительственного документа. Подумайте, кто бы сегодня в состоянии был понять, что дело идет о притязаниях, возникших лишь во время этой войны!

«Российский императорский двор один только всегда настаивал на необходимости сначала согласовать столь различные интересы и требования прежде чем был бы созван генеральный конгресс. Кажется, что Венский двор это понимает, почему он, прямо не отвечая на изъявления российского императорского двора, лишь коротко ссылается на принятые к его выгоде договоренности и, обходя молчанием прочие притязания, ожидал бы всего от возможных успехов [своего] оружия...

Возгоревшаяся с тех пор между Англией и Испанией война увеличивает всеобщее бедствие и не дает средств к остановке войны в Германии, хотя бы Англия вся и обратилась на войну на море. Швеция, без всякой для себя пользы и надежды, даже с потерей собственной своей славы истощенная, кажется, не смеет ни продолжать войну, ни окончить ее. Ввиду того, что участвующие в настоящей войне дворы, кажется, только выжидают, кто сделает первый и решающий шаг к достижению мира, и Его российское императорское величество из одного только сострадания и принимая во внимание дружелюбие, оказанное ему Его величеством королем Пруссии, одно было бы к тому способно, то ему и надобно сделать упомянутый шаг и тем скорее, что оно таковой свой образ мыслей тотчас по вступлении на престол всем дворам поверило 23 февраля».

Мир был заключен, и притом вследствие того, что было вызвано этим конкретным, реалистическим документом. Но необходимо развивать чувство относительно того, что нам преподносит история, чувство относительно идей и представлений, которые не могут войти в действительность, и чувство таких идей и представлений, которые взяты из действительности, а потому и могут нести действительность. Не следует думать, что слова — это всегда только слова, слова могут быть и делами, но они должны быть несомы действительностью. Необходимо убедиться, что в настоящее время мы проходим через кризис, что нам надо заново обрести контакт с действительностью.

11.

Духоборцы.
Из записи лекции 8 октября 1905 г. в Берлине. GA 93а.

...Человек до некоторой степени свободен, произволен в своих действиях. Но люди взаимодействуют не гармонично, поэтому различные силы, исходящие от людей, должны гармонично упорядочиваться. Должен возникать общий эффект из того, что делают люди. Этот общий эффект должен использоваться во благо мира. Существа, вызывающие этот общий эффект, суть дэвы. Они регулируют также коллективную карму. В то мгновение, когда люди объединяются для какой-либо общей цели, они создают общественную карму, которая их связывает и сводит вместе, влечет за собой нити общественной кармы.

Так, в России была секта духоборцев (борцов за дух), обладавших глубокой религиозностью. У них были теософские учения в наивной, но прекрасной форме. Эти люди были изгнаны, и внешне они ныне не имеют уже заметного влияния. Материалисты скажут: какая у них могла быть цель? ведь духоборцы исчезли! — Однако, все, кто был соединен в духоборческой секте, будут в их новом воплощении держаться друг друга благодаря их общей связи, чтобы излить в человечество то, чему они научились. Так группы, в которые собираются люди, действуют в последующих инкарнациях на человечество. Тогда идея, которой они жили, вновь течет в мир. Тогда ту же самую идею в более глубокой форме снова встречают в одной из таких групп.

12.

Истоки славянофильства и панславизма.
Из лекции 15 марта 1916 г. в Штутгарте. GА 174b.

...В моей книге «Мысли военного времени» я, — насколько это возможно, чтобы быть понятым при выступлении в печати, хоть оно и было мало понято, — обратил внимание на некоторые течения, существующие на Востоке и Западе. Эти течения, скажем, к примеру, восточное течение, славянофильство, на которое я указал в названной книге, имеют гораздо более глубокие корни. Уже в конце XVIII века и особенно в конце XIX века, но уже и десятилетиями прежде, особенно большое влияние на русскую духовную жизнь оказывали западные масонские ордена; они переносили туда, прививали там то, что должно было там всплыть. И славянофилы и панслависты — это во многих отношениях действительно всходы того, что там насаждали многие из этих масонских орденов. Под маской, под покровом церемоний людям сначала, так сказать, затуманивали головы, проделывали перед ними всякие штуки, чтобы они затем могли получить склонность к определенным планам. А что за вещи вынашивались на Востоке Европы с этой западной стороны, человечество удостоверится, когда место военных событий займут другие события...

Из лекции 18 марта 1916 г. в Мюнхене. GA 174а.

...Эти западноевропейские ордена с начала XIX века имели своих посланцев в России. Люди будут говорить, что масонский орден и подобные ему не были терпимы в России. — Тем больше расцветали они под покровом тайны и тем более значительны были их плоды, и тот, кто будет изучать историю славянофилов и панславизма, должен будет искать их истоки в русских тайных союзах. Когда кого-нибудь уличали, его отправляли куда-нибудь или расстреливали; но имело место то, что охарактеризованный вам западноевропейский оккультизм был связан с русской духовной жизнью.

Из лекции 9 мая 1915 г. в Вене. GA 159/160.

...Разве мы не видим, — можно было бы сказать теперь, — как на Востоке Европы раздавались слова, которые служили словно сигналом и должны были действовать так, будто культура Восточной Европы должна начаться теперь, распространиться на неполноценную Западную Европу, затопить ее? Разве мы не видим, как выступали славянофилы, панслависты, особенно в лице таких умов, как Достоевский и подобные ему, как панславизм выступал с особыми пунктами своей программы, где говорилось: вы, западноевропейцы, ваша культура прогнила, она должна быть заменена культурой Восточной Европы. Была выстроена целая теория, вершиной которой было: на Западе все прогнило и должно быть заменено свежими силами Востока; у нас добрая православная религия, которую мы не приобретали борьбой, а приняли наподобие парящего над людьми облака Духа народа, и прочее. — Выстраивались остроумные теории, вполне остроумные теории о том, что уже теперь могли бы осуществиться основные принципы, устремления древнего славянства, что уже теперь истина с Востока должна распространиться на Среднюю и Западную Европу. Я говорил, что отдельный человек может возвышаться над своим народом. Таким человеком был в определенной области и Соловьев, великий русский философ. Хоть у него и в каждой строке видно, что это пишет русский человек, тем не менее он все-таки стоит над своим народом. В первое время своей жизни Соловьев был панславистом. Но он подробнее занялся тем, что панслависты и славянофилы выдвигали как свою народную философию, народное мировоззрение. И что же открыл Соловьев, который сам был русский? Он спрашивал себя: действительно ли уже в настоящее время существует то, что представляет русский дух? может быть, оно уже содержалось у тех, кто представлял панславизм, кто представлял славянофильство?

—
И посмотрите, он не успокоился, пока не пришел к правильному выводу. Что же он обнаружил? Он перепроверил все утверждения славянофилов, к которым он прежде принадлежал, он добрался до их сути и обнаружил, что большая часть их мыслительных форм, их утверждений, устремлений взята у друга иезуитов французского философа де Местра и что в мировоззренческой области он является великим учителем славянофилов. Соловьев сам доказал, что славянофильство выросло не на собственной почве, но ведет происхождение от де Местра. Но он доказал еще большее. Он откопал давно забытую немецкую книгу XIX века, которой в Германии не знает ни один человек. Целые куски из нее были списаны славянофилами в их трудах. Что же это за своеобразное явление? Полагают, что с Востока приходит то, что и должно происходить с Востока, а на самом деле это чисто западный импорт. Это попало туда с Запада, а затем было вновь отправлено западным людям. Западные люди знакомятся с их же собственными мыслеформами, потому что собственных мыслеформ на Востоке еще не существует.

13.

Ф.М. Достоевский (1821-1881.)
Из лекции 13 февраля 1916 г. в Берлине. GA 167.

...Бывает, что кто-нибудь встречает четырех человек, скажем, поставленных как-либо друг возле друга их кармой. Если четыре человека поставлены друг возле друга, то можно понять, каким образом они приведены кармой в определенное отношение друг к другу, но также и то, каким образом протекает поток кармы в движении мира и каким образом эти люди хотели поставить себя в мире благодаря их карме.

С нынешних точек зрения никогда нельзя будет понять чего-либо, если люди не будут в состоянии видеть такие кармические взаимодействия в мире.

Возьмите четырех братьев — Дмитрия, Ивана, Алешу Карамазова и Смердякова — в «Братьях Карамазовых» Достоевского. Если вы умеете видеть очами души, вы увидите в этих четырех братьях Карамазовых действительно четыре типа, которые вы сможете понять, только поняв, как они были соединены их кармой. Тогда вы узнаете: поток кармы вносит в мир четырех братьев так, что им приходится стать сыновьями типичного современного негодяя, из самой трясины общества. Эти четверо братьев его сыновья. Они появляются на свет, избрав себе именно эту карму. Но они поставлены также один возле другого, так что видишь, что они отличаются друг от друга. Их можно понять, только зная, что в одном, в Дмитрии Карамазове перевешивает «Я»; во втором, в Алеше Карамазове перевешивает астральное тело; у третьего, у Ивана Карамазова перевешивает эфирное тело; у четвертого, у Смердякова, совершенно перевешивает физическое тело. Свет жизнепонимания падает на четырех братьев, если смотреть на них с этой точки зрения... Но что в этом понимает Достоевский? Не что иное, как то, что этих четырех братьев он выставляет в качестве сыновей типичного спившегося негодяя из современной разлагающейся среды. — Первого, Дмитрия, — как сына наполовину авантюрной, наполовину истеричной особы, которая сойдясь сперва со спившимся стариком Карамазовым, бьет его, а под конец не выдерживает и уходит, оставляя его с сыном, старшим Дмитрием. Все сводится только к наследственности, полученной от спившегося и избиваемого лица, все представлено, я бы сказал, так, что создается впечатление: художник описывает как современный психиатр, взирающий на самые грубые проявления принципа наследственности и не имеющий понятия о духовных сторонах, показывающий нам «наследственный порок», — эту выдумку простаков в современной научной среде. — Далее мы видим двух следующих сыновей — Ивана и Алешу. Они от другой жены, ибо у этих двух сыновей «груз наследственности» должен действовать, разумеется, иначе. Они были от так называемой кликуши Лизаветы, потому что она была истеричкой не наполовину, а вполне и постоянно кликушествовала. Если прежняя избивала пропойцу, то теперь старый пьяница сам бьет кликушу. Четвертый сын, у которого преобладает все, что имеется в физическом теле, это Смердяков, своего рода смесь мудрого, скромного человека и идиота, совершенно слабоумного, но отчасти весьма умного человека. Он тоже сын старого пьяницы, типичного негодяя и немой женщины, бродящей по окрестностям, деревенской дурочки, прозванной Лизаветой Смердящей, изнасилованной старым пьяницей. Она умирает в родах. Конечно, никто не знает, что это его сын. Смердяков остается в доме. И тут между этими лицами разыгрываются все сцены, которые должны разыграться. Дмитрий делается, разумеется, из-за «груза наследственности», человеком, у которого волнуется, бушует и гонит его дальше но жизни совершенно подсознательное «Я», и он бессознательно, в беспамятстве мечется по жизни. Он обрисован так, что имеешь дело, в сущности, не со здоровым, духовным, а с истерическим искусством. Однако это вытекает из естественного развития современной действительности, той действительности, которая не хочет получать влияние и быть оплодотворенной тем, что может прийти от духовного мировоззрения. Все, что не знает толком, чего оно хочет, смутные инстинкты, которые могут одинаково развиться в настоящую мистику и в крайнюю преступность, — ведь при господстве бессознательного переход от одного к другому легок, — все это как бы дает Достоевский в Дмитрии Ивановиче Карамазове. Он хочет описать русского, ибо он хочет всегда описывать подлинно русское.

Другой сын, следующий, Иван, — западник. Западниками называют тех, кто ближе знаком с культурой Запада. В то время как Дмитрий ничего не знает о западной культуре и действует целиком из русских инстинктов, Иван побывал в Париже, многое изучил, спорит с людьми, — таким хочет его нам показать Достоевский, — полон идей западного материалистического мировоззрения, но на русский лад. Он спорит об этом с людьми, примешивая ко всем идеям современной духовной культуры туман инстинктов. Он спорит, следует или не следует быть атеистом, можно ли, или нельзя допустить существование Бога. Затем он приходит к тому, что Бога допустить все-таки можно! Да, Бога я признаю, — он выступает, наконец, за допущение Бога, — но не могу принять мира! Если уж я и признаю Бога, то мир этот, каким он является, каким предстает перед нами, не может быть создан Богом. Я признаю Бога, но не признаю мира! — Так идут эти рассуждения.

Третий, Алеша, рано становится монахом. Это тот, у кого перевешивает астральное тело. Но нам указывается, что и в нем действуют всевозможные инстинкты, также и в мистике, которая у него развивается, и что, в сущности, до того, чтобы стать мистиком, он доходит благодаря тем же инстинктам, благодаря которым его старший брат, но только от другой матери, Дмитрий, является, собственно, натурой с предрасположением к преступлению, — только у него [Алеши] она иначе развита. Склонность к преступлению — это только особое развитие тех же инстинктов, которые вызывают, с другой стороны, молитвенный склад и веру в пронизывающую весь мир божественную любовь, ибо и то и другое происходит из низшего, из низших инстинктов человеческой природы и только по-разному развивается.

Конечно, нельзя ничего возразить против этого, а также против выведения в искусстве подобных фигур, ибо все, что существует в действительности, может стать предметом искусства. Но дело в том, «как», а не в том «что». Против изображения подобных фигур нечего возразить, но они должны быть проникнуты духовным. Благодаря своеобразным отношениям, о которых я часто здесь говорил, особенно в связи с русской культурой, именно в Достоевском выразилось то, во что развитие человечества должно превратиться, если в русской жизни спиритуальность будет царить только благодаря продолжающемуся развитию природных отношений, которые я недавно противопоставлял спиритуальным отношениям. Ведь Достоевский был с самого начала воплощенным ненавистником немцев и инстинктивно сделал своей задачей не давать вливаться в свою душу ничему из западноевропейской культуры; он хотел в чаду постигать мировые образы, проходившие перед ним, старательно избегал видеть что-либо спиритуальное в волнах физических людей, несомых перед его душой, и вместо того, чтобы постигать эти фигуры из глубины души, выводил их из подоснов своей чисто физической природы, которая у него самого была болезненна. А затем это воздействовало на людей, которые забывали о возможности подъема к духу. Это действовало на людей, ибо природа того их, я бы сказал, болезненного кипения и клокотания, которое происходит в их внутренностях, была еще в состоянии преобразиться в искусство при исключении всего духовного. Это действовало. Иначе бы, конечно, простое описание было лишь описанием, безвкусным и натянутым. А происходя из подсознания, действующего болезненно, истерически, оно становиться интересным, даже во многих отношениях интересным, особенно же благодаря той парадоксальности, которая получается, когда без единой искры спи-ритуальной жизни, я бы сказал, душой (mit Gemüt) предаются одному физическому бытию.

Но в «Братьев Карамазовых» введен примечательный эпизод с Великим инквизитором, изображенным так, что перед ним предстает перевоплотившийся Христос, так что Великому инквизитору, — а дело представлено так, что эту новеллу написал Иван Карамазов и она вводится в «Братьев Карамазовых», — этому настоящему представителю правоверного христианства своего времени, ибо он ведает, что действует и живет в христианстве его времени, встречается перевоплощенный Христос. Представьте себе настоящего представителя христианства, настоящего мужа правоверия стоящим перед перевоплощенным Христом. Что же еще может сделать он, Великий инквизитор, представляющий «правильное» христианство, как не велеть заключить в тюрьму перевоплощенного Христа! Это он делает во-первых. Затем он должен произвести следствие, он должен Его допросить. Оказывается, что Великий инквизитор, который представляет собой правильную религию и знает, что надобно христианству в наше время, понимает, что это вернулся Христос. И он говорит: да, ты, пожалуй, Христос, — я могу изложить это только приблизительно, — но ты теперь не должен вмешиваться в дела христианства, которые представляем мы, ты теперь в нем ничего не понимаешь. То, что ты совершил, — дало ли оно людям что-либо, что сделало бы их счастливыми? Нам пришлось создавать нечто правильное из того, что ты так односторонне, так непрактично принес людям. Если бы только среди людей распространилось твое христианство, то люди не нашли бы в нем того блага, которое принесли им мы. Ибо когда людям действительно хотят принести благо, необходимо учение, которое действует на них. Ты думал, что учение тоже должно быть истинно. Но такими вещами от людей ничего не добьешься. Дело в том, чтобы люди веровали в учение, но чтобы оно давалось им так, что они были вынуждены в него веровать. Мы учредили авторитет.

Да, не оставалось ничего иного, как предать перевоплощенного Христа инквизиции. Ибо в христианстве, представляемом Великим инквизитором, Христос, — если бы ему пришлось злополучным образом вновь воплотиться, — не нужен, не правда ли? Это грандиозная идея, еще более грандиозно выраженная. Но она помещена в произведение, являющееся истерическим воспроизведением действительности, и при этом не выступает ничего из тех великих импульсов, которые проходят через исторические события, и совсем ничего не представлено в образах у Достоевского от какой-либо спиритуальности, а выступает только внешняя видимость перевоплощенного Христа, которого раздавливает Великий инквизитор.

Из лекции 26 января 1915 г. в Берлине. GА 157.

...Я, конечно, не хочу умалять Достоевского, однако то, что он нам преподносит, есть — при всем его величии — совершенно нервное, дерганое искусство. Такое нервное искусство появилось бы, если бы поток материализма, — а искусство Достоевского, хоть это и «психология», материалистично, — продолжал течь дальше.

Из статьи «Читатель и критик» (1899). GA 32.

...В сущности, характерная черта всей нашей духовной жизни, отражающаяся также в том, что мы предпочитаем читать, заключается в том, что многие наши современники гораздо больше, нежели то было в каком-либо ином поколении, живут нервами... Что именно заключено в книге, имеет меньше значения, нежели возбуждение, в которое впадают благодаря всяким стилистическим ароматам, не имеющим отношения к сути дела... Ницше читают не для того, чтобы за ним последовать на высоты его идей, но чтобы прийти в возбужденное состояние от возбуждающих приемов его стиля. Я также думаю, что Достоевский своей славой обязан не глубокой психологии своих героев, а тем «таинственностям», которые начинают действовать еще до того, как достигнут мозга. Две вещи должен сегодня иметь писатель. Если он хочет иметь большое влияние — он должен усыплять ум наркотическими средствами и возбуждать тело всякими раздражителями...

14.
Вл. Соловьев (1853-1900).
«Владимир Соловьев — посредник между Западом и Востоком».

Статья в еженедельнике «Гетеанум» от 1 января 1922 г. GA 36.

Решение издательства «Грядущий день» в Штутгарте представить общественности в немецком переводе труды русского философа Владимира Соловьева отвечает потребностям современной духовной жизни. Из богатого наследия Соловьева недавно вышли в свет «Двенадцать чтений о богочеловечестве» в переводе Гарри Кёлер (Штутгарт, 1921).

Жизнь Соловьева приходится на вторую половину девятнадцатого века, его труды — на его конец. В размышлениях Соловьева наглядно проявляется восточно-европейский образ мыслей в его суждениях о глубочайших вопросах человеческого бытия, в его отношении к жизненным вопросам своего времени. Соловьев — это личность, основательно разбирающаяся в складе мышления, присущем западно- и среднеевропейским миропониманиям. Он пользуется мыслительными формами, при помощи которых высказываются также Милль, Бергсон, Бутру, Вундт. И все-таки он говорит совершенно иначе, чем все они. Он пользуется этими мыслительными формами как языком; но внутреннее существо человека он являет, исходя из иного духа. Он показывает, что в Восточной Европе живет еще многое из того духа, который при начале христианского развития был духом других областей Европы, но который там полностью преобразился. То, о чем Запад может узнавать только из истории, на Востоке является непосредственной жизнью.

Соловьев говорит так, что чувствуется, что в некотором роде вновь оживает то, как спорили о соединении Существа Христа с человеком Иисусом из Назарета христианские мыслители до четвертого века. Говорить об этих вещах так, как это делает Соловьев, — для этого за-падно- и среднеевропейскому мышлению сегодня недостает способности суждения вообще.

В душе Соловьева отчетливо уживаются друг с другом два переживания: переживание Бога-Отца в природном и человеческом бытии и Бога-Сына, Христа как силы, освобождающей человеческую душу из природного бытия и включающей ее в истинное бытие Духа.

Современные среднеевропейские теологи уже не в состоянии различать эти два переживания. Их душа доходит лишь до переживания Отца, и из Евангелий они выводят лишь убеждение, что Христос Иисус был человеком, возвещавшим Божественного Отца. Для Соловьева Сын в своем божестве стоит рядом с Отцом. Человек принадлежит природе, как и все существа. Природа во всех своих существах — это результат действия Божества. Можно проникнуться этой мыслью и тогда взирать на Бога-Отца. Но нужно чувствовать: человек не смеет оставаться природой. Человек должен восстать из природы. Природа, если он не поднимается над ней, становится в нем греховной. Следуя путями, которыми душа идет в этом направлении, достигнешь регионов, где обретаешь Откровение Сына Божия в Евангелии. Душа Соловьева идет этими двумя путями. Он дает мировоззрение, намного возвышающееся над русско-православной религией, но являющееся вполне христиански-религиозным, хотя оно и проявляется в подлинно философском мышлении.

Философия у Соловьева гласит религиозно; религия у него становится философским мировоззрением. В европейской мысли подобное встречается еще только у Скота Эригены в девятом столетии, а позже уже нигде. Этот скотт, живший в стране франков, дал в своей книге «О разделении природы» общее воззрение на существо мира и человека, в котором на Западе живет еще нечто подобное тому, что дышит в мыслях и чувствах Соловьева. Но у Эригены видно, как из мировоззрения Запада уже исчезает тот элемент, который у Соловьева еще полон жизни. Он выступает перед душой европейского читателя из изложения Соловьева как воскресение духа первых столетий христианства.

Следует заметить, как начинает Соловьев одну статью о природе, смерти, грехе и благодати: «Два близкие между собою желания, как два невидимые крыла, поднимают душу человеческую над остальною природой: желание бессмертия и желание правды или нравственного совершенства. Одно без другого не имеет смысла. Бессмертная жизнь, отделенная от нравственного совершенства, не есть благо: мало быть бессмертным, — должно стать достаточным бессмертие чрез исполнение всякой правды; но также и совершенство, подверженное гибели и уничтожению, не есть истинное благо. Бессмертное существование вне правды и совершенства будет вечным мытарством, а праведность, лишенная бессмертия, будет вопиющей неправдой, безмерною обидой».

Из такого умонастроения говорит Соловьев. Оно придает его изложению восточный характер. Наше время нуждается в расширении духовного кругозора. Люди на всем земном шаре должны подойти ближе друг к другу. Соловьев — представитель европейского Востока. Он может послужить расширению духовной жизни Запада. Он сам врос в эту духовную жизнь способом своего изложения; но он вполне сохранил свою по-восточному чувствующую душу. Встретиться с ним — означает для западного человека обрести нечто, что открывает собой важные стороны человеческого существа, но не может быть найдено западно- и среднеевропейцем по крайней мере на тех путях, которые стали путями познания последних столетий.

Запад и Восток должны найти понимание друг друга. Знакомство с Соловьевым может дать Западу многое для приобретения такого понимания.

Из лекции 7 марта 1922 г. в Берлине. GA 81.

...Если мы теперь пойдем на восток, то мы будем иметь перед собой во Владимире Соловьеве человека, который как никакой другой философ призван все больше входить в содержание нашего собственного философского стремления, который должен стать столь важным для нас, если мы позволим действовать на нас его особым характерным чертам. В то же время мы видим в Соловьеве представителя того, что является европейски-восточным, но не азиатски-восточным образом мышления. Ведь Соловьев воспринял все европейское, но только развил его на свой особый восточный лад. Но что мы здесь видим развитым в качестве человеческого научного стремления? Здесь мы видим, что, собственно, тот образ мышления, который Запад ценит выше всего в Герберте Спенсере, является чем-то, на что Соловьев смотрит, в сущности, сверху вниз; чем он в лучшем случае, так сказать, иллюстрирует истины и понятия, которых он ищет. Напротив, то, что он излагает, есть сплошное переживание в самой духовности. Это более или менее смутная попытка сознательно пережить то, что Запад — опять-таки совершенно сознательно — отодвинул в область веры. И таким образом на Востоке мы встречаем изложение того, что может быть неопределенным образом пережито, что выглядит подобным одностороннему переживанию того, к чему хотел перекинуть мост от природного бытия Гегель.

Когда кто-либо, вышедший из среднеевропейского умственного развития, погружается в Соловьева, то поначалу он испытывает чрезвычайно неприятное чувство. Он ощущает нечто напоминающее ему какую-то туманную мистику, перевозбуждение в человеческой душевной жизни, которая не достигает таких понятий, которые полностью подтверждаются чем-либо внешне, но которые [у Соловьева] могут быть пережиты только внутренне. Он ощущает совершенно неопределенное мистическое переживание, но он также видит, что Соловьев вполне пользуется теми формами понятий и средств высказывания, которые мы знаем по Гегелю, Юму, Миллю, даже такими, как у Спенсера, — но только в качестве иллюстрации. Так что вполне можно сказать, что он не застревает в чем-то туманном, но что благодаря тому, как он научно рассуждает о религиозном содержании, как он его во всем ищет и философски развивает, это вполне может быть сопоставлено с западным развертыванием понятий и подвергнуто критике.

Таким образом, мы сегодня видим себя в такой ситуации: на Западе — стремление извлечь мировоззрение из естествознания, поставить на одну сторону естествознание, на другую сторону духовное, а в Середине — борьба с проблемой, наведение мостов между обоими [сторонами], и это в тех неопределенных выражениях, которыми пользовался Гегель: «Природа есть дух в собственном инобытии», «Дух есть понятие, когда оно вернулось к самому себе». Во всех этих запинающихся высказываниях заключен тот трагизм, что, только развивая абстрактные мысли, Гегель мог пережить то, к чему он, собственно, стремился. А на Востоке у Соловьева мы видим сохраняемым что-то вроде того, что отцы церкви могли говорить о философии прежде Никейского собора. Он полностью переносит нас назад в три первых столетия христианства на Западе. Так на Востоке мы имеем переживание духовного мира, которое еще не может воспарить к собственным понятийным формулировкам, которое нуждается в западных формулировках, которое пользуется западными понятиями для того, чтобы высказаться, и для которого формулировки остаются чем-то неопределенным, даже чем-то навязанным извне.

...Христианство действительно находится в начале своего действия. Оно будет все дальше проникать в души и все больше и больше облагораживать Я. Это чувствуют сегодня именно молодые нации. Они чувствуют, что должны следовать Христовой силе, что должны проникаться Христовой силой, если хотят пойти дальше.

Один из наших современников на Востоке, душеприказчик великого русского философа Соловьева, высказал следующее: «Христианство должно объединить нас как народ; иначе мы утратим наше Я и вместе с этим вообще возможность быть народом!» Значительные слова, изошедшие как бы из инстинктивного интереса к христианству. Но из них видно также, сколь необходимо, чтобы христианство проникло в глубины душ. Попробуйте разобраться в одном явлении, принадлежащем к самым крайним и показывающем нам, что даже самые возвышенные и благородные люди в самом внутреннем существе своей душевной жизни еще далеки от того, что однажды охватит их, когда христианство вольется в самые сокровенные мысли, в самые сокровенные мнения и чувства человека. Подумайте о Толстом и его действиях в последние десятилетия, когда он на свой лад пытается раскрыть подлинный смысл христианства. Глубочайшее уважение должны будут иметь к такому мыслителю именно на Западе, где длинными философскими рассуждениями пишутся целые библиотеки о том, о чем так значительно и мощно пишет Толстой в такой книге, как его «О жизни». У Толстого есть страницы, где элементарным образом изложены некоторые великие теософские истины, которые западноевропейский философ, конечно, не может так изложить, о которых он должен был бы написать по крайней мере много книг, потому что тут сказано нечто совершенно значительное. Сквозь это у Толстого звучит, можно сказать, нечто, что можно назвать Импульсом Христа. Погрузитесь в это его сочинение, и вы увидите, что его наполняет Импульс Христа. Возьмите теперь его великого современника, который интересен уже тем, что из всеобъемлющего философского мировоззрения он поднялся до границ такой поистине визионерской жизни, что смог в перспективе, так сказать, апокалиптически обозреть целую эпоху. Хотя видения и искажаются, потому что подоснова их неверна, Соловьев все-таки поднимается до некоторого визионерского лицезрения будущего. Он устанавливает перспективу будущего для двадцатого столетия. И вникнув в то, что он говорит, мы увидим великое и благородное, особенно в том, что относится к христианству. Но он говорит о Толстом как о враге христианства, как об Антихристе! — Так два человека сегодня в своих глубочайших мыслях могут думать, что они дают своему времени лучшее, могут действовать из сокровеннейших глубин души и все-таки — стоять друг перед другом без понимания, так что один является «анти» для другого! Сегодня совсем не думают, что для того, чтобы стала возможна внешняя гармония, стала возможна погруженная в любовь жизнь, Импульс Христа должен проникнуть в самую глубину, чтобы и человеческая любовь стала чем-то совсем иным, нежели это сегодня имеет место даже у самых благородных умов.

Из лекции 11 сентября 1917 г. в Берлине. GA 176.

...Дело не только в том, что западное мышление ничего не понимает в русской натуре, но и в том, что и те, кто на самом Востоке с помощью западного мышления хотят судить о русской натуре, ведущие деятели Востока сами не понимают русской натуры! Ибо в ней заложено нечто детское, нечто устремляющееся вперед. А в будущем оно придет к новому видению в духовном мире, придет к новому отношению к этому духовному миру, и это — противоположность великому, подготовившему нашу эпоху Лютеру. Наша эпоха глядит назад, она возвещает о том, что как сила действует в том, что лежит позади.

Здесь вы видите духовно нечто весьма своеобразное. Вы видите просто противоположность между Лютером и, например, тем, как русская революционная зрелость по-детски выступает у Соловьева. Мы видим здесь два противоположных полюса, нечто, относящееся друг к другу как север и юг, как положительное и отрицательное электричество; а если сравнивать с чем-нибудь абстрактным, — как два направления мыслей, которые не могут понять друг друга. Ибо то, как говорит Соловьев, показывает, как далек он от понимания Лютера; а если хочешь остаться при Лютере, то совершенно невозможно понять Соловьева. Но мы должны научиться расширять наш горизонт, чтобы позитивное уметь дополнять негативным.

О Соловьеве см. также «Вместо мифологии» в настоящем разделе.

15.
К.П. Победоносцев (1827-1907)
Из лекции 16 марта 1919 г. в Дорнахе. СА 189.

...И еще нечто иное составляет нездоровую черту нашего времени, — то, что в подсознании люди, собственно, уже достигли иного мышления, но из некоторого исторического упрямства подавляют это сидящее

в подсознании иное мышление и от этого испытывают месть с его стороны. Современное историческое развитие — это зачастую наказание упрямой человеческой натуры, которая подавляет то, что заключено в ее подосновах, и косно держится того, чего держалась столетиями.

Из истекшего, из отошедшего в прошлое периода следовало бы брать (для наглядности) не непоследовательных, удобных мыслителей, а последовательных, чтобы на них видеть, в чем именно заблуждались люди. Для отошедшего в прошлое периода характерны были не те мыслители, которые шли на всякие мелкие уступки, а те, которые твердо стояли на позициях старины. Когда однажды в австрийской верхней палате всякие абстрактные головы и прогрессисты говорили о прогрессе, либерализме и о том, каким образом следует преобразовать религию, чтобы она отвечала запросам Нового времени, короче — обо всем, что беспрерывно, непрестанно говорили добрые, бравые обыватели, от Гладстона и до бравых обывателей из континентальных парламентов, — то кардинал Раушер, духовное лицо, совершенно не современное, но твердо державшееся старины, возражал: католическая церковь не ведает никакого прогресса; то, что было верно однажды, будет оставаться верным всегда, а то, что по сравнению с ним ново и что добивается признания, не основано ни на чем. — Это был несовременный, но зато сам по себе вполне законченный ум старого склада. — Подобным же образом и Победоносцев, единственный, кто гениально, остроумно осудил всю западную культуру Нового времени, ибо она на его взгляд, в сущности, никуда не ведет, — она и не могла куда-либо вести. — Старый порядок, к которому привыкла современная буржуазия, можно было бы сохранить, только если бы люди думали, что мир устроен так, как думали кардинал Раушер и сам Победоносцев. И если бы мир действительно вооружали не глупостями Николая II, а твердыми принципами Победоносцева, — то нынешняя война, конечно же, не началась бы. Против этого можно сказать лишь одно: с помощью идей Победоносцева невозможно было бы осуществить ничего, потому что действительность избрала иной путь, нежели эти идеи. И дело теперь в том, чтобы следовать действительности, не делая уступок и не держась так, как держалось большинство умов во второй половине XIX века или даже в течение двух десятилетий XX века, а отваживаясь действительно мыслить нечто такое, что отличается от прежнего мышления так же, как в иную, негативную сторону опустошения мировой войны отличаются от того, что происходило прежде. На постигшем человечество ужасном несчастье, о котором все время говорят, что такого в истории еще не бывало, следовало бы научиться по меньшей мере улавливать мысли, о которых можно сказать: такого еще в предыдущей истории не было.

...Окидывая взглядом то, что выдвигалось в течение последних столетий от лица тех ведущих слоев, которые в конце концов превратились в так называемые буржуазные классы, нужно сказать: многое из того, что они преследовали, заслуживает высокой похвалы. Многое нельзя назвать иначе, как великим успехом общечеловеческой культуры, достигнутым к настоящему времени. Но что было неизбежно именно при этих успехах? Они по неизбежности вызвали то, что люди оказались втянуты в ужасное жизненное противоречие. Когда, с одной стороны, в Новое время явилась современная техника с необходимой своей принадлежностью в виде современного капитализма, а с другой — современное мировоззрение, движущееся параллельно капиталистическому и техническому развитию, то с необходимостью потребовалось распространение некоторой образованности. — Я должен буду высказать нечто весьма парадоксальное, но таковы уж истины, необходимые для нас ныне, что они звучат несколько парадоксально для мыслительных привычек Нового времени. Среди тех, кто делал выдающиеся высказывания, я знаю, собственно, только одного человека, который совершенно верно сказал о том, что следовало бы делать, если бы и дальше происходило так, как это делалось столетиями в этих ведущих руководящих кругах; я знаю одного человека, который сказал, что, собственно, должны были бы сделать эти ведущие, руководящие круги, будь они последовательны. Этот человек, — и парадокс состоит именно в этом, — глава Святейшего, как его называют в России, Синода, обер-прокурор Победоносцев. Есть одно произведение у этого человека, где он чрезвычайно убедительно и остроумно, решительно осуждает всякий парламентаризм Нового времени, решительно осуждает демократию, но прежде всего прессу западного мира. Победоносцев был достаточно прозорлив, чтобы понимать, что либо надо изгнать эти вещи, — парламентаризм, прессу, демократию, — либо люди придут к уничтожению того, что, по мнению руководящих, ведущих кругов, подобает Новому времени. Разумеется, для таких радикальных высказываний имел мужество только председательствующий в Святейшем Синоде. То, что жило в душах самых прогрессивно мыслящих людей из ведущих, руководящих кругов, было внутренне противоречиво. В сущности, оно противоречило уже изобретению книгопечатания. Невозможно было при помощи новых учреждений подводить широкие круги людей к собственному суждению, к разумному мышлению и продолжать действовать так, как действовали раньше. Это должно было с необходимостью привести к тому, к чему и привело, — к самоуничтожению культуры. Это с одной стороны. Если бы в самых широких кругах пришли к выводам, к которым пришел обер-прокурор Победоносцев, тогда там давно бы уже сказали себе: необходимо что-то иное, что-то совершенно иное, нежели то, чему мы дали возникнуть в ходе последних столетий. И это — с другой стороны. Я говорю не обвиняя, а только характеризуя. Глядя на высказывание обер-прокурора, хоть они и были на взгляд людей Нового времени вздором, можно было видеть необходимость решительного поворота. Ибо выстоять можно было, собственно, только думая так, как он. Вот парадокс, который можно высказать в одном отношении. Он стоит по одну сторону пропасти. Затем — пропасть, а по другую сторону от нее — наступающие пролетарии, те, что в течение последних столетий были призваны из иных слоев общества к машинам, на фабрики и притом так, что их жизнь была включена в опустошающий их души современный капитализм...

16.

Л.Н. Толстой (1828-1910).
Из лекции 27 сентября 1905 г. в Берлине. GА 93а.

...Прежде каждый, кто хотел достичь жизни во Христе, должен был вступить в мистерию. Физическое тело приводилось там [в мистериях древности] в летаргическое состояние, и лишь чистое жречество доставляло астральному телу то, чего недоставало его чистоте. То было посвящение.

Но благодаря тому, что в мир пришел Христос, совершилось то, что тот, кто чувствовал себя к Нему привлеченным, мог от Него получить замену [этого древнего рода посвящения]. Благодаря соединению с Христом всегда возможно содержать свое астральное тело настолько очищенным, что его можно без ущерба для мира отпечатать в своем эфирном теле. Если подумать над этим, то слова о заместительной искупительной Смерти приобретают совершенно иное значение. Это понималось под искупительной Смертью Христа. Смерть должен был претерпевать в мистериях каждый, кто хотел достигнуть очищения. А теперь Один претерпел ее за всех, так что мироисторическим посвящением была создана замена древнего посвящения. Христианством было сделано коллективным многое, что раньше не было коллективным. Деятельная сила выражается благодаря тому, что во внутреннем созерцании, благодаря истинной мистике, возможно общение с Христом. Это было вложено даже в язык. Первый христианский посвященный Европы, Ульфила, сам вложил в немецкий язык то, что человек в языке находит Я. Другие языки выражают это отношение к Я посредством особой формы глагола, например, на латыни ато, но немецкий язык добавляет сюда Я (ICH). Ich — этo J.Ch. = Jesus Christus. Это не случайно, это вложено в немецкий язык намеренно. Языки создавали посвященные. Как в санскрите имеется АУМ для обозначения Троицы, так мы для обозначения внутреннего существа человека имеем ICH. Тем самым был создан центр, благодаря которому мирские страсти могут превращаться в ритм. Они могут ритмизироваться посредством Я. Этот центр есть дословно Христос.

Все западные нации предаются деятельности, развивающей страсти. С Востока должен прийти импульс, приводящий их в состояние покоя. Предвестием этого является уже книга Толстого «О неделании». В деятельности Запада мы встречаем много хаоса. Он все возрастает. Спиритуальность Востока должна внести центр в хаос Запада. То, что долгое время практикуется как карма, переходит в мудрость. Мудрость — дочь кармы. Вся карма находит свое выражение в мудрости. Мудрец, достигший определенной ступени, называется Солнечным героем, потому что его внутреннее ритмизировано. Его жизнь — отражение Солнца, ритмически совершающего обход неба.

Из лекции 30 сентября 1905 г. в Берлине. GА 93а.

...Пятая подраса [культурный период] имеет задачей главным образом развитие Кама-Манаса. Манас можно найти во всем, что поставлено на службу человеческому духу. Однако ныне все это находится, в сущности, на службе Кама. Высочайшие достижения духа поставлены на службу Кама. Наша эпоха поставила высочайшие силы на службу этим потребностям, которые животное удовлетворяет и без этих достижений.

Но теперь должен развиваться уже и Буддхи-Манас. Человек должен учиться чему-то большему, чем говорение. Он должен соединять с говорением другую силу, которую мы находим в сочинениях Толстого. При этом дело не столько в том, что он говорит, сколько в том, что позади того, что он говорит, стоит элементарная сила, имеющая нечто от Буддхи-Манаса, который должен войти в нашу культуру. Сочинения Толстого действуют столь сильно потому, что в сознательном противопоставлении западноевропейской культуре содержат нечто новое, элементарное. Своего рода варварство, которое еще заключено в нем, будет позже изглажено. Толстой — это просто совсем маленькое орудие некоторой более высокой духовной силы, стоявшей также позади готского посвященного Ульфилы. Эта духовная сила пользуется Толстым как своим орудием.

Из лекции 24 июня 1908 г. в Нюрнберге. GА 104.

...Вы можете объективно сравнивать то, что достигнуто в области науки, философии на европейском Западе, с тем, что возникает на Востоке, скажем, у Толстого. Не требуется быть последователем Толстого, но одно истинно: в такой книге, как книга Толстого «О жизни», вы можете прочесть одну страницу, и если вы умеете читать, сравните это с целыми библиотеками в Западной Европе. И тогда вы можете сказать себе следующее: в Западной Европе духовную культуру творят посредством рассудка, собирают из деталей какие-нибудь вещи, которые должны сделать мир понятным. И в этом отношении западноевропейская культура достигла такого, что ни одна эпоха этого уже не превзойдет. Однако то, что могут сказать тридцать томов таких западноевропейских библиотек, вы иногда можете получить сжатым в десять строк, если вы понимаете такую книгу, как «О жизни» Толстого. В ней говорится с примитивной силой, но там несколько строк обладают ударной силой, равной тому, что на Западе собирается из деталей. Тут надо уметь судить о том, что исходит из глубины духа, что имеет спиритуальные подосновы, а что нет. Так же, как перезрелые культуры содержат нечто усыхающее, так восходящие культуры содержат в себе свежую жизнь и новую ударную силу. Ведь Толстой — это преждевременный цветок такой культуры, появившийся намного раньше, нежели было возможно развиться уже теперь. Поэтому он поражен всеми ошибками несвоевременного рождения. Все, что он высказывает в гротескном изображении некоторых западноевропейских вещей, что необоснованно, все, что он высказывает в глупых суждениях, показывает только, что великие явления имеют недостатки своих добродетелей, что великая разумность обладает глупостью своей мудрости.

Все это приводится лишь как симптом будущего, когда соединятся спиритуальность Востока и интеллектуальность Запада. Из этого соединения выйдет эпоха Филадельфии. В этом браке найдут себе место все, кто принимает в себя Импульс Христа Иисуса. Они составят великое братство, которое переживет великую войну, будет ненавидимо, претерпит всевозможные преследования, но даст основу доброй расы.

Из лекции 20 июня 1916 г. в Берлине. GА 169. (в лекции речь идет об оккультном значении двух столпов Соломонова храма в Иерусалиме).

...Мы действительно проходим через всю жизнь, как солнце через двенадцать знаков Зодиака. Мы вступаем в жизнь, когда наше сознание как бы восходит в области внешних чувств при одном Мировом столпе, и [оставляем ее, когда оно] заходит при другом Мировом столпе. Мы проходим мимо этих столпов, когда переходим из ночной стороны звездного неба на дневную сторону. На это же всегда старались указывать оккультные или символические общества, именуя столп рождения, мимо которого человек проходит, вступая в жизнь дневной стороны, столпом Иаким. В конечном счете вы должны искать этот столп в Небе. А то, что является внешним миром во время жизни между смертью и новым рождением, суть простертые по всему миру восприятия чувства осязания, когда мы не осязаем, но становимся осязаемы, когда мы чувствуем, как нас всюду касаются духовные существа, тогда как здесь мы сами касаемся другого. В жизни между смертью и новым рождением мы живем в движении, чувствуя это движение так, как чувствовало бы здесь в нас собственное движение кровяное тельце или мускул. В Макрокосмосе между смертью и новым рождением мы чувствуем себя движущимися, чувствуем равновесие, чувствуем себя в жизни целого. Здесь, на Земле наша жизнь заключена в границы нашей кожи, там же мы чувствуем себя в совокупной, во всеобщей жизни и чувствуем, что в любом положении приводим себя в равновесие. Здесь нас приводит в равновесие сила тяжести Земли и наша особая телесная конституция, и, как правило, мы ничего об этом не ведаем. Мы чувствуем равновесие в любое время в жизни между смертью и новым рождением. Это непосредственное ощущение, другая сторона душевной жизни. Человек вступает в земную жизнь через Иаким, уверяемый столпом Иаким: то, что находится вовне, в Макрокосмосе, теперь живет в тебе, теперь ты микрокосмос. Ибо слово «Иаким» гласит: в тебе — разлитое в мире Божественное.

Боас — другой столп: вступление в духовный мир через смерть. То, что охватывается словом Боас, означает приблизительно следующее: то, чего до сих пор я искал в себе, силу, я обрету излитым в весь мир и буду в нем жить. — Однако понять такие вещи можно, только проникая в них духовным познанием. В символических братствах они указываются символическим образом. В нашем пятом послеатлантическом периоде на них указывается скорее для того, чтобы они не совсем пропали для человечества, чтобы позже снова могли появиться люди, которые поймут то, что сохранено в слове.

Но, видите ли, все, что внешне проявляется в нашем мире, — это опять-таки отражение того, что имеется в Макрокосмосе. Как наша душевная жизнь — это микрокосмос в том смысле, в каком я вам указал, так и душевная жизнь человечества образована как бы из Макрокосмоса. И очень важно было для нашей эпохи получить в нашей истории как бы два отражения обоих столпов, о которых я сказал. Эти столпы представляют собой жизнь односторонне, ибо жизнь существует только в состоянии равновесия между ними. Ни Иаким не является жизнью, ибо Иаким — это переход от духовного к телу, ни Боас не является жизнью, ибо это переход от тела к духу. Дело в равновесии. А это люди понимают с трудом. Люди всегда ищут одной стороны, крайности, они не ищут равновесия. Поэтому и для нашего времени в самом деле воздвигнуты два столпа, но мы, если мы правильно понимаем наше время, должны проходить посередине; мы не должны превращать своей фантазией ни тот, ни другой столп в своего рода основную силу человечества, а проходить посередине! Мы должны действительно понимать то, что реально существует, а не предаваться той бездумной жизни, которой предается сегодняшний материализм. Если вы поищете столп Иаким, то вы найдете его в наше время; столп Иаким представлен в одном очень значительном человеке, который уже не живет ныне, уже умер, но столп этот существует, — он существует в толстовстве.

Подумайте, в лице Толстого выступил человек, в сущности, стремившийся отвратить всех людей от внешней жизни, целиком обратить их к внутренней, — в первый период нашего антропософского движения я говорил о Толстом, — он хотел полностью обратиться к тому, что происходит только внутри человека. То есть, Толстой не видел дух в его внешних проявлениях. Это была односторонность, особенно характерно высказывавшаяся передо мной, когда я, — это была одна из самых первых лекций тех самых первых лет, когда я здесь читал, —
говорил о Толстом. Еще тогда эта лекция была показана Толстому одной из дружественных сторон. Толстой понял первые две трети, но последнюю треть — нет, потому что там шла речь о реинкарнации и карме; этого он не понял. — Он представлял собой односторонность, полное погашение внешней жизни. Бесконечную скорбь ощущаешь от того, что он представляет собой такую односторонность! Стоит подумать о том чудовищном контрасте, какой существует между толстовскими воззрениями, которыми охвачена большая часть русской интеллигенции, и тем, что ныне докатывается оттуда в эти дни. О, это один из самых страшных контрастов, какие только можно себе представить. Это односторонность.

Другой, столп Боас, исторически тоже обнаруживается в наше время. Он тоже представляет собой односторонность. Это поиск духовности исключительно во внешнем мире. Это проявилось несколько десятилетий назад в Америке, где появился, я бы сказал, антипод Толстого в лице Кили, перед душой которого стоял идеал — сконструировать мотор, который бы приводился в движение не паром, не электричеством, а теми волнами, которые сам человек вызывает своим голосом, своей речью. Представьте себе мотор, устроенный подобным образом и приводимый в движение волнами, вызываемыми, например, речью или вообще тем, что человек может вызывать в своей душевной жизни. То был еще идеал и, слава Богу, что тогда это был идеал, ибо чем стала бы эта война, если бы тогда был осуществлен идеал этого Кили! Если он когда-нибудь осуществится, только тогда увидят, что значит совпадение колебаний во внешней моторной силе. Это другая односторонность. Это столп Боас. Проходить же необходимо между обоими.

В сохранившихся символах содержится очень многое. Наша эпоха призвана понять эти вещи, вникнуть в эти вещи. Контраст, который некогда будет ощутим между всем истинно духовным и тем, что придет с Запада, когда мотор Кили станет реальностью, будет совсем другим контрастом, нежели тот, который существует между воззрениями Толстого, и тем, что докатывается сейчас с Востока. Но далее говорить об этом нельзя!

Из лекции 8 ноября 1920 г. в Штутгарте. GA 197.

...Подобно тому, как в Кили с его мотором мы имеем, я бы сказал, еще совсем грубого, приблизительного механистического предшественника будущей культуры Запада, так в Толстом мы имеем выражение духовного одряхления Востока (des Ostens). Мы видим, как в Толстом до некоторой степени концентрированно выступает то, что некогда было великим и что теперь находится в полном упадке, что представляет интересный феномен, но для нас не имеет ни малейшего значения в современном смысле. Как многое было погашено событиями, начавшимися в 1914 году, так погашено и то, что в Толстом было последней вспышкой восточной дряхлости. О Толстом до войны еще можно было говорить как о чем-то современном. С войной это стало прошлым. Это не имеет никакого значения для современности. Это совершенно устарелое — говорить сегодня о Толстом как о чем-то имеющем значение для современности. И надо остерегаться всякого рода засматривания в сторону Востока, старого Востока и всего того, что в своего рода одряхлении в последний раз сконцентрировалось в таком человеке, как Толстой. Мы должны всецело стоять на почве той миссии, которая является миссией современности.

Из статьи «Граф Лев Толстой. „Что такое искусство?"» (1898). GА 30.

...Русский романист с тех пор, как вступил на путь моральной проповеди, потерял симпатии значительной части своих прежних почитателей. Содержание его морального учения вовсе не находится на высоте его художественных произведений. Чувствительная мораль, опирающаяся на отвлеченную человеческую любовь и сострадание и нацеленная на преодоление эгоизма — вот его содержание. Разбавленное христианство — наилучшее выражение, которое этому можно найти...

17.

Русская интеллигенция.
Из лекции 15 декабря 1918 г. в Дорнахе. GА 186.

...Своеобразие состоит в том, что у англоязычного населения интеллектуальность (Intelligenz)* инстинктивна. Она действует инстинктивно, это новый инстинкт, появившийся там в ходе развития человечества, инстинкт мыслить интеллектуально. То, что должна воспитать именно душа сознательная, интеллектуальность, практикуется англоязычным населением инстинктивно. Английское народное начало предрасположено к инстинктивному пользованию интеллектуальностью.

* Слово Intelligenz переводится здесь как «интеллект», «интеллектуальность» либо как «интеллигенция» в зависимости от того, что подсказывает контекст. Немецкое Intelligenz включает и то и другое сразу. — Прим. перев.

Русское население от англоязычного отличается, как северный полюс от южного, или, я бы даже сказал, — как северный полюс от экватора, — в том, что касается интеллектуального импульса. В Средней Европе, — на что я уже также указывал, — интеллектуальностью владеют не инстинктивно, а должны для нее воспитываться; она прививается воспитанием. Это великая, огромная разница. В Англии, в Америке интеллектуальность инстинктивна. Она имеет там все свойства инстинкта. В Средней Европе ничто из интеллектуальности человеку от рождения не свойственно, она должна прививаться воспитанием, она должна приобретаться в ходе развития человека. В России, — здесь я мог бы опереться на различные литературные данные, чтобы вы не думали, будто я конструирую эти вещи, — положение таково, что там спорят, что такое, собственно, интеллигентность (die Intelligenz). По указаниям, которые дают проницательные русские, то, что там называют интеллигентностью, есть что-то совсем другое, нежели то, что называют интеллектуальностью (Intelligenz) даже в Средней Европе, не говоря уже об Англии. В России интеллигентный человек — это не тот, кто что-либо изучал. Кого мы причисляем к интеллектуалам (zu den Intellektuellen)? Тех, кто что-либо изучал, что-либо усвоил, кто благодаря этому вышколил свое мышление. В Западной Европе и Америке это, как было сказано, врожденное свойство. Однако мы все-таки не можем позволить себе не причислить к интеллектуалам (zur Intelligenz) коммерсантов или чиновников или представителей какой-либо свободной профессии. Русский же человек от этого далек. Он так просто не отнесет какого-нибудь коммерсанта или чиновника или представителя какой-либо свободной профессии к интеллигентным людям (zu den intelligenten Menschen). Интеллигентный человек у русских должен быть человеком пробужденным, пришедшим к определенному самосознанию. Много изучившему чиновнику, умеющему судить о многих вещах, нет надобности быть пробужденным человеком. Рабочий, который размышляет о своей связи с общественным строем, пробужден в своем размышлении о своем положении в обществе, он интеллигентен. И весьма знаменательно, что слово «интеллигенция» (Intelligenz) там даже вынуждены применять в совершенно ином смысле. Ибо, вы видите, — в то время как на Западе интеллектуальность инстинктивна, врожденна, в Средней Европе она прививается или по крайней мере развивается, на Востоке к ней подходят как к чему-то, безусловно не врожденному, что не может быть привито или так просто развито, но что может быть вызвано из некоторых глубин души. Это совсем особенно подмечают некоторые члены партии так называемых кадетов, считающие, что именно эта вера в пробуждение составляет основание того, что, несмотря на все смирение, у русской интеллигенции можно наблюдать известное высокомерие, известную переоценку себя.

Интеллигенция в России занимает совершенно особое положение в развитии человечества. Если вы не дадите себя обмануть, если вы не предадитесь иллюзиям по отношению к внешним симптомам, а пойдете вглубь, тогда об этой русской интеллектуальности (Intelligenz), сколь бы незначительной она ни показалась вам у того или иного русского по вашим западным или среднеевропейским понятиям, — если вы не поддадитесь влиянию симптомов, а вникните в суть, то вы скажете себе: «она остерегается всего инстинктивного». — Она не должна, как полагает русский, позволять разъедать себя какому-либо человеческому инстинкту; но не следовало бы думать, будто и с помощью того, что прививается как интеллектуальность, можно достигнуть чего-либо особенного. Русский, — естественно, бессознательно, — хочет сберечь интеллектуальность, пока не придет шестой послеатлантический период, его период, чтобы этой интеллектуальностью не погружаться в инстинкты, а поднять интеллектуальность туда, где будет цвести Самодух. В то время как англоязычное население заставляет интеллектуальность погружаться в инстинкты, русский хочет именно от этого ее уберечь. Он не хочет предоставлять эту интеллектуальность инстинктам, он хочет о ней печься, сколь бы невелика она ни была сегодня, чтобы она осталась сбереженной для грядущей эпохи, когда Самодух, это чисто спиритуальное начало, будет пронизан этой интеллектуальностью.

Если эти вещи рассматривать по существу, тогда то, что в ином случае при непредвзятом суждении необходимо было бы раскритиковать в пух и прах, окажется все-таки заданным некоторой необходимостью в развитии человечества. Как было сказано, сами русские, проницательные русские, которые характеризуют эти вещи, совершенно верно полагают, что русская интеллигенция имеет в своем развитии две подосновы. Свою нынешнюю конфигурацию, свой характер русская интеллигенция получила благодаря тому, что русский человек, развивающийся в интеллигента, стремящийся стать пробужденным, прежде был угнетаем полицейской властью. Ему приходилось, доходя до мученичества, сопротивляться полицейской власти. Как было сказано, это, возможно, будут порицать, но об этом надо составить непредвзятое суждение. С одной стороны, специфический характер этой русской интеллектуальности, которая хочет себя сохранить ради будущего спиритуального импульса человечества, полностью обусловлен доводившим людей до мученичества полицейским гнетом. А с другой стороны, само собой разумеется, — и русские писатели это постоянно подчеркивают, —
русская интеллектуальность, поскольку она хочет сохранить себя для грядущих времен, является сегодня чем-то отчужденным от мира, чем-то, что не легко уживается с жизнью, что направлено на что-то иное, нежели то, что непосредственно пульсирует в мире. Так что и в этом отношении можно сказать, что русская душевная жизнь — это противоположность английской. Можно сказать: интеллигенция на Западе покровительствуема полицией, интеллигенция на Востоке полицией отвергаема. Одному может нравиться одно, другому — другое, но речь идет об установлении фактов. — Итак, на Западе интеллигенция покровительствуема. Своеобразный характер интеллектуальности должен вливаться во внешнюю жизнь, должен быть всюду внутри социальной жизни. Люди, исходя из своего интеллекта, должны участвовать в социальной структуре и так далее. В России, — безразлично, делает это царь или Ленин, — интеллигенция будет подавляться полицейскими мерами и будет подавляться еще долго. Быть может именно в том и состоит весь нерв ее силы, что она подавляется полицейскими мерами. В этом отношении можно вообще сделать достаточно схематическое, но все же законное сопоставление. Можно сказать: в России интеллигенция преследуется, в Средней Европе приручается, а на Западе интеллигенция уже рождается ручной.

Делая эту классификацию, это распределение, приходишь к верному пониманию, как бы странно ни звучали слова. В Англии и Америке во всем, что касается конституционного государства, что касается внешней политики, что касается социальной структуры интеллигенция уже рождается ручной. В Средней Европе она приручается. На Востоке она хотела бы гулять на свободе, но подвергается преследованиям.

VIII

Россия в поле мировой политики (XIX-XX в.в.).

1.

Оккультная биография Е.П. Блаватской — пролог истории России в XX в.
Из лекции 28 марта 1916 г. в Берлине. GА 167.

...Вы все знаете, что E.П.Блаватская, эта психически особо одаренная личность, жившая как раз в то время, когда во внешней жизни происходил подъем материализма, стоит совершенно своеобразно в духовном движении второй половины XIX века. В ее лице, как сказано, психически одаренная в самом выдающемся смысле личность была поставлена в совершенно чуждую материалистическую среду, от которой во второй половине XIX века более или менее зависело все, что считается наукой. E.П.Блаватская не была тем, что можно было бы назвать медиумом в обычном смысле, она была весьма и весьма примечательной психически одаренной в самом глубоком смысле личностью. Желая вполне понять ее, желая понять ее хотя бы в высокой степени, необходимо посмотреть, из какой среды она вышла. Она вышла из русской среды, из того сочетания духовного и физического в теле, которое не является нормальным, а отступает от нормы.

...В Е.П.Блаватской мы имеем, по существу, личность, которая многое, бесконечно многое могла переживать в своем эфирном теле. Это, конечно, нечто совсем иное, нежели то, что можно пережить посредством мышления и познавания с помощью мозга. Она могла, я бы сказал, просто в силу того, что она выросла в русском народе, переживать бесконечно многое в своем эфирном теле. Но это связано с тем, что у нее отсутствовали качества, — и они действительно у нее отсутствовали, — которых западноевропеец не захочет лишиться, если ему будет даваться какое-нибудь откровение из духовных миров. У Блаватской отсутствовала всякая способность логически мыслить, логически группировать свои познания, излагать две вещи так, чтобы одна следовала за другой, так что когда то, чего она достигала своими созерцаниями в эфирном теле, она хочет перевести в то, что средне- и западноевропеец имеет как само собой разумеющееся, то всегда кажется, что голова идет кругом. Нужно быть уже самому нерасположенным к сколько-нибудь серьезному мышлению, если не хочешь признать, что от того, что написано Блаватской, голова идет кругом. Но это не мешает тому, чтобы то, что в нее проникало через эфирное тело, что у нее неупорядоченно выступало благодаря ее способности познания посредством эфирного тела, содержало важные откровения из духовного мира. Нужно только обладать критическим складом ума, нужно иметь возможность принимать вещи такими, каковы они есть, то есть читать их не как какую-нибудь научную или иную книгу, занимающую нормальное место в нашей духовной жизни.

Итак, именно в то время, когда человечество должно было проходить, я бы сказал, через материализм высокого давления, появилась такая личность. Тут мы просто поставлены перед фактом: есть личность, вышедшая из восточноевропейской народной общности, но имеющая однако в потоке своей наследственности, в своей крови словно каплю среднеевропейского начала, — это очень легко подтвердить ее происхождением. Так что затопленное восточноевропейским элементом в ней было и то, что в Средней Европе ведет к логике и к волевой инициативе, которой вовсе нет у русского как члена своего народа. — И что же из этого вышло? Если мы соединим, я бы сказал, эти два самых крайних полюса, то мы скажем: то, что в конце концов получилось, — а мы, не правда ли, имеем одни английские книги Блаватской, — так это то, что то, что могло выйти из эфирного тела Блаватской в силу ее русских корней, было охвачено английским началом и в английской переработке появилось в книгах Блаватской. Так обстоит дело. Самое же важное происходило в промежутке.

Чтобы понять, что произошло в промежутке, нужно отдавать себе отчет в том, что на западе Европы, причем исходя из британского элемента, всегда имели место обширные работы в оккультных науках. Собственно, всегда, пока можно говорить об английской истории, производились обширные работы в области оккультизма. Средняя Европа ввиду характера всей своей духовной культуры в действительности не имела никакого правильного понятия о том, насколько решающими по своему значению всегда были исходившие от британских частей суши и распространявшиеся на Западную Европу, а также

Южную и так далее, оккультное начало и оккультные работы. Желая понять, как с этим, собственно, обстоит дело, необходимо немного рассмотреть этот британски окрашенный оккультизм.

Итак, этот британски окрашенный оккультизм существует вполне реально. Внешне известные людям вещи о разных орденах шотландского масонства высоких степеней, это, в сущности, всего лишь внешние стороны, которые демонстрируются миру. Но за этими внешними сторонами стоят работающие оккультные школы, и в гораздо более высокой степени, чем в Средней Европе, эти оккультные школы поистине всеобъемлющим образом восприняли древние оккультные традиции и древние оккультные течения. В Средней Европе, — вы это видели уже из разных моих открытых лекций, — стремятся и должны были стремиться больше к тому, чтобы из собственной духовности подниматься к спиритуальному познанию, к познанию спиритуальных миров. Здесь менее примыкали к отовсюду унаследованному, особенно от древних оккультных школ...

...Я говорил вам, что эта* духовная жизнь продолжала оккультные течения четвертого послеатлантического периода. Там знали чрезвычайно много, поскольку подходящая почва была именно там, где наибольшее значение имели физические тела, где эфирное тело действовало меньше всего и где физическое тело рассматривалось как инструмент всей духовной жизни. Именно по этой причине в самих этих оккультных школах не было никакой возможности сколько-нибудь много узнавать из духовного мира. Однако в этих оккультных школах хранили древние традиции, хранили то, что было сообщено древними наблюдателями-ясновидцами и старались пронизать это понятиями. Так возникла там оккультная наука, работавшая, собственно, лишь с опытами ясновидцев, действовавших в четвертом и даже еще в третьем послеатлантическом периоде. Однако то, что тогда возникло через ясновидцев, она прорабатывала чисто физическими понятиями, тем понятийным материалом, которым располагают, мысля только посредством физического тела. Так возникла своеобразная оккультная наука, простирающаяся действительно на все области жизни.

* Имеется в виду английская. — Прим. перев.

Интересно поближе рассмотреть некоторые главы этой оккультной науки, — как было сказано, я излагаю вам только факты. А это — то, чему учили относительно судеб европейских народов. Это составляло в этих оккультных школах особую главу. Я хочу попытаться описать вам, чему там учили относительно судеб европейских народов. Там говорилось следующее. Некогда был четвертый послеатлантический период, — об этом знали из традиции, из предания, — этот четвертый послеатлантический период изобиловал духовной жизнью, он принес людям мир понятий, воззрения на социальные учреждения, он принес все, что только возможно, он изобиловал духовной жизнью. Он развертывался на юге Европы, на греческом полуострове, на итальянском полуострове, откуда он посылал свои лучи. Народы Средней, Западной Европы во время расцвета четвертого послеатлантическо-го периода находились еще в состоянии детства, были в духовном отношении младенцами человечества. — Я излагаю только то, чему там учат. — Итак, средне- и западноевропейские народы были младенцами в отношении всего того, что могло исходить от культурных достижений четвертого послеатлантического периода. Понемногу эти средне- и западноевропейские народы выбирались из младенческого состояния, становились все более зрелыми ко времени Ренессанса и Реформации, — иод этим подразумевалась не немецкая Реформация, а английская Реформация при Якове I. Так что они освободились, эти средне- и западноевропейские народы. И тут возникла совершенно особенная догма, догма, принятая внутри этих оккультных школ, которой держатся с железной убежденностью. Это догма о том, что в пятом послеатлантическом периоде англосаксонская культура должна сменить греко-латинскую культуру. Все снова и снова внушалось: есть четвертый послеатлантический период и есть пятый послеатлантический период; четвертому послеатлантическому периоду тон задает греко-латинская культура; пятому послеатлантическому периоду должно задавать тон то, что исходит от англосаксонской натуры; англосаксы должны духовно править пятым послеатлантическим периодом. — И все, что мыслится в отношении развития человечества, должно мыслиться так, чтобы могла осуществиться эта догма.

На востоке Европы, — так учат в этих школах, — люди сегодня живут в тех же самых состояниях, в каких средне- и западноевропейские народы, достигающие своей вершины в англосаксонстве, жили, когда получали от римлян греко-латинскую культуру. Славянские народы на востоке Европы живут сегодня в младенческом возрасте, и каждый, кто принадлежит к этим школам, смотрит на этот восточноевропейский элемент и народное начало как на нечто находящееся во младенчестве, а то, что должно произойти в будущем, рассматривает так, что теперь эти восточноевропейские народы должны переходить из младенчества в более поздний жизненный возраст подобно тому, как прежде это сделали средне- и западноевропейские народы. Но, — и это даже дословно то, что говорится в школах, о которых я теперь вправе вам рассказать, — именно так, как римляне были в духовном отношении кормилицей Западной и Средней Европы, так и англосаксы должны быть кормилицей восточноевропейского элемента, должны перевести этот восточноевропейский элемент из младенчества в старший духовный возраст. — Далее подробно описывается, как славянские народы дифференцируются подобно тому, как германские народы дифференцировались на готов и так далее. Описывают, — имея в виду наличие внутренних сил и указывая на определенные образования в будущем, — как в самой России давались совершенно особые подтверждения тому, что народ живет во младенчестве, потому что, — как это было в Средней и Западной Европе, — там существует некоторое число, в сущности, лишь локально ощущающих себя общин, лишь искусственно удерживаемых вместе узами государства; как, с другой стороны, поляки, народ, который связывает только его религия, — как сказано, я излагаю только факты, то, что преподается в этих школах, — в конце концов, вопреки их стремлениям все-таки будет призван снова включиться в русский элемент. В этих школах прямо-таки ручаются, что весь польский народ должен быть снова включен в русский элемент. Например, говорят, — и это опять-таки дословно: в нижнем течении Дуная сложились в замкнутые государства несколько славянских народностей. — Об этом возникновении славянских народностей в замкнутых государствах все снова, — как это бывает при преподавании, — в этих школах говорилось: да, такие независимые славянские государства сложились, но они продержатся лишь до ближайшей великой европейской войны, которая наступит. — Значит, всюду в этих школах учили о великой европейской войне, которая все перевернет. Лишь до тех пор должна была бы сохраняться независимость этих славянских государств. Эти вещи изображают так, будто всего этого еще нет в настоящем, но в будущем должен появиться совершенно иной род соединения этих переходящих из младенческого в юношеский возраст восточноевропейских народов. Вы должны при этом учитывать, что я говорю об учениях, которые преподавались столетиями, и стало быть, я говорю из некогда бывшего настоящего о будущем, которое сегодня люди могут видеть уже наступившим.

Итак, то были учения, которые преподавались всегда, которые были всегда и которые на самом деле воспринимались не как простые теории, а вбивались в голову тем, кто принадлежал к соответствующим школам, так, что множество людей пыталось так построить, так повлиять на внешнюю жизнь, что и различные факты на самом деле складывались в духе этих учений. И было бы интересно привести исторические факты, которые бы показали, в какой взаимосвязи возникают факты. Люди, как правило, вообще не имеют понятия о том, что вещи, выступающие одна возле другой, были, собственно, совместно задуманы и в известной мере совместно проведены. В таких обширных и задающих тон кругах оккультных братств, как те в Британской империи, о которых я говорю и которые имеют своих приверженцев во всей Западной Европе и даже в Италии, знают, что должен делать один, что — другой и как следует действовать в жизни. Там отлично знают, — я хочу привести конкретный случай, — что значит, когда, с одной стороны, государственные мужи Англии постепенно становятся друзьями некоторых государственных мужей маленького придунай-ского государства, являющегося частью Австрии. Отлично знают, что значит — устраивать вещи так, что там устанавливаются в известной мере дружественные отношения, что в придунайском государстве возникает определенное доверие к надежности некоторых учреждений Британской империи и что устанавливается взгляд, что это хорошие учреждения. Но это делают не просто само по себе, наряду с этим делают нечто иное. Например, выпускают производящую эффект книгу, в которой особенно ругают народ, живущий в этом государстве, так что то, что устанавливают с одной стороны, переворачивают вверх дном с другой. Такие вещи имеют значение, если делаются методически: с одной стороны, культивируется дружба, которая может приобрести определенную популярность, с другой стороны особенно подчеркиваются теневые стороны данного народа. Вы скажете, это чертовы затеи, но ведь во всем этом царят ариманические силы. Именно так устраиваются эти вещи, которые с виду идут одна возле другой. Один член такого братства пишет книгу, которая производит эффект, вызывает ужасное возбуждение, а другой старается завоевать круг людей, в котором культивирует дружбу. Так действуют между строк жизни. Когда люди, ничего не подозревая, смотрят на внешнюю жизнь, они вовсе не знают, как действуют те, кто состоит в связи с устроенными подобным образом братствами, которые стремятся сделать определенный народ, в данном случае британский, господствующим, задающим тон.

Теперь представьте себе такую личность, как Блаватская, поставленной в это оккультное братское сообщество. Те, что принадлежат таким оккультным братствам и из преданий, а не из какой-либо плодотворной интуиции, знают всю сущность оккультизма, узнают о существовании такой личности! Людям рассудительным, ничего не ведающим об оккультизме, Блаватская, естественно, кажется личностью несколько странной, отклоняющейся от нормы. Но не такова она для оккультистов, даже если это оккультисты ариманического направления, как те, о которых я говорил. Для этих людей она не такова. Они знают, что если в такую эпоху выступает такая личность, то она выдвигается всеми силами развития человечества; что это что-то да значит, если в такую эпоху появляется личность, эфирное тело которой может действовать описанным образом. Ведь время, когда все это разыгрывается и происходит, совсем своеобразное. Посмотрите, ведь это все-таки время, когда со всем мыслимым недоверием встречают тех, кто так просто говорит о духовном мире. Людям, которые, — как это у нас должно происходить по часто упоминавшимся основаниям, — просто приходят и начинают говорить о духовном мире, с основанием говорить о духовном мире, в нашу эпоху, — разумеется, опять-таки по часто приводившимся основаниям, — так просто не поверят. Однако действовать в смысле простого, честного стремления к истине не было в интересах британских, из Британии распространяющихся оккультных братств. В их намерении было, прежде всего, сообщение духовных истин, то есть истин, приходящих из духовного мира, но гораздо более осязаемым образом. Эти истины должны были быть благоприятны теориям, которым там учили как догме о господстве англосаксов в пятой послеатлантической эпохе.

Так в шестидесятых и начале семидесятых годов возникла у этих оккультных братств Запада тенденция использовать Блаватскую для того, чтобы представить миру духовные истины, но такие духовные истины, о которых можно было бы сказать: смотрите, они исходят не из совсем обычного человеческого мозга, а из эфирного тела, и к тому же еще как чистый элемент будущего, из эфирного тела, сложившегося в пределах той народной массы, которая содержит в себе основания шестой послеатлантической эпохи. Но поскольку именно в пятой послеатлантической эпохе этот элемент будущего еще не вполне владеет самим собой, то полагали, что все эти вещи можно устроить так, чтобы на Блаватскую, которая является не обычным медиумом, а тем, что я описал, но на которую все-таки можно воздействовать обычными медиумическими силами, повлиять так, чтобы из нее вышло не то, что выходило, когда она была целиком предоставлена самой себе, а то, чего хотели британские братства. Тогда не они, эти британские братства предстанут перед миром и возвестят, что британский элемент должен господствовать, но тогда они укажут: смотрите, мы ничего для этого не делаем, в мире появилась такая-то личность, которая в имагинациях приносит из своего собственного эфирного тела новую науку, совершенно новые понятия. — Но благодаря влиянию, которым обладали эти оккультные братства, эти новые понятия формулируются, слагаются так, чтобы привести к тому, что в англосаксах заключен ведущий элемент пятой послеатлантической эпохи. Это возникло теперь как цель. И согласно своей догме полагали, что действуют совершенно правильно; ибо брали русскую женщину, русскую душу, обращались с ней как с младенцем, и относились к ней со своим западноевропейским оккультизмом как кормилица. Так что весь процесс вполне укладывался в догму. Таким образом, намерение состояло в том, чтобы представить миру новую оккультную науку, но пригодную западным братствам в их специальных целях.

Все бы шло хорошо, если бы Блаватская была чисто русской и потому с ней можно было бы делать все, что могло бы быть сделано с чисто русской. Но я говорил, в ней была толика среднеевропейского начала. Она была все-таки слишком самостоятельной натурой. И получилось так, — я не могу сейчас в подробности описать всевозможные уловки, к которым прибегали, чтобы достичь того, что я описываю, это заняло бы слишком много времени, — но получилось так, что она всегда расстраивала все эти уловки. Она им не поддавалась, ибо до ее сознания, естественно, доходили все те вещи, которые жили в ее эфирном теле; ей не пришло бы в голову отправиться, например, в Лондон в какое-либо оккультное братство и позволить сделать из себя высшего медиума. Тогда бы все получилось отлично, — разумеется, в смысле оккультных братств, но она никогда на это не поддавалась.

После того, как она вначале получила вполне основательное, наилучшее руководство и развила в себе многое такое, что находилось на весьма хорошем пути, все было повернуто так, что она вступила в некий орден высоких степеней в Париже, который, однако, был зависим от британских оккультных течений. Там она должна была быть препарирована так, чтобы из ее души получилось то, чего там хотели. Но в ней была толика того, о чем я говорил, и благодаря этому она расстроила намерения, которые теперь [там] имели в отношении нее, как она расстроила кое-что уже прежде. Она поставила этому ордену условия, которые были совершенно неисполнимы, которые в ордене было невозможно исполнить, если он не хотел вызвать невероятную бурю. И следствием этого было то, что едва только процедура началась, как она была снова исключена. Но все-же, — ибо она все-таки имела до определенной степени собственную голову, — она восприняла кое-что важное из разнообразных тайн, описанным образом имеющихся в таких оккультных орденах.

Затем у нее возникло то, что я бы назвал вкусом к крупным ролям. Все-таки она получила в известном смысле вкус играть самые первые оккультные роли. Она не хотела уже быть высоким медиумом, она хотела всем руководить. И тут произошло то, что она вступила в один американский орден. Нельзя в действительности рассказать все, что она хотела устроить и что отчасти уже ввела в этом американском ордене. Теперь она находилась в нем, узнала бесчисленные тайны, о которых до тех пор не сообщалось никому, кроме посвященных в высшие степени. Ведь там имели определенное намерение и с этим намерением все еще продолжали работать. Все это привело к тому, что теперь она и в свое сознание получила огромную сумму знаний. Подумайте только, теперь там создалась совершенно новая ситуация! Теперь имелась личность, знавшая необычайно многое из того, что тщательно оберегалось как оккультное знание тайных орденов. Это была совершено новая ситуация. Такой ситуации, в сущности, еще не бывало! Но в Америке она совершила нечто такое, что сделало невозможным, чтобы она оставалась в ордене или действовала далее, ибо она тотчас же показала, что оккультное знание, которого она достигла, она хотела применять так, что ордена не могли с этим согласиться. Совершенно невозможно было объявить о своем согласии с нею; вышел бы ужасный беспорядок, если бы ей было предоставлено действовать дальше.

Тогда прибегли к средству, которое в действительности применяется очень и очень редко, и средство это весьма сомнительное. К этому средству прибегли, чтобы бедную Блаватскую, — которая, как видите, была игрушкой самых различных воздействовавших на нее сил, — взять, как принято говорить, в оккультный плен. Этот оккультный плен, — его достигают при помощи некоторых средств церемониальной магии, — состоит в том, что все, что означенная душа развивает, доходит лишь до определенной сферы и затем отбрасывается назад. Так что все, что соответствующий человек в себе развивает, видит только он сам, но он не в состоянии как-либо сообщить это внешнему миру, он может перерабатывать это только в себе самом. Это весьма своеобразная вещь, но к ней было решено приговорить Блаватскую, чтобы ее обезвредить, чтобы она не сообщала миру всевозможные вещи и чтобы все ее стремления отбрасывались назад. Это называют отбрасыванием стремления, или оккультным пленом. Это было решено, и на одном оккультном собрании в Вене с участием оккультистов из самых различных стран в 1879 году Блаватская была приговорена. Так и жила теперь Блаватская много лет в настоящем оккультном плену. Как протекали ее внешние жизненные условия в то время, — рассказывать об этом нет надобности, ибо тому, кто смотрит на вещи внешне, вообще нет надобности видеть что-либо из того, о чем я рассказываю теперь.

Для некоторых, теперь уже индийских оккультистов речь шла о том, чтобы освободить Блаватскую из этого оккультного плена. И теперь начинается время, когда Блаватская попадает в индийский фарватер. Все, что я вам излагал до сих пор, есть, собственно, лишь предыстория Блаватской. Развитие событий, начиная со времен, о которых люди знают, начинается, собственно, только теперь. А все трудно понимаемое, что имеется у Блаватской, связано с тем, что я описал.

Определенные индийские оккультисты, опять-таки со своей стороны стремившиеся спасти ее от британского элемента, применили определенные средства для прекращения оккультного плена. Это было сделано даже в полном согласии с теми, кто ранее осудил Блаватскую на оккультный плен. И следствием этого для Блаватской было то, что теперь в ее душу как бы хлынуло все то, что было связано только с индийским оккультизмом. Я должен все снова подчеркивать: тут имеешь дело действительно с открывшимися тайнами духовного мира, которые только проявляются, я бы сказал, во всевозможных искаженных образах и карикатурах, но о которых непозволительно говорить так, будто через них не проявляются великие оккультные тайны. Само собой разумеется, что теперь вместе с необычайными силами, действовавшими в Блаватской уже благодаря ее задаткам и затем еще благодаря всему тому, что она испытала, через нее в совершенно особой степени выявились индийские оккультные истины.

Таким образом в Блаватской мы имеем конкретный случай того, что когда появляется такая душа, как она, британский элемент, стремящийся сделать англосаксов господствующим началом, британский оккультизм старается продвинуться дальше с помощью того, что он сегодня считает еще младенцем. Все это преследует своей целью полностью пренебречь Средней Европой, совершенно не считаться со Средней Европой, обойти Среднюю Европу. Там действительно говорят так, как я вам изложил, и рассматривают течение, которое я так часто описывал как среднеевропейское течение, как что-то, что должно быть как бы опрокинуто в ходе всей процедуры. Так появилось через Блаватскую во многих отношениях, разумеется, сомнительное оккультное знание, которое переливалось всевозможными цветами подобно калейдоскопу. И всегда во всех этих оккультизмах, — как вы можете заключить из всего моего изложения, — действовали политические замыслы, политические намерения. Ибо как условие, поставленное Блаватской в Париже, было поставлено с политической целью, так и то, что она хотела затеять в Америке, было сплошным политическим намерением. Характеризуя оба намерения, которые Блаватская преследовала в Париже и в Америке, надо сказать: это была внутренняя оппозиция ее русской натуры против подчинения русского начала западноевропейскому и американскому. Потому и в Париже она поставила условие, которое не могло быть выполнено и которое вызвало бы во Франции политический переворот или преобразование. В Америке она ставила это условие не сама, а вместе с человеком, ставшим величиной в политике, с Олькоттом, пыталась осуществить разные политические махинации, однако с помощью вездесущего оккультизма. Все эти вещи были направлены на осуществление того, что преследовалось, но иначе, под руководством скрытого первоначального руководителя Блаватской (говорить об этих руководителях вообще очень трудно). Первоначальный руководитель хотел ввести Блаватскую в правильный фарватер; но затем он был заменен другим руководителем, который был всем, чем угодно, нежели тем, что Блаватская называла Махатмой.

Так путем взаимодействия самых разных сил через Блаватскую возник сумбурный, однако содержащий бесчисленные великие, мощные истины литературный материал в виде ее «Secret Doctrine»*. Этот литературный материал обладал всем необходимым, чтобы успешно действовать и в Средней Европе.

* «Тайная доктрина» (англ.). — Прим. перев.

Вы видите, в Западной Европе, — а это вы можете усмотреть также и из весьма значительного романа Жорж Санд, — тайные общества, проникнутые оккультизмом братства играют большую, хотя внешне большей частью и не воспринимаемую и не явную подпольную роль в политических движениях. В конце открытой лекции в пятницу я указал на такие вещи, которые действуют в настоящее время. Политические заговоры и все прочее играют здесь важную роль. Дело действительно обстоит так, — как я это излагал в открытой лекции в последнюю пятницу, — что вполне возможно доказать существование действующих в оккультном подполье, в оккультных течениях заговоров и что с ними связано убийство Жореса и все прочие вещи, о которых я еще говорил в пятницу, также и убийство Франца Фердинанда и так далее. Во всем этом кольце заговоров, о котором по большей части внешний мир знает мало, которое начинается в Лондоне, тянется по Западной Европе, идет в Южную, в балканские страны и оканчивается в Петербурге, — во всем этом кольце сплошь разыгрываются подобные вещи. Эти вещи, как было сказано, должны рассматриваться не исторически, как обычные исторические факты, а как нечто, что распространяет свет, бросает свет на многое.

Прежде всего, следует помнить, что через такую душу, как душа Блаватской, действуют силы, которые действуют в духовном мире и только проявляются в физическим мире, и что на такой душе можно совершенно особым образом наблюдать, как она захватывается силами, действующими, я бы сказал, ниже уровня, обозначающего физический план, как ее увлекает за собой одно из таких течений и как она показывает, что за силы заключены в историческом становлении. Что мы должны постепенно знакомиться с такими вещами, это, конечно, явствует для вас из многих рассмотрений, предпринимавшихся здесь. И сегодня я должен излагать именно эти вещи по той причине, что из них может стать ясно, сколь многое в мировых событиях и определяющих их причинах люди не видят, когда хотят видеть только то, что видится обыкновенно. Существуют совершенно иные течения, развертывающиеся под поверхностью обычных фактов, и люди остаются до известной степени слепыми, когда скользят взглядом только по поверхности фактов. Поэтому будет все снова и снова происходить так, что люди буду удивляться и поражаться определенным вещам, случающимся в определенное время, а им можно было бы в той же степени не удивляться и не поражаться, если бы вникали в более глубокие течения, в более глубокие силы. Но сегодня, к сожалению, в большинстве случаев дело обстоит так, что на одной стороне находятся люди, которых волнует лишь внешнее течение событий и которые не учитывают, что это внешнее течение событий не просто беспрерывно течет, как какой-нибудь поток, а постоянно захватывается водоворотами, поднимающимися из глубин. На другой же стороне стоят люди, которые, правда, интересуются всем оккультным, но лишь с точки зрения сенсации, так как интересно слышать там и сям об оккультном. Но что услышанное именно в оккультной области может прояснить бесконечно многое, когда хочешь понять, что происходит во внешнем мире, — для этого сегодня орган восприятия имеют еще не многие люди. Конечно, есть, с одной стороны, люди, чрезвычайно интересующиеся жизнью Блаватской, есть, с другой стороны, те, кто вовсе не интересуется ее жизнью, но интересуется лишь внешними фактами, совершающимися на физическом плане. Но когда, — как я это мог только наметить сегодня, — их рассматриваешь во взаимосвязи, тогда обычно открывается многое, и это важно. Мы должны идти навстречу тому времени, когда будет действительно все больше и больше людей, которые хотят заглянуть в более глубокие течения бытия, у которых есть добрая воля всматриваться в эти более глубокие течения бытия.

2.

«Завещание Петра Великого».
Из лекции 9 декабря 1916 г. в Дорнахе. С А 173а.

...Посмотрим, каким образом через известные, внешне вполне различимые устремления и через факты настоящего времени проявляются определенные течения пятой послеатлантической эпохи. — На востоке

Европы мы имеем русский народ, о котором я уже в последний понедельник говорил, как он пришелся по душе всей Европе. В русском народе наряду с другими славянскими народностями живет, как я уже часто показывал, народный элемент будущего; ибо в народной общности, объединяемый славянским началом, живет то, из чего позже будет взят материал для духовного потока шестой послеатлантической эпохи.

В этом славянском элементе мы имеем дело, во-первых, с русским народом как таковым, затем — с отдельными славянскими народностями, которые хотя и отличаются от русских, но как славяне до известной степени все-таки чувствуют себя связанными с русскими. Из этой взаимосвязи и проистекает или проистекало то, что сегодня называют панславизмом, чувством взаимной принадлежности всех славян в духовной и душевной, в политической и культурной жизни. Поскольку что-то такое живет в народной душе, это конечно, совершенно честная, а в более высоком смысле человеческой эволюции — и правильная вещь, хотя словом «пан-» сегодня сильно злоупотребляют. Для тех, кто все это понимает, вполне допустимо — называть панславизмом ту духовную общность, которая охарактеризованным образом, я бы сказал, вибрирует в славянских душах. Говорить же о «пангерманизме» — не только безобразно, но и бессмысленно, ибо не все можно втискивать в одни и те же шаблоны. О том, чего нет, нечего и говорить. Иной раз, правда, что-нибудь в этом роде всплывает в теории, бродит, как призрак, в отдельных головах, но от такого рода вещей отличается то реальное, что вибрирует в разных славянских душах и что дифференцируется по отдельным славянским народам.

Все, кто с XIX века серьезно занимается определенными оккультными знаниями, знают о том факте, что на востоке Европы мы имеем дело с некоторым дифференцированным народным элементом. Что в славянском элементе живет нечто, принадлежащее народу будущего, оккультист знает и знал всегда. И если среди оккультистов Теософского общества утверждалось нечто иное, например, что этот элемент будущего для шестой подрасы заключен в американцах, то это только доказывает, что эти оккультисты никакими оккультистами не были или ими не являются, или же — что они хотят достигнуть иного, нежели то, что заложено в фактах.

Таким образом, мы должны считаться с тем, что на Востоке мы имеем дело с несущим в себе будущее, как бы выступающим из крови элементом, который сегодня, правда, еще часто наивен, еще не знает самого себя, однако профетически-инстинктивно содержит то, что из него некогда должно будет развиться. Оно часто присутствует в мечтаниях. — И как опять-таки хорошо известно каждому оккультисту, — я имею в виду теперь то, что известно не внешне, а как факт культуры, — как самый продвинутый, самый закаленный в культурном, то есть в религиозном и политическом отношении, совершенно определенным образом выделился польский элемент. Он отличается от других славянских народов по существу тем, что имеет единую, укрепленную в себе духовную жизнь, исключительную по силе подъема и размаха. Сегодня я хочу это только наметить, может быть мы еще остановимся на этих вещах далее.

Поставим перед душой то, что я только что охарактеризовал. Существует, я бы сказал, как бы противообраз к только что охарактеризованному, опять-таки хорошо известный оккультистам в его более глубоком значении, — духовная жизнь британского народа. Я имею в виду теперь тот род духовной жизни, какой предстает перед миром в британских учреждениях, в британской народной жизни. Этот элемент носит исключительно сильный политический характер, он политически одарен в самом значительном смысле. Следствием этого является то, что из этого элемента вышло вызывающее такое удивление всего остального мира политическое мышление, самое продвинутое, самое свободное политическое мышление. И всюду, где бы в остальных частях света ни искали политических учреждений, в которых могла бы жить свобода, как ее научились понимать с конца XVIII века по XIX включительно, всегда делали заимствования у британского мышления. Французская революция в конце XVIII века была, собственно, делом чувства, следовала скорее импульсу страстей, а те идеи, которые у нее были, были перенесены из британского мышления. Как формулировать политические понятия, как выстраивать политические объединения, как направлять волю народа в возможно более свободных организационных формах так, чтобы она могла действовать со всех направлений, — все это согласно своим первоначальным задаткам находит выражение в этом британском политическом мышлении. Отсюда — многочисленные подражания британским учреждениям у развивающейся государственности XIX столетия. Во множестве мест пытались что-нибудь позаимствовать у британского умения жить парламентарий, устраивать парламентские учреждения, ибо британское мышление является в этом отношении наставником Нового времени.

В XIX столетии, скажем, — до последних его десятилетий, — это политическое мышление нашло выражение в Англии в ряде политически необычайно значительных личностей, формировавших свои идеи целиком в духе этого политического мышления. И тут обнаружилось, прежде всего, одно, — то, что мирового благоденствия с помощью этого политического мышления можно было бы добиваться, отдаваясь только ему и не позволяя ничему иному, кроме этого политического мышления, проявляться во внешних учреждениях различных организаций. Отсюда появляются личности, быть может в том или ином отношении односторонние, но ориентированные своими мыслительными формами только в духе этого политического мышления и пытающиеся этим способом действовать как совершенно выдающиеся, одновременно моральные личности. Я вспоминаю о Кобдене, о Брайте и так далее, не называя более великих, которых обычно упоминают, ибо в этой области легко заблуждаться, коль скоро человек поставлен на видное место. Поэтому я и называю тех, кто не отклонялся ни в каком направлении, а действительно был значителен в том смысле, какой я теперь имею в виду. Но можно было бы назвать еще много других имен. То, что я только что охарактеризовал, действительно существовало там как импульс до девяностых годов XIX века и составляет в определенном смысле противообраз того, что я охарактеризовал ранее как заключенное в славянском народе. Ибо это умение образовывать идеи для политической ориентации поистине заключено в характере пятого послеатлантиче-ского периода. Оно принадлежит ему, оно должно быть развито в нем. И люди, о которых я говорил, правильно овладели им. Итак, мы имеем, с одной стороны, то, что выявляется благодаря рассудку, благоразумию, политической морали, а с другой стороны, — то, что как народный элемент будущего заложено глубоко, не только в душах, но и в крови.

Мы должны ясно понимать, что рассказываемое мною вам сейчас — это не просто моя мудрость, но что так, как я это теперь описал, на это в течение всего XIX века смотрели люди, которых эти вещи занимали. В тех западных братствах, о которых я вам рассказывал, жило совершенно точное знание описанного, равно как и взаимосвязи этих вещей с эволюционным потоком пятой послеатлантической эпохи и переходом в шестую послеатлантическую эпоху. И у некоторых из них была воля к использованию соответствующих сил, — вы еще увидите, в какой мере во благо и в какой — во зло. Ибо это ведь на самом деле наличные силы, — с одной стороны, талант к подобному мышлению, с другой, — соответствующий народный элемент будущего.

Тот, кто захочет использовать что-либо подобное, может использовать. Конечно, существует не только то, что я вам описал, — эти течения, — наряду с ними есть и другие течения, и постепенно надо указывать и на эти другие течения. В мире есть средства для осуществления, я бы сказал, крупных внушений. Желая осуществить внушение в крупных масштабах, надо поместить в него что-нибудь, что произведет впечатление. С тем же успехом, с каким отдельному человеку можно что-либо, — как я это вам изобразил, — внушить, можно, применяя соответствующие средства, внушать что-либо целым группам людей, особенно когда знаешь, что конкретно соединяет этих людей между собой. Можно давать определенное направление силе, заключенной в отдельном человеке. Тогда он может быть убежден в глубоком собственном миролюбии, но то, что он будет делать, он будет делать потому, что подвергается внушению с какой-либо стороны, — он сам в таком случае — нечто совсем иное, нежели то, что он совершает. Но такое, — имея необходимые познания, — можно проделывать с чувствами (mit den Gemütern) целых групп, надо только подобрать надлежащие средства. Надо посредством внушения крупных размеров, так сказать, подтолкнуть в определенном направлении силу, которая живет, но — как сила некоторых славянских народов, — имеет неопределенную направленность.

Так вот, есть одно такое внушение крупного размера, которое совершенно поразительно действовало, действует и будет действовать далее, это — так называемое «Завещание Петра Великого». Вы знаете историю Петра Великого, вы знаете, как Петр Великий старался ввести западный образ жизни в России. Мне нет надобности вам описывать это, вы можете об этом прочесть в любом энциклопедическом словаре. Я не стараюсь здесь описывать внешнюю историю, а также развивать симпатии к тому или иному, но хочу прежде всего элементарным образом указать на некоторые факты. Многое можно сказать об этом Петре Великом, но только не то, что он составлял это завещание. По отношению к Петру Великому это завещание подделка, оно исходит не от него, но появилось так, как из различных подполий появляются подобные вещи. Оно было вброшено в развитие человечества, осталось в нем, конечно, не имея ничего общего с Петром Великим, но имея другие подосновы, и действует весьма убедительно, ибо взыскивает с России, — я не говорю, со славян, но с России, — ее будущее так, что Россия должна простереться на Балканы и Константинополь, на Дарданеллы и так далее. Все это находится в «завещании Петра Великого». «Завещание Петра Великого» затрагивает настолько, что говоришь себе: это вовсе не какая-нибудь неумелая подделка, нет, оно внесено в мир великим гениальным ходом! — Я порой все еще вспоминаю о впечатлении, произведенном «завещанием Петра Великого», когда в одном читанном мной учебном курсе я прорабатывал его с несколькими учениками как бы в порядке семинара, чтобы показать, какова сила действия отдельных параграфов этого «завещания» и их влияния на культурное развитие Европы.

Так вот, когда хотят действовать при помощи таких средств, дело всегда состоит в том, чтобы не просто вызвать некоторое течение, но чтобы одно течение заставить все время пересекаться с каким-нибудь другим и чтобы оба течения каким-либо образом оказывали влияние друг на друга. Следуя вместе с одним течением как бы только напрямик, достигнешь не многого; иногда на это течение нужно суметь бросить свет со стороны, иное запутать, иные следы замести, чтобы кое-что затерялось в непроницаемых дебрях. Последнее очень важно. Отсюда проистекает и то, что некоторые оккультные течения, ставящие перед собой ту или иную задачу, порой ставят себе совершенно противоположные задачи. Эти противоположные задачи действуют так, что теряются все следы. Я бы мог указать одно место в Европе, на которое в определенное время, когда речь шла кое о чем важном, большое влияние оказывали так называемые масоны, так называемые тайные общества, то есть определенные люди совершали поступки под суггестивным влиянием определенных масонских обществ, за которыми, однако, находился оккультный второй план. Тогда речь шла о том, чтобы сделать эти следы в этом месте неотчетливыми. Поэтому к этому месту направили некоторое иезуитское влияние, так что масонское и иезуитское влияния встретились, ибо существуют совершенно высокие инстанции, одинаковые что у масонов, что у иезуитов, главенствующие власти, которые могут пользоваться как инструментом иезуитизма, так и инструментом масонства, чтобы посредством взаимодействия обоих достигнуть того, что хотят достигнуть. Не следует думать, что в мире нет людей, которые являются одновременно тем и другим — иезуитом и масоном. Но они как раз выше того, чтобы действовать просто в одном направлении. Они знают, как надо с разных сторон овладевать обстоятельствами, если хочешь подтолкнуть их в определенном направлении. Я говорю это, опять-таки элементарным образом, чтобы указать на существующие взаимосвязи.

Итак, Петр Великий, — вернемся к нему еще раз, — ввел в Россию западную культуру. Многие подлинно славянские души глубоко ненавидели все, что именно Петр Великий внес в Россию как западный элемент, они питали к нему глубокую антипатию. Она стала, пожалуй, особенно сильна в нынешнее военное время, но существовала всегда. С одной стороны, существует «завещание Петра Великого», которое хотя и не происходит от него, но как-то всплыло, и которое в то же время пригодно к суггестивному использованию не отдельного человека, а всего славянства, развертыванию великого суггестивного воздействия на все народные массы, в которых живет одновременно антипатия к Западу, символизируемому для них именем Петра Великого. Мы имеем здесь, я бы сказал, исторически гениальным образом две вещи в одно и то же время — симпатию к «завещанию Петра

Великого» и антипатию ко всему западному, действующие вперемешку столь замечательно, что именно это действие одного сквозь другое может оказаться необычайно эффективным. В дальнейшем я покажу, как после многолетней подготовки подобного течения, оно с определенного момента может быть использовано. Тогда имеют одно такое течение, в которое можно дать втекать как бы двум сопутствующим течениям. Там считались, — это я сказал сразу при начале, — с долгими промежутками времени. Дав направление такому течению так, чтобы оно сделалось чем-то, его затем можно использовать.

3.
О так называемых «протоколах сионских мудрецов».
Из лекции 5 апреля 1919 г. в Дорнахе. GА 190.

...Чего только не появляется сегодня, мои дорогие друзья! Достаточно хоть сколько-нибудь считаться с фактором сумбура в умах, чтобы с легкостью морочить людей, сбивать их с толку чем угодно. Один пример! Некоторое время назад в России появилась книга, которая в своей первой части, — об остальном ее содержании я теперь не говорю, — содержит несколько протоколов, мнимых протоколов заседаний какого-то тайного общества, чьи высшие чины высказывают самые невероятные вещи. Это тайное общество, можно было бы сказать, просто сатана в обличье людей. Полная противоположность всему тому, что у людей считается добрым и нравственным, исходит, якобы, от этого общества. Но согласно речам, которые произносятся в этой тайном обществе, протоколы эти должны служить доказательством тому, что такое общество существует. Эти протоколы были, якобы, найдены в необычайной близости отсюда и были включены в книгу, написанную, однако, с русской точки зрения. Как я сказал, об остальном содержании книги я не хочу говорить, но надо хоть немного прочесть эти протоколы, чтобы, зная свет, понять, что речь идет о самом грубом иезуитском обмане. Это чисто иезуитская подделка, написанная с целью вывести такое общество. Эти вещи используются в свою очередь, чтобы усугублять сумбур в умах. Этот сумбур в умах чрезвычайно опасен в наше время, потому что он, как уже было сказано (в предыдущей части лекции, — перев.), покоится не просто на тех импульсах, какие можно пережить в физической земной жизни, но в них участвуют духовные силы ариманической природы.

Пример оккультного влияния в России в политических целях.

Из лекции 4 апреля 1916 г. в Берлине. GA 167.

...Но более сложный язык, распространенный в тайных братствах, с четырнадцатого, пятнадцатого века, было уже невозможно сообщать людям в виде «знака, пожатия и слова» так, чтобы они еще чувствовали его реальность. Братства продолжали развиваться в том виде, в каком они существовали в четвертой послеатлантической эпохе, и в трех следовавших одна за другой степенях людям передавали наряду с другими символическими вещами знак, пожатие и слово. Они продолжали действовать далее. Однако они продолжали действовать в последних столетиях уже среди иначе устроенных душ. Здесь тоже сообщались, — остановимся на этих самых элементарных вещах, — знак, пожатие и слово. Однако люди не могли уже ничего связать со знаком, пожатием и словом, потому что не могли представить себе ничего соответствующего в эфирном теле, что соотносилось бы с их душой. Теперь это было нечто внешнее; ибо в четвертом послеатланти-ческом периоде у человека развивалась, по существу, душа рассудка и характера, а теперь его начала охватывать душа сознательная, то есть человек начал быть зависим от рассудка, связанного с физическим мозгом. То, что можно назвать чувствительностью эфирного тела, отступило назад. Но что выступило теперь? Я прошу вас совсем точно выслушать, что должно выступить теперь.

Итак, представьте себе, оккультные братства продолжаются в этом пятом послеатлантическом периоде. Основываются или продолжают действовать дальше оккультные братства, в которые принимают людей, в которых их знакомят с соответствующими символами. Эти люди учатся известным знакам, приводя тело в положение, означающее какой-нибудь знак. Они учатся известным пожатиям, пожимая необычным образом руку другого. Они учатся произносить известные слова, означающие вполне определенную активность эфирного тела, и прочее. Я называю лишь эти элементарные вещи. Итак, люди с пятнадцатого, шестнадцатого века учатся знакам, пожатиям и словам. Но теперь они устроены так, что действует их душа сознательная. А на нее знаки, пожатия и слова не действуют, для нее все это остается внешним знаком, чем-то совсем внешнем. Однако не думайте, что, будучи сообщены человеку, такие вещи, как знаки, пожатия и слова, не действуют на его эфирное тело! Они действуют. Вместе со знаком, пожатием и словом человек принимает и то, что некогда было связано со знаком, пожатием и словом. Итак, некоторому числу людей преподают знаки, пожатия и слова и тем самым сообщают их подсознанию то, чего в их сознании нет. Разумеется, того, что я сейчас описал, не следовало бы делать вообще, а надо было бы двигаться по пути, который задан развитием человека. А он состоит в том, чтобы двигаться с помощью рассудка, так, чтобы до человека сначала доводилось то, что может понять, может изучить рассудок, и в этом состоит содержание духовной науки. Содержание духовной науки должно быть сначала понято. К нему надо еще подойти. Необходимо как-либо находиться в духовнонаучном движении и лишь спустя некоторое время после того, как в него вошли, человека можно подвести к получению знаков, пожатий и слов. Ибо тогда человек будет подготовлен к тому, чтобы увидеть нечто знакомое в том, что он по крайней мере понял. Этого в оккультных братствах, как правило, не делают. В оккультных братствах людей попросту, без какого-либо предварительного изучения духовной науки или оккультизма, принимают в первую степень. Им сообщают знаки, пожатия и слова и многое другое из символов, и поскольку до того они ничего не изучали о духовном мире, влияют на их подсознание, на то, что с их сознанием не связано.

Что из этого следует? Из этого следует, что при желании из людей можно сделать послушные орудия осуществления всевозможных планов. Ибо когда вы оказываете воздействие на эфирное тело без того, чтобы человек об этом знал, когда вы не даете рассудку того, чем ныне должна быть духовная наука, то вы выключаете те силы, которые иначе он имел бы в своем рассудке. Вы выключаете их и превращаете такие братства в орудие тех, кто хочет преследовать свои планы и цели. Тогда вы можете использовать такие средства, преследуя какие-либо политические цели, или выдвигая догму: «Альцион — это физический носитель Христа Иисуса». И те, кто таким образом препарирован, превратятся в инструменты вынесения этого в мир. Надо лишь быть достаточно нечестным и непорядочным человеком, и тогда на этом пути, создавая себе инструменты, можно достигнуть чего угодно.

И вот, — а все эти вещи вытекают из настоящего познания, не так ли? — тот, кто знает, как пятый послеатлантический период отличается от четвертого (об этом у нас говорится постоянно), тот знает, почему необходимо, чтобы сначала происходило знакомство с духовной наукой и лишь затем давалось введение в символику. Там, где питают действительно честные намерения в отношении духовнонаучного движения, дело принимает это направление само собой. Ибо тот, кто изучил хотя бы только то, что содержится в моей «Теософии» или в «Тайноведении», и попытался это понять, не понесет никакого вреда от сообщения каких-либо символов.

Но в британских странах мы в самой крайней степени видим, что символике вовсе не предшествует преподавание, которое бы ее сколько-нибудь объясняло. Объяснять — не значит говорить: этот символ значит то, а тот символ — это, ибо тогда любому можно наговорить сколько угодно чуши; преподавание должно вестись так, чтобы сначала раскрывались тайны развития человечества и Земли, а из них уже могла возникнуть символика. Там этого не делают, там символы просто предлагают, причем не только просто предлагают, но предлагают в имеющейся там литературе иначе, чем это делает, например, наша духовная наука, там даже в литературе все дают символически.

Во многих отношениях возмутительнейшее событие произошло с этой оккультной литературой во Франции из-за Элифаса Леви, чьи книги «Догмат и ритуал высшей магии», «Ключи высшей магии» содержат великие истины рядом с опаснейшими заблуждениями и построены так, что излагаемые вещи невозможно проследить рассудком так, как в нашей духовной науке, они должны быть приняты символически. Читайте Элифаса Леви! Теперь вы можете читать его вне всякой опасности, так как вы достаточно подготовлены. Если вы прочтете «Догмат и ритуал высшей магии» Элифаса Леви, то вы увидите, насколько вся метода символики там иная. Да, мои дорогие друзья, когда людей обучают так, как это делает Элифас Леви в своем «Догмате и ритуале высшей магии», в сплошных символах, тогда ими располагают, если хотят, в сущности, для всего, на что хотят их употребить.

Еще хуже после Элифаса Леви стали обстоять дела из-за д-ра Эн-косса, Папюса, приобретшего столь опустошительное, фатальное влияние на Петербургский двор, где он постоянно бывал, чтобы десятилетиями играть там весьма фатальную политическую роль. У Папюса, — так он сам себя называет, — вы найдете преподносимые им фатально опасным способом определенные оккультные тайны, так что те, кто позволяет Папюсу воздействовать на себя, с железным фанатизмом, едва только они одолеют элементарные вещи, держатся того, что Папюс им дает. Дело не в том, чтобы опровергать Папюса, ибо, я бы сказал, сколь бы парадоксально это ни звучало, самое скверное — это то, что у него встречается много вполне правильных вещей. Однако то, как они даются людям, — необычайно опасно. Вливать в души слабых людей то, что содержится в книгах Папюса, это значит подготавливать их к полному усыплению их рассудка, а затем по своему усмотрению их использовать. Такие люди пользуются определенным влиянием в наши дни. Тот, кто много повидал и имеет возможность узнать эти вещи, знает, что Папюс везде пользуется большим влиянием. Я мог проследить это влияние в Богемии, в Австрии. В Германии его влияние гораздо меньше, но до определенного момента оно тоже существовало. Но особенно огромным влиянием он пользуется в России. К тому же еще это влияние Папюса достигается благодаря определенной нечестности, связанной со всем этим...

5.
Славянство в воззрениях оккультных школ Запада.
Из лекции 17 декабря 1916 г. в Дорнахе. GА 173а.

...Я хочу указать вам теперь на некоторые учения, которые я буду излагать чисто реферативно. Эти учения составили содержание наставлений в некоторых тайных школах, особенно в конце XIX столетия. Они давались и далее, в XX столетии, однако же особенно взялись за них в конце XIX века, и тогда они приобрели сильное влияние. Их старались внести всюду, где в определенных целях их применение считали необходимым. Итак, чисто реферативно, не прибегая к критике, я хочу сообщить вам некоторые учения оккультных братств Англии...

Там учили и учат следующему. — Эволюцию Европы можно понять, если сначала оглянуться на переход романского, четвертого по-слеатлантического периода в пятый; учили, — только смотрите на это, пожалуйста, строго как на реферат, — что надо понять тайну перехода четвертого периода в пятый или, как говорили в этих братствах, четвертой подрасы в пятую. (Вы знаете, что по часто упоминавшимся основаниям мы не можем употреблять этого выражения «подраса», поскольку уже самим этим выражением преследуется односторонняя групповая цель, тогда как для нас речь идет не о групповых, а об общечеловеческих целях.) Так вот, там учили, что четвертая подраса представлена главным образом романскими, латинскими народностями. Вся эволюция человечества устроена так, что то, что развивается одно за другим, протекает не так, что последующее наступает просто за предыдущим, а так, что предыдущее продолжает существовать наряду с последующим, так что предыдущее и последующее живут пространственно одно возле другого. Так и четвертая подраса, состоящая по существу из романо-латинского элемента, сохраняется в своих более поздних представителях и в период пятой подрасы.

Пятую подрасу, начавшуюся с началом XV века, составляют те народы, которые в мире призваны говорить по-английски. Англоязычные народы представляют пятую подрасу, и вся задача пятого послеатлантического периода состоит в завоевывании мира для англоязычных народов. Остатки четвертой подрасы, народы с печатью латинства, явно будут все больше и больше подпадать материализму, они несут в себе элемент своего внутреннего распада, несут в себе упадок даже в физическом отношении. Как было сказано, я ничего не утверждаю, я только реферирую. — Элемент же пятой подрасы содержит задатки спиритуализма, постижения духовного мира. Надо понять, каким образом четвертая подраса действовала на пятую, и с этой целью надо направить взгляд туда, где северные народности, сделавшиеся затем британцами, галлами, германцами, приближались к Римской империи. Ставился вопрос: что, собственно, представляли собой эти народности в то время, когда Римская империя вела с ними войну, то есть когда началась как бы борьба между четвертой и пятой подрасой? По возрасту эти народы были младенцами! Итак, важно установить, что римляне, римский элемент, четвертая подраса, пришли, чтобы нянчить их наподобие няньки. Этими выражениями пользуются, проводя аналогии между народом и индивидуальным человеком. Римляне сделались, стало быть, нянькой, и это продолжалось, пока римляне более или менее простирали свое владычество на северные народы, находящиеся в младенческом возрасте.

Младенец становится ребенком; это то время, когда в Риме основывается папство, и папа с его властью становится опекуном ребенка, как римляне были его нянькой. Как я сказал, я ничего не утверждаю, я только реферирую. — Затем мы имеем взаимодействие папства и северных областей; все то, что развивалось в Средней Европе до Британии включительно, — это воспитание под папской опекой, в которой еще продолжает действовать романский элемент из четвертой послеатлантической эпохи. Около XII века, когда папство начинает уже быть не тем, чем оно было прежде, у всех этих разнообразных народов, характеризующихся пробуждением собственного интеллекта, начинается юношеский возраст. Опекун отступает назад. Юношеский возраст продолжается приблизительно до конца XVIII века. — Как правило, уча этим вещам, современность оставляют в стороне, потому что по определенным причинам считают это за благо. Люди не должны слишком отчетливо слышать, что думают (в этих обществах) относительно современности, эти вещи хотят внушить им более суггестивно.

Так под руководством няньки, опекуна и так далее с течением времени развилось до своего нынешнего зрелого состояния на Севере то, что содержит предрасположенность к превращению британцев в господствующую нацию пятого послеатлантического периода, каковым были в свое время не только римляне, но и романская культура, пока на ее основе развивалось папство. Стало быть, в то время как последние остатки латинского элемента отпадают от рода человеческого, в качестве нового плодотворного элемента, согласно этому воззрению, распространяется то, в чем живет британское начало. И теперь дается понять, что все внешние действия и мероприятия, если они должны иметь смысл и быть плодотворными, должны находиться под знаком этих воззрений. Ибо то, что совершается вне этих воззрений, что совершается в уверенности, что латинский элемент не переживает упадка или что британский элемент не находится на подъеме, обречено на бесплодие. Такие вещи, конечно, можно делать, — говорят эти люди, — но они обречены на ничтожество, они, так сказать, не пойдут в рост. Они выглядят так, как если бы бросали семена на бесплодную почву.

В этом наброске учения мы имеем основной элемент, проникающий также и во все более эзотерические братства, в те оккультные братства, которые действуют в западных областях в качестве так называемого масонства высоких степеней и тому подобного. В общественные дела он вносился людьми, состоявшими в более дальней или более близкой связи с этими братствами, и часто настолько скрытно, что люди, которые в жизни должны были действовать в их пользу, не имели понятия, каким образом на них были возложены эти вещи. Позади многого, что нами переживается в эволюции человечества, особенно с XVI века, находятся эти вносимые с Запада вещи.

Но там есть и дальнейшее учение. Там говорят: как те люди к северу от Рима подготавливались для пятой подрасы, так и сегодня подобным же образом славяне идут навстречу Западу в качестве возникающей шестой подрасы, совсем как когда-то германские народности с севера двигались навстречу романскому элементу. Говорится, что на востоке при деспотическом правительстве, обреченном гибели, живет множество отдельных племен, которые подобно германцам в ту эпоху, когда Римская империя простиралась на север, являются еще не народами, а лишь племенами. Эти племена составляют отдельные элементы так называемого славянского народа, который сегодня лишь внешним образом удерживается от распада посредством деспотического правительства, которое должно быть сметено. — Я пользуюсь выражениями, принятыми в этих оккультных братствах.

Что здесь действительно имеешь дело с племенами, — а после всего хорошего, что я говорил о славянах, я вправе сделать это замечание в скобках, — явствует из того, что когда в Праге в 1848 году происходил

Славянский конгресс и представители каждого славянского племени хотели говорить на своем собственном языке, то это оказалось неисполнимым, потому что они не понимали друг друга, так что пришлось говорить на литературном немецком языке. Я говорю об этом не для того, чтобы посмеяться, но только для того, чтобы показать, что то, чему учат о славянах на Западе, имеет все-таки некоторый смысл.

Далее в английских братствах говорят, что поляки несколько опережают остальных славян, поскольку развили до относительно высокой ступени единую религиозную и прочую культурную жизнь. Затем немного описывают судьбы поляков, но утверждают, что они, собственно, относятся к Российской империи. Затем указывают на балканских славян, о которых говорят, что они должны были освободиться от угнетения Турции и учредить отдельные славянские государства, которые однако, — и это положение повторяется снова и снова, — в этой форме должны просуществовать только до ближайшей большой европейской войны. Особенно в девяностых годах большая европейская война изображалась в этих братствах предстоящей в ближайшем будущем и приводилась в особую связь с эволюционными импульсами, которые должны были исходить от балканских славян и которые характеризовались тем, что эти государства, образовавшиеся из отколовшихся частей Турецкой империи, должны были бы перейти в иные формы. Только до большой европейской войны, — говорили там, — могли бы эти балканские славяне удерживать свою самостоятельность, затем они должны были бы пойти совсем иными путями.

Эти народности, как там учат, находятся ныне в младенческом возрасте, и так как их объявляют будущей шестой, а британцев пятой подрасой, то тем самым уже указывают, что британцы по отношению к ним должны занять такое же положение, какое некогда римляне занимали по отношению к северным германским народностям, то есть должны быть сперва нянькой; в няньчении заключается наипервейшая задача. Это няньчение окончится в тот момент, — так об этом говорят, — когда эти народы уйдут в своем развитии настолько далеко, что русского государства более уже не будет существовать, а эти народы, исходя из их собственных культурных задатков, создадут особые формы. Но, разумеется, вместо няньки постепенно должен явиться опекун, то есть из тех, кто на Западе составляет подлинную пятую подрасу, должно развиться своего рода папство. Ведь тогда должна будет особенно сильно развиться спиритуальность, и как папство держалось по отношению к Средней Европе, так должна будет сложиться конфигурация отношений, которая, охватывая Восток, будет действовать с Запада, и это должно будет повести к тому, чтобы использовать

Восток для создания там определенных учреждений, подобно тому как папство создавало свои учреждения в Европе.

Разумеется, с тех пор мир продвинулся на одну подрасу вперед, и как папство различнейшим образом основывало церкви, церковные общины, так и западное папство, которое разовьется на британской основе, имеет задачей осуществление на Востоке вполне определенного экономического эксперимента, то есть учреждение определенной формы экономического общежития на социалистический лад, относительно которого полагают, что на Западе, поскольку тот представляет собой пятую, а не шестую подрасу, он неосуществим. Для таких будущих экспериментов надо использовать, сначала экспериментально, Восток. Должны проводиться политические, духовные, экономические эксперименты.

Конечно, они не столь глупы, чтобы говорить, будто господство Запада будет продолжаться вечно, ибо в это не поверил бы ни один серьезный ученик оккультной школы. Но имеется вполне ясное представление о том, что как сначала исполняют обязанности няньки, так потом из этих обязанностей должно будет проистечь опекунство, то есть разновидность будущего папства со стороны западной культуры.

Я дал реферативное изложение, мои дорогие друзья! Эти вещи кроются очень глубоко в учениях западного масонства, и дело состоит в том, чтобы понять, действительно ли влиятельные учения, о которых ныне я говорил, таковы, что на благо всего человечества имеют основание в эволюции человечества, или их надо мыслить определенным образом скорректированно. Дело именно в этом. Мы еще будем возвращаться ко всем этим вопросам.

6.

Балканы и Россия в планах оккультных братств Запада.
Из лекции 4 декабря 1916 г. в Дорнахе. GА 173а.

...Я обращал ваше внимание на то, что, как мне достоверно известно, в девяностые годы в определенных оккультных братствах Запада велась речь о нынешней мировой войне и что тогда ученики этих оккультных братств получали обучение с помощью ландкарт, на которые было нанесено, как благодаря этой мировой войне должна была бы измениться Европа. На эту мировую войну, которая должна была возникнуть, которую прямо-таки притягивали, подготавливали, в особенности указывали в английских оккультных братствах. При этом я указываю исключительно факты, и лишь по определенным причинам воздерживаюсь от того, чтобы набросать вам карты, которые я бы мог легко набросать и которые фигурировали в оккультных братствах Запада.

Эти оккультные братства вместе со всем, что к ним примыкало, рассчитывали на великий переворот, который, — и это я говорю, тщательно взвешивая каждое слово, — должен был произойти между Дунаем и Эгейским морем, Черным морем и Адриатикой в связи с великой европейской войной, на которую они указывали. И одно из положений, которое там фигурировало и которое я хочу процитировать вам в некотором смысле дословно, гласит: если только мечты панславистов пойдут немного дальше, тогда на Балканах осуществится много такого, что отвечает духу европейского развития (имелось в виду, — духу оккультных братств).

Такова та великая сеть, на которую я хочу указать вашим душам. Все снова и снова в этих оккультных братствах говорилось о панславистких мечтах. Не о культурных мечтах, которые, разумеется, были бы вполне оправданны, — кто еще основательнее, чем мы в нашем движении, указывал на то, что живет в душах Востока? — а о политических мечтах, о политических переворотах говорили в них...

Из лекции 8 января 1917 г. в Дорнахе. GА 174.

...Как вы все знаете, современные прискорбные события начались в связи с убийством наследника австрийского престола Франца Фердинанда в июне 1914 г. По поводу этого политического убийства по всей Европе развернулась газетная компания, которая своими, я бы сказал, хлещущими волнами показала, до какой степени разгорелись определенные страсти. Затем все это повело к известному ультиматуму австро-венгерской монархии к Сербии, Сербией по существу отклоненному; затем — к австрийско-сербскому конфликту, который согласно намерениям ведущих государственных лиц Австрии должен был состоять в военном вступлении в Сербию с единственной целью: путем военного давления, без аннексии сербской территории вынудить Сербию к принятию ультиматума. Ультиматум должен был воспрепятствовать агитации, которая из Сербии через австрийских южных славян велась против существования австро-венгерской монархии. Ведь

Австрия охватывает ряд народностей, — существует тринадцать признанных языков, но гораздо больше племен, — и имеет в своих южных частях славянское население: в западном направлении — словенско-славянское население, затем по соседству на востоке — далматинское, хорватское, словенское, сербское, сербохорватское население; затем различные группы населения, живущие в аннексированных Австрией в 1908 году, но гораздо раньше предоставленных ей в качестве оккупационной области, частей Боснии и Герцеговины. С этими австрийскими южными славянами граничит Сербия. Из Сербии, как считала Австрия, — это можно доказать, и доказательства могут быть найдены всюду каждым, кто их ищет, — исходит агитация, сводящаяся к тому, чтобы оторвав южнославянское население Австрии, основать южнославянское государство под главенством Сербии. Покушение на Франца Фердинанда, безусловно, должно было находиться в связи с этими вещами, причем по следующей причине. Австро-венгерская империя с 1867 г. является дуалистическим государством, которое согласно одному маловразумительному выражению охватывает «представленные в Имперском совете королевства и земли» и в качестве второй области «земли короны св. Стефана». К представленным в Имперском совете землям относятся Верхняя и Нижняя Австрия, Зальцбург, Штирия, Каринтия, Крайна и Истрия, Далмация, Моравия, Богемия и Силезия, Галиция, Лодомерия и Буковина. К землям короны св. Стефана относится прежде всего венгерская область, в которую было включено прежнее Семиградие, населенное опять-таки самыми разными народностями; затем Хорватия и Славония, имеющие в составе венгерского государства род ограниченного самоуправления. Стало быть, дуалистическая монархия.

Как было известно, наследник престола Франц Фердинанд задумал преодолеть недостаток дуализма в Австро-Венгрии и поставить на место дуализма триализм. Триализм должен был возникнуть благодаря тому, что принадлежащие Австрии южнославянские области должны были быть сделаны самостоятельными так же, как и представленные в Имперском совете королевства и земли короны св. Стефана. Тогда бы вместо дуализма возник триализм. Если взвесить, чего хотел наследник престола Франц Фердинанд, то можно себе представить, что в случае своего осуществления это привело бы к индивидуализации отдельных южнославянских народностей в своего рода южнославянском сообществе в пределах австро-славянских областей. Вместе с тем на один шаг приблизились бы к цели как бы амальгамирования западных (westlichen) славян с западной культурой и противодействия тому, что я назвал в этих изложениях руссицизмом. Это было бы вполне возможно, ибо Австрия представляет собой вполне федеративное, а не централисткое государственное устройство, и до войны она имела тенденцию к все большему предоставлению федеральных прав отдельным народностям. Централизм преследовали с 1867 по 1879 г., с 1879 года централисткие устремления можно было считать потерпевшими крах, и государство взяло курс на федерализм.

Этому противостояло исходившее от Сербии стремление к созданию южнославянской конфедерации под гегемонией Сербии. Исходило оно не от сербского народа, но ведь я характеризовал, как просто известным образом суггестивно вести народы. Конечно, для этого должны были быть оторваны южнославянские области Австро-Венгрии.

Этим я вкратце резюмировал, что лежало в основе австро-сербского конфликта. Ибо в том, что я теперь попытался изобразить, мы имеем дело с австро-сербским конфликтом. Вполне возможно представить себе, что этот конфликт был бы, — я уже один раз употреблял это выражение, — «локализован». Тогда бы, — говоря гипотетически, — европейской войны можно было бы избегнуть. Что произошло бы, если бы осуществлены были строго ограниченные намерения австрийских государственных лиц? Часть австро-венгерской армии вошла бы в Сербию и оставалась бы там до тех пор, пока Сербия не объявила себя готовой принять тот ультиматум, благодаря которому была бы устранена возможность создания южнославянской конфедерации под сербской гегемонией и, разумеется, под российским верховным главенством. Если бы ни одна из европейских держав не вмешивалась в это дело, если бы у всех ружье стояло «к ноге», то ничего иного, кроме принятия этого ультиматума, не последовало бы. Ибо было гарантировано, что какой-либо аннексии сербских областей ни под каким видом не произойдет. Следствием этого было бы то, что подобные покушения, которые неоднократно происходили, — ибо покушение на Франца Фердинанда было лишь завершением целого ряда покушений, затеянных сербскими агитаторами, — больше не могли бы происходить, а ведь без подобной агитации, конечно, не получилось бы и установления южнославянской конфедерации под контролем России. Если бы вещи пошли этим путем, — гипотетически допустим это еще раз, — то мы бы никогда не пришли к этой войне.

Как же связан этот австрийско-сербский конфликт с мировой войной? Желая понять эту связь, необходимо сквозь понимание внешних обстоятельств вникнуть, я бы сказал, уже в тайны европейской политики. Не политикой мы хотим заниматься, а хотим провести перед душой знание о том, что жило в этой политике. Я хотел бы ответить вам на вопрос: каким образом из австрийско-сербского конфликта возник европейский конфликт? каким образом австрийско-сербский вопрос связан с европейским вопросом?

Тут мы должны направить наше внимание на то, что я говорил о южнославянской конфедерации. Эта, независимая от Австрии, но связанная с Россией, находящаяся, так сказать, под русским контролем южнославянская конфедерация, составляла интерес Британской империи, причем тем больше, чем больше принимала эта империя сознательный облик. Именно учреждением, как это тогда называли, Дунайской конфедерации, под которой подразумевали эту южнославянскую конфедерацию, которая должна была охватывать южнославянские народы вместе с Румынией и включать австрийских славян, недвусмысленно руководили в тех обществах, о которых я говорил. Так что в девяностых годах XIX века повсюду в оккультных школах Запада, но под непосредственным влиянием британских оккультистов, мы найдем указания на то, что должна возникнуть такая Дунайская конфедерация. Всеми средствами всю европейскую политику старались направлять так, чтобы привести к возникновению такой Дунайской конфедерации с уступкой ей славянских областей Австрии.

Почему же эта враждебная Австрии, дружественная России Дунайская конфедерация лежала в области интересов Британской империи? Державы, которые вследствие охвативших весь мир империалистических устремлений интенсивнее всего сталкивались между собой в последнее время, — ведь на имеющейся в виду территории они являются крупнейшими державами, которые в действительности живут в сильнейшей вражде друг с другом, а такая внутренняя вражда может выступать под видом дружбы, альянса, — эти державы суть Британская империя и Российская империя. А когда до такой степени ненавидят друг друга, но живут все-таки друг подле друга, то, — поскольку Земля наша имеет определенную особенность, — из этого враждебного сосуществования следует нечто совершенно определенное. Особенность нашей Земли, которую я имею в виду, — ее шарообразная форма. Будь наша Земля плоскостью, простирающейся во всех направлениях, таких бы конфликтов не возникало. Но поскольку Земля наша имеет форму шара, то, идя все время вперед, не просто вновь возвращаешься к исходному пункту, но в определенном пункте сталкиваются и расширяющиеся империи, а при наталкивании их друг на друга должны проявляться их противоположные интересы. Это и произошло между

Британской и Российской империей, и наиболее отчетливо это, наряду со многим другим, обнаружилось при их столкновении в Персии, где они столкнулись вплотную. И вопрос заключался в следующем: должна ли Россия двигаться в направлении Индии и там постепенно поставить границу Британской империи, или же Британская империя может поставить ей заслон?

Когда преследуют цели господства, то достигать их можно посредством войны или иным образом в зависимости от того, что представляется выгодным, — то или иное. Британской империи представлялось наиболее выгодным предварительно, — государства ведь всегда считаются с ограниченными промежутками времени, — удержать Россию от продвижения в направлении Индии и дать ей другой отводной канал, занять ее в другом направлении, чтобы насытить понятное честолюбие Российской империи, ибо империи всегда честолюбивы. Это должно было произойти посредством допущения главенствования России над так называемой Дунайской конфедерацией. Таким образом косвенный интерес Британской империи состоял в том, чтобы создать Дунайскую конфедерацию насколько только возможно в крупных размерах, ибо славяне на юге хотели составлять одно целое, и это чувство их взаимной принадлежности разжигалось так, как я вам излагал. Стало быть, эта южнославянская конфедерация должна была достаться России с тем, чтобы она убрала свои щупальца, протянутые в других направлениях. Вот постольку и находилась в области британских интересов подлежавшая основанию под главенством России южнославянская конфедерация. То была долгая история, подготавливавшаяся с давних пор.

Таким образом, мы видим одну из тех нитей, при помощи которых австрийско-сербский вопрос увязывается с вопросом о великом построении мирового господства, ибо из-за этого во все это дело были вовлечены отношения между Британской и Российской империей. Речь шла здесь не об Австрии и Сербии, но австрийско-сербский вопрос превратился, вполне понятно, в вопрос: должен ли был быть предпринят Австрией шаг к триализму, из-за чего южнославянская конфедерация была бы отвлечена с ее пути, или же должен был быть предпринят шаг в направлении русифицированной южнославянской конфедерации? — Тем самым австрийско-сербский вопрос был как бы подключен к европейскому вопросу.

Когда существуют такого рода вещи, — а то, что я вам теперь изложил, составляло совершенно реально живущие в людях импульсы, — то это как электрический заряд, который должен когда-нибудь разрядиться.

Россия в системе подготавливаемого в оккультных братствах Запада мирового порядка

Из лекции 13 января 1917 г. в Дорнахе. GА 174.

...Рассмотрим один факт этих дней, я бы сказал, совсем sine ira, хотя и не sine Studio*, без симпатии и антипатии, но беря за основу факты. Вы, конечно же, все читали известную ноту Антанты президенту Вильсону. По отношению ко всему, что происходило прежде, быть может именно эту ноту можно рассматривать с определенной точки зрения как благоприятный симптом будущего. Ибо когда заходят слишком далеко, тогда палка перегибается, и тогда, конечно, появляется некоторая надежда, что там, где затрагиваются духовные силы, с духовной стороны может последовать и обратный удар. Ведь именно этой нотой превзойдено все, что делалось прежде.

* sine ira et studio— без гнева и пристрастия (лат.). Рудольф Штейнер употребляет слово studio в его основном значении «старание», «усердие», несколько меняя смысл поговорки. — Прим. перев.

Рассмотрим факты. Вот это [на доске наносится рисунок*], приблизительно нынешняя Австро-Венгрия. Здесь — Дунай, здесь примерно Вена. Допустим, осуществилось то, чего требует нота Антанты. Там говорится, что итальянцы, — подразумеваются итальянцы австрийские, — хотят быть свободными. То, чем больше всего страдает эта нота Антанты, так это той внутренней неправдивостью, которая проистекает из полного невежества. Из-за этого и трудно сделать рисунок, который я хочу. Это создаст, как вы сразу увидите, некоторые трудности. Но допустим, что итальянские австрийцы освобождены. Тогда должны быть освобождены и южные славяне. Это, конечно, трудно, ибо освобождение южных славян вызвало бы приблизительно это [рисунок], ибо они живут здесь везде.

* рисунок, сделанный на доске в ходе этой лекции, не сохранился. — Прим. перев.

Теперь говорится нечто комическое: освобождение чехо-словаков. Все знают чехов, знают словаков, но чехо-словаков знает, конечно, только Антанта. Возможно, подразумеваются чехи и словаки. Освобождение согласно понятиям, господствующим у самих чехов, дало бы в итоге следующее [возможно, лектор продолжает рисунок]. Затем освобождение румын. Это дало бы вот это [рисунок]. Затем должны быть освобождены, как там говорится: «по воле его величества царя», живущие в Галиции поляки, и все это должно быть осуществлено самой Австрией! Тогда бы вот это примерно было Венгрией, а это Австрией.

Такая карта получается, если представить себе осуществленным то, что сказано в ноте Антанты об Австрии. И тут же говорится, что народам Средней Европы не желают причинять ничего плохого!

Вся нота обнаруживает отсутствие всякого сознания, например, того, какие возникнут сложности, когда захотят заставить жить в мире большинство славянского населения в этой области в то время, как оно находится в исчезающем меньшинстве в той. Из всей этой ноты гласит самое высокомерное, самое бессовестное незнание конкретных условий! Так делаются сегодня исторические ноты. А потом говорят, что, собственно, не преследуют ничего иного, как... — я уж не знаю, что, потому что это почти противно, — повторять фразы, которые там стоят.

Что же могло бы лучше, чем эта нота Антанты, доказать, что Австрия оказалась перед необходимостью обороняться? Что еще могло бы дать лучшее доказательство тому? Короче, эту ноту надо рассматривать как патологическое явление. Это вызов самой истине и действительности. Этим перегибается палка. Есть надежда, что поскольку это вызов духовному миру, то духовный мир сам по необходимости расставит вещи по своим местам, хотя, конечно, орудиями его должны быть люди...

Из лекции 14 января 1917 г. в Дорнахе. GA 174

...Я указывал вам на то, что оккультное знание применяется в определенных оккультных братствах в направлении, где оно реализуется так, чтобы с помощью оккультных импульсов достигать не общечеловеческих, а групповых эгоистических целей. Я говорил вам, что в определенных оккультных братствах существовали свои взгляды на то, как следовало бы устроить Европу, как осуществить это устройство Европы. И если к тому, что ныне уже вскрылось, я сегодня добавляю еще нечто иное, что еще не вскрылось, то я делаю это потому, что, мне кажется, хорошо, если хотя бы где-нибудь, хотя бы в таком малом кругу, будет сказано то, что объявится в будущем так же, как в ответной ноте президенту Вильсону объявлен раздел Австрии. Ибо тот, кто знаком с этими вещами, мог бы уже в девяностых годах, — идти далее я не хочу, — изобразить этот раздел Австрии на основе упоминавшейся карты.

Однако то, что публикуется, — всегда только обрывки; оно вливается во внешние, экзотерические вещи, когда полагают, что с помощью этого можно действовать; остальное же удерживается [от разглашения]. Совсем не в агитаторских или политических целях, а действительно только для того, чтобы сообщить вам поучительные факты, говорю я о том, о чем буду говорить. Это присутствует в мире. И я на самом деле совсем далек от того, чтобы кого-нибудь устрашать или на кого-нибудь воздействовать так, чтобы он верил тому или иному или стал боязливым в том или ином отношении. Здесь речь пойдет только о знаниях. И тут я хотел бы изобразить вам нечто от той будущей карты Европы, которая существовала в определенных оккультных сообществах приблизительно в том виде, как я опишу. Только для скорости это будет изображено приблизительно. Как сказано, речь идет о том, каким образом в таких оккультных сообществах мыслили себе Европу в далеком будущем.

Первое, что было твердо намечено, была южноевропейская, балканская конфедерация; она должна была служить своего рода заслоном, своего рода валом против русского влияния. Ибо Россию, разумеется, считали на Западе другим полюсом, во всяком случае, не тем, с чем хотели бы быть навечно связанными, а тем, что некоторым образом всегда должно служить чем-то, над чем хотят одержать верх. Поскольку нынешнее королевство Италию намеревались слить с балканским славянством и принадлежащими сегодня Австрии южными славянами, эта конфедерации должна была бы охватывать значительную часть Апеннинского полуострова, италоязычную часть Швейцарии, южные части Австрии, Хорватию, Славонию, Далмацию. Сюда же отойдет затем часть Греции, но только северная. Конфедерация должна была охватывать также Венгрию и гирла Дуная. Такой должна была быть славянская федерация. — С востока к ней должно было примыкать все то, что охватывалось представлением о России. В программе этой карты, — я это подчеркиваю особо, — всегда, причем резко, подчеркивалось: как бы ни вела себя Польша, историческая необходимость такова, чтобы при всех обстоятельствах эта страна как целое была в конце концов вновь включена в состав Российской империи. То есть это была с самого начала программа включения Польши вместе с частями, принадлежащими сегодня Пруссии, в состав Российской империи, так что Российская империя согласно этой программе охватывала бы нынешнюю Польшу, а также Галицию, минуя словаков. Это было бы нечто вроде наклонного полуострова, то, что я заштриховал здесь. А вот это была бы Буковина [рисунок].

Далее — Франция, которая охватывала бы область до Рейна за исключением его устьев и нынешнюю франкоязычную часть Швейцарии, и здесь была бы ограничена Пиренеями, а вот здесь примерно таким образом. О скандинавских народах ничего особенного не говорилось, им должна была быть дана скорее длительная отсрочка.

Остальное выглядело бы так: немецкоязычная часть Швейцарии и немецкие области Австрии с Германией — они охватывали бы здесь вот эту область. А то, что здесь закрашено, более или менее должно было бы попасть в устроенную так или иначе сферу влияния Британской империи: Голландия, Бельгия, побережье, Португалия, Испания, нижняя часть Италии, — об островах можно сказать в другой раз, — южная часть Греции.

Мы имеем здесь карту, которая ясно показывает, что то, что мы вчера пытались зафиксировать на доске, представляет собой своего рода аванс этой карты, ибо если вы сравните эту карту с тем, что уже стоит в ноте Антанты Вильсону, то по отношению к Средней Европе получается одно и то же. Это считалось идеальным устройством Европы. Вместе с тем — никакой несправедливости: Рим находится вот здесь и, разумеется, остался бы у Италии. — Все это не является чем-то, чем я хотя бы в малейшей степени, — говорю это еще раз, — хотел бы на кого-нибудь повлиять; я хотел бы только сказать этим, что это своеобразное устройство Европы, — для меня совершенно отчетливо восходящее к девяностым, восьмидесятым годам, — преподавалось в определенных оккультных сообществах.

Почему будущее устройство Европы там рассматривали таким образом, какие основания для этого имели, — это тоже там всегда излагалось. Излагалось, как и на каких путях, — разумеется, основания выдвигались разумные, — желали осуществления такого устройства Европы. Об этом будем говорить завтра. Я хочу еще только упомянуть, что я привожу вам не какие-нибудь выдумки, а воспроизвожу нечто, жившее во многих умах как действенный импульс, как то, чего следует добиваться, для достижения чего необходимо делать все.

Я очень хорошо знаю, что по злому умыслу легко можно было бы сказать, что учитывая известный пункт, неприлично говорить такие вещи именно здесь, в этом месте. Но ведь я не намерен агитировать, я не хочу рисовать образ будущего ни воюющих, ни нейтральных государств. Я не имею ничего общего с этими вещами, но в той мере, в какой я их теперь привожу, я привожу их, только исходя из импульсов, существовавших в тех кругах. И благодаря этому мы имеем образ будущего, вытекающий из стремления применять определенные импульсы в эгоистических групповых интересах. Тот, кто был бы несколько испуган тем, что здесь* все должно было бы исчезнуть, пусть скажет себе, что речь идет о том, чтобы избирать общечеловеческие задачи. Можно смотреть на вещи, даже если это следствие интересов эгоистических групп, но нет надобности смотреть на них как на фатум, рок. Самой роковой мне кажется точка зрения, которую я охарактеризовал бы как страусовую, поскольку она просто прячется от таких знаний, потому что они неприятны и потому что о таких вещах, которые людей беспокоят, не хотят думать. Я, разумеется, знаю, что можно было бы сказать, что говорить о таких вещах здесь все-таки не стоит, ибо это может обеспокоить людей, которые здесь честно хотели бы оставаться нейтральными. — Однако на нашей почве мы должны были бы быть все-таки выше подобного беспокойства. Мы должны были бы терпеливо принимать вещи такими, какие они есть. И если я говорю о таких вещах, то я делаю это в предположении, что вы достаточно разумны, чтобы их правильно воспринять.

* Имеется в виду, очевидно, Швейцария как конфедерация. — Прим. перев.
Из лекции 15 января 1917 г. в Дорнахе. GА 174.

...Мои дорогие друзья! Все, что имеет основание в духовной жизни, проявляется со всей неотвратимостью. Оно проявляется со всей неотвратимостью. Не думайте, будто об этих вещах можно морализировать или теоретизировать; они проявляются, становятся реальными вещами. Поэтому пусть никто не думает, что миссия британского народа, состоящая в распространении по всей земле коммерциально-индустриальной универсальной монархии, проистекает не из необходимых внутренних оснований. Притязания становятся реальностью. Эти вещи следует понимать просто как заложенные в мировой карме. И то, что люди высказывают, что люди мыслят, — это только проявление стоящих позади них духовных сил. Поэтому никто не должен думать, будто британская политика когда-либо морально обратится на путь истинный и из особой предупредительности по отношению к миру откажется от своего притязания на полное овладение им в индустриально-коммерческом отношении. Поэтому нам не надо и удивляться, что те, кто прозревал эти вещи, основывали сообщества, раз и навсегда пустившиеся в осуществление чего-либо в этом роде, причем средствами, являющимися в то же время духовными средствами. И здесь мы имеем начало одной непозволительной комбинации. Ибо само собой разумеется, что оккультные принципы, оккультные средства, оккультные импульсы неправомерно применять в качестве двигателя, мотора в пятой послеатлантической культуре, которая должна быть чисто материальной культурой. Сомнительное начинается там, где позади распространения этой чисто материальной культуры оказываются оккультные импульсы. А ведь это, — я уже говорил вам, — имеет место. Мировое господство хотят основать не только с помощью сил, которые предоставляет физический план; этой культуре хотят способствовать оккультными импульсами, импульсами, заключенными в мире непроявленного. Следовательно, с помощью оккультных средств здесь ведется работа уже не на благо всего человечества, а только на благо группы. Если такие расширяющие кругозор точки зрения, которые вытекают из более глубокого познания, вы свяжете с событиями повседневности, то вы многое поймете глубже.

Есть еще много достойных уважения идеалистов, — и я говорю это без малейшей доли насмешки, потому что идеализм даже там, где он заблуждается, всегда заслуживает уважения, — которые полагают, что та сеть коммерчески-индустриальных мероприятий, которая распространяется исходя из Британской империи по различным странам, будет сохраняться только до тех пор, пока идет война, и что потом люди будут снова и снова пользоваться свободой в коммерческой области. Несмотря на иллюзии, которые будут поддерживаться посредством переходных мер (durch Interregnen), посредством того, что будет делаться для того, чтобы люди сразу не насторожились, то, что в это военное время началось с установлением контроля коммерческих связей, замышлялось не для того, чтобы снова исчезнуть после войны, а так, чтобы оно только началось с войной и имело затем свое продолжение. Война должна только дать возможность [правительствам] сунуть нос в чужие конторские книги. Но не следует думать, что это сование носа в чужие конторские книги прекратится после войны. Конечно, я только символически говорю о том, что будет происходить в самом широком масштабе. Предполагается, что коммерциальное мировое господство будет становиться все более и более интенсивным.

Все это я говорю не для какой-нибудь агитации, а только для того, чтобы, исходя из импульсов мировой истории, объяснить то, что есть. Только понимание того, что есть, может привести людей к соответствующему, правильному образу действий. поэтому может статься, что карта европейского мира известных оккультных сообществ осуществится именно так, как я изобразил вам ее вчера на доске. Я подчеркиваю, эту карту я мог проследить вплоть до восьмидесятых годов XIX века. Насколько далеко она уходит в прошлое, я не знаю. Я говорю только то, что знаю, только то, о чем могу с уверенностью говорить. Поэтому я ничего не сказал и о скандинавских государствах, ибо я не знаю, постановлено что-либо и о них или нет. Я строго ограничиваюсь тем, что знаю, и в данном случае это особо подчеркиваю, хотя это принцип, которому я следую всегда.

Вы должны, кроме того, учитывать, что эта карта, то есть размежевание отношений в Европе, имеет тенденцией служить созданию коммерциально-универсальной монархии. Европа должна быть устроена так, чтобы могла быть основана коммерциально-универсальная монархия. Я не говорю, что это должно произойти уже завтра, но вы видите, что частичные взносы уже взыскиваются. Сравните только нынешнюю ноту Вильсону с картой Австрии, — вы увидите это совершенно точно. О Швейцарии сегодня в ней еще ничего не сказано, но этот взнос будет затребован позже. Но в какой бы очередности это ни происходило, это будет соответствовать карте, которую я вчера набросал.

Подразделение Европы, которое там получается, хорошо приспособлено к основанию коммерциального мирового господства. Вы можете в подробности изучить эту карту, и вы увидите, что она хорошо продумана, чтобы основать то, что я сказал. Я сказал «коммерциаль-ное мировое господство», ибо совсем нет надобности с самого начала действительно завладевать всеми этими территориями, достаточно устроить так, чтобы они, как говорится, попали в «сферу влияния». И в таком случае все это очень ловко устроено, чтобы получить в сферу влияния прежде всего именно те области, которое я обозначил вчера желтым цветом, — периферийные области, на которые притязает Британия. А чтобы другие люди пока оставались пребывать в чувстве некоторого идеалистического довольства, можно устроить и так, чтобы практикуя коммерциальное господство, другим еще на некоторое время предоставлять игру с территориями. Однако сферы влияния будут простираться так, как было начерчено. Ведь в действительности дело не в том, будут ли Бельгия, Франция в 1950 году существовать в своих границах, а в том, какую власть в этой Бельгии будут иметь бельгийцы, а во Франции — французы и какую власть в Бельгии или во Франции будут иметь британцы. Для основания коммерциального мирового господства нет надобности сразу же гнаться за территориями непосредственно. Но прежде всего нам должно быть ясно, что это мировое господство является коммерциальным. Этим основывается нечто весьма важное.

Мне бы, конечно, пришлось читать целый ряд лекций, если бы я обосновывал вам все это в деталях. Но это было бы вполне возможно, ибо то, что я говорю, подлежит глубокому обоснованию. Сегодня я могу это только наметить.

Желая установить коммерциально-индустриальное мировое господство, надо главную область, от которой это зависит, разделить сначала на две части. Это связано с природой коммерциально-индустриального начала. Я могу изобразить это только путем сравнения. То, что происходит в физическом мире, всегда требует разделения надвое. Представьте себе учителя без ученика — такого не бывает. Так и коммерция не может существовать без области, которая ей противостоит. Поэтому если, с одной стороны, учреждается британская коммерция, то должен быть создан относящийся сюда, но противоположный русский полюс. Эти две области необходимы для проведения соответствующей дифференциации между покупкой и продажей, для появления циркуляции. Можно не превращать весь мир в единую империю, иначе было бы невозможно учредить мировую коммерциальную империю. Это не совсем то же самое, но похоже на то, как если что-то производят, то нуждаются в потребителе, иначе невозможно производить. Таким образом, необходимо, чтобы существовало внутреннее разделение. И внесение этой великой тенденции во все это дело составляет великую, гигантскую идею тех оккультных братств, о которых я говорил. Идея создать противоположность — гигантская идея мирового масштаба, против которой все остальное — мелочь. Создать противоположность между британской коммерциальной империей и тем, что выявляется из русского элемента одновременно с происходящей на основании спири-туальных задатков подготовкой шестой послеатлантической эпохи, — это великая, гигантская, удивительная идея тех оккультных братств, о которых шла речь. Ибо тривиально выражаясь, едва ли можно представить себе лучший противополюс к тому, что на Западе вылилось в наивысший расцвет коммерциального и индустриального мышления, нежели полюс будущих русских, которые, конечно же, еще менее, чем сегодня, в будущем будут склонны профессионально заниматься коммерцией и которые именно поэтому будут служить отличным проти-вополюсом.

Но речь идет и о том, чтобы такая империя выговорила, разумеется, и свои собственные условия. И глубокой мыслью Спенсера и даже его предшественников было постоянное подчеркивание: индустриальнокоммерческий элемент, пронизывающий какой-либо народ, не хочет иметь дела с войной, он существует для мира, нуждается в мире и любит мир. — Это совершенно верно: между тем, что стремится к коммерциально-индустриальному и миролюбивым элементом будет существовать, так сказать, глубокая взаимная склонность. Только иногда это миролюбие может приобретать странные формы. Уже в нынешней ноте Вильсону заключено нечто странное. Хотя достаточно лишь нанести на доску, что ждет Австрию, — посмотрите только, что будет с нею, если рассмотреть карту, выведенную вполне в согласии с нотой, — эта нота все-таки осмеливается заявлять: то, что живет среди среднеевропейских народов, не должно, как политическое общежитие, как-либо пострадать. — Это тоже «гигантская» вещь, но гигантская главным образом из-за абсолютно фривольной игры с истиной, ибо обыкновенно, когда лгут, то лгут о том, что находится за пределами документа; здесь же на одной и той же бумаге говорят две разные вещи: мы хотим расчленить центральную державу, но, собственно, мы ей ничего плохого не делаем. — Газеты сопровождают это дружным хором: увидим, примут ли центральные державы эти приемлемые условия. — Всюду можно прочесть: державы Согласия выдвинули свои условия, посмотрим, неужели теперь центральные державы резко отвергнут эти вполне приемлемые условия. — Все это, в самом деле, зашло слишком далеко, и тем не менее это приходится читать.

Последуем за высказанной мыслью туда, куда она нас привела. — Мы имеем дело с разделением мира на две части, и теперь речь идет о том, чтобы осуществить это разделение мира надвое так, чтобы миру можно было сказать: мы хотим мира и действуем только ради мира. — Это отвечает определенному рецепту, согласно которому ныне так много пишут. Как если бы кто-нибудь сказал: я не причиню тебе никакого вреда, я тебя и пальцем не трону, но я посажу тебя в глубокий погреб и не буду давать есть. Разве я тебе хоть что-нибудь сделал? Разве кто-нибудь может сказать, что я тебя хоть пальцем тронул? — Многое делается по этому рецепту, по этому рецепту насаждается и любовь к миру. Несмотря на это она — реальность. Однако сочетаясь в то же время с притязанием на коммерциальное мировое господство, она неприемлема для других и может стать совершенно неприменимой. Так что при всей своей любви к миру эта миролюбивая коммерция будет непременно встречать препятствия в будущем. — Об этом знают, конечно, и те, кто делит мир надвое, и поэтому нуждается в существовании вала между обеими частями. Этот вал должен быть создан в виде южноевропейской конфедерации, которая включит также Венгрию и все, что я указал вчера; именно она должна будет обеспечивать мир. А то положение, какое, пользуясь указанной мной вчера сферой влияния, Британская империя занимает по отношению к Средиземному морю, показывает, что этой южноевронейской конфедерации отлично можно отдать Константинополь и что угодно еще, — ведь она может дойти только до Средиземного моря, а Средиземное море, если захочешь, на западе можно запереть в любое время.

Гигантскую, великолепную идею, положенную в основу этой карты вы, конечно, можете проследить во всех подробностях. Сегодня не хватит времени, чтобы все это подробно разобрать. Но идея гигантская и великолепная — оставить за Францией только южные гавани, ведущие в Средиземное море, остальное же приобрести в сферу своего влияния. Это значит, что французская колониальная империя, которую Франция основывала даже при той покровительственной роли, которую играли другие, в сущности, превращается в иллюзию и попадает тоже в сферу влияния. Проследив все это, вы увидите, каким гигантским образом должно быть осуществлено то, к чему, исходя из души сознательной, стремятся эти оккультные школы.

Происходят вещи, отвечающие определенным импульсам. Ибо в мировой истории и в мировом развитии правит необходимость. Эти необходимые вещи происходят. Однако они происходят так, что на самом деле разные силы действуют друг на друга. Как не бывает положительного электричества без отрицательного, но друг на друга действуют противоположности с различными знаками, так происходит и в развитии человечества. И видя нечто такое, необходимо применять «свободное от морали» наблюдение. Это предохранит и от вопроса, почему же такое должно происходить. — Что это происходит, заложено в миссии известного элемента, и то, что развивается, должно развиваться. Но должен существовать и противник-партнер, то, что этим вещам оказывает сопротивление. Он тоже должен существовать.

8.

Дее недатированные записки, составленные Рудольфом Штейнером в связи с событиями Первой мировой войны. GА 173с. I

Часть I. Борьба за русский культурный зачаток*.

Тон задает группа людей, которые хотят завладеть Землей средствами мобильного капиталистического хозяйственного импульса. К ним относятся все те круги, которые эта группа может сплотить и организовать экономическими средствами. Важно, что эта группа знает, что на русской территории проживает сообщество людей, не организованное в духе будущего, но несущее в себе зачаток социалистической организации. Хорошо рассчитанная цель [группы] состоит в том, чтобы

* Название этой части записки дано редакцией швейцарского ежемесячника Der Еигораег»/Базель, опубликовавшего ее первоначально в № 5 за 1999 г.

поставить этот зачаточный социалистический импульс под власть антисоциальной группы*. Эта цель не будет достигнута, если Средняя Европа с пониманием будет искать соединения с зачаточным восточным импульсом. Лишь по той причине, что та группа находится в англо-американском мире, возникло в качестве подчиненного момента нынешнее сочетание сил, маскирующее действительные противоположности и интересы**. Оно маскирует прежде всего тот действительный факт, что борьба между англо-американскими плутократами и народом Средней Европы ведется за русский культурный зачаток. В тот момент, когда Средняя Европа раскроет этот факт миру, неистинное сочетание сил будет заменено истинным. Война будет продолжаться в любой форме столь долго, пока немцы и славяне не соединятся ради общей цели освобождения людей от ига Запада.

* Предположительно, как можно заключить из других высказываний Штейнера, имеются в виду большевики. — Прим. перев.

** Подразумевается участие России в союзе с Англией и Францией в войне против Германии и Австро-Венгрии. — Прим. редакции «Der Europäer».

Существует лишь следующая альтернатива: либо разоблачить ложь, с помощью которой Западу приходится действовать, добиваясь успеха; сказать, что делатели англо-американской политики — это носители течения, имеющего свои корни в импульсах, лежащих до Французской революции и состоящих в достижении мирового господства капиталистическими средствами; они пользуются революционными импульсами лишь как фразой, чтобы за ней скрыться; либо уступить мировое господство оккультной группе внутри англо-американского мира на то время, пока истинная духовная цель Земли не будет спасена потоками крови порабощенной немецко-славянской области.

Часть 2

1.
Дело в том, чтобы не ждать, когда обстоятельства потребуют выступления во имя определенных целей, а выдвигать цели спонтанно, ибо первое вызывает недоверие, второе же упрочивало бы доверие и могло бы позволить в последний момент действовать чему-то еще, что, быть может, скоро уже не будет возможно.

2.
Америка хочет одержать верх над Японией между делом, но она будет исходить из того, чтобы, победив Европу, одновременно победить Японию.

3.
Дело в том, какая из группировок держав (Mächtegruppen) приобретет влияние в России; необходимо однако проявлять инициативу и считаться с духом будущего.

4.
Следовало бы думать о том, что достигается посредством Ini-tiatio-Manifestation! Это будет иметь особенно мобилизующий эффект (werbende Kraft) в России; этим приобретут там больше влияния, чем в собственной стране; возникает новое соотношение сил; западная «демократия» разоблачается по своему существу как синдикат для подавления истинной свободы фразами о «свободе» и «демократии». Необходимо, чтобы в славянских областях возникло представление, что центральные державы оклеветаны; они сохранялись как носители демократии против господства мировой механизации под скипетром англо-американских буржуа-автократов.

II

О стратегии англо-саксонской политики

За политикой англосаксонских народов стоит твердый план овладения этими народами миром. Одним из средств к достижению этой цели считается славянизированная Восточная и Средняя Европа, отличающаяся такой социально-политической организацией славянских народов, что эти последние надеются обрести исполнение своих национальных чаяний под покровительством англоязычных народов и этим, через голову немцев, оказаться в тесной экономической связи с Англией и Америкой, что даст коммерчески положительное сальдо в пользу этих последних. Ради этого плана в духовных сообществах, — которые стоят позади видимой духовной и культурной жизни англоязычных народов и чьим лишь внешним выражением служит то, что видно, — воспитывается элита англоязычных народов. Кто не хочет верить тем, кто благодаря знакомству с духовной жизнью человечества знает об этих отношениях, может при здравом взгляде читать об этих вещах в том, что столетиями писали англо-американские историки, но по бесчисленным случаям, говоря об идеалах англоязычных народов, высказывали, основываясь на своих расовых целях, и ведущие англичане и американцы. Он сможет пережить это, если догадается, что о ходе англо-американской политики говорит не то, о чем декоративные фигуры договаривались с немцами в Лондоне или Берлине, а то, что происходило в Англии от Кобдена и Якоба Брайта до Чемберлена; в Америке — от Линкольна до Рузвельта и Вильсона; что происходило между Англией и ее колониальными территориями. Тогда он поймет, что англоязычные народы работают: 1) с верой в то, что в их народном элементе заключена сила к пронизанию мира собственным их существом на все последующие времена; 2) что за это время славянские народы будут так пропитаны их (англосаксов — перев.] национальными целями, что дадут необходимое топливо (Heizkräfte) едущему по свету английскому паровозу. Чтобы это понять, надо выяснить, как Англия, а за ней Америка, в больших масштабах на тайных путях направляла славянские движения на Балканах, как она держит свою руку над Россией, так что та со всей своей политикой следует к цели англоязычных народов. Германия может трактоваться Англо-Америкой лишь как ничтожная помеха. Потому Германия может спастись, лишь поняв, что ей грозит и готовиться к этому путем гармонизации своих интересов с интересами славянского мира.

9.
Социалистический эксперимент
Из лекции 1 декабря 1918 г.  В Дорнахе. СА 186

...Вы помните, два года назад я чертил здесь карту, которая теперь становится реальностью. Эту карту я чертил не только для вас. Я хотел указать тогда на эту карту, чтобы было видно, какие импульсы идут с известной стороны, потому что существует закон, в силу которого, зная об этих импульсах, считаясь с ними, памятуя о них, их можно определенным образом корректировать, давать им иное направление. Очень важно понимать это. Однако не нашлось никого, кто бы придал этому значение, кто остановился бы на этих вещах, кто действительно серьезно воспринял бы эти вещи. А что к ним нужно было отнестись серьезно, показывают сегодняшние события.

Факт, который при этом необходимо учитывать, заключается в том, что из некоторых основных законов мировой эволюции сегодня многое известно только в некоторых тайных обществах англоязычных стран, причем так, что это знание проводится в жизнь и внешне. Это важно принимать во внимание. Тайные общества других народов — это, в сущности, одни только пустозвоны. Тайные же общества англоязычных стран, напротив, являются теми источниками, откуда посредством определенных методов, о которых я еще, может быть, когда-нибудь буду говорить (сейчас это отвлекло бы нас слишком далеко), добываются истины, в соответствии с которыми можно управлять политическими событиями. Так что можно сказать: те силы, которые из тайных обществ вливаются в политику Запада, надлежащим образом следуют ходу истории. Они считаются с законами исторического развития. При этом не требуется «расставлять все точки над i» во внешней жизни; речь идет о том, действуют ли в соответствии с законами исторического развития, или же действуют дилетантски, по чисто произвольным мотивам.

Совершенно дилетантской политикой, покинутой всеми историческими законами, была, например, среднеевропейская политика. Недилетантской, соответствующей действительности или, пользуясь обывательским выражением, — профессиональной политикой была политика англоязычных стран, Британской империи и ее дополнения, Америки. Здесь огромная разница, она важна, ее надо иметь в виду. Она важна, потому что то, что становится известно в этих кругах, уже втекает в действительность. Оно втекает даже в инстинкты тех лиц, которые затем внешне занимают свои посты и становятся влиятельными политиками, даже если действуют только из политических инстинктов. За ними стоят силы, на которые я указал. Поэтому вам нет надобности спрашивать, посвящен ли Нортклиф, или сам Ллойд Джордж, в какой-либо степени в те силы, о которых идет речь. Дело совсем не в этом, а в том, существует ли возможность того, чтобы они вели себя в духе этих сил. Им нужно только принять в свои инстинкты то, что заложено в направлении действия этих сил. А это-то и имеет место, это и происходит. И силы эти действуют в соответствии с направлением мировой истории. Вот что существенно. Успешно же действовать в мироисторической связи можно, только на самом деле сознательно усваивая, что в этом отношении происходит в мире. Иначе, тот, кто сознательно действует в смысле мировой истории или заставляет других действовать, всегда будет пользоваться властью, а тот, кто ничего не ведает, будет пребывать беспомощным. Вот каким образом сила одерживает верх над слабостью. Это внешний процесс. Однако победа силы над слабостью, в конечном счете, сводится в этих вещах к разнице между знанием и незнанием. Вот что надо видеть.

И важно, что тот хаос, который распространяется сейчас на Востоке и в Средней Европе, показывает, с одной стороны, насколько ужасно было все то, что прикидывалось, будто в этот хаос можно внести государственный порядок, и что теперь сметено; а с другой стороны, то, что происходит в Средней и Восточной Европе, показывает, что общественную жизнь на этой территории пронизывает дилетантизм. На Западе, у англоязычных народов, царит вовсе не дилетантизм, там всюду царит, — как я говорил, я пользуюсь обывательским выражением, — профессиональный подход к этим вещам. А это то, что в ближайшие десятилетия будет давать облик истории. Какие бы возвышенные идеалы ни выдвигали в Средней и Восточной Европе, сколько доброй воли ни вкладывали бы в те или иные программы, — все это ничего не даст до тех пор, пока не научатся исходить из импульсов, столь же хорошо или еще лучше добываемых с той стороны Порога сознания, как, в конечном счете, с той стороны Порога добываются импульсы Запада, англоязычных народов.

Друзья, которые хотя бы слышали, что я уже несколько лет, как и сейчас перед вами, говорил об этих вещах, постоянно делали в этой связи одну ошибку, в которой, как правило, трудно разубедить даже наших лучших друзей. Эта ошибка проистекает из мысли: что пользы говорить людям даже о том, что из определенных тайных центров Запада исходят те или иные вещи, — сначала нужно, чтобы они поверили, что подобные тайные общества существуют. Считалось, что основное — это пробудить веру в существование подобных тайных обществ. Но это вовсе не то, на что в первую очередь следовало бы обращать внимание. Вы встретите мало сочувствия, если станете внушать, например, государственному деятелю такого калибра, как Кюльман, что существуют тайные общества, от которых исходят подобные импульсы. Дело вовсе не в этом. Это даже ошибка, когда это принимают за главное. Склонность исходить из этого как из главного проистекает лишь из дурной привычки, — существующей и у антропософов, — ко всякой таинственной возне, вынесенной из старого Теософского общества. Полагают, что приобретают совершенно особый вес, произнося слово «тайный» или «оккультный» или указывая на что-либо тайное или оккультное. Но это вовсе не действует сколько-нибудь успешно, когда речь идет о внешней действительности. Дело только в том, чтобы показывать, как происходят события, чтобы просто указывать на то, что каждый может понять своим здравым рассудком.

В тех обществах, которые культивировали такие основывающиеся на действительности истины, высказывалось, например, положение: следует придерживаться такой политики, чтобы после того, как русский царизм ко благу русского народа будет свергнут, в России существовала возможность предпринять социалистические эксперименты (которых не хотят предпринимать в западных странах, потому что там они оказались бы неблаготворны и нежелательны).

Пока я говорю о том, что это высказывалось в тайных обществах, в моих словах еще можно сомневаться. Но когда затем указывается, что это положение лежит в основе всего руководства политикой, то тогда уже со своим обычным здравым рассудком оказываешься перед лицом действительности, и речь идет о том, чтобы пробудить чувство действительности.

То, что ныне развивается в России, — это, по существу, лишь реализация того, что было поволено на Западе. Что в неанглоязычных странах ныне осуществляются еще очень неумелые социалистические эксперименты, что эти вещи реализуются во всевозможных метаниях, — об этом эти общества хорошо знают и голова у них от этого особенно не болит. Ибо они знают, что все дело в том, чтобы, прежде всего, довести эти страны до необходимости социалистических экспериментов. Держа их затем в неведении относительно [правильного] социального строя, создают у них [подобающий] социальный строй, а затем становятся правителями социалистических экспериментов.

Вы видите, в утаивании определенного рода оккультного знания, весьма тщательно культивируемого в этих центрах, заключена необычайная власть. И от этой власти нет иного спасения, кроме приобретения и противопоставления ей знания с другой стороны. В этой области нет речи о виновности или невиновности, в этой области говорится просто о необходимости, о вещах которые должны прийти, потому что ныне они уже действуют в подосновах душ, в регионах сил, которые еще не стали феноменами, но которые являются силами и становятся феноменами.

Мне вряд ли нужно подчеркивать, что я придерживаюсь того, о чем всегда говорил, — что подлинное существо немецкого народа не может погибнуть. Это подлинное существо немецкого народа должно искать свой путь. Но дело именно в том, чтобы оно могло найти путь, чтобы оно не искало на ложных путях, не искало на путях неведения. Так что не истолкуйте то, что я теперь скажу, в том смысле, что это сколько-нибудь противоречит тому, что я говорил в течение нескольких лет; ибо все имеет две стороны, а то, на что я указал, это во многих отношениях воля. Она может быть парализована, если с другой стороны тоже будут действовать силы, — они, однако, должны основываться на знании, а не на дилетантском незнании.

Посмотрите, дело заключается в следующем. Если с Востока, — а под Востоком я подразумеваю все, что лежит к востоку от Рейна до самой Азии, — не будет оказано никакого сопротивления, то одновременно с крушением романо-латинского, французского элемента британское мировое господство разовьется в соответствии с намерениями тех сил, о которых, как и ранее, я сегодня вновь говорил, что они кроются позади инстинктов людей. Они кроются позади инстинктов. Поэтому к тому, что говорит Вудро Вильсон, важно подходить не просто с благоприобретенным мышлением современных людей, важно с помощью более глубокого знания постигать то, что даже у таких людей, как Вудро Вильсон, выявляется всего лишь в инстинктах, что затем будучи сформулировано во всевозможных положениях, околдовывает людей, но что приходит от соответствующей души все-таки только благодаря тому, что эта душа определенным образом одержима подсознательными силами.

О чем идет речь, так это о том, что в удерживающих свое знание в тайне кругах Запада очень заботятся, чтобы обстоятельства складывались так, чтобы при любых условиях этот Запад приобретал господство над Востоком. Сегодня люди могут говорить своим сознанием что угодно, но то, что преследуется здесь — это создание касты господ в лице Запада и экономической касты рабов в лице Востока, начинающегося у Рейна и идущего далее на восток вплоть до Азии. Не касту рабов в древнегреческом смысле, а экономическую касту рабов, касту рабов, которая должна быть социалистически организована, которая должна воспринять немыслимую социальную структуру, недопустимую, однако, в англоязычных странах. Дело идет о том, чтобы сделать англоязычное население господствующим населением на Земле.

Из лекции 21 марта 1921 г. в Штутгарте. GA 174b.

...Многолетними опытами, тщательным наблюдением того, что происходит в мировой истории, я обнаружил, что у англосаксонского народа прежде всего, но особенно у определенных групп этого англосаксонского народа, существует выдержанное вполне во всемирно-историческом духе обширное политическое воззрение. У определенных, если их так можно назвать, инспираторов англосаксонской политики существует политическое воззрение, которое я бы подытожил в двух основных положениях. — Во-первых, существует воззрение, — и этим воззрением проникнуто большое число лиц, стоящих позади действующих внешне политических деятелей, являющихся порой подставными лицами, — что благодаря определенным силам мирового развития англосаксонской расе в настоящее время и на многие столетия в будущем должна достаться миссия мирового господства, настоящего мирового господства. Это воззрение глубоко укоренено в этих людях, хотя и укоренено, я бы сказал, на материалистический лад и в материалистических представлениях о мировом процессе. Однако оно укоренено в тех, кто является истинными вождями англосаксонской расы, и это можно сравнить с теми внутренними импульсами, какие когда-то имел относительно своей мировой миссии древнеиудейский народ. Правда, древнеиудейский народ представлял себе эти вещи более морально, более теологически; однако интенсивность представления этих вещей у настоящих вождей англосаксонской расы не иная, чем у древнеиудейского народа. Таким образом, в первую очередь мы имеем дело с этим основным положением, которое можно проследить и внешне, и с тем особым родом восприятия жизни, какой имеется у англосаксонского народа, у представляющих его лиц. Господствует мнение, что коль скоро это дано, то должно быть сделано все, что отвечает духу такого мирового импульса, и что нельзя страшиться ничего, что заключено в духе такого мирового импульса. Этот импульс вносится интеллектуально, надо сказать, необычайно значительным образом в души тех, кто затем уже на более низких ступенях, — а сюда относятся еще ступени государственных секретарей, — ведет политическую жизнь. Думаю, что тот, кто не знает только что приведенных фактов, не в состоянии понимать хода мирового развития в Новое время.

Второе, на что направлена эта столь печальная для Средней Европы и пагубная мировая политика, состоит в следующем. — Они дальновидны. Эта политика с точки зрения англосаксонства грандиозна, она проникнута убеждением, что миром правят мировые импульсы, а не те мелкие практические импульсы, которыми часто высокомерно руководствуются те или иные политики. В этом смысле эта политика англосаксонства грандиозна; даже в отдельных практических мероприятиях она считается с мировым импульсом. Второе — это вот что. Там знают, что социальный вопрос представляет собой всемирно-исторический импульс, который должен выявиться непременно. Нет ни одного из ведущих, имеющих вес англосаксонских деятелей, который бы с необычайно, я бы сказал, холодным, трезвым взором не говорил себе: социальный вопрос должен выявиться во всей полноте. Но он добавляет: он не должен выявляться так, чтобы от этого потерпела урон западная, англосаксонская миссия. Он говорит это почти дословно, и слова эти произносились часто: западный мир не предназначен для разорения его социалистическими экспериментами; для этого существует восточный мир. — И он одушевлен намерением сделать этот восточный, а именно русский мир полем социалистических экспериментов.

То, о чем я вам теперь говорю, есть воззрение, которое я мог констатировать, — оно, может быть, идет и далее в прошлое, этого я пока не знаю, — доходя до восьмидесятых годов XIX века. С холодом во взоре в англосаксонском мире сознавали, что социальный вопрос должен выявиться во всей полноте, но что ему нельзя давать разрушить англосаксонский мир и что посему Россия должна стать экспериментальной страной социалистических опытов. И в этом направлении велась политика, к этой политике склонялись со всей ясностью. И особенно все балканские проблемы, включая те, посредством которых ничего не подозревавшим среднеевропейцам в Берлинском трактате были подброшены Босния и Герцеговина, все эти проблемы уже решались с этих позиций. Все решение турецкой проблемы осуществляется со стороны англосаксонского мира с этих позиций. Там питали надежду, что социалистические эксперименты благодаря тому, что они будут происходить так, как должны происходить, когда находящийся в заблуждении пролетарский мир будет следовать марксистским и им подобным принципам, — что тогда эти социалистические эксперименты, по их завершении послужат наглядным уроком и для рабочего мира, своим ничтожеством, своими разрушениями послужат наглядным уроком того, что так делать нельзя. Следовательно, западный мир будут защищать, указывая на Восток — вот к чему приводит социализм, когда он распространяется так, как это не желательно для западного мира.

Видите ли, эти вещи, которые вполне можно будет обосновать исторически, суть то, что уже несколько десятилетий лежит в основе европейской, мировой ситуации вообще. А из этих вещей затем вытекает то, что обнаруживает, я бы сказал, расположенная больше по направлению к физическому миру плоскость мирового исторического процесса. Достаточно лишь с полным вниманием читать то, что у такого фантазера, но в современном смысле хорошего историка, как Вудро Вильсон, просвечивает сквозь слова в различных его речах. Но нам это надо только для того, чтобы иметь симптом того, что я хочу сказать.

Хотя этого обычно и не замечают, в течение всей истории Нового времени получалось так, что Восток (Orient) является своего рода дискуссионной проблемой всей европейской цивилизации. Однако объективному наблюдателю все-таки не остается ничего иного, как сказать, что события мировой истории в Новое время благоприятствовали Англии во введении ее (Inaugurierung) в охарактеризованную вам миссию. Оно уходит далеко назад, до обнаружения возможности достичь морским путем Индии. В сущности, от этого события исходит, шествуя разными окольными путями, вся конфигурация новейшей английской политики, и здесь вы имеете, — если я позволю себе схематически вкратце указать на это (то, что я теперь говорю, надо было бы излагать, конечно, часами, но в этом ответе на вопросы я могу эти вещи только обозначить), — здесь вы имеете то, что я бы назвал линией несомого английской миссией мирового потока. Она пролегает так: из Англии по океану вокруг Африки в Индию. По этой линии можно изучить необычайно многое. Эта та линия, за которую англосаксонская мировая миссия бьется и будет биться поистине не на жизнь, а на смерть, и если понадобится, то будет биться насмерть и с Америкой. Другая линия, которая столь же важна, представляет путь посуху, игравший большую роль в Средние века, но из-за открытия Америки и вторжения турок в Европу переставший иметь значение для хозяйственного развития Нового времени. А между этими двумя линиями лежат Балканы, и англосаксонская политика направлена на такой подход к балканской проблеме, чтобы полностью исключить эту линию из хозяйственного развития, чтобы могла развиваться одна только морская линия. Кто хочет видеть, может увидеть то, на что я только что указал, во всем, что разыгрывалось с 1900 года и даже ранее, вплоть до Балканских войн, непосредственно предшествовавших так называемой мировой войне, и до 1914 года.

Здесь имеется еще и нечто иное, отношение Англии к России. Это линия, разумеется, совсем не интересует Россию*, но Россию интересует ее собственное положение по отношению к этой линии. А Англия, как вы уже видели, имеет в намерении в отношении России нечто особенное, социалистический эксперимент, и поэтому вся ее политика должна быть нацелена на то, чтобы, с одной стороны, осуществлялась эта хозяйственная линия, а с другой, — чтобы так стеснить и запереть Россию, чтобы она могла представить почву для социалистических экспериментов. Но такова была, в сущности, мировая ситуация. Все, что было сделано в области мировой политики к 1914 году, находится под влиянием этой мировой тенденции.

* Рисунок не сохранился. См. комментарий к данной странице. — Прим. перев.

Из лекции 14 ноября 1919 г. в Дорнахе. GA 191.

...Как только мы пойдем достаточно далеко назад в земном развитии, мы обнаружим, что человек не коренится в самом земном бытии. Вы знаете, что до начала своего земного развития он проходил долгое предшествующее развитие. Описание этого развития вы найдете в моей книге «Очерк тайноведения». Вы знаете, что затем человек был как бы снова взят в чисто духовное бытие, а из этого чисто духовного бытия спустился в земное бытие. В действительности дело обстояло так, что при этом нисхождении в земное бытие человечество захватило с собой обширное, можно сказать унаследованное знание, изначальную мудрость, унаследованную мудрость, — мудрость, которая была, в сущности, единой для всего человечества. Более подробно эти вещи описаны в моем цикле лекций «Миссия отдельных народных душ» в Христиании. Итак, это унаследованное знание было единым. Говоря о знании, я подразумеваю теперь не просто то, что обыкновенно так обозначают в науке, а вообще все, что человек может принять в свой душевный мир в виде представления об окружающем его мире и своей жизни.

И вот это изначальное знание специфицировалось. Специфицировавшись, оно стало различаться в зависимости от территории. Если вы рассмотрите внешне то, что называют культурой различных земных народов, — еще лучше вы сможете обозреть это, если призовете на помощь различные главы нашей духовной науки, где идет речь об этом, — то вы скажете, что знание, которым обладали люди в составе различных народов, различалось с давних времен. Вы можете различить индийскую культуру, китайскую, японскую, европейскую культуру, а в европейской культуре на отдельных территориях — снова нечто специальное, затем американскую культуру и так далее.

Если вы спросите, благодаря чему унаследованная изначальная мудрость дошла до этой спецификации, почему она все более дифференцировалась, то вы ответите, что в этом повинны были внутренние условия, внутренние задатки народов. Однако всегда оказывается, что эти внутренние условия народов приспосабливались к внешним условия Земли. И получишь, по меньшей мере, образ этой дифференциации, если попытаешься найти связь между, скажем, индийской культурой и климатическими, географическими характеристиками индийской территории. Подобным же образом можно получить представление о специфике русской культуры, рассматривая связь русского человека с его землей. И вот, можно сказать, что, как и во многих других отношениях, современное человечество по отношению к этим вещам находится в своего рода кризисе. В XIX веке зависимость человека от его территории постепенно сделалась предельно велика. Правда, в своем сознании люди освободились, освободились от своих территорий, это верно, и тем не менее из-за этого они стали более зависимыми от них. Это можно увидеть, сравнив, в каком отношении находился еще, скажем, древний грек к Греции, и то, в каком отношении к своим странам находятся современный англичанин или немец. Греки имели в своей культуре, в своей образованности еще очень многое от изначальной мудрости. Физически они были, быть может, сильнее зависимы от своей территории, нежели нынешние люди от своей. Но эта более сильная зависимость устранялась, смягчалась внутренней переполненностью, изначальной мудростью, изначальным знанием. Это изначальное знание постепенно угасло. Мы можем совершенно отчетливо показать, что непосредственное понимание известных богатств древней мудрости в середине XV века прекращается и что в XIX веке постепенно иссякают самые традиции этой мудрости. Искусственно, да, — я бы сказал, подобно растениям в теплицах, — древняя мудрость еще сохраняется во всевозможных тайных обществах, которые делают с ней иногда весьма скверные вещи. В XIX веке, — в XVIII это было еще немного иначе, — эти тайные общества сохраняли древнюю мудрость так, что она у них была, можно сказать, вроде растения в теплице. Что иное еще, в конце концов, представляют собой масонские символы по отношению к древней мудрости, из которой они произошли, как не растения, растущие в теплице, в сравнении с теми, что растут на воле? Не больше, чем те с этими, имеют общего с древней мудростью и масонские символы.

Но как раз из-за того, что люди утратили внутреннюю пронизанность древней мудростью, они попадают в зависимость от своей территории. И если бы вновь не было завоевано подлежащее свободному развитию сокровище духовных истин, люди на земле совершенно дифференцировались бы по их территориям.

Мы можем здесь действительно различить, я бы сказал, три типа, которые мы различали уже с других точек зрения. Сегодня мы можем сказать, что если в мире не получат распространения духовнонаучные импульсы, то с Запада станут поступать только экономические истины, которые могут порождать и кое-что иное, но существенным сделалось бы экономическое мышление, экономические представления. С Востока же приходили бы главным образом духовные истины. Азия будет все больше ограничиваться, быть может и весьма упадочными, но все-таки духовными истинами. Средняя Европа займется больше интеллектуальной областью, и это выявлялось бы особо, будучи связано с давней традицией и с тем, что в качестве веяний доносилось бы от экономических истин Запада и духовных истин Востока. Люди же, которые распределялись бы по этим трем главным земным типам, все больше и больше в этом отношении специфицировались бы. Тенденция нашего времени целиком направлена на возобладание этой спецификации человечества. Можно сказать, — и я прошу вас принять это очень и очень серьезно, — что если бы духовнонаучный импульс не пропитал собой мир, то Восток постепенно сделался бы совершенно неспособным вести собственное хозяйство, развивать экономическое мышление. Восток оказался бы тогда в состоянии только производить, то есть непосредственно возделывать землю, непосредственно перерабатывать продукты природы с помощью орудий, поставляемых с Запада. А все, что хозяйственной деятельности дает человеческий разум, развивалось бы на Западе. И с этой точки зрения только что завершившаяся катастрофа мировой войны есть не что иное, как начало тенденции к экономическому пронизанию Востока Западом, то есть превращению Востока в область, где люди трудятся, а Запада — в область, где распоряжаются тем, что Восток извлекает из природы. Где при этом пролегает граница между Востоком и Западом, твердо устанавливать нет надобности, ибо она подвижна.

Если бы господствующая сегодня тенденция пошла дальше, если бы она не была одухотворена, то, вне всякого сомнения, — об этом надо говорить пока лишь гипотетически, — произойдет то, что весь Восток превратится в объект экономической эксплуатации Запада. Тогда бы такой ход развития считали за данность для земного человечества, считали бы чем-то вполне оправданным и само собой разумеющимся. Внести в эту тенденцию то, что не будет превращать половину человечества в илотов, а другую половину — в тех, кто пользуется этими илотами, нет иного средства, как пронизать Землю вновь приобретаемой общей для всех духовностью.

10.

Запад, Восток и Середина в свете трояких способностей будущего
Из лекции 1 декабря 1918 г. в Дорнахе. GА 186

...С пятого послеатлантического периода в эволюции человечества вздымаются совершенно определенные силы. Ведь человечество развивается. Однако по тому малому периоду, который антропологически и исторически обозрим для внешней материалистической науки, невозможно судить о силах, обнаруживающихся в эволюции человечества. Ибо за этот малый период внешнего развития, обозримый антропологически или исторически, изменилось весьма немногое. С помощью этой науки нельзя знать, до какой степени все выглядело иначе, например, во втором, не говоря уже о первом [послеатлан-тическом] периоде или в еще более отдаленном прошлом. Знать это можно только с помощью духовной науки. И тоже — только с помощью духовной науки можно указать на силы, которые в будущем совершенно стихийно разовьются в самой человеческой природе. О том, что у человека разовьются силы, которые преобразят жизнь на Земле, знают в упоминавшихся тайных центрах, и это то, что хотят утаить от Востока, знание чего хотят удержать для себя. Там также знают, что способности, которыми сегодня человек обладает лишь в самых первых начатках, будут троякого рода. Они разовьются в человеческой природе подобно тому, как в ходе эволюции человечества уже обнаруживались другие способности.

Троякие способности, о которых в этих тайных кругах говорит всякий сведущий человек и которые будут развиваться в человеческой природе, я поясню вам следующим образом. — Во-первых, это способность к так называемому материальному оккультизму. Благодаря этой способности, — и как раз это является идеалом британских тайных обществ, — определенные социальные формы, лежащие сегодня в основе индустриализма, должны быть переведены на совершенно иную основу. Каждый сведущий член этих тайных кружков знает, что просто благодаря определенным способностям, которые ныне еще таятся в человеке, но которые развиваются, можно будет в больших масштабах, с помощью закона созвучных колебаний приводить в движение машины, механические устройства и прочее. Маленький намек на это в связи с личностью Штрадера вы найдете в моих драмах-мистериях.

Эти вещи ныне находятся в становлении. Их как тайну стерегут в тайных кружках области (будущего] материального оккультизма. Есть моторы, которые можно приводить в действие весьма незначительным воздействием со стороны человека, если знать соответствующую кривую колебаний. Благодаря этому станет возможно чисто механическими силами заменить многое из того, для чего требуются человеческие силы. Сегодня на Земле проживает 1400 млн человек; но работа производится не просто этими 1400 млн, — я здесь это как-то уже излагал, — чисто механическим способом производится столько работы, что можно сказать, что Землю сегодня населяет, собственно, 2000 млн человек; остальные — это просто машины, то есть если бы работу, производимую машинами, люди производили без машин, то на Земле должно было бы жить на 600 млн человек больше. Когда же то, что я теперь называю вам механическим оккультизмом, войдет в область практического применения, — что является идеалом этих тайных центров, — тогда можно будет производить работу не только за 500 или 600 млн человек, а за 1000 и более миллионов. Этим в области англоязычного населения будет дана возможность сделать ненужными 9/10 человеческого труда. Однако механический оккультизм позволит не только обходиться без 9/10 работы, сегодня еще производимой человеческими руками, он даст возможность пресекать всякое мятежное движение неудовлетворенных человеческих масс. Способность к приведению в движение моторов согласно закону созвучных колебаний в широкой мере разовьется именно у англоязычного населения. Это знают в названных тайных кружках. С этим считаются как с тем, что еще в течение пятого послеатлантического периода даст им преобладание над остальным населением Земли.

Однако в этих кругах знают и кое-что иное. Там знают о существовании двух других способностей, которые тоже будут развиваться. И одну способность, которая разовьется, я бы назвал евгенической способностью. Эта евгеническая способность будет развиваться преимущественно у людей Востока, у людей, живущих в России и в ее азиатском тылу. Также и это знают в названных тайных кружках на Западе, — знают то, что евгенический оккультизм будет развиваться не на основе врожденных задатков англоязычного населения, а на основе врожденных задатков именно азиатского и русского населения. Эти факты знают в тайных кружках Запада и тоже считаются с ними. С ними считаются как с определенными импульсами, которые должны действовать в будущем. Евгенической способностью я называю высвобождение человеческого размножения из-под власти чистого произвола и случая. Среди населения Востока инстинктивно будет развиваться ясное знание о том, каким образом законы популяции, законы народонаселения должны протекать параллельно определенным космическим явлениям; каким образом, осуществляя зачатие в созвучии с определенными звездными констеляциями, можно давать доступ к земному воплощению душам с задатками к добру или ко злу. Только люди, составляющие расовое, кровное продолжение азиатского населения, смогут достичь способности в каждом отдельном случае просто видеть, каким образом то, что ныне происходит по всей земле хаотически, произвольно, — зачатие и рождение, — можно в отдельном, конкретном случае приводить в созвучие с великими законами Космоса. Здесь ничего не дадут абстрактные законы, но то, что здесь будет приобретаться — это конкретная способность, которая в каждом отдельном случае будет знать: сейчас может произойти зачатие, или — сейчас нельзя быть зачатию.

Это знание, которое в силу природы самого человека сможет сводить с неба импульсы к морализации или деморализации Земли, эта особая способность разовьется в качестве продолжения способности крови у рас Востока, и то, что там развивается как способность, я называю евгеническим оккультизмом. Это вторая способность, которая воспрепятствует тому, чтобы относительно зачатия и рождения эволюция человечества протекала просто по произволу, более или менее благодаря случаю. И теперь взгляните на огромные социальные последствия, на тот огромный социальный импульс, который входит тем самым в мир!

Эти способности латентны. Но в тайных кружках англоязычного населения хорошо знают, что они будут развиваться у населения Востока. Там также знают, что по своим обуславливаемым рождением задаткам на Западе их самих иметь не будут. Знают, что Земля не могла бы достичь своей цели, не могла бы перейти в Юпитер и даже сравнительно скоро отклонилась бы от своей цели, если бы работа велась только силами Запада. Если бы работа велась только с помощью способностей западного механического оккультизма, тогда бы на Западе постепенно развилось одно только бездушное население, население, которое стало бы бездушным настолько, насколько возможно. Это знают. Поэтому в собственном кругу стремятся развивать то, что есть механический оккультизм; но стремятся и к овладению тем населением, которое развивает евгенический оккультизм. В кружках Запада всякий знающий говорит: необходимо, чтобы мы, например, владели Индией, потому что в дальнейшем развитии того, что выходит из индийских тел, — если оно соединится с тем, что на Западе движется в совершенно ином направлении, в направлении всего только механического оккультизма, — возникнут тела, в которых в будущем смогут воплощаться души, способные перевести Землю в будущие стадии ее развития. Англоязычные оккультисты знают, что им придется отказаться от тел, происходящих от их собственных народных основ, и стремятся к господству над населением, которое предоставит тела, с чьей помощью развитие Земли может быть переведено в будущее.

Американские оккультисты знают, что перенести в будущее то, что они хотят перенести, они смогут, только овладев тем, что в телах будущего развивается среди русского населения благодаря задаткам евгенического оккультизма, так, чтобы постепенно установилась социальная связь между их отмирающими расовыми свойствами и зарождающимися психическими расовыми свойствами европейской России.

Теперь я скажу о третьей способности, которая сегодня латентна и которая будет развиваться. Это способность, которую я бы назвал гигиенической оккультной способностью. Теперь мы имеем все три: материальную оккультную способность, евгеническую оккультную способность и гигиеническую оккультную способность. Эта гигиеническая оккультная способность находится на верном пути и заставит себя ждать сравнительно недолго. Эта способность будет созревать просто благодаря пониманию того, что от рождения до смерти человеческое тело находится в процессе, совершенно идентичном процессу болезни. Процессы болезни — это только специальные и резко выраженные проявления обычного, нормального жизненного процесса, протекающего между рождением и смертью, но только так, что мы несем в себе не только болезнетворные, но и оздоровляющие силы. А эти оздоровляющие силы, — что знает каждый оккультист, — суть те же самые силы, что и те, которые применяют, когда приобретают оккультные способности, превращая эти силы в познание. Присущая человеческому организму целительная сила, будучи превращена в силу познания, дает оккультные познания.

И опять-таки, в западных кругах всякий осведомленный человек знает, что в будущем материалистическая медицина не будет иметь под собой никакой почвы, ибо в тот момент, когда разовьются гигиенически-оккультные способности, не нужно будет никакой внешней материальной медицины, но будет существовать возможность профилактически на психическом пути лечить, предотвращать болезни, возникающие не в силу кармических причин (и потому не поддающиеся влиянию). Все изменится в этом отношении. Сегодня это кажется еще сплошной фантазией, однако это придет и даже весьма скоро.

Но только дело в том, что эти три способности не распространяются сколько-нибудь равномерно среди населения Земли. Вы уже видели существующую дифференциацию. Конечно, эта дифференциация имеет дело только с телами, а не с душами, которые постоянно переходят из одной расы в другую и из одного народа в другой, но отношение к телам она, эта дифференциация, имеет весьма большое. Из тел англоязычного населения никогда не произойдет способности от рождения развивать в будущем евгенически-оккультные способности. Они будут применяться именно на Западе, но будут применяться благодаря тому, что Запад будет владеть восточными странами и что будут заключаться браки между людьми Запада и людьми Востока; что будет использоваться то, что можно узнать только от людей Востока.

К способностям гигиенического оккультизма особенно предрасположено население стран, лежащих посередине. И дело обстоит так, что англоязычное население по своим врожденным задаткам не может достигать оккультно-гигиенических способностей, однако оно сможет приобретать эти способности с течением времени в ходе развития между рождением и смертью. Тогда это будут благоприобретенные способности. У населения же приблизительно к востоку от Рейна и до самой Азии они будут существовать от рождения. Но дело опять-таки в том, что население стран, лежащих посередине, не может приобретать евгенически-оккультные задатки благодаря рождению непосредственно, но сможет усваивать их в ходе жизни, если пойдет на выучку к людям Востока. Так будут распределены эти способности. Население Востока совсем не будет иметь способности к материальному оккультизму; оно сможет лишь получать ее, если ее дадут, если ее не будут держать от него в тайне. Ведь всегда можно найти средство держать ее в тайне, особенно если другая сторона настолько глупа, чтобы не верить тому, о чем говорит кто-либо, кто хоть раз имел возможность сколько-нибудь заглянуть в эти вещи.

Итак, население Востока и население стран, лежащих посередине, должно будет получать материальной оккультизм с Запада. Оно будет получать его плоды — продукты. Гигиенический оккультизм будет развиваться преимущественно в срединных странах, евгенический — в восточных. Но люди должны общаться друг с другом. Вот что должно быть принято в социальные импульсы будущего, вот что вызовет у людей необходимость понять: в будущем они смогут жить на Земле только как целостное человечество. Ибо если бы американец хотел жить только как американец, то хоть он и мог бы достичь наивысшего материального эффекта, но обрекал бы себя никогда не выходить за пределы земного развития. Не ища социальных связей с Востоком, он после какой-нибудь инкарнации был бы обречен как душа на прикованность к земному миру и лишь на скитание в нем в виде призрака. Земля была бы выведена из ее космической связи, а все такие души должны были бы призраками скитаться по ней. Человек же на Востоке, наоборот, — со всеми его евгенически-оккультными способностями, но не восприняв того, что низводит на Землю, не восприняв материализма Запада, — потерял бы Землю. Он был бы вовлечен в некое психически-спиритуальное развитие, но земное развитие он бы потерял; Земля ушла бы у него из-под ног, и он не мог бы воспользоваться плодами земного развития.

Между людьми должно установиться доверие в самом глубоком смысле. Именно на это указывает это своеобразное развитие человечества в будущем. Мысли западных центров целиком заняты только таким пестованием этих вещей, каким они их могут пестовать. Не в духе западных людей сколько-нибудь оглядываться на то, что развивается на Востоке с точки зрения восточных людей; то, что развивается у других, надо предоставить им. — Надо поистине глубоко вписать себе в душу, что здесь достигнут тот пункт, где виновность или невиновность и прочие подобные понятия вообще утрачивают свое значение; где речь идет о том, чтобы принимать вещи в самом глубоком смысле серьезно, потому что они содержат знание, единственно пригодное к тому, чтобы превратиться в руководство человечества в будущем.

Эти вещи очень важно видеть определенным образом. Ибо подумайте о том, что по всей Земле, дифференцированно в зависимости от различий между людьми, между людьми Запада, стран Середины и Востока, развиваются троякие оккультные способности, которые до некоторой степени переплетаются, причем так, что человек Запада от рождения имеет задатки к материальному оккультизму, но может приобрести и гигиенический оккультизм; человек в странах Середины от рождения имеет задатки преимущественно к гигиеническому оккультизму, но может приобрести, если ему дадут, с Запада — материальный, с Востока — евгенический оккультизм; человек Востока имеет от рождения задатки к евгеническому оккультизму, но от жителей стран Середины может приобрести гигиенический оккультизм. Эти способности выступают у человечества дифференцированно по всей Земле, но в то же время переплетаются. И этими переплетениями и будут обуславливаться будущие социальные связи между сообществами на Земле.

Однако существуют препятствия к развитию этих способностей, они разного рода и их влияние поистине сложно. Так, например, как раз для населения стран Середины и Востока значительное препятствие, — особенно при сознательном развитии тех способностей, которые у них должны развиваться, — возникает, когда в них действует сильная антипатия против людей Запада, когда эти вещи не рассматриваются объективно. Это одно из препятствий к развитию этих способностей. Наоборот, задатки более поздней оккультной способности [на Западе] получают даже определенную опору, когда развиваются, исходя из некоторой инстинктивной ненависти. Это очень своеобразное явление. Ибо так часто приходится спрашивать себя, — здесь лежит нечто, что должно было бы рассматриваться поистине объективно, — почему, собственно, в западных странах раздается столько бессмысленной ругани? — Это тоже инстинктивно уже нацелено на эти способности. Ибо нет большего содействия тому, что заключено в глубочайших импульсах западного оккультизма, нежели развертывание неистинных, но воспринимаемых священными чувств, выставляющих людей Востока, особенно же людей в странах Середины в качестве «варваров». Задатки материального оккультизма получают опору в том настроении, каким в Америке, например, является настроение так называемых «крестовых походов». Оно состоит в том, что Америка якобы призвана распространять во всему свету свободу, право и не знаю уж, какие еще прекрасные вещи. Люди, разумеется, этому верят. Здесь речь идет не о каком-нибудь обвинении. Люди верят, что совершают крестовый поход. Но именно в том, что они верят неистинному, заключена поддержка, оказываемая определенному направлению. Этой поддержки не было бы, если бы ложь говорили сознательно. Так что, с одной стороны, происходящее ныне споспешествует, с другой стороны — препятствует развитию как раз тех способностей, о которых надо сказать, что у большинства людей они сегодня еще скрыты, но стремятся к развитию в будущем и будут глубоко вторгаться в социальную структуру человечества будущего.

Подумайте, насколько согретым и насыщенным пониманием и смыслом станет для вас все, что происходит в настоящее время, если вы будете видеть эти вторые планы, если вы поймете, что за всем, что сегодня сознательно высказывается на разные лады, находятся соответствующие этим высказываниям подсознательные инстинкты! Важнейший же факт при этом состоит в том, что благодаря совершенно особым эволюционным процессам англоязычное население имеет также тайные оккультные центры, где об этих вещах знают, знают, какие способности они, принадлежа к англоязычному населению, будут иметь в будущем и каких им будет недоставать; где поэтому знают и то, как устраивать социальную структуру с тем, чтобы поставить на службу себе все то, чего им недостает. В направлении таких вещей действуют и инстинкты, и эти инстинкты уже действовали, действовали необычайно, действовали многозначительно.

Особенно подходящее средство, когда хотят направить в ложный фарватер то, что может быть импульсировано посредством западного оккультного знания, состоит в такой обработке Востока, чтобы он и в будущем сохранял свою старую склонность к культивированию одной только религии без науки. Вожди западных тайных кругов будут заботиться о том, чтобы там не существовало чего-либо, что не является ни просто религией, ни просто наукой, а является синтезом обеих, взаимодействием знания и веры. Но они позаботятся и о том, чтобы та наука, которая все-таки переходит в область религиозного содержания, действовала только тайно, чтобы она просто пронизывала важнейшие стороны жизни человечества и политическое руководство Земли в процессе достижения британского мирового господства. Распространению этого мирового господства необычайно поможет, если Восток по возможности не будет пронизывать религиозных представлений наукой.

Посмотрите, насколько все русское идет прямо навстречу этому западному стремлению. С одной стороны, в России еще сегодня существует стремление к религиозности, но без того, чтобы пронизать содержание религиозности спиритуальной наукой, оставаясь как бы в туманной мистике. Эта туманная мистика послужила бы хорошим вспомогательным средством для установления господства Запада над Востоком.

С другой стороны, речь идет о том, чтобы науку, предназначенную для земного мира, сделать как можно более атеистической. Как раз в этом культура англоязычного населения добилась необычайного успеха. Это англоязычное население поистине не может жаловаться. Оно достигло невероятного, ибо свое научное направление, свою без-религиозную, атеистическую науку оно распространило во всему свету. Последняя господствует по всему свету. Гетеанизм, являющийся ее совершенно сознательной противоположностью, не смог получить распространения даже в стране Гете, является достаточно неизвестной вещью даже в стране Гете! Интеллектуализм, который сегодня владеет наукой, выдержан совершенно в духе того, что должно стать явным в качестве внешнего выражения содержимой в тайных кругах науки, но там — содержимой как синтез науки и религии. Для внешнего мира должна существовать только атеистическая наука; для внутренних кружков, стремящихся направлять ход мировых событий, это наука, которая в то же время есть религия, и религия, которая в то же время есть наука.

Восток будут лучше всего держать в руках, поддерживая у него лишенную науки религию. Страны Середины будут лучше всего держать в руках, прививая им, — поскольку религию они не позволят себе прививать, — безрелигиозную науку. Эти вещи совершенно сознательно продвигаются теми, кто будучи знающими находится в названных кружках, остальными же — инстинктивно.

IX

Русская революция и большевизм.
Из лекции 19 марта 1920 г. в Цюрихе. GA 334. — Тенденция к трехчленному построению социального организма в России на рубеже XIX-XX вв.

...Интересно все-таки видеть на отдельных примерах, до какой степени новые унитарные государственные образования не в состоянии, исходя из своего целого, достичь действительно жизнеспособной социальной структуры. Чтобы это показать, достаточно лишь указать на отдельные примеры. Вы поймете, что, не будучи швейцарцем, я не стану приводить в качестве напрашивающегося примера Швейцарию. Мне достаточно только упомянуть, что то, что уже в весьма значительной мере наступило в отдельных государственных образованиях Европы, мало-помалу наступит и в других и что поистине большой близорукостью было бы держаться одного и того же: у нас, мол, дела обстоят совсем иначе, и нам нечего хлопотать о чем-то еще.

Я возьму для примера европейский Восток, Россию, но не только потому, что из-за своей нынешней трагической судьбы Россия при наблюдении человечества особенно важна, а потому, что согласно практическим политическим суждениям английских политиков Россия является страной, на примере которой нагляднейшим образом, я бы сказал, как в эксперименте, производимом над жизнью народа, нужно показать, какие потребности и какие неосуществимые вещи действуют в современной народной жизни. Позвольте мне отметить для вас только одно в этой русской жизни.

Нас встречает в ней такое своеобразное, включенное в шестидесятых годах в достаточно известную вам систему русского абсолютизма учреждение, как земство. Местные собрания, где представители местной жизни, люди, находящиеся в кругу хозяйственной жизни или иных областях жизни отдельной местности, встречаются, чтобы наподобие совета или чего-либо в этом роде, например, кантонального совета, обо всем этом совещаться. Россия с шестидесятых годов была полна такими земствами. Они ведут плодотворную работу. Они сотрудничают и с чем-то иным, что существует в России издавна, — с мирской организацией отдельных деревенских общин, организацией своего рода принуждения в хозяйственной жизни деревни. Мы имеем здесь, во-первых, старинные демократические обычаи русской крестьянской организации, а с появлением земства — нечто новое, имеющее вполне демократическую направленность. Но тут обнаруживается нечто в высшей степени примечательное. И оно еще более бросается в глаза, если рассмотреть другое явление, обнаружившееся в России, прежде чем мировая катастрофа не уничтожила или не представила все это в ином свете.

В России вышло так, что люди разных профессий вступали между собой в ассоциации и что ассоциации опять-таки возникали между профессиями, — банковские служащие, банковские курьеры образовывали ассоциации, а эти ассоциации опять-таки соединялись в более широкие ассоциации. Тот, кто попадал в Россию, встречал, собственно, не отдельных людей, а наталкивался на такие ассоциации везде, где у него было какое-либо дело.

Все это встраивалось в государственную систему абсолютистской власти. И вот, изучая эти земства, эти ассоциации, даже мирскую организацию, замечаешь одно. Конечно, эти организации простираются и на остальные области жизни, школьные учреждения и тому подобное, однако здесь они ничего особенного не достигли. Тот, кто погрузится в непредвзятое изучение этих ассоциаций, — ибо в конечном счете земства тоже складывались не в корпорации, а, в сущности, в ассоциации, сельские хозяева объединялись с теми, кто находился на подъеме в своей промышленной деятельности... — хотя все это и приобретало такой характер, что выглядело как общественное учреждение, но в действительности здесь имели дело с ассоциациями, и они все делали что-то хорошее. Однако, то, что они делали, они делали, собственно, только на почве хозяйственной жизни. И мы можем сказать: примечательное в этой России состоит в том, что там возникает основывающаяся на ассоциативном начале органическая система. А далее оказывается, что русское государство неспособно что-либо предпринять с тем, что там возникает. Так что мы можем сказать: благодаря тому, что необходимость раннекапиталистического развития в том виде, как оно выступает в России, приводит к экономическим организациям, последние по внутренней необходимости должны становиться рядом с политическими учреждениями.

И еще кое-что другое и своеобразное выступает в России в XIX веке и в начале ХХ-го. Конечно же, абсолютизм основывает собственные школы; но эти школы не что иное, как, я бы сказал, зеркало потребностей абсолютистской государственной жизни. В России же развивается духовная жизнь, более интенсивная духовная жизнь, нежели предполагают на западе Европы. Но как приходится развиваться этой духовной жизни? В полной оппозиции, даже в революционном мятеже против русской государственной системы. Очевидно: это строго унитарно организованное государство расщепляется на три члена, но, в сущности, оно хочет расщепиться, и — не может. Именно тем, что оно переживает, оно показывает нам, что эти три наиболее преобладающие области человеческой жизни людей невозможно спрессовать посредством единого государства.

Я могу вам это только наметить. Если изучить подробно, каким образом три члена русской государственной жизни затем развиваются во время мировой войны, каким образом из мировой войны сначала развивается призрачное на самом деле господство Милюкова, как затем при Керенском развивается нечто, что можно назвать превращением абсолютизма в демократическую государственную систему, но еще с полной верой во всемогущество унитарного государства, тогда именно на том, обо что после краткого периода правления должен был разбиться Керенский, видно, что это стремящееся стать демократическим русское государство оказалось не в состоянии взяться за важнейшие вопросы, за хозяйственные вопросы, аграрный вопрос, только потому, что в аграрном вопросе ассоциации русской жизни держатся так, что о них разбивается все, что исходя из старого абсолютизма предпринимается в направлении демократии.

Конечно, все это проявляется тоже конкретно, и нельзя все увидеть сразу. Но тот, кто непредвзято следит за этим ростом России, за ее вхождением в немыслимую социал-демократическую структуру, потому что унитарное государство разбивается о невозможность охватить три области жизни, — тот увидит, что как раз этот пример Восточной Европы весьма многозначителен и что дальновидные английские политики, пожалуй, правы, рассматривая Россию как поле, на котором, как в мировом эксперименте, обрисовывается путь развития человечества.

Из лекции 11 сентября 1917 г. в Берлине. GА 176. — О Керенском

...Затем наступила, — таков смысл развития, — эпоха, последовавшая за эпохой Лютера, когда в материалистическом мировоззрении и в жизни людей, — а сильнее всего это происходило в девятнадцатом веке, — несознаваемый жил Ариман, так что люди об этом не знали. И только с Востока снова придет возможность узнать, в какую область вживается человек, переступая черту физического плана. Удивительно видеть, глядя на современный Восток, эти в высшей степени примечательные явления русской жизни, эту русскую мерзость, русское величие, все, что поднимается на Востоке. Многие годы мы описывали то, что подготавливается в русском народе. Удивительно, — глядеть на это и говорить себе: сейчас эти люди еще дети. — Таковы они и есть. А те, кто не дети, — одержимые. Что вы думаете, Керенский одержим, хотя он, понятно, поднялся над таким предрассудком, будто в нем может сидеть нечистая сила! Только нечистая сила на основе смертоносной западной науки научилась воспроизводить мышление, не являющееся восточным мышлением. И дело не только в том, что западное мышление ничего не понимает в русской натуре, но и в том, что и те, кто на самом Востоке с помощью западного мышления хочет судить о русской натуре, ведущие деятели Востока сами не понимают русской натуры! Ибо в ней заложено нечто детское, нечто устремляющееся вперед. А в будущем оно придет к новому видению в духовном мире, придет к новому отношению к этому духовному миру, и это — противоположность великому, подготовившему нашу эпоху Лютеру. Наша эпоха глядит назад, она возвещает о том, что как сила действует в том, что лежит позади.

Из лекции ю сентября 1920 г. в Дорнахе. G А 199. — Свастика на банкнотах

...Я обращал ваше внимание на то, что происходило, например, на Востоке, в Азии. Когда-то, говорил я, в Азии было так, что человек чувствовал, как загорается его сердце, как проникается теплом его душа, когда он, ведомый мыслью о святом Брахмане, направлял свой взгляд на великий знак, на свастику, на крюковой крест. Тогда загоралось его внутреннее существо. Это внутреннее душевное настроение для него было чем-то особенным. Сегодня, когда восточный человек (der Orientale) получает русскую двухтысячерублевую банкноту, — сегодня она уже не много значит, ибо теперь платят уже не монетами, а тысячерублевыми банкнотами, — когда он получает обыкновенную двухтысячерублевую банкноту, то на этой двухтысячерублевой банкноте он видит прекрасно выполненную свастику, крюковой крест. Само собой разумеется, что тысячелетние чувства, с которыми некогда внутренне взирали на святого Брахмана, приходят в движение, когда взгляд обращается на крюковой крест. Сегодня качественно те же самые чувства обращаются к двухтысячерублевой банкноте.

Из лекции 13 октября 1917 г. в Дорнахе. GА 177. — Россия уходит от своего прошлого

...Посмотрим на Запад, особенно на англо-американский Запад, ибо остальные большей частью только вторят ему. Что является там установившейся точкой зрения, — ее зачастую называют идеалами, особенно в вильсонианстве, — что является там установившейся точкой зрения? Установившаяся точка зрения состоит в том, что весь мир должен стать таким, какими эти народы были в последние столетия. Эти народы развили идеальные социальные состояния, — им дают разные названия, называют «демократией» и тому подобным, — остальные же народы повинны в том, что таких состояний не создали! Хорошо, если эти состояния примет весь мир. — Таково воззрение англо-американцев: то, что мы развили, то, чем мы стали, есть закон для больших и малых наций. Он поставит их в правильные условия, сделает людей в государственной сфере счастливыми. Так должно быть везде.

Мы слышим эти декламации. Это евангелие Запада. Там вовсе не задумываются над тем, что такие вещи имеют всегда только относительное значение, что они исходят прежде всего из эмоций, а не из, как полагают, чистого разума и чистого рассудка.

Конечно, не следует чересчур придавать значение словам, ибо сегодня это уже ведет ко множеству недоразумений. Можно было бы, например, подумать, будто я хочу задеть американский народ, когда говорю о вильсонианстве или ллойд-джорджизме. Но это вовсе не так. Я говорю о вильсонианстве намеренно, потому что это подразумевает нечто специфическое. Но я далек от того, чтобы иметь в виду что-либо, относительно чего вы без разбору могли бы употреблять понятие американизма...

...Восток, Россия тоже сделали свои выводы — не понятийные, конечно; понятийно эти люди еще не находятся там, где находится их реальность. Они сделали другие выводы. Им не приходило в голову говорить: «То, чему мы предавались веками, теперь должно спасти мир; мы хотим, чтобы все стали такими, какими были мы». — Относительно того, что происходило в России, тоже можно было бы найти великолепные слова, ибо великолепные слова есть про все, великолепные слова можно найти даже тогда, когда действительность совершенно ужасна. Ведь сегодня, если оплачивать в американской валюте, — это ведь всего несколько долларов,- и тут уже можно будет весьма и весьма золотые идеалы великолепно перевести в идеалы этические. Но на Востоке этого не произошло. Там не говорили: мир должен перенять от нас то, что имели мы. — Там на самом деле сделали вывод, — я на него недавно указывал, — вывод, что исходные вещи, должно быть, были не верны, и поэтому там привели в движение нечто такое, что, конечно, еще долго не будет тем, чем оно однажды должно будет стать. Но дело не в этом; я вовсе не хочу высказываться о том или ином, я только хочу указать на великую противоположность. Если вы эту противоположность примете во внимание, вы будете иметь перед собой колоссальный образ действительности, где Запад клянется в верности всему, что касается его прошлого, а Восток порывает со всем, что было его прошлым.

Если вы это примете во внимание, то вы будете не так уж далеки от реальных причин современного мирового конфликта и от того, на что я здесь уже давно обращал внимание: война идет, собственно, между Западом и Востоком, а то, что находится посередине, будет просто растерзано, должно будет, — просто из-за того, что Запад и Восток не находятся в согласии друг с другом, — страдать от разлада между Западом и Востоком.

Но хотят ли сегодня уделять внимание таким колоссальным вещам? Открыл ли март 1917 года людям глаза на великую противоположность между Западом и Востоком? Здесь на доске в прошлом году стояло то, что в области мировоззрения относится к Западу и что к Востоку! Теперь с марта этого года этому учит мировая история. И люди должны учиться, учиться понимать, иначе наступят совсем другие, тяжелые времена.

Из лекции 25 октября 1918 г. в Дорнахе. GA 185. — Революция 1917 г. как проблема идейного вакуума

...Поставим сначала перед душой один существенный факт, сегодня уже выступающий подобно знамению. Можно сказать, что если то, что я теперь имею в виду, — русская революция в ее последней фазе, а именно, с октября 1917 года до так называемых мирных переговоров в Брест-Литовске (это необычайно интересное развитие, еще обозримое, поскольку оно протекает лишь несколько месяцев), — если она делала прежние явления зримыми лишь для более или менее посвященных, то теперь она имеет необычайно большое значение для тех, кто действительно серьезно хочет учиться на исторических симптомах, ибо и это развитие, разумеется, всего лишь исторический симптом. Все, что там происходило, сливалось, в конечном счете, из импульсов, о которых мы говорили как о более глубоких импульсах исторического развития Нового времени. Можно сказать, что как раз в этой революции речь идет о новых идеях. Ибо речь о новых идеях может идти сегодня только там, где говорят о действительном развитии человечества. Все остальное, как мы еще услышим позже, — и на это сегодня уже было указано, — до известной степени подвержено симптомам смерти. Дело в том, чтобы привести в действие новые идеи. Эти новые идеи, — и это вы можете извлечь из многочисленных высказываний, которые я уже десятилетиями делал именно на данную тему, — должны суметь влиться во все обширное крестьянское население Восточной Европы. Правда, здесь имеешь дело с элементом, в душевном отношении существенно пассивным, однако с элементом восприимчивым как раз к самому современному по той простой причине, что, как вы знаете, в этом народном элементе заключен задаток к развитию Самодуха. В то время как остальное население Земли несет в себе, по сути, импульс к развитию души сознательной, широкая масса русского населения, с его несколькими дополнениями, несет в себе задаток к развитию Самодуха в шестом послеатлантическом культурном периоде. Это обуславливает, конечно, совершенно особое положение, хотя по отношению к тому, что мы теперь будем рассматривать, это не более чем знамение.

Не правда ли, идеи, — более или менее правильные, или более или менее неправильные, или совсем неправильные, но идеи, которые, будучи современными идеями, идеями о еще не бывшем должны были вливаться в эту широкую массу населения, — эти идеи могли прийти только от тех, кто в жизни имеет возможность воспринимать идеи, от ведущих классов.

После свержения царизма можно было видеть подъем элемента, существенно связанного с совершенно непродуктивным классом, с крупной буржуазией, — на Западе ее называют капитанами индустрии и тому подобное, — с классом полностью непродуктивным. Разумеется, это могло быть лишь эпизодом. О нем, собственно, нечего говорить, ибо то, что от этого класса исходит, это, конечно же, совсем не идеи, их у него нет, как у класса, разумеется (говоря об этих вещах, я никогда не говорю об отдельных лицах или индивидах).

Так вот, те стоящие слева элементы, которые поднялись из буржуазии, сначала более или менее смешивались с рабочими элементами. Это был ведущий слой населения, так называемые социалисты-революционеры, к которым понемногу примкнули и меньшевики. Это были те люди, которые чисто внешне, численно весьма легко могли играть ведущую роль в дальнейшем развитии русской революции. Вы знаете, что из этого ничего не вышло. К руководству пришли радикальные, находящиеся слева элементы. И когда они пришли к руководству, то социалисты-революционеры, меньшевики и их единомышленники на Западе были, конечно, убеждены, что все это великолепие продлится восемь дней, а затем провалится. Теперь это продолжается дольше, чем восемь дней, и вы можете быть совершенно уверены, мои дорогие друзья, что если некоторые пророки являются плохими пророками, то те люди, которые сегодня прорицают исторические процессы, исходя из старых мировоззрений, это, вне всякого сомнения, худшие из пророков! — Что же, собственно, лежит в основе этих событий?

Выражаясь языком физики, я бы сказал так: проблема русской революции с октября на протяжении последующих месяцев и доныне — это не проблема давления, а, выражаясь языком физики, проблема всасывания. И важно, что это можно действительно вывести из исторических проблем, что речь идет не о проблеме давления, а о проблеме всасывания. Что подразумевается под проблемой всасывания? Вы же знаете [набрасывается рисунок], что если здесь это стеклянный колокол с насосом и если выкачать воздух и создать в колоколе безвоздушное пространство, а затем открыть пробку, то воздух со свистом устремится внутрь. Он устремится не потому, что хочет туда сам по себе, а потому что там создано пустое пространство. В это пустое пространство устремляется воздух. Он со свистом врывается туда, где есть безвоздушное пространство.

Так было и с теми элементами, которые стояли как бы посередине между крестьянством и социалистами-революционерами, меньшевиками и стоящими еще левее радикальными элементами, большевиками*. Что же там, собственно, произошло? Произошло то, что социалисты-революционеры, меньшевики были абсолютно лишены идей. Они были в большинстве, но были абсолютно лишены идей; им совсем нечего было сказать о будущем человечества. У них в голове были, правда, всякие этические и прочие сантименты, но этическими сантиментами, как я уже часто вам излагал, не добудешь настоящих импульсов, которые могут вести человечество дальше. Так возникло безвоздушное, то есть безыдейное пространство, и тогда, само собой разумеется, туда со свистом ворвалось то, что находилось еще левее. Не следует думать, будто этим, самым радикальным в России социалистическим элементам, имеющим мало общего с самой Россией, было по их собственному существу предначертано утвердиться там. Они бы никогда не смогли этого сделать, если бы социалисты-революционеры и те, кто был с ними связан, — существуют ведь самые разные группы, — имели какие-нибудь идеи, чтобы сыграть ведущую роль. Правда, вы можете спросить, что за идеи должны были бы они иметь? — И тут продуктивный ответ может найти сегодня только тот, кто не пуглив и не струсит, когда ему скажут: для этих слоев нет иных продуктивных идей, кроме тех, которые приходят в результате духовной науки. Иной помощи нет.

* Фраза несогласованна в тексте оригинала. — Прим. перев.

Но существенное, в конце концов, состоит в том, что, — хотя люди в той или иной мере радикализованы и станут отрицать, по крайней мере многие из них, что вышли из старой буржуазии, хотя они все-таки таковы, — существенно то, что слой населения, из которого вышли эти люди, устроившие безвоздушное, то есть безыдейное пространство, доныне, в эпоху развития души сознательной, абсолютно ничего не сумел сделать для того, чтобы иметь хоть какие-нибудь идеи. Это имеет место, конечно, не только в России, однако в своей последней, пока что последней фазе эта русская революция может с совершенно особой ясностью показать, но только тому, кто хочет изучать эти вещи: смотрите, как день за днем оттесняются эти люди, устраивающие безвоздушное пространство, и как в него втягивает других, то есть тех, кто садится на их место. — Но это явление распространено сегодня по всему свету. Ибо существенно, что слой населения, который сегодня как бы стоит между правым и левым, уже давно настраивался отрицательно, когда речь заходила о каком-либо стремлении к плодотворному мировоззрению. Плодотворное мировоззрение в нашу эпоху развития души сознательной не может быть иным, как тем, которое импульсирует совместную жизнь людей.

Из лекции 30 апреля 1918 г. в Ульме. GА 182. — Большевистская революция — сочетание величайших противоположностей

...Тот, кто в последнее десятилетие сколько-нибудь направлял взгляд на различные области человеческого развития, мог делать весьма своеобразные наблюдения. Спрашивая себя: каким образом люди стремятся к достижению идеала будущего, к духовному обновлению?

—
и добиваясь затем действительного знакомства с этими вещами, он встречал живое духовное стремление, духовное усилие, чувство того, что должно прийти изменение в той области на земле, которую в рабочем мире, в рабочем движении привыкли называть социалистической. Чисто материальные, но верные идеалы будущего, постоянно спрашивающие о том, каким образом должен быть переустроен мир, каким образом придет обновление, — это было одно.

Если спросить о других областях, нежели область социализма, — ведь наше духовное движение — это еще весьма малый круг чудаковатых, как говорят люди, полусумасшедших людей, — если спросить об умных людях, тех, кто так хорошо понимал идеи времени, то в последних десятилетиях всюду встретишь самую невероятную духовную пустоту. Среди церковных теологов возникли самые странные дискуссии о том, жил ли вообще Христос Иисус, или нет, и что уж, во всяком случае, он не мог быть каким-либо внеземным существом; «простой человек из Назарета» — вот чем еще стали заниматься, в конце концов. И что же? Что получили взамен? В эпоху, когда люди «освободились от всякой веры в авторитет», когда люди руководствовались принципом «все испытывайте и лучшее сохраняйте», — они пришли к самой слепой вере в авторитет того, что, как говорят, «требует наука». Слепая вера в авторитет во всех областях! Слепая вера в авторитет от истории до медицины. Ведь никто не находил слишком удобным знать сколько-нибудь много о том, например, от чего зависит здоровье; это предоставляют тем, кто является авторитетом в данной области. Самая ужасная вера в авторитеты! Хватание за обрывки спасенного из прошлого, за то, чего держатся только из удобства. Никакого признака стремления, которое исходило бы из сознания того, что в духовном отношении необходимо обновление человечества.

При этом тому, кто опять-таки мог вести духовнонаучные наблюдения, обнаруживалось, что на востоке Европы, я бы сказал, пламенеющими знамениями в чисто естественных процессах (Naturvorgänge) заявляло о себе нечто от нового духа; что под позорнейшим гнетом, в душах даже безразличных людей, на востоке Европы занималась будущая эпоха. Удивительно, как с IX столетия остальной Европой как бы отодвигалось на Восток то, что должно было пребывать, что не должно было быть разъедено Западом, что затем в течение нескольких веков проявлялось во внешней форме так называемой Российской империи, удивительным образом сберегая старое, а под оболочкой старого подготавливая для более поздней культуры новое! Можно сказать, мистериальные культы еще сохранялись в этом русском народе, с мистериальными представлениями живет этот русский народ, мало смысливший в абстрактных религиозных понятиях Запада, но чувством многое угадывавший, глубоко-глубоко внутренне чувствовавший культовые формы, то, что в образной форме переносит душу человека к Божеству. Человек на Востоке в собственной душе чувствует то, относительно чего западный религиозный владыка носит имя Pontifex, то есть «строитель мостов», строитель мостов, ведущих к духовному. Но на Востоке сохранили от древности столь много, сколько необходимо, чтобы не будучи затронутым новым, новым материалистическим духом, держать по меньшей мере свободными мосты, ведущие к Духу.

А теперь сопоставьте с этим знамения настоящего времени! Можно сказать, что самая горькая ирония над человеческим развитием разлита теперь именно над востоком Европы, самая горькая ирония! Карикатура на всякое возвышенное стремление, выступающая в ленинизме, в троцкизме как конечный вывод из чисто материалистической социалистической идеи, — она, подобно тесному платью, натянута на человека Востока. Еще никогда не сталкивались большие противоположности, чем душа европейского Востока и бесчеловечный троцкизм или ленинизм. Это говорится не из какой-либо симпатии или антипатии. Это говорится из познания, которое должно показать нам то ужасное, что затевается на европейском Востоке из-за соединения величайших противоположностей, какие когда-либо сходились вместе.

...Словно чудесной мудростью, я бы сказал, хранима была русская народная душа от всего того, что ведет в направлении бездны, упадка. Теперь же она будет отравлена ленинизмом и троцкизмом. Она будет инфицирована тем, что, приди оно к власти, изгнало бы дух вообще из всего земного развития. Этого, конечно, не произойдет. Но чтобы этого не произошло, успех, духовный успех будет зависеть от того, что люди решатся смотреть на духовную науку не просто как на абстрактную теорию, не просто как на удобное средство к достижению некоторого внутреннего наслаждения, к появлению некоторых мистических сновидений в душе; не просто как на что-то, в чем чувствуют себя хорошо, посредством чего изображают, будто не имеют ничего общего с миром, пренебрегают этим низменным миром, чувствуют себя духовно по другую сторону от него, — все это эгоизм, более высокий, но все-таки лишь эгоизм. С такой мистикой, с такой теософией не следовало бы иметь дело: дело надо иметь только с тем духовным постижением бытия, которое действительно постигает дух, переживает дух и хочет постигать действительность духом.

Из лекции 22 октября 1920 г. в Дорнахе. GA 200. — Большевистская революция как религиозное движение

...Хотя Карл Маркс и родился в Средней Европе и вышел из средне-европейского потока мыслительной жизни, он отправился в Англию, чтобы воспринять развивавшиеся там жизненные импульсы. Но он превратил их в мировоззрение. Правда, в самих западных областях марксизм как воззрение на жизнь проявил себя внешне в меньшей мере; как мировоззрение он внешне выявился в Средней Европе. Он принял здесь мировоззренческий характер в целях, которые преследовала социал-демократия. То, что на Западе действует как экономические импульсы, ведущие к экономической борьбе, в Средней Европе было заключено в юридически-правовые представления, жило там в качестве марксистского мировоззрения во второй половине XIX и в XX столетии и охватило широкие слои населения. Но оно перекинулось и на Восток, туда, где Европа начинает приобретать уже восточный характер, и там оно изживалось опять-таки в иной форме. Будучи экономическим на Западе, государственно-политическим в Середине, на Востоке оно приобретает отчетливо религиозный характер. Если бы не та подделка под Запад, которая возникала как при наводнении Востока Западом при Петре Великом, так и теперь при Ленине и Троцком, если бы не эта подделка, появляющаяся теперь благодаря тому, что именно то, что заявляет о себе в качестве большевизма, является инородным импортом, то было бы гораздо яснее видно, что в этом большевизме уже сегодня кроется сильный религиозный элемент, который религиозен, правда, вполне материалистически, но который действует вместе с прежними религиозными импульсами и будет действовать вместе с прежними религиозными импульсами далее и обнаружит свое страшное содержание во всей Азии как раз в том, что он действует с яростью религиозного импульса. Социальный импульс на Западе имеет экономический характер, в Средней Европе — государственно-политический характер, а начиная уже с России и далее на восток, в Азии он действует с религиозным пылом.

Из лекции 23 октября 1920 г. в Дорнахе. GA 200. — Продолжение

...На Востоке даже самые светские стремления, стремления социальной жизни принимают столь духовный характер, что выглядят наподобие религиозных движений. Например, несущую силу большевизма на Востоке можно свести к тому, что людьми на Востоке, начиная уже с русского народа, он воспринимается, в сущности, как религиозное движение. Несущая сила этого социального движения на Востоке держится не столько на абстрактных представлениях марксизма, сколько, по существу, на том, что носители его считаются новыми мессиями, как бы продолжателями прежних религиознодуховных стремлений и жизни.

...На Западе мы видим, как государственный элемент поглощается экономикой, а духовный, если отвлечься от лицемерного пуританства, существует лишь в форме естествознания. В Середине мы имеем уже стареющее государство, которое хотело поглотить экономику и духовную жизнь и от этого стало нежизнеспособным. А на Востоке мы имеем не что иное, как умирающий дух прошлого, который гальванизируют всевозможными мероприятиями западного толка, — безразлично, делает ли это Петр Великий, или Ленин,

—
то, что хочет прийти с Запада, гальванизирует труп восточного духа. Спасение состоит в том, чтобы ясно понять: людей должен пронизать новый дух.

Этот новый дух, который может быть найден теперь не на Востоке, а на самом Западе, этот новый дух должен тщательно установить друг подле друга хозяйственную жизнь, государственно-политическую жизнь, духовную жизнь.

Из лекции 9 июля 1918 г. в Берлине. GA 181. —

Ленин и Троцкий

...Смотреть на Восток современным людям в Средней Европе очень полезно; ибо то, что будет развиваться на востоке Европы, сегодня, собственно, полностью скрыто под маской, полностью подавлено. То, что в настоящий момент установилось на востоке Европы, это, конечно, противоположность тому, что должно развиться из Востока Европы. Ибо то, что установилось, например, в так называемой Великороссии, есть борьба против любой духовной жизни, борьба против всех духовных основ существования человечества, в то время как именно на Востоке должны развиться известные духовные основы существования человечества. И ведь наше время имеет мало склонности с открытыми глазами и здравым рассудком идти навстречу происходящему. Люди, как во сне, позволяют всему происходящему проходить мимо себя, хотя именно в наше время совершенно необходимо было бы развить в себе способность судить обо всем, что происходит в современности. Наши современники уже должны были бы уметь судить о таких людях, как Ленин и Троцкий, они должны были бы уметь судить, видя в них величайших, ожесточеннейших врагов истинного духовного развития человечества, каких не бывало даже во времена всегда так отталкивающе описываемых римских цезарей, а также во времена пользующихся дурной славой героев Ренессанса. Борджиа, например, перед лицом исторического процесса борьбы с духом — сущие дети по сравнению с тем, что живет в таких людях, как Ленин и Троцкий.

Из лекции 7 августа 1920 г. в Дорнахе. GA 199. — Исторические прототипы вождей большевизма

...В древние времена вождь, которого видели воочию, хоть и пользовался признанием человеческих групп, однако у гораздо большей части тех, кто следовал за таким внешне видимым вождем, было ясное сознание того, что в этом видимом вожде инкарнирован, воплощен Дух народа. Так что такие человеческие группы чувствовали, что то, что они видят, есть только по внешности человеческий облик, а внутренне он одержим сверхчувственным водителем... Но какая разница между тем, в каком отношении к своим вождям находятся такие группы людей, и тем положением, которое сегодня занимают по отношению к своим духовным водителям партийные мнения? Партийных программ, которые строят на абстрактных идеях, у тех древних людей не было. Хану Тимуру, или Чингис-хану или им подобному пришлось бы плохо, если бы они выдвигали перед своими людьми партийную программу, как, например, современный Чингис-хан, которого сегодня зовут Лениным, поставивший между собой и своими людьми партийную программу. Это большая разница! Великие ханы монголов былых времен обходились без программ, но те, кто что-то понимал, видели в них живое воплощение сверхчувственных существ. Современные великие ханы, Ленин и Троцкий, несут в своей душе и распространяют вокруг себя партийную программу вместо сознания того, что являются посланцами более высокого существа. Это большая разница, ибо это ведь значит, что у тех, кто слоняется в партийной массе внизу, в сознании одни только абстрактные идеи, и они отвергают мысль о том, что состоят в свите каких-либо сверхчувственных существ.

Из лекции 9 марта 1919 г. в Цюрихе. GА 193. — Антисоциальное мышление как основа большевизма и наметки здорового социального мышления

...Человек, конечно же, должен искать путь не только в сверхчувственный мир и в природу, он должен искать путь из мира своих мыслей в социальную жизнь. Но так как социальная жизнь может быть развиваема не в одиночестве, а лишь в действительном сопереживании других людей, то одинокий человек Нового времени не был пригоден к развитию социального мышления. Именно тогда, когда он стал придавать значение только своему внутреннему содержанию, стало антисоциальным то, что он извлекал из своего внутреннего, оно перестало быть социальным мышлением. Так живем мы среди самых противоречивых явлений. Новые склонности и стремления людей есть развертывание духовных сил, основанных на одиночестве и направляемых на ложные пути наводняющим мир ариманическим материализмом.

Значение этого факта становится тем заметнее, если спросить себя о том, что сегодня так страшит многих людей. Можно спросить людей: что вы называете большевизмом? — Ленина, Троцкого, — скажут люди. Но я знаю третьего большевика, который, правда, в наши дни непосредственно не живет, и это не кто иной, как немецкий философ Иоганн Готлиб Фихте. Вы уже много слышали, много узнали об образцовом спиритуальном мышлении Иоганна Готлиба Фихте. При этом вы меньше задумывались над тем, что за человек высказывается в Фихте, и меньше знаете воззрения, излагаемые им в его «Замкнутом торговом государстве», которое каждый может приобрести в дешевом издании Библиотеки Реклама. Почитайте-ка, как Фихте представляет себе распределение благ между людьми, их общественный строй, и сравните то, что выдвигает Фихте, с тем, что пишет Троцкий или Ленин, — вы обнаружите странное совпадение. Вы станете тогда осторожнее с чисто внешними описаниями и поспешными суждениями и попытаетесь спросить: что за этим стоит? — Если же вы затем подойдете к этим вещам поближе, если вы попытаетесь выяснить, что лежит в их основе, то вы придете к следующему. Вы исследуете особое духовное направление, которое сегодня встречается у самых крайних, радикально настроенных людей, вы попытаетесь, может быть, исследовать, душу Троцкого и Ленина, особый склад их мышления, их мыслительные формы и спросите: как стало возможно появление таких людей? — Вы получите ответ: они мыслимы при ином социальном слое, с одной стороны, и, с другой, мыслимы при нашем социальном строе, который столетиями развивался при свете или, скорее, во мраке, во тьме материализма. — Представьте себе развитие Ленина и Троцкого при ином социальном строе. Чем может быть сделались бы они, если бы развивали свои духовные силы совершенно иначе? — Глубокими мистиками. Ибо то, что живет в таких душах, могло бы в религиозной атмосфере стать глубочайшей мистикой. В материалистической атмосфере Нового времени оно становится тем, чем стало.

Если взять «Замкнутое торговое государство» Иоганна Готлиба Фихте, то в нем дан социальный идеал человека, который пытался поистине интенсивным способом описывать высочайшие пути познания, который развивал мышление, постоянно склонявшееся к сверхчувственному миру. Но когда он захотел из самого себя вывести социальный идеал, то хоть это и было чистым произведением человеческого сердца, но как раз то, что делает нас способными на внутреннем пути завоевывать наивысшие познавательные идеалы, как раз оно делает нас, когда мы хотим применить его к социальной жизни, неспособными к развитию социального мышления. В таком духовном бытии, какое развил Фихте, человек может идти своими путями лишь в одиночку. Социальное мышление подлежит развитию в общении с людьми. И при этом мыслитель имеет задачу главным образом указывать на то, как следует устраивать социальный организм, чтобы люди взаимодействовали правильным образом для того, чтобы закладывать социальное в самой социальной жизни. Поэтому я и не указываю вам или не указываю современным людям, что, мол, надо так-то и так-то поступить с частной собственностью на средства производства, но должен сказать: постарайтесь устроить так, чтобы социальный организм был разделен на три своих члена, тогда и то, что находится в области действия капитала, будет управляться из духовной сферы, а правовая жизнь будет вливаться в него со стороны политического государства. Тогда правовая жизнь и духовная жизнь будут надлежащим образом сливаться с хозяйственной жизнью. И тогда наступит та социализация, которая, исходя из определенных правовых понятий, будет переводить в духовную организацию то, что люди приобрели сверх своего собственного потребления. Тогда это снова вернется в духовную организацию.

Сегодня такое учреждение существует только в области духовной собственности, где это никому не бросается в глаза. Свою духовную собственность нельзя сохранять для своих потомков дольше определенного срока, дольше тридцати лет после смерти, после этого она становится общественной собственностью. Следовало бы лишь подумать о том, что это может послужить образцом для возвращения в социальный организм снова того, что вырабатывается человечески-индивидуальными силами. Вопрос только, в какую часть? В ту часть, которая может правильным образом управлять индивидуальными духовными, а также иными индивидуальными силами человека, — в духовный организм. Так будут поступать люди, если будут правильно находиться в социальном организме. Вот что предполагает этот способ мышления.

Я мог бы представить себе, что эти вещи будут устраиваться в каждом столетии иначе, — абсолютных установлений на этот счет не существует. Но наше время приучено судить обо всем с материалистической точки зрения и потому совсем уже ничего не видит в верном свете. Я часто излагал, каким образом рабочая сила стала товаром в Новое время. Против этого обычное трудовое соглашение не поможет, ибо оно исходит из того, что рабочая сила является товаром и что оно заключается относительно работы, которую рабочий должен исполнить для предпринимателя. Здоровое отношение может возникнуть только благодаря тому, что соглашение будет заключаться совсем не о работе, что труд как правовое отношение будет регулироваться политическим государством и что соглашение будет заключаться относительно распределения произведенной продукции между работающими физически и работающими умственно. Соглашение можно заключать только насчет произведенных товаров, а не насчет отношения рабочей силы к предпринимателю. Только таким путем это дело может быть поставлено на здоровую основу.

Но теперь люди спросят: откуда происходят присущие капитализму нарушения в социальной жизни? — Говорят, что они проистекают от капиталистического экономического строя. — Но нарушения не могут происходить от этого экономического строя, они проистекают из того, что во-первых, мы не имеем настоящего трудового права, которое надлежащим образом защищало бы труд, и во-вторых, мы не замечаем, что живем среди лжи о том, что у рабочего отнимается его доля. Но на чем основывается это отнятие? Совсем не на экономическом строе, а на том, что, собственно, сам общественный строй предоставляет возможность того, чтобы индивидуальные способности предпринимателя не делились правильным образом с рабочим. Товары нужно делить, ибо они производятся совместно работниками духовного и физического труда. Но что значит — отнимать своими индивидуальными способностями у кого-либо нечто, что у него не должно быть отнято? Это значит обманывать, обсчитывать его! Надо только здраво и непредвзято взглянуть на эти отношения, и тогда станет ясно, что дело не в капитализме, а в злоупотреблении духовными способностями. Здесь вы имеете связь с духовным миром. Если вы оздоровите духовную организацию, то и духовные способности уже не будут развиваться в направлении обмана того, кто должен трудиться, тогда вы оздоровите и социальный организм. Все дело в том, чтобы всюду смотреть на реальные вещи.

Из лекции 7 августа 1920 г. в Дорнахе. GA 199  — Большевизм как реакция прошлого на ростки будущего.

...Если сегодня мы посмотрим на европейский Восток, мы увидим, как над всей русской жизнью, о которой человек Запада ныне едва ли имеет надлежащее понятие, простирается нечто, что может быть хорошо понятно как раз западно- и среднеевропейцу, хоть к нему он и испытывает отвращение, — ленинизм, троцкизм. Есть много людей, которые думают, будто ленинизм и троцкизм имеют что-то общее с тем, что некогда должно будет возникнуть на Востоке. Они ничего общего не имеют с тем, что должно будет возникнуть на Востоке, они имеют общее только с тем, что гибнет и что ленинизм и троцкизм еще больше подталкивают к его гибели. Это просто-напросто разрушительные силы, а то, что должно возникнуть на Востоке, должно будет развиться вопреки им. Можно сказать, что на Востоке имеется некоторая основа [на рисунке, сделанном по ходу лекции, показана зеленым цветом], которую сегодня мало замечают. В последние годы над нею простерлись разрушительные силы этого большевизма, ленинизма, троцкизма [на рисунке показаны белым цветом]. Но то, что я обозначил здесь зеленым, стремится выйти на поверхность. Ленинизм и троцкизм только продолжение старого царизма, а Ленин, — что я уже как-то здесь подчеркивал, — царь, только в ином обличии, а по существу то же самое. Царизм умирает в ленинизме, но умирает в ленинизме как царизм. Однако на Востоке и против царизма уже несколько столетий вырабатывается нечто, что теперь лишь превратно понимает свою собственную природу, идя сколько-нибудь навстречу ленинизму и троцкизму. И все это идет до самой Азии.
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Люди увидят, какие перевороты им еще предстоит пережить. Ведь сейчас это только передышка между последней катастрофой и следующей. Спящие души будут однажды резко пробуждены от их сна во время передышки, протрут глаза и сдернут с головы ночной колпак, когда придет продолжение катастрофы. Но то, что там вырабатывается несмотря ни на что, - это сельская община. И лишь тот, кто понимает суть отдельных сельских общин, поймет, что за социальная конституция вырабатывается на Востоке. Сельская община единственная реальность на Востоке. Все остальное — гибнущий институт.

На Западе должны будут понять, чем может быть сорганизовано это скопление сельских общин. А то, чем может быть тоже сорганизована распадающаяся в отдельных индивидуальностях паутина западных воззрений, — это исключительно трехчленность социального организма. Трехчленность социального организма должна принять в себя отдельные члены восточных сельских общин и предохранить от гибели распадающиеся старые организмы Запада, которые индивидуализируются и распадаются на отдельные части.

В ближайшем будущем так называемый цивилизованный мир ждет лишь одна альтернатива: с одной стороны, — большевизм, с другой — трехчленность [социального организма]. И тот, кто не видит, что для ближайшего времени существуют только эти две вещи, ровно ничего сегодня не понимает в ходе событий в широком плане. Действительное же понимание этих вещей можно приобрести, только пытаясь применить к наблюдению и практическому овладению публичными социальными отношениями то внутреннее воспитание, которое получаешь благодаря духовной науке.

Сегодня ужасно бывает видеть, как люди растрачивают силы на всевозможные старые программы и как мало они хотят понять, что необходимо действительно новое, чтобы преодолеть последний остаток старого, крайнюю реакцию, самый крайний консерватизм, каким является большевизм. Большевизм отнюдь не будет преодолен теми программами, какие сегодня создают государственные мужи Западной и Средней Европы, ибо в них не живет ничего из того, что должно жить во всяком импульсе будущего, в них нет нового духа. А новый дух необходим. И если в больших культурно-политических предприятиях не будет этого нового духа, то эти культурно-политические предприятия будут заставлять человечество лишь скользить к следующим катастрофам.

Из лекции 5 октября 1917 г. в Дорнахе. СА 292  — Общая характеристика XX столетия в кармическом аспекте.

...Будем отдавать себе отчет в том, что настоящее можно понять, только все настойчивее бросая в прошлое такой взгляд, какой можно бросить, воспринимая такие художественные образы*. Наше время, — это время, когда многое возвращается. В наше время в Европе, в Средней Европе, особенно в Северной Европе, в Западной Европе вообще, возвращаются определенные настроения, кармически связанные с IX столетием европейской истории. Сегодня люди точно этого еще не видят, да и не только точно, — не видят вообще. Во многом то, что сегодня происходит, возникает из необходимости принятия спиритуальных мер, обратных тем, которые ради будущего Европы должны были быть приняты в IX столетии. Как тогда спиритуальный мир был отброшен на Восток, так теперь он должен быть заново соединен с физическим планом. Настроения IX столетия возвращаются в настоящее время на европейский Запад, в европейскую Середину, на европейский Север. На европейском Востоке из хаоса, из ужасного хаоса и мешанины разовьется что-то наподобие настроений, которые будут таинственно отзываться XVI веком. И только из этого созвучия настроений IX и XVI веков возникнет мистерия, которая в некоторой степени сможет светить туда, куда современное человечество должно направлять свет, если хочет возвыситься до некоторого понимания развития.

* Сказано в контексте обзора художественного творчества Рафаэля. — Прим. перев.

Весьма удивительно видеть, как в XVI веке все, что было таинственного, сокровенного в природе, человеке и Боге, получает благодаря искусству свое внешнее зримое изображение. Святая тайна Троицы, — мы видели ее стоящей перед нашей душой в одном из величайших мировых творений*. И тотчас же поднимается антипод, — протестантски-евангелическое настроение, которое не хочет ничего знать о том, что эти святые тайны должны быть каким-либо образом перенесены в пространство...

* Имеется в виду изображение Троицы на фреске Рафаэля «Диспута». — Прим. перев.

X

Главная задача постбольшевистской России

Имагинация об Европе.

Лекция 15 июля 1923 г. в Дорнахе. GА 225.

В настоящее время, когда решается многое и перед человечеством поставлены великие вопросы, к духовному необходимо возвышаться также при наблюдении текущих событий. Ведь духовное — вовсе не абстракция, а то, что поднимается над физическим и посылает в него свои воздействия. И тот, кто видит исключительно физическое, пусть даже он видит его одухотворенно, наблюдает всегда только часть того мира, в который человек включен своим мышлением и своими деяниями. Это имело еще некоторое оправдание в ходе столетий. Но такого оправдания более не существует ни для настоящего времени, ни для ближайшего будущего. И вы видите, что сегодня этим положено начало тому, чтобы указывать на события настоящего времени в их непосредственной связи с событиями, которые разыгрываются именно в духовном мире, и с тем физическим, что совершается на земле.

Однако прежде, чем это станет возможным, нам надлежит составить себе наглядное представление о том, что духовно присутствовало в развитии человечества и что привело к современному историческому моменту. Ведь для западной цивилизации и для всего, что из нее вышло, решающее значение имел, собственно, только один отрезок мирового развития. Это было вполне правомерно. Вполне правомерно было, что в те времена, когда необходима была Библия с ее Ветхим Заветом, за исходный пункт был принят тот момент в мировом развитии, который представляют себе как момент сотворения человека благодаря вмешательству Яхве, или Иеговы.

В более древнее время человеческого разумения и наблюдения мира тот момент в мировом развитии, когда в него вошел Яхве или Иегова, являлся лишь более поздним моментом, но не тем, на который оглядывались как на собственно решающий. В более древние времена тому, что согласно Ветхому Завету можно назвать сотворением мира Яхве, или Иеговой, предпосылали другое развитие, чье содержание мыслили гораздо более духовным, нежели все то, что потом стали представлять себе в связи с Библией, как ее обыкновенно понимали. Момент, охваченный в Библии как сотворение человека Яхве или Иеговой, являлся для более древних времен более поздним моментом, ему предшествовало другое развитие, а самого Яхве, или Иегову представляли себе Существом, вошедшим в мировое развитие лишь позже других Существ.

Еще в Греции, размышляя о первых стадиях мирового развития, указывали на более древнее Существо, для постижения которого в познании необходимо было нечто гораздо более духовное, чем в Ветхом Завете. Указывали на Существо, которое именно в Греции воспринималось как Творец мира, как Демиург. Демиурга представляли себе Существом, пребывающим в сферах наивысшей духовности, где не следовало мыслить ничего от какого-либо материального бытия, каковое можно приводить в связь с тем видом человечества, Творцом которого считается согласно Библии Яхве, или Иегова.

Так что в лице Демиурга мы имеем дело с весьма возвышенным Существом, с Существом, которое выступает как Творец мира, чья творческая сила направлена, по существу, на то, чтобы вывести из себя, если я позволю себе так выразиться, духовных Существ. Располагаясь по ступеням, в некотором смысле все ниже и ниже, — выражение это, правда, не совсем подходит, но у нас нет другого, — эти существа, которым Демиург дал произойти из Себя, располагались ступенями все ниже и ниже и отстояли далеко от того, чтобы мыслить их подверженными земному рождению или земной смерти.

В Греции указывали на этих Существ, называя их Зонами, и различали, можно сказать, Эонов первого рода, Эонов второго рода и так далее. Эти Эоны были теми Существами, которые произошли из Демиурга. Затем в ряду этих Эонов находилось одно сравнительно подчиненное Существо, следовательно, Эон подчиненного рода, — Яхве, или Иегова. И Яхве, или Иегова, как считалось, соединился с материей. И тут появляется то, что, например, в первые столетия христианского летоисчисления высказывали так называемые гностики, в чьих познаниях, однако, всегда был некоторый пробел; высказываемое ими было своего рода обновлением содержания Библии, но как сказано, в их познаниях всегда существовал некоторый пробел. Из соединения Яхве с материей произошел человек.

Итак, творение Яхве, или Иеговы, состояло, — всегда в духе высказанной мысли, которая достигала еще первых столетий существования христианства, — в том, что Он сам как более низкого рода побег возвышенных, доходящих до Демиурга Эонов соединился с материей и благодаря этому создал людей.

Все то, что — вполне понятно для древнего человечества и уже непонятно для позднейшего — как бы возвышается над основаниями того, что нас чувственно окружает в земной жизни, все это охватывалось словом Плерома. Плерома, следовательно, это мир, населенный индивидуализированными существами и возвышающийся над миром физическим. Как бы на самой нижней ступени этого мира, этого мира Плеромы, появляется человек, вызванный к существованию Яхве, или Иеговой. На самой нижней ступени этой Плеромы возникает и существо, которое живет, собственно, не в отдельном человеке и даже не в какой-либо группе народов, а во всем человечестве, но которое обладает воспоминанием о своем происхождении из Плеромы, от Демиурга и стремится назад к духовности. Это существо — Ахамот. Этим именем в Греции указывали на стремление человечества ввысь к духовному. Так что благодаря Ахамот существует стремление обратно к духовному [красная стрелка на рисунке].
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К этому миру представлений присоединился другой: Демиург пошел навстречу стремлению Ахамот и послал вниз одного очень раннего Зона, который соединился с человеком Иисусом, чтобы могло исполниться стремление Ахамот. Так что в человеке Иисусе находится существо из ряда Эонов, которое мыслилось гораздо более высоким Существом, более высокого духовного рода, нежели Яхве, или Иегова [зеленая стрелка].

И у тех, кто обладал этим представлением в первые столетия существования христианства, — а им обладало много людей, взиравших на Мистерию Голгофы с глубоким рвеним и прямодушием, — развилось в связи с этим представлением воззрение, что великая тайна окружает человека Иисуса вместе с обитающим в нем древнейшим и тем самым наисвятым Эоном.

Проникновение в эту тайну происходило самым различным образом. Сегодня уже не имеет большого значения глубже вникать в отдельные формы, под которыми в первые столетия христианства в Греции, но особенно в Малой Азии и в граничащих с ними областях представляли себе, каким образом в человеке Иисусе жило это Существо Зона. Ибо представления, посредством которых в то время люди пытались приблизиться к такой тайне, давно исчезли уже из области того, что мыслят люди. В области того, что сегодня мыслят люди, находится их чувственное окружение, связанное с человеком между рождением и смертью, и человек самое большее заключает из того, что он имеет вокруг себя между развитием и смертью, к тому, что лежит духовно в основе этого физически-природного мира. То же непосредственное, то проникновенное отношение человеческой души к Плероме, которое существовало прежде и которое как отношение человека к духовному миру выражалось тем же самым образом, как сегодня отношение человека к дереву и кусту, к облаку и волне, все это, что существовало в человеческих представлениях, чтобы человек мог приобретать обзор, картину своей связи с тем духовным миром, который тогда интересовал человека гораздо больше, чем физический мир, — все это исчезло. Непосредственного отношения более не существует. И мы можем сказать: последние столетия, в которые такие представления еще встречались в цивилизации, от которой затем стала зависеть европейская, западная цивилизация, это первое, второе, третье столетия и еще большая часть четвертого столетия от Р.Х. Затем из человеческого познания исчезает возможность подниматься до мира Плеромы, и начинается иное время.

Настает время, когда появляются такие мыслители, как, например, Августин, один из первых среди них, или Скот Эригена; наступает время, когда появились схоластики, когда расцвела европейская мистика, когда в области познания заговорили совсем иначе, нежели в те древние времена. Затем в области познания заговорили, обратившись к чувственно-физическому миру и пытаясь извлечь из этого физически-чувственного мира понятия, идеи о сверхчувственном.

Однако того, чем обладало человечество прежних времен, непосредственного чувства духовного мира, Плеромы, более не существовало. Ибо человек должен был вступить в совершенно иную стадию своего развития. Дело вовсе не в том, чтобы как-либо определять достоинства древности или развития человечества в Средние века, а в том, чтобы понять, какие задачи имело перед собой человечество в различные эпохи в той мере, в какой оно было цивилизованным человечеством. Тут можно сказать: именно то древнее время имело еще развитое непосредственное отношение к Плероме. Они имели задачей развить вновь находящиеся в глубине человеческой души духовные силы познания, силы познания, ведущие к духу.

Затем из глубин человеческого развития должна была подняться эпоха, — об этом мы часто говорили, — когда мир Плеромы затмился, когда человек начал опробовать способности, которых он не имел прежде, начал развивать свою собственную ratio, свой рационализм, свое мышление. В те древние времена, когда существовало непосредственное отношение к Плероме, не развивали собственного мышления. Все достигалось на пути просветления, инспирации, инстинктивно сверхчувственного отношения; мысли, которые несли люди, были явлены им в откровении. Бьющее ключом мышление, формы собственных мыслей и логические связи — все это пришло после. Аристотель предвосхитил это, вырабатывалось же это лишь со второй половины четвертого столетия от Р.Х. В Средние же века были приложены все усилия к тому, чтобы выработать мышление как таковое и развить также все то, что связано с мышлением.

Огромную заслугу перед развитием человечества в целом имеет в этом отношении Средневековье, особенно средневековая схоластика. Она развивала практику мышления в образовании идей, в связывании идей. Она выработала чистую технику мышления, технику, теперь уже вновь утраченную.

То, что содержалось в схоластике как техника мышления, люди должны были бы снова усвоить. Но это в нынешнее время делают неохотно. Ибо в настоящее время все направлено на пассивное восприятие познания, а не на активное приобретение, на активное завоевание его. Внутренняя деятельность и тяга к внутренней деятельности отсутствуют в нынешнее время, схоластика же обладала ими самым грандиозным образом. Поэтому тот, кто понимает схоластику, и сегодня все еще находится в состоянии мыслить намного лучше, намного проницательнее и более связно, чем сегодня мыслят, скажем, в естествознании. Это естественнонаучное мышление схематично, страдает коротким дыханием, бессвязностью. И современные люди должны были бы, собственно, учиться у схоластики этой мыслительной технике и практике, однако это должно было бы быть иным обучением, чем то, которое теперь любят, оно должно было бы быть обучением деятельному, активному мышлению, а не просто усвоением готовых образцов или извлеченного из экспериментов.

Таким образом, Средневековье было тем временем, когда человек внутренне должен был развиться душевно-мыслительно. Можно сказать, что Боги отодвинули Плерому, отодвинули свое собственное откровение, потому что если бы они продолжали и дальше воздействовать на европейское человечество, это европейское человечество не развило бы той великолепной внутренней активности в мыслительной практике, которая была порождена в Средние века. А из этой мыслительной практики опять-таки вышла новейшая математика и такого же рода вещи, которые ведут прямое происхождение из схоластики.

Так что эти вещи следует себе представлять следующим образом. — Духовный мир долгие столетия милостиво давал человечеству свыше откровение Плеромы. Человечество видело этот наполненный светом, этот в свете и благодаря свету открывающийся в идеях мир. Перед этим миром был как бы опущен покров (eine Decke). В Азии в человеческом познании оставались упадочные остатки того, что находилось за этим покровом. Европа имела как бы покров, который отвесно поднимался от земли к небу, который, я бы сказал, внизу имел свое основание на Урале, на Волге, шел по Черному морю к Средиземному. Представьте себе, что тут была воздвигнута для Европы огромных размеров стена (eine Tapetenwand) по той линии, которую я указал, стена, сквозь которую невозможно смотреть, позади которой, в Азии развивались последние, упадочные остатки созерцания Плеромы, но в Европе ничего из этого не было видно, и поэтому внутренняя практика мышления была развита там без открытого видения духовного мира. Тогда вы будете иметь представления о развитии средневековой цивилизации, которая развила, исходя из человека, такие великие вещи, но которая не видела всего того, что происходило за стеной, проходившей вдоль Урала, вдоль Волги через Черное море к Средиземному, которая не могла смотреть сквозь эту стену и для которой Восток был самое большее предметом томления, но не действительностью.

Вы имеете здесь не только символическое, но и совершенно реальное указание на то, чем, собственно, был европейский мир, каким образом в известной мере под влиянием Джордано Бруно, Коперника, Галилея люди сказали себе, что хотели бы познать хотя бы землю, познать почву, то, что внизу. И тогда они обрели науку о небе, созданную по образу науки о земле, тогда как древняя наука о земле была создана по образу науки о небе с ее плероматическим содержанием. Так возникло как бы во мраке, — ибо свет задерживался описанной мировой стеной, — новое познание и новая жизнь человечества.

В человеческом развитии бывает так, что в известные эпохи, когда из человечества должно выявиться что-то определенное, другие части того, с чем человек связан, скрываются, прячутся. И по существу, на земной почве позади упомянутой стены развивалась в земном отношении всего только упадочная восточная культура. В Европе же развивалась застрявшая в своих первых начатках западная культура.

И в этом состоянии европейский мир, по существу, находится и сегодня, пытаясь только при помощи всего внешнего, исторического получить информацию о том, что при исключении всякого прозрения в Плерому приобреталось в мире темного бытия в виде науки, познания, которое не являлось таковым. Возможность прозрения этих вещей получаешь, видя, как на восток от стены все больше и больше приходило в упадок, понижалось прежнее прозрение в Плерому, как высокая, но инстинктивная, обретенная человечеством духовная культура в Азии приняла упадочные формы; как в Европе жизнь и творчество человеческой души в духе были снижены до той физически-чувственной сферы, которая впервые стала доступна людям лишь в столетия Средневековья. И так возникла по ту сторону от этой стены на Востоке культура, которая, в сущности, не является таковой, которая хотела в земных физических формах колдовски воспроизводить то, что должно было переживаться плероматически в жизни и творении духа. Правящее творение духовных существ в Плероме должно было как бы переноситься на землю в камне, в дереве, и в их взаимодействии надо было искать нечто от таких духовных воздействий, которые, если я позволю себе так выразиться, приноровлены к действованию и характеру духовных существ в Плероме. То, что совершали между собой Боги, мыслилось как действия физически-чувственных идолов. Служение идолам стало на место служениям Богам. И то, что может быть названо теперь действующей во зло восточной, североазиатской магией, есть неправомерным образом перенесенный в чувственную область мир фактов Плеромы, к которому когда-то поднимался взор души. Магическое колдовство шаманов и его отзвук в Средней и Северной Азии, — юг Азии тоже был заражен, но оставался относительно более свободным от этого, — есть упадочная форма древнего восприятия Плеромы. Физически-чувственное колдовство заняло место причастности человеческой души к божественным мирам Плеромы. То, что душа должна была делать и делала прежде, этого пытались достичь теперь с помощью чувственно-физических средств колдовства. Совершенно ариманизованной деятельностью Плеромы стало то, что теперь вызывалось на земле и главным образом — ближайшими, находящимися на границе с землей духовными существами, а этим-то и заражались люди.

Если перенестись в Азию, к востоку от Урала и Волги, то — главным образом в смежном с человеческим земным миром астральном мире — мы имеем дело в столетия Второго средневековья, в столетия Нового времени и до наших дней ариманизованную магию, которая практикуется в особенности определенными духовными существами, которые в своем эфирно-астральном составе хотя и стоят над человеком, но в своем душевном и духовном составе отстали от человека. По всей Сибири, Средней Азии и Кавказу, повсюду в непосредственно граничащем с земным мире слоняются ужасные эфирно-астральные существа, занятые перенесенным в астральную и земную область ариманическим колдовством. И это заразительно действует на людей, которые не могут до всего этого дойти сами, которые неспособны к таким вещам, но которые, как сказано, заражаются, попадают под влияние этого и тем самым оказываются под влиянием примыкающего к земле, граничащего непосредственно с астральным мира.

Когда описываются подобные вещи, необходимо отдавать себе отчет в том, что в основе того, что называют мифами древних времен или чем-либо подобным, всегда лежат величественные духовные восприятия из мира природы. И когда в Греции говорили о фавнах и сатирах, которые своей деятельностью вовлекались в земные события, то их не создавали в своей фантазии, как представляют себе сегодня фантазирующие ученые, но в своем духовном созерцании природы знали о тех действительных существах, которые в виде фавнов и сатиров населяли повсюду астральную территорию, непосредственно примыкающую к земному миру. Приблизительно на рубеже третьего, четвертого веков от Р.Х. эти фавны и сатиры переселились в области восточнее Урала и Волги, на Кавказ. Эти области стали их родиной. Там проходили они свое дальнейшее развитие.

Пред покровом (von dem Teppich), пред тем космическим покровом возникло теперь то, что, исходя из человеческой души, развивалось как мышление и так далее, как известная диалектика. Если бы люди держались внутренне строгих и чистых мыслительных форм, того, что действительно следует в себе развивать, если хотят развить чистые мыслительные формы схоластики, то тогда бы они выработали именно то, что нужно было развивать по воле правящей земным развитием духовности, тогда бы они в подготовительном порядке действовали ради того, что должно наступить в наше время и в ближайшем будущем. Но не везде имелась эта чистота. В то время как на Востоке, по ту сторону стены возникло, позволю себе сказать, влечение низвести в земную жизнь деяния Плеромы, превратить совершающееся в Плероме в земное колдовство и в ариманическую магию, к западу от стены со стремлением к разуму, к диалектике, к логике, к постижению земного мира в идеях смешивалось все, что означает человеческие чувственные удовольствия, что означает человеческое довольство чувственным бытием. К чистому пользованию развиваемым разумом примешивались человечески-земные, люциферические влечения.

Но из-за этого наряду с тем, что развивалось как стремление к разуму и практика жизни в идеях, развился иной астральный мир, непосредственно граничащий с земным миром. Развился астральный мир, который находился, так сказать, среди тех, кто в такой чистоте, как Джордано Бруно или Галилей или даже те, кто действовал позже, стремились к выработке земного мышления, к земным мыслительным принципам и мыслительной технике. Вперемежку, так сказать, возникали существа некоего астрального мира, которые теперь принимают все это в себя, особенно же принимают в религиозную жизнь все, что суть чувственные переживания, на службу которым должно было быть поставлено стремление к рационализму. Так постепенно чистое мыслительное устремление приобрело чувственно-физический характер.

И многое из того, что в качестве такой мыслительной техники вырабатывалось уже во второй половине восемнадцатого, но особенно в девятнадцатом веке, проникнуто и пропитано тем, что существует в астральном мире, который теперь пронизывает этот рационалистический мир. Земные радости людей, подлежавшие рафинированному истолкованию, рафинированному познаванию посредством спустившейся вниз мыслительной техники, развивали в людях элемент, который был пищей для определенных астральных существ, стремившихся к тому, чтобы доведенное до высокой остроты мышление применялось теперь просто для пронизания им земного мира.

Возникли такие теории, как марксистские, которые вместо того, чтобы возводить мышление в спиритуальную область, ограничивали его простым обращением к чувственно-физическим качествам, чувственно-физическим импульсам.

Это было нечто, создававшее все большую возможность того, чтобы определенные люциферические существа, действующие в этой астральной сфере, могли вторгаться в мышление людей. Мышление людей стало целиком и полностью проникнутым тем, что мыслили определенные астральные существа, которыми западный мир сделался столь же одержим, как Восток — порождениями шаманов.

Так появились, наконец, фигуры, одержимые такими астральными существами, которые ввели в проницательное приземленное мышление человечески страстные влечения. Возникли такие существа, как, например, те, которые с астрального плана делали одержимыми собой Лениных и их товарищей.

Таким образом мы имеем два противостоящих друг другу мира: один — к востоку от Урала, Волги и Кавказа, другой — к западу от них, и они образуют замкнутую астральную область. Мы имеем область Урала, примыкающую к ней область Волги, Черное море, — места, где стояла прежняя стена (Tapetenwand). Мы имеем к востоку и к западу от Урала и Волги астральную территорию Земли, где ныне интенсивным образом стремятся соединиться словно в космическом браке те существа, чьей жизненной атмосферой является люциферическое мышление Запада, и те существа, обитающие к востоку от Урала и Волги на смежной с ними астральной территории, чьим жизненным элементом является приземленная магия былых деяний Плеромы. Эти существа ариманического и люциферического рода стремятся к соединению. И мы имеем тут на земле совершенно особую астральную территорию, на которой ныне живут люди, имеющие задачу прозрения этого. И если они исполнят эту задачу, они грандиозным образом исполнят нечто такое, что возложено на них в ходе общечеловеческого развития. Если же они отвратят от этого свой взгляд, тогда они станут внутренне в душе пронизанными и одержимыми всем этим, — одержимыми тем пылким браком, который в космическом духе должен быть заключен азиатскими ариманическими и европейскими люциферическими существами, которые со всем космическим сладострастием стремятся друг к другу и порождают ужасно удушливую астральную атмосферу и опять-таки делают людей одержимыми собой. Вот так постепенно к востоку и к западу от Урала и Волги возникла астральная область, вздымающаяся непосредственно над земной почвой и представляющая собой земную астральную область для существ, которые суть метаморфизированные фавны и метаморфизированные сатиры.

Глядя сегодня в сторону востока Европы, мы видим там, если видим всю действительность в целом, не только людей, но мы словно видим то, что в ходе Средних веков и в ходе Нового времени стало своего рода раем для проделавших свою метаморфозу, свое развитие, фавнов и сатиров. И если правильно понять, что греки усматривали в фавнах и сатирах, то можно будет увидеть и то развитие, ту метаморфозу, которую там проделали фавны и сатиры. Эти существа, которые, я бы сказал, постоянно бродят среди людей и которые осуществляют в астральной области свое движимое азиатской ари-манизованной магией и европейским люциферизованным рационализмом ремесло сладострастия, которым они заражают людей, — эти преобразившиеся, метаморфизированные сатиры и фавны выглядят так, что козлиная форма нижней части их телесности представляется особенно одичавший, что они имеют вспыхивающую сквозь сластолюбие наружу козлиную форму, тогда как вверху у них необычайно интеллектуальная голова, голова, обладающая своего рода сиянием, но являющаяся отражением всяческой люциферизованной, рационалистической изощренности. Облики, промежуточные между медведем и козлом, с человеческой физиономией, несущей печать изощренного сладострастия, но в то же время производящей впечатление необычайной разумности, вот те существа которые населяют рай сатиров и фавнов. Ибо раем сатиров и фавнов астрально стала эта область в последние столетия Средневековья и первые столетия Нового времени, раем преобразившихся сатиров и фавнов, которые ее ныне населяют.

Подо всем тем, что таким образом происходит, пляшет, я бы сказал, отсталое человечество, с его отупевшими понятиями, и описывает лишь земной мир в то время, как в этот земной мир вторгаются вещи, которые принадлежат действительности поистине не менее, чем те, которые можно видеть чувственными очами и понимать связанным с чувственными восприятиями рассудком.

То, что развивается между Азией и Европой, можно понять, понимая его в его астрально-духовном аспекте, умея видеть то, что как упадочный шаманизм существует в Средней и Северной Азии в виде остатка некоей действительности, что как сегодняшний упадочный магизм страстно стремится как бы в космическом браке соединиться с тем, что по внешним основаниям получило название большевизма. Там, к востоку и западу от области Урала и Волги действует стремление к браку между магизмом и большевизмом. То, что там происходит, кажется людям таким непонятным потому, что происходит в примечательной мифоподобной форме, потому что люциферическая духовность большевиков соединяется со ставшими совершенно упадочными формами шаманства, которые приближаются к Уралу и Волге и выходят за пределы этой области. С запада на восток, с востока на запад происходят события этого рода, которые суть события рая сатиров и фавнов. И то, что вступает там из духовного мира в мир людей, есть результат этого сладострастного взаимодействия переселившихся сюда из древности сатиров и фавнов и того, что выработали развивающие исключительно головной элемент, то, что принадлежит голове, западные умы, которые хотят соединиться с перебирающимися из Азии сатирами и фавнами.

Внешне, я бы сказал, это выглядит так, словно облачные духовные образования по мере своего проникновения на восток, к Уралу и Волге сгущаются, — причем остальное тело остается неотчетливым, — словно эти образования сгущаются, можно было бы уже сказать, в выглядящие сладострастно, изощренно головы; словно они постепенно превращаются в головы, а остальную телесность утрачивают. С востока же в область Урала и Волги перебираются метаморфизированные сатиры и фавны, чья козлиная натура превратилась почти в медвежью, и которые по мере своего продвижения на запад утрачивают головы. Их космический брак происходит в астральной области. Они встречаются — такое утрачивающее голову существо с приходящим из Европы существом, которое несет навстречу ему голову. Так возникают эти метаморфизированные, снабженные сверхчеловеческой головой организации, так возникают эти метаморфизированные сатиры и фавны. Они такие же обитатели земли, как и физические люди. Они передвигаются внутри того же мира, внутри которого движутся и физические люди. Они суть искусители и соблазнители физических людей, так как могут делать людей одержимыми собой, так как они убеждают не только речами, но могут делать одержимыми собой. Тогда бывает, что люди думают, будто то, что они делают, совершается ими самими, их собственным существом, тогда как в действительности то, что люди делают в такой области, часто делается только потому, что они внутренне, в своей крови оказываются проникнутыми таким существом, которое с востока получило переходящее в медвежье козлиное тело, а с запада — сверхчеловечески метаморфизированную европейскую человеческую голову.

Сегодня необходимо приняться за эти вещи с той же силой, с какой некогда формировались мифы. Ибо только если мы сумеем сознательно подняться в область имагинаций, мы сумеем понять то, что мы должны понять, если только мы захотим сознательно занять свое место в развитии человечества.

XI

Шестой послеатлантический культурный период
Из лекции 15 июня 1915 г. в Дюссельдорфе. С А 159/160. — Три основные черты культуры шестого послеатлантического периода

...Сейчас в человеческом сообществе пока еще не существует того, что будет свойственно тем людям в шестом культурном периоде, которые будут признаны достигшими цели шестого культурного периода, а не останутся позади, то есть не тем, кто в шестом культурном периоде будут считаться дикарями или варварами. Одной из важнейших характерных черт этих обитателей земли в шестом культурном периоде, то есть тех, кто тогда будет находиться на высоте культуры, будет одна характерная моральная черта. Эта характерная черта ныне в людях еще мало заметна. Сегодня человек уже должен быть тоньше организован, чтобы испытывать душевную боль, когда ему приходиться видеть, что другим людям, находящимся в мире за пределами его собственной жизни, приходится хуже, чем ему. Конечно, натуры, тоньше организованные, уже и сегодня испытывают те страдания, которые выпадают на долю многих людей, но это именно более тонко организованные натуры.

В шестом культурном периоде люди, которые будут стоять на высоте этой культуры, будут испытывать не только чувство, которое мы сегодня испытываем как боль за нужду, страдания, за нищету, распространенные в мире; но тогда человек, который будет стоять на высоте культуры шестого послеатлантического культурного периода, будет чувствовать каждое чужое страдание своим собственным. Видя голодного, он физически будет чувствовать голод так живо, что этот голод другого будет для него непереносим. То, на что этим указывается, — то, что в шестом культурном периоде больше не будет того, что еще возможно в пятом, что в шестом культурном периоде, напротив, благополучие отдельного человека будет полностью зависеть от благополучия всех, — это одна характерная моральная черта. Подобно тому, как благополучие отдельного члена человеческого тела зависит от здоровья всего тела, а если весь человек нездоров, то и отдельный член не способен выполнять ту или иную функцию, так и в шестом культурном периоде общая жизнь охватит цивилизованную, культурную часть человечества, а отдельный человек, подобно члену целого организма, будет в гораздо более высокой степени сопереживать чужие страдания и невзгоды, всю бедность или богатство других. Такова первая, преимущественно моральная черта, которая будет характеризовать цивилизованное человечество шестого культурного периода.

Вторая основная черта будет состоять в том, что все, называемое нами сегодня достоянием веры, будет в гораздо большей степени, чем это имеет место теперь, зависеть от индивидуальности отдельного человека. Духовная наука описывает это так, что во всякой религиозной области в шестом культурном периоде людей охватит полная свобода мысли и потребность в свободе мысли, так что все, во что человек хочет веровать, в чем человек будет убежден религиозно, будет предоставлено его индивидуальности. Связь людей по вере, которая сегодня еще так часто встречается, связь согласно вероисповеданию, различнейшим образом представленная в отдельных человеческих сообществах, уже не будет господствовать в цивилизованной части человечества шестого культурного периода. Каждый будет чувствовать необходимым достоянием людей полную свободу мысли в области религии.

Третьим же будет то, что в шестом культурном периоде люди будут почитать знаниями вообще только такие знания, которые направлены на познание духовного, познание того, что в мире простерто духовное и что душам людей надлежит соединяться с духовным. То, что ныне называют наукой и что в качестве таковой несет материалистическую окраску, в шестом культурном периоде вовсе не будет считаться наукой. На это будут смотреть как на старый предрассудок, свойственный, быть может, лишь тем, кто отстал на ступени пятого, на то время уже пройденного культурного периода. Сегодня мы считаем старым предрассудком, скажем, когда неф думает, будто от его тела после смерти нельзя отделять ни одного члена, так как тогда он не смог бы войти целым человеком в духовный мир. Негр еще связывает идею бессмертия с чистым материализмом, с представлением, будто в духовный мир должен войти некий отпечаток всей его телесной формы. Подобно тому, как он верит в бессмертие, но мыслит, в сущности, материалистически, тогда как мы, — зная из нашей духовной науки, что надо отличать духовное от телесного и что в сверхчувственный мир входит только духовное, — должны смотреть на такую материалистическую идею бессмертия как на предрассудок, так и всякая материалистическая вера, даже в науку, будет в шестом послеатлантическом культурном периоде старым предрассудком. А наукой вполне естественно для людей будет только то, что, как говорит духовная наука, имеет своей основой пневматологию, духовное.

Вы видите, наша духовная наука целиком обращена на подготовку для шестого культурного периода только что названных вещей. Чтобы преодолеть материализм, чтобы подготовить то, что должно стать наукой в шестом культурном периоде, мы стараемся заниматься духовной наукой. Мы основываем человеческие сообщества, где совсем нет места вере в какой-либо авторитет, признанию какого-либо учения только потому, что оно дается тем или иным лицом. Мы основываем сообщества, где все, все должно строиться на свободном согласии души с учением. Тем самым мы подготавливаем то, что духовная наука называет свободой мысли. А объединяясь в братские союзы для занятий нашей духовной наукой, мы подготавливаем то, что как культура, как цивилизация должно будет пронизать шестой послеатлантический культурный период.

Но мы должны еще глубже вглядеться в ход развития человечества, если хотим вполне понять, о чем, собственно, идет речь в наших братских союзах. В первом послеатлантическом культурном периоде в сообществах, которые тогда имели свой мистериальный характер, тоже занимались тем, что воцарилось затем во втором культурном периоде. Иначе говоря, в особых объединениях первого послеатлантического, древнеиндийского культурного периода люди уже занимались тем, что затем должно было воцариться в виде культуры астрального тела. Нас завело бы слишком далеко, пожелай мы сегодня описать, что именно вырабатывалось в этих особых объединениях древней Индии, в отличие от того, чем была внешняя древнеиндийская культура, с тем, чтобы подготовить древнеперсидскую культурную эпоху. Но необходимо сказать, что когда эти люди древнеиндийского культурного периода соединялись, чтобы подготавливать то, что должно было быть подготовлено для второго культурного периода, они чувствовали: оно еще не достигнуто, оно еще не при нас, — то, что будет при нас, когда наши души будут воплощены в следующем культурном периоде; оно еще словно парит над нами. — Так же обстоит дело и сейчас. В этом первом культурном периоде над душами еще парило то, что во втором должно было, можно сказать, сойти с неба на землю. И работа строилась так, что благодаря той работе, которую люди в более узких союзах, в мистериальных объединениях выполняли на земле, духи высших Иерархий получали восходящие вверх силы, посредством которых они могли развить то, что должно было нистекать в души людей во втором, древнеперсидском культурном периоде в качестве содержания астрального тела. Можно сказать, подобными малым детям были они еще, те силы, которые, подросши, нисходили затем в души, воплощенные в древнеперсидских телах. Вверху, в духовных мирах получали они от человеческой работы силы, которые текли снизу вверх, подготавливая следующий культурный период, и благодаря этим силам взлелеива-лись силы, которые должны были затем течь вниз. И так должно быть в каждом последующем культурном периоде.

В нашем культурном периоде мы должны сознавать следующее. — То, что в нас выработалось благодаря обычной цивилизации, благодаря обычной культуре, — это душа сознательная; это то, что как наука, как внешнее материалистическое сознание начало охватывать людей с XIV, XV, XVI веков, что будет распространяться все дальше и дальше и что вполне разовьется по истечении пятого культурного периода, до конца пятого культурного периода. То же, что должно будет охватить шестой культурный период, — это Самодух. Тогда Самодух должен будет сам развиться в душах, как ныне развивается душа сознательная. Но особенность Самодуха — в том, что он предполагает в душах людей те три характерных черты, о которых я говорил, то есть, — как гласит духовная наука, — основанную на братстве социальную жизнь, свободу мысли и пневматологию. Человеческое сообщество, в котором Самодух будет развиваться так, как в пятом послеатлантическом культурном периоде душа сознательная развивается благодаря внешней культуре в наших душах, будет нуждаться именно в этих характерных чертах. Поэтому мы вправе представлять себе, что благодаря тому, что мы братски соединяемся в рабочих группах, над нашей работой незримо парит как бы дитя тех сил, которые суть силы Самодуха, лелеемого существами высоких Иерархий, чтобы он мог затем ни-стечь в наши души, когда они снова будут здесь в шестом культурном периоде. В наших братских рабочих группах мы выполняем работу, которая течет вверх к подготавливающим Самодух силам.

Из лекции 30 мая 1908 г. в Гамбурге. GA 103. — Общая мудрость шестой культурной эпохи

...Если же мы переведем взгляд далее, мы узрим в духе еще нечто иное. Там в следующей культурной эпохе человек поднимается к Манасу или Самодуху. Это будет время, когда люди в гораздо более высокой степени, чем сегодня, будут обладать общей мудростью, будут так сказать погружены в общую мудрость. Это будет начинаться с того, что люди почувствуют, что самое неотъемлемое в человеке есть в то же время и самое общезначимое. То, что ныне принимают за индивидуальное достояние человека, не является еще индивидуальным достоянием высокого порядка. Сегодня с индивидуальностью, с личностью человека еще в высокой степени связано то, что люди спорят, что люди имеют разные мнения и утверждают: если бы нельзя было иметь разных мнений, то не было бы и самостоятельных людей; именно в стремлении быть самостоятельными людьми они должны приходить к разным мнениям. — Однако это точка зрения второго порядка. Наиболее миролюбивыми и гармоничными люди станут, когда отдельный человек сделается наиболее индивидуальным. Отличающиеся друг от друга мнения будут существовать, пока люди еще не осеняются Само-духом. Эти мнения еще не переживаются в наиболее внутреннем истинном существе человека.

Ныне существуют лишь некоторые предвестия вещей, ощущаемых в истинном внутреннем существе человека. Это математические и геометрические истины. За или против них нельзя проголосовать. Если бы даже миллион человек сказал вам, что 2 х 2 = 5, а вы сами в своем внутреннем существе видите, что это 4, то вы это знаете, и вы знаете также, что другие, должно быть, заблуждаются; так же, как когда кто-нибудь бы утверждал, что три угла треугольника не составляют 180 градусов.

Культура Манаса наступит, когда в окрепшем индивидуальном, личном существе человека станут все больше ощущаться источники истины и когда в то же время то, что переживается как высшая истина, будет совпадать у людей подобно математическим истинам. В последних люди сходятся уже в настоящее время, потому что это самые тривиальные истины. Об остальных истинах люди спорят не потому, что об одних и тех же вещах возможны два разных правильных мнения, а потому что люди еще не настолько продвинуты, чтобы все это понимать и преодолевать в личных симпатиях и антипатиях то, что их разделяет. Если бы в простых математических истинах принималось во внимание еще и личное мнение, то может быть многие домашние хозяйки высказались бы за то, что 2 х 2 = 5, а не 4. Для того, кто глубже взирает в природу вещей, спорить об их более высокой природе невозможно, есть лишь возможность дорасти до них. Тогда истина, найденная в одной душе, в точности совпадет с истиной, найденной в другой, и тут уже больше нет места для спора. Это — залог истинного мира и истинного братства, потому что есть только одна истина и она действительно имеет нечто общее с духовным Солнцем. Подумайте только, насколько отдельные растения растут одним порядком; каждое тянется к Солнцу, а ведь существует лишь одно Солнце. Так и тогда, когда в течение шестой культурной эпохи Самодух войдет в человека, появится действительно духовное Солнце, к которому склонятся все люди и в котором они все будут согласны между собой. Такова великая перспектива, открывающаяся нам на шестую эпоху. В седьмой эпохе в наше развитие определенным образом войдет Жизнедух, или Буддхи.

Все это — отдаленное будущее, в которое мы можем бросить взгляд только в предчувствии. Ныне же мы ясно представляем себе: это будет весьма важная культурная эпоха, — шестая, ибо благодаря общей мудрости она принесет мир и братство. Мир и братство она принесет благодаря тому, что тогда не только к отдельным избранникам, но к находящейся в нормальном развитии части людей спустится высшее Я, сначала в своей низшей форме, в качестве Самодуха, или Манаса. Тогда произойдет соединение постепенно развившегося человеческого Я с высшим, с объединяющим Я. Мы можем назвать это духовным браком, и в христианской эзотерике так и называли всегда это соединение человеческого Я с Манасом, или Самодухом. Но в мире все глубоко связано между собой, и человек не может сам протянуть руку и привлечь к себе этот Манас, или Самодух; он еще должен будет достигнуть гораздо более высоких ступеней развития, чтобы суметь помочь себе в этих вещах.

Из лекции 9 января 1912 г. в Мюнхене. GA 130. — Действие Самодуха в человеческой душе в шестой культурной эпохе

...В определенном отношении существует глубокое родство между Я человека и тремя членами его душевной природы — душой ощущающей, душой рассудочной, или душой характера, и душой сознательной. Преимущественно в этих трех членах живет своей внутренней жизнью человеческое Я, и наиболее внутренне оно живет, — и как раз в нашей пятой послеатлантической культурной эпохе будет жить, — в душе сознательной, потому что в душе сознательной, так сказать, без помех со стороны других членов, может выразиться чистое Я. Да, в наше время мы живем в такую эпоху, когда это Я имеет особое, великое призвание развивать себя, строить на своей собственной основе.

Если же мы бросим взгляд в будущее на то, что за этим последует, если мы скажем, что в ближайшей, шестой послеатлантической культурной эпохе человек будет развивать Самодух, или Манас, то мы узнаем, что Самодух, или Манас, лежит, собственно, уже над сферой Я. И, в сущности, в этом позднейшем будущем человек не сможет развивать Самодух собственными силами, но тогда ему, — если он будет развивать свой Самодух, — должно будет определенным образом помогать то, что притекает к земле благодаря силам высших существ. В развитии своего Я человек доходит только до того, что может развиться на своей собственной основе, только до души сознательной. Однако это развитие не было бы закончено, если бы человек в определенном отношении не предупредил того, что достигнет своего правильного, своего полного, своего самостоятельного развития лишь на Юпитере, в следующем воплощении нашей планеты. До конца же земного развития человек должен был бы развивать свое Я. Возможность осуществлять это развитие он имеет в душе ощущающей, рассудочной и сознательной. Но настоящий Самодух должен стать человеческим достоянием лишь на позднейшем Юпитере. Там он должен стать настоящим достоянием человека. По отношению к Самодуху человек на Юпитере будет находиться в том же положении, как на Земле по отношению к своему Я. Стало быть, если человек уже в земную эпоху и развивает Самодух, то по отношению к этому Самодуху он не может быть в том же положении, в каком он находится к своему Я. О нашем Я мы говорим, что это мы сами, что это поистине мы. Когда же в ближайшей эпохе, в шестой послеатлантической эпохе, будет выявляться Самодух, то мы не сможем обращаться к этому Самодуху как к нашему Я, но будем говорить: вот, наше Я развилось до определенной ступени, так что в него как бы из высших миров наподобие ангельского существа, которым не являемся мы сами, которое светит в нас и владеет нами, может светить наш Самодух. — Так будет являться нам Самодух. И только на Юпитере он явится так, что будет нашим собственным существом наподобие нашего Я. Так движется человеческое развитие.

Итак, в следующей, в шестой послеатлантической культурной эпохе мы будем чувствовать себя как бы влекомыми вверх к чему-то, что светит внутрь нас. Мы не будем говорить, что Самодух находится в нас, но скажем: я участвую в существе, которое из верхних миров светит в меня, которое ведет и направляет меня, которое по милости более высоких существ стало моим вожатым! — То, что причитается нам в собственность лишь на Юпитере, мы будем чувствовать наподобие вожатого, который светит в нас из высших миров. И так же будет позднее с Жизнедухом, или Буддхи, с Духочеловеком и так далее. Так что настанет время, когда человек будет говорить о себе совершенно иначе, нежели он говорит теперь. Как человек говорит о себе ныне, если он говорит о себе в духовнонаучном смысле? Он говорит: у меня есть три оболочки, мое физическое тело, мое эфирное, или жизненное, тело и мое астральное тело; в них я имею мое Я, собственно земное достояние, развивающееся внутри трех этих оболочек; эти три оболочки — как бы моя низшая природа, я вырос из них, я взираю на эту мою низшую природу и вижу в ней, чем стало мое Я, мое изначальное, мое собственное существо, которое должно все больше и больше расти, все больше и больше развиваться.

В будущем человек должен будет говорить иначе. Тогда он скажет: я имею не только мою низшую природу и мое Я, но и высшую природу, к которой я обращаю взгляд как к чему-то, что находится при мне подобно моим оболочкам, которые я имею из прошлого. — Следовательно, в будущем человек будет чувствовать себя поставленным, так сказать, посередине между своей низшей и высшей природой. Низшую природу он знает уже теперь, высшая же будет являться ему в будущем стоящей над ним точно так, как сейчас низшая — под ним. Так что мы можем сказать, что во время земного развития человек растет от своей четвертой к своей пятой, шестой, седьмой основной части. Но эти пятая, шестая, седьмая основные части не станут его непосредственным достоянием во время собственно земного развития, они будут чем-то, к чему он может подняться лишь постепенно.

Из лекции 9 июля 1918 г. в Берлине. GA 181. — Выявление Самодуха в его отношении к человеческому мышлению

...Этот европейский Восток будет постепенно, — правда, в еще не слишком близком будущем, — порождать людей, которые разовьют также способность обзора повторных земных жизней, но иначе, чем я это описывал применительно к Западу. На Западе будет развиваться своего рода борьба против повторных земных жизней; на Востоке же будет иметь место признание, принятие истины о повторных земных жизнях. На этом Востоке будет страстное стремление воспитывать души людей так, чтобы обращать их внимание не только на то, что живет в них между рождением и смертью, но и на то, что идет от одной земной жизни к другой. При воспитании будут указывать на некоторые вещи, которые особенно сильно будут переживать именно эти восточные люди. Уже детям будут указывать на то, что в человеке есть нечто, что можно почувствовать, ощутить и что не исчерпывается жизнью тела. В воспитательных целях старший будет объяснять младшему следующее. Ему будут говорить: вникни разок, что ты чувствуешь у себя в душе. — Этот вопрос будет формулироваться там на самые разные лады, и младший будет приходить к следующему: «Я чувствую, что там что-то есть, что что-то вошло в мое тело, что оно бывало на земле и прежде, проходило через смерть и позже будет приходить снова; но это очень смутное чувство». — «Постарайся выяснить, как относится это смутное чувство к твоей остальной душевной жизни», — так будет пытаться далее подступиться к этому младшему воспитатель. И под влиянием по-разному формулируемых вопросов, — тогда уж подберут правильные, — младший будет вникать все глубже и скажет: «То, что я тут чувствую, то, что будет жить все снова и снова, — это что-то такое, что разрушает мое мышление; оно не хочет позволить мне мыслить, оно хочет умертвить мои мысли». — И это будет очень важное чувство, оно будет всплывать и будет воспитываться, но при этом будет для людей Востока чем-то естественным. Они будут приобретать чувство, что в них находится нечто, что идет от одной жизни к другой, но что отнимает у них как земных людей их мышление, оглушает его, опустошает, умерщвляет. «Я не могу как следует мыслить, мое мышление становится тупым именно тогда, когда я чувствую нечто более глубокое в моем человеческом существе; это более глубокое во мне погребает мое мышление; я чувствую в себе нечто, составляющее мою вечную часть, но я чувствую, что это почти внутренний убийца моих мыслей».

Вот какое это будет чувство. Среди всевозможных психически чрезвычайно интересных вещей, какие мир еще будет переживать принесенными с Востока, будет и это. И мне кажется, что те, кто рассматривал Восток только в аспекте его искусства и литературы, увидят, что такие вещи, собственно, уже возвещали о себе. Не так уж далеко находишься от такого возвещения в произведениях Достоевского, где люди стремятся к лучшему, совершеннейшему, что в них есть, но когда они его достигают, они чувствуют что-то вроде внутреннего убийцы, внутреннего могильщика их мыслей. И это потому, что там душа сознательная должна изживаться в совершенно особой форме, а из всех членов человеческой душевной жизни она, как я уже излагал в иных случаях, более всего связана с землей. И поскольку дело идет к будущему, а душа чувствует способность к ощущению повторных земных жизней, она не будет чувствовать так, как чувствовали в дохристианские времена, например, в древней Греции, где душу ощущающую видели еще во всех ее живых проявлениях; нет, тут далее душу рассудка, или характера, постепенно почувствуют как нечто, что лежит несколько позади и что непосредственно умерщвляет мысли.

И воспитание будет идти дальше. Эти души себе самим будут казаться внутренней могилой их собственного существа, но могилой, которой приготовляется место откровению духовного мира, и это станет следующим чувством, которое я теперь охарактеризовал бы так. Души будут говорить себе: «Когда я как следует чувствую мое вечное существо, которое идет от одной земной жизни к другой, то получается так, будто оно умерщвляет всякое мое мыслительное усилие; мое мышление устраняется, но зато над могилой моих собственных мыслей изливается и простирается мышление Богов». — Самодух приближается, душа сознательная ложится в могилу и таким образом выявляется Самодух. — Теперь я описываю уже не просто схематически: сперва душа сознательная, затем Самодух, — нет, я хочу ввести вас внутрь человеческой души, какой она будет, когда Я постепенно будет ощущать переход от души сознательной к Самодуху. Я хочу показать, каким образом это будет начинаться на Востоке и как там будут ощущать: вечное существо человека стало на земле таким, — а с четвертой, греко-латинской эпохи оно стало спускаться вниз, — стало таким, что развивающееся у человека обыкновенное мышление встречает в человеке препятствия со стороны вечного; человек становится пустым, но пустым он становится не напрасно, — в пустоту постепенно вступает новое духовное откровение и поначалу в такой форме, что распространяется в душе как Самодух.

Такие вещи не совершаются без серьезного внутреннего драматизма, душевного трагизма. Именно на Востоке бесчисленные люди будут испытывать глубокий внутренний трагизм, глубокое внутреннее душевное страдание оттого, что будут иметь чувство: «Мой внутренний человек умерщвляет мои мысли». — И людей будет охватывать некоторая усталость, некоторое отупение, потому что именно то, что они чувствуют идеалом, чего ждут, на первых порах не приносит им какого-либо освобождения, а скорее несет нечто вроде отупения, умерщвления, внутренней усталости.

Для того, чтобы смотреть на эти вещи объективно, смотреть с пониманием, умея ориентироваться в них, для этого, собственно, и существует среднеевропейская часть человечества. И она исполнит свою задачу, только действительно взирая на эти вещи.

Из лекции 29 марта 1919 г. в Дорнахе. GА 190. — Инспирация как основа деятельности познания в шестом культурном периоде

...Мы живем в пятом послеатлантическом периоде; за ним последует шестой, а за этим последним — седьмой. Будучи земным человечеством, мы доныне, — а как вы видели вчера, даже в аспекте развития языка, — развили определенную склонность к абстрактному мышлению, к безобразному мышлению. Однако то, что должно быть развито прежде, чем этот пятый послеатлантический период подойдет к своему концу, есть способность к образному представлению, имагинации. И специальная задача этого пятого послеатлантического периода заключается в том, чтобы развить в человечестве дар имагинации. Не спутайте, пожалуйста, то, что я сейчас излагаю, с теми вещами, которые находятся в книге «Как достигнуть познаний высших миров?». В этой книге речь идет об отдельном человеке, об индивидууме. Это предмет эзотерического развития отдельного человека. То, о чем я говорю теперь, есть социальная жизнь народов. Гений народа развивает имагинацию. Свою собственную имагинацию для своего эзотерического развития, ее каждый может искать сам по себе; Гений же народа развивает имагинацию, из которой должна последовать общая духовная культура будущего. Имагинативная духовная культура должна развиться в будущем. Сегодня мы имеем как бы кульминационный пункт абстрактной духовной культуры, духовной культуры, которая везде стремится к абстракции; из нее должна развиться духовная культура с образными представлениями. Наша культура должна быть как бы проникнута тем, что будет хотеть высказываться не в абстрактных мыслях, а в таких образах, как, например, наша «[пластическая] группа» с Представителем человечества посередине, с люциферическим как одним полюсом, с ариманическим как другим. И много людей, все больше людей должно будет говорить себе: то, что касается собственно духовной жизни, не может быть выражено в абстрактных мыслях. Нельзя постоянно спрашивать об абстрактных мыслях, но надо, правильно вживаясь в человеческую душу, выражаться образами. Совместная жизнь в образах — вот то, что должно прийти.

В шестом послеатлантическом периоде должен особенно развиться род инспирации Гениев народов. А исходя из этой инспирации должны развиться правовые представления, ощущаемые как своего рода дар для земной жизни. Ведь жизнь, которая развивается в правовом государстве, как я вам недавно уже излагал, противополагается всей духовной жизни. Государственная жизнь является противоположностью всей духовной жизни. Если земная жизнь должна протекать благотворно, тогда то, что должно постепенно добиться признания как правовые принципы, должно ощущаться подобно дарам духовного мира, которые через инспирацию нисходят к Гению народа, для регулирования земной жизни, так, чтобы она регулировалась не просто человеческим произволом, а в духе великого духовного водительства. Можно было бы также сказать: именно благодаря этой инспирации, которую должен переживать Гений народа, будет скован Ариман. Иначе ариманическое начало распространилось бы по всей земле.

Последний период должен был бы развивать преимущественно интуицию. Лишь под влиянием этой интуиции сможет развиваться вся хозяйственная жизнь, насколько она как хозяйственная жизнь могла бы быть постигнута в идеале. Однако своеобразие заключается в том, что отныне эти вещи нельзя разделять так, как я это более или менее абстрактно изобразил на доске: V — имагинация, VI — инспирация, VII — интуиция.

Вполне возможно говорить о древнеиндийском периоде, древнеперсидском периоде, египетско-халдейском периоде, греко-латинском периоде как о периодах, существующих сами по себе, ограниченных сзади и спереди; в каждом из них развивается совершенно определенный род человеческой жизни. Этого уже не может быть в будущем, там культурные импульсы смешиваются. Так что то, что выступит в седьмом периоде как интуитивная жизнь, действует уже в пятом периоде, также и инспирация действует в пятом, тогда как имагинация, которая полностью не будет достигнута в пятом, может быть наверстана в более поздних периодах. Все это проходит одно сквозь другое, мы отделены друг от друга не столь строго. Человечество уже теперь нуждается в содействии тому, что должно быть достигнуто в имаги-нативной, в инспиративной жизни, в интуитивной жизни. Но то, что по времени как бы сталкивается друг с другом, внешне должно как раз разраничиваться человеком. Духовная жизнь, которая должна будет развивать преимущественно имагинации, несомые в будущее, эта духовная жизнь должна развиваться в эмансипированной духовной организации. Инспиративная жизнь, которая будет давать преимущественно правовые представления народному Гению, должна развиваться в обособленной государственной организации. А интуитивная жизнь, как бы странно это ни показалось, должна развиваться в хозяйственной жизни. Эти области должны внешне разграничиваться, о чем вам уже говорилось с разных точек зрения в лекциях.

Из лекции 23 октября 1905 г. в Берлине. СА 93. — Спиритуальная народная идея на Востоке, психическая на Западе

Мы живем в составе германских народностей, окруженные с востока славянскими, с запада — англо-американскими народностями. Те и другие, американские и славянские народности являются восходящими расами, которые должны достигнуть своей цели лишь в будущем, которые находятся лишь у начала [воплощения] своей народной идеи. Основной характер славянских народов выражается в спиритуальной предрасположенности. Попытайтесь понять славянскую культуру — и вы увидите, что она склоняется к спиритуальной культуре, что там поднимается к жизни нечто спиритуальное. Этим славянским народам пришлось сначала столкнуться с принадлежащими к Востоку народностями, с китайцами и японцами. Это остатки прежних народностей атлантов, как и вообще все монголы являются остатками поздней атлантической культуры. Они имеют астральные тела, которые уже сами склоняются к спиритуальности. С ними должны были столкнуться славянские народы.

В Америке мы имеем нечто подобное. Материализм там достиг вершины и радикально выражен во всех воззрениях народа. Это привело в новой эпохе к тому, что сам дух должен восприниматься материальным образом. В то время как у славянских народов появляются отдельные личности, которые, как Толстой, прекрасно и величественно, пытаются побуждать развитие, исходя из спиритуальной души, американский народ старается душевное и духовное охватить материальным образом. Отсюда мы находим у него сильно выраженный материальный спиритуализм и спиритизм. Однако в способе поиска как раз и заключено различие. Если вы попытаетесь увидеть духовное глазами, то оно станет психическим, и эта психическая сторона сильно развилась в Америке.

Американские народы столкнулись с иным народным элементом, который происходит из Атлантиды и наделен психическими задатками. Этот народный элемент живет в негритянских народах. Тот способ, как срастаются оба эти народа, харатерен. Психическое должно сталкиваться с психическим, спиритуальное — со спиритуальным. Так имеем мы спиритуальную народную идею на Востоке и психическую на Западе.

Мы пережили на физическом плане науку и искусство, теперь должен также вновь быть возвеличен дух. Это может произойти двояким образом: либо на спиритуальный лад, либо на психический. Первое — движение вперед, второе — отступление назад.

Из лекции 13 февраля 1915 г. в Штутгарте. CA 174b. — О познании духа в физическом окружении человека в VI культурной эпохе

В шестой культурной эпохе послеатлантического периода задача состоит прежде всего в том, чтобы постигать дух как нечто, парящее, так сказать, вокруг (in der Umgebung), нежели в себе самом [в человеке], постигать дух больше в элементарном мире, так как эта шестая культурная эпоха имеет своей задачей подготовить познание духа в физическом окружении [человека]. Это не может быть достигнуто сразу, если не сберечь старые атавистические силы, которые признают дух в его чисто элементарной жизни. Однако эти вещи не обходятся без самой ожесточенной борьбы в мире. Белое человечество еще находится на пути ко все более глубокому принятию духа в собственное существо. Желтое человечество находится на пути консервации той эпохи, когда дух ищется за пределами человечески-физической организации, только там. Но это должно повести к тому, что переход из пятой культурной эпохи в шестую культурную эпоху не сможет произойти иначе, как в ожесточенной борьбе белого человечества с цветным человечеством в самых различных областях. И то, что будет предшествовать этой борьбе, которая разыграется между белым и цветным человечеством, будет занимать мировую историю вплоть до разрешения великой борьбы между белым и цветным человечеством. Грядущие события многократно отражаются в предшествующих. Мы стоим, — если рассматривать в духовнонаучном смысле то, что мы усвоили благодаря различнейшим рассмотрениям, — перед чем-то колоссальным, чем-то, что мы в будущем сможем увидеть разыгрывающимся по необходимости.

Здесь мы имеем, с одной стороны, часть человечества с миссией так ввести дух в физическую жизнь, чтобы дух пронизал физическую жизнь во всех ее частностях. И, с другой стороны, мы имеем часть человечества, стоящую перед необходимостью некоторым образом взять на себя нисходящее развитие. Это не может происходить иначе, как если то, что действительно считает себя призванным к пронизанию телесного духовным, произведет культурные импульсы, живые импульсы, которые останутся на земле, которые не смогут исчезнуть с лица земли. Ибо то, что тогда последует — шестая, седьмая культурные эпохи — должно духовно питаться произведениями пятой, должно будет принять в себя произведения пятой культурной эпохи. Пятая культурная эпоха имеет задачей углубление внешней идеалистической жизни до спиритуальной жизни. Однако то, что должно быть завоевано идеализмом как спиритуальная жизнь, должно быть принято позже, должно жить дальше. Ибо у людей на Востоке не будет сил породить собственную продуктивную духовную жизнь, но они смогут принять в себя только то, что произведено. История должна вершиться так, что современным, несущим в себе настоящие культурные импульсы человечеством творится спиритуальная культура, которая явится настоящим историческим наследием пятой культуры, и что эта культура будет перерабатываться тем, что за ней последует.

Из лекции 7 ноября 1915 г. в Дорнахе. GA 254. — Физический облик человека шестого культурного периода как выражение его морального существа

...Мы знаем, что из странствия, которое души проходили в мире звезд, они как люди спустились на землю лишь во времена древней Атлантиды. Они вновь подыскивали себе человеческие тела, сформированные для них из материала, из субстанции Земли. И из дававшихся описаний мы знаем, насколько иными были в атлантическую эпоху эти человеческие тела. Я неоднократно обращал внимание, — и вы можете прочесть об этом также и в моих сочинениях, — что человеческое тело тогда было еще мягким, податливым, гибким, было таким, что нисходившие из небесных миров души еще могли формировать эти тела.

Допустим, какая-нибудь женщина, — или чтобы не быть односторонним, — какой-нибудь мужчина сегодня испытывает гнев, становится по-настоящему злым и набрасывается на другого со злыми намерениями. Не правда ли, это не столь уж и сильно выражается в изменении его лица, немного — да, но не столь сильно. Сегодня люди могут быть очень злы, но на их физиономии это выражается не столь сильно. Прежде, в древние атлантические времена бывало иначе. Тогда все лицо, если человек имел в мыслях что-либо злое, становилось выражением его внутреннего существа; тогда оно совершенно преображалось, так что не было бы неверным, если бы тогда сказали: он выглядит как кошка. — Человек, когда он бывал в ярости, выглядел, в самом деле, наподобие кошки или гиены. Внешний облик человека тогда еще целиком и полностью был выражением его внутреннего существа. Так что тогда человек в высокой степени был способен к превращению.

У животных эта способность к превращению была уже меньше, но тоже была; их физическое тело отвердело намного больше, чем у человека, и какое-нибудь превращение происходило совсем постепенно. Животные были способны к превращению главным образом в пределах вида, но не так, чтобы их свойства наследовались столь стереотипно, как ныне. Со времен Атлантиды в физическом теле все постепенно отвердело, я бы сказал, отлилось в твердые формы. Хотя человек ныне еще имеет возможность двигать рукой, делать на лице различные мины, но в определенном смысле форма его тела стала все-таки твердой. И вполне отвердели животные формы, которые и являют нам неподвижность своих физиономий. В такой степени это еще не имело места в древнюю атлантическую эпоху даже у животных. В общем, характеризуя человека, мы можем сказать, что сегодня его физическое тело в значительной степени застыло, но его эфирное тело еще отличается легкой подвижностью. Поэтому эфирное тело формируется еще в соответствии и с тем, чем человек является внутренне. Таким образом, когда кто-нибудь, например, обозлится, то большее значение, даже определенную реальность имеет то, что в то время как его лицо внешне складывается в некоторое подобие гиены, его эфирное тело становится просто гиеноподобным. Эфирное тело еще подвержено метаморфозе, эфирное тело еще имеет нечто, делающее его превращаемым. Но оно тоже на пути к оцепенению, как это имеет место у физического тела. Подобно тому, как физическое тело с атлантических времен к нашему пятому послеатлантическому периоду приобрело твердые формы, так и эфирное тело при переходе из пятого в шестой период получит более оцепенелые, более жесткие формы, а следствием этого, — я на это указывал в различных лекциях, — будет то, что это эфирное тело, опять-таки вступающее в физическое со своими формами, будет очень сильно давать о себе знать. Мы находимся в пятом периоде послеатлантической эпохи, затем наступит шестой, а после — седьмой период; следовательно, в шестом и седьмом периоде это эфирное тело в своей застылости будет оказывать большое влияние на физическое тело, оно сделает физическое тело своим точным отпечатком.

Это будет иметь важные последствия. Это будет иметь последствием то, что в этом шестом периоде нашего послеатлантического земного развития люди будут рождаться с совершенно определенными телами, выражающими их внутренние моральные качества. Будут встречать людей и из того, как они выглядят, будут знать: они устроены морально так или иначе. Тогда моральная физиономия будет выявлена особенно сильно, тогда как то, что означает физиономию ныне, отступит больше назад. Человек ныне в своей физиономии весьма определяется наследственностью: он выглядит похожим на своих родителей, своих предков, свой народ и так далее. В шестом периоде это не будет иметь уже никакого значения. Тогда человек будет давать своему внешнему виду отпечаток череды своих инкарнаций. Люди будут очень различаться, но они будут нести на себе четкую печать. Будут четко знать: сейчас ты встречаешь доброжелательного или недоброжелательного человека. Как ныне знают — сейчас ты встречаешь итальянца или француза, так тогда будут знать — сейчас ты встречаешь недоброжелательного или доброжелательного человека (с различными градациями). — Следовательно, в лице будет все больше и больше выражаться моральное.

Внешний облик окружающего мира тоже подвергнется в этом шестом периоде разнообразному изменению. В особенности будут вымирать те животные, которых люди сегодня особенно часто избирают и пищу. Тогда люди будут петь великую хвалебную песнь неубойному питанию и тогда в область предания отойдет, что предки в древности ели даже мясо. Конечно, вымрут не все животные, а только определенные животные формы; особенно исчезнут с лица земли те, которые приняли самые застывшие формы. Так что несколько изменится даже внешняя физиономия Земли.

Видите ли, пребывание в столь жесткой моральной физиономии, какое придет позже, станет для человека роком, настоящим роком, судьбой, выражающей все его существо! Тогда он не сможет находить в себе возможность что-либо предпринимать против этого рока, этой судьбы. Подумайте над этим трагизмом! Человек тогда должен будет действительно сказать себе: в пятом послеатлантическом периоде были материалисты, которые полагали, что если затылочная доля мозга не проходит точно над мозжечком, то человек становится преступником; тогда для этих людей это было теорией; ныне же это стало действительно так; ныне жестко сформировало то, о чем они говорили, что оно не формируемо, — эфирное тело. — Мы на самом деле идем навстречу тенденции к некоторому осуществлению теорий материалистического мировоззрения. Ныне они пока еще не стали действительностью, но мы идем навстречу действующей тенденции. Мы находимся тут у своеобразного пункта мировоззренческих тайн. Те, кто изо всех сил противились бы тому, чтобы быть пророками, суть истинные пророки, суть те, кто сегодня рассказывает: преступниками становятся потому, что затылочная доля мозга не покрывает мозжечок. — Они окажутся провозвестниками истины — так будет! Нынешние материалисты — самые зловещие пророки. Они только не хотят быть ими. Сегодня еще есть возможность посредством воспитания создавать противовес и парализовывать такое своеобразное формирование физического тела, как слишком короткая затылочная доля мозга; в шестой послеатлантической эпохе это уже не сможет иметь места, эфирные тела тогда сделаются уже непреобразуемыми. Потребуются более сильные средства, совсем иные, более сильные средства, чтобы это предотвращать.
* * *

Все существовавшие до сих пор религиозные системы мира не смогли бы воспрепятствовать подпадению человека в шестом послеатлантическом периоде ужасному року, тому, чтобы в его лице, во всей его телесной физиономии, — против чего он не мог бы ничего предпринять, если бы оставил все так, как хочет действующее ныне мировоззрение, — выражались его моральные качества.

Это серьезные, чрезвычайно серьезные вещи. Есть одно хорошее средство для переноса мечтаний материалистов в реальность, и это средство могло бы состоять в том, чтобы мировоззренческую победу одержали люди, которые говорят: духовной науке мерещится, будто в будущем человечество будет видеть эфирные облики, сперва Христа в эфирной форме, а затем и другие эфирные облики; это мнится духовной науке! Но те, кто это говорит, — дураки, и мы запрем их в сумасшедший дом. — Те, кто считает это бредовыми идеями, умные люди. Если бы их мировоззрение победило, тогда бы наступило то, что я описал. Но это мировоззрение не смеет победить, это должно быть нашим несокрушимым убеждением. Мы должны знать: если наши эфирные тела должны быть столь сильны, чтобы исправлять ошибки нашего физического тела, то эта сила должна выступить благодаря тому, что люди научатся принимать всерьез и за истину то, что идет им навстречу из эфирного мира. Тогда в будущем оно будет действовать все более и более целительно. Для этого нам надо прежде всего воспринять духовную науку и этим подготовиться к видению эфирного облика Христа и суметь принять его с надлежащей серьезностью.

Из лекции 6 ноября 1921 г. в Дорнахе. GA 208. — Палладий и Тайна Солнца в истории человечества

...Мы больше уже не чувствуем, что при пробуждении мы впускаем свет в наши глаза. Свет для нас внешне стал похож на тень. Все это привело к тому, что и греки уже не умели воспринимать Солнце в качестве настоящего источника жизни, но греки воспринимали Солнце как то, что их внутренне пронизывает. И тот элемент, где Солнце внутренне живет в человеке, они чувствовали в качестве элемента Эроса, элемента Любви. Эрос, солнцеподобное в человеке, был тем, что находилось в действительном внутреннем переживании греков. Поэтому Солнце — божественный Исток Жизни.

Затем, приблизительно с IV века от Р.Х., который я вообще в его своеобразном характере с разных сторон характеризовал, наступает эпоха, когда Солнце ощущается уже не иначе, как физический шар из газа в пространстве, когда Солнце для людей, собственно, меркнет. Перс действительно ощущал Солнце как рефлектор движущегося и волнующегося через пространство света. Египтянин и халдей ощущали Солнце как текущую по Универсуму и пульсирующую жизнь. Грек ощущал Солнце как то, что по каплям вливает в живое существо любовь, что ведет Эрос сквозь волны чувств. Опускаясь в человека все далее и далее, это солнечное переживание исчезало в его подосновах, в морских глубинах души. В морских глубинах души ныне несет человек Солнце. Ему не дано достигнуть его, потому что пред ним стоит Страж Порога, потому что оно внизу в тех подосновах, о которых древние учения мистерий гласили, что о них нельзя говорить, потому что греховны уста, которые это произносят, как греховны и уши, которые об этом слышат. И тогда, в IV веке были школы, которые, главным образом ради дальнейшего распространения христианства, учили: Тайна Солнца не может быть произносима; должна прийти цивилизация, не ведающая Тайны Солнца.

Позади всего, что внешним образом совершается в мире, стоят внутренние, я бы сказал, поучающие из Универсума силы. Орудием таких поучающих сил был римский император Константин. При нем христианство приняло формы, отрицающие Солнце.

Тогда был еще один человек, который, правда, меньше считался с развитием, чем со своим собственным энтузиазмом в отношении того, что он еще мог узнать от своих мистериальных учителей как последний отпечаток древней инстинктивной мудрости. То был Юлиан Отступник. И Юлиан Отступник пал, в сущности, от руки убийц, потому что стремился передать потомству в качестве древней традиции тройственную Тайну Солнца. Мир не желал идти вместе с ним.

Сегодня необходимо понять, что древняя инстинктивная мудрость должна возродиться в сознательной мудрости, что должно быть вновь сознательно поднято наверх то, что опустилось в подсознание, в чисто органическую деятельность или даже в под-органическую деятельность. Нам необходимо опять обрести Тайну Солнца.

Однако как при утрате Тайны Солнца у того, кто еще хотел возвестить ее миру, у Юлиана Отступника выросли злейшие враги, которые его затем и умертвили, так вновь являются эти враги новой тайны Солнца, которая должна войти в мир через духовную науку. Мы ныне живем на другом полюсе исторического развития. Тогда, в IV веке, то был процесс нисхождения. Ныне мы нуждаемся в восхождении.

В этом отношении Константин и Юлиан Отступник — это два символа исторического развития. Юлиан Отступник словно стоит на развалинах древней эпохи, но еще хочет вновь вывести из этих развалин формы древней мудрости. Юлиан Отступник хочет сохранить те древние памятники человечества, которые разрушало принимавшее материалистическую форму, в Константинову эпоху принимавшее материалистическую форму христианство. Было разрушено неисчислимо многое — неисчислимые памятники искусства, неисчислимые памятники мудрости, письменности. Было разрушено как раз все то, что было способно тем или иным образом помочь людям разгадать древнюю Тайну Солнца.

Верно, что люди, чтобы прийти к свободе, должны были пройти через веру, будто во внешнем пространстве сквозь мир несется шар из газа, физики же были бы немало удивлены, окажись они там и не найдя никакого шара из газа, а наоборот — найдя полое пространство, и даже менее, чем пространство, и открыв, чем является Солнце — это не светящийся шар из газа, который излучает свет, — это глупость! —
но что это прежде всего просто рефлектор, который не может излучать света, а самое большое лишь может отбрасывать свет. В действительности мы духовно имеем свет, излучаемый Сатурном, Юпитером, Марсом, Меркурием, Венерой, Луной. И если физически это выглядит так, будто Солнце всем дает свет, [на самом деле] они все, собственно, посылают свет Солнцу, а Солнце — это рефлектор. Так обстоит дело физически. Об этом на основе инстинктивного познания еще знали древние, например, древние персы, и в этом смысле они признавали Солнце за земной источник света, но собственно не за источник света, а за световой рефлектор. Затем оно стало рефлектором, отражающим жизнь, и рефлектором, отражающим любовь.

Это воззрение хотел утвердить Юлиан Отступник, и был устранен. Людям, чтобы прийти к свободе, необходимо было пройти через суеверие о находящемся в пространстве шаре из газа, который излучает свет, суеверие, которое мы сегодня встречаем как абсолютную истину во всех книгах по физике. Нам надлежит вновь проникнуть к тому, что является здесь истиной.

В этом отношении именно Константин и Юлиан Отступник являют собой два символа. Юлиан Отступник хотел сохранить для мира памятники древности, из которых до людей еще могла бы дойти действительная Тайна Солнца. Еще в первые столетия [христианства] Христос имел облик Аполлона, Солнца.

Эта тайна Солнца воспринималась как величайшее духовное сокровище, клейнод человечества. И она была символизирована тем, что называли Палладием. Некогда он находился в Трос, и там, в Трое жрецы мистерий видели в этом Палладии то, на чем они как бы в таинстве культуры, в культе раскрывали людям, что же такое Солнце. Затем он был доставлен в Рим, и тайной посвященных в Риме было то, что Рим хранит Палладий. Рим хранил Палладий. И, в сущности, посвященные жрецы римлян и еще первые римские императоры, особенно Август, работали, действовали в мире в полном сознании того, что в Риме представлен, по меньшей мере как внешний символ, величайший клейнод мира (das größte Kleinod der Welt) тем, что в осно-вании наиболее почитаемого римского храма находился Палладий, о чем знали лишь те, кто был осведомлен о величайших тайнах существования Рима. Однако духовным образом (auf geistige Art) это стало известно тем, кто должен был принести миру христианство. И из того знания, что Рим хранит сокровище Палладия, шел поток первых христиан в Рим. В этом было нечто совершенно спиритуальное.

Однако, когда при Константине христианство было обмирщено, Палладий был отнят у Рима. Константин основал Константинополь, и в почву под той колонной, которую он там воздвиг самому себе, он мелел погрузить Палладий. И далее римское христианство развивалось так, что знание Тайны Солнца у него было отнято именно тем императором, который внешним образом утвердил христианство в Риме в его формах, в его застывшем механизме. Во внешнем, светском утверждении христианства Константином христианство утратило мудрое ведение о мире, что также внешне выразилось в переносе Палладия в Константинополь.

В определенных частях славянского мира, — ведь люди все толкуют по-своему, — господствует, господствовала вплоть до начала XX века вера в то, что в недалеком будущем Палладий будет перенесен из Константинополя в иной, и как полагали в славянском мире, славянский город.

Во всяком случае, Палладий ждет того, что, — примите теперь этот процесс как внешний символ, но при этом более важное внутри него, — что из Константинополя, уже подействовавшего помрачающе на этот Палладий, проистечет то место или Палладий отправится в то место, которое полностью помрачило бы этот Палладий. Да, Палладий переносится на Восток, где в упадке живет древняя мудрость, но живет именно навстречу помрачению. И в дальнейшем мировом развитии все зависит от того, что как Солнце является отражателем Света, который посылается ему из Универсума, так сокровище Палладия должно быть озарено мудростью, что обретается в сокровищнице западного знания. Палладий, наследие древности, которое перенесено из Трои в Рим, из Рима в Константинополь, которое должно быть перенесено еще дальше, во мрак Востока, этот Палладий, Солнечный клейнод, должен ждать, пока на Западе его не освободят от темного, мрачного сокровища обыденного (bloßen) природопознания. Так связано с наисвятейшими традициями европейского развития то, что установлено как задача будущего.

Так касаемся мы сегодня еще живых сказаний, которые можно встретить у тех, кто посвящен в такие вещи, — а это порой совсем простые, скромные люди, странствующие по свету, — так касаемся мы таких сказаний, как это, — о перенесении троянского Палладия и Рим, о перенесении Палладия, клейнода Мудрости, — когда римское христианство стало внешним, мирским, — в Константинополь и о его грядущем перенесении на Восток, когда Восток полностью лишится древней мудрости, придет в полный упадок, и о необходимости, чтобы этот Солнечный клейнод получил новый свет с Запада.

Солнце исчезло в глубинах человеческой души. Нам надлежит посредством духовнонаучного развития вновь обрести Солнце. Человечеству необходимо вновь обрести это Солнце, иначе Палладий исчезнет во тьме Востока. Ныне грешно произносить то, что неверно, грешно произносить: Ex Oriente lux*. — Свет больше уже не может приходить с Востока. Восток в упадке. Но он ждет, — ибо он будет обладать клейнодом, Солнечным клейнодом, хотя и во тьме, — он ждет от Запада Света. Сегодня люди еще блуждают в глубокой тьме, устраивают встречи во мраке, смотрят в сторону Вашингтона. Но спасение принесут те Вашингтоны, которые будут говорить звучаниями духовного мира так, что будут искать не просто свободных экономических дверей в Китай, не просто тьму, которая окутывает Палладий. Спасение будут нести лишь те конференции, которые проводятся на Западе так, чтобы оттуда хотели нести свет, в котором Палладий заблистает снова. Ибо Палладий, подобно флюоресцирующему телу, сам по себе темен; он светится, когда омывается светом. Так будет с мудростью Востока: темная сама по себе, она засветится, будет флюоресцировать, когда будет пронизана духовным светом Запада.

* Ex Oriente lux — свет с Востока (лат.).

Но на Западе сегодня этого еще не понимают. Только когда сказание о Палладии будет поднято в ясный свет сознания, только когда вновь почувствуют настоящее сострадание к кому-нибудь, вроде Юлиана Отступника, который хотел пройти мимо эпохи, где во тьме мог бы заняться свет свободы, который хотел сохранить старую инстинктивную мудрость и потому погиб, только когда поймут, что Константин, дав римлянам внешнее христианство, отнял у них мудрость, свет и отправил христианство во тьму, когда поймут, что свет, который вновь сделает Палладий светящимся, надо искать, исходя из современного природопознания, только тогда исполнится важная часть мировой истории. Только тогда вновь западно-восточным станет то, что сделалось западным в тот момент, когда греки сожгли Трою, — Палладий, на котором еще сегодня остается свет, пылавший в Трое. Однако он во тьме. Он должен быть выведен из нее. Палладий должен быть освещен Солнцем.

Приложение I
Из записи графа Людвига Польцер-Ходица о разговоре с Рудольфом Штейнером при последней встрече с ним в Дорнахе з марта 1925 г.

...Затем мы говорили об устремлениях римских и западных лож, и с большой серьезностью господин Доктор подчеркнул, что надлежало бы разрешить три задачи, результаты которых имели бы совершенно особую важность для будущего.

1.
Вопрос о двух Иоаннах.

2.
Кем был Demetrius?'

3.
Откуда явился Каспар Хаузер?

Во всех этих проблемах особенно важно направлять взгляд не на смерть, а на рождение. Откуда явились они и с какими задачами? Та индивидуальность, которая скрывается за завесой Каспара Хаузера, это та сущность, которая с самого начала инспирирук^ще действует в розенкрейцеровских делах и которая затем 29 сентября 1812 года инкарнировалась в качестве сына великого герцога Баденского Карла Людвига и его супруги Стефании Богарнэ. Эта индивидуальность должна исполнить важную миссию эзотерического христианства.

«Для русских позади Demetrius* a встает великая имагинация Иисуса, застрявшая в имагинации восточная христианская церковь**. Эту имагинацию, этот образ западный оккультизм посредством ложной имагинации пытается изгнать из мира: Христос должен являться Господом Земли, но в качестве властелина, тирана. Восточный оккультизм хочет погасить и предать забвению имагинацию Иисуса. Это, — внесение поляками, то есть римской церковью, ложного образа, — хотел изобразит!, своим Demetrius’oм Шиллер. И потому так велико было отчаяние Гете, когда он потерял Шиллера, — от того, что теперь «Demetrius» не мог быть окончен. Среди этой битвы между западными и восточными ложами также стояла Блаватская. Среди этой битвы стоим теперь и все мы.

* Demetrius — латинская форма имени Дмитрия Самозванца, занимавшего московский престол с 21 июля 1605 г. по 17 мая 1606 г., использовалась им самим, напр., в его послании папе Клименту VIII. — Прим. перев.

** Несогласованность в строении фразы — в соответствии с оригиналом. — Прим. перев.

Совершенно несущественно, кем был Demetrius, кем был Каспар Хаузер, ибо так поставленный вопрос должен отвлекать от факти ческого положения вещей. Не то важно, кем был Demetrius, кем был Каспар Хаузер, а то, что было через них поволено. Что было через них поволено, — вот что должно нас занимать, ибо при таком направлении взгляда мы всегда найдем ключ к пониманию многих проблем...».

Опубликовано в кн.: Thomas Meyer. Ludwig Polzer-Hoditz. Ein Europäer. Basel Perseus Verlag, 1994. S. 564-565.

Приложение II
О православии. — Из разговора Рудольфа Штейнера с Людвигом Клеебергом и д-ром Людвигом Нолем 22 февраля 1908 г. в Касселе

...Мы пошли к столу. Рудольф Штейнер спросил о г-не Штанге, в прошлом высокопоставленном чиновнике почтового ведомства, который, став буддийским монахом, отправился на Цейлон...Случай этот, казалось, все еще интересовал Рудольфа Штейнера. «Буддийский оккультизм, — сказал Рудольф Штейнер, — не ложен, но теософский более широк по охвату. Им можно заниматься по всей земле. Сегодня каждый человек поставлен на определенное место, и неправильно насильственно отрываться от своей кармы и отдаваться жизни в истекших культурах, а такова буддийская. Нет надобности ехать в Индию». — «Это совсем лишено оснований?» — спросил д-р Ноль. — «В лучшем случае, если хочешь сильнее действовать в более поздней инкарнации. Но зачем ехать в Индию? Кто хочет пойти [в развитии] дальше, пусть поступает в доминиканский орден или, еще лучше, в греческий монастырь на горе Афон». — «В греко-католический монастырь?» — «Да, ибо в греческом католицизме заключены зерна будущего, и только здесь. Из Восточной Европы вообще произойдет раса будущего. У нас есть в Смоленске теософская ложа и ее председатель — тамошний митрополит, сказавший чудесную речь при ее открытии, я читал ее в переводе». — «В России?» — «В России! Что в России под запретом, так это только ношение оружия, подготовка покушений и государственного переворота. В остальном же Россия — самая свободная страна на земле. Конечно, если вы подозреваетесь в опасных намерениях, вы отправитесь в Сибирь». — «Однако, у нас не слышно ничего хороше-го о греческом католицизме». — «Да, можно было бы сказать, он ни на что не годен. Низший слой духовенства, конечно, испорчен, но путешественники, которые дают нам сведения, видят только испорченность». — «Но можно ли было бы сказать, что римский католицизм закостенел, но содержит некоторую сумму оккультизма? Почему бы и с ним в будущем не могло быть иначе?» — «Дело здесь тоже обстоит несколько иначе. Для римского католицизма теософия существует примерно так, как Платон для остального мира. Римский католицизм в тупике. Греческий не знает догмы о непогрешимости [папы]. Из существующих форм христианства — протестантизма, римского и греческого католицизма (мы также можем указать в качестве особой формы английскую церковь) — будущее имеет только греческий католицизм. на востоке все еще находится в текучем состоянии. В греческом католицизме все — теософия». — «Следовательно, греко-католическая церковь будет христианством, целиком устроенным в теософском духе?» — «Да! Теософия, конечно, шире. Но это верно. Есть много клириков, которые глубоко вникли в истины христианства». — Этот разговор о будущем христианства как христианской церкви был очень поучителен и указал некоторые перспективы.

Ludwig Kleeberg. Wege und Worte. Erinnerungen an Rudolf Steiner aus Tagebüchern und aus Briefen. Stuttgart. Mellinger Verlag.1961. S. 194-195.
Приложение III
Два письма Рудольфа Штейнера А.Р. Минцловой

1.

Берлин, 23 марта 1908 г.

«...И теперь кое-что еще об основании русской секции [Теософского общества]. Основанием секции будет достигнуто, пожалуй, не много для того большого духовного дела, которое может быть единственно благотворным и важным. В Германии секция уже во многих отношениях служит помехой; но помехой необходимой, которую нельзя упускать из виду. Нам надо здесь иметь секцию. У вас же секция будет еще менее полезна. В вашей стране, причем именно в народе, вы имеете великое теософское богатство, которое благодаря духовному соедине нию с тем, с чем вы познакомились здесь как с истинной теософией, а также и как с подлинным животворным, уверенно ведущим в будущее христианством, должно достичь высшего духовного расцвета имен но в Восточной Европе. В не-теософской западной духовной жизни существует наука, представляющая в духовном отношении ценность лишь своей всеобъемлющей мыслительной техникой. В будущем эта мыслительная техника должна быть привита духовной жизни. Но вы на Востоке обладаете содержанием народной души, которое должно эволюционировать на благо всего человечества. Это содержание на родной души таково, что во многом, что идет с Востока, в немногих словах запечатлеваются великие сокровища мудрости, которые на Западе не могут быть исчерпаны и целыми томами. Страдания в вашей стране — это муки рождения этого содержания народной души. Волшебным дуновением доносится до истинного знатока этих вещей содержание этой народной души. Здесь предстоит большая духовная работа. То, что г-жа Каменская высказывала на конгрессе в Мюнхене в своем докладе, не имеет ничего общего с этим духовным делом, ибо, в сущности, это всего лишь отражение западных теорий; народная душа лежит гораздо глубже. Многое из этой народной души пустило свои ростки в Толстом; но все это должно соединиться с подлинной теософией, чтобы из него вышло что-либо настоящее.

Перед всем этим, что, как я знаю, запечатляло собой также и ваши цели, моя дорогая г-жа Минцлова, перед всем этим основание секции —это детский труд пигмеев, невинная игра нескольких теоретизирующих людей, фанатизированных внутренне одной формой теософии, с которой они знакомы. И по отношению к ним наилучшее — дать им довольствоваться основанием секции и сказать себе: пусть делают, что хотят. Для дела основание секции будет полезно только тем, что будет влито в этой секционный сосуд. По этой причине было бы, пожалуй, не совсем хорошо, именно сейчас мне читать там лекции. Пусть основывается секция. С ней или без нее мы ни на шаг не отступим с того пути, по которому идем. И для этого пути секция не будет полезна ничем, хотя и не причинит существенного вреда. Так что наилучшим кажется: мы немного, хотя и не долго, подождем с моими лекциями; предоставим основанию секции идти своим путем. Свою собственную работу, моя дорогая г-жа Минцлова, продолжайте так, как вы исполняли ее доныне. Лучше, если вы позитивно будете делать эту работу и спокойно предоставите возникнуть секции. Должны ли вы и немногие

члены немецкой секции вступить в русскую, этого сегодня еще совсем не нужно предрешать. Это может произойти тогда, когда будет осно-иака русская секция, если это вообще произойдет».

2.

Берлин, 16 ноября 1908 г.

«Моя дорогая г-жа Минцлова!

Из вашего милого письма следует, что мою поездку в Россию вы считаете необходимой именно в этот момент. Вы можете быть уверены, что я всегда буду делать все, что возможно, чтобы способствовать тому делу, которому мы служим. И я ныне также готов преодолевать препятствия, если бы дела складывались не так, что как раз в настоящий момент моя поездка в Россию не принесла бы пользы, а повредила, если бы она была устроена так, как ее пришлось бы устраивать сейчас. И вред был бы столь же велик, сколь полезна будет поездка в более позднее время. Но мы сами отнимем у себя эту возможность, если теперь, в самое неподходящее время, предпримем что-то такое, что может оказаться не чем иным, как толчением воды в ступе. Существует много причин, говорящих в пользу этого. Во-первых, самое существенное: силы, бодрствующие над спиритуальньш движением, указывают более поздний момент как тот, когда у вас сможет начаться теософская миссия. Ибо последняя должна стоять в России на прочной научной основе, иначе она останется непродуктивной.

Во-вторых, моя поездка в настоящий момент вызвала бы только недоразумения. Прежде всего, недоразумения в Теософском обществе. А у нас там уже достаточно недоразумений. Речь идет о том, что в не очень отдаленное время мы будем стоять в Теософском обществе перед совершенно новой ситуацией. Мы бы предопределили эти вещи неблагоприятным образом, устраивая ныне мою поездку так, что я читал бы лекции, как бы призванный оппонентами русской теософской секции в России. Против нас были бы тогда все, даже в Адъяре. Для нас же речь идет все-таки о деле, и мы бы повредили ему, если бы нас воспринимали в качестве оппонентов русской секции. Ныне было бы даже необходимо, чтобы прежде моего появления в России, мне надо было бы просить (чтобы не повредить делу), чтобы все члены нашей немецкой секции вступили в русскую секцию. Тогда, если бы я был приглашен группой членов русской секции, с внешней стороны нельзя было бы что-либо возразить против моего приезда; внутренне же настоящий момент оставался бы все-таки неблагоприятным, насколько только это возможно. Вступите вы в русскую секцию или нет, в этом я на вас никогда не стану влиять. Отношения ваше и ваших товарищей со мною нимало не изменятся от того, будете вы членами немецкой или русской секции. Речь идет лишь о том, чтобы вы шли подобающим вам путем в /нашем/ деле. А он состоит в том, чтобы подготовить у вас теософское дело, стоящее на прочной основе, избегающее всякого теософского дилетантизма и считающееся с развитием человечества. Всем этим вы, моя дорогая г-жа Минцлова, были сопутствуемы уже при всем вашем прежнем образе действий. Вам самой, конечно, должно быть предоставлено, как вы будете держать себя по отношению к новооснованной русской секции. В Адьяре, кажется, думают, будто я влиял на ваши решения, тогда как вы сами увидели, что эта секция с этими учреждениями не отвечает русским условиям.

Но с секцией или нет, — вещи идут своим чередом, так, как они должны идти согласно спиритуальной необходимости. Ведь при всех решениях, какие вы примете, вы должны будете всегда задавать себе вопрос: отвечает ли этот поступок смыслу спиритуальной необходимости? Для простых абстракций, которые нынче столь любят в некоторых теософских кругах, время сегодня слишком серьезно.

Итак, как было сказано, дайте проясниться ситуации Теософского общества также и в России. Многое, что будет происходить в Теософском обществе в ближайшее время, будет способствовать такому прояснению. Тем не менее, все будет хорошо. Это письмо только для вас.

Сердечно преданный вам

Д-р Рудольф Штейнер».

В кн.: Zur Geschichte und aus den Inhalten der ersten Abteilung der Esoterischen Schule. 1904-1914. GA 264. Rudolf Steiner Verlag. Dornach/Schweiz, 1984.
Приложение IV
Из дневниковых записей М.В. Волошиной (Сабашниковой)

«Гамбург, 19 мая 1908 г.

Я была у Доктора. Пили кофе. Он говорил о России. „Русские живут над физическим планом, голландцы — под физическим планом, французы и англичане — прямо на физическом плане. У немцев — переход к русским. Россия и буддийская теософия — это как огонь и вода“. Из письма следовало, что петербургский круг стал секцией (ветвью). Доктор был озабочен тем, что там нет значительных и образованных людей, которым можно было бы иоручить руководство. Он выразил желание, чтобы некоторые русские были при нем и, восприняв знание, вернулись в Россию».

«Христиания, 16 июля 1908 г.

... „В Толстом жил в зачатке ‘Жизнедух’. В оккультизме Буддхи (Жизнедух) символизируется образом лошади. Лошадь с поднятым копытом и с опущенным копытом. Когда лошадь стоит на земле всеми четырьмя ногами, это значит, что Буддхи полностью развит“. Доктор нарисовал карандашом маленькую лошадку и нанисал под ней „калинка“. „Так говорится на санскрите“, — сказал он. На листках, которые он мне дал, есть также Пентагон. „Эту форму надо с любовью учить“».

«Гельсингфорс, апрель 1912 г.

Доктор Штейнер: „Когда я слышу, как говорят по-русски, у меня бывает впечатление, что вы еще не совсем овладели языком. Гласные не изливаются. В английском языке выбрасывают все согласные, звучат только гласные. Это эгоизм. Невозможно быть объективным. В немецком языке — равновесие, но у вас (русских) гласные еще будут возникать. Вы еще субъективны, вам предстоит иной путь“».

«Сент. 1912 г.

В Базеле я была у доктора Штейнера. О святом Серафиме он сказал: „Да, эту индивидуальность надо видеть вне церкви. Он — образ будущего. Он был знающим без помощи интеллекта, ибо интеллект связан с физическим телом. А в России физическое само по себе и духовное само по себе, а соединения еще нет. — У него было русское тело, и он не мог низвести в тело всю полноту своего знания“».

«28 июня 1913 г.

... „Русский язык надо сначала спустить вниз и вывести наружу“, — сказал мне доктор Штейнер при репетиции, и при этом он сделал жест, будто что-то тянул к себе сверху. „Как?“— спросила я. „В слове надо видеть воплощение самостоятельного существа. Русский язык богат, но надо учиться сперва звучно выговаривать его“. — „Но тогда есть ли у него эта сила, эта магия, как у немецкого языка?“ — „В настоящее время нет, он еще дитя“».

«Дорнах, 11 сентября 1914 г.

...Мы говорили о ненависти к Германии, и доктор Штейнер сделал замечание относительно ненормальности союза России с Англией.

Позже доктор Штейнер упомянул инженеру об этой ненависти России к Германии: „Это свойство русского народа; он жадно принимает все чужое, и после того, как воспринял его, обращает всю свою ненависть против источника, из которого получал питание. Так было со всей наукой, — немцев приглашали отовсюду для работы в самих разных областях, — и вы увидите, так будет и с духовной наукой“».

В кн.: Erinnerungen an Rudolf Steiner. Verlag Freies Geistesleben. Stuttgart, 1979.
Приложение V
О русском языке. Из записей Марии Савич

Озарённая солнцем, несущая растительный покров, окрыляющая конечности земля втекает и в весь характер русской речи. Рудольф Штейнер описывает это с величайшей точностью: «Русский следует за своим языком»; этот язык ещё не втиснут в абстрактные формы. Он ещё жив в сравнении с другими европейскими языками. В этом языке живут возможности будущего развития. Однако он должен развить силы формы, и в этом смысле Рудольф Штейнер говорит: «Русский язык должен учиться говорить русским языком у немцев». Он говорит об этом в том смысле, что русский должен был бы найти в языке более сильную центральную форму. — Но чего нет в этом высказывании Рудольфа Штейнера, так это то, что под влиянием абстрактного европейского говорения русский язык для русского умирает. Неподвижные словесные и звуковые оболочки европейских языков разрушают поток русской речи, и она отступает [перед ними]. Однако путь, о котором говорит Рудольф Штейнер, существует. Это путь эвритмии. Правда, в ней царит закон, но это закон жизни.

[В связи с показом работы эвритмистов, работавших с русскими текстами, в ноябре 1922 г.:]

...Рудольф Штейнер очень серьёзно смотрел эти опыты, и, обратившись к Марии Штейнер, сказал: «То, как эти движения делают эвритмистки, как раз в русской эвритмии нельзя делать». Речь идёт о чём-то решающем. Русский язык как раз в эвритмии должен выявляться в своей суровой ясности. Значительны и величественны движения, выявляющие своеобразие русского языка. Следует избегать всего мягкого и неопределённого, ибо в существе русского языка выступает новый духовный импульс, который ведёт в будущее. Правда, русский язык музыкален, однако всё мягкое, неотчётливое, неопределённое, неспокойное, — так большей частью говорят, - не следует вносить в эвритмию. В русском языке это чуждый элемент, который вносится частью с Востока, вплоть до Тибета, а с другой стороны -абстрактными западными влияниями. От этих влияний русский язык может защитить эвритмия.

...В чём заключается своеобразие русского языка? Оно обнаруживается в сильном контрасте и в сильной полярности твёрдых и мягких согласных. С одной стороны, твёрдые согласные очень тверды, произносятся твёрдо. Мягкие согласные взмывают вверх, точно растворяясь. Но их нельзя произносить йотированно (с добавлением J, это относится и к гласным), ибо они сохраняют всю свою ясную форму. В движении этот контраст превращается в полярность правого и левого. Душа русского языка и душа людей, говорящих по-русски, поставлена между элементами отвердевания и парения. Однако эта противоположность находит своё выравнивание посередине, в том, как русский переживает Я в языке и выражает его в речи. В эвритмии раскрывается, что это особое звучание, которое русский чувствует, выражая в слове переживание своего Я, приносит выравнивание правого и левого.

В кн.: Сага Groot. Marie Savitch. Ihr Leben und Wirken für Rudolf Steiners eurythmischen Impuls. Dörnach. Verlag am Goetheanum. 1989. S. 152-154.

Приложение VI
Из «Воспоминаний о Рудольфе Штейнере» Аси Тургеневой
Разговоры о России

Вскоре после нашего прибытия [в Берлин, 1912 г. — перев.] состоялся первый разговор с Рудольфом Штейнером на Мотцштрассе.'в крохотной комнате, которую украшала пестро раскрашенная фигура Архангела Михаила с драконом. Этот разговор, как и последующие, состоял большей частью из его высказываний о России, но за дальностью времени их невозможно привести в точной последовательности.

Начались эти разговоры словами о России, которые достигали тогда скорее непосредственного чувства, нежели понимания, крепко запечатлевались в памяти как сила, дававшая направление в будущее. И с врастанием в это будущее, росло и значение этих слов.

«Народ — это дифференцированный организм. Россия уже достигла состояния живого организма. У нее есть своя система нервов — это

Гоголь и Достоевский, у нее есть своя мускульная система — Толстой. Но у нее нет еще костной системы. Другим европейским народам костную систему дает естествознание, и для них это правильно. Они могут школить на нем свое мышление. Русские же не хотят приближаться своим мышлением к этим познаниям, у них есть чувство, что им надо сохранить мышление для чего-то иного. Естествознание не дает русским костяка мышления. Для них оно — яд. Костяк сможет дать русским только духовная наука. А путь к этому — гетеанизм, то есть то, как Гете смотрел на природу, природопознание Гете. Россия всегда была готова превосходнейшим образом воспринимать то культурное достояние, которое шло с Запада. Ныне ей надлежит раскрыться гете-анизму. Он даст возможность развиться в мышлении определенному спиритуализму и у русских ученых, художники же будут испытывать с ним больше проблем».

Многое следовало бы добавить, чтобы пояснить эти высказанные в простых словах мысли, которые своей сжатостью быть может даже оттолкнут. Позже, во время войны, в лекциях 1917 и 1918 годов д-р Штейнер говорил еще решительнее: нет надобности насылать на Россию фугасные бомбы и революционную литературу; безобиднейшие популярные работы по естествознанию, которые в последние десятилетия наводняли Россию, делали бы то же самое.

Для меня оставался открытым вопрос, почему д-р Штейнер считал, что Гете столь важен для дальнейшего развития России. Лишь в течение многих лет жизни в Дорнахе мне становилось яснее значение гетеанистического мировоззрения для России.

В последующих разговорах о существе русской души Рудольф Штейнер показал, каким образом отражалось оно в своих наиболее значительных представителях.

«Соловьев и Толстой — вот два столпа, два указателя будущего развития России. Через них России даются добрые импульсы на будущее. Они характерны для России. На Западе постоянно думают, будто надо что-то делать. Для Толстого же „не-делание“ гораздо важнее, чем делание. В нем уже можно ощутить первые ростки, но только начальные, первые ростки шестого культурного периода. Так, в своем „Календаре“ он пытается ввести жизнь в некий космический ритм. Это элемент будущего».

Из биографии Толстого, написанной его дочерью, видно, какое значение до последних дней жизни он придавал этим изречениям мудрости, собранным им для каждого дня года.

Далее, д-р Штейнер говорил о книге Толстого «О жизни», которую он считал одной из важнейших книг из-за заключенного в ней морального импульса. В «непротивлении злу насилием» он видел важное стремление к новому христианству. — Незабываемо для меня то тепло, с которым он много лет спустя в Дорнахе говорил, стоя перед изваянной им в дереве статуей Христа, что Толстой не пришел еще к идее активно-деятельного христианского отношения к злу. «Я пытался выразить это в этом жесте: шествующее вперед, деятельное бытие Христа, не имеющее ничего от воинствующей агрессивности в движении рук».

...«Русские обладают более мягкими, более подвижными эфирными телами, чем люди на Западе. Благодаря этому их мышление в большей степени открыто спиритуальному. — Соловьев мог родиться только русским. Подобным страннику можно встретить его в духовном мире, и после смерти он стал гораздо более великим, чем был при жизни. Индивидуальность расширяется, растет после смерти, и Соловьев гораздо значительнее врос в духовный мир. Но он мог бы, должен был бы быть еще больше, чем он есть...» — нотка разочарования звучала в этих словах. «Спиритуальность дана русским от природы, но у них есть трудности, препятствия. Соловьев стоял на той ступени духовного развития, где человек обязан ориентироваться исключительно на чисто духовное. Но он делал это не вполне, и это сдерживало его развитие. Нечто удушливое в воззрениях Соловьева, что не причиняет вреда русским, представляет определенную опасность для европейцев.

Снова в Германии, Мюнхен 1913 г.

...После мюнхенских представлений мы отправились в Христианию (Осло), где хотели дождаться лекций Рудольфа Штейнера о «Пятом Евангелии». Так вдали от Дорнаха провели мы 20 сентября 1913 года, день закладки основания дорнахского Бау*. Однако не ведая, почему, этот день был для нас необычайно значителен. В тот же вечер согласно распоряжению д-ра Штейнера в Москве происходило основание московской ветви Антропософского общества.

* Бау (от нем. Bau — «здание») — так называли в антропософском обиходе Первый Гетеанум. — Прим. перев.

Отъезд Поццо и Бугаева

Весной 1916 г. были призваны в армию также Поццо и Бугаев, но они могли последовать этому призыву лишь летом. Для Бугаева это означало пару месяцев перерыва в одолевшем его смятении. Ему удалось вновь обрести отношение к окружающему миру, и он чувствовал радость и благодарность за то, что мог находиться вблизи д-ра Штейнера в Дорнахе...

Сильное впечатление произвело на Бугаева его прощание с д-ром Штейнером. — «Многие благодаря вам найдут путь к антропософии, — сказал он ему, — но обращайте внимание на то, чтобы никогда не использовать в лекциях выражение «так говорит антропософия», но говорите «так я понимаю антропософию», ибо она больше, чем то, что можно сообщить о ней с одной точки зрения».

«Тяжело было?» — спросил д-р Штейнер, когда после проводов Бугаева и Поццо я с моей сестрой вернулись с вокзала. «Кто знает, встретимся ли мы вновь», — был мой ответ. «Да, этого нельзя знать», — задумчиво повторил он.

Наблюдения над текущими событиями

...Из России поступали тревожные вести*. Как могла русская интеллигенция, столь гордившаяся своей свободной духовностью, опуститься до военного психоза? Как могли русские антропософы, хотя бы отчасти, поддаться этому? Все неприятнее поражали меня взволнованные письма Бугаева из Москвы, где он описывал свои встречи со старыми и новыми друзьями. В одном из них он описывал длинный разговор с г-жой Вырубовой, игравшей такую большую роль в царской семье, но в них не было ничего о том, что было необычайно важно для меня в тогдашнем положении. «Что слышно из России?» — спросил меня как-то д-р Штейнер в столярке. «Бугаев шлет мне стихи молодых поэтов из народа. Он пишет, что у интеллигенции проснулось сильное влечение к русской церковной мистике, даже в наших кругах; что церковь тоже стала более деятельна...». Д-р Штейнер негодующе прервал меня. Его слова я могу воспроизвести только по смыслу. «В русской церкви больше нет жизни. Она действует усыпляюще, задерживаю-ще, через нее не проходит путь в будущее... В России будет появляться много новых талантов, но они не создадут ничего значительного». Я говорила о моих соображениях насчет возвращения в Россию, там можно было бы действовать в целях установления мира. «Что бы вы могли там делать?» — «Бугаев может писать и говорить; если я буду при нем, он будет делать это иначе, чем нынче». — «Писать уже слишком поздно. Надо было бы действовать. Но Бугаев к этому, кажется, не склонен... Если бы вы были при нем, было бы иначе. Но этого не позволяет ваше здоровье. Если вы отправитесь туда теперь, вы через несколько месяцев будете мертвы... Когда г-жа Волошина недавно захотела ехать в Россию, я не удерживал. Это было бы вмешательством в судьбу. Она здорова. Но поскольку ваше здоровье не позволяет, я вправе это сделать... Мы живем в эпоху, когда надо делать все, чтобы сберечь свободу, в эпоху, которая, однако, имеет меньше всего понимания и склонности к свободе. Когда бы я взял кнут и сказал Эллису, как это делает Распутин: „лежи, сукин сын, у моих ног“, он бы и теперь оставался моим самым рьяным приверженцем. — Распутин воздействовал прямо на волю, а это неправомерно. Люди же хотят этого. Он именно необузданный человек, Распутин (по-русски — беспутный, невоздержанный). Все, что про него говорят, правда, и все-таки он «боговидец» (это оккультный термин для определенной ступени посвящения). Только через него одного может действовать ныне в России духовный мир, русский народный Дух, ни через кого иного». Неизгладимо запечатлелись во мне эти слова. Также он мне сказал еще, что ему хотелось бы, чтобы я оставалась в Дорнахе, ибо здесь у меня будет много задач.

* Приводимый отрывок относится к 1916-1917 гг. — Прим. перев.

Несколько дней спустя я видела во сне приготовленного к пышному погребению покойника в старинных русских одеждах. Его лицо менялось от грубой чувственности до христиански просветленной спиритуальности. Через день мы узнали об убийстве Распутина... Ныне царит хаос.

Благодаря лекциям Рудольфа Штейнера и жизни с ним нам было дано интенсивно пережить то, что происходило во внешнем мире. Однако нам приходилось беспомощно взирать, как он, кто своим вмешательством мог бы принести помощь, не имел никакой возможности это сделать, а мы не были подходящими инструментами для служения ему в этом.

Часто останавливал нас д-р Штейнер, чтобы поговорить с нами о надвигающихся событиях. Неожиданной была его радость при начале революции в России. Он не извинял ошибок царизма. «Наконец-то Россия свободна от этой ужасной кармы Романовых», — сказал он. «Почему вы все время вешаете носы? Русские должны радостно смотреть в будущее!» Он возлагал надежды на новый порядок в России. — Я видела впереди надвигающийся хаос и разрушения, что так часто предсказывал и он сам, и могла только отчасти разделять с ним его веру. Лишь позже я поняла, что подобно тяжело больному надо до последнего часа нести навстречу событиям надежду на чудо. В этом заключены также и силы к исцелению.

Из книги: Assja Turgeneff. Erinnerungen an Rudolf Steiner und die Arbeit am Ersten Goetheanum. Verlag Freies Geistesleben. Stuttgart, 1972.
Недатированное письмо Михаэля Бауэра М.А. Чехову

«Глубокочтимый дорогой г-н Чехов, меня очень обрадовало и растрогало Ваше милое письмо; меня, конечно, также порадовало, что Вы как-то смогли использовать для себя мои рассуждения. Ведь в письме такие вещи можно только наметить. Так как г-жа Моргенштерн только что передала мне кое-что еще из Ваших вопросов и пожеланий, я хочу попытаться присоединить к ее письму кое-что еще. Вам уже известен цикл лекций об Апокалипсисе, который я имел в виду. Как чудесно, что именно он был первым, с чем Вы познакомились в Москве! Он, конечно же, откроет Вам сейчас много такого, чего при начале Вашего изучения антропософии Вы еще не понимали. Со мной тоже происходит так, что я лишь постепенно все глубже и глубже понимаю его. При этом важно делать возможно более конкретно-наглядными и давать жить в себе образам, которые даны в самом Откровении Иоанна. Тогда Вы получите ключ к пониманию мира. Этому поможет далее малый Апокалипсис, который Христос сам дал своим ученикам на последней Святой неделе, — Марк, 13 или Лука, 21. Это будет хорошим дополнением. Сколь многое из него стало зримой действительностью в современной России и в мире вообще! (Лука 21, стих 12 и стихи 16-17). Вы спрашивали о судьбе России. Я думаю, что д-р Штейнер не говорил ничего определенного о ближайшем будущем, а только о более отдаленном. Вы ведь это знаете. Это сделанное им описание того, как оккультисты Запада (политически-империалистические братства) увидели, что больше уже не справляются с социальными импульсами европейского человечества, и как они решили создать поле для эксперимента, где должны были бы быть изжиты и доведены ad absurdum” социальные импульсы (являющиеся с их точки зрения лишь утопией). Этим полем для эксперимента является для них Россия. Великие социальные импульсы, живущие в современном человечестве (особенно в пролетариате и, конечно, в русских) были перехвачены марксизмом и тем самым фальсифицированы, — это, в сущности, самые спиритуальные силы души, но повернутые материалистически. И этим искаженным социальным импульсам теперь дают бушевать на востоке Европы, чтобы показать: смотрите, сколь безумен всякий социализм! Тем самым хотят вызвать антипатию ко всем социальным движениям и идеалам. Этот эксперимент будет продолжаться до тех пор, пока эти западные братства будут находить его необходимым. Правда, теперь это уже выходит у них из-под контроля, так как при этом приходят в волнение азиатские народы. Однако вся вина за это лежит на Западе. Кто-нибудь должен был бы когда-нибудь собрать все, что д-р Штейнер сказал о России.
* ad absurdum (лат.) — до абсурда.

Хотел бы указать Вам еще на один аспект. Хотя в таком виде этого нигде нет у д-ра Штейнера, это вытекает из духовнонаучного наблюдения.

Вы знаете, что существует эфирная география и что согласно ей в каждой области Земли существуют разного рода эфирные воздействия, которые соответственно действуют на народ и его культуру. Так в России особенно сильно действует чистый световой эфир, но не напрямую, а в обратном излучении от почвы — так воспринимает его русский человек. Он, следовательно, воспринимает небесное в зеркале Земли, свет — на окольном пути через почву. Именно поэтому он так глубоко любит землю, но за то, что она излучает нечто небесное. Земля не делает его материалистом, пренебрегающим Небом. Это неповторимо благотворная черта русских душевных задатков.

(А ведь то, что определенные течения сегодня сделали из русского человека, это нечто совсем другое. С одной стороны, действовавший столетиями восточный «мистический» импульс, который хотел сделать из русского человека аскета, — с другой, западный интеллектуализм, который хочет заставить его отвергнуть Небо; это люцифери-ческое и ариманическое искушения. Так как люциферическое сильно действовало столько веков, русский теперь столь сильно атакуется Ариманом).

Однако в настоящий момент сюда добавляется еще кое-что особенное. С Воскресением Христа в эфирном теле начинается нечто вроде необычайного возбуждения и даже революции во всем эфирном составе Земли («И море восшумит и возмутится», Лука 21, стих 25).

Невероятный процесс брожения сейчас идет во всех элементарных сферах. Но благодаря этому пробуждается и начинает приходить в движение множество элементарных духов. Эти элементарные духи томятся по новому свету, который разливается от воскресшего в эфире Христа по всему кругу Земли. Надо представить себе, как они начинают сверкать и светиться в этой чудесной лучистой ауре, образующейся отныне вокруг Земли. Но благодаря особому роду эфирных воздействий в русской части Земли (о чем мы только что говорили) это свечение и оживление элементарных царств в совершенно особых размерах уже теперь начинается на европейском Востоке. Да, оно уже началось, только люди этого еще не замечают. Ведь люди всегда замечают излучения духовного намного позже демонов (ведь последние и Христа во плоти опознали раньше! Марк 1:24).

Дело обстоит так: ариманические существа (демоны) всегда питают безграничную алчность к отливающему золотом астральному свету, где бы только они ни видели его. Они прямо-таки приходят в неистовство из-за обладания этим сокровищем света. (Вспомните, например, Золото Рейна, которое похищает и присваивает Альберих).

Тут я отважусь высказать нечто такое, чего я, правда, интеллектуально доказать не могу. — В той особой части Земли, где теперь совершенно особенно началось свечение элементарных царств и где новый Христов Свет подобно заре перед восходом солнца уже распространился чудесным образом по всей сфере, в той области эти ариманические существа Земли видели это светящееся сокровище, эту лучистую ауру и надвинулись на Россию. Они ринулись на эту светящуюся эфирную сферу и теперь как бы пожирают светящихся элементарных существ, поглощают златое сокровище света.

Но демоны не ведают одного. Им неведомо более глубокое действие этого астрально-эфирного света. Он обладает силой изнутри растворять все темное и плотное. Так, действуя изнутри, поглощенный свет растворяет сжатые тела, фантомы демонов. Это можно представить себе наподобие химически-духовного процесса, то есть паралича власти демонов. Но тем самым поглощенный, но скрытым образом продолжающий действовать астральный свет очищает атмосферу Земли. Таково одно из могучих действий Христа в эфире, как я это воспринимаю. Мы уже теперь находимся посреди этого процесса. Концентрация демонов над переживающей тяжкие испытания Россией, их разрушительные действия там приобретают таким образом совершенно новый аспект. Это понятно, конечно, только эзотерикам. И если это понятно, то тем самым становится также ясно, что парализующая (растворяющая) демонов сила Христа уже действует и изнутри пронизывает лучами эти теневые власти в эфире и растворяет их. Это могучее событие ныне начинает разыгрываться. Так с совершенно иной стороны можно получить понятие о более глубоком смысле всего того, что при взгляде с земной точки зрения выглядит таким мрачным и безутешным, — судьбы России.

Уважаемый, дорогой г-н Чехов, я пишу Вам, едва обозначая то, чего я еще никогда так не высказывал. Конечно, последнее — это не сообщения д-ра Штейнера. Но я думаю, что все-таки это нечто такое, что я вправе высказывать как истину на основе духовной науки. Пусть это будет принято пока что только как образы и тогда в них можно будет вчувствоваться и решить, верны они или нет.

Вы можете предоставить себе, что все это должно быть очень значительным переживанием для народного Духа России, для Архангела. Ведь Архангел видит все это, он и сам проходит через эти вещи. Но что происходит благодаря этому? Он вступает в очень быстрое развитие. Он переживает благодаря этому род посвящения. Он быстро созревает и проникается Христом и уже сам выталкивает из себя демонов. Из-за этого, правда, образуется ариманический противо-дух — темный двойник Духа народа, ибо не только люди имеют своих двойников. Он хочет лишить отдельных людей их Я. Он хочет формировать из них просто массы (большевизм). Таким образом можно представить себе, что отныне этот Архангел в особой степени (сильнее, чем остальные народы) будет всегда иметь возле себя двойника, свой искаженный ариманический образ. Но благодаря этому он познает этого последнего, который есть носитель сильнейшего антихристова импульса. Он должен впредь жить с ним и бороться. Пока постепенно, спустя долгое время не преодолеет его. В малом куполе старого Гетеа-нума русский человек был изображен в облике двойника. Отныне это имеет отношение к Архангелу».

Опубликовано в: Die Christengemeinschaft, 1988, № 4, April.
Комментарии
Два обращения

Два обращения к русским слушателям лекционных курсов в Гельсингфорсе занимают особое место в «Россике» Рудольфа Штейнера. Две встречи 1912 и 1913 гг. в столице Финляндии были единственными, когда Рудольф Штейнер имел возможность обратиться прямо к русским (более ранняя встреча с Мережковскими, Минским и другими в 1906 г. в Париже, о которой вспоминает М.В. Волошина-Сабашникова в «Зеленой змее», носила совсем иной характер). Ни до этого, ни тем более после Рудольф Штейнер не посещал России, хотя предложения делались и переговоры велись (в 1906 г. — по инициативе Е.Ф.Писаревой, в 1908 г. — А.Р. Минцловой, см. Приложение III).

Встречи в Гельсингфорсе имели закрытый характер, и текст самих обращений Рудольфа Штейнера к русским антропософам был впервые опубликован только в 1968 г. в составе 158 тома GA (в России он стал известен и получил хождение в переводе едва ли не сразу но возвращении участников встреч домой). Сказанное Рудольфом Штейнером во время этих двух встреч названо дорнахскими издателями «обращениями», очевидно, в намерении подчеркнуть особую близость, возникшую во время этих встреч между лектором и его аудиторией. Исключительному характеру их соответствовало и содержание, оценить которое в какой-то мере, пожалуй, можно только теперь, несколько десятилетий спустя. На них ложилась уже тень надвигавшихся на Европу и Россию событий, — об этом говорит, прежде всего, их тревожная и предостерегающая тональность. Слово «ответственность» прозвучало в лекции 11 апреля 1912 г. девять раз. И с другой стороны, — кто тогда мог посмотреть на содержавшееся в обращениях указание на противостояние России и США иначе, чем как на культурнохарактерологическую зарисовку? В сдержанных выражениях говорил

Рудольф Штейнер в эти вечера о фактах основополагающего значения для русской души в наступавшей фазе ее исторического бытия.

Вспоминая о первой из встреч, М.В. Волошина писала: «Наш маленький круг собрался в номере гостиницы. Никогда еще я не слышала, чтобы Штейнер говорил так задушевно, так легко. Как будто каждое свое слово, излучавшее бесконечную теплоту, он хотел погрузить в душу каждого». («Зеленая змея». История одной жизни. Перевод М.Н. Жемчужниковой. М.: Энигма, 1993. С. 205). — О второй встрече вспоминала Ася Тургенева: «Русских на гельсингфорсский цикл приехало человек сорок. Среди них выделялась фигура Бердяева, через посредство Бугаева получившего разрешение присутствовать на этом цикле» (Ася Тургенева. «Андрей Белый и Рудольф Штейнер» // Мосты. 1968, № 13-14. С. 246). «В Гельсингфорсе, — писала она также в своей книге „Воспоминания о Рудольфе Штейнере“, — мы поместились в том же отеле, где должен был жить Рудольф Штейнер. Постепенно набралась группа примерно из тридцати русских, чуть ли не „русская провинция“... Мощное впечатление оставила лекция, которую он прочитал специально для русских слушателей курса» (Assja Turgeneff. Erinnerungen an Rudolf Steiner. Stuttgart, 1972. S. 40-41). Об этой же встрече оставила более подробные воспоминания К.Н. Васильева-Бугаева: «Другое неизгладимое впечатление этих дней — лекция Доктора к русским. Он читал ее в номере гостиницы, очень интимно. Кроме одного стенографиста собрались одни русские. Комната была переполнена. Сидели на окнах, на скамеечках, на полу, теснились у дверей. Лица всех обратились к нему, как цветы к солнцу. Одно дыхание связывало нас всех... Доктор говорил с невыразимой сердечностью и теплотой. Он касался самых заветных глубин. И ободрял, утверждая всем своим жестом... Он кончил. И медленно стал выходить с жестом рук, который явно сказывался как жест благословения. Он словно видел предстоящее нам очень тяжелое, что было в нашей судьбе, чему он должен был нас предоставить. И он отдавал нам все, что мог, в этом жесте. Мы все замерли, пропуская его среди своих рядов» (по машинописи воспоминаний К.Н.Васильевой-Бугаевой «О том, как образ Рудольфа Штейнера отразился в одной душе»).

В хранящемся в библиотеке Санкт-Петербургской ветви Всеобщего Антропософского общества (ветвь «София») машинописном экземпляре первого перевода на русский язык обоих обращений автором перевода, очевидно, участником обеих встреч, сделаны пометки относительно некоторых деталей. Согласно одной из них, встреча И апреля 1912 г., датированная в машинописи 29 марта по старому стилю, проходила в номере 42 гельсингфорсского отеля «Фениа» (здание сохранилось до настоящего времени), а к тому месту в тексте этого обращения, где упомянуты Достоевский, Толстой и Соловьев, сделано примечание: «Здесь Доктор взял в руки портрет Владимира Соловьева, поднесенный ему от русских членов „В.Б.“' (буквы неотчетливы, возможно также «В.В.» — сост.), вылившегося затем в А.О.».

Известно также, что по окончании встречи 11 апреля 1912 г. Рудольф Штейнер познакомил своих русских слушателей с только что вышедшим «Календарем 1912/1913 гг.», а затем имел отдельные разговоры почти со всеми участниками встречи.

Нынешний перевод двух обращений выполнен на основе дорнах -ской публикации 1968 г. При переводе учитывались все известные переводы, сделанные ранее.

К стр.:

11
мы... ищем теософию — Рудольф Штейнер употреблял в это время термин «теософия» в том смысле, в каком он существовал еще до возникновения Теософского общества в 1875 г., и сохранил его в названии одной из своих фундаментальных книг и после того, как немецкая секция Теософского общества отделилась от последнего и 28 декабря 1912 г. в Кельне было основано Антропософское общество. С тех пор Рудольф Штейнер находил более уместным говорить об антропософии, имея в виду обоснованную и развитую им духовную науку. С отмежеванием возглавляемого им движения от ориентализованного Теософского общества и создания Антропософского общества такое обозначение точнее соответствовало смыслу представляемого им христианского духовнонаучного импульса.

12
Блаватская Елена Петровна (1831-1891) — урожденная Ган (по матери Фадеева). С 1848 г. за границей с эпизодическими появлениями в России; обширные путешествия по странам Востока, южной Европы и Америки. В 1873 г. приняла американское подданство.

17
ноября 1875 г. совместно с полковником Г. Олькоттом в Нью-Йорке учредила Теософское общество. В 1875-1883 гг. — в Индии, где сначала в Бомбее, а с 1882 г. в Адьяре близ Мадраса находилась главная квартира Общества. В 1883 г. покидает Индию и поселяется в Париже. С 1886 до своей смерти 8 мая 1891 г. живет в Лондоне. Блаватская — автор объемистых сочинений по оккультизму — «Исиды без покрывала» (1877), «Тайной доктрины» (1893) и др.

15 Возможно, «ветвь Бенедикта», так как имя героя драм-мистерий Рудольфа Штейнера носила ветвь в Санкт-Петербурге; «А.О.»— Антропософское общество. — Прим. сост.

16 Сакснот — божество древнегерманского племени саксов; известно также под именем Циу и Тор.

16
слова апостола Павла — I послание к коринфянам, 3:19.

17
Заратустра (Зороастр) — в духовной науке — инаугуратор второй послеатлантической, древнеперсидской — доисторической! — культурной эпохи (5067-2907 гг. до Р.Х.). По сведениям древних авторов между временем его жизни и падением Трои (1184 г. до Р.Х.) лежало 5000 лет. (См. Диоген Лаэртский. О жизни, учениях и изречениях знаменитых философов. М., 1986. С. 55; Плутарх. Об Исиде и Осирисе, 46 // Вестник древней истории. 1977, № 4). Согласно Рудольфу Штейнеру, «существовало семь Заратустр. Тот Заратустра, который называется обыкновенно, является седьмым. Он является инкарнацией всех прежних Заратустр» (GA 264, S. 362).

18
Сам я родился в славянской местности — Рудольф Штейнер родился 27 февраля 1861 г. в местечке Кралевец в Хорватии, тогда входившей в состав Австро-Венгрии.

24 ...я посетил пасхальную службу в русской церкви — Рудольф Штейнер присутствовал на пасхальной заутрене в гарнизонной церкви в Гельсингфорсе в ночь с 6 на 7 апреля 1912 г. Позднее он говорил о тяжелом впечатлении, произведенном на него лицами, совершавшими культ: «К самым печальным воспоминаниям моей жизни относится та комедия, которую разыгрывали тогда по отношению к вечной истине комедианты-попы, внутренне страшно лгавшие» (13 ноября 1921 г., Дорнах. GA 208).

24 Мистерия Голгофы — события, связанные с воплощением, земной жизнью, Смертью и Воскресением Христа Иисуса Рудольф Штейнер описывает как процесс, в ходе которого открыто на физическом плане осуществилось то, что прежде втайне происходило в древних мистериях. См. его книгу «Христианство как мистический факт и мистерии древности». 2-е издание. М., «Духовное знание», 1917 г., а также современные переиздания.

26
из эпохи Бхагавад Гиты — время откровения Кришны, составляющего содержание «Песни Господней», Бхагавад Гиты, Рудольф Штейнер в лекции в Базеле 19 сентября 1912 г. (GA 139) относит к концу третьей послеатлантической культурной эпохи («третьего мирового возраста» индийского предания), а в лекции в Гельсингфорсе 4 июня 1913 г. указывает IX, X вв. до Р.Х. (GA 146).

27
риши — семь учителей древней Индии, давших своими откровениями основания, на которых развилась первая поСлеатлантическая культура (7227-5067 гг. до Р.Х.).

27 Фихте Иоганн Готтлиб (1762-1814) — выдающийся представитель немецкой классической философии.

27
Спиноза Бенедикт (1632-1677) — голландский философ-рацио-налист.

28
Предоставьте мертвым хоронить своих мертвецов — Мф. 8:22; Лк. 9:60.

30 Вильсон Вудро (1856-1924) — президент США в 1912-1920 гг. Доктор философии и теоретик государства и права. Его труд «Государство. Прошлое и настоящее конституционных учреждений» был издан в русском переводе в 1905 г. в Москве с предисловием М.М. Ковалевского.

30 вчера я говорил о свободе — в лекции 4 июня 1913 г в Гельсингфорсе. GA 146.

32 в этот час, когда вы нашли возможным также и во внешнем отношении, организационно отдаться теософии в вашей стране — речь идет, очевидно, о намерении, заявленном в эти дни русскими участниками курса в Гельсингфорсе, учредить в России Антропософское общество. Русское Антропософическое общество, как оно тогда называлось, было основано 20 сентября 1913 г. в Москве, в тот же день и час, когда в Дорнахе происходила закладка здания Первого Гетеанума.
II Дух народа

Содержание лекций данного раздела и вообще лекций 1914-1919 гг. было своего рода откликом Рудольфа Штейнера на события Первой мировой войны, в которых европейские народы менее всего обнаруживали способность к непредвзятому пониманию существа чужой народной души. Знаменательно, что именно лекциям Рудольфа Штейнера этих лет мы в наибольшей степени обязаны настоящими откровениями относительно существа русской народной души.

Бросается в глаза, что как раз в лекциях военного времени — это заметно еще больше в лекциях следующих разделов — Рудольф Штейнер, в сущности, избегает говорить, например, о Германии, о немецком народе и т.д., а говорит вместо этого о Средней Европе, среднеевропейской культуре. То же в отношении России: она в этих лекциях — Восток (Osten), и не в смысле азиатского Востока (для последнего в немецком языке существует понятие Orient). Некоторая размытость термина отражает размытость границ в самой действительности: ведь Россия — сплошной переход от Запада к Востоку. Понятно, что в этом контексте Рудольф Штейнер не включает в понятие Запада Германию. Запад — это западная окраина Европы: Англия, Франция, Бельгия... Так встает из лекций периода мировой войны образ трехчленной Европы, три части которой взаимно дополняют друг друга.

К стр.:

36 цикл лекций о народных душах — одиннадцать лекций под общим названием «Миссия отдельных народных душ в связи с германонордической мифологией» были прочитаны Рудольфом Штейнером в Христиании (Осло), Норвегия, 7-17 июня 1910 r. GA 121.

36 в эти дни — лекцией 30 марта 1918 г. открывался цикл из семи лекций, которые Рудольф Штейнер читал в Берлине под названием «Жизненные дары антропософии». GA 181.

40 даже в публичной лекции — лекция в Берлине 14 марта 1918 г. «Историческая жизнь человечества и ее загадка». GA 67.

40 Гримм Герман (1828 — 1901) — немецкий искусствовед, автор «Жизни Рафаэля Урбино» и «Жизни Микеланджело» (1 и 2 главы в русском переводе изданы в 1913 г.), часто упоминаемый Рудольфом Штейнером.

46 жизненный эфир, световой эфир — элементы физического плана. Относительно его строения, а также строения примыкающего к нему астрального плана, затрагиваемого в лекции, необходимо иметь в виду следующее. — «В обычной жизни различают три состояния тел: твердое, жидкое и газообразное или воздушное. Твердое надо отличать от минерального. Воздух и вода тоже минеральны. В теософских сочинениях к ним причисляются еще четыре других более тонких вида вещества. Следующее, что будет более тонким, чем воздух, — это тот элемент, который расширяет его (воздух), делает его в пространственном отношении все больше. То, что так раздвигает воздух, есть тепло; это, собственно, более тонкий эфирный материал, первая степень эфира, тепловой эфир. Теперь в качестве эфира второго рода следует световой эфир. Тела, которые светят, испускают вещество, обозначаемое в теософии световым эфиром. Третий род эфира — носитель всего, что формирует тончайшие вещества, формирующий эфир, именуемый также химическим эфиром. Это тот эфир, который вызывает соединение кислорода и водорода. А наитончайший эфир — это тот, который образует жизнь, это прана или жизненный эфир. Наука смешивает все четыре вида эфира в одно. Но постепенно она все-таки откроет их. Наше обозначение выдержано в духе розенкрейцеров, тогда как индийская литература говорит о четырех различных степенях эфира» (30 сентября 1905 г., Берлин. GA 93а). Для сопоставления этих сведений с данными главы «Мир душ» из книги Рудольфа Штейнера «Теософия» существенно указание на соотношение верхних подразделений физического плана и нижних — астрального, содержащееся в лекции в Кельне 27 декабря 1907 г., GA 101: «Исходя из физического плана, мы имеем здесь [рисунок] семь подразделений физического плана, далее — семь подразделений астрального плана. Три нижние из них совпадают с тремя верхними физического плана. Нам надо представлять себе астральный план совмещенным с физическим так, чтобы три верхних части физического плана являлись одновременно тремя нижними частями астрального плана. Мы можем говорить о пограничной зоне. Она та, которую наши души не могут покинуть после смерти, если они еще прикованы вожделениями к земле. Ее называют Камалокой».
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51
этого первого принципа — имеется в виду первый из трех основных принципов Теософского общества: «Составлять ядро общего братского союза человечества без различия веры, нации, социального положения, пола».

52
древнегреческий элемент... египетско-халдейский элемент третьего послеатлантического культурного периода — культурное развитие человечества со времен гибели Атлантиды протекало, согласно Рудольфу Штейнеру, в смене культурных периодов продолжительностью в 2160 лет каждый:

I.
древнеиндийский — 7227 — 5067 гг. до Р.Х.

II.
древнеперсидский — 5067 — 2907 гг. до Р.Х.

III.
египетско-халдейский — 2907 — 747 гг. до Р.Х.

IV.
греко-латинский — 747 г. до Р.Х. — 1413 г.

2160 лет — время, в течение которого Солнце проходит полностью один из знаков Зодиака, чьи силы, соединяясь с силами Солнца, вливаются в развитие соответствующей культуры на Земле. Тем временем получают развитие и накладывают свой отпечаток на всю культуру поочередно силы человеческого существа — эфирного тела в древней Индии, тела ощущений — в древней Персии, а в исторические времена — души ощущающей в древнем Египте, души рассудочной в древней Греции и Риме и души сознательной, начиная с 1413 г., в Западной и Средней Европе. Историческое сознание появляется с первым проблеском Я в душе. В эпоху души ощущающей, когда это происходит, человечеству было дано откровение Божественного Я на Синае. Крестную Смерть Христа Иисуса на Голгофе Рудольф Штейнер обозначает как момент рождения Я в человечестве. В будущем, охватывая период с 3573 г. по 5733 г., подлежат развертыванию силы Самодуха или Манаса, по восточной терминологии. Подробнее см. в «Очерке тайноведе-ния» последний раздел главы «Развитие мира и человек» и главу «Настоящее и будущее развитие мира и человечества». GA 13.

54 особым выступлением Христа — речь идет об открывающейся перед человечеством с XX ст. возможности пережить личную встречу с Христом. 16 лекций Рудольфа Штейнера на эту тему изданы под общим названием «Событие явления Христа в эфирном мире» GA 118.

56
духи, к которым мы... имеем только одно отношение — Ангелы-хранители. Под их властью и защитой находится часть астрального тела человека, на которую не распространяется его сознание-Я. См. лекцию 6 августа 1908 г. GA 105.

57
Он располагался выше, когда действовал больше в душевном элементе; он сходит вниз, когда действует больше в телесном — здесь, по-видимому, следует видеть объяснение тому, что выражение «душа народа» Рудольф Штейнер употребляет как будто в том же смысле, что и «дух народа». Очевидно, имеется в виду уровень, на котором действует дух народа: остается ли он на уровне душевной жизни, или спускается глубже, достигая телесного состава своего народа, для чего требуется развить больше духовных сил.

60 астральный план... ментальный план — области духовного мира, с которыми человек связан своим астральным телом и духовной

частью своего существа. Описаны в «Теософии» Рудольфа Штейнера как мир душ и страна духов (GA 9); в существенно ином аспекте рассмотрены в лекции «Эфиризация крови. Вступление эфирного Христа в земное развитие» 1 октября 1911 г. в Базеле. GA 130.

62 в Камалоке — то есть в месте очищения души после смерти. См. выше примечание к с. 46 и схему.

62 сражаются на стороне японцев — имеются в виду неудачи, которые русская армия и флот терпели во время русско-японской войны 1904-1905 гг.
III Инкарнация в России

Вопрос о путях реинкарнации душ, проходящих развитие в составе различных народов, Рудольф Штейнер рассматривает по понятным причинам весьма сдержанно. Тем не менее из его лекций явственно вытекает мысль, что существует известная закономерность, с которой души, приобретшие определенный земной опыт в одном народе, ищут, — пройдя через жизнь между смертью и новым рождением, — приобретения нового опыта во вполне определенном другом народе или по крайней мере — группе народов. В настоящем разделе на фоне широкой панорамы сложных духовных взаимодействий и соотношений освещается — опять-таки достаточно сдержанно — значение того опыта, который душа извлекает из своей земной жизни в составе русского народа. Идея реинкарнации, рассматриваемая в связи с прохождением души на пути инкарнаций через разные народы и расы, будучи принята, составит благодатную почву для развития здорового чувства принадлежности человека к тому или иному народному сообществу без преувеличений ложно понимаемого патриотизма.

К стр.:

66 Константин, сын Констанция Хлора (272-337) — император Римской империи в 306-337 гг., ранее военачальник при Диоклетиане. После смерти императора Галерия в 311 г. повел против своего соправителя Максенция борьбу за единодержавие, закончившуюся победой в 312 г. Основатель Константинополя (326 г.) и ранневизантийской государственности. При нем произошел поворот римской религиозной политики в сторону христианства и одновременно

положено начало вмешательства государства в жизнь христианской церкви.

66 Юлиан Апостата, греч. Отступник (332-363) — племянник Константина Великого, император Римской империи в 361-363 гг., один из образованнейших людей своего времени, философ на троне. Получил строгое христианское воспитание, однако, заняв престол, сделал попытку возродить в империи старые языческие культы в противовес христианству, ставшему уже фактически официальной религией в государстве. Был убит 26 июня 363 г. под Ктезифоном во время похода против новоперсидского царства. Подробно о нем см.: Аммиан Марцеллин. Римская история. СПб.: Алетейя, 1994.

69
благодаря великим открытиям — географические открытия конца XV-XVI вв., в ходе которых далеко раздвинулись пространственные представления европейцев о мире и расширилось поле их хозяйственной и культурной деятельности.

70
Жанна д’Арк (ок. 1410/1412-1431) — героиня Столетней войны, завершившейся в значительной мере благодаря ее выступлению изгнанием англичан из Франции и территориальным размежеванием двух стран. Попав в плен к англичанам, была подвергнута церковному суду, обвинившему ее в колдовстве, и приговорена к смерти на костре. Провозглашена католической святой в 1910 г.

71
тот, кого вы ищете, его здесь нет — слова Ангела, обращенные к женщинам, ранним утром в воскресенье пришедшим ко гробу, куда было положено тело распятого Христа Иисуса (Лк. 16:6).

72
Лекция «Германская душа и немецкий дух с точки зрения духовной науки» была прочитана 14 января 1915 г. в Берлине. GA 64.

72
эпоха, когда творили создатели «Песни о Нибелунгах», Вальтер фон дер Фогелъвейде — Высокое средневековье, XII-XIII вв., эпоха крестовых походов и готики, подъема городов, первых университетов, расцвета рыцарской любовной лирики, первым представителем которой в Германии был Вальтер фон дер Фогельвейде.

73
великий Лессинг в минуту слабости допустил идею повторных земных жизней — Лессинг Готхольд Эфраим (1729-1785) —• немецкий мыслитель, драматург и художественный критик. Рудольф Штейнер имеет в виду §§ 94-100 «Воспитания человеческого рода» (1780 г.), где Лессинг говорит:

«Но почему каждый человек в отдельности не мог бы побывать в этом мире больше, нежели только один раз?

Потому ли смешна эта гипотеза, что она самая древняя? Что человеческий разум с самого начала додумался до нее, прежде чем школьная софистика отвлекла и обессилила его?

Почему бы я не мог совершить здесь один раз все те шаги и направлении моего совершенствования, которые могут принести человеку лишь одни временные наказания и награды, а в другой раз — все те, совершить которые столь сильно помогает нам надежда на вечное воздаяние?

Почему я не должен был бы возвращаться столь часто, сколько я способен приобретать новые знания, новые умения? Разве я столь много уношу с собой за один раз, что не стоило бы возвращаться?

Не потому ли? — Или потому, что я забываю, что некогда уже был здесь? Благо мне, что я забываю. Воспоминание о моем прежнем состоянии привело бы меня лишь к дурному использованию настоящего. А то, что я должен забыть на сегодня, забыл ли я это навечно?

Или потому, что тогда мною было бы потеряно слишком много времени? Потеряно? — А что же я могу упустить? Разве вся вечность не моя?»

(Перевод по: Lessings Werke in fünf Banden. Bd 2. Aufbau — Verlag. Berlin u. Weimar. 1975. S. 315-316).

76 если прибавить к тысяча четырехсотому году две тысячи сто лет — точнее 2160 лет. См. выше примеч. к с. 52.

80 Скифиан — один из величайших посвященных в истории Земли, «хранитель древней атлантической мудрости, глубоко проникавшей во все то, что составляет тайну физического тела» (31 августа 1909 г. в Мюнхене, GA 113); «древняя, высокоразвитая личность, руководившая в более поздней инкарнации школами во внутренней Азии, а позже ставшая также учителем внутренних школ Европы» (31 мая 1909 г. в Будапеште. GA 109/111). В контексте лекции 9 ноября 1914 г. особенно важно упоминание о культурных влияниях, исходивших от Скифиана, в лекции 14 ноября 1909. в Штутгарте: «Послеатлантические культуры происходили из двух потоков (переселенцев из Атлантиды). Отвлекаясь от того, который пошел на Запад и населил нынешнюю Америку, два потока переселенцев излились под руководством их предводителей на Восток — один в северном, другой в южном направлении. Северный, определенная часть которого отстала в Европе, проник вплоть до самой Азии. В то время как там подготавливались и развивались новые культуры, европейское население столетиями жило как бы в состоянии ожидания. Его силы были как бы задержаны ради того, что должно было настать. Они находились в своем сущностном культурном элементе под влиянием того посвященного, который избрал себе это поприще, простиравшееся вплоть до областей Сибири, и которого именуют посвященным Скифианом. Им были инспирируемы предводители первоначальной европейской культуры, покоившейся не на том, что входило в человечество в качестве мышления, а на восприимчивости к элементу, стоявшему посередине между тем, что можно было бы назвать речитативноритмической речью и своего рода пением, сопровождаемым своеобразной музыкой, которой уже не существует сегодня, но которая держалась на сочетании инструментов наподобие свирели. То был своеобразный элемент, остаток которого жил в бардах и скальдах. Все, о чем рассказывает греческий миф об Аполлоне и Орфее, развилось отсюда. Наряду с этим в Европе развивались практические способности благодаря колонизации, возделыванию почвы и так далее» (GA 117).

82 наше здание — Гетеанум, строительство которого велось в Дорнахе (Швейцария) в годы Первой мировой войны.

82
«Калевала» — финский национальный эпос. Записан со слов ру-нопевцев Элиасом Ленротом и опубликован в 1835 г. (полная версия — в 1849 г.).

83
Лекция 9 апреля 1912 г. о «Калевале» в Гельсингфорсе. GA 158.

85 «и», чье значение... известно — гласная «и», согласно Рудольфу Штейнеру, во всех языках выражает ту же силу, которая вызвала выпрямление человека, сделала его существом прямоходящим.

85 «руотси», что позднее превратилось в название русских — вопрос о происхождении названия «Русь» был предметом ожесточенного спора так называемых норманистов и антинорманистов. По существу выходивший за пределы науки спор этот вызывался стремлением антинорманистов во что бы то ни стало опровергнуть скандинавское происхождение этнонима «русь». Вот что пишет в этой связи известный исследователь-лингвист Г.А. Хабургаев: «...Известные попытки связать Русь с названием реки Рось (или Рьсь) лингвистически несостоятельны — для славянских диалектов рассматриваемого времени чередование о/у и даже ь/у невероятны (учитывая, что термин русь появляется около IX столетия!); а сам этноним в славянской среде известен только с у в корне _ (новое Россия — книжное образование, исходящее из греческой огласовки ‘pmq, где соответствие й> славянскому у закономерно). ... на севере этот термин отразился как в славянских названиях местности (например, Руса — Старая), так и в ономастической номенклатуре соседних народов: финск. — суоми Ruotsi — «шведы», Ruotsalainen «Швеция»; эст. Roots — «шведы»; Rootslane «Швеция»; водск. Rotsi — «шведы»; ливск. Rüot’sli — «Швеция». При этом финск. Ruotsi славянами могло быть воспринято только как русь, подобно тому как финское самоназвание Suomi в Новгородской летописи передается как сумь......все, не подвергшиеся славянизации прибалтийско-финские народы знают (и до сих пор сохраняют) этноним Ruotsi (русь) для обозначения шведов (а не славян!)...» Хабургаев Г.А. Этнонимия «Повести временных лет». М., 1979. С. 218-220.

87
Эмерсон Ральф Уолдо (1803-1882) — американский философ-спиритуалист.

88
мюнхенский цикл «Тайны Порога» — цикл в составе восьми лекций, прочитанных Рудольфом Штейнером 24-31 августа 1913 г. в Мюнхене; последний из традиционных предвоенных августовских лекционных курсов, устраивавшихся в Мюнхене ежегодно с 1909 г. GA 147.

89
после «мировой полуночи» — середина и одновременно вершина жизни души после смерти, после чего начинается спуск к земле для нового воплощения. Подробнее в венском цикле лекций 9-14 апреля 1914 г. «Внутреннее существо человека и жизнь между смертью и новым рождением». GA 153.

89
наступило владычество Михаила, тогда как прежде правил Гавриил — развитие культуры на земле протекает в смене так называемых архангельских эпох, продолжительностью примерно в 350 лет каждая. Поочередно семь ведущих духовных существ из иерархии Архангелов осуществляют формирующие воздействия на земную культуру, которая благодаря этому всякий раз приобретает новые ориентиры и новый основной тон. Эпоха архангела Гавриила, представляющего силы Луны, заняла отрезок времени с 1510 по 1879 гг. Ее отличал расцвет естествознания, национальных государств и культур. Сменившая ее в 1879 г. новая эпоха архангела Михаила, представляющего в своей иерархии силы Солнца, характеризуется, как и прежние эпохи его правления, космополитической устремленностью развития. См. об этом: Рудольф Штейнер. Наставления для эзотерического ученичества. Из содержания Эзотерической школы. СПб.: Дамаск, 1994. С. 119,178.

90
Теодора — персонаж драм-мистерий Рудольфа Штейнера.

94
Мейстер Экхарт (ок. 1260-1327) — один из великих немецких мистиков, монах-доминиканец. См. о нем в кн.: Рудольф Штейнер.

Мистика. М.: «Духовное знание», 1917. «Избранные проповеди» Мейстера Экхарта в переводе М.В. Сабашниковой были изданы в России в 1912 г.

95
франко-русский союз — поворот России от традиционного для нее в XIX в. союза с Германией и Австро-Венгрией к военному союзу с Францией произошел в 1891 г., а окончательно союз был оформлен в 1893 г. Он подготавливался с 1886 г., когда французское правительство открыло парижский денежный рынок для займов правительства Александра III. С этого года правительство России стало регулярно черпать во Франции недостававшие ему денежные ресурсы для покрытия своих бюджетных дефицитов. Французские правящие круги, стремившиеся к реваншу после поражения во франко-прусской войне 1870-1871 гг., нуждались в союзнике против Германии и свою финансовую поддержку русского правительства обуславливали заключением военного союза двух стран, оказавшегося роковым прежде всего для самой царской России.
IV

Народ Христа

В лекциях данного раздела Рудольф Штейнер излагает, разумеется, не славянофильский миф о народе-богоносце, хотя нельзя отрицать, что тютчевское:

Удрученный ношей крестной,

Всю тебя, земля родная,

В рабском виде Царь небесный 
Исходил, благословляя.

представляло собой художественное прозрение в ту действительность, на которую в лекции 2 ноября 1918 г. объективно указывает Рудольф Штейнер.

К стр.:

100 Константинопольский патриарх Фотий и римский папа Нико-лай I — два выдающихся деятеля церкви, стоящих, по существу, у начала соответственно восточной и западной ветви церковного христианства. Их столкновение в 860-х годах по вопросу о законности низложения патриарха Игнатия и возведения вместо него в патриархи Фотия, о том, в чьей юрисдикции должна находиться новообразованная болгарская церковь, по догматическим и обрядовым вопросам положило начало открытому расхождению двух первенствующих епископских кафедр и завершилось окончательным разрывом в 1054 г. Прекращение общения между греческой и римской церквами перешло с ходом столетий в раздельное существование двух половин Европы, привело к превращению их в два особых мира и, в конечном счете, к их противостоянию, которым отмечена история четырех последних столетий.

102
царя называли папой русской церкви — со времен Павла I главой русской церкви, действительно, считался царь, что давало повод говорить о русском «цезарепапизме» в противоположность римскому «папоцезаризму». Своего законного главы, патриарха, русская церковь лишилась при Петре I и с учреждением Святейшего Синода в 1721 г. была превращена в своего рода государственный департамент духовных дел, однако царь в XIX в. был главой церкви лишь номинально.

103
Гус, Виклиф, Лютер, Цвингли, Кальвин — главы реформационного движения в Европе в XIV-XVI вв., приведшего к возникновению в разных странах реформированной, протестантской или евангелической церкви.

103
Швенкфельд Каспар (1489-1561), Франк Себастьян (1499-1543) немецкие мистики евангелического направления.

104
...я некогда уже излагал в Карлсруэ — в Карлсруэ 4-14 октября 1911 г. Рудольф Штейнер прочитал цикл из 11 лекций «От Иисуса ко Христу». GA 131.

104
Игнатио Лойола (ок. 1491-1556) — основатель (1543 г.) и первый генерал Общества Иисуса, ставшего главным орудием контрреформации XVI-XVII вв.

105
Иезуитизм хочет превратить Импульс Христа в чисто мирское господство — характерный пример тому дает попытка, предпринятая в XVII в. в Парагвае, где около сотни отцов-иезуитов управляло 31 поселением индейцев с населением в 300 тыс. человек. См. лекцию в Берлине 9 мая 1916 г., GA 167; а также: Святловский

В.В. Коммунистическое государство иезуитов в Парагвае XVII и XVIII ст. Пг„ 1924.

106
Alexander Baumgartner S.J. «Goethe, sein Leben und seine Werke». Freiburg i. Br. 1885-1886.

108 к тому месту из «Вильгельма Мейстера»... — Гете И.В. «Вильгельм Мейстер. Годы странствий». Кн. 2, гл. 2.

110 Переселение народов — начавшееся в первые века христианского летоисчисления перемещение варварских, главным образом германских, позже славянских племен на большие расстояния в Европе. Привлекаемые богатствами цветущего юга варвары, постоянно просачивающиеся сквозь границы Римской империи, постепенно подточили господство Рима в Европе и совсем опрокинули Западную империю с захватом ее столицы в 476 г. Перейдя к оседлости, они основали ряд королевств, послуживших основой для образования более поздних национальных государств в Европе.

110 Арий (256-336) — пресвитер в Александрии, в 318 г. выступил с христологическим учением, вокруг которого в IV в. происходили настоящие духовные битвы. Арий полагал, что Сын «начал быть прежде времен и веков по воле и намерению Отца как Бог Совершенный, как Единственный, Непреложный; что Он не существовал раньше того, как был рожден или сотворен или основан...»

(в письме к Евсевию Никомидийскому. Цит. по: A.B. Карташев. Вселенские соборы. М., 1994. С. 23). Это учение, полагающее различие между Сыном и Отцом, было осуждено первым вселенским собором в Никее в 325 г. В противовес учению Ария собор принял обязательный в церкви «символ веры», что Сын рожден от Отца и в то же время единосущен ему, то есть ничем от него не отличается. — Арий был учеником св. Лукиана, главы антиохийской богословской школы, — факт, проливающий свет на более глубокие корни учения Ария, ибо по данным исследования Рудольфа Штейнера св. Лукиан был новой инкарнацией Заратустры (19 февраля 1909 г., Лейпциг. GA109/111). Согласно преданию св. Лукиан первым ввел в употребление слово «христианин»: будучи брошен в тюрьму, где умер голодной смертью в 312 г., он отказался есть идоложертвен-ное, которым его искушали, говоря: «я — христианин».

110 Афанасий (295-373) — диакон, в 328-373 гг. (с перерывами) епископ в Александрии, главный противник Ария, один из отцов Ни-кейского собора 325 г.

110
Улъфила (Вульфила) от готск. «волчонок» (311-383) — просветитель вестготов (германского племени, проживавшего в IV в. при Днестре); в молодости — в Константинополе, где в 341 г. был рукоположен в епископы Евсевием Никомидийским, учеником св. Лукиана и сподвижником Ария. Своей проповедью Ульфила создал большую общину христиан среди вестготов, которую в 348 г., спасая от преследований правителя Атанариха, вывел за Дунай на земли Восточного Рима (что снискало ему славу «Моисея готов»), Ульфила разработал готскую азбуку и, пользуясь ею, осуществил перевод Библии на готский язык. Вестготы были христианизованы первыми из германцев, от них христианство в его арианской редакции стало переходить и к остальным германским племенам. «Я, Ульфила, епископ и исповедник, всегда так веровал», — стояло в завещании, оставленном Ульфилой своему народу. Рудольф Штейнер называет его первым христианским посвященным Европы (27 сентября 1905 г. GA 93а).

110
Хлодвиг — король германского племени франков в 481-511 гг., основатель Франкского государства в нижнем течении Рейна и на большей части территории Франции, крестился вместе со своей дружиной по римскому обряду в 496 или 498 гг.

111
Карл Великий (742-814) — король франков с 768 г., восстановитель империи на Западе, император с 800 г. В государственной деятельности находился под влиянием теократических идей св. Августина, чье сочинение «О Граде Божием» было настольной книгой Карла. По его настоянию в символ веры на Западе было введено расширенное положение об исхождении Духа Святого не только от Отца, но и от Сына — знаменитое Filioque («и от Сына»), ставшее предметом догматических разногласий между западной и восточной церквами уже в IX в. Олицетворение единства Запада.

113 король Артур с его Круглым столом в Уэльсе — король (или предводитель) кельтского племени бриттов, согласно скудным источникам правил в конце V — начале VI вв. в Уэльсе, на юго-западе Британии. В Средние века считался на Западе образцом короля, к кругу которого могут принадлежать только совершенные рыцари. Стал героем сказания, гласящего, что он вернется, чтобы освободить коренное кельтское население от завоевателей саксов. Из Уэльса сказание было перенесено переселенцами в Бретань во Франции, где позже было подхвачено обосновавшимися там норманнами и через них приобрело значение для всего Запада. Центральная фигура Бретонского цикла рыцарских романов. См. составленный Томасом Мэлори в XV в. роман «Смерть Артура», опубликованный в русском переводе в 1974 г. — В лекциях 1924 г. Рудольф Штейнер раскрыл цивилизаторскую миссию короля Артура и рыцарей его Круглого стола в Европе. «...Круглый стол, — говорит Рудольф Штейнер в лекции 21 августа 1924 г. в Торки, — состоял в том, что король Артур занимал срединное место, а вокруг него располагались двенадцать, которые имели над собой там, где они собирались, так сказать, на свой консилиум, зодиакальные знаки как свои эмблемы, свои приметы, чтобы показать, под каким космическим влиянием они находились. Из этого места исходила, так сказать, цивилизация Европы. Король Артур и его двенадцать принимали там силы, которые они черпали от Солнца, чтобы свершать свои мощные походы на остальную

Европу и биться за то, чтобы старые дикие демонические силы, которые тогда еще большей частью находились в населении Европы, оставили людей. За внешнюю цивилизацию сражались эти двенадцать сподвижников короля Артура. ...И они опять-таки чувствовали себя под властью, которую можно обозначить христианско-еврейским именем Михаила. В самом значительном смысле, — это показывает вся конфигурация замка Артура", — этот отряд двенадцати под руководством короля Артура был даже отрядом Михаила, отрядом тех времен, когда Михаил еще управлял космическим разумом. Этот отряд дольше всего упорно отстаивал владычество Михаила над космическим разумом» (GA 240). Деятельность Артура на Западе Рудольф Штейнер сопоставляет с цивилизаторскими походами Александра Македонского в IV в. до Р.Х. в Азии: «...в том, что совершали рыцари артурова Круглого стола, жил тот же самый Космический Христос, который — но только не под именем Христа — содержался в пыле, с каким Александр Великий нес в Азию греческую культуру с ее спиритуальной жизнью. То были, так сказать, поздние походы Александра, которые совершались рыцарями артурова Круглова стола на Европу подобно походу Александра Македонского на Азию» (10 сентября 1924 г., Дорнах. GA 238). — Печать с надписью по латыни «Патриций Артур, император Британии, Галлии, Германии, Дании», существование которой в Вестминстерском аббатстве засвидетельствовано в XV в., очерчивает пространство, на котором рыцари короля Артура вели в VI в. свои духовные битвы.

113 «Гелианд» (Heliand — букв. Спаситель, старосаксонская форма Heiland) — поэма, составленная аллитерированными стихами при короле Людвиге Благочестивом в IX в.; ее автор, согласно Рудольфу Штейнеру, был одним из тех, кто в первом тысячелетии после Р.Х. нес в своем эфирном теле отпечаток эфирного тела Иисуса Назорея. «Этот скромный саксонский пастырь душ, написавший эту поэму, имел из непосредственного ясновидческого созерцания уверенность: Христос находится на астральном плане и есть тот, кто был распят на Голгофе» (15 февраля 1909, Берлин, GA 109/111).

116 Деизм — философия религии, развивавшаяся в Англии в XVII-XVIII вв.; составная часть мировоззрения эпохи Просвещения. Деисты видели свою задачу в разработке приемлемой для всех религиозной системы, имеющей философские основания в отличие от исторических форм религии, основывающихся на откровении* и закрепощающих тем самым, как полагали деисты, свободную мысль. Рудольф Штейнер рассматривает наиболее характерные идеи главных представителей английского деизма — его основателя Чербери Эдварда Герберта (1581-1648), Гоббса Томаса (1588-1679), Локка Джона (1632-1704), Тиндаля Мэтью (1657-1733).

* Замок Тинтажель в Корнуэлле. — Прим. перев.

116 Августин Аврелий ( 354-430) — один из великих отцов западной церкви, автор монументального труда «О граде Божием», знаменитой «Исповеди» и многих других произведений, чье воздействие сказывалось в течение всех Средних веков на христианском Западе и во многом предопределило доктрину католической церкви; выдвинул на первое место в делах веры авторитет предания и его носительницы, церкви и тем самым умалил значение понимания посредством разума, хотя сам еще свободно пользовался последним. Его глубокая мистическая одаренность находила опору, как и у автора «Гелианда», в вотканном в его эфирное тело отпечатке эфирного тела Иисуса Назорея. «Так пришел он к обретению в самом себе источников своего учения об истинной форме христианской мистики» (31 марта 1909 г., Рим. GA 109/111).

119
Гарнак Адольф (1851-1930) — профессор теологического факультета Берлинского университета, автор трудов по истории ранней церкви и догматов.

120
поток Грааля — Грааль (от средневек.-лат. gradalis — ступенчатый) представлял собой, согласно легенде, сосуд, который служил Христу при совершении им Тайной Вечери в Страстной четверг и в который на другой день, в Страстную пятницу, Иосиф Арима-фейский собрал кровь, истекавшую из ран распятого Спасителя; по преданию, был взят Ангелами на небо и сохранялся до надлежащего времени, когда был перенесен в Европу, где первый король Грааля, Титурель, построил для него замок на горе Монсаль-ват и учредил вокруг него рыцарское служение. В поэмах о Граале Кретьена де Труа (ок. 1190 г.) и Вольфрама фон Эшенбаха (кон. 1190-х гг. — 1210 г.) центральное положение занимает Парсифаль, который следуя путем испытаний, достигает достоинства короля Грааля. См. выполненный Л. Гинзбургом сокращенный перевод романа Вольфрама фон Эшенбаха в составе «Библиотеки всемирной литературы», том «Средневековый роман и повесть». М., 1974. — Рудольф Штейнер многократно обращался к теме Грааля. См., в частности, цикл из шести лекций в Лейпциге 1913/1914 гг. «Христос и духовный мир. О поисках Святого Грааля», GA 149. В сжатом виде о существенном элементе мистерии Святого Грааля Рудольф Штейнер в лекции в Христиании 16 мая 1909 г. сказал следующее: «...в рассказе о Парсифале мы видим типичное выражение пути ученичества нашей пятой послеатлантической эпохи. Там он, Парсифаль, упустил одно. Ему было сказано, что он не должен много спрашивать. Это важный переход от древнего времени к Новому времени. Возможно более пассивная самоотдача была необходима для ученика в древней Индии; позже также у Августина, у Франциска Ассизского. Все эти смиренные люди давали инспирировать себя тем, что в них жило, что в них было воткано. Теперь же Я должно было нести в себе вопросы. Сегодня всякая душа, просто пассивно принимающая то, что ей дается, благодаря этому не выходит за пределы самое себя. Она тогда может только наблюдать, что происходит вокруг в физическом мире. Сегодня душа должна спрашивать, должна подниматься над самой собой, вырастать из себя самой. Сегодня душа должна спрашивать, как некогда должен был спрашивать о тайнах Замка Грааля Парсифаль. Духовное исследование сегодня начинается лишь там, где есть вопрошание» (GA 104а).
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настроение Грааля заключено в русскости... — Для понимания этого места важно отдавать себе отчет в том, что традиция Грааля сложилась всецело на почве западного христианства, но что со времени ознакомления русской общественности с западным преданием о Святом Граале мотив Грааля как никакой иной из мотивов западного происхождения вызывает особый отклик в России. (Ср. Дашкевич Н. Сказание о св. Граале. Киев, 1877). С удвоением гласной само это слово приобрело вполне русское гражданство (напр., по-немецки Грааль — это der Gral).

122
...высокого ранга иезуиты бывали связаны с обладателями высоких степеней в ложах... — Рудольф Штейнер неоднократно указывал на факты сотрудничества обыкновенно враждующих между собой западных оккультных братств и Общества Иисуса и католической церкви вообще. Так, в записи о разговоре с ним, состоявшемся в конце ноября 1916 г., гр. Л. Польцер-Ходиц приводит указание Штейнера на роль Наполеона в налаживании союза между теми и другими: «Наполеон — это, в сущности, то г, кто толкает оба течения к союзу. Отныне области их задач ясно отделены одна от другой, но тем действеннее они направлены в своей установке на однозначное достижение мирового господства. Мировоззренческие и духовные дела предоставлены исключительно О(бществу) И(исуса), хозяйственные — англо-американским ложам Запада. Однако эти планы будут все больше и больше вести к трагическим конфликтам и катастрофам, потому что все эти планы не считаются с человеком'и с человеческим развитием». В разговоре было отмечено, что члены западных лож и иезуиты сотрудничают уже более 150 лет, то есть — примерно с середины XVIII в., а доказуемо — с 1802 г. См.: Thomas Meyer. Ludwig Polzer-Hoditz. Ein Europäer. Basel. Perseus-Verlag. 1994, S. 566. — Внешне взаимоотношения католической церкви и масонства в XIX в. миролюбием не отличались. В 1816 г. папа Пий VII предал масонов проклятию. В 1865 г. проклятие на них повторно произнес папа Пий IX (1846-1878), который, однако, согласно циркулировавшим в Европе слухам в молодости сам был привлечен в масонскую организацию, а «во время поездки своей в Америку в 1823-1824 гг. в качестве нунция был принят в масонский орден в Филадельфии» (Исторический вестник, т. 47. — 1892. — Январь.

С.
274-275). Эти слухи не получили, разумеется, ни подтверждения, ни опровержения. Именно относительно Пия IX Рудольф Штейнер определенно сказал: «Пий IX был посвящен в масонство. В капитуле Клермона он попытался установить связь между иезуитами и масонами. Это не удалось, и поэтому старая вражда между теми и другими сохранилась. Наши иезуиты мало знают об этих вещах, да и клир знает мало...» (Из ответов на вопросы после лекции в Берлине 16 декабря 1904 г. GA 93. С. 115). — В XX столетии в этой области произошли, по-видимому, основательные перемены. В 1988 г. достоянием гласности стал факт существования закрытой ложи в Ватикане. Сообщение об этом сделал миланскому еженедельнику «Эуропео» писатель П.Карпи, в прошлом близко стоявший к Личо Джелли, главе ложи «П-2». По его словам ложа «называется «Экклезия» («Церковь») и связана напрямую с магистром Великой объединенной ложи Англии Майклом Кентским. Ложа «Экклезия» действует в Ватикане с 1971 года. В нее входят более ста кардиналов и епископов. Они соблюдают строжайшую секретность...» (За рубежом. 1988. № 10).
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...социалистические инстинкты — в другой связи в лекции 9 октября 1918 г. в Цюрихе Рудольф Штейнер конкретнее осветил процесс выработки «социалистических инстинктов»: он протекает под влиянием Иерархии Ангелов. «Что делают Ангелы в нашем астральном теле? ...Эти существа из Иерархии Ангелов, — и определенным образом каждый Ангел в отдельности, имеющий свою задачу в отношении каждого человека, но главным образом путем их взаимодействия, — формируют в человеческом астральном теле образы. Под руководством Духов Формы формируют они образы. Не поднявшись до имагинативного познания, мы не знаем о том, что в нашем астральном теле непрерывно формируются образы. Они возникают и исчезают, эти образы. Если бы эти образы не формировались, то не было бы развития человечества в направлении будущего, соответствующего намерениям Духов Формы. То, чего Духи Формы хотят достигнуть вместе с нами к концу земного развития, они хотят сначала развивать в образах, и тогда позже из этих образов появится преображенное человечество, преображенная действительность. И эти образы в нашем астральном теле Духи Формы формируют уже сегодня посредством Ангелов. Ангелы формируют в человеческом астральном теле образы, которых можно достигнуть развитым до ясновидения мышлением. И тогда можно следить за этими образами, которые Ангелы формируют в нашем астральном теле. Тогда оказывается, что эти образы формируются согласно вполне определенным импульсам, вполне определенным принципам. А именно, они формируются так, что в том, как возникают эти образы, заключены до некоторой степени силы для будущего развития человечества. Если наблюдать, — как бы странно это ни звучало, но приходится выражаться так, — Ангелов за этой их работой, то окажется, что эти Ангелы имеют при этой своей работе вполне определенное намерение в отношении будущего социального устройства человеческой жизни на земле; и они хотят производить в человеческих астральных телах такие образы, которые в будущем вызовут вполне определенные социальные состояния в человеческом общежитии. Люди могут сопротивляться признанию того, что Ангелы хотят вызвать в них идеалы будущего, однако это так. При этом формировании образов Ангелами действует вполне определенное положение. Действует положение, что в будущем ни один человек не должен находить покоя в наслаждении благополучием, если другие рядом с ним будут несчастны. Царит определенный импульс абсолютнейшего братства, абсолютнейшего единения рода человеческого, верно понятого братства по отношению к социальным положениям в физической жизни» (GA 182). В 1919 г. Рудольф Штейнер выдвинул идею хозяйственных ассоциаций как средства реализации этих импульсов братства в хозяйственной жизни. См. его книгу «Die Kernpunkte der sozialen Frage in den Lebensnotwendigkeiten der Gegenwart und Zukunft», GA 23 (в современном переводе: «Сущность социального вопроса в жизненных необходимостях настоящего и будущего». Калуга: Духовное познание, 1992). Антропософы отдают себе отчет в трудностях, которые встают на пути идеи братства в хозяйственной жизни в современное общественное сознание. «Тот, кто сегодня говорит о братстве в хозяйственной жизни, — пишет современный исследователь проблемы трехчленного построения социального организма Кристоф Штраве, — навлекает на себя подозрение в том, что он безнадежный идеалист и утопист, проспавший крушение социализма. Попытка реализации братства в конечном счете ведет якобы в тупик

бесплодного планового хозяйства. В этой связи и подход Рудольфа Штейнера к реализации братства посредством хозяйственных „ассоциаций“ зачисляется в разряд планового хозяйства... Но даже считая эту критику ошибочной, надо признать, что мы живем сегодня в эпоху свободы, а не в эпоху братства. Лозунг братства не зря остался расплывчатым требованием Французской революции. Свобода в смысле высвобождения индивидуума от оков прошлого есть результат всей предшествующей мировой истории; братство же начинает развиваться только там, где освобожденные индивиды делают мотивом своего образа действий потребности своих ближних. Свобода — это плод, братство — семя». (Christoph Strawe. Brüderlichkeit im Wirtschaftsleben — Utopie oder aktuelle Gestaltungsaufgabe? // Die Drei. Februar 1994, № 2, S. 95).
V

Проблема двойника

Феномен двойника уже давно привлек к себе внимание в России. По-видимому, он впервые оказался в поле зрения здесь в конце царствования Анны Иоанновны (1730-1740), когда незадолго до своей смерти она была поражена явлением собственного своего двойника. Этому были свидетелями гвардейцы, несшие в ту ночь службу во втором Летнем дворце, и им этот случай обязан своей громкой известностью (он описан в воспоминаниях разных лиц, см., напр., «Воспоминания» А.Д. Блудовой в «Русском архиве» за 1889 г., № 1). Подобную историю рассказывали о Екатерине II и других государственных деятелях России. Впоследствии мотив двойника, нащупываемый уже изнутри, получил развитие в художественной литературе.

Рудольф Штейнер вывел проблематику двойника из области чисто художественных интуиций и загадочных явлений в область познания, благодаря чему известные уже явления приобретают новое освещение. — Двойнику отведены разнообразные функции в жизни человека на земле. Он играет, например, роль своего рода якоря, с помощью которого воплощающаяся душа закрепляется на земле. «Живя на земле в том или ином месте, человек приходит в связь с этими земными силами не своей душой, не этой бессмертной душой, а лишь косвенно, — бессмертная душа человека относительна независима от земных условий... Но на окольном пути через того другого, кто завладевает человеком перед его рождением и должен его вновь покидать перед смертью, через этого другого действуют особенно сильно эти различные силы, которые действуют в людях благодаря расовым типам и географическим различиям» (18 ноября 1917 г., Дорнах. GA 178). Двойник является также проводником злых влияний. Это необходимая часть человеческого земного опыта в пятом послеатлантическом культурном периоде. «Зло, — говорит Рудольф Штейнер, — развивается во внутреннем существе человека в пятом послеатлантическом периоде, должно излучаться наружу и быть пережито вовне в шестом периоде подобно тому, как рождение и смерть — в пятом» (25 октября 1918 г., Дорнах. GA 185). Предстоящая в шестом культурном периоде встреча души с ее собственным двойником известна русской сказке. См., напр., пересказанную С.Т. Аксаковым «сказку ключницы Палагеи» «Аленький цветочек».

К стр.:

128 подсознательной частью нашего тела завладевает еще другое духовное существо — этот процесс следует мыслить, по-видимому, захватывающим также эфирное и астральное тела. В этой связи существенное дополнение к изложенному в лекции 16 ноября 1917 г. дано в лекции 30 августа 1913 г. в Мюнхене. «Человек всегда имеет в своей душе нечто такое, над чем он, так сказать, не вполне властен... В человеческой душе имеются такие части, которые можно как бы отделить от всей этой человеческой души как целого. Поскольку человек не осуществляет полной власти над такими включениями, за них принимается Ариман. И тогда вследствие деятельности Аримана, которая не правомерна, которая возникает из-за того, что Ариман переступает свои границы, дает себя знать тенденция к тому, что те части человеческого эфирного существа, а также человеческого астрального существа, которые имеют склонность отделиться от остальной душевной жизни и стать самостоятельными, позволяют Ариману сформировать себя так, что он придает им человеческий облик» (GA147). Здесь становится понятным и явление выделения двойника, настолько ариманизованного, что его может видеть сразу несколько посторонних людей.

128 ариманическое, духовное существо — один из видов отставших от общего развития духовных существ, пытающихся возместить недостающее за счет человека. См. о них в книге Рудольфа Штейнера «Очерк тайноведения», гл. «Развитие мира и человек».

128 электрические токи — это место проливает свет, между прочим, на ленинскую идею «электрификации всей страны», которая, конечно же, имела свое оправдание в техническом и индустриальном аспект те, однако будучи осуществлена в СССР привела к пронизанию тела страны электрическими токами наподобие того, как они пронизывают тело отдельного человека, служа орудием двойника.

132
Парацельс (Теофраст Бомбаст фон Гогенгейм, 1493-1541) — натурфилософ, оккультист и врач. См. о нем в книге Рудольфа Штейнера «Мистика». М., 1917.

133
судоходное сообщение с Америкой......из Норвегии в Америку ходили корабли — сказанное здесь получило фактическое подтверждение благодаря изысканиям Тура Хейердала и других исследователей. Особенный интерес представляет в этой связи открытие, сделанное в 1978 г. французскими исследователями в Парагвае, в 700 км от Асунсьона. «В местечке Серро-Гуаш ученые обнаружили около 140 больших пещер, из которых 40 сохраняют на своих стенах записи викингов, прибывших туда, как полагают, из Мексики примерно тысячу лет назад» («Советская Россия» от 19 февраля 1978 г.).

134
надо было постепенно предать забвению связь с Америкой — о причинах этого было сказано также в лекции 14 февраля 1918 г. в Мюнхене: «Еще в XII, XIII столетиях существовали оживленные сношения между Исландией, Ирландией и Америкой. Благодаря оживленным сношениям в Европу доставлялись особенно целебные травы и другие вещи. И по определенным причинам, связанным с внутренней кармой Европы, с ролью, которую в прежние времена играла Ирландия, произошло то, что из Рима было сделано все, чтобы замкнуть Европу перед Америкой и Америку прямо-таки предать забвению. В сущности, то, что тогда было предпринято из Рима, не повредило европейской жизни; это было на благо Европы» (ПСС т. 174а).

135
Колумбан и его ученик Галл — ирландские монахи-миссионеры VI-VII вв. Знаменитый монастырь Санкт-Галлен в Швейцарии был основан Галлом в 613 г.

137 что произошло с Грецией перед [наступающим] Римом — занятая в 146 г. до Р.Х. римскими войсками Греция была превращена в провинцию Ахайа, что не помешало ей оставаться для Рима источником образованности и художественной культуры.

140
Первый Гетеанум — большое двухкупольное здание, возведенное по проекту Рудольфа Штейнера в 1913-1920 гг. в местечке Дорнах под Базелем (Швейцария); название Гетеанум получило в 1918 г. в честь И.В. Гете. Материал, в котором здание было выполнено, дерево, позволил дать форму новому архитектурному импульсу, означавшему полный разрыв с классической традицией. Уничтожено пожаром в ночь на новый 1923 год. На месте сгоревшего Гетеанума по новому проекту Рудольфа Штейнера построено здание Второго Гетеанума, выполненное в бетоне (открыто в сентябре 1928 г.).

Средоточие деятельности Антропософского общества, место проведения общественных и художественных мероприятий.

140
кентавр — в греческой мифологии существо с головой и грудью человека и телом коня; одна из имагинаций эфирного тела человека. «Если бы было исследовано и правильно понято то, что, собственно, строит нашу систему легких, то, что лежит эфирно в ее основе, то тогда бы представилось совершенно то же самое, чем физически, для физического мира является наш мозг вместе с органами восприятия. В том, что лежит в основе нашей системы легких, мы имеем мозг на более ранней ступени развития, на еще детской, можно сказать, ступени развития. Даже в этом отношении мы несем в себе словно — я подчеркиваю: словно — второго человека в нас. И вы не ошибетесь, если представите себе, что кроме физической головы, которую несет человек, существует еще эфирная голова, которая пока что не пригодна в качестве органа восприятия в обыденной жизни, но которая в задатке имеет способность восприятия того, что находится позади тела образующих сил, созидая это тело образующих сил. Но то, что находится позади тела образующих сил, есть то, во что мы вступаем, проходя через врата смерти. Само тело образующих сил мы слагаем с себя, но то, что его созидает, что его производит, — в него мы вступаем. Быть может это трудное представление, но хорошо, если вы постараетесь продумать его действительно до конца. ...Через наши легкие мы находимся в связи со всем Космосом, и весь Космос трудится над нашим эфирным телом. Само эфирное тело мы слагаем с себя, когда проходим чрез врата смерти, но мы вступаем в то, что действует в нашей системе легких; оно находится в связи со всем Космосом. ...Ритмическая жизнь — это та жизнь, которая лежит в основании жизни наших чувствований. В ритмическую жизнь Космоса вступаем мы в то время, которое переживаем между смертью и новым рождением. Определяя нашу эфирную жизнь, эта ритмическая жизнь лежит позади ковра внешних чувств. Этот мировой ритм, являющийся как бы волнующимся мировым морем, но устроенным астрально, можно было бы увидеть во мгновение, когда приходишь к ясновидящему сознанию. И в этом ритмически волнующемся мировом море находятся также и так называемые умершие, находятся существа высших Иерархий, находится то, что относится к нам, но что лежит ниже Порога, откуда поднимаются лишь волны чувств, погруженных в грезы, волевых импульсов, которые в их действительности остаются во сне. ...Есть голова, которую мы несем в себе как голову второго человека, но этой голове принадлежит также тело, и тело, которое к ней относится, — животное тело. Человек несет, стало быть, в себе второго человека, этот второй человек имеет правильно сформированную голову, но при ней — животное тело. Это настоящий кентавр. Кентавр — вот что истина. Он эфирная истина.

Важно, что в этом существе живет относительно большая мудрость, мудрость, имеющая отношение ко всему космическому ритму. То, что видит голова, принадлежащая этому кентавру, есть космический ритм, в который помещен и человек как существо, живущее между смертью и новым рождением. ... Все люди несут в себе весьма мудрого другого человека, именно кентавра. Однако несмотря на свою мудрость этот кентавр оснащен в то же время всеми дикими инстинктами животности.

Теперь вы поймете мудрость мирового правления. Она не могла дать человеку сознание, могущественное и прозревающее мировой ритм, с одной стороны, но неукрощенное, погруженное в дикие влечения, с другой. Однако то, что в одной инкарнации является животностью этого кентавра, укрощается, — сопоставьте то, что я теперь говорю, с другими лекциями, где я освещал данную тему с другой точки зрения, — в следующей инкарнации тем, что он проходит между смертью и новым рождением через мир мирового ритма. То, что в нынешней инкарнации лежит в основе нашей системы легких, что утаивается, появляется в виде вашей физической головы, которая тогда, правда, низводится до чувственно-ограниченного знания; оно появляется в следующей инкарнации в виде целого человека с укрощенными дикими влечениями [прежней инкарнации]. То, чем является кентавр в этой инкарнации, является чувственно воспринимающим человеком в следующей инкарнации». (11 декабря 1917 г., Дорнах. GA 179).
VI

Народный характер и культурные задатки

К стр.:

141
в цикле лекций о миссии народных душ — цикл в составе 11 лекций «Миссия отдельных народных душ в связи с германо-нордической мифологией», GA 121, прочитанных 7-17 июня 1910 г. в Христиании (Осло), Норвегия.

141
Земля наша прекрасна — вольная передача текста «Повести временных лет» под 862 г.: «Земля наша велика и обильна, а порядка в ней нет. Приходите княжить и владеть нами» (в переводе Д.С. Лихачева).

144 Гердер Иоганн Готфрид (1744-1808) — немецкий мыслитель эпохи Просвещения, протестантский проповедник в Риге и при Веймарском дворе (1776-1808), друг И.В. Гете. Его основной труд «Идеи к философии истории человечества» (1784) оказал большое влияние на формирование самосознания славянских народов.

144
славянофилы — представители течения русской общественной мысли 40-50-х гг. XIX в. Из наблюдений над историческим опытом России, формами человеческого общежития, религиозностью славянофилы сделали вывод о культурной самобытности России, но при этом противопоставили их «ложным началам» западных народов. Религиозное единомыслие, мессианизм, соборность, означающая, что общество строится не на отдельной личности, как на Западе, а на соборе или собрании личностей, коллективе, порицание юридических учреждений Запада и объявления их ненужными России, — весь основной набор идей славянофилов, как ни парадоксально, нашел полное осуществление с приходом к власти в России большевиков в 1917 г., и только православие было оттеснено на задворки режима, а его место заняла коммунистическая иерархия со своим вероисповеданием и регулярно отправляемым культом.

145
это третье, самое мирное свойство можно извратить в такой степени, что эту обычно мирную массу организуют и призывают к самой кровавой бойне — очевидный отклик на шовинистический подъем в России, которым сопровождалась мобилизация при объявлении войны Германией 1 августа 1914 г. Показательна последовавшая за этим быстрая смена настроений в обществе, о которой свидетельствует в своих воспоминаниях В.Б. Станкевич, один из деятелей Февральской революции 1917 г., близкий к А.Ф. Керенскому: «...после первого угара манифестаций и патриотического воодушевления хотелось вернуться домой, разобраться в душе... И почти во всех чувствовалось, что война воспринимается как нечто внешнее, чужеродное: масса русского общества никогда не чувствовала в войне своего собственного дела. Оно говорило: „мы сочувствуем войне“, „мы помогаем ей“, но оно не сказало „мы воюем“». (В.Б. Станкевич. Воспоминания. 1914-1919. Берлин, 1920. С. 18).

150 Пуританство — от лат. purus — чистый; религиозное движение, возникшее в Англии в ходе Реформации во второй половине XVI в.; пуритане требовали очищения церкви от остатков «идолопоклонства», т. е. обрядности в культе, осуждали праздники и ввели обязательное чтение Библии дома по воскресеньям; приняли участие в заселении английских колоний в Сев. Америке в XVII в. и сыграли решающую роль в формировании основ американской цивилизации.

155 бруттоновы, белламиевы проекты мироустройства — в первом слове, по-видимому, неточное воспроизведение стенографисткой имени французского писателя-утописта Ретифа де ла Бретона (1734-1806), автора романа «Южное открытие» (в русском переводе издан в 1936 г.); Беллами Эдуард (1850-1898) — автор нашумевшего утопического романа «Глядя назад. 2000-1887», в котором дано описание будущего социалистического общества; под разными названиями неоднократно издавался в России.

159
три вещи в «Сказке» Гете — приводимая Рудольфом Штейнером формула из «Сказки» Гете («Власть, Явление или Видимость и Мудрость, Познание»), была почерпнута последним из масонской традиции, к которой он примыкал с 1780 г., но восходит к более глубоким оккультным познаниям. В «Сказке» формула выражена несколько иначе: «Три начала властвуют над миром: мудрость, свет и сила» (И.В. Гете. Избранные сочинения в десяти томах. Т. 6. М., 1978. С. 216). Опять-таки в несколько ином порядке названы три начала авторами «Интернационального словаря по масонству»: «Мудрость, Сила и Красота — три идеала, которые должны направлять работу масона» (E. Lennhoff, О. Posner. Unternationales Freimaurerlexicon. Wien — München, 1932, S. 1680). «Сказка» была написана Гете для журнала Ф. Шиллера «Оры» в 1794/1795 гг. и стоит в творчестве Гете особняком, как и высоко ценимая в антропософских кругах неоконченная поэма «Тайны». Рудольф Штейнер дал толкования на «Сказку» в лекциях 16 и 23 февраля 1905 г. в Берлине (GA 53) и в двух статьях 1899 г. — «Тайное откровение Гете» (GA 30) и «Духовный строй Гете» (GA 22).

160
Страж Порога — по Рудольфу Штейнеру, «самостоятельное существо», встреча с которым необходима для правильного вступления в сверхчувственный мир и дальнейшей ориентации в нем. См. главу «Страж Порога» в книге «Как достигнуть познаний высших миров?». М.: «Духовное знание», 1918 и современные переиздания.

162
Трейчке Генрих, фон (1834-1896) — немецкий историк, с 1886 г. — официальный историограф Пруссии, горячий приверженец О. фон Бисмарка и идеи сильной государственной власти, покоящейся на твердом монархическом основании и олицетворяемой для него династией Гогенцоллернов; автор пятитомной «Немецкой истории в XIX веке».

163
Габсбурги — в данном случае — австрийская ветвь старинного дома Габсбургов, правившая в Австрии с 1283 по 1918 гг.;

до 1806 г. носители титула императоров Священной Римской империи германской нации; в апреле 1918 г. были изгнаны из пределов Австрии.

163
Гогенцоллерны — бранденбургские курфюрсты, с 1707 г. короли Пруссии, с 1871 г. императоры объединенной Германии; свергнуты ноябрьской революцией 1918 г.

VII Вехи истории и культуры

Высказывания Рудольфа Штейнера, приводимые в данном, а также в последующих разделах, носят, естественно, отрывочный характер. Их значение не только в том, что именно видел Рудольф Штейнер в том или ином явлении русской жизни, но и в точке зрения, с которой он их рассматривал.

К стр.:

169 то, что сегодня представляют славяне, находилось еще далее в Азии — Рудольф Штейнер фактически подтверждает здесь гипотезу о приходе славян с востока, высказанную на основе данных языка в XIX в. (см. А. Некрасов. Место первоначального обособления славянского племени и направление его движений по отношению к Черному морю [гипотеза по данным филологии]. Казань, 1879).

169
Славяне пришли сюда гораздо позже — по сведениям составителя «Повести временных лет» (нач. XII в.) славяне в канун своего окончательного расселения проживали на Дунае, «где теперь земля Венгерская и Болгарская». Точных сведений о времени появления их здесь источники не содержат. В VI в. начинается их стремительное выдвижение на Балканы, зафиксированное византийцами. Можно со значительной долей уверенности предполагать, что на это же время, VI—VIII вв., приходится и их выдвижение в район Приднепровья и может быть Приильменья.

170
мы имеем дело с великим множеством природных духов — соответственно четырем основным элементам природы выделяются обитающие в них духи подчиненного порядка, «элементарные духи»; традиция, восходящая к временам древнего ясновидения, различает гномов или кобольдов, живущих во всем твердом, ундин или нимф (в России — русалок), обитателей текучего элемента; эльфов или сильфов — духов воздуха, и саламандр — элементарных духов, чьи действия находят выражение в проявлениях тепла или огня. Описанию элементарных существ и их отношению к человеку посвящено немало лекций Рудольфа Штейнера, в особенности — цикл из 11 лекций «Духовные существа в небесных телах и царствах природы» (GA 136).

176 Давайте допустим, что... там, где Россия, — везде море — это допущение имеет опору в фактическом положении вещей в прошлом, о чем Рудольф Штейнер говорил в другой связи в лекции 16 июля

1910
г. в Христиании: «Рассмотрим ясновидчески древний континент Атлантиды, который мы должны искать там, где теперь находится Атлантический океан — между Африкой и Европой, с одной стороны, и Америкой, с другой. Этот континент был окружен родом теплого течения, течения, относительно которого ясновидческое сознание показывает, что, как странно это ни звучит, оно восходило с юга, протекая через Баффинов пролив к северной Гренландии и охватывая ее, далее перетекало на восток, постепенно охлаждалось, затем в ту эпоху, когда Сибирь и Россия еще долго не поднимались на поверхность земли, текло книзу в область Урала, поворачивало обратно, касалось восточных Карпат, втекало в ту область, где находится теперешняя Сахара и, наконец, в Бискайском заливе достигало Атлантического океана, так что это была область замкнутого течения» (GA 121).

179
это отношение совсем иное — мифологии, сопоставимой с весьма дифференцированным миром богов древних греков, римлян, германцев, славяне действительно не имели; сведения о ней вообще отрывочны и скудны и, похоже, что часть известных по именам богов древних славян заимствованы у других народов. Рудольф Штейнер указывает, что для славян были важны не индивидуализированные фигуры богов одного уровня, а олицетворенные представления о планах бытия. Последние можно уловить в идее поколений, населяющих мир существ. Упоминаемый в Ипатьевской летописи бог Неба, Сварог (от санскрит. Svarga — небо) имеет детей — сварожичей — огонь и Дажьбога. Дажьбог (от слова «дати») — это Солнце, податель жизни. Русские в «Слове о полку Игореве» названы его внуками. (Хоре, полученный славянами из персидской мифологии, очевидно, в то время, когда они находились в близком контакте с персами, и имеющий также отношение к Солнцу, это, по остроумной догадке A.C. Фаминцина, — солнцев конь, а Дажьбог — само Солнце.)

180
То, что появляется как Благославляющий, как весна...— Рудольф Штейнер рисует здесь своего рода имагинацию Троицына дня, когда по народному поверью Небо соединяется с Землей. В этой связи большой интерес представляет толкование рельефов так называемого «Збручского идола», которое дал акад. Б.А. Рыбаков (см. его «Язычество древней Руси». М., 1987. С. 240-243).

180 Это существо, не один раз встречавшееся нам в персидской мифологии...— Аура-Маздао, Агурамазда древних персов, духовная аура Солнца, Дух Солнца, Христос прежде его воплощения на земле. Рудольф Штейнер подчеркивает древнеперсидский аспект существа Христа, поскольку в шестой послеатлантической культурной эпохе, носителем которой готовится стать славянство, возродится на новый лад религия Заратустры (см. лекцию 2 сентября 1908 г. GA 106).

180
Пятый мир — приведем в пояснение выдержку из берлинской лекции 25 октября 1909 г.: «В своем странствии по жизни человек идет от рождения — или также зачатия — к смерти, потом от смерти — к новому рождению. На пути к новому рождению он проходит после смерти сначала астральный мир, затем то, что мы называем нижней частью деваханического мира, и после этого — верхнюю часть деваханического мира. Пользуясь европейскими выражениями, мы называем физический план малым миром или миром рассудка, астральный — миром элементарным, нижний Девахан — небесным миром, а верхний Девахан — миром Разума. И поскольку европейский ум лишь постепенно дорабатывается до соответствующих действительности выражений на своем языке, то лежащее над деваханическим миром получило религиозно окрашенное наименование и называется „миром Провидения“ (Welt der Vorsehung), — это то же самое, что план Буддхи. То, что лежит выше, древнее ясновидение, правда, могло обозревать, и древние предания могли передать это людям, но на европейских языках ему не могло быть дано имени, потому что ясновидящий только сегодня вновь дорабатывается до него. Так что над миром Провидения лежит мир, для которого на европейских языках по-честному и по-настоящему еще не может существовать никакого названия. Он действительно существует, но мышление еще не дошло до того, чтобы его характеризовать, ибо нельзя взять какое придется название для того, что по-восточному называют Нирваной и что лежит над „миром Провидения“. — Человек, сказал я, доходит между смертью и новым рождением до верхнего Девахана, или мира Разума. Там он взирает в более высокие миры, в которых он сам не находится, и видит, как в этих более высоких мирах действуют стоящие над ним сущности. В то время как человек проводит свою жизиь в мирах между физическим планом и планом Девахана, для Бодхисаттвы нормальным будет, что он доходит до плана Буддхи, который мы в Европе называем „миром Провидения“, — это правильное название, потому что его задача — провидчески направлять мир от эпохи к эпохе. А что наступает, когда Бодхисаттва проходит через воплощение Готамы Будды? — Достигнув известной ступени, он доходит до следующего плана, „плана Нирваны“. Это его ближайшая сфера. Этим мы охарактеризовали Бохдисаттв, делающихся затем Буддами, чтобы вступить на план Нирваны. Все, что работает над человеческим внутренним существом, что работает внутри, живет в сфере, простирающейся до плана Нирваны. С другой стороны вовнутрь человеческой природы действует такое Существо, как Христос. Он действует с другой стороны также и в тех мирах, в которые восходят Бодхисаттвы, оставляя регион человечества, чтобы самим учиться и становиться затем учителями человечества. Тогда навстречу им сверху — с другой стороны — выступает такая Сущность, как Христос. Тогда они делаются учениками Христа. Двенадцать Бодхисаттв окружают такую Сущность, как Христос, и мы вообще можем говорить не более как о двенадцати; ибо когда двенадцать Бодхисаттв достигнут конца их миссии, время земного существования будет исчерпано. ...И когда люди идут вперед и развивают качества, вложенные в них Бодхисаттвами, тогда они становятся все более зрелыми для того, чтобы проникнуть в ту же самую сферу» (GA 116). — Из приведенного следует, что Пятый мир — это мир Провидения или Буддхи, куда поднимаются Бо-дисаттвы, но куда в настоящий период развития человек не имеет доступа в своей посмертной жизни. Из лекции 16 июня 1910 г. можно сделать вывод, что в шестом культурном периоде человек начнет подниматься и в этот, Пятый мир.

183
принял иной ранг — в лекции 12 июня 1910 г. этого же цикла сказано, что Дух Времени древнегреческой эпохи, то есть существо из Иерархии Архаев, или Начал, «в определенный момент, совпадающий приблизительно с приходом на землю Импульса Христа, отказался на весь этот наш нынешний период от ставшего тогда для него возможным подъема в регион Духов Формы и стал ведущим Духом Времени, действующим сквозь эпохи... [он] стал благодаря этому ведущим духом распространяющегося экзотерического христианства» (GA 121).

184
приблизительно в то же самое время — норманны начали выдвигаться из Скандинавии в западном направлении с конца VIII в., завоевание варягами славянских областей на востоке Европы происходило в 60-80-х годах IX в.

185
социальное устройство на основе определенной конфигурации кровных связей — фактическое положение вещей состояло в том, что вся Русская земля с IX в. представляла собой владение одного княжеского рода Рюриковичей, а княжеские столы в Киеве, Чернигове, Переяславле и других городах со времен Ярослава Мудрого (ум. 1054 г.) переходили не от отца к сыну, а в пределах одного поколения по старшинству (в следующем поколении с исключением из права наследования городских столов тех князей, чьи отцы умерли, не побывав киевским князем). Оспариваемое ныне за недостатком фактического материала, но прежде общепризнанное положение о германо-варяжских корнях установленного Ярославом порядка наследования имеет подкрепление в факте перехода властных полномочий от одного брата к другому по старшинству при складывании норманнской династии на юге Италии в XI в. После смерти в 1046 г. предводителя завоевателей-норманнов Вильгельма Железная Рука его место во главе отряда занял его брат Дрого; когда тот был убит в 1050 г., графом Апулии стал его брат Гумфрид; после смерти Гумфрида в 1055 г. герцогом Апулии и Калабрии в обход детей Гумфрида был провозглашен его брат Роберт Гвискар (Шакк А. Ф. История норманнов в Сицилии. Пер. с нем. СПб., 1896. С. 56 и след.).

186
Vaeringjar, также Värjinger, Waräger — принесшие клятву, наемники; в Скандинавии относилось к воинам, поступившим на службу в гвардию византийского императора. Не этноним.

187
Идея монархического государства поступает именно с той стороны, откуда пришли и монголы, но только в западную часть Европы она была принесена уже раньше — загадочное на первый взгляд положение целиком основывается на факте возникновения монархии в Европе под непосредственным влиянием Востока. «Цезарь, Август и последующие римские властители находились под сильнейшим впечатлением восточных теорий о божественности власти; культ императоров ведь прямо заимствован оттуда. Все их преемники, византийские цари, средневековые западные императоры, московские цари жадно усваивали те же теории» (Р. Виппер. Несколько замечаний о происхождении церкви // Сб. статей, поев. В.О. Ключевскому. М., 1909. С. 649). Как трудно было монархическому началу утвердиться в Европе, хорошо видно из того, что еще Фридрих II Гогенштауфен (1194-1250) с завистью смотрел на Восток, чьи правители соединяли в своих руках светскую и духовную власть. «Счастливая Азия! — писал он в одном своем послании. — Счастливые державы Востока, которым нечего бояться ни оружия своих подданных, ни интриг своих первосвященников!» (Книга для чтения но истории средних веков. Вып. 2. М., 1899. С. 416).

187
татаро-монгольская идея, сколотившая там так называемую государственность — Московское государство, сложившееся к концу XV в., было воспитано Ордой, ее порядками и постепенно превратилось в подобие Орды с ее организацией связи («ямской гоньбой») и раскладки податей, денежным счетом и, главное, организацией власти, самодержавием.

189 «Парсифаль» — роман Вольфрама фон Эшенбаха, создан в начале XIII в. См. примеч. к с. 120.

191
в Ирландии... были... школы — в раннем Средневековье остатки древних мистериальных школ западного посвящения; согласно излагаемой Рудольфом Штейнером «эзотерической легенде» Ирландия (также «Гиберния» от лат. hibernus — зимний) была той частью Рая, которая мешала Люциферу войти в Рай. Люцифер смог войти в Рай, когда «Ирландия выделилась из Рая» (19 ноября 1917 г., Дорнах. GA 178). Исключительное положение, занимаемое Ирландией как остатком Рая в составе организма Земли, определялось восходящими из ее почвы силами, препятствовавшими развитию эгоизма и особенно благоприятствовавшими развитию на острове спиритуальной культуры. Здесь в ясновидческих имагинациях могли непосредственно переживать совершавшуюся в Палестине Мистерию Голгофы. «Мистерия Голгофы происходила в Азии, в Иерусалиме разыгрывалось то, о чем затем исторически традиционно сообщается в Евангелиях. Но без того, чтобы сообщения об этом приносили какие-либо человеческие уста, без какой-либо иной внешней связи в мистериях Гибернии в тот момент, когда трагически совершалась Мистерия Голгофы, ясновидчески знали, что в Палестине происходила реальная Мистерия Голгофы» (29 декабря 1923 г. GA 233). Через внешнюю традицию христианство было воспринято и насаждено в Ирландии в V в. св. Патриком (389-460). Ирландия быстро стала на Западе заметным центром христианского благочестия и образованности, так что ирландские монахи могли понести христианство и свои знания на континент. Об их деятельности см. ст. М.Шайтана «Ирландские эмигранты в Средние века» в сб. «Средневековой бьгт». Л., 1925.

191
Бонифаций (ок. 680-754) — англосакс Винфрид; в первой половине VIII в. по благословению папы Григория II осуществил христианизацию Тюрингии, Гессена и Баварии («апостол Германии»), основал множество церквей, монастырей и епископств, впоследствии игравших важную роль в духовной жизни страны (Эрфурт, Регенсбург, Фульда и др.). Добился подчинения ранее независимых христианских общин, основанных ирландскими и шотландскими миссионерами, Риму. Был убит язычниками-фризами во время проповеди Евангелия 5 июня 754 г.

192 в паломничестве, которое он однажды сам совершил к Гробу Спасителя — паломничества русских людей в Святую Землю действительно практиковались, хотя в настоящее время трудно сказать, в каких масштабах; во всяком случае они были характерным явлением и вызвали к жизни литературный жанр «хождений» — описание путешествий к святым местам и виденного там. Известно около 50 таких русских «хождений» XII XVII вв., но, разумеется, не все, пускавшиеся в путь, оставляли описание своих странствий. Самое старое и популярное из них, «Хождение игумена Даниила» (нач. XII в.), отличает стремление автора к сообщению только того, что он видел сам и чему был свидетелем: «Я, недостойный игумен Даниил, придя в Иерусалим, оставался 16 месяцев в лавре св. Саввы и оттуда ходил по всем святым местам и все хорошо видел...» В этом смысле на читателей на Руси особенное впечатление должно было производить подробное описание игуменом Даниилом Гроба Господня, который он, улучив мгновение, собственноручно измерил, и его рассказ о том, как в Страстную субботу в церкви при Гробе «невидимо сходит с неба благодать Божия», которая зажгла лампаду, поставленную им от всей Русской земли (см. «Памятники литературы древней Руси: XII век». М., 1980). — Позже на основе этой же «тяги к средоточию культа» развились и хождения по святым местам русским.

192
как я показал, говоря о мумии — в лекции 24 сентября 1922 г. этого же цикла, завершением которого была лекция 1 октября.

192
его советник — Анастасий Библиотекарь (ок. 800-879), высокообразованный сотрудник папы Николая I, автор «Vita Nicolai»; участник последних заседаний константинопольского собора 869-870 гг.

194
рассматривать метаморфозу растений — см. труд И. В. Гете «Метаморфоза растений» в кн.: И. В. Гете. Избранные сочинения по естествознанию. Пер. И. И. Канаева. М., 1957. С. 20-57.

195
Петр Амьенский (ок. 1050-1115) — проповедник первого крестового похода 1096-1099 гг.

195
Бернар Клервосский (1090-1153) — пользовавшийся огромным влиянием на Западе аббат цистерцианского монастыря Клерво во Франции, инициатор второго крестового похода 1147-1148 гг.

196
Я говорил вам омонстранце и санктиссимуме — в католической церкви монстранцем называется сделанный из стекла или хрусталя

сосуд, в который помещали гостию. Ему также придавали форму прозрачного диска в оправе па ножке и с расходящимися лучами. О нем в лекции 12 марта 1924 г. в Дорнахе: «Сходите как-нибудь к мессе; там, — если это праздничная месса, — вы увидите, что на алтаре стоит и тем самым благословляет так называемый санктиссимум, монстранц; здесь внутри — гостия, а здесь — лучи. Что это такое? Это Солнце, а в нем Луна. И весь монстранц, весь санктиссимум своим видом гласит, что христианство происходит из воззрения, признававшего не только Луну, как иудеи, но и Солнце...» (GA 353).

196
перенесен... бессущностным цезарем в Константинополь — подразумевается римский император Константин Великий, основатель Константинополя. См. примеч. к с. 66.

198 Братство общей жизни — возникшее в Нидерландах в XIV в. религиозное общество, стремившееся, не удаляясь от мира, осуществить идеал христианского общежития по образцу христианских общин первых веков. Члены братства жили совместно, в общности имущества, мужчины — в домах для братьев, женщины — в домах для сестер; не принимая обета, так что каждый всегда мог выйти из общины, они держались безбрачия, проводили свой день в различных работах и духовных упражнениях. Средоточием их жизни было проводившееся ежедневно во время общих полуденных и вечерних трапез чтение Библии (Kollatien), прерываемое вопросами и ответами. Такие же занятия они устраивали по воскресным и праздничным дням для народа, когда двери их домов были открыты для всех. Движение из Нидерландов распространилось на при-рейнскую Германию.

198
Моравские братья — также богемские, чешские братья; религиозная община, основанная в середине XV в. после гуситских войн в Чехии Петром Хельчицким; по своему общему духовному устремлению близка к братству общей жизни.

199
для русской культуры существует опасность оказаться опутанной Люцифером — многообразные факты из русской жизни иллюстрируют это. Для наглядности в пояснение можно привлечь рассказанную кн. E. Н. Трубецким историю его юношеского увлечения «национальной оперой» «Руслан и Людмила» Глинки и своего огорчения тем, что старшие не разделяли его восторженного отношения к ней и даже во время представления просто спали. «Отчего же такая нечувствительность и такое равнодушие ко всему родному? И вдруг я услыхал фразу: „il п’у а pas d’action*”.

* В нем нет действия (франц.).

Я разом нонял, в чем дело, понял не только их, но и ту черту „Руслана“, которая погружала их в сон. В первый раз в жизни я заметил, что в каждом действии этой оперы кто-нибудь спит. В первом действии засыпают все действующие лица; во втором спит Голова; в третьем без конца засыпает на сцене Ратмир, в четвертом — Людмила, в пятом Горислава и опять Людмила. Чтобы наслаждаться этой оперой, нужно обладать именно той способностью, которой недостает среднему музыкальному развитию. Надо уметь отвлечься от сцены, где спят, и уйти в самую глубь этой сказки, которая снится этим спящим. Высшее прошведение русской музыки — очаровательная, но не действенная сказочная греза. Разве это не характерно для русской души и для эпохи глинкинского творчества в особенности? ...Прекрасная, светлая, чистая мечта, которая восхищает, радует, уносит прочь от жизни, но не действует. И чем дальше и выше отлетает от жизни мечта, тем больше коснеет жизнь в своем безобразии. Так было в дни Глинки и Пушкина. Так продолжалось и после них. С одной стороны, дивный расцвет русской поэзии, а с другой — крепостное право! И чем выше вершины, на которые поднималось и поднимается творчество русского гения, — тем мучительнее для совести этот упрек, который я тогда слышал в театре: ,Д1 п’у а pas d’action“. Это не только суд над оперой, но и суд над Россией» (Кн. E. Н. Трубецкой. Воспоминания. София, 1921. С. 105-106).

200
восьмой вселенский собор в Константинополе в 869 году — был созван по инициативе папы Адриана II и императора Василия Македонянина для осуждения смещенного в 867 г. патриарха Фотия; принял «Canones contra Photium», в 11-м из которых в опровержение учения Фотия о двух душах утверждалось, что человек имеет «одну разумную и познающую душу» — „unam animan rationalem et intellectualem“; фактически это было отменой трихотомии, представления о тройственном составе человеческого существа, ясно выраженного в Новом Завете (см., напр., 1-е послание ап. Павла к фес-салоникийцам, 5:23). Рудольф Штейнер настоятельно привлекал внимание к этой формуле, так как она, по его выражению, «упразднила дух» (15.05.1917 г. GA 174b). Следует отметить, что восточная церковь с возвращением на патриаршество Фо гия в 879 г. считала постановления VIII вселенского собора недействительными и впоследствии никогда не признавала и его самого. Однако собор происходил в столице Восточной империи и в нем принимали участие восточные иерархи и, значит, постановления соборных отцов не остались без последствий и для восточной церкви. Подробнее о VIII вселенском соборе в кн.: Der Kampf um das Menschenbild/

Das achte ökumenische Konzil von 869 und seine Folgen. Dörnach, 1986. — Согласно Рудольфу Штейнеру за постановлениями константинопольского собора 869 г. стоит раскол в мире Ангелов (см. лекцию 8 августа 1924 г. в Дорнахе. GA 237).

202
Победоносцев Константин Петрович (1827-1907) — законовед, обер-прокурор Святейшего Синода в 1880-1905 гг., член Государственного совета с 1872 г.; государственный деятель резко выраженного консервативного направления, убежденный и открытый противник перемен в государственном строе России — выступал против конституционных учреждений, парламентаризма, свободы совести и печати, суда присяжных и адвокатуры, против распространения образования в народе. Всему этому он противопоставлял старые учреждения, коренящиеся, как он писал в «Московском сборнике» (1896), «в той части бытия, где всего крепче связуются и глубже утверждаются нравственные узы, — именно, в бессознательной части бытия». — В основе византинизма — идея соединения Царства и Церкви, то есть самодержавия и православия.

203
Ништадтский мир — заключен между Россией и Швецией в г. Ништадт на западе Финляндии 30 августа/10 сентября 1721 г.; по условиям мира к России отошли Ингерманландия (территория, прилегающая к Неве и Финскому заливу с юга до Иван-города) и часть Карелии, но Петр I возвратил шведам занятую русскими войсками Финляндию и Аландские о-ва. Швеция признала также приобретения Петра I в Прибалтике — Эстляндию и Лифляндию (вплоть до Риги), которые тогда впервые вошли в состав России. Значение Северной войны и завершившего ее Ништадтского мира, по Штейнеру, вовсе не в том, что Россия приобретала «окно в Европу» (оно уже было у нее в виде Архангельска, через который со второй половины XVI в. шла оживленная торговля с Западом), а в том, что, закрепившись на Балтийском море, Россия вошла в Европу, со всеми вытекающими из этого факта последствиями для нее самой и для Европы.

203 Парижский мир — подписан 10 февраля 1763 г. в заключение Семилетней войны (1756-1763 гг.), которую коалиция Австрии, Франции и России (с 1757 г.) вела против Пруссии, поддерживаемой (также с 1757 г.) Англией. Хотя война велась континентальными державами, в центре ее находились колониальные противоречия между Англией и Францией. Пользуясь отвлечением внимания Франции в Европе, Англия в эти годы сумела вытеснить Францию из ее колоний в Сев. Америке, что нашло отражение в условиях Парижского мира: Франция отказывалась от Канады и других владений в Сев. Америке, удержав за собой только Луизиану,

а также сдала прежние свои позиции на Индостане. Этим было обеспечено владычество Англии на море и ее преобладающее положение как колониальной державы. В военных действиях против французов в Канаде главную роль сыграло население английских колоний, поддержавших метрополию в ее борьбе с Францией. Через 13 лет после Парижского мира колонии объявили о своей независимости от метрополии (1776 г.).

205 отделение восточного католицизма от римского католицизма — католическими, то есть вселенскими, именуют себя обе церкви, западная и восточная, в одинаковой мере притязая на положение преемницы древней церкви. См. лекцию 1 октября 1922 г. в данном разделе.

207
Австрия погибла — имеется в виду расчленение Австро-Венгрии, санкционированное Сен-Жерменским мирным договором 10 сентября 1919 г.; согласно договору из состава Австро-Венгерской монархии были выделены Австрия, Венгрия, Чехословакия, значительные территории отошли к вновь воссозданной Польше, к Италии, Румынии и Сербии, превратившейся в Сербо-хорвато-словенское королевство.

208
Шпенглер Освальд (1880-1936) — немецкий философ, автор двухтомного груда (в России известного под названием «Закат Европы», 1923 г.), на Западе приобретшего необычайную популярность после окончания Первой мировой войны; его пессимистическая тональность отвечала ощущению кризиса европейской культуры, охватившему поколение, пережившее войну.

208
гетеанизм — так Рудольф Штейнер называет способ рассмотрения мира, который развивал в своих естественнонаучных штудиях Гете. Как художник Гете чувствовал в природе руку Творца и стремился изучить язык его форм. Ему были чужды спекулятивные построения относительно мира явлений — он хотел их рассматривать в поисках говорящих первоформ, прафеноменов. Тем самым Гете выходил на порог имагинаций, ибо открываемые им первофеномены граничат с миром имагинаций. «Точно так же, как люди этого пятого послеатлантического периода будут, с одной стороны, все больше и больше склоняться к непредвзятому рассмотрению природы и ее феноменов, стремиться к первофеноме-нам вместо гипотез, так, с другой стороны, люди будут особенно склоняться к тому, чтобы давать подниматься из их душ имаги-нациям, которые могут еще глубже вводить в духовный мир... Всякое размышление над всевозможными строениями атома, конструкциями атома прекратится, внешние восприятия будут направляться на феномены и только такое их сопоставление, этих феноменов, чтобы они сами себя объясняли» (лекция 14 октября 1916 г., в Дорнахе. GA 171). С точки зрения Рудольфа Штейнера гетеанизм в наше время единственно оправданный и здоровый путь в сверхчувственный мир. В противном случае мир имагинаций обступает человека как мир люциферический — мир таинственный и прекрасный, но мир без Христа.

209
говоря в шиллеровском смысле о варварстве — разграничение между варварством и дикостью Ф.Шиллер проводит в четвертом из своих «Писем об эстетическом воспитании»: «Человек же двояким образом может быть противопоставлен себе: или как дикарь — когда его чувства господствуют над его правилами, или как варвар — когда его правила разрушают его чувства. Дикарь презирает искусство и признает природу за неограниченного владыку над собой; варвар презирает и бесчестит природу, но более презренный, чем дикарь, он часто оказывается рабом своего раба. Образованный человек создает себе из природы друга и уважает ее свободу, обуздывая ее произвол» (Фридрих Шиллер. Собрание сочинений. Том 6. М., 1957. С. 260).

210
ассоциации в хозяйственной жизни — мыслятся Рудольфом Штейнером как основной конституирующий элемент хозяйства при трехчленном построении социального организма, как органы согласования встречных экономических интересов производителей, потребителей и промежуточных участников экономического процесса, — что выражается прежде всего в установлении взаимоприемлемых цен на товары и услуги. Из новейшей литературы об ассоциациях см.: Wolfgang Latrille. Assoziative Wirtschaft. Stuttgart, 1985; Udo Hermannstorfer. Schein — Mark-twirstscheft. Stuttgart, 1991.

210
хозяйственному воззрению, возникшему на почве неисчерпаемости — эта характеристика экономики стран Запада не утратила своего значения до настоящего времени: получив статус независимых государств в 1960-х годах, бывшие колонии не перестали быть источником дешевого сырья для индустриальных стран; в частности, вся промышленная мощь последних выросла в XX в. на дешевой нефти. Правда, страны-экспортеры нефти с 1973 г. приступили к систематическому повышению цен на сырую нефть, что повлекло за собой перестройку структуры потребления энергии в развитых странах и переходу их к энергосберегающим технологиям. Однако положение поставщиков металлов и других видов сырых продуктов на мировом рынке остается неравноправным.

210
Теократия — форма общественной жизни, где властные функции осуществляются от имени божества и где, следовательно, светская власть более или менее растворяется в духовной; исторически на своем месте в древности (пример тому прежде всего древний Египет), но в упадочных формах дожила и до нового времени. В России ярким представителем теократической идеи был Вл. Соловьев: изжив сравнительно быстро славянофильский провинциализм, он вплоть до «Трех разговоров» (1899-1900 г.), то есть почти до конца жизни не расставался с мыслью о мировой теократии в виде соединения духовной власти римского папы со светской властью всероссийского императора. — О теократии см. у Рудольфа Штейнера лекции в Дорнахе 20-22 февраля 1920 г. под общим заглавием «Историческое развитие империализма» (GA 196).

211
Братья Тиберий (162-133 до Р.Х.) и Гай (Кай) (153 122 до Р.Х.) Гракхи — из знатной плебейской семьи Семпрониев. Старший, Тиберий, будучи избран народным трибуном, в 133 г. до Р.Х. провел на народном собрании в Риме закон об установлении верхнего предела владения землей и передаче земли сверх этой нормы неимущим гражданам. Основанием для перераспределения земли Тиберию Гракху служило сохранение верховной собственности на землю за римской общиной в целом. Он натолкнулся на отчаянное сопротивление знати, успевшей сосредоточить в своих руках значительную часть общественной земли, но был поддержан народом. Стоит отметить, что это был также момент, когда в Риме была введена частная собственность на землю: богатые римляне, чьи владения были уменьшены реформой, могли укрепить остававшуюся у них землю в собственность. Тиберий Гракх был убит в том же 133 г. Его реформаторскую деятельность в 121 г. до Р.Х продолжил Гай Гракх.

212
Диоклетиан (284-305 н.э.) — римский император, провел реформы государственного управления, отразившие общее ослабление скреплявших империю связей, атомизацию общества и в качестве противовеса ей — невиданное возрастание власти государства над гражданами.

212
Смит Адам (1723-1790) — основоположник научной политической экономии, автор первого система тического труда в этой области — «Исследования о природе и причинах богатства народов» (1776 г.). Его систематичность покоится на ряде абстрактных исходных положений.

213
покинул Германию и отправился в Англию — К. Маркс переселился в Лондон в 1849 г., где оставался до своей смерти в 1883 г.; его основной труд «Капитал», том I, вышел в свет в 1867 г.

214
категорический императив — дословно: «Поступай так, чтобы максима твоей воли всегда могла быть вместе с тем принципом всеобщего законодательства» (И. Кант. Критика практического разума. СПб., 1987. С. 38). С этим положением Канта решительно расходится этический индивидуализм «Философии свободы» Рудольфа Штейнера.

216 попытка перенести с Запада в Россию определенные тайные брат -ские союзы — признаки присутствия масонских обществ в России относятся еще ко временам Петра I (см. ст. Т. Соколовской «Был ли Петр I-й масоном?» // Море. 1917, № 12), однако круг первых масонов в России состоял, по-видимому, прежде всего из иностранцев; О. Леннхоф / О. Познер сообщают, что «24 июня 1731 г. английский капитан Джон Филипс получил от Великой ложи Англии назначение в качестве провинциального великого мастера для России» (Internationales Freimaurer — Lexicon. Wien — München. 1932, S. 1355). Первые сведения о существовании масонской ложи в Петербурге относятся к 1747 г. (список елизаветинских масонов приведен в «Летописях русской литературы и древности», издаваемых Н. Тихомировым. Т. IV, М., 1862. С. 51). Серьезную постановку работа в ложах получила только при Екатерине II (1762-1796), один из сотрудников которой, П.П. Елагин был избран гроссмейстером открытой в 1770 г. в Петербурге великой провинциальной ложи. В елагинскую ложу был принят в 1775 г. (сразу в третью степень) Н.И. Новиков, в 1779 г. перенесший свою деятельность в Москву. — Литература о русском масонстве

XVIII
в. обширна. См., в частности: Вернадский Г.В. Русское масонство в царствование Екатерины II. СПб., 1917; Кизеветтер A.A. Московские розенкрейцеры XVIII столетия. // Русская мысль. 1915, октябрь. С. 96-124.

218
Он сделал из этого русскую книгу... — Речь идет о книге Андрея Белого «Рудольф Штейнер и Гете в мировоззрении современности». М., 1917.

219
Императрица Елизавета Петровна (1709-1761) скончалась 25 декабря 1761 г. ст. ст./5 января 1762 г. н.ст. В тот же день под именем Петра III на престол вступил племянник покойной императрицы (1728-1762).

220
Текст манифеста 12/23 февраля 1762 г. приводится по изданию: П. Щебальский. Политическая система Петра III. М., 1870. С. 46. Как и многие другие важные документы короткого царствования Петра III, манифест 12/23 февраля, вероятнее всего, вышел из-под пера многоопытного члена коллегии иностранных дел, тайного секретаря и правой руки Петра III Дмитрия Васильевича Волкова. Инициатива манифеста, круто изменившего ход событий в Европе, несомненно, исходила от императора, раньше всегда отрицательно высказывавшегося об участии России в Семилетней войне. О Д.В. Волкове см.: Сокольский М. Неверная память. Герои и антигерои России. Историко-полемические эссе. М., 1990.

221 Текст декларации 9 апреля 1762 г. ст. ст. приводится в обратном переводе с немецкого. Ср. написанный по-русски проект декларации в «Истории России с древнейших времен» С.М. Соловьева, Кн. 13. Т. 25. Гл. I.

221
Голицын Дмитрий Михайлович, князь — полномочный посол России в Вене в 1762 г.

223
в России была секта духоборцев... У них были теософские учения... — духоборчество — явление религиозной жизни России XVIII-XIX вв., первоначально получило распространение среди крестьян Тамбовской провинции в 60-х гг. XIX вв. При Екатерине II и Павле I духоборцы подвергались преследованиям за отказ от несения воинской службы и уклонение от посещения православной церкви; в 1805 г. с разрешения молодого либерально настроенного Александра I все духоборцы собрались на Молочных водах в Новороссийской губернии, где возникло их поселение из 9 деревень. В 1841 г. при Николае I были высланы в Закавказье, а в 1899 г. из-за нового конфликта с властями несколько тысяч духоборцев (при содействии Льва Толстого и его друзей) покинули Россию и обосновались в Канаде. «Мы не русские, мы — духоборцы», — говорили они и ранее, подчеркивая вероисповедную основу своей общины. О происхождении их вероучения от кого-то со стороны у них сохранялось смутное предание. Как показывал один из духоборцев в 1815 г., «начала общества своего он не знает, но известно им только из преданий изустных, что в давние времена были у них пришельцы, которые проповедовали слово Божие и учили истинной вере во Христа-Спасителя и последованию его учениям» (Росс. Гос. истор. архив, ф. 1284, оп. 195, 1816 г., д. 20, л. 5). Вне всякого сомнения, вероучение их уходило своими корнями на Запад. У них был обряд поклонения человеку, а их учение о св. Троице видело в человеке ее земной образ: «Бог-Отец — память, Бог-Сын — разум, Бог-Дух Святой — воля». Часто повторявшаяся эта формула имеет свой аналог в учении французского мистика XII в. Гийома де Сен-Тьерри, близко стоявшего к Бернару Клервосскому: «Бог-Отец ведет дорогой памяти, Бог-Сын — дорогой разума, Бог-Дух Святой — дорогой любви» (Ле Гофф. Цивилизация средневекового Запада. М., 1992. С. 145). Прямой линии к духоборцам здесь, естественно, не просматривается, но очевидно, что в основе и там и здесь находится взгляд на человека, присущий западному культурному кругу. Такого же характера и следы учения о реинкарнации, отмеченные у духоборцев начала XIX в. Заметим, что в 1767 г. духоборцы искали у Екатерины II защиты от притеснений местных властей через И.П. Елагина, а изменениями в правительственной политике в отношении них в начале XIX в. были обязаны другому видному масону, И.В. Лопухину.

223
Уже в конце XVIII века и особенно в конце XIX века, но уже и десятилетиями прежде... — в этот период деятельность масонских обществ в России стала встречать препятствия со стороны i [равитель-ства. Гонения на масонов начались в 1792 г., когда встревоженная слухами об их роли в революции во Франции Екатерина II поспешила принять против них запоздалые меры, жертвой которых, как известно, стал Н.И. Новиков и его кружок. Павел I (1796-1801), сам введенный когда-то своим воспитателем Н.И. Паниным в масонскую ложу, вернул масонам монаршее благоволение, но уже в 1797 г. под влиянием иезуитов наложил запрет на деятельность лож. При Александре I (1801-1825) принадлежность к масонству отличала почти все высшее общество Петербурга и Москвы, ложи основывались даже в Сибири. С поворотом политики правительства в сторону реакции в 1822 г. Александр I распорядился о закрытии масонских лож. Николай I в 1826 г. подтвердил запрет на их деятельность. Однако существуют признаки ее продолжения в России и в дальнейшем (см. роман А.Ф. Писемского «Масоны»). Фрагментарные, но вполне достоверные сведения о масонах второй половины XIX в. содержит доклад главы русского зарубежного масонства 1930-х гг. кн. В.Л. Вяземского, прочитанный в ложе «Лотос» 9 декабря 1957 г., где были названы имена Александра II, в бытность наследником привлеченного в одну из английских лож; близко стоявшего к нему в 1880-1881 гг. гр. М.Т. Лорис-Меликова; редактора «Вестника Европы» А.И. Пыпина и др. (см.: Новый журнал. Кн. 161, 1985. С. 233). По сведениям кн. Вяземского интенсивную деятельность при дворе Николая II вели представители связанного с масонством мартинизма, тогда как представители Великого Востока Франции заново насаждали масонство в оппозиционных правительству кругах русской научной интеллигенции (1880-1900-е гг.).

224
И славянофилы и панслависты — это... всходы того, что там насаждали многие из этих масонских орденов — примером тому может служить биография видного славянофила, поэта и критика Аполлона Григорьева (1822-1864), до своего вхождения в круг московских славянофилов состоявшего членом масонского общества в 1844-1847 гг. См.: Аполлон Григорьев. Воспоминания. М., 1988. С. 343-345. — Конечно, этот частный факт не исчерпывает поднятой Рудольфом Штейнером проблемы западного происхождения славянофильских идей.

225 Местр Жозеф Мари, де (1753-1821) — граф, посланник короля Пьемонта в Петербурге в 1803-1817 гг., автор политических трактатов, из которых наиболее значительные— «О папе» и «Санкт-Петербургские вечера», были написаны в тогдашней столице России. По характеристике Рудольфа Штейнера, де Местр — «личность величайшей, какая только мыслима, гениальности, проникновеннейшей, но насквозь романо-католической духовности. Он избрал ареной своей деятельности Петербург; из Петербурга вышли и его более поздние сочинения. У де Местра была грандиозная мысль опереться на русских, именно на то, что из Азии из древних времен перешло в жизнь православно-католической русской религии, и отсюда он хотел установить отношение к римско-католическому элементу. Он хотел осуществить слияние между тем, что живет в восточном образе мыслей, включая русский элемент, и тем, что исходит из Рима. ...Аристотеля он хотел исключить в определенном смысле; тот был для него подготовкой к тому, что начиная с XV ст. развивалось как современная рассудочность. Он хотел достигнуть связи с духовностью посредством других сил человека, нежели логика. Но особенно сильно в русле этого воззрения на жизнь движется сочинение, написанное им во втором десятилетии XIX ст., «О папе», сочинение, о котором можно было бы сказать, что оно классично по характеру своей формулировки, которое принадлежит лучшим временам французской культуры при Людовике XIV и которое одновременно действует убедительно, как какое-нибудь произведение инспиративного происхождения. Оно выдвигает папу, — и важно, что это высказывается из Петербурга, — в качестве законного государя современной цивилизации......в лице папы представлена как бы инкарнация Того, Кто в качестве Духа Земли должен царить на этой земле. Можно было бы сказать: вся теплота, которая живет в этом сочинении о папе, есть свет Ормузда, он видит прямо-таки самого Аура-Маздао инкарнированым в римском папе и потому требует господства римско-католической церкви в ее слиянии со всем тем, что перешло в жизнь России с Востока (ибо это все-таки находится в глубине) и отметает все, что культура рассудка перенесла [из прошлого] с начала XV ст. Приобретаешь некоторое почтение к проникновенной духовности, жившей в этом де Местре. Но нужно все-таки также знать, что сегодня действительно есть люди, которые снова получают власть, которые сегодня стремятся отвоевать влияние на европейскую цивилизацию и которые целиком инспирированы той духовностью, что в наибольшей степени представлял собой де Местр. ...в сущности, де Местр видел существование духовности в развитии человечества лишь до IV ст. Он не хотел признать продолжающего действовать Христа». В лекции 1 мая

1921
г. в Дорнахе (GA 204), из которой приведена эта выдержка, Рудольф Штейнер указывает на особую — ныне едва ли уловимую — внутреннюю конфигурацию эпохи, когда могло случиться, что чисто средневековый идеал овладел душой такого человека, как де Местр: «...в середине XIX ст. находится тот пункт, когда деятельность рассудка становится полностью функцией, видом деятельности физического тела. В то время как весь предыдущий период, период с VIII ст. до Р.Х. по XV ст. по Р.Х., эта деятельность рассудка была деятельностью эфирного тела, она с начала XV ст. становится все больше деятельностью физического тела, и достигает высшего пункта именно в середине XIX ст.». Против нее и против ее почитателей на Западе, англосаксов, ополчился де Местр, искавший опоры в прошлом и также — в России, на которую уже начинал смотреть как на новообретенную родину. Он должен был покинуть ее, когда правительство обратило внимание на участившиеся среди петербургской аристократии случаи обращения в католичество, и на де Местра пало подозрение в пропаганде католицизма, в котором были прямо обвинены его друзья иезуиты, высланные из страны в конце 1816 г. — В биографии де Местра, по-видимому, не проходным эпизодом было его вступление в орден франкмасонов (1774 г.), хотя уже в 1782 г. в записке, поданной герцогу Брауншвегскому, он выступил с предложениями о реформах в ордене. — Личность де Местра, впечатления и мысли, занимавшие его в течение 14 лет его пребывания в Петербурге, живо встают из его писем, опубликованных в переводе Д.В. Соловьева в 1995 г. См. также «Санкт-Петербургские вечера», изданные в русском переводе в 1998 г.

225 Соловьев сам доказал — B.C. Соловьев отмечал влияние идей де Местра на И.С. Аксакова и М.Н. Каткова в большой статье 1889 г. «Славянофильство и его вырождение», включенной в «Национальный вопрос в России». См.: Собрание сочинений Владимира Сергеевича Соловьева. Т. V. СПб., [1912]. С. 233-234.

225
Он откопал давно забытую немецкую книгу XIX века — речь идет об изданном в 1857 г. в Лейпциге труде Генриха Рюккерта «Учебная книга по мировой истории в ее органическом развитии» (Heinrich Rückert. Lehrbuch der Weltgeschichte in organischer Entwicklung). В статье «Немецкий подлинник и русский список» (1890) Вл. Соловьев провел развернутое текстуальное сопоставление книги панслависта Н.Я. Данилевского «Россия и Европа» (1869) с книгой Г. Рюккерта. Его приговор был: «мнимая „теория Данилевского“ находится целиком в книге Рюккерта» (Собр. соч. Вл.С. Соловьева. Т. V. СПб., [1912]. С. 350).
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В романе Иван и Алеша — дети старика Карамазова от второй жены Софьи.
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Милль Д.С., Бергсон А., Бутру Э., Вундт В.-М. — западные философы, современники B.C. Соловьева.
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Скот Эригена Иоганн (ок. 810-877) — уроженец Ирландии (Scottia major), с 40-х гг. IX в. — в королевстве франков, преподавал в школе при дворе Карла Лысого. Диалог «О разделении природы» написан в 860 гг. Отрывок из него в переводе Н.М. Лозовской см. в ежегоднике «Средние века», вып. 57. М., 1994; вып. 58. М., 1995. — Рудольф Штейнер об особенностях мышления Скота Эригены: «Его не понимают, если хотят понять его тем мышлением, которое человечество развивает сегодня. Его понимают, только если через духовную науку приобрели представление о том, как мыслят эфирным телом, тем телом, которое в качестве более тонкого тела лежит в основе грубого чувственного тела. Итак, Иоганн Скот Эригена мыслил не мозгом, а эфирным телом» (2 июня 1921 г., Дорнах. GA 204).

231 «Два близкие между собою желания...» — цитата из «Духовных основ жизни». Собр. соч. B.C. Соловьева. Т. III. СПб., [б.г.]. С. 305.

233 «Природа есть дух в собственном инобытии» — См. Г.В.Ф. Гегель. Энциклопедия философских наук. Часть вторая. Философия природы. § 247. Дословно: «Природа есть идея в форме инобытия» (М., 1975. С. 25).

233
«Дух есть понятие...» — Там же. Часть третья. Философия духа. § 381. Дословно: «В качестве отличительной определенности понятия духа следует указать на его идеальность, т. е. снятие инобытия идеи, возвращение и возвращенность ее к себе из своего другого...» (М., 1977. С. 16).

233
Никейский собор — первый вселенский собор христианской церкви, проходивший в г. Никея, Малая Азия в 325 г.

234
душеприказчик... Соловьева — предположительно кн. Е.Н. Трубецкой, происхождение цитируемого высказывания установить не удалось.

234
Соловьев... поднимается до некоторого визионерского лицезрения будущего — имеется в виду «Краткая повесть об Антихристе» в составе последнего произведения B.C. Соловьева «Три разговора о войне, прогрессе и конце всемирной истории».

234
он говорит о Толстом как о враге христианства — в частности, в «Трех разговорах», содержащих скрытую полемику Соловьева со взглядами Толстого.

236 Гладстон Уильям Эварт (1809-1898) — английский государственный деятель, с 1865 г. лидер либеральной партии, четырежды занимал пост премьер-министра в 1868-1894 гг.

236
Раушер Йозеф Оттомар, фон (1797-1875) — архиепископ Вены, кардинал, на Первом Ватиканском соборе (1870) выступал против провозглашения догмата о непогрешимости папы.

237
Есть одно произведение... — статья «Великая ложь нашего времени» в «Московском сборнике». 1-е изд. М., 1896.

239
Кама — индийское название астральной материи.

Кама-Манас — низший Манас, рассудок.

Манас — пятый принцип человеческого существа, у Рудольфа Штейнера — Самодух, Geistselbst — доел, духовное Я или Дух в Я. Буддхи — шестой принцип человеческого существа, у Рудольфа Штейнера — Жизнедух, Lebensgeist.

Манас и Буддхи, будучи вполне развиты, представляют преображенные астральное и эфирное тела.

240
эпоха Филадельфии — Филадельфия (братолюбивая — греч.), шестая из семи церковных общин в Откровении Иоанна (3:7), к которым обращены послания Сына Человеческого (гл. 2 и 3). Города, в которых находятся семь общин, располагались на западе Малой Азии по кругу, так что при движении от Эфеса (первой церкви) к Лаодикии (седьмой) получался полный цикл. Эпоха Филадельфии — шестая послеатлантическая культурная эпоха. Название городу дал царь Египта Птолемей II Филадельф (285-146 гг. до н.э.).

241
Соломонов храм в Иерусалиме... Иаким... Боас... — возведен по замыслу царя Соломона мастером Хирамом из Тира в 966-953 до Р.Х. «...И сделал он два медных столба в восемнадцать локтей вышиною... И поставил столбы к притвору храма; поставил столб на правой стороне и дал ему имя Иакин, и поставил столб на левой стороне и дал ему имя Воаз» (3 Царств., 7:15; 21). По Рудольфу Штейнеру, храм служил путеводителем воплощающихся душ (21 декабря 1916 г., Базель. GA 173) и своим строением предвозвещал будущее человеческого физического тела:

«В размерах Соломонова храма в глубокой символике изображена вся организация формы человека, каким он будет в следующей, шестой расе» (28 декабря 1907 г., Кельн. GA 101).

242
в первый период нашего антропософского движения я говорил о Толстом — предположительно лекция 30 сентября 1905 г., в Берлине. GA 93а.

243
Кили Джон Уорелл (1837-1898) — американский инженер, изобретатель мотора, приводимого в движение, по замыслу его создателя, силой звуковых колебаний. Об открытии Кили см.: Блаватская Е.П. Тайная доктрина. Т. 1, ч. III, отдел IX, «Грядущая сила». См. также: Der Strader — Apparat. Modell — Skizzen — Berichte // Beiträge zur Rudolf Steiner Gesamtausgabe. № 107. Michaeli 1991. — Основу для сопоставления имен Толстого и Кили составила разнонаправленная моральная проблематика, связанная с вкладом в культуру обоих.

245 партия кадетов — партия конституционных демократов (к/д), учреждена в октябре 1905 г.; объединяла многих видных представителей научной общественности, ориентировалась на западные демократические ценности и институты.
VIII Россия в поле мировой политики

Во главу раздела поставлена лекция 28 марта 1916 г. в Берлине о Е.П. Блаватской, во-первых, по той причине, что на материале ее жизненного пути в освещении Рудольфа Штейнера хорошо просматривается позиция, с которой осуществляют свою политику в отношении России руководящие оккультные круги западных стран. Еще большее значение, пожалуй, — и это второе, — жизненная история Е.П. Блаватской имеет для уяснения той судьбы, которая постигла Россию в XX в., ибо знакомство с оккультной биографией отдельной исключительно одаренной личности из состава русского народа в XIX в. наводит на мысль о существовании глубинной связи пройденного ею пути с испытаниями, которые — в общем смысле, конечно, — выпали на долю России в XX в. Эта параллель напрашивается, и с этой точки зрения небесполезно было бы проследить судьбы страны с 1917 г. по 1991 г. включительно в аспекте оккультных влияний, под которые Блаватская попадала на разных этапах своей оккультной биографии.

В постановке вопроса о роли западных оккультных братств в исторических судьбах России в XIX-XX вв. мотиву масонства у Рудольфа Штейнера отведено, собственно, подчиненное место: те западные оккультные центры, о которых он главным образом говорит, только используют масонство в качестве своего орудия, но это положение не следовало бы распространять на все масонство, являющееся весьма дифференцированным. Во всяком случае, сообщения Рудольфа Штейнера о деятельности западных оккультных сообществ не имеют ничего общего с той нездоровой атмосферой вокруг масонства, которая культивировалась в известных кругах в России и в других странах без каких-либо фактических оснований. Рудольф Штейнер говорил об этом как оккультист перед оккультистами с целью вызвать со стороны последних меры соответствующей корректировки действий, совершаемых в узко-групповых целях.

К стр.:

250 каплю среднеевропейского начала — отец Е.П. Блаватской, Петр Алексеевич Ган происходил из старинного остзейского немецкого рода.

252 Яков I (1603-1625) — английский король, сын Марии Стюарт, сменивший на английском престоле бездетную Елизавету Тюдор; собственно Реформация в Англии начиналась при отце Елизаветы, Генрихе VIII (1534 г.), но завершалась при Якове I. Рудольф Штейнер назвал его «одним из самых значительных оккультистов» (26.12.1916 г. GA173).

252
как римляне... так и англосаксы — эту мысль однажды излагал не кто иной, как бывший премьер-министр Англии У.Черчилль во время своих частных встреч с помощником советского военно-морского атташе в Лондоне (и одновременно сотрудником ГРУ) Е.М. Ивановым в начале 1960-х гг. В опубликованных по-английски воспоминаниях этого разведчика, сумевшего завоевать расположение престарелого премьера, воспроизведены мысли, которыми тот делился с ним по поводу России: «Вы, русские, настоящие мастера поражать нас своими талантами. Но поймите меня правильно и не обижайтесь... Вы для нас варвары. Не в дурном смысле, а в подлинном. Так в древнем мире все были варварами по отношению к грекам и римлянам. А мы их наследники. Англосаксы — представители классической культуры. Мы лучше других в мире выражаем два великих начала: ясность и чувство меры. У других народов, в том числе и у русского, они затуманились. Иначе вы бы не стали выкорчевывать на своей земле свои же традиции. Поэтому в душе я считаю вас варварами. У России тот же путь, что и у Европы. Или никакого пути» («Известия» № 81 от 6 апреля 1992 г.). См. также примеч. к с. 209.

253
независимые славянские государства — очевидно, славянские государства Балканского полуострова — Сербия, Черногория и Болгария; полная независимость первых двух от Турции была признана участниками Берлинского конгресса в 1878 г.; тогда Болгария получила статус автономного княжества, но часть территории, населенной болгарами, была оставлена во владении Турции; после воссоединения в 1886 г. обрела полную независимость.

254
маленького придунайского государства — какое именно из владений Австро-Венгрии имеется в виду, судить трудно (вероятно, Венгрия).

256
она вначале получила вполне основательное, наилучшее руководство — чуть больше Рудольф Штейнер сказал об этом в ответе на вопросы после лекции 26 апреля 1906 г. в Лейпциге: «Ее руководителем сначала был один европеец, затем — египтянин, тогда она написала „Исиду без покрывала“» (GA 97), и в лекции 23 октября 1911
г. в Берлине: «...в то время, когда она писала „Исиду без покрывала“, Е.П. Блаватская имела своего рода розенкрейцерскую инспирацию...» (GA 133).

257
оккультный плен — несколько иначе освещает Рудольф Штейнер оккультное пленение Блаватской в лекции 26 декабря 1916 г. в Дорнахе (GA 173): «Итак, ее исключили. Она, конечно же, не была личностью, которая все смиренно принимает, и стала весьма резко угрожать: она еще покажет американскому братству, что значит исключать ее после того, как она столь многое узнала. — Американское братство и в самом деле оказалось под дамокловым мечом. Если бы Блаватская сообщила миру то, что она знала благодаря своему пребыванию в нем, то это было бы равнозначно смертному приговору американскому братству. Следствием было то, что американские и европейские оккультисты объединились, чтобы привести Блаватскую в то состояние, которое называют оккультным пленом. Это значит, что посредством определенных махинаций в какой-нибудь душе вызывается сфера имагинаций, благодаря которым наступает помрачение того, что душа до этого знала, благодаря которым оно становится как бы недействительным. Это процедура, которая никогда не применяется честными оккультистами, да и нечестными применяется очень редко, но которая была тогда применена, чтобы спасти жизнь, то есть возможность деятельности того оккультного братства». — В изложении истории оккультного пленения Е.П. Блаватской Рудольф Штейнер следует в общем книге Ч.Дж. Гаррисона «Трансцендентальная Вселенная», где эта история (наряду со многим другим) была впервые предана гласности в 1894 г. Существование книги Гаррисона существенно облегчало положение Рудольфа Штейнера при изложении многого из того, что связано с деятельностью западных оккультных школ, — не в том смысле, чтобы он мог черпать из нее необходимые материалы, а в том, что она освобождала его от того негласного обязательства, которое действует среди оккультистов, — не разглашать чужих тайн, даже если они связаны с действиями, не вызывающими одобрения. Необходимостью считаться с действующими правилами объясняются, по-видимому, прежде всего осторожность и сдержанность, с которыми Рудольф Штейнер вообще излагал сведения на этот счет перед своими слушателями.

Книга Ч.Дж. Гаррисона также позволила Рудольфу Штейнеру «дословно изложить» содержание учений западных школ. Чарльз Джордж Гаррисон был, как явствует из его предисловия к книге, президентом «Общества верийцев». Это было объединение исследователей теоретического оккультизма, принявшее имя от города Верии в Греции, где находилась одна из школ ап. Павла, чьи участники «приняли слово со всем усердием, ежедневно разбирая Писание, точно ли это так» (Деян., 17:10,11). Содержание книги, состоящей из шести докладов, прочитанных Гаррисоном в Обществе, свидетельствует о глубоких оккультных познаниях автора, излагаемых языком понятий. Держась в границах изложенного Гаррисоном, Рудольф Штейнер дополняет его изложение некоторыми подробностями. Для сравнения приводим выдержку из первого доклада, касающуюся оккультного пленения Блаватской (в переводе с немецкого издания 1897 г.): «Существует определенное отправление церемониальной магии, посредством которого вокруг становящегося опасным индивидуума может быть возведена психическая стена, что имеет последствием паралич высших видов деятельности и вызывает то, что именуется „отбрасыванием стремления“. Следствием является отмеченный фантастическими видениями духовный сон. Это отправление, к которому редко прибегают даже „братья левых“ и которое в случае госпожи Блаватской было порицаемо почти всеми европейскими оккультистами. Ответственность за все, произошедшее с тех пор, лежит только на американском братстве. Я полагаю, покойный господин Олифант знал об этом деле больше, чем кто-либо из англичан» (C.G. Harrison. Das Transcendentale Weltenall. 1897. S. 34-35). — Упоминаемый Гаррисоном Лоуренс Олифант (1829-1888) — английский писатель и оккультист.

259 говорить об этих руководителях вообще очень трудно — среди них, в частности, Рудольфом Штейнером был назван махатма Кут Хуми: «После того, как некоторое время на нее оказывал доброе влияние тот махатма, которого обозначают инициалами К.Х., он посредством некоторых махинаций был заменен другим, который был шпионом в руках определенного сообщества» (9 декабря 1916 г., Дорнах. GA 173). Кут Хуми, согласно записи одного из пояснений, данных Рудольфом Штейнером в 1906 или 1908 г., был «инспиратором перехода от Египта к греческой эпохе» (GA 264. Штайнер Р. Материалы эзотерической школы. Ереван, 2004. С. 205).

259 Жорж Санд — литературный псевдоним французской романистки Авроры Дюдеван (1804-1876). Рудольф Штейнер имеет в виду ее роман «Le Compagnon du Tour de France», вышедший в свет во Франции в 1840 г.; в русском переводе — «Странствующий подмастерье» (в 1993 г. появилось сразу два издания — в IV томе Собрания сочинений Жорж Санд и отдельной книгой).

259 открытой лекции в... пятницу — 24 марта 1916 г. Берлине «Проблема бессмертия и духовное исследование». GA 65.

259 Жорес Жан (1859-1914) — лидер социалистов во Франции, руководитель социалистической фракции в парламенте, пытался воспрепятствовать войне с Германией; при невыясненных обстоятельствах был убит в канун начала военных действий 31 июля 1914 г.

259 Франц Фердинанд (1863-1914) — эрцгерцог, наследник австрийского престола (с 1896 г.), готовил предоставление широкой политической автономии в составе Австро-Венгрии южным славянам; его убийство в Сараево (Босния) 28 июня 1914 г., осуществленное сербским националистом Гаврилой Принципом, вызвало политический кризис в отношениях между Австрией и Сербией, переросший в начале августа в общеевропейскую войну.

263
Кобден Ричард (1804-1865) и Брайт Джон (1811-1889) — общественные деятели Англии, учредители Лиги против хлебных законов (1839 г.), с помощью которых правительство в интересах земельной аристократии поддерживало высокие цены на хлеб на внутреннем рынке (отменены в 1846 г.); поборники свободной торговли; в условиях экономического преобладания, которым пользовалась Англия как первая промышленная держава, считали, что ее экономической мощи достаточно, чтобы воздерживаться от территориальных приобретений и войн, выдвигали идею «малой Англии», предлагали отказаться от Гибралтара (захваченного у Испании в 1704 г.) и сами отказывались от предлагавшихся им министерских постов, когда находили занятие их несовместимым со своими моральными и политическими убеждениями.

264
«Завещание Петра Великого» — текст, опубликованный в 1812 г. чиновником французского МИДа Ш. Лезюром в примечании (совсем не на видном месте!) к его книге «О возрастании русского могущества от его основания до начала XIX в.». Исследователи установили, что автором текста, использованного Лезюром, был участник восстания Т.Костюшко в 1794 г. польский генерал Михаил Сокольницкий, который, отбыв двухлетнее заключение в России, сумел добраться до Франции и в 1797 г. представил Директории «Apercu sur la Russie» — «Мнение о России». Подлинник записки впоследствии хранился в МИДе Франции, и там его, по-видимому, обнаружил Лезюр, но только в 1912 г. он был вновь найден польским историком М. Сокольницким, потомком генерала, и опубликован. — Хотя поданная ген. Сокольницким записка носила название «Мнение», своему изложению он придал форму завещания Петра I. На каком же основании? Сам Сокольницкий указывает их несколько. Во-первых, это были его собственные «двухгодичные размышления в петербургских тюрьмах»; во-вторых, «систематическое изучение моральных и физических сил России»; в-третьих, «указания и объяснения по этим вопросам нескольких моих соотечественников»; наконец, в-четвертых — «объяснения, почерпнутые ими из русских архивов, захваченных в Варшаве 13-го апреля 1794 года». «...И все это, — говорит он, — позволило мне понять тот бессовестный, но обширный и смелый план подчинения Европы русскому игу, который был начертан Петром». От этого «понять» до составления самого текста приписываемого Петру завещания, каковым по форме является его записка, — огромная дистанция, и если бы дело ограничилось этим, тогда следовало бы признать, что Сокольницкий сознательно взялся за составление заведомой фальшивки. Но он добавляет: «Этот план хранится в тайных архивах кабинета Е[го] В[еличества]. Я мог ухватить из него лишь самые главные пункты и запечатлеть их в своей памяти». И это меняет дело: ген. Сокольницкий видел какой-то текст, показанный ему кем-то, с кем он был связан, и теперь пытается воспроизвести его по памяти, чтобы довести до сведения тех, от кого он чаял избавления Полыни. Такова его версия, и нет ничего удивительного в том, что польский патриот, тяжело переживавший утрату независимости своей родины (третий и окончательный раздел Польши произошел в 1795 г.), принял на веру содержание предъявленной ему или устно изложенной фальшивки. В действительности же в этой истории он сыграл роль подставного лица, выдвинутого на передний план, тогда как главные двигатели интриги остались в тени (в литературе вопрос о них даже не поднимался). Визионерство в качестве источника текста приписывается Сокольницкому в антропософской литературе без каких-либо оснований.

Ввиду недостаточной осведомленности общественности о содержании «Завещания Петра Великого» ниже приводится его полный текст в переводе с французского оригинала 1797 г., выполненном А. Петрункевич и опубликованном в ее статье в «Новом журнале», кн. 23.1950. С. 215-237:

«§ I
Ничем не пренебрегать для того, чтобы придать русской нации формы и обычаи европейские. С этой целью добиваться содействия европейских дворов, а особенно европейских ученых, либо выгодами материальными, либо идеями филантропическими и философскими, либо еще какими-нибудь средствами.

§ II
Поддерживать государство в состоянии непрекращающейся войны, дабы закалять солдат, а всю нацию держать начеку, готовою по первому приказу двинуться в поход.

§ III
Распространяться всеми возможными средствами на север, вдоль Балтийского моря, и на юг, вдоль Черного моря.

§ IV

Разжигать зависть Англии, Дании и Бранденбурга против Швеции: тогда они закроют глаза на те узурпации, которые можно будет сделать за счет этой последней страны, которую, в конце концов, мы и подчиним.

§ V

Заинтересовать Австрийский дом в изгнании турок и под этим предлогом держать постоянную армию и устроить верфи на черноморском побережьи, дабы, постепенно продвигаясь, распространиться до Константинополя.

§ VI

В Польше поддерживать анархию, влиять на сеймы и особенно на королевские избрания; при всяком удобном случае ее дробить и в конце концов совсем ее подчинить.

§ VII

Заключить тесный союз с Англией и поддерживать с ней прямые сношения посредством выгодного торгового договора;

предоставить ей даже некоторую монополию внутри страны, что незаметно приведет русских к сближению с английскими купцами и матросами и всячески цивилизует русских, поможет росту и усовершенствованию их флота, пользуясь которым надо будет подумать о господстве над Балтийским и Черным морями. Это вопрос капитальный, от которого зависит успех и быстрота осуществления всего плана.

§ VIII

Во что бы то ни стало вмешиваться в европейские и особенно немецкие войны, употребляя для сего все средства, силы, хитрости, подкупа и лести.

§ IX

Всегда притворяться союзницей Австрии и пользоваться малейшим поводом, чтобы вовлекать ее в разорительные войны, дабы постепенно ее ослаблять, иногда даже ее выручая, а втайне создавая ей внутри Империи все новых врагов и возбуждая против нее зависть князей.

Примеч. Сокольницкого. Этот параграф тем легче исполнить, что до сих пор Австрийский дом не переставал льстить себя надеждой завоевать всемирную империю или, по меньшей мере, восстановить Западную империю, а для сего ему нужно первее всего начать с подчинения Германии.

§Х

Всегда выбирать в супруги для русских великих князей немецких принцесс и таким образом укреплять союзы политические семейными связями и интересами. Это увеличит русское влияние в немецкой империи.

§ XI

Использовать влияние религии на греко-схизматиков, имеющихся в Венгрии, Турции и южных частях Польши; привлечь их к себе всеми соблазнами, добиться титула их покровителя и какого-нибудь иерархического сана. Под этим предлогом и через их поддержку Турция будет подчинена, а Польша задета, завоевание Венгрии окажется пустяшным делом, но Австрии придется обещать вознаграждение в Германии. Остаток Польши, не будучи в состоянии поддержать себя ни собственными силами, ни политическими связями, естественно сам собой подчинится общему игу.

§ХII
Тут каждая минута дорога. Дабы нанести решительный удар, втайне приготовить все орудия, заставить их действовать в порядке, с точностью и, главное, с быстротой, которые не дали бы времени

Европе опомниться. Нужно начать с секретнейшего предложения прежде всего Версальскому Двору, а потом и Венскому, разделить с одним из них мировое владычество, поставив им на вид, что фактически Россия уже господствует над всем Востоком и что, следовательно, она не приобретет ничего нового, кроме разве титула. А потому настоящее ее предложение никоим образом не должно им казаться подозрительным. Напротив, совершенно несомненно, что весь этот проект для них только лестен, но он может возжечь между ними смертельную вражду, которая, принимая во внимание разнообразные и широкие связи и отношения обоих этих Дворов, вскоре превратится во всеобщую, заставив вмешаться в эту распрю все остальные государства Европы.

§ХIII
Среди этого всеобщего смятения, у России будут просить помощи то та, то другая воюющая страна. После долгих колебаний — чтобы дать им время хорошенько друг друга обессилить, а себе самой — собраться с силами, Россия в конце концов сделает вид, что решилась помочь Австрии. И в то время, как она продвинет свои линейные войска до Рейна, немедленно по их пятам она напустит целую тучу своих азиатских орд, и, пока они будут двигаться по Германии, два значительных флота, нагруженных теми же ордами, одновременно выйдут — один из Азовского моря, другой из Архангельска и, под прикрытием Черноморского и Балтийского флотов, внезапно появятся в Средиземном море и Атлантическом океане. Они выгрузят всех этих номадов, жестоких и жадных, и затопят ими Италию, Испанию и Францию. Часть их жителей они перебьют, другую часть уведут в рабство, дабы заселить ими сибирские пустыни, а остаток населения приведут в состояние такой слабости, что люди не в силах будут свергнуть с себя это иго».

Сличение текстов Сокольницкого (1797 г.) и Лезюра (1812 г.) показывает их идентичность за одним исключением: у Лезюра одним пунктом больше. Этот неизвестно откуда взявшийся пункт идет у Лезюра под номером VIII и выделяется среди остальных, в которых изложение ведется якобы от имени Петра I, своим вставным характером. Между тем он чрезвычайно симптоматичен для общей концепции «Завещания». Его текст приводится также в переводе А. Петрункевич:

«§ VIII.

«Он рекомендует всем своим преемникам проникнуться той истиной, что торговля с Индией есть торговля мировая, и что тот, кто может ею исключительно распоряжаться, является истинным господином Европы; что, следовательно, нельзя упускать ни единого случая, чтобы не начать войны против Персии, чтобы не ускорить вырождения последней, чтобы не проникнуть до Персидского залива и не попытаться тогда восстановить через Сирию древний Левантийский торговый путь».

В России исследователям было всегда нетрудно занимать критическую позицию в отношении «Завещания Петра Великого». Публикации о нем как в советское, так и в дореволюционное время были посвящены главным образом разоблачению самого факта фальсификации. Сопоставления реалий российской внешней политики с установками «Завещания» исследователи избегали. Анализ «Завещания» в связи с европейской политикой России в XVIII-XIX вв. дал гр. Л. Польцер-Ходиц в своей работе «Das Testament Peters des Grossen. Der Kampf gegen den Geist», Stuttgart, 1922 (новое расширенное издание — в 1989 г.). Однако Рудольф Штейнер говорит о влиянии, которое исходило от этого текста внутри России. Проследить его намного труднее, поскольку в России «Завещание» никогда официально подлинником не признавалось.

266 мнимых протоколов — речь, вне всякого сомнения, идет о так называемых «Протоколах сионских мудрецов», опубликованных в 1905 г. в России в книге клерикального публициста С.А. Нилуса «Великое в малом» и переизданных в январе 1917 г. в его же книге «Близ есть, при дверех». Они вышли в немецком переводе в Берлине в 1920 г. В августе 1920 г. лондонская «Таймс» опубликовала статью, указывающую на подложность «протоколов». На основе прямых текстуальных совпадений автором статьи было неопровержимо доказано, что за основу при составлении «протоколов» была взята книга французского публициста Мориса Жоли, изданная в 1865 г. в Брюсселе, «Диалог в аду между Макиавелли и Монтескье». В мае 1935 г. подложность «протоколов» была официальна признана судом, состоявшемся в Берне (Швейцария). Неясным оставалось происхождение подделки. То, что она всплыла в России, скорее указывало на ее заграничное происхождение. Русские исследователи вопроса полагали, что «протоколы» были изготовлены в парижском отделении «охранки». Рудольф Штейнер указывает другой адрес.

266 в необычайной близости отсюда — «протоколы» содержали якобы постановления Первого конгресса сионистов, состоявшегося в августе 1897 г. в Базеле, в нескольких минутах езды от которого находится Дорнах. — О «протоколах» см.: Кон Норман. Благо-словление на геноцид. Миф о всемирном заговоре евреев и «Протоколы сионских мудрецов». Пер. с англ. М., 1990.

268
Альцион — обнаруженный в Индии в мае 1909 г. сотрудником А. Безант Ч. Ледбитером юноша (Д. Кришнамурти), в котором Ледбитер признал грядущего спасителя мира; его выступление в этой роли должен был подготовить основанный в январе 1911 г. Орден Звезды Востока.

269
Элифас Леви — псевдоним Констана Альфонса Луи (1810-1875), французского писателя и каббалиста.

269 Папюс — псевдоним французского врача и оккультиста, главы ордена мартинистов Энкоса Жерара (1865-1916). По сведениям посла Франции в Петербурге в 1914-1917 гг. Мориса Палеолога, Папюс приезжал в Петербург в 1902 г., «император и императрица почтили его своим полным доверием; последний его приезд относится к февралю 1906 г.». М. Палеолог излагает слышанный им рассказ о вызывании Папюсом духа Александра III в октябре 1905 г. в Царском Селе (Морис Палеолог. Царская Россия накануне революции. 2-е изд. М., 1991. С. 164-165). П.А.Бурышкин указывает более ранний срок появления Папюса в Петербурге: «В Петербурге образовалась мартинистская ложа „Аполлоний“, и Папюс отправился туда зимой 1900-1901 года читать лекции по „оккультным вопросам“» (Новый журнал. Кн. 40.1955. С. 184). Он же приводит выдержку из книги Мишле по истории герметического движения в конце XIX в.: «Последний русский царь был... посвящен в мартинизм. Никто не знает, что это было одно из оснований его верности союзу с Францией, несмотря на давление, чтобы этот союз прервать» (Там же, с. 192).

269 с железным фанатизмом... держатся — печальный пример тому являла императрица Александра Федоровна (1872-1918), с 1894 г. супруга Николая II.

271 Англоязычные народы — здесь, как и в других лекциях, Рудольф Штейнер пользуется выражением english speaking contries, введенным в дипломатический обиход в англо-американо-испанском соглашении по пограничным вопросам от 9 августа 1842 г. Многократное обращение Штейнера к этой формуле дает понять, что в английском языке заключена сила, которую не следует упускать из вида.

274 Я дал реферативное изложение... — Рудольф Штейнер реферировал часть второго доклада Ч.Дж. Гаррисона из уже цитированной книги «Трансцендентальная Вселенная». Эта часть гласит: «За исключением славянских народов, о которых мы будем говорить вскоре, и маленького туранского элемента, который слишком незначителен, чтобы им заниматься, нации нынешней Европы и ее американского и колониального ответвлений представляют собой пятую подрасу великой арийской коренной расы. Во времена Римской империи эти нации находились в состоянии детства. До римского завоевания галлы, бритты и германцы еще не были нациями; они вели существование лишь в качестве племен. Победа над ними и их включение в состав Римской империи означали время их младенчества. Римский закон был их нянькой и покровителем. За нянькой последовал опекун. Разрушение Римской империи и возвышение папства означали период детства и начала интеллектуальной жизни. Юношеская пора с ее расширенными интересами и более долгим рядом явлений началась с Ренессансом и окончилась с Реформацией. Возмужание новой Европы идет с XVI столетия. Мы могли бы проследить аналогию далее, но следующий отрезок времени, Французская революция подводит нас к новому времени слишком близко, чтобы на нынешней ступени нашего исследования создавать догмы относительно его значения. Обратимся к славянскому народу, который принадлежит шестой арийской подрасе, — что мы видим? Могучую империю, удерживающую под властью деспотического правительства множество локальных сообществ, — это Россия. Остаток королевства — Польша, единственная скрепляющая сила которой заключена в ее религии и которая несмотря на это в конце концов снова войдет в состав Российской империи. Ряд племен, подчиненных чуждым им туркам, стряхнули их иго и искусственно сплотились в маленькие государства, чья независимость будет продолжаться до ближайшей большой европейской войны и не дольше. Что же это такое, как не признак подрасы в младенческом возрасте? Западноевропейцы имеют обыкновение говорить об их варварстве, и в определенном смысле правы. Наша цивилизация — это просто поверхностный слой, лежащий на их высших классах, и такой же чужеродный нарост, каким в Британии была римская цивилизация. Их назначение — в будущем развить из себя высшую цивилизацию. Российская империя должна умереть, чтобы русский народ мог жить, и осуществление мечтаний панславистов укажет, что шестая арийская подраса начала жить своей собственной интеллектуальной жизнью и уже не находится в своем младенческом возрасте. Нам нет надобности прослеживать этот предмет далее, чем сказав, что национальный характер сделает их способными к проведению социальных, политических и экономических опытов, которые в Западной Европе вызвали бы неисчислимые трудности» (C.G.Harrison. Op. cit. S. 45-46).

276
аннексированных Австрией в 1908 году, но гораздо раньше предоставленных ей в качестве оккупационной области... — согласно 25 статье Берлинского трактата, подписанного 1 (13) июля 1878 г., Австро-Венгрия получила мандат на управление бывшими турецкими провинциями, Боснией и Герцеговиной. В 1908 г. по договоренности с Россией Австро-Венгрия объявила об аннексии Боснии и Герцеговины, что было шагом к превращению двуединой монархии к триединую. Убийство Франца Фердинанда в Сараево было осуществлено в 1914 г. в тот же памятный день 28 июня, когда 34 года назад Босния и Герцеговина перешли под управление Австро-Венгрии.
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Лодомерия — старинное латинское название Галицко-Волынского княжества (с 1214 г. — королевство Лодомерия); находясь в поле притяжения своих западных католических соседей, оно оторвалось от основного массива русских земель в XIII в., особенно после разгрома монголами южной Руси в 1239-1240 гг.; в 1772 г. по первому разделу Польши отошла к Австрии, где было возрождено название, под которым оно было известно на Западе в Средние века. В состав восточного славянства территория была возвращена как Западная Украина и Западная Белоруссия в 1939 г., 700 лет спустя после своего обособления.
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государство взяло курс на федерализм. Этому противостояло... — вкратце положение славян в Австро-Венгрии до 1914 г. выразительно охарактеризовал в 1947 г. Г.П. Федотов: «Как страстно славяне ненавидели „лоскутную“ Австро-Венгрию, и как многие теперь жалеют о
ее гибели. Старая Австрия давно уже перестала быть Габсбургской деспотией. С 60-х годов она перестраивалась на федеративный лад. Некоторые из ее народов — венгры, поляки — уже чувствовали себя хозяевами на своей земле, для других время полного самоуправления приближалось. Все вообще пользовались той долей политической свободы, какая была немыслима в царской России. И, однако, они предали свое отечество в годину смертельной опасности» (Г.П. Федотов. Судьба и грехи России. Т. 2. СПб., 1992. С. 322).
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в Персии, где они столкнулись вплотную — политические, военностратегические и в меньшей мере экономические противоречия между Англией и Россией во второй половине XIX — начале XX вв. охватывали обширный регион Среднего Востока. Наибольшую остроту они приобрели с выходом России к границам Афганистана в 1884 г., когда английские войска в Индии были приведены в боевую готовность. Сталкивались обе державы и в Тибете. С конца XIX
в. Растет напряженность между ними в Персии. Здесь у России были наиболее прочные позиции во всем регионе, но — в северной части страны, откуда русское правительство рассчитывало со временем распространить свое влияние на всю Персию, а главное — выйти к Персидскому заливу. Последнее рассматривалось Англией как прямая угроза ее морским коммуникациям, ведущим в Индию, и она прилагала всевозможные усилия, чтобы не допустить проникновения России на юг Персии. Этого ей удалось добиться посредством договора с Россией 18 (31) августа 1907 г., которым продвижению России в южном направлении в Персии была поставлена граница. Договор устранял напряженность, существовавшую между двумя державами, и в двух других районах — в Тибете и в Афганистане, и был воспринят современниками уже в качестве последнего звена в цепи соглашений, составивших основание для военного союза Франции, Англии и России (Антанты).
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То была долгая история, подготавливавшаяся с давних пор — она имела свое продолжение в XX в. Идею Дунайской конфедерации английские правящие круги не оставляли еще на исходе второй мировой войны. Ее умело подбросил Сталину Черчилль на встрече «большой тройки» в Тегеране в конце ноября — начале декабря 1943 г. Союзники обсуждали проблемы послевоенного устройства Европы, и в, частности, идею расчленения Германии, высказанную Сталиным и тут же подхваченную Рузвельтом. Черчилль добавил свое видение проблемы. «У меня две ясные идеи. Первая — это изоляция Пруссии. Что следует сделать с Пруссией после — вопрос второстепенный. Затем я отделил бы Баварию, Вюртемберг, Пфальц, Саксонию и Баден. В то время как с Пруссией я поступил бы сурово, ко второй группе я отнесся бы мягче, так как я хотел бы, чтобы она вросла в то, что я назвал бы Дунайской конфедерацией... Сталин сказал, что дунайская комбинация была бы нежизнеспособной и что немцы воспользовались бы этим, чтобы облечь в плоть то, что являлось бы лишь костяком, и таким образом создали бы новое большое государство. В этом он усматривал большую опасность...» (Уинстон Черчилль. Вторая мировая война. Кн. 3. Т. 5. М., 1991. С. 230. — Этот эпизод был отмечен Ренатой Римек в ее книге «Mitteleuropa. Bilanz eines Jahrhunderts». Freiburg/ Br. Die Kommenden. 1969. S. 176-177). Черчилль не настаивал, однако в 1946-48 гг., когда в Греции шла гражданская война, Сталин сам — вместе с Тито и Димитровым — вынашивал идею Балканской федерации, в которую наряду со славянскими государствами полуострова должна была войти, по его замыслу, и Греция. Разрыв Тито со Сталиным в 1948 г. сорвал этот план.
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Вы... читали известную ноту Антанты президенту Вильсону — нота, направленная 30 декабря 1916 г. правительствами десяти государств Антанты президенту США Вильсону в ответ на его призыв к миру и предложение высказаться о своих целях в войне от 18 декабря 1916 г.
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какие возникнут сложности... — абсурдность принципа национального самоопределения в рамках национальных государств обнаружилась сразу же, как только победители перешли от деклараций к делу: договоры великих держав с Польшей, Румынией, Чехословакией и Югославией — государственными новообразованиями, пришедшими на смену австро-венгерской монархии — пришлось дополнять сложной системой охраны национальных меньшинств, которая, как показали события последующих десятилетий, ничуть не обеспечила их права. Отдавая себе — запоздалый — отчет в этом, президент Чехословакии Т.Масарик уже в 1923 г. заявил: «Чисто национальные государства невозможны в Средней Европе по географическим, экономическим и политическим соображениям. Создание их было бы, конечно, наилучшим исходом, но оно невозможно; поэтому при данных условиях мы должны довольствоваться требованием и обеспечением охраны меньшинств» (Современные записки. Кн. XVI. Париж, 1923. С. 248-249).
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она должна была служить своего рода заслоном — этим указано еще одно назначение проектировавшейся в западных оккультных братствах Дунайской конфедерации (ср. лекцию 8 января 1917 г.). С поправкой на реально складывавшиеся после первой мировой войны обстоятельства функцию заслона выполняло, во-первых, Королевство сербов, хорватов и словенцев, создание которого было объявлено 1 декабря 1918 г. (с 1929 г. — Югославия), — к нему отошли южнославянские земли Австро-Венгрии, а его ядро, как и предполагалось, составила Сербия; во-вторых, — оформленная четырьмя основными соглашениями 1920-1921 гг. система Малой Антанты, куда наряду с Румынией и Чехословакией вошла Югославия.

282 нынешнее королевство Италию намеревались слить с балканским славянством — вместо Италии в проекте Черчилля 1943 г. (см. примеч. к с. 279) мы видим южные государства Германии; очевидно, в планах, которые в оккультных кругах Запада развивали в отношении южных славян, последних не предполагали предоставить самих себе — в южнославянскую федерацию должен был быть включен своего рода эквивалент Австрии — католическая страна, вроде Италии или Баварии, которая и должна была курировать южных славян.

282 часть Греции, но только северная — очевидно южная часть турецкого вилайета Фессалоники (Македония), которую Греция получила в 1913 г. по Бухарестскому мирному договору, подведшему итог второй Балканской войне; северная часть Македонии отошла тогда к Сербии, а восточная — к Болгарии. Республика Македония, созданная после второй мировой войны в составе Югославии с незавуалированными притязаниями на греческую Македонию, явилась очагом напряженности в отношениях между Югославией и Грецией.
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то, что в это военное время началось с установлением контроля коммерческих связей, замышлялось не для того, чтобы снова исчезнуть после войны — установление правительственного контроля над деятельностью частных компаний в годы войны настораживало уже современников. Один из русских предпринимателей, Б. Телепнев в корреспонденции из Лондона в 1917 г. писал, что предпринятые английским военным министерством меры выходят за рамки непосредственных требований военного времени: «Торговцы и фабриканты, довольно легко смотревшие на принимаемые меры, за последнее время почувствовали, что происходит нечто более серьезное, чем временные изменения, вызванные преходящими условиями войны». Автор высказывал предположение, что меры контроля имеют экспериментальный характер и прокладывают путь послевоенной политике правительства в Англии (Борис Телепнев. Монополия или государственный социализм? Лондон, 1917. С. 2-3). — Впоследствии в несколько приемов опыт государственного контроля коммерческой деятельности в годы Первой мировой войны развился в так наз. «государственное регулирование экономики», западный суррогат социализма и псевдоальтернативу советскому плановому хозяйству.
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какую власть будут иметь в Бельгии или во Франции британцы — в настоящее время можно со значительной долей уверенности говорить, что никакой; Англия вступила в Европейское экономическое сообщество (теперь — Европейский союз) с третьей попытки, только в 1973 г. и держится там аутсайдером; тон в ЕЭС с самого начала (1957 г.) задают Франция и ФРГ. Можно полагать, что описанные Рудольфом Штейнером планы британских оккультных братств подверглись со временем на первый взгляд существенной корректировке, хотя с тех пор все-таки мало что изменилось по существу. Коррективы связаны с явным переходом руководства в англосаксонском мире от Великобритании к США и настоящей глобализацией целей, которые ставились раньше, имея в виду все-таки прежде всего Европу. Тенденция США к выходу на руководящие позиции в мировой политике не укрылась от взгляда Рудольфа Штейнера. Он указал на нее в лекции 21 мая 1918 г. в Берлине: «То, что происходит теперь, — я выделю только одно, — это то, что подготавливается своеобразное умаление Британской империи, ослабление того, что мир знал доныне как британское, и происходит это так, что то, что было специфически британским, переходит в пан-англо-американизм. Это разыгрывается в нашей действительности самым непосредственным образом. Разыгрывается нечто, направленное на исчезновение британского элемента в пан-англо-американизме. То, что подобные вещи целиком заключены в тенденциях развития, на которые мы уже указывали самым разным образом, не противоречит им» (GA 181). — Это было сказано еще до Вашингтонской конференции по ограничению морских вооружений (1921-1922 гг.), на которой было ликвидировано английское преобладание на море путем уравнивания тоннажа американского линейного флота с британским.
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Спенсер Герберт (1820-1903) — английский философ-позитивист, в ряде своих политических статей проводил идею всеобщего мира. — В XVIII-XIX вв. идея «вечного мира» и соответствующих международных учреждений для его поддержания приобрела много сторонников во всех странах Европы с тех пор, как она была высказана впервые французским аббатом Сен-Пьером, писателем раннего Просвещения, в 1713 г. Ср.: Трактаты о вечном мире. М., 1963.
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по этому рецепту насаждается и любовь к миру — Рудольф Штейнер здесь нисколько не утрирует образ мыслей представителей «индустриального коммерциального элемента» и их единомышленников. Вот один из многих примеров тех лет. Французский посол в Петербурге М. Палеолог описывает банкет, устроенный 16 мая

1916
г. Государственной думой в честь французских министров Вивиани и Альбера Тома: «Поднимается лидер кадетской партии в Думе, Василий Алексеевич Маклаков. Он говорит на прекрасном французском языке. Слова его и жесты резки. Прежде всего он напоминает, что он всегда был сторонником мира, и прибавляет, что остался и сейчас закоренелым пацифистом, но это не мешает ему быть страстным сторонником этой войны: „Ведь эта война будет самоубийством войны; ведь в день заключения мира мы так перекроим карту Европы, что войны уже не будут нужны“» (Морис Палеолог. Царская Россия накануне революции. М., 1991. С. 86). — Маклаков В.А. (1869-1957) — адвокат, один из самых влиятельных думцев, считался последователем Толстого и написал о нем книгу; по данным кн. В.Л. Вяземского и О. Леннхофа/О. Познера, член парижской ложи «Авангард» с 1906 г.

288 именно она должна будет обеспечивать мир — эту роль взяло на себя в период «холодной войны» между Востоком и Западом «движение неприсоединившихся стран», одним из соучредителей которого была Югославия. Модификация очерченной Рудольфом Штейнером первоначальной идеи отражает общую глобализацию вскрытых им тенденций во второй половине XX в.

291 Кобден Ричард — см. прим. к с. 263.

291 Брайт Якоб(1821-1899) — английский парламентарий, младший брат Джона Брайта, см. прим. к с. 263.

291 Чемберлен Джозеф (1836 — 1914) — министр по делам колоний Англии в 1895 — 1903 гг., выдвигал идею трансформации Британской империи в имперскую федерацию Англии с ее доминионами и колониями.

291 Линкольн Авраам (1809-1865) — президент США в 1861-1865 гг.

291 Рузвельт Теодор (1858-1919) — президент США в 1901-1909 гг.

291
Вильсон Вудро — см. прим. к с. 30.

292
два года назад я чертил здесь карту — см. в настоящем разделе лекцию в Дорнахе 13 января 1917 г.

293
Нортклиф, виконт (1865-1922) — английский журналист и газетный магнат.

293
Ллойд Джорж Дэвид (1863-1945) — лидер английских либералов, министр торговли, канцлер казначейства в кабинетах 1905-1916 гг., с декабря 1916 г. по октябрь 1922 г. премьер-министр Англии.
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Кюльман Рихард, фон (1879-1948) — статс-секретарь по иностранным делам Германии в 1917-1918 гг.
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ничего не подозревавшим среднеевропейцам в Берлинском трактате были подброшены Босния и Герцеговина — см. примеч. к с. 276. С притязаниями на (тогда еще турецкие) Боснию и Герцеговину выступила первоначально сама Австро-Венгрия в лице ее министра иностранных дел графа Андраши при встрече его с его русским коллегой кн. А.М. Горчаковым в июле 1876 г. в Рейхштадте, то есть за два года до конгресса. Однако, верно, что на Берлинском конгрессе предложение о передаче Боснии и Герцеговины Австро-Венгрии исходило от британского министра иностранных дел Солсбери, в остальном вместе с премьер-министром Дизраэли оберегавшего турецкие интересы.
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до обнаружения возможности достичь морским путем Индии — эту возможность установили португальцы, начиная с 1415 г. упорно продвигавшиеся на юг вдоль западного побережья Африки; важным этапом на этом пути было достижение южной оконечности африканского континента в 1486 г., названной вначале Мысом Бурь, но вскоре переименованной в Мыс Доброй Надежды; всего через 12 лет после этого в 1498 г. португальцы под предводительством Васко да Гамы высадились на западном (Малабарском) берегу Индии. Ключевыми фигурами в истории поиска морского пути в Индию были португальский принц Генрих Мореплаватель (1394-1460), за которым стояли тамплиеры, нашедшие убежище от преследований в Европе в XIV в. при португальском дворе и основавшие в Португалии Орден Христа, и первый вице-король Индии Франсиско (УАльмейда (ум. 1510 г.). В XVII в. морским путем в Индию (и португальскими колониями в Азии) овладевают голландцы, в XVIII в. контроль над ним устанавливают англичане.
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я бы назвал линией несомого английской миссией мирового потока — торговое значение этой линии — по Атлантике, вокруг Африки в Индию было очевидно вторичным. По мнению английского адмирала А.Т. Мэхэна (1840-1914), оказавшего своими трудами решающее влияние на формирование морской доктрины США и, в частности, на взгляды президента Ф.Д. Рузвельта, «внешние интересы не могут сводиться к коммерческим интересам» (цит. по кн.: Артур М. Шлезингер. Циклы американской истории. М., Прогресс, 1992. С. 208). «Адмирал Мэхэн доказывал, что только державы, владеющие морскими путями, могут быть и мировыми. Он считал такой державой Англию. Он хотел, чтобы такой державой стали Соединенные Штаты. Мэхэн проповедовал сближение обеих англосаксонских стран» (М. Вейнбаум. Франклин Делано Рузвельт. Попытка характеристики. // Новоселье. Нью-Йорк. 1942, № 2, март. С. 41-42).
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Другая линия — относительно этой линии напрашивается предположение, что она воспроизводит торговый путь «из варяг в греки», пролегавший по речной системе Восточной Европы в IX-XII вв. и оканчивавшийся в Константинополе, но, по-видимому, это не так. Турки вторглись в Европу (на Балканы) из Малой Азии в 1357 г., Константинополь перешел в их руки в 1453 г. Прервав движение торговых судов Генуи и Венеции через Дарданеллы и Босфор в Черное море, они нанесли удар торговле Европы с Востоком, которая пролегала далее по Дону до его сближения с Волгой, затем вниз по Волге в Каспийское море и оттуда — в Персию или вверх по Аму-Дарье (Оксу) в Бухару и Индию; либо — из Константинополя по Черному морю к Трапезунду, верховьям Евфрата и вниз по его течению в Персидский залив. Нельзя поэтому исключать, что в подразумеваемую вторую линию входила в качестве главной речной артерии Волга. Это тем более вероятно, что именно на этом пути англичане искали первоначально своего пути в Индию и Персию в XVI-XVII вв. и только потом отправились на Восток по стопам португальцев и голландцев морским путем. Ср. с п. VIII «Завещания Петра Великого» у Лезюра, примеч. к с. 264.
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Балканские войны — в первой из них, 1912-1913 гг., военные действия против Турции за обладание ее последним владением в Европе, Македонией, вели объединенные силы Балканской лиги — Сербии, Черногории, Болгарии и Греции; одновременно союзники стремились создать прочную Балканскую федерацию против усиливающегося на Балканах влияния Австро-Венгрии и Германии. Их единство, несмотря на разгром Турции, было расстроено из-за отказа Болгарии предоставить Сербии выход к Эгейскому морю за счет доставшейся Болгарии части Македонии. Вторую Балканскую войну уже против Болгарии вели Сербия, Греция и Турция.

302
илоты — коренное (ахейское) население Лаконии (Спарты), подчиненное дорийскими завоевателями в XI в. до Р.Х. и обращенное в государственных рабов; илоты возделывали отведенные им участки земли и отдавали за это половину урожая.

303
в связи с личностью Штрадера... в моих драмах-мистериях — персонаж четырех драм-мистерий («Врата посвящения», «Испытание души», «Страж Порога», «Пробуждение душ»), созданных Рудольфом Штейнером в 1910-1913 гг.; выведен в качестве изобретателя аппарата, являющегося аналогом мотора Кили. См. примеч. к с. 243.

305
Юпитер — принятое в оккультизме название планетарного воплощения Земли, следующего за нынешним после промежутка покоя (мирового сна, пралайи по индийской терминологии), когда проявленный мир исчезает в чисто духовном бытии. См. «Очерк тайнове-дения», гл. «Настоящее и будущее развития мира и человечества».

306
целительная сила, будучи превращена в силу познания, дает оккультные познания — примером перехода целительной силы организма в способность сверхчувственного познания служит французский врач и провидец будущего Мишель Нострадамус (1503-1566), составивший сборник изречений в стихах, в которых даны предсказания важнейших событий мировой истории на много столетий вперед. Феномен Нострадамуса Рудольф Штейнер охарактеризовал в лекции 14 января 1912 г. в Винтертуре: «Следя за Нострадамусом, интересно обратить внимание на обстоятельства его жизни. Это был человек, обладавший такими ясновидческими силами, которые покоятся на семейных задатках. Но у него они всплыли особым образом благодаря тому, что он был самоотверженный, удивительный врач. Особенно великие вещи он творил во время эпидемии чумы в Провансе. Но о нем стали говорить, будто он — тайный кальвинист. Это повредило ему настолько, что он не мог поступить иначе, как отказаться от врачебной практики. Надо понимать, что это значит! Ведь силы все равно остаются в человеке! Физики открыли, что когда где-нибудь в природе освобождаются силы, тогда они реализуются иным путем. Только в духовных областях люди не хотят знать ничего подобного... И у Нострадамуса они все превратились в ясновидческие силы, потому что он обладал определенным первоначальным ясновидением, как и Парацельс» (GA 143).

309 Особенно подходящее средство... состоит в такой обработке Востока, чтобы они в будущем сохранял... — наиболее отчетливо эта тенденция руководящих оккультных кругов Запада к поддержанию и консервации в России религиозности старого толка выступила на поверхность при переговорах об установлении дипломатических отношений между СССР и США, которые 8-16 ноября 1933 г. вел в Вашингтоне наркоминдел СССР М.М. Литвинов. США позже других западных стран пошли на официальное признание СССР («полоса признания» его западноевропейскими странами, в основном, пришлась на 1924 г.). Литвинов отдавал себе отчет, что во время предстоящих переговоров речь пойдет обо всех проблемах, накопившихся в отношениях между СССР и США после 1917 г. и среди них на первое место, полагал он, выдвинется проблема долгов царского и Временного правительств правительству США и держателям российских ценных бумаг. К его немалому удивлению с первой же встречи с госсекретарем США К.Хэллом американская сторона выдвинула на передний план проблему свободы совести в СССР. То же происходило при последовавших за тем встречах с президентом Ф.Д. Рузвельтом. Литвинов решительно не понимал, с какой целью американцы так заостряют этот вопрос, когда даже с их точки зрения есть много более важных других. К тому же — это было всегда советской официальной позицией — вопрос о религиозных свободах относится к внутренней компетенции правительства СССР. В ходе дальнейших переговоров американцы сузили вопрос до требования гарантий свободы вероисповедания американским гражданам во время их проживания в СССР (речь шла не только о дипломатах). В конечном счете стороны пришли к некоторому соглашению на этот счет, но очевидно, что обеспечение гражданам США свободы отправления культа на территории СССР автоматически расширяло сферу религиозной свободы и для местного населения. — Кажется, что Рузвельт, стяжавший себе славу реалиста в политике, повел себя в данном случае не совсем реалистично и превратил вопрос о свободе совести в СССР в камень преткновения при переговорах. Однако для него это был на самом деле вопрос такой же большой политики, как и те, о которых хотел говорить Литвинов, но только мыслимой в несколько иных категориях. Симптоматично также, что в ранжировке подлежащих обсуждению с Литвиновым вопросов американская сторона поставила на второе место опять-таки не вопрос о долгах, а требование о прекращении деятельности Коминтерна и всякой коммунистической пропаганды на территории США. Это тоже был вопрос не одной только идеологии. «Великая депрессия» 1929-1933 гг. подняла необычайно высокую волну социалистических настроений на Западе и, в частности, в США. Семена коммунистической пропаганды находили для себя там особенно благодатную почву. Но Запад, отодвинувший социалистические эксперименты в Россию (какими средствами он это сделал, исследователям еще предстоит разобрать), со всей серьезностью не хотел допустить их распространения за пределы страны, которой они должны были быть ограничены.

Наконец, стоит отметить, что при всем кажущемся идеализме и благодушии Рузвельта во время переговоров с Литвиновым не было возбуждено никаких других вопросов, связанных с попиравшимися в СССР правами человека, и, в частности, вопроса о страшном голоде только что миновавшей зимы 1932/1933 гг., вызванном политикой советского руководства в деревне и приведшем тогда к гибели 6-10 млн. человек. — Подробнее о переговорах Литвинова в Вашингтоне см. в статье акад. Севастьянова Г.Н. в журнале «Новая и новейшая история», 1994, № 3.

IX Русская революция и большевизм

К стр.:

312
Земства — органы местного всесословного самоуправления населения, введены указом 1 января 1864 г. в 33 губерниях Европейской России. Гласные земских уездных собраний избирались прямым голосованием всем населением, но раздельно (по сословным куриям), что при тогдашней избирательной системе давало преобладание дворянству; губернские гласные избирались в уездных собраниях. В ведении земств находилось местное хозяйство — прокладка и ремонт дорог, содержание городских больниц и тюрем, медицинская и ветеринарная служба, народное образование, почта, местная статистика и пр. С созданием земств в России возникла двойственная организация власти, так как земства не являлись частью общей административной системы. Финансовая поддержка их деятельности со стороны государства была ничтожна, и они могли вести ее только с помощью местных сборов (самообложения населения). При своем преимущественно дворянском составе земства представляли собой демократическую альтернативу существующей власти, но они не безусловно склонялись к парламентаризму западного образца. В земском движении существовало возглавляемое Д.Н. Шиповым и А.Н. Наумовым влиятельное течение, выступавшее в 1904-1906 гг. с проектом демократического государственного устройства, альтернативного западному принципу состязательности политических партий. Согласно их представлениям народное представительство должно строиться на основе избираемых населением местных земских учреждений, выдвигающих затем из своего состава представителей во все вышестоящие собрания вплоть до законодательного (назначающего правительство). Однако перевес в земском движении имели сторонники парламентаризма. В начале XX в. земское движение представляло собой значительную организованную силу. 30 июля 1914 г. был создан всероссийский Земский союз. Только в аппарате земского управления в 1917 г. работало 150 тыс. человек.

312
мирская организация отдельных деревенских общин — складывалась в государственной и частновладельческой деревне в XVIII в.; распорядительным органом был сельский сход, ведению которого подлежало распределение земли, раскладка налогов и сборов, общественное призрение, обучение грамоте и пр. Как самоуправляющаяся организация каждая деревенская община представляла собой маленькую республику, стоящую вне системы государственной власти. Мирские порядки основывались на признании равенства прав всех общинников — прежде всего на долю в общинной земле. Последняя была изъята из товарооборота (т. е. не продавалась и не закладывалась). Необрабатываемые угодья (леса, пастбища, воды) находились в совместном пользовании общинников (на общем пастбище, например, пасся весь скот деревни). Пахотные угодья передавались в пользование отдельных семей, но подлежали периодическим переделам в соответствии с изменениями в составе семьи. В русской деревне еще в начале XX в. господствовало трехполье. Каждое из трех полей делилось на однородные в почвенном отношении участки — «коны». В пределах одного кона каждому двору нарезалось такое количество полосок, которое соответствовало количеству работников или едоков, так что надел одного двора лежал не в одном куске, а был разбросан в виде множества мелких полосок в разных местах. Их могло быть у него несколько десятков. В силу чересполосицы общинникам приходилось придерживаться принудительного севооборота: возделывать на своей полоске те же культуры, что и соседи; производить работы в одни и те же сроки, в общем со всеми ритме. В одиночку невозможно было провести улучшения на отдельной полоске. При переделе часть надела могла переменить хозяина. Этот порядок имел много недостатков, но зато он обеспечивал крестьянам равные шансы на урожай — известную социальную справедливость. В ходе реформы П.А. Столыпина 1906-1910 гт. часть крестьян ушла из общины (укрепила свой надел в собственность), но 75 % крестьян в ней осталось. В СССР община была упразднена декретом 30 июля 1930 г.

312
Тот, кто попадал в Россию... наталкивался на такие ассоциации — ассоциации на профессиональной основе стали складываться в России в 1905 г.; тогда возникли не только профессиональные организации рабочих, среди которых своей численностью и силой особенно выделялись союзы металлистов, текстильщиков, печатников, но и лиц интеллигентных профессий — врачей, адвокатов, писателей, журналистов, государственных и железнодорожных служащих, конторщиков, бухгалтеров, учителей низшей и средней школы, приказчиков и так далее. 8-9 мая 1905 г. на съезде в Москве 14 союзов либеральной интеллигенции создали Союз союзов, выдвинувший своей главной политической целью созыв Учредительного собрания. Его деятельность была возобновлена в 1917 г., он сыграл видную роль в организации сопротивления служащих государственных учреждений большевикам в кон. 1917 — нач. 1918 гг.

313
должны становиться рядом с политическими учреждениями — это явление наблюдалось особенно отчетливо в годы войны, когда созданные в мае 1915 г. по инициативе IX съезда представителей торговли и промышленности военно- промышленные комитеты (220 областных с Центральным ВПК во главе) взяли на себя часть задачи по обеспечению армии вооружением и снаряжением и одновременно стали приобретать политический вес.

313
Милюков Павел Николаевич (1859-1943) — крупный историк и видный политический деятель, член Гос. Думы 3-го и 4-го созывов, лидер партии конституционных демократов («кадетов»), министр иностранных дел во Временном правительстве первого состава (2 марта — 6 мая 1917 г.), после ноты 18 апреля союзникам с подтверждением прежних целей России в войне и первого правительственного кризиса, вызванного этой нотой, в вынужденной отставке (даты по старому стилю).

313
Керенский Александр Федорович (1881-1970) — занимал пост министра-председателя Временного правительства с 24 июля по 25 октября 1917 г. Оказавшись не в состоянии прийти к соглашению с крестьянством, уже приступившим к захвату частновла-

дельческих земель, правительство Керенского пало под натиском большевиков (даты по старому стилю).

315
на этой двухтысячерублевой банкноте он видит... свастику — в соответствии с указом 26 апреля 1917 г. Государственный банк начал выпуск первых денежных знаков свободной России — кредитных билетов достоинством в 250 и 1000 рублей. На лицевой стороне обеих банкнот в виде слабо заметного фона для цифрового обозначения номинала было помещено изображение свастики.

316
март 1917 года — по григорианскому календарю, на который католические и протестантские страны Европы перешли в XVI-XVIII вв., Февральская революция 1917 г. пришлась на март.

316
мирных переговоров в Брест-Литовске — переговоры (с декабря

1917
г. по март 1918 г.) представителей австро-германского блока с советской стороной; подписанный 3 марта 1918 г. н.ст. мирный договор способствовал стабилизации положения большевистского правительства в России.

317
Эти новые идеи... должны суметь влиться во все общинное крестьянское население Восточной Европы — эту мысль Рудольф Штейнер высказывал повторно и в других лекциях. В то переходное для России время он видел возможность обращения с идеей социальной трехчленности непосредственно к населению России: «... выздоровление может наступить, если воссоздание международных хозяйственных связей мы попытаемся осуществить на основе членения социального организма натрое по крайней мере у нас. Этому совсем не препятствует то, что государства Антанты не строятся на трехчленной основе. Только для того, чтобы идти вперед, чтобы вообще получить возможность жить и дышать, для нас было бы необходимо, чтобы на востоке Россия и Украина тоже смогли бы согласиться на трехчленность. Но тот, кто знает более глубокие основания общей направленности русской народной души, знает, сколь многое разрушил Брест-Литовский мир и какая возможность существовала именно в России, — если бы не было погребено столь многое, — быстрее всего на самом деле приобрести сторонников этого трехчленного построения социального организма. Это то, пути к чему, конечно, еще придется искать, чтобы наверстать упущенное» (16 мая 1919 г., Штутгарт. GA 330/331). В ответе на вопросы после лекции 25 октября 1919 г. в Цюрихе он также сказал: «Я знаю, что как раз в русском народе заключены элементы, необходимые в первую очередь для того, чтобы понять идею трехчленности, если ее правильно изложить. Вот какая духовная акция должна была бы произойти вместо немыслимой акции Брест-Литовска» (GA 332а).

320 «все испытывайте и лучшее сохраняйте» — слова ап. Павла из первого послания к фессалоникийцам, 5:21.

320
с IX столетия... как бы отодвигалось — см. лекцию 1 октября 1922
г. в Дорнахе в разделе VII.

321
Pontifex maximus — «великий строитель мостов» (лат.), официальный титул римского папы; первоначально — глава коллегии жрецов древнего Рима. Юлий Цезарь создал прецедент совмещения верховной жреческой власти со светской (63 г. до Р.Х.). Начиная с Августа (12 г. до Р.Х.) все римские императоры возлагали на себя обязанности великого понтифика, что давало им доступ к посвящению («принудительному», по выражению Рудольфа Штейнера). Последним носителем титула был император Грациан (367-383). Первым из пап, который принял титул великого понтифика, был Лев I Великий (440-461), но в официальную титулатуру римских пап титул pontifex maximus вошел в эпоху Ренессанса.

323
носители его считаются новыми мессиями — современники из числа иностранцев, наблюдавшие революционный процесс в России непосредственно, но несколько со стороны, указывали на ту же черту. А. Саймонс, в прошлом настоятель методистской церкви в Петрограде, вызванный в качестве живого свидетеля событий в комиссию сената США 12 февраля 1919 г., показал: «Рабочий был там настолько воодушевлен священным рвением к осуществлению великого дела уничтожения капиталистов и вознесения на вершину власти пролетариата, что он чувствовал себя как бы участником крестового похода за священное дело всего человечества» («Октябрьская революция перед судом американских сенаторов». 2-е изд. М., 1990. С. 18).

324
Борджиа (также Борджаот исп. Borja) — многочисленное семейство испанского происхождения, водворившееся в Италии с избранием в папы одного из его представителей в 1455 г. и захватившее к концу XV в. господствующее положение в римской церкви; в стремлении к власти не останавливались ни перед какими злодеяниями; вся Италия трепетала перед папой Александром VI (1492-1503) и его сыном Чезаре Борджа, послужившим образцом государственного деятеля для Макиавелли в его трактате «Государь».

326 Свою духовную собственность нельзя сохранять... дольше определенного срока — духовная собственность или авторское право находится под защитой с XVIII в. (начало было положено в Англии). В основе современного авторского права лежит международная Бернская конвенция 1886 г., впоследствии пересматривавшаяся и дополнявшаяся. Законодательство разных стран ггредусматривает различные сроки сохранения прав собственности за наследниками после смерти автора.

329
Сельская община единственная реальность на Востоке — поразительное указание на то, что община в России была не пережитком прошлого, как стало принято думать со времен реформы П.А. Сто -лыпина, а ростком будущего. Тем не менее складывается впечатление, что Рудольф Штейнер имел в виду не столько внутреннюю сторону общинной жизни, сколько врожденное тяготение населения России (тогда еще на 85% крестьянского) к образованию локальных общин, не связанных между собой и противостоящих всякому унитарному государству (монархическому, тоталитарному советского типа или президентской республике). Поучительно сравнить в этой связи с тем, что излагал Рудольф Штейнер в лекции 7 августа 1920 г., видение будущего советской России, которое дал в вышедшей в 1920 г. в Москве повести «Путешествие моего брата Алексея в страну крестьянской утопии» A.B. Чаянов (переиздана в составе сборника: A.B. Чаянов. Избранные повести. М., 1989). — Насколько актуальной стала в настоящее время обозначенная Рудольфом Штейнером тенденция, видно из борьбы «регионов» с «центром». Россия неминуемо распадется на несколько мелких государственных образований, если не будут приведены в действие новые скрепляющие силы трехчастной организации общества.

330
спиритуальный мир был отброшен на Восток — см. лекцию

1
октября 1922 г. в Дорнахе в разделе VIII.

X Главная задача постбольшевистской России 
К стр.:

331
момент сотворения человека благодаря вмешательству Яхве — Быт. 1:26-30.

332
Демиург — действующий в народе (греч.), в основном значении — ремесленник, работающий за плату; в философской традиции Платона и Плотина — Творец мироздания. Ср. лекцию 28 декабря 1913 г. САШ.

332
Эон — век, мир, существо (греч.).

332
гностики — представители большого духовнонаучного движения

II
в. н. э., искавшие спасения для души в гносисе — знании, познании (греч.) духовного мира. Наибольшей известностью пользуются гностические системы Василида и Валентина.

333
Плерома — полнота откровения Божия (греч.).

333
Ахамот — от евр. Hochma — премудрость. Это не София. «Тут нужно взглянуть, говорил себе гностик, на самый нижний, но еще чисто духовный зон. Что находится здесь? Здесь находится Божественная София, Божественная Мудрость. Происходя духовным образом по 29 ступеням, она взирала к высшему зону в духовном мире, к этому ряду духовных существ или миров. Но в один день, в один мировой день ей стало ясно, что она должна выделить из себя нечто, если хочет получить свободное прозрение в духовный мир эонов. И она выделила из себя то, что в ней было как вожделение. И то, чего отныне в ней больше нет, в этой Божественной Софии, в этой Божественной Мудрости, с тех пор блуждает в мире пространства, пронизывает всякое становление в мире пространства. Оно живет не только в чувственном восприятии, оно живет и в человеческом мышлении, живет с тоской по духовному миру, но живет все-таки выброшенным в человеческие души. Точно другая сторона, подобие, но как выброшенное на внешнюю сторону подобие Божественной Софии живет вожделение, выброшенное во все, живет, проникая мир, — это Ахамот. Если ты взираешь в твой мир, не возносясь в духовные миры, то ты взираешь в исполненный вожделения мир Ахамот» (28 декабря 1913 г., Лейпциг. GA 149).

335 средневековая схоластика — от лат. Scholasticus — принадлежащий к школе; универсальное движение средневековой мысли на Западе, развивавшееся с XI века и достигшее своей вершины в XIII в. в деятельности и трудах Альберта Великого (1193— 1280) и Фомы Аквинского (1225-1274). Как богословы деятели схоластики стремились охватить содержание христианского Откровения понятиями и идеями осваивавшегося в то время философского наследия античности — Платона (в XI—XII в., особенно в Шартрской школе) и Аристотеля с XIII в. Схоластическая школа высоко подняла значение техники работы с понятиями и установила условия, которым должно удовлетворять каждое подлежащее обсуждению сочинение: ясную постановку вопроса, четкое разграничение понятий, логическую доказательность, разбор доводов и контрдоводов и т. д.

338 столетия Второго средневековья — используемое иногда в западной историографии обозначение «Высокого средневековья», сер. XI — сер. XIII вв.

338 фавны и сатиры — природные духи римской и греческой мифологии, изображались козлоногими, с небольшими рогами на голове.

Шестой послеатлантический культурный период

К стр.:

353 наша [пластическая] группа — большая пластическая г руппа высотой в 9,5 м, выполненная в дереве (вязе) при участии Рудольфа Штейнера и по его модели. Ныне — во Втором Гетеануме.1 «Представитель человечества» — Христос.

353 имагинация, инспирация, интуиция — три ступени и три рода сверхчувственного познания. См. гл. «Познание высших миров» в кн. Рудольфа Штейнера «Очерк тайноведения». М.: «Духовное знание», 1916 (и современные переиздания).

358 они будут нести на себе четкую печать — ср. гл. 13, ст. 17 и гл. 14, ст. 1 «Откровения Иоанна» о печати Зверя и печати Бога на челе у людей.

361 император Константин — см. примечание к с. 66.

361 Юлиан Отступник — см. примечание к с. 66.

361
тройственную Тайну Солнца — Юлиан указал на нее в своей речи «К Царю Гелиосу». См. в кн.: H.H. Розенталь. Юлиан-Отступник (трагедия религиозной личности). Пг., 1923. С. 91 и след.

362
Палладий — священное изображение Афины Паллады; по преданию, излагаемому Рудольфом Штейнером в лекции 24 августа 1924 г., был доставлен из Трои в Рим Энеем.

362
Август — римский император (43 г. до Р.Х. — 14 г. после Р.Х.).

363
наиболее почитаемого римского храма — по сведениям римского историка Геродиана, Палладий находился в храме Весты. В конце правления императора Коммода (176-192 гг. до Р.Х.), пишет Ге-родиан, произошел большой пожар в Риме, в котором сгорело святилище Мира, после чего пожар «распространился на большую часть прекраснейших сооружений города; в то время был уничтожен храм Весты, и увидели появившееся на свет изваяние Паллады, привезенное из Трои, почитаемое и скрываемое римлянами; тогда-то впервые после его прибытия из Илиона в Италию его увидели люди нашего времени. Ведь девы, жрицы Весты, охватив изваяние, перенесли его по Священной улице в императорский дворец» (Геродиан. История. 1, 14, 2-5. Цит по изд. СПб.: Алетейя, 1995). Возможно, это не был подлинный Палладий, так как Эмий Лампридий сообщает, что когда на Палладий покушался император Гелиогабал (218-222), то ему вместо подлинного Палладия выдали копию (Властелины Рима. М., 1982. С. 135-136) и, следовательно, такая копия, если она имелась, могла быть принята за подлинник и при Коммоде.

Приложения

К стр.:

К приложению I. — Оригинал записи гр. Л. Польцер-Ходица о разговоре с Рудольфом Штейнером 3 марта 1925 г. не сохранился. Текст получил распространение в копиях, аутентичность которых ставилась под сомнение. Часть текста опубликовал в 1989 г. Петер Традовский в книге «Demetrius im Entwicklungsgang des Christentums». Разночтения с текстом, опубликованным Томасом Мейером в 1994 г., незначительны. Однако у Традовского полностью отсутствует абзац от слов «Для русских позади...» до слов «Совершенно несущественно».

365 Вопрос о двух Иоаннах — проблема «двух Иоаннов» — Иоанна Крестителя и Иоанна Богослова — была намечена Рудольфом Штейнером в «Последнем обращении» 28 сентября 1924 г. См. GA 238.

365 Каспар Хаузер (1812-1833) — «дитя Европы» — так называли привлекшего всеобщее внимание пятнадцатилетнего подростка, обнаруженного на улицах Нюрнберга 26 мая 1828 г. Он едва умел ходить и говорить, но, получив приют у жителей Нюрнберга, быстро наверстал задержку в развитии, на которую был искусственно обречен неизвестными, державшими его в изоляции от мира. Взрослея, он продолжал привлекать к себе внимание и расположение особым душевным складом. Был внезапно убит 17 декабря 1833 г. Историю его жизни описал Якоб Вассерман в романе «Каспар Хаузер, или Леность сердца» (издавался в русском переводе в 1930, 1970 и 1990 гг.).

367
Минцлова Анна Рудольфовна (ок. 1860 — ок. 1910) — из известного петербургского семейства «Минцловых, теософка, с 1904 или 1905 г. — член Эзотерической школы Рудольфа Штейнера, способствовала возникновению интереса к теософии и трудам Штейнера в кругах русской интеллигенции. Таинственно исчезла в 1910 г. Ее портрет дан в воспоминаниях М.В. Волошиной-Сабашниковой «Зеленая змея» (М.: Энигма, 1993). См. также: Максимилиан Волошин. Автобиографическая проза. Дневники. М., 1991.

368 Каменская Анна Алексеевна (ум. 1952) — председатель Русского Теософского общества. Писала в «Вестнике теософии» под псевдонимом Alba. С 1918 г. в эмиграции.

368
предоставим основанию секции идти своим путем — Русское Теософское общество было основано в Петербурге 17 ноября 1908 г. ровно 33 года спустя после основания Теософского общества Е.П. Блаватской.

369
последняя должна стоять в России на прочной научной основе, иначе она останется непродуктивной — очевидно, что «прочная научная основа» — это гетеанизм (ср. Приложение III). Однако в то время, когда в России было основано Антропософское общество, пять лет спустя после второго письма Рудольфа Штейнера А.Р. Минцловой, гетеанизм, как и сегодня еще, отнюдь не был усвоен в России. Очевидно, в замену тому, — но только в оккультном аспекте, — послужило соединение основания Антропософского общества в Москве 20 сентября 1913 г. с закладкой Первого Гетеанума в Дорнахе.

373
Тургенева Анна Алексеевна (Ася) (1890-1966) — художница-график, с начала 1914 г. вместе с мужем, Б.Н. Бугаевым, принимала участие в строительстве Гетеанума в Дорнахе, где оставалась все годы своей последующей жизни. Разговор с Рудольфом Штейнером в Берлине происходил, по-видимому, 13 декабря 1912 г.

374
в своем «Календаре» — «Круг чтения» Л.Н. Толстого, собрание изречений жизненной мудрости, расположенных по дням года. Первое издание вышло в 1906 г.

375
цикл лекций о «Пятом Евангелии» — цикл из пяти лекций под этим названием был прочитан Рудольфом Штейнером в столице Норвегии 1-6 октября 1913 г. Он был повторен затем в конце октября-ноябре в Берлине, а также в сжатом виде изложен в Гамбурге, Штутгарте, Мюнхене и Кельне.

375 Поццо Александр Михайлович (1882-1941) — юрист, муж сестры Аси Тургеневой, Натальи Алексеевны, участник строительства Первого Гетеанума в Дорнахе.

375
Бугаев Борис Николаевич (1880-1934) — литературный псевдоним — Андрей Белый, поэт-символист, прозаик, теоретик художественного творчества. В 1913-1916 гг. участвовал в строительстве Гетеанума. В России написал «Воспоминания о Рудольфе Штейнере».

376
Вырубова Анна Александровна (1884-1964) — фрейлина и близкий друг последней императрицы. Встреча с ней А. Белого относится уже к 1917 г.

377 Эллис, псевдоним поэта Кобылинского Льва Львовича (1874-1947) — одного из участников кружка московских символистов «Аргонавты», друга А. Белого, М. Цветаевой. В 1910 г. знакомится с трудами Рудольфа Штейнера и становится его фанатическим приверженцем. В 1913 г. отходит от антропософии, в годы Первой мировой войны переходит в католичество и, наконец, становится членом ордена иезуитов.

377
Распутин (Новых) Григорий Ефимович (1872-1916) — прицарском дворе с осени 1906 г., убит в ночь с 16 на 17 декабря 1916 г. ст. ст. Обладал бесспорно большими духовными силами. Пользовался исключительным доверием у царя и царицы. Противник войны с Германией.

378
Бауэр Михаэль (1871-1929) — ученик Рудольфа Штейнерас 1904 г., руководитель Нюрнбергской ветви и один из трех членов правления Антропософского общества в 1913-1921 гг. В последние годы жизни из-за тяжелой болезни легких отошел от активной деятельности. Обладал опытом самостоятельных духовных исследований. К нему тянуло многих русских. «Для русских, приходивших к антропософии, — вспоминала М.В. Волошина-Сабашникова, — он был другом и помощником благодаря своей способности с любовью вникать в своеобразие каждого человека, своему недогматическому свободному мышлению и многосторонности своих интересов» (М. Волошина. Зеленая змея. М.: Энигма, 1993. С. 171). См. о нем в книге А. Белого «Воспоминания о Штейнере». Paris, 1982. С. 158-161.

378 Чехов Михаил Александрович (1891-1955) — племянник А.П. Чехова, актер, первая величина московских театральных подмостков 1920-х гг., один из руководителей МХТ-2. С июня 1928 г. в эмиграции. С антропософией познакомился в 1921 г. в период тяжелого душевного кризиса, описанного в автобиографической книге «Путь актера» (М., 1928), и оставался верен ей до конца жизни. Письмо Михаэля Бауэра ему, адресованное по всем признакам еще в Россию, было написано скорее всего уже после смерти Рудольфа Штейнера (30 марта 1925 г.), но до отъезда Чехова из России, то есть в 1926-1927 гг.

378 Моргенштерн Маргарета (1879-1968) — вдова поэта Кристиана Моргенштерна (1871-1914).

378 цикл лекций об Апокалипсисе — цикл из 12 лекций под названием «Апокалипсис Иоанна» был прочитан Рудольфом Штейнером 17-30 июня 1908 г. в Нюрнберге. GA 104.

Штайнер или Штейнер?

Читатель трудов Рудольфа Штейнера, появляющихся в последнее время на русском языке, вероятно, обратил внимание на разночтения в имени основателя духовной науки: в одних изданиях придерживаются традиционного написания — Штейнер, а в других — модернизированного, но, собственно, соответствующего современной немецкой языковой норме — Штайнер. Казалось бы, налицо достаточно оснований для того, чтобы отказаться от устаревшего написания (да и произношения).

Однако создателей данной традиции, антропософов первого поколения, издателей и переводчиков, среди которых были и личные ученики Рудольфа Штейнера, едва ли можно заподозрить в незнании немецкого языка. Они следовали существовавшей в России традиции транскрибирования немецких и вообще иностранных имен собственных. По разным причинам в России утвердилось написание (и произношение), расходившееся с фактическим иноязычным. Стали говорить (и писать) «Гегель» вместо «Хегель», «Париж» вместо «Пари», «Лондон» вместо «Ландан», «Гамбург» и «Веймар» вместо «Хамбург» и «Ваймар». В случае, если бы написание и произношение немецких имен собственных стало бы следовать сейчас немецкой норме, пришлось бы пересмотреть установившееся уже давно написание таких имен, как «Лейбниц» и «Гердер» и начать говорить и писать «Ляйбниц» и «Хердер». Последовательность в этом деле потребовала бы переименования Рима в «Рома», а Вены — в «Вин»,— ведь именно так произносят названия своих столиц итальянцы и австрийцы, а им виднее!

Но надо признать: тенденция произносить и писать по-русски иностранные имена собственные так, как они звучат у себя на родине, возникает и утверждается. Там, где она проявляется с надлежащим языковым тактом, она выражается с транскрибировании и произношении новых имен, но не вытесняет действующей культурной традиции. Нет сомнения, что если бы антропософия в России начиналась с нас, то имя Рудольфа Штейнера входило бы в языковой обиход так же, как и имена других доселе неизвестных лиц. Однако дело обстоит иначе.

В данном случае кроме того действует дополнительный фактор. Рудольф Штейнер был по происхождению австриец, а в Австрии в разговорной речи дифтонг ei звучит не столь отчетливо как «ай», как это имеет место в Германии. Вероятно, в этом причина того, что по свидетельству А.Д. Лебедева, знавшего Рудольфа Штейнера еще в годы своего студенчества в Карлсруэ (1906-1910), Рудольф Штейнер сам представлялся «на австрийский манер» — как «Штейнер» (сообщено В.А. Богословским). В современной Венгрии, выделившейся из Австро-Венгерской монархии в 1919 г., немецкое ай не вытеснило австрийское ей. «Мы по-прежнему говорим Штейнер», — приходилось слышать автору этих строк от венгерских антропософов.
bdn-steiner.ru

