
- 2 -


[image: image10.jpg]



Г. А. Бондарев

Ч  Т  О         Д  Е  Л  А  Т  Ь?
 Издано на русском:  М.: Moskau - Basel - Verlag, 1999 

ISBN  3-906712-14-1

С   О   Д   Е   Р   Ж   А   Н   И   Е

	ЧАСТЬ 1
	ЧАСТЬ 2
	ЧАСТЬ 3

	
	
	

	Русский вопрос
	"Что есть истина?"

	Минимальные задачи развития

	Свободная духовная жизнь
	Антиномия истины
	Три мировые метаморфозы 

	Недооценка Антропософии 
	"...И истина сделает вас свободными"

	Я = не-Я 

	Откуда берутся враги?
	На Пороге
	Христово "бремя"

	Мечта Рудольфа Штайнера
	Истина в душе сознательной
	Эволюция и человеческая душа

	Власть и истина
	Диалоги
	Семичленная метаморфоза мышления

	Что же все-таки делать?
	Предварительные выводы
	

	Откушенные мышиные головы
	
	Примечания

	"Этруски" расизма
	
	

	Сыновья Скивы
	
	

	"Гог и Магог"
	
	

	И однако же — Духовная наука!
	
	


"Со многими, приходящими к Антропософии, происходит так, что телегу они ставят правильно, а лошадь впрягают задом наперед".
Р. Штайнер (ИПН. 343, S. 126)
ЧАСТЬ 1
Русский вопрос
Считающийся до сего времени традиционно русским вопрос: что делать? — приобретает в последнее десятилетие стремительно нарастающее значение в среде Антропософского общества и движения. Каждодневно люди наблюдают, как с самых разных сторон проступают следы стагнации, как открыто в среде самих антропософов усиливается деятельность, искажающая, профанирующая и позорящая Антропософию. Акты интеллектуального и даже спиритуального вандализма совершаются на глазах у всех, не вызывая почти ни в ком ни возражения, ни протеста. Называющая себя антропософской пресса пускает в обиход антропософской жизни понятия и представления внешней субкультуры. Страх и растерянность охватывают честных антропософов. И, доминируя надо всем нарастающим хаосом, громче и громче стучит в честных сердцах устрашающий вопрос: а не теряем ли мы бесповоротно Антропософию? Не закатится ли она вместе с закатом цивилизации?

Конечно, мы просто обязаны надеяться, что не закатится. Но достаточно ли только надеяться? Согласно мировому закону, что всякое действие вызывает равное по силе противодействие, можно всё же заметить пробивающиеся ростки протеста в нашей среде, нежелание "мирно" следовать за процессом разрушения. И именно среди таких людей все большую актуальность приобретает вопрос: что делать, что можно сделать в сложившихся обстоятельствах?

Непременным предварительным условием любой попытки найти ответ на этот вопрос является наличие искреннего желания основательно, с полной непредвзятостью познать и понять реально существующее положение дел в обществе и движении; понять, с чем в действительности, а не в нашем воображении и иллюзиях имеем мы дело. И только после того, исходя из такого познания можно предметно, содержательно говорить и дискутировать о том, как нам оздоровить Антропософию. Кто не знает, с чем он имеет дело в данном вопросе, тот часто даже не подозревает о том, что его уже завели в глухой тупик, что он находится перед стеной, на которой просто нарисованы соблазнительные картинки.

Свободная духовная жизнь
Самую значительную характеристику положения, в котором оказалась Антропософия в конце XX в., мы находим — как бы странно это ни показалось — у Рудольфа Штайнера. В одной из лекций 1921 г. он высказывает мысль, которая, по меньшей мере, с удвоенным значением относится и к концу века и останется руководящей также в начале века следующего. В той лекции он говорит о том, что, развивая в 1919 г. идею социальной трехчленности, он часто повторял формулу: "вполне возможно, что уже очень скоро будет поздно". Он имел тут в виду врагов социального обновления, которые к концу войны несколько ослабли, но с се окончанием вновь быстро набирали силу. И нужно было тогда успеть с социальной трёхчленностью продвинуться достаточно далеко в мир. Но уже три года спустя условия кардинально изменились. "С того времени, — говорит Рудольф Штайнер, — в Средней Европе поднялась ужасная волна реакции, более сильная, чем думают, и с ней нужно серьезно считаться. Социальная трехчленность как принцип не затронута ею — он сохраняется, — но теперь стало уже невозможным осуществлять ёе так, как мы хотели тогда... Мы находимся сейчас в такой точке, где нужно искать новые формы, чтобы выбраться из хаоса... В особенности необходимо сегодня, как безусловно наиважнейшее... осветить мир неистинного, пронизавший нашу духовную жизнь... Такова одна сторона дела, негативная. Позитивная сторона заключается в следующем: нам теперь необходимо как можно скорее прийти к осуществлению одной части социальной трехлченности, к освобождению духовной области... Лишь познание того, какова власть времени, может спасти нас от нулевого состояния, а именно — выражаясь по-шпенглеровски, — от наступления заката. Мы должны изо всех сил стремиться способствовать установлению свободной духовной жизни...
Остается лишь надеяться, что еще удастся собрать последние остатки духовного импульса и попытаться освободить духовную жизнь в сфере религии, в сфере искусства и в научной сфере. Ведь именно таковы три соподчиненные формы; каждый из членов социальной трехчленности содержит в себе три сферы. Духовная жизнь включает в себя религию, науку и искусство. Если в этих трех сферах удастся освободить духовную жизнь, тогда сами по себе, скорее, чем мы думаем, имея перед собой прообразом свободную и освобождающуюся духовную жизнь, появятся люди, способные понять равенство в государственной жизни и братство в хозяйственной. Ближайшая задача, таким образом, состоит в работе изо всех сил над обретением самостоятельности одного члена" (ИПН. 342, S. 202-204).

Итак, совершенно очевидно: мы следуем совету Рудольфа Штайнера, предваряя наш вопрос познанием, так сказать, его социально-духовной "экологии". Что же касается соответствия сказанного Рудольфом Штайнером нашим условиям, то тут даже нет предмета для спора. Лишь еще более реакционным стало положение в хозяйственной, а также в политической, правовой жизни мира. Что же касается "мира неистинного, пронизавшего нашу духовную жизнь", то тут "авгиевы конюшни" никто не чистил 80 лет, а теперь их чистить стало просто опасно, потому что тысячи "благомыслящих" членов поднимают крик и стон, как только кто-то лишь возьмется за "лопату".

В окружающем нас мире, а также и внутри Антропософии главную борьбу теперь ведут против свободной духовной жизни, „поскольку с остальным, как кажется, уже покончено. Параксизм неистинного затопил мир и ужасными, уже не просто реакционными, а инфернальными волнами окатывает всю антропософскую жизнь. И если мыслить реалистически, то как в 20-е годы, так и теперь все силы нужно собрать для осуществления только свободной духовной жизни в трех, указанных Рудольфом Штайнером, сферах. В этом состоит наша главная задача, она должна нас вдохновлять, пробуждать и сплачивать. Но нам необходимо знать, как ее осуществлять. Начать тут следует, с познания того, как свободная духовная жизнь искореняется в антропософской среде.

Недооценка Антропософии
Говорить на эту тему, повторяем, необыкновенно трудно, поскольку провоцируешь на восстание всех демонов лени, предвзятости, глупости, трусости. Серьезные проблемы приходится иметь не только с врагами Антропософии, но и с ее друзьями. Вот один из свежих примеров. После опубликования в "Симптоматологических Иллюстрациях" (№ 2а, 1998) нашей статьи "Оккультный погром Гетеанума" нам довелось выслушать нарекания также и от кое-кого из друзей. Им не понравилось, что там названы по именам те, кто особенно бессовестно 
разрушает антропософскую работу и жизнь. — Что ж, в таком случае давайте будем последовательны и скажем: до каких пор будет продолжаться это бестактное заклинание имен: Гитлер, Сталин, Гитлер, Сталин? Когда, наконец, научатся выражаться цивилизовано, в таком, например, духе: ну да, были предприняты некоторые социальные эксперименты, которые дали отрицательные результаты, но если быть объективным, то нельзя забывать, что тут имеется и противоположное мнение? И все!

Нам возразят: но нельзя же мировые войны и революции ставить на одну доску с убранством первого Гетеанума! На это мы дадим однозначный и категорический ответ: можно! Кто понимает эзотеризм мирового развития, тот знает, что именно неуспех Антропософии в мире отзывается мировыми катаклизмами и хаосом. Поэтому дело тут для познающего сводится к способности обдумывать вещи с разных сторон, во взаимосвязи и до конца.

Именно недооценка Антропософии является первым фактором, способствующим искоренению сводной духовной жизни; недооценка данного Рудольсром Штайнером, в первую очередь.

На одной из недавних конференций в Дорнахе была брошена фраза, что Бондарев-де обвиняет Дорнах в том, что там занимаются черной магией. Совершенно дилетантское заявление. Такое обвинение с неизбежностью проистекает из сообщений Рудольфа Штайнера. Определяя необходимые условия, которые должны непременно соблюдаться при проведении здоровой духовной работы, он, например, говорит: "если бы эзотерика стала вредить собственной свободе, то это было бы черной магией" (ИПН. 266-1, S. 383). Достаточно взять одну лишь эту мысль и понаблюдать, что делается вокруг очагов власти в В АО — выводы придут сами. Только не нужно думать, что черная магия — это непременно "черная месса", "Бафомет" и т. п., а без них бывает лишь белая магия.

Недооценка Антропософии проистекает из глубинного ее недопонимания. Понять же ее — дело совсем не простое. Многим в одиночку оно вообще не по силам. Для того и было создано сначала одно, потом другое Антропософское общество — чтобы соединить усилия в познании и сдатать возможной взаимопомощь. Первое АО Рудольф Штайнер распустил именно по той причине, что оно утратило способность эту задачу решать. Ну, а второе просто "упустило из виду": в чем состоит смысл его существования. В течение 80-ти лет, прошедших после смерти Рудольфа Штайнера, оно Антропософию лишь теряет. Теперь же мы имеем дело уже с результатами, плачевными результатами. Потеряно 80 лет, в течение которых три поколения антропософов манкировали творческой разработкой Духовной науки. А теперь количество перешло в качество. Теперь группки воинствующих дилетантов требуют "ревизии" духовного наследия Рудольфа Штайнера, отказа от Антропософии в Вальдорсрской педагогике и проч. И некому дать им достойный отпор. В ветвях десятилетиями длятся курсы никуда не ведущих введений, интеллектуализированные до последней степени; члены-мистики разбредаются в поисках харизматических гуру и легких эзотерических практик.

Откуда берутся враги?
Создается впечатление, что современный европеец вообще способен духовно напрягаться лишь в том случае, если это служит его карьере и благополучию. Установка, несомненно, материалистическая и атеистическая по самой своей сути. У нас же (в Антропософии) требуется другое. "Невозможно пережить с достаточной серьезностью стремление стать эзотериком, — говорит Рудольф Штайнер, — Нам нужно все то, что из духовных миров дается нам как милость, воспринимать как учебный материал (Lehrgut). Это требует невыносимого напряжения сил, интенсивного изучения, постоянно длящегося ученичества, постоянного углубления во все. Никакая жертва не должна быть для нас слишком трудной; напряжение, время — все мы должны сюда принести" (ИПН. 266/2, S. 423). Рудольф Штайнер хорошо понимал, что у многих возникает желание перестать учиться. "Но именно тогда, — предупреждает он, — могут вмешаться люциферические силы". Это они соблазняют удобством — не учиться больше, а лишь смотреть на мирового Учителя. Но в таком случае он не придет; зачем ему служить человеческим удобствам? (Ibid.) Не придет — следует понимать — второй импульс Антропософии, которого мы все ждем.

Можно не сомневаться, что большинство благомыслящих антропософов, прочтя предостережение Рудольфа Штайнера, согласно кивнут головами, сопроводив свое согласие вздохом: но нам, увы, такое не по силам. И как объяснить им, что у них просто нет выбора? Ибо всякий пришедший к Антропософии подвергается усиленной атаке супостатов. А потому "кто ослаб и не желает идти с нами (а идти означает постоянно напрягать силы. — Авт.), захватывается враждебными силами. Таковы они, враги нашего движения, взрастающие из его среды, порождающие в нем противодействия" (Ibid, S. 414).

Главные противодействия мы имеем именно в сфере познания Духовной науки, и выражаются они не только в попытках искажать, но и в особом настроении антропософской массы, которое необыкновенно ясно выразила одна генеральная секретарша в своей заметке, опубликованной в "Гетеануме": "Прогрессы! Очень хорошие начинания. О негативном нечего говорить, это неважно... Предпосылки для разговоров были великолепные. Каждый мог что-то привнести; не всегда по делу, но никто не брал слово формально, право говорить. Была тишина — и затем кто-то в эту тишину говорил: великолепно! Большое спасибо Правлению (АО), что оно открыло эту встречу. — Было ли там наравне с этим и еще что-то — мне "до лампочки" (piepsegal), ибо для меня важнейшее — жест". (Об этом см. также  книгу   "Рождественское Собрание 1923-2005")   Так можно договориться и до: "В конце был жест"; после чего останется последнее: "В конце была глупость, и конец тот был в некоторых ведущих антропософских администраторах".

Мечта Рудольфа Штайнера
В своей беспредметной экзальтации та секретарша, конечно, выражается не совсем точно: на той встрече говорили не в "тишину", а в пустоту и кому что в голову придет, ибо духа Антропософии люди не знают, поскольку в реальности людям "до лампочки" сама Духовная наука. Можно было бы спросить секретаршу: задерживалась ли она хоть раз на мысли, что во всех странах мира генеральные секретари имеются только в компартиях и в Антропософских обществах? Что партийным генсекам, в отличие от антропософских, никогда и в отношении ничего не бывает "до лампочки", как, впрочем, и всем другим серьезным организациям в мире? И почему это мы, антропософы, словно неандертальцы, вдруг обретя дар речи, радуемся детской радостью, еще не зная о том, что речь может нести большую и даже очень большую смысловую нагрузку, что она может заключать в себе мудрость и истину? [* И возможность "совсем открыто говорить друг с другом" — никакое не чудо, а естественное свойство людей. Было бы о чем говорить!]

Рудольф Штайнер в свое время мечтал: "Да, идеалом было бы иметь небольшую группу (хотя бы одну!), которая стремилась бы ко все большему углублению... Обмелению можно было бы противодействовать..." (ИПН. 266/2, S. 339). Его мечта так и стоит с тех пор перед нами неосуществленной. Со временем мы перестали даже думать о том, как можно углубиться в Духовную науку. В самом ее понятии мы вычеркнули слово "наука" и остались с неким неопределенным "духом" [* Или еще проще: с одним "жестом", но что он в таком случает выражает, об этом лучше умолчать.], которого даже самый заурядный гуру может произвести больше, чем его было "в молчании" того собрания, приведшего в восторг генеральную секретаршу.

Поэтому, когда мы слышим: "сварливо кто-то заявляет: мы стоим перед концом", — то тут следует лишь уточнить: не "сварливо", а с глубокой тревогой — так говорят все наблюдающие бурно прогрессирующую инфантилизацию членов. Ведь уже становится просто страшно произнести такие, например, слова: основу любой познавательной антропософской работы, без которой практические начинания суть мыльные пузыри, составляет разработка, углубление и усвоение гетеанистической теории познания. — Да, страшно, хотя это абсолютная истина.

Несомненно, в одиночку многим это не под силу, но именно в этом случае мы все один другому друзья и даже братья и сестры. В созидательной духовнонаучной работе следует искать нам единства и взаимопомощи, чтобы супостаты не проглатывали нас поодиночке и целыми группами, после чего в нашей среде (даже в самом Гетеануме) начинают господствовать настроения советских комсомольцев, отправлявшихся на "великие стройки коммунизма".

Первое, чем уже давно должны были бы стать все антропософские группы и ветви, — это школами мышления, строго следующими принципам преемственности и восхождения. "Если необученное мышление, — говорит Рудольф Штайнер, — принесло так много нездорового во внешней науке, то тем больше принесет оно нездоровья в Антропософском Движении, больше, чем через неправильное наблюдение, поскольку здесь интерес многих к сверхчувственным вещам не идет рука об руку со столь же сильным интересом к логическому мышлению" (* Beitraege zur Rudolf Steiner Gegamtausgabe,Тетрадь  № 30, S. 3).

Таким образом, всем должно стать ясно, что корень всех бед в нашей среде образует хроническая нелюбовь подавляющего числа антропософов к логическому мышлению и преобладание группового "мистического" интереса к сверхчувственному, что отбрасывает нас на ступень старого Теососрского общества, в котором тон задавали господа типа Ледбитера и "поздней" Анни Безант.

Власть и истина
С особой, можно даже сказать, трагической грандиозностью состояние, до которого мы докатились, нашло свое выражение в феномене (не случае) Сергея Прокофьева. Мы не будем рассматривать здесь его творчество, поскольку уже писали о нем в книге "Мистерия Антропософии"( 1 ). Исчерпывающий анализ всей невозможности и недопустимости, с антропософской точки зрения, понаписанного им в высокой стопке увесистых томов, дан в книге Ирины Гордиенко. ( 2 ) Мы советуем внимательно прочесть ее каждому, кому не "до лампочки" то обстоятельство, что "мы стоим перед концом" [* Впрочем, одно дополнение мы все-таки сделаем. Нас вынуждает к нему появившаяся в мае 1999 г. брошюра С. Прокофьева "Die Begegnung mit dem Boesen...". Среди многих невозможностей там предлагается нам не более не менее как принять Зората в качестве "четвертого супостата", который, якобы, отстал еще до древнего Сатурна! Он, якобы, является "противником всякого Я... самого Я-принцииа" (S. 17). Не станем спрашивать Прокофьева, откуда он это узнал, спросим лучше себя: а на чем тогда держится это существо, так тотально конфронтируя с Я? Ведь и Люцифер, и Ариман, и Азуры — все они стремятся наверстать упущенное в развитии Я. Они супостаты только потому, что хотят иметь Я лишь для себя. Ну, а если существо тотально противостоит Я, то для окончательной победы ему достаточно лишь не быть!].

Феномен этот особенно разрушителен по той причине, что Прокофьев, как автор, внутренне честен (так это ему, по крайней мере, представляется) в отношении к Антропософии и одновременно находится под необоримым влиянием ложных инспираций, проверить которые он не способен, поскольку, как и у всех его фанатизированных приверженцев, его интерес "к сверхчувственным вещам не шел рука об руку со столь же сильным интересом к логическому мышлению".

Но логическое мышление есть хотя и совершенно необходимый, но лишь предварительный элемент на антропософском пути. Вслед за ним встает задача овладеть созерцающей силой суждения, а потом — "свободными имагинациями" [* Ставим контрольный вопрос: чем свободные имагинации отличаются от визионарных видений?]. 

Эти три исходные ступени эволюции индивидуального духа требуют существенного укрепления мыслящего сознания и Я-сознания, обретения внутренней свободы (не путать с произволом ). И вот тогда приходит требуемое от нас Духом эпохи: " Действительно духовное должно проникать в мир через свободных людей, укрепленных созерцанием духа". (Тетрадь № 24/25, S. 46).

Таковы основания, в силу которых в антропософской среде, с одной стороны, "никакая слепая вера не должна править в человеке; слепая вера в авторитет убивает логическое мышление и спиритуальность в человеке" (ИНН. 266-2, S. 178), а с другой — "ни при каких обстоятельствах никто не смеет мешать нам свободно и открыто высказывать истину" (Ibid., S. 414). Но именно против этих двух принципов свободной духовной жизни творится особенно много греха в антропософских обществах и ветвях. Сплошь и рядом прав оказывается тот, у кого больше прав. Неистинное занимает господствующее положение. Набирает мощь институт "отлучения от церкви". И уже невозможно достичь взаимопонимания в элементарных вопросах, например, что истиной нельзя заведовать административно, что за нее нужно постоянно бороться — не только внешне, но и путем напряженнейшей внутренней, познавательной работы. И если никто не будет этого делать, то культуру ждет смерть. Так подступает к нам третий грех, которому мы уже следуем с покорностью стада, гонимого на заклание: "осуществленные заблуждения убивают жизнь" ( Тетрадь № 15, S. 21).

Что же все-таки делать?
И тут к нам вновь возвращается наш вопрос: но что же все-таки делать? Если нужно спасать свободную духовную жизнь, то как? Да, администрация правит бездарно, диктаторски, часто бессовестно опираясь на пассивное большинство, которое ничего не хочет и никуда не стремится; и разве все это можно побороть? — Нам кажется, что можно, если правильно начать. Специально мы будем говорить об этом во второй части нашей статьи. Предварительно же отметим, что начать правильно можно исходя из реального духа времени. 
У Рудольфа Штайнера мы можем прочесть следующее:

"Наше время требует:

1.  Сильного овладения личностью. Поэтому ариманическая война против личности.

2.   Сильнейшего чувства истины-факта. Поэтому: люциферическая война против фактов ради служения лжи" (Тетрадь №10, S. 15).

Так давайте для начала поймем, что разрушение личности, искажение истины-факта совершаются не в силу одной лишь человеческой слабости и желания потакать инстинктам, но как уже говорилось — едва ли не на каждом шагу мы имеем дело с одним и тем же феноменом, когда подходящие к Aнтропософии становятся жертвой люциферически-ариманических сил. И именно такие люди начинают рваться к заведованию духовной жизнью по принципу селекции худших: ну а далее выступает уже целенаправленная и осознанная борьба с духом.

О некоторых из таких людей мы уже писали в приложении к книге "Антропософия на скрещении оккультно-политических течений современности".( 3 ) Мы там попытались дать импульс к пробуждению, указывая на наиболее вопиющие факты борьбы с Антропософией в ее среде — на осквернение урны Рудольфа Штайнера, на выбрасывание из Гетеанума урн целого ряда антропософов, к которым мы проявляем особое уважение, и т. д. Нужно отметить, что в целом ряде случаев такое пробуждение началось. Но оно оказалось недостаточным, и потому нас "накрыла" еще одна беда: грубое, вызывающее искажение художественных и эзотерических импульсов первого Гетеанума путем так наз. "перестройки" большого  зала второго Гетеанума.

Мы писали об этом в № 2а "Симптоматологических Иллюстраций".( 4 ) Добавим к сказанному там еще одно сообщение Рудольфа Штайнера. Он разъясняет нам: "В семи печатях (Гётеанума) мы видим образы астрального мира, в семи колоннах — понятия, какими они входят в космос, в наш мир, когда мы рассматриваем деваханический мир. Если, ощущая, вы вживаетесь в них, то обнаруживаете, что они упорядочивают ваши ощущения так, как ничем другим в чувственном мире они упорядочены быть не могут; более того, они способны образовать понятия той духовной музыки, гармонии сфер, которая есть Девахан" (ИПН. 284, S. 86).

Если эти слова Рудольфа Штайнера привести в связь с оккультно и художественно безобразными нагромождениями бетона в "обновленном" зале, то не потребуется доказывать, что "перестройка" есть целенаправленная борьба с Духом времени, ведущаяся в данном случае уже магическими средствами. Осознание этого безобразного факта, осознание космической опасности для души даже просто пассивно следовать за этой борьбой с Антропософией, могло бы дать многое в понимании истины и в деле "сильного овладения личностью" [* События в Дорнахс, между тем, по-прежнему развиваются и гибельном направлении. Теперь там применили локаут к эвритмическому ансамблю. В какой стране, какой предприниматель может сейчас позволить себе такое? В Вене существует закон, вообще запрещающий увольнять артистов. В старой России, в крепостных театрах, случались подобные истории, а теперь, вот — в центре общества, призванного нести в мир идею социальной трехчленности].

"Царство Божие силой берется" (Мф. 11, 12). Таков просто закон развития. Особенность его действия в наше время состоит в том, что таких усилий требуется очень много, ибо сплошь и рядом мы имеем дело с организованной оппозицией Духовной науке, с люциферически-ариманической войной против личности и именно в той сфере, где начинается ее становление — в сфере мышления. И борются с нами уже оккультно, применяя изощренные методы. Они просматриваются повсюду. В нашу среду их приносят из внешнего мира.

Откушенные мышиные головы
Об одном из таких методов мы однажды уже писали. Его суть особенно легко объяснить в образной форме. Однажды нам довелось читать в московской газете о некой американской рок-звезде. В статье было сказано, что это просто на редкость замечательный парень: хороший семьянин, любит жену и детей, постоянно жертвует деньги на разную благотворительность и т. д., и психически он совершенно здоровый, но только вот однажды он взял и откусил голову у живой мыши.

Таким, на первый взгляд, нехитрым способом в сознание огромного числа читателей в образной форме (а образ действует всегда сильнее, чем идеологема) было впечатано переживание: гуманизм, любовь и тошнотворный образ откусываемой человеком мышиной головы. Таков один из приемов разрушения культуры, называемый аллюзией.

Именно с помощью такого метода ведет свою работу становящийся все более известным базельский "оппозиционер" Томас Майер. Он хорошо зарекомендовал себя, издав интересные биографии Польцера-Ходитца, Мольтке и кое-что еще. А наравне с этим он упорно проталкивает аферу с некой Барбро Карлен, в которую, как она утверждает, якобы, перевоплотилась жертва национал-социализма Анна Франк. Доказывать, исследовать тут, собственно говоря, нечего. Все носит просто вопиющий характер. Обескураживает тут другое: энтузиазм тысяч антропософов, последовавших за этой аферой. Их даже не смутило открытие американского раввина Гершома (он работает с гипнозом), которого широко рекламируют Майер и ВАО, что имеются случаи перевоплощения не умерших людей!*

[* Как критик недостатков в деятельности ВАО  Майер позволил себе открыто такое, о чем многие решаются только шептаться. В своем журнале "Европеец" он опубликовал карикатуру, на которой воздушный шар с физиономией М. Шмидта (Брабанта) накачивают по шлангам из двух источников: на одном из них написано: "Иезуитизм", на другом — "Масонство". Многие из желающих обновления ахнули от изумления. —  Ай да Майер! — сказали они. — Какой смелый! Наш человек, болеет за Антропософию! 
—  Да, да, — подхватил сам Майер, — конечно, ваш; я даже верю в перевоплощения. Есть тут у меня один примерчик, доказывающий, что переселение душ существует.

И никто не желает увидеть, что в ответ на "диссидентство" Майера, несомненно, куда более дерзкое, чем то, что может позволить себе Бондарев, не возникает никаких санкций. А для открытого Майером Гершома с его учением о перевоплощениях, жестко раскритикованный Шмидт (Брабант) организовал в 1997 г. целый антропософский тагунг (в Берлине на Михаила). 

Оппозиция и центральная власть часто в современном мире представляют собой одно целое. Яркий пример тут — феномен "расиста" Жириновского.]

Почти никто не задержался мыслью на том, что говорит о реинкарнации Рудольф Штайнер. А он, например, говорит, что вскоре вновь могут перевоплотиться лишь умершие до 11 — 12 лет, до момента, когда в действие вступает карма. В иных случаях — они образуют исключения — люди быстро вновь приходят на Землю, лишь имея особую духовную миссию, а главное — силы для ее исполнения, ибо частые воплощения — это непомерный труд и мука. Чаще, чем нормальные люди, перевоплощаются материалисты, поскольку духовный мир их отталкивает, но и в этом случае между инкарнациями проходит несколько столетий. И можно было бы спросить: что же за человек была эта Анна Франк, если духовный мир мгновенно вытолкнул ее опять на Землю, где ее, как утверждает Карлен (что, правда, уже изобличено), опять преследуют прежние злодеи, также вновь перевоплотившиеся?

В этой пошлой истории можно, правда, вообще ни о чем не спрашивать, а вспомнить лишь следующую мысль Рудольфа Штайнера: "Возможность заблуждения на оккультном пути никогда не была столь большой, как теперь. Одна из худших вещей, какие тут начинают делать, это говорить людям вслух об их инкарнациях. Ведь этого нельзя доказать, и у людей через это разрушается интеллект" (ИПН. 266-2, S. 210).

Как только мы узнаем об этом, тут же все встает на свои места. Мы видим, что в данном случае бьют все в ту же точку: в мыслящее Я-сознание, с которого начинается индивидуальность. Поэтому мы должны сказать себе: афера с перевоплощениями жертв войны, врата которой в масс-медиа Европы открыли "антропософы", есть не что иное, как "откушенная мышиная голова" — методический прием в работе тех, кто стремится Антропософию сделать в глазах мира посмешищем [* В этой разрушительной акции все элементы являются не только вопиющими, но и хорошо продуманными. Возьмем хотя бы мелькающую уже годами во всей антропософской прессе фотографию миленького, чистого как ангел, пухленького девочки-ребенка (Карлен), потом женщины-ребенка, которая большими глазами смотрит недоуменно-обиженно снизу вверх на обижающих все чистое, невинное "взрослых". Мировой укор чистоты и невинности взрослому злому миру выражен в этом взгляде. Кто такие "злые взрослые" — ясно всякому. Недавно появилась более взрослая фотография Барбро Карлен. Там в ее глазах запечатлен укор мировой совести каждому. Взглянув на такую фотографию, нужно сразу покраснеть и закрыть лицо...Если кто-то скажет, что эти фотографии подобраны и сделаны без опытного имиджмейкера, то такому ничего объяснить нельзя, он не видит и не понимает аллюзий, которыми его дурачат. И если он антропософ, то никогда не спросит себя: а с чего это вдруг "волки завыли" в нашей среде? (Сборничек стихов Карлен "Когда воют волки" увидел свет в издательстве Томаса Майера). Тут еще следует сказать, что года два назад в Европе еще одна женщина объявляла себя перевоплощенной Франк. Она искала издательство для опубликования книги своих "Дневников". Позже она отказалсь от своей претензии "в пользу", как она сказала, Карлен.]

Ничем иным, как все возобновляющимся "откусыванием голов" у живых мышей является идеологическая линия, проводимая журналом "Info-3". Там, наравне с декларациями о "гуманизме", "свободолюбии", "правах человека" и даже "свободной духовной жизни", регулярно ведется апология сексуальных извращений и всего, что в культуре имеет грязный вид. Об этом мы также уже писали, за что были подвергнуты прямо-таки уничтожающей критике, апогей которой странствует теперь по интернету.[* Еще в начале века немало хлопот доставил антропософам некто Больд — глубоко "сексуально озабоченный" спиритуалист, пытавшийся принудить все ветви изучать его "сексуальную науку". Рудольф Штайнер писал ему: "...ну оставьте Вы все это! Станете Вы... старше, то очень пожалеете, что этим Вы разрушили весь свой жизненный путь, что в юности писали такой вздор" (Тетрадь  № 116, S. 48). Это письмо адресовано непосредственно нашим современным сексуал-демократам типа Хайстеркампа, главы "Info-3", они могли бы найти в нем для себя серьезное предостережение, если их "жизненный путь" уже не "разрушен".] 
Не станем и здесь заблуждаться, внушая себе, что вытворяемое журналом есть частное дело странных молодых людей — жертв системы послевоенного воспитания. Антропософская пресса давно перестада быть даже частным делом Антропософского Движения. Она уже давно интегрирована в грязную мировую политику , где в мировом масштабе разыгрываются те же самые сценарии[* Желающим овладеть методом исторической симптоматологии предлагаем для обдумывания рабочую гипотезу: "Журналы "Новалис" и "Info-3" как две руки (левая и правая) одного хозяина".]. Взять хотя бы пресловутый "зипергейт" г-на Клинтона. С помощью его в мировое общественное мнение впечатывается образ: США — образец свободы и демократии, гарант мира (особенно в Сербии), соблюдения прав человека и проч., и проч. Вот только их президент занимается половыми извращениями. Но это ничего, ибо он, в общем, хороший парень. — И как реагирует на это общественное мнение? Встает на защиту Клинтона. А посему отныне половые извращения есть легитимированный атрибут свободы, прав и т. д.

Если нас спросят: так как же следует относиться к антропософской прессе? — то мы, опять же, призовем на помощь Рудольфа Штайнера. Им сказано: "Каждый может иметь также и свое мнение; но это не по-братски — оставлять без внимания заблуждения. Нельзя молчать, если теософские (антропософские) журналы, в которых нам следует возвещать истину как свою миссию, истину унижают, искажают даже до карикатуры" (Ibid., S. 429). Таким было положение и начале века; теперь оно усугубилось вдвое-втрое. Не верится? — полистайте номера "lnfo-З" или "Фленсбургских тетрадей" (напр. № 20), пользуясь уже пробужденным сознанием, и вы даже физически переживете тошноту от изощренных надругательств над духом, творимых, якобы, под знаком свободы.

Заказ, выполняемый всей этой прессой, ясен вполне: борьба с "истиной-фактом", о чем пишет Рудольф Штайнер в приведенной выше цитате. Следует лишь раз за мишурой разных психологических и журналистских приемов увидеть, чем занимается "антропософская" и любая другая пресса как своим главным делом. — Она занимается искажением фактов, "ведет люциферическую войну против фактов ради служения лжи". Именно потому наша книга "Антропософия на скрещении..." и была подвергнута остервенелой критике — особенно в "lnfo-3" и "Новалис" [* "Новалис" по такому случаю даже отложил в сторону покровы своей небесно-голубой респектабельности и засверкал огнями былой инквизиции. И ладно бы искренне, а то ведь все одна лишь политика.], — что в ней предпринята попытка систематически, на духовнонаучной методологической основе осветить определенный крут фактов, не только познать их истинный смысл, но проникнуть до их прафеноменальной основы.

"Этруски" расизма
Среди фактов, делающих невозможной свободную духовную работу внутри Антропософских обществ, существенную роль играет извращенный расизм многих антропософов. Извращён он по той причине, что они выдают его за антирасизм. Уже обычаем стало отыскивать следы расизма в высказываниях Рудольфа Штайнера. Что занятие это совершенно бессовестное, их нисколько не удручает. Но оно становится действительно извращенным, когда они единодушно  встают на защиту сионисткого расизма. Ведь не нужно заниматься Духовной наукой, чтобы понять, что сионизм ость чисто политическое, радикально расистское движение, осужденное в ноябре 1975 г. в резолюции № 3879 Генеральной ассамблеи ООН [* В современном мире столпами сионизма (т. е. теми, на ком он держится) являются не столько Бегин, Нетаньяху, Шарон, сколько Клинтон, Блэр, Ширак, Коль, Шредер.]. С того времени радикализм его только возрастает. Спросим себя: когда и какому правительству было позволено законом разрешить пытки подследственных заключенных? А ведь это существует в современном Израиле. Там также проводят антропологические исследования на предмет выявления расовой чистоты репатриантов, если те не могут доказать ее с помощью документов. От результатов исследований зависит получение гражданства. Подумаем только, что началось бы в мире, позволь себе такое англичане, французы, русские! 
[* К печальным последствиям приводит такая политика и в Израиле. Так, например, в ноябре 1998 г. один израильтянин зарезал в баре другого, вышедшего в увольнение солдата израильской армии, за то, что тот заговорил по-русски.Засилье религиозно-националистического фундаментализма привело в середине февраля 1999 г. к массовым беспорядкам в Израиле, когда демонстрация фундаменталистов столкнулась с демонстрацией сторонников светского государства. Как утверждает пресса, соотношение было 250 тыс к 50 тыс в пользу фундаменталистов. Но в таких случаях цифры всегда искажают, и не исключено, что соотношение было иным.

А как ведут себя сионисты в Европе? 26 июля 1998 г. в Берлине была организована открытая дискуссия но книге "Schwarzbuch des Kommunismus", в которой группа французских авторов подводит итог большевистскому эксперименту, стоившему человечеству 100 млн. жертв. В зале, где проводилась дискуссия, появились члены организации "Антифашистская акция" с лозунгами: "Да здравствует коммунизм!", "Да не будет больше Германии!" Они принялись кричать, свистеть, так что другие молодые участники дискуссии назвали их "красными фашистами". Они заявляли, что жертвы коммунизма — это не геноцид, поскольку в основе тут действовала "научно обоснованная теория коммунизма", что 6 млн. жертв искусственно организованного большевиками голода на Украине — клевета, ну и вообще, что внимания заслуживает только геноцид евреев в 3-м рейхе.]  
И вот, на фоне этого один руководитель антропософской ветви в Базеле и одновременно президент Сионистского объединения Базеля пишет в нашем, насквозь интернациональном "Гётеануме" (№ 25, 1998): "еврейский народ — это никакой не рядовой народ наравне с другими народами. Душа этого народа, или Дух народа представляет собой обобщение всех других Душ, или Духов, народов. Поэтому мы можем сказать, что все народы соучаствуют в еврейском народе. Находясь под этой всеобщей крышей, они могут научиться преодолевать свои особые национальные импульсы. На этом основывается "универсальный импульс" еврейского народа" [* Мы не станем останавливаться на том, что по смыслу это перепевы расистских фантазий графа Калерги о расовой избранности евреев, призванных образовать расовую элиту в среде будущего расово перемешанного человечества, и проч.].

Заявление этого антропософа-сиониста не просто неверно по смыслу, оно провокационно. Ибо именно под влиянием этого рода расизма националисты в России начали переписывать всю историю Европы. В ней, как утверждают они, всегда доминирующую роль играли славяне, а в особенности русские. Это они ходили к Трое; русскими были кельты, этруски. Последнее доказывается даже "этимологически". Частица "эт" созвучна с русским "это", а "руски" — так это просто "русские"; и получается: этруски — это русские! "Ученые" этого типа утверждают, что русские — "никакой не рядовой народ наравне с другими", что задача России состоит в том, чтобы дать другим народам возможность под "всеобщей крышей" преодолевать свой национализм. Однако сказать: их "особые национальные импульсы" — на такое они, в отличие от "мудреца" из Базеля, все-таки не решаются; не решаются они распоряжаться и "Духами народов", т. е. залезать в дела божественные. И тем не менее, они, по мнению антропософов-антирасистов, — шовинисты, а упомянутый базелец — образец демократии и интернационализма!

[* В этом, как и в других, рассматриваемых нами явлениях, нас, прежде всего, волнует лишь то, как они сказываются на антропософской жизни. Так начинаем мы понимать, почему Рудольф Штайнер считал, что осуществление целей сионистов породит в мире ужасную реакцию. Но чтобы мы всерьез понять этого не смогли, г-н Дунсельман (голландский генсек) and C°     принимаются "откусывать головы мышам": затевают целое расследование "расистских" высказываний Рудольфа Штайнера. Они делают это, чтобы отвлечь наши силы и внимание, принудить нас оправдываться в том, в чем мы ни с какой стороны не виноваты. 

Не так давно нам довелось читать лекции но методологии Духовной науки в одном большом северном городе. В одном из докладов нами было вскользь замечено, что манипуляции Томаса Майера с антропософским учением о реинкарнации являются форменным безобразием. И тут же один молодой человек в зале затеял небольшой скандал.

—  Карлен-Франк — это икона! — возмущался он. — Как смеете оскорблять!

По залу пробежал легкий смех.

—  Над кем смеетесь? — еще более возмутился он. — Над Франк или над антропософами?

—  Над антропософами, над антропософами, — попытались успокоить его, но ничто не помогало. Было видно, что он хорошо знает, какая сила стоит за ним, что ни в одной ветви никто не посмеет всерьез спорить с ним. Ну, а на тех, кто был в зале, на наши духовнонаучные рассмотрения, на наше робкое заявление, что имеем же мы хотя бы право на различие во мнениях, ему было просто наплевать.

Урезонить его мог бы лишь кто-нибудь из тех, кто пытается урезонить Майера (а такие люди имеются), или какой-нибудь раввин, который указал бы ему, например, на несовместимость учения о перевоплощениях с вероучением иудаизма. Но таковых в зале не оказалось. А над теми, кто там был, дамокловым мечом повисла угроза обвинения в антисемитизме. Поэтому молодой человек "бил посуду", сколько хотел, а мы молча слушали его.

Но ведь его позиция была расистской, оккультно-расистской, и с нею он вторгся в сферу Духовной науки, и пытался в ней распоряжаться. Такое ни при каких условиях не может быть признано приемлемым.

Есть у этого явления и другая сторона. Вышла в свет книга Есайи Бен Аарона "Новые опыты сверхчувственного", которая заслуживает духовнонаучного к себе отношения, но первая мысль, какую она будит, — политическая: "Посмел бы кто ее не издать!"

Не только на свой опыт опираемся мы, говоря это.

Сыновья Скивы
Еще одну серьезнейшую опасность для Антропософских обществ и Движения представляет собой нарастающая тенденция организовывать в их среде ложи и заниматься в них ритуалами. Проявляется это двояким образом: явно и скрытно. Там, где это делают открыто, мы имеем дело со взрывоопасной смесью оккультного легкомыслия, честолюбия и любопытства. Пример такого рода можно найти в рекламном приложении к "lnf'o-3" за осень 1998 г. Там группа новоявленных "фаустов" из Лейпцига объявляет, что они "нашли в себе мужество" поиграть "с раскаленным железом" — "испытав все" (!!!)  "в области разных оккультных сил, например таких, как "вриль", идя "рука об руку с работами д-ра Рудольфа Штайнера".

"Смелым исследователям" хотелось бы напомнить одну историю, описанную в Деяниях апостолов. Там рассказывается о семи сыновьях первосвященника Скивы, попытавшихся заклинать злых духов, подражая апостолам. Они начали так: "Заклинаем вас Иисусом, которого проповедует Павел". Злой дух ответил им: "Иисуса знаю, и Павел мне известен, а вы кто? И... одолев их, взял над ними такую власть, что они нагие и избитые выбежали из того дома" (Деян. 19; 14-16). Так не случилось бы подобного и с нашими "вольными каменщиками", не довелось бы и им, в случае "успеха", услышать: "Иисуса знаю, и Рудольф Штайнер мне знаком, а вы кто?", после чего им станет даже хуже, чем сыновьям Скивы, ибо времена изменились.

Но еще опаснее обстоит дело в тех случаях, где, отпочковываясь от регулярных лож, создают их отделения в нашей среде тайно. Процесс этот мы предсказывали уже несколько лет назад в "Антропософии на скрещении..." Не вникая сейчас в глубину вопроса, возьмем лишь самый внешний факт, иллюстрирующий грозящие нам тут бедствия. Кому не известно, что иезуиты, Ватикан даже во снах видят, чтобы Антропософия подменила себя ложами. Ведь в таком случае в борьбе  с нею заработал бы весь старый инструментарий, созданный ими в течение веков для борьбы с масонством. Примечательно, что в Советском Союзе Антропософию всегда критиковали и запрещали как разновидность масонства.

"Гог и Магог"
Таковы главные факторы той жизни, в среде которой нам приходится вести антропософскую работу. Лишь немногим хватает мужества смотреть этим фактам в лицо. Другие, "кто ослаб и не может идти, захватываются враждебными силами". Происходит это на каждом шагу, когда в наши духовно-научные представления мы включаем всяческую ложь, распространяемую прессой, харизматическими вождями и массой просто нашептывающих нам на ухо — "доверительно"! Имея причастность к оккультизму, мы в таком случае перманентно творим серую магию, от которой в ужасе бежит прочь свободная духовная жизнь.

Следует открыто признать, что бороться за истину в сложившихся обстоятельствах необыкновенно трудно. Повсюду, на каждом шагу людям подбрасывают "мышиные головы" безумных идей и жупелов, в надежде, что они их примут за "марципан" свободы и демократии. А если и поймут в чем дело, то прежде потеряют массу сил и времени. Все они, "лжепророки" века, такие как Сартр, Маркузе, Фрейд, Юнг, и много-много подобных им, — работают в духе этого метода. Согласно их новейшей теории гуманизма, все народы, культуры духовно равны, "африканский там-там — не ниже скрипки Моцарта" и т. п. Доказывается, что никогда в прошлом на Земле не было каннибализма, но при этом обнаруживают его в нашем веке. Роковую ошибку совершит всякий, вздумавший всерьез опровергать циничную игру цивилизованных варваров, ибо они и сами знают цену своим "теориям".

Не всё из того, с чем мы имеем тут дело теперь, проявилось во времена Рудольфа Штайнера. но суть методов разрушения культуры уже тогда обнаружилась вполне. И он ее изобличал. По поводу, например, психоанализа он говорил: "Это псевдонаука! инфернальная наука! Но сегодня она собирает большую публику. Цель же ее — в незрелых головах привести в хаос мысли и ввести в заблуждение. И нечего удивляться, что повсюду встречаешь теперь эти незрелые головы со спутанными мыслями" ( Тетрадь № 116, S. 48).

В конце века таких голов стало несравненно больше, поскольку инфернализм некоторых сфер науки, культуры и даже религии основательно возрос. Рискованно стало не замечать или даже не желать видеть состояние ума хотя бы у окружающих нас современников, и просто абсурдно — тем из них, кто, по сути, является жертвой политики сокрушения Я-сознания, предоставлять в нашей среде ведущую роль, позволять им определять наше духовное развитие, быть законодателями наших мнений, суждений и даже дел.

Рудольф Штайнер предвидел, что такое время наступит, когда "сатанинская власть станет столь большой, что подступит ко всем образуемым людьми группам... станет действовать от четырех сторон света. И эти группы, малые — Гог — и большие — Магог, — будут все подвержены искушению сатанинской силой" (ИПН. 346, S. 263). Именно это мы теперь и наблюдаем: как ветви и национальные общества постепенно превращаются в "гог и магог", ибо омертвлять, профанировать такой великий дух, каким является Антропософия, способен лишь какой-то особый вид варваров, решившихся творить грех против Духа Святого. Что касается пассивно следующего за ними большинства, то пусть оно знает, что совершает тем "позитивное предательство" Антропософии.

И однако же — Духовная наука!
Мы категорически отвергаем все возражения, делаемые в том духе, что следует-де соблюдать "корректность", высказываться завуалированно, косвенно, не называть имен и проч.

Положение Антропософии критическое. Ее враги ведут себя откровенно цинично, брутально, и потому о делах их нужно говорить открыто, указывать на них пальцем [* Многих еще вводит в заблуждение создаваемая прессой видимость многообразной антропософской деятельности: конференции, доклады, отовсюду звучащие грандиозные слова: любовь, Мистерия Голгофы, задачи антропософов, Михаэль, Карма АО и т. д. и. т. п. Но давайте однажды увидим то, что делается вокруг нас на самом деле. А еще заметим, что если кто-то не угодил "этому народцу" (Фауст), то его имя, именно лично его, станут клясть на всех перекрестках.]. Но все это хотя и необходимые, но лишь предварительные меры. Решающим в сложившихся условиях, говорит Рудольф Штайнер, является овладение интеллектуальностью с помощью силы Михаэля (Ibid.). Это и есть ответ на вопрос: что нам теперь делать? Беда, однако, в том, что мало кто знает, как это делать, как развить михаэлическое мышление.

В нашей личной антропософской работе мы уже не одно десятилетие занимались разработкой именно этого вопроса. Ее результаты опубликованы в книгах "Триединый человек тела, души и духа"( 5 ), "Мистерия Антропософии"; ряд методологических положений мы пытались не только разрабатывать, но и иллюстрировать их действенность в новом мышлении в наших книгах "Ожидающая культура"( 6 ) и "Антропософия на скрещении..." [* Желающие познакомиться с этими книгами в Европе должны их заказывать непосредственно в Moskau-Basel-Verlag, поскольку большинству антропософских книжных магазинов продавать их запрещено.]. Недавно издана еще одна книга, имеющая целью найти подходы к михаэлическому мышлению; она называется "Архангел Михаэль и михаэлиты".( 7 ) На эту же тему мы будем говорить во второй части нашей статьи.

ЧАСТЬ 2
"Мир в ближайшее время продвинется вперед не благодаря
                                                     фривольному отношению к неистинному, а единственно лишь       

                                            благодаря свободному, открытому исповеданию человеком истины"
                                                                                                 Р. Штайнер (ИПН. 197, S. 209)
"Что есть истина?"
Завершив совершенно необходимое рассмотрение тех "цветов зла" или просто глупости, что профанируют и стремятся загубить великое Существо Антропософии, обратимся к изучению факторов созидательных, естественно высоких, которые люди перестали видеть и уважать лишь в силу совершенно особенного, не свойственного нашему веку затмения духа. Начнем с того, что еще раз укажем на то особое, даже решающее значение, какое Рудольф Штайнер придавал истине, когда говорил не только о задачах инициации, но и о путях выхода из духовного кризиса эпохи.

Поскольку Рудольф Штайнер ничего не проповедовал, а обо всем говорил содержательно и фактически, то и в вопросе об истине важно не просто повторять, что он ее ценил, а показать — за что. А далее следует постараться привести сказанное им в связь с реальностью наших дней.

Делать декларации в пользу истины ныне способен всякий. Ими больше всех любят заниматься те загадочные существа, которые насквозь пронизаны духом лжи. В подобных условиях цену имеет лишь то, что способно истину защищать содержательно, с соответствующим ей "как", благодаря которому только и обнаруживается: ведет ли говорящий об истине настоящую борьбу за нее, работает ли с полным напряжением сил, в результате чего истина постоянно рождается в нем вновь и вновь и только потому и существует.

Кто находит такую работу для себя обременительной, неизбежно склоняется к пилатову скептицизму с его знаменитым вопросом: "Что есть истина?" [* В действительности это выражается в мыслеформах типа: "Как философ, я не могу примыкать ни к чему, в том числе и к Рудольфу Штайнеру..." (слова принадлежат одному антроп. журналисту) и т. п. Что-то, одним словом, в духе философии Ивана Карамазова. Еще ближе к философеме нашего антропософа высказывался Базаров, герой романа Тургенева "Отцы и дети":  "Я ничьих мнений не разделяю, я имею свои собственные". Мы делаем это примечание в связи с русской, по характеру, постановкой вопроса, с чего мы начали статью. То есть мы хотим разгадать странный феномен некоего "возгорания" на Западе того, что "формируется" через Восток.].  Главное в этом вопросе — нежелание искать на него ответ. Ну, а в таком случае нами неизбежно овладевает ложь, мы становимся носителями деструктивных сил, разрушающих как нас самих, так и окружающий мир. В вопросах Духовной науки нами овладевает беспомощность; мы тогда становимся готовы предавать ее по всякому случаю, а с нею — это разумеется само собой — культуру, человечество. Этот процесс стагнации подкрадывается к нам под масками "случайного", "свободы мнений" и др. И в таком случае достаточно оставаться лишь пассивным, чтобы закономерные связи и развитие такого процесса остались для нас совершенно непроницаемыми.

Возьмем один живой пример. Под знаком (часто мнимой) озабоченности судьбами человечества в антропософской среде в последнее время все чаще обсуждается тема Зората. На самом деле тему поднимают потому, что она придает значительность говорящему, особенно в том случае, если действия этого страшного существа преувеличиваются: тогда ведь слушающим становится страшно! Так исподволь глорифицируется Зорат. Особенное "потрясение" должны испытывать мы, когда прямо-таки с пророческим вдохновением (о доказательствах лучше не спрашивайте) нам раскрывают "последнюю" тайну национал-социализма: через него (и только через него) Зорат, якобы, вломился в европейскую цивилизацию (не через Троцкого, Ленина, британские и американские ложи, типа "Туле", происки Ватикана и многое другое) [* Рудольф Штайнер говорил, что через большевизм, подготовленный в тайных оккультно-политических обществах Запада и импортированный в Россию, Зорат "впервые действенно проявился в нашем столетии". Национал-социализм же (его источники следует искать там же) был бы невозможен без большевистского социализма; т. е. это зло не первично. Все это уже познано теми, кому не лень искать истину.]. Таков один пример.

Как бы совсем с другой стороны, постоянно возрастая числом, слышатся заявления о том, что, якобы, второе Пришествие Христа, возвещенное Рудольфом Штайнером, не состоялось, опять-таки по вине Зората (ну, а если говорить косвенно, то — по вине немецкого народа, предавшегося национал-социализму [* Мы имеем тут дело с довольно старым методом манипуляции с общественным сознанием. Рудольф Штайнер рассказывает о его применении одним обществом, которое несколько веков назад распространяло мнение, что в животных сидит дьявол. А потом стали утверждать, что человек произошел от животного.]). Такую мысль (без ее косвенных выводов, которые, ведь, приходят сами собой) высказывает, например, В. Сиз [* "...Пришествие, к сожалению, не наступило; вместо него явился зверь из бездны". Так высказалась г-жа Сиз в докладе, прочитанном ею в 1998 г. в Ульме.], член правления ВАО, человек не случайный и авторитарный. Таков другой пример (или даже сразу два).

Наконец, в самом популярном антропософском календаре, выпускаемом издательством "Ураххауз", в 1999 г., там, где стоит 19 февраля, напечатано: "1999 — последний день Кали Юги". Кто и откуда об этом узнал: что "темная эпоха" была продлена на сто лет, да еще с точностью до дня, — не говорится ни слова. Таков третий пример [* Опечатки тут нет. Антропософ из Гамбурга Г. Кун обратился письменно в "Ураххауз" с вопросом, как следует понимать эту дату. Сотрудница издательства г-жа Фон дем Борнэ письменно же ответила, что есть основания считать Кали-Югу продлённой на столетие. Она при этом сослалась на Иту Вегман, будто бы она тоже так думала. Но это .лишь ложный слух.]. 

Все три примера, или факта, преподнесены нам в уверенности, что никто из нас не попытается осмыслить их во взаимосвязи. А если мы это все-таки сделаем?

Известно, что первое Пришествие Христа совершилось, так сказать, "в гуще мрака" Кали Юги. Поэтому в Ев. от Иоанна сказано: "И свет во тьму светит..." Это была тьма нашего, внешнего, мира, сгустившаяся до теневого рассудка, в которой с помощью индивидуального сознания людям надлежало начать великий труд познания Импульса Христа, вочеловечившегося в этой тьме.

Второе Пришествие Христа совершается в эфирном мире. Чтобы оно могло быть распознано, в человеческом духе должно было "посветлеть", должна была прийти к концу эпоха погружения человека в материю (оттого эпоха и была "темной"). С ее окончанием почти совпало начало еще одного колоссального по своему значению для людей события: начало эпохи Архангела Михаэля — Регента космической интеллигенции и Лика Христова. Также Антропософия смогла начать входить в мир с концом "темной эпохи". В новой, "светлой", эпохе, которая продлится 2500 лет, все большее число людей будет переживать Христа в эфирном Пришествии, поскольку объективно, в силу эволюционных закономерностей, для этого наступили благоприятные условия.

В эволюционных закономерностях, как известно, большую роль играет ритм (принцип жизни), который мы познаем с помощью магии чисел. О нем знает и черная магия, поэтому старается вписать в него свои проделки. Между Мистерией Голгофы, совершившейся 3 апреля 33 года, и 1933 годом, когда с особой силой начало проявляться явление Христа в эфирном мире, прошло 19 веков (на этот раз с точностью до дня). Число же 19 обладает особым значением, полнотой: оно соединяет в себе двенадцатеричность (звездный аспект, пространство, силы Зодиака и т. д.) и семеричность (планетарный аспект, число развития, метаморфозы и т. д.).

Теперь спросим себя: можно ли было все это сдвинуть на сто лет? Если же мы мним себя сильнее Иерархий и все-таки  мировой ритм "сдвигаем", то тем самым мы подкладываем своего рода "методологическую" мину под мировые ритмы, фальсифицируя представления о них, имеющие особое значение именно для нашего века. И будь написанное в календаре правдой, нам действительно пришлось бы признать, что второе Пришествие не состоялось. Но Рудольф Штайнер говорит, что ни одна сила в мире не способна оказать влияния на деяния Христа, а только на восприятие их людьми. Именно с этим последним мы и имеем теперь дело.

Недооценка Духовной науки (сон разума) рождает в головах особенно безумные идеи (чудовищ). Именно "безумные", — должны мы сказать, поскольку не в силах допустить мысль, что наши руководители сознательно служат злу. Предвидя такой поворот событий, Рудольф Штайнер говорил: "Если люди настолько отвергнут Духовную науку, что от нее ничего не останется, то они не будут знать, что событие (второе Пришествие) наступило, или ложно его истолкуют" (ИПН. 116, 2.II.1910). Так говорил Рудольф Штайнер, но даже он не мог предположить, что вину за это возложат на немцев и что сделают это антропософы. Впрочем, антропософы ли?

Наши "единомышленники" беспечно создают самого разного рода причины, ища в Антропософии все что угодно, кроме нее самой; следствия из тех причин извлекают супостаты. В рассмотренном нами примере нам приоткрывается прямо-таки мега-теория Зората — главного противника Христа. Вот, оказывается, где он проявился!

В вышеприведенной цитате Рудольф Штайнер продолжает: "Плоды того события тогда пропадут для будущего человечества, и оно будет обречено на величайшие страдания". Следствия, как видим, достаточно весомые, чтобы Зорат изо всех сил постарался свести к ним все дело.

Ну а наше дело — дело антропософов — сводится к вопросу: намерены ли мы и датее впитывать всякую ложь и праздно болтать о серьезнейших проблемах духа и жизни или, наконец, захотим осознать всю колоссальную серьезность положения в мире?

Антиномия истины
"Несчастье нашего времени, — говорит Рудольф Штай-нер, — состоит в том, что люди поставлены в ариманическую среду, не будучи несомыми силой Христа" (ИПН. 197, 14.XI. 1920). Сила же Христа выражается трояко: как Путь, Истина и Жизнь. Истина в этом триединстве занимает центральное место по той причине, что лишь от нее мы можем двигаться в обе стороны: сознательно ступить на Путь ко Христу, по которому можно идти лишь в духе истины, а далее мы надеемся, идя этим путем, обрести жизнь истинную, т. е. вечную.

Но к нам подступает противник, в первую очередь — не пути, не жизни, а истины. Это дух лжи, Ариман. Поэтому как наиважнейшую в новой эпохе ставит нам Рудольф Штайнер задачу: "осветить мир неистинного, пронизавший нашу духовную жизнь"[ Как он (тот мир) это делает, мы показали на примере.].  Как нам эту задачу решать? Прежде всего, не по-пилатовски, а духовнонаучно. 

Мы имеем тут дело с определенной взаимосвязью образующих нерасторжимое единство частей. Первую из них Рудольф Шатйнер определяет так: "Все духовные истины индивидуальны и всегда должны рассматриваться индивидуально" (ИПН. 157, 28.XI. 1914). А в таком случае духовная жизнь может развиваться только в свободе. Свободная же духовная жизнь возможна лишь среди действительно индивидуальных людей. [* Например, терпимость к азглядам других людей возможна и, вообще, имеет смысл лишь в случае, если люди эти взгляды имеют, т. е. вырабатывают их в себе как миро- и жизневоззрение, а не повторяют, как жертвы идеологий, расхожую ложь.]

Наша индивидуализация совершается в трехчленной душе. В душе ощущающей она только начинается; определенной высоты она достигает в душе рассудочной; но по-настоящему мы индивидуальны лишь в душе сознательной. Поэтому лелеяние истины, борьба за нее, способность стоять в истине обусловлены мерой развития в нас души сознательной.
В душе ощущающей истинное определяется но принципу "нравится — не нравится". В душе рассудочной человек склоняется ко всеобщим излюбленным истинам, к вере в истину, надеется найти истину с помощью диалектики. Тут также большую роль играют личные симпатии и антипатии — пристрастия. Иное дело — душа сознательная (индивидуально развитая, разумеется) с ее стремлением интересы мира, человечества переживать как собственные. Здесь голова соединяется с сердцем в более высокое, чем в душе рассудочной, не эгоистическое единство, отчего истина начинает переживаться как жизненная сила: "Чем в большей мере человек способен отказаться от себя и искать понимания общемирового, общечеловеческого, тем больше находит он в познании целительное средство" (ИПН. 174, 14.1.1917).

Путь к истине, пролегающий через три души, Рудольф Штайнер особенно хорошо описывает в "Теософии", когда формирует понятие души сознательной. Мы там читаем: "Позволяя ожить внутри себя независимой истине и добру, человек поднимается выше простой души ощущающей. Ее начинает пронизывать светом вечный Дух. В ней восходит свет, который не преходящ. Поскольку душа живет в этом свете, она причастна вечному... Что душа несет в себе как истину и добро, то в ней бессмертно. — И вспыхивающее в душе как вечное, мы назовем здесь душой сознательной. — О сознании можно говорить и при низших душевных движениях. Самое обыденное ощущение есть и у животного. Под душой сознательной мы разумеем ядро человеческого сознания, т. е. душу в душе. Таким образом, душа сознательная, как особый член души, отличается от души рассудочной. Эта последняя все еще запутана в ощущениях, порывах, аффектах и т. д. Каждый человек знает, что истинным ему, прежде всего, кажется то, что он предпочитает благодаря своим ощущениям и проч. Но лишь та истина пребывающа, которая освободилась от всякого привкуса таких ощущений, симпатий, антипатий и т. д. Истина остается истиной, хотя бы все личные чувства восставали против неё. Та часть души, в которой живет эта истина, может быть названа душой сознательной" (ИПН. 9, гл. "Тело, душа и дух").

Понимая истину таким образом, мы преодолеваем кажущуюся антиномию между ее вечным (неизменным) и индивидуальным (динамическим) характером. Будучи не разрешенной, антиномия эта образует камень преткновения на пути буквально всех духовных исканий человечества. С одной стороны, мы здесь наблюдаем, как уже веками человечество дрессируется для восприятия односторонней (одной) истины. Так выражается искушающее действие люциферических ангелов, проявившееся, как говорит Рудольф Штайнер, уже в VIII-IX христианских столетиях в виде идеи о единой форме истины для всей Земли (см. ИПН. 162, 18.VII. 1915). И не ради ли этой истины и по сию пору разгорается в мире религиозный и мировоззренческий антагонизм, борьба за догматический монизм религиозного и научного рода?

С XIX в., продолжает Рудольф Штайнер, выступило особое ариманическое искушение. "Земным носителем его был Наполеон. От Наполеона изошло в Европе заблуждение, будто бы все должно проистекать от национального принципа, что люди делятся на группы по национальностям. На службе у Аримана действовал Наполеон, и оттуда исходит живущее и поныне группирование людей на земной территории в строго национальных границах" [* В начале XX в. тот импульс Аримана был колоссально усилен через Вудро Вильсона, в котором Ариман был просто инкорпорирован.]. Прикрывается это лозунгом о свободе и равенстве наций. С другой же стороны провозглашают: одна истина для всех! (Ibid.)

Таким образом, мы видим, что борьба с душой сознательной в эпоху души сознательной, т. е. борьба с индивидуальным человеком, который, овладевая этой душой, решает свою самую актуальную в данный момент эволюционную задачу, кульминирует в искажении истины. Два вышеприведенных направления этой борьбы со всей отчетливостью проявляются в оккультно-политической и социально-исторической симптоматике XX века. Это и "победное" шествие "пунктов" Вильсона (Палестина, Ирландия, курды, баски, сербы, Чечня, Карабах, грузины в Абхазии, судетские немцы, Восточная Пруссия), в котором от правды, заботы о культуре и справедливости нет и малейшего следа; и исламский фундаментализм, и нарождающийся православный фундаментализм, и римско-католический фундаментализм, поставивший себе цель уже в ближайшие годы соединить все христианские конфессии под своей эгидой (под "монизмом" купола собора Петра).

Нет нужды доказывать, что практически все факторы современной цивилизации оказываются враждебными истине. Поэтому всякий предающий истину способствует крушению мира, под обломками которого погибнет и он сам, если не физически, то — хуже того — душевно. Многие люди видят это засилье лжи и как-то пытаются отстаивать истину, но из страха еще более губят ее. Они, например, говорят себе: поскольку всего не отстоять, то мы станем защищать лишь одну часть истины, а в остальном будем и дальше лгать вместе со всеми. И вот, появляются правдолюбцы, сильно привирающие, но, так сказать, "во спасение". Рудольф Штайнер совершенно категорически отвергает такой способ борьбы за истину, ибо "распространять истину ложным путем более вредно, чем просто лгать" (ИПН. 192, 8.IX.1919).

Да, эволюцию обмануть нельзя. Никакие уловки тут не помогут. "В мире, — говорит Рудольф Штайнер, — можно будет пойти вперед только в том случае (а значит, и спасти цивилизацию. — Авт.), если истина будет иметь внутреннюю силу; однако эта внутренняя сила сможет действовать лишь в том случае, если с нею соединится другое — люди, которые, даже будучи в небольшом числе, будут иметь мужество нести эту истину в своих душах, нести серьезно, честно, без компромиссов" (ИПН. 197, 13.VI.1920).

Так необычно и сложно (по исполнению) вечное проецируется на личное. И трудно представить себе, чтобы это могло быть иначе. Без совершенно личного отношения к истине невозможно отстаивать ее указанным образом. Начинается это личное отношение с познания истины, а не со слепой веры в нее. "Истине можно научиться" — утверждал еще Сократ. Это верно по сей день; только теперь она стала более многоаспектной, чем в древности.

Прежде всего, следует знать, что ее, так сказать, вечная "составляющая" коренится в Манасе. В Ев. от Иоанна истина называется "aletheia", что означает "Самодух" (см. ИПН. 100, 16.XI.1907). Именно такую истину имеет в виду Христос, когда говорит, что Он есть "Путь, Истина и Жизнь". Истина-Самодух пребывает вне пространства и времени, и именно к ней возводит человека Христос, если тот способен осуществлять в себе павлово "не я, но Христос во мне". Таков путь.

"...И истина сделает вас свободными"
Христос также говорит: "Познаете истину, и истина сделает вас свободными". В этом, собственно, и заключается индивидуальное овладение Манасом. Как это делается в духе новых христианских Мистерий, Рудольф Штайнер показывает с помощью "Философии свободы". Меняя качественно характер мышления, восходя от рефлексии к созерцанию, человек может на вершине души сознательной индивидуально соприкоснуться с Манасом, и тогда ему, как отдельному существу, откроется вечное истины: в виде моральных интуиций. В результате человек станет нравственно автономной личностью, вечное и всеобщее истины начнет проявляться в нем индивидуальным и неповторимым образом.
Если можно так выразиться, "механизм" действия моральных интуиции, "моральной фантазии" в человеке Рудольф Штайнер описывает следующим образом: "Моральность воздействует непосредственно на то, что мы называем Я. Оттуда она действует в астральном теле, эфирном, потом физическом... Моральность есть нечто, действующее непосредственно из духовного мира в человеке сильнее... чем красота и истина". Истины, также и духовные, приходят через голову, моральные истины непосредственно "действуют на всего человека" (ИПН. 170, 5.VIII. 1916).

Таким образом, моральные интуиции изливаются через Я в астральное тело, а такое может совершаться только в душе сознательной. Поэтому с помощью истины следует готовить ее к свободе. Истина должна научить ее добру, чтобы она стала способной вынести излияние в себя моральности божественного мира, которая потом пронижет эфирное и даже физическое, также уже проработанные познанием истины.

Душа во всех ее трех частях заключена между двух основ: характерологической и понятийной (см. "Философию свободы", гл. 9). Все ее составляющие, качества двухполюсны: они эволютивно ориентированы как позитивно, так и негативно (таковы результаты грехопадения). Поэтому человек способен как отрицать, так и утверждать истину, быть как моральным, так и аморальным.

Понятийная основа, по сути говоря, постоянно ведет борьбу с характерологической основой за ориентацию ее качеств на позитивное [* А если не делает этого, то возникает союз лжи с разнузданностью страстей].. Пока сознание остается рефлектирующим, оно не способно пойти дальше логического обоснования истины (другую, эмоциональную, подпорку для нее ищут тогда в авторитете), т. е. догматического и даже юридического обоснования. Для выработки души рассудочной такая деятельность Я необходима, но в ней таится опасность остановки развития. Греко-латинская культура души рассудочной убедительно показала в своей римской составляющей (римское право) всю ограниченность такого пути развития, хотя и современная, 5-я, культура все еще не может утвердиться хотя бы на римском праве и то и дело скатывается в трясину национального, конфессионального, а теперь еще и мирового (панамериканизм) прямого эгоизма, присущего начальной ступени души ощущающей.

Интересно, что другая, греческая, составляющая 4-й культуры пришла в вопросе истины совершенно к другим результатам, дальнейшую разработку которых и ведет гетеанизм. Сократ размышлял о добродетели, и он ощущал, что в мыслящей душе открывается мировой разум (Манас, скажем мы). И потому он должен был предположить, что истинная добродетель человеческой жизни открывается жизни мысли (таковы нравственные интуиции, скажем мы). Следовательно, кто постигает жизнь мысли (а не отражение), тот постигает истину и добро. Так открывается нам Сократ как предтеча "Философии свободы", как первый учитель свободы.

Рудольф Штайнер, анализируя мировоззрение Сократа, пишет: "Правильной мысли о добродетели следует доверять больше, чем всем другим мотивам (деятельности. — Авт.). Добродетель придает человеку ценность, когда он переживает ее в мысли" (ИПН. 18, том I, гл. 2). Но ведь то же самое следует сказать и о главной идее "Философии свободы!"

Итак, первый и главный путь разрешения антиномии истины — между ее вечным и индивидуальным характером — есть путь "Философии свободы", путь начинающийся в истории культуры, но по сути своей — посвятительный. На нем человек, овладевая истиной, делается индивидуальным носителем вечности. В таком случае он непременно станет борцом за истину, которая тождественна человеческой свободе.

Свободу человек обретает в совершенно особой сфере интуиции. Интуиции являются его чистому мышлению, исключившему из себя всякое понятийное содержание (это достигается с помощью созерцающей силы суждения), как добродетель — нравственно. Так пришли мы ко второй из двух главных составляющих истины (первая — познание) — к добродетели. Высшая степень добродетели есть любовь. На пути познания она действует как любовь к объекту познания, без чего невозможно отождествление с ним, а следовательно — и созерцание. Поэтому антропософскому пути познания присуще следующее кредо: "Истинной любви свойственен энтузиазм в истине. Мир пойдет дальше только через этот энтузиазм в истине" (ИПН. 197, 22.XI.1920). А как это может быть иначе, если духовнонаучное познание приводит человека в непосредственную связь с Богом?

Но так это обстоит в душе сознательной. В душе рассудочной добродетелью является нечто ограниченное: следование догме, заповеди. Сама вера в душе рассудочной консервативна. Не о ней говорит апостол Павел, не ею можно "сдвинуть гору" природной необходимости (сил наследственности и группового сознания) в душе. У Рудольфа Штайнера мы по этому поводу читаем: "Для нас интуиция есть непосредственное пребывание внутри истины, проникновение в нее, которое дает нам все, что вообще имеет какое-либо значение по отношению к ней. Истина всецело содержится в том, что дано нам в нашем интуитивном суждении. Здесь совершенно нет того, что характерно для веры, в которой нам дается уже готовая истина, а не ее основание. И в этой истине отсутствует исчерпывающее понимание самой вещи. Добытое путем интуиции постижение совершенно так же научно, как и доказываемое" (ИПН. 2, гл. "Органическая природа").

На Пороге
Кто-то может возразить нам, что в такой интерпретации истина недоступна подавляющему числу жителей Земли. — Что ж, с этим частично можно согласиться. Только вина в том лежит не на истине, а на людях, сколь бы много их ни было. Ибо участвовать в эволюции, развивать триединую Душу — это долг каждого, а не дело вкуса. В развитии действуют законы, и с ними лучше считаться. Рудольф Штайнер, определяя эволюционно обусловленную констелляцию XX в., говорит: "Человечество как таковое переживает сегодня встречу со Стражем Порога и в последние годы (сказано в 1920 г. — Авт.) уже переходит Порог. Это является началом разделения человечества и создаст критический момент..." (ИПН. 266/3, S. 356). А если это так, то следует учесть, что уже 80 лет в силу не субъективных желаний, а закономерно в души людей все больше входит усложненный образ реальности в ее единой чувственно-сверхчувственной сути. И, как это происходит всегда на Пороге, кто не способен вынести встающие на нем переживания, тот впадает в слабоумие. Именно это мы и наблюдаем ныне повсюду в так называемом цивилизованном мире. В ослабленном состоянии сознания (т. е. будучи не в силах на самом деле принять реальность сверхчувственного) человек становится жертвой описанного выше искушения люциферических и ариманических ангелов. Следует понять, что те ангелы не станут ждать, пока мы дозреем до любви к истине. И что это так, свидетельствует оккультно-политическая трагедия века.

Крайне желательно в сложившемся положении не формально, а со всей силой души понять, что религиозный (теология) и научный монизм, с одной стороны, монистический фундаментализм и национализм, также и тот, который замаскирован под гуманизм [* Незамаскированный национализм служит замаскированному, который подается в виде борьбы с национализмом и расизмом. В самом деле, разве могли бы "пункты" Вильсона так победно шествовать по миру без национал-социализма?] и проч., — с другой, есть два главных орудия сокрушения души сознательной. Они получили в нашем веке такое неслыханное развитие не потому, что люди и народы стали хуже. Их распространение (по крайней мере в последние полтора века) планируется в мировых центрах власти и поддерживается мировыми финансами и почти полностью захваченными ими масс-медиа. Исключительно опасно недооценивать эту политику, а еще опаснее — бездумно следовать за нею.

Человек, однако, не брошен на произвол судьбы в этом критическом положении. Противодействуя тем двум ложным направлениям, Импульс Христа дает "нормально развитым Ангелам больше сил, чтобы они могли противодействовать люциферически развитым ангелам, преследующим ложную цель единства. На место ложно-монистической (материалистической, конечно, а теперь еще нюансированной парапсихологией. — Авт.) единой природы всякого знания выступает теперь то, что проистекает из правильно понятого Христианства: понимание (другого человека), а не навязывание того, что думает один, другому, поиск истины в другой человеческой природе. И если она в человеке есть, то в нем есть Импульс Христа, укрепляющий нормально развитого Ангела. Этим, опять-таки, людям в каждой эпохе ставится идеал: искать на Земле индивидуально образованную истину, искать не из совершенно загнанного Люцифером в тупик интеллекта, а из души и сердца... Слова: истина пребывает в каждой человеческой душе, — глубоко христианские... В их основе укрепляется природа Ангела, который может таким образом одержать победу над люциферическим ангелом, желающим по всей земле распространять единую догматику как равномерную сеть однозначной интеллектуальности, не допускающей множественности понимания. А с другой стороны, должна быть укреплена сила правильно развитого Архангела, чтобы он все более и более мог побеждать тех духовных существ, которые вводят разделение человеческих групп, влюбляют эти группы в их языки и так вгоняют их в фанатизм обособления" (ИПН. 162, 18.VII.1915).

Любовь к истине в себе и в другом человеке регулирует социальные отношения в мире. Благодаря ей христианизируются культура и цивилизация, преодолевается "критический момент" и умеряется "начало разделения человечества". Мир оздоровляется в своем истинном единстве. И оздоровление это есть процесс, которым охвачены отдельные люди, народы, а также Ангелы и Архангелы.

Рудольф Штайнер говорит: "Человечество в целом, человеческая любовь являются иным, чем проистекающее из семьи, народности, расы, нации. Однако не следует пытаться одно искоренить другим; необходимо привести к гармонии расу и индивидуума" (ИПН. 342, S. 162). В этих словах, по сути, содержится план действий, который антропософы могут противопоставить как люциферичсскому интернационализму, так и ариманическому национализму [* Мы имеем в виду национализм вильсоновского типа, как способ эгоистического замыкания в национальных границах; интернационализм же с его абстрактными идеалам и лозунгами, ведущими народы к инфантилизации, — люциферичен.]. Но действовать они смеют лишь в том случае, если берут на себя труд развивать душу сознательную в условиях, когда человечество переступило Порог. Оно — человечество, — конечно, не зрело для такого шага. Но тут действуют объективные, мировые законы развития. Авторам из "Ураххауза" не дано их изменить. Кали Юга действительно закончилась в 1899 году. Наступило светлое время и эпоха Архангела Михаэля, ведущего людей от национального и расового к общечеловеческому. Заметим себе: не Калерги, не сионисты, не вожди тайных обществ и политизированных орденов призваны делать это, а Дух времени Михаэль. А что мир оказался так переполнен ложью, то это лишь последние судороги его уходящего этапа развития. В них, кроме прочего, содержится и позитивный смысл, о чем мы будем говорить чуть ниже.

Именно с концом Кали Юги человечество ступило на Порог, ибо новая, светлая, эпоха есть эпоха спиритуализма. Особенно много работы в ней — для антропософов. Мир душевно напоминает Германию после бомбового террора Англии и Америки. — Кругом одни руины души и духа, а зло и ложь продолжают и далее являть себя без покровов.

Эффективно противодействовать им можно, лишь ступив на путь нового посвящения. Тут для индивидуального Я-сознания все начинается с того, что истину, как явление сверхчувственного (Манаса), начинают переживать в голове, а потом приходит главное — мышление эфирным мозгом, Михаэлическое мышление: "Истина как таковая связана непосредственно с деятельностью, с процессами в голове... Истина захватывает непосредственно эфирную часть головы и переносится, как истина, на физическую часть головы... Но поскольку человек со своим сознанием не погружается в эфирное тело, то истина приходит к нему как нечто готовое. В том и состоит потрясающее, изумительное в инициации, что человек начинает истину, какой она пульсирует в эфирном теле, ощущать как нечто столь же свободное, как в другом случае он ощущает в астральном теле пульсацию в себе морального или прекрасного... Человек приходит к более свободной взаимосвязи с истиной, а потому и к более ответственному отношению к ней...

Здесь заключена, опять-таки, Мистерия... приближаясь неправильным, недостойным образом к переживанию инициации, человек не приобретает чувства ответственности по отношению к истине... но даже, напротив, входит глубоко в элемент лживости" (ИПН. 170, 5.VIII.1916). Именно это и происходит с "антропософами" (без кавычек тут нельзя) на каждом шагу, а когда кто-то пытается им помочь, они устраивают истерику.

"Ах, это все ужасно трудно!" — вероятно воскликнет кто-то. — Нельзя ли жить полегче? Конечно, трудно. А думает ли кто, что легко было стать Homo sapiens? Сколько пота и крови было пролито. Да что — "было"! — льется до сих пор. Сколько еще человеко-обезьян во фраках и униформе неистовствует на пирамиде власти! Ведь, по сути, на пирамиде, что изображена на американском долларе, нужно рисовать не "всевидящее Око", а дом сумасшедших.

Истина в душе сознательной
Мы уже говорили, что все качества души имеют двойную — положительную и отрицательную — природу: любви противостоит ненависть, желанию — отвращение, мужеству — трусость и т. д. Если мы перестаем чтить истину и отстаивать ее, то все эти качества склоняются в отрицательную сторону. — Антропософские ветви, общества догматизируются, приобретают фундаменталистский характер, начинают путаться в вопросах национализма, — именно из-за страха взять на себя ответственность за истину. Тут образуется порочный круг: люди начинают недолюбливать истину, нелюбовь перерастает в ненависть, ненависть превращается в страх, и все кончается страхом перед истиной, за что ее и недолюбливают.

Страх пробирается глубоко — во все три оболочки, оттого (мы уже писали об этом) при встрече с истиной в них разражается катастрофа: возникает сбой между дыхательной и кровеносной системами, возникает удушье, из-за которого страх делается еще сильней, возникает общее недомогание и т. д [* Такие синдромы уже наблюдались у людей, пытавшихся читать нашу книгу "Антропософия на скрещении...", неся в себе соматический страх перед истиной.].

Побороть подобные аномалии в себе можно, лишь наладив правильные связи Я с оболочками — путем одновременной выработки добродетелей и качественно нового (Михаэлического) мышления. Так сказать, "Америку" тут открывать не требуется. Подробно о том, как это сделать, рассказал нам и описал в своих основополагающих книгах Рудольф Штайнер. Так, в книге "Ступени высшего познания" он пишет, что для укрепления Я необходимо укрепить, привести в здоровое взаимодействие мысли, чувства и волеизъявления. Лишь при этом условии можно надеяться развить в себе душу сознательную. Работа над нею должна сопровождаться выработкой более тонкой, чем у обычных людей, чувствительности по отношению к истинному и ложному, правильному и неправильному, что влечет за собой некоторое овладение даже Жизнедухом. Но именно он и необходим при переходе мышления от физического к эфирному мозгу, когда обретается созерцающая сила суждения.

Упражняясь в выработке истины (а упражнения такого рода лучше всего делать, глубоко интересуясь мировыми делами человеческими), необходимо отдавать себе отчет в том, насколько велико в нас, когда мы замечаем, скажем, логические ошибки, противоречия здравому смыслу, действие голого  рассудка, сильно или слабо чувство неудовольствия. Нужно достигнуть такого состояния, пишет Рудольф Штайнер, "чтобы логически неверное стало для нас источником боли, не уступающей боли физической; и наоборот, правильное должно доставлять действительную радость и удовольствие. Таким образом, там, где всякий другой прибегает к деятельности своего рассудка, лишь своей силы суждения, ученик должен учиться переживать всю градацию чувств от боли до энтузиазма, от полного напряжения страдания до восхищения и умиротворения, нисходящего на нас благодаря обладанию истиной. Да, он должен научиться ощущать нечто вроде ненависти к тому, что обычным человеком переживается лишь как трезвое и холодное "неверно"; он должен развить такую любовь к истине, которая носит совершенно личный характер, такой же личный и горячий, как чувство любящего к возлюбленной" (ИПН. 12, гл. "Инспирация").

Таков путь антропософа. Сравните требуемое на нем с тем монументальным спокойствием, с каким наши единомышленники рассуждают, например, о том, что, ведь, действительно, нужно бросать бомбы на этих тиранов — Хуссейна, Милошевича; а что в действительности гибнет тысячами гражданское население, то это... ну и т. д., и вы тогда в первый раз переживете неподдельное страдание от рассудочного распятия истины.

Конечно, требуемая интенсивность переживания истины сопряжена с определенными опасностями. Если мы начинаем двигаться с нею вниз, в душу ощущающую, то это грозит нам утратой адекватного отношения к миру. Иное дело — душа сознательная с ее умственными и нравственными устоями. Только в ней возможно и уместно такое переживание истины, ибо — мы опять находим разъяснение у Рудольфа Штайнера — "истина пребывает единственно лишь там, где личные интересы, субъективность, эгоизм человека облагорожены настолько, что он заинтересован не в одной лишь собственной персоне, а во всем мире. А где чатовек столь мал, что лишь за счет отрицания своего личного интереса, своей  субъективности способен озаботиться большими делами мира, там он живет в величайшей лжи бытия... 
Сначала расширьте свою самость до мирового Я, а затем поступайте всегда эгоистично. Будьте как торговка, продающая яйца на базаре. Только заботьтесь не о торговом деле из эгоизма, а о мировом деле из эгоизма!" (ИПН. 30, S. 429, 432).

Кто действительно переживает себя философом свободы, без труда распознает, что эти практические указания адресованы душе сознательной. Но для ее развития, для обретения свободы необходимы, конечно, и многие другие качества. Некоторые из них стоят даже выше добродетели истинности. Но поскольку доминирующим в индивидуальном становлении является мыслящее сознание, то именно следование истине полагает начало восхождению человека к вечному. "Чем больше, — пишет Рудольф Штайнер в "Теософии", — душа наполняется истиной и добром, тем дальше и глубже ее пронизывает вечное" (ИПН. 9, гл. "Тело, душа и дух").

Истина является связующим звеном между Самодухом и душой сознательной. Самодовлеющая истина переносит Я из души сознательной в Самодух как бы по качественно однородной основе наподобие того, что мы имеем, мысля о мышлении. Ну, а далее душа сознательная и Самодух начинают сливаться в единство, в котором "Духочеловек живет как Жизнедух" (Ibid.). То есть мы вновь подошли к действию Христа в человеческой душе. Мы начали с того, что Он стал для нас путем, истиной и жизнью. Теперь мы подошли к тайне причастия человека к Телу Воскресения. Таков результат нового христианского посвятительного Пути.

Многим требованиям необходимо удовлетворить, чтобы иметь успех на этом пути. Мы рассмотрели главное из них, поскольку, если все другие добрые качества устраняют, так сказать, "камни" с пути, то истина, кроме того, является еще водительницей: "Истина — это водительница людей к единству и к всестороннему пониманию. А потому она подготовительница справедливости и любви...

В 5-ю культурную эпоху все те процессы пришли не только к своему завершению, но и к глубокому кризису. Теперь нужно вновь обращаться к созерцанию идей, но на основе Я-сознания. Гете научно и практически положил начало этому процессу. Он явился своего рода Сократом нового времени [* Учеником же имел Шиллера, который в вопросе созерцания плохо его понимал. Однако ведь и Сократа понял по-настоящему один Платон.]. Его известный диалог с Шиллером о прарастении явился поистине символом новой культурной эпохи.

Рудольф Штайнер развил принципы созерцания до всеобъемлющей методологии, базирующейся на Духовной науке. Изучение Духовной науки имеет целью выявление ее методологии и овладение ею. Происходит это по мере развития души сознательной. Для ее воспитания не достаточно диалогов, которые вел Сократ. Ныне интеллектуализм человек просто наследует. Так сильно подвинулось развитие. Для души сознательной нужны диалоги, ведущие ее к созерцанию. Ей необходимо упражняться в симптоматологических рассмотрениях, пользуясь методом Духовной науки, в результате которых вскрывается не просто логическая связь фактов, а идеальное поле прагреноменов. Греки сначала начали мыслить, потом осознали законы мышления, создали логику. Ныне мы начинаем с познания метода, а потом приступаем к упражнениям. Так изменился Путь.

Людям в массе свойственно не замечать самого главного, что происходит с ними. Но зато его замечают враги рода человеческого. До сего времени экзотерической наукой не понято, какое колоссальное видовое изменение начал претерпевать человек с момента возникновения греческой философии. Враги же поняли это уже тогда и принудили Сократа выпить чащу с ядом [* Имеются некоторые факты, говорящие о том, что и Аристотель, и Фома Аквинский умерли не своей смертью.].

Поразительным образом древняя история повторяется в новое время. До сих пор не стихает совершенно дикая клевета на Гете (в т. ч. и в антропософской сфере), а Рудольф Штайнер за свое служение человечеству также получил чашу с ядом. Враги раньше его друзей поняли значение его величайшего деяния. В нём он показал, что с человечеством в XX в. вновь происходит колоссальная метаморфоза, меняющая его как вид. Человек, вырабатывающий способность идеально получать идеи в восприятии, а значит, мыслить эфирным мозгом, вырабатывает в себе такое же отличие от Homo sapiens, какое этот последний имеет по отношению, скажем, к неандертальцу. И эта метаморфоза хочет войти в душу, по меньшей мере, каждого европейца.

Богиня Истина подводит нас к ней. Но тут же справа и слева от нас являются Люцифер и Ариман. Завесой лжи они стараются закрыть от нас Истину. Подобной завесы не знали "ученики в Саисе". Нужна большая сила духа, чтобы эту завесу устранить. Две главные задачи должен решить антропософ, чтобы совершить поистине героическое деяние: разорвать завесу лжи. Он должен овладеть методом Духовной науки, что сделает его автономным и творческим в познании, и, упражняясь в диалогах с ложью, где он всегда должен выступать на стороне истины, практически развивать душу сознательную.

Душа сознательная, как и две другие души, имеет две основы: понятийную и характерологическую. Понятийная основа рождает мотивы деятельности. Поскольку в душе сознательной они направлены на общечеловеческое, то в этой части души должна разрабатываться наука свободы. Наука же (любая) не мыслима без метода. Поэтому в основе науки о духе также стоит метод — даже целая методология, способная объять собой также и все не духовные науки и именно так, с наибольшим эффектом вытянуть их из ямы кризиса познания. Рудольф Штайнер создал все предпосылки к осмыслению такой методологии, однако само осмысление оставил нам как едва ли не главную задачу.

Характерологическая основа души сознательной рождает побуждения к деятельности. Они очищены от субъективизма вожделений, симпатий-антипатий и проч. и, будучи где-то в своей основе чувственной природы, носят характер представлений (см. об этом, но с умом, 9-ю гл. "Философия свободы"). Ими, в первую очередь, и являются представления истины как добродетели.

Благодаря соединению обеих основ (мотивов и побуждений) душа в элементе воли приближается к Самодуху. Так возникает некий треугольник как осмысленный образ (Sinnbild) человека свободного (Homo liber). Он выражает принцип преодоления первородного греха (вспомним: в единстве души сознательной и Самодуха Духочеловек обитает как Жизнедух).

Такой треугольник не может, так сказать, висеть в воздухе. У него есть основа — мировая. Он опирается на две известные в эзотеризме "колонны" — Якин и Боас, или, иными словами: на "древо жизни" и "древо познания" (см. рис*.)
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[* Быть может, кто-то в этом рисунке найдет сходство с масонской символикой и скажет: в первой части ты критически отнесся к основанию лож, а кончил их символикой. — Но это не так. Сходство тут в основном внешнее, оно происходит оттого, что масонство пытается строить на древних эзотерических традициях. Антропософия находится с ними в преемственной связи. Только в ней древняя мудрость приведена в реальную связь с новейшей констелляцией индивидуального духа; т. е. ее мудрость — живая. В масонстве она носит характер "сушеных кузнечиков". И такая участь ждет антропософскую мудрость, если удастся загнать ее в тот же угол, где еще долго будут лишь "хоронить своих мертвых" — древнюю мудрость.]

Так подошли мы, можно сказать, к наисущественнейшему средоточию методологии Духовной науки.

Его раскрытие, разработка составляют большую самостоятельную тему. Определенные материалы к ней заинтересованный читатель найдет в наших книгах "Триединый человек тела, души и духа" и "Мистерия Антропософии". Что касается данной статьи, то в ней мы должны закончить разговор о "диалогах" .

Диалоги
Сократ в качестве, так сказать, оппонента в своих собеседниках имел греческую мифологию. Ее образы он пытался сгустить до понятий, а понятия стремился употребить на познание добродетели. Так положил он начало нравственной автономии человека. ( Моисей получил свои нравственные заповеди в откровении — "на горе", — т. е. через сверхчувственное восприятие). Как Сократ это делал — блестяще документировано в его диалогах.

Возьмем, например, его "Пир" (Symposion). Сократ старается там образовать в своих учениках, для которых внешний и внутренний мир персонифицирован в множестве богов, понятие любви. Собеседники его ведут себя (в своем роде) не лучше — позволим себе такой образ — нынешних жертв пропагандистских мифов, когда пытаешься прийти с ними к разумному пониманию смысла происходящего. Но, повторяем, — "в своем роде", поскольку мир греческой мифологии был прекрасен, современной — кошмарен.

Итак, Сократ ставит вопрос: что такое любовь? — Ученики отвечают. Федр с внутренним восхищением говорит: "Эрот — это великий Бог... и не в последнюю очередь из-за его происхождения: ведь почетно быть Богом". Павсания, видимо, уже тронутого изнанкой жизни, волнует другое: "Будь на свете один Эрот, — говорит он, — но ведь Эротов больше... нет Афродиты без Эрота". Однако имеется еще низкий Эрот — "пошлый". Агафон находит, что "из всех блаженных богов Эрот... самый блаженный". Ну и т. д.

Мы видим, что в эпоху Сократа-Платона в образном мышлении греков уже проступают элементы позднейшего научного мышления: попытки классифицировать, познавать в развитии, противоречиво; философски рождаются проблемы эстетики и морали. Но как главная черта мышления выступает его мифологичность, и она идет к своему закату. Продвинутые умы уже тогда понимали, что "гибель богов" неизбежна, что боги, в известном смысле, — вымышленные, и это скоро начнут понимать. Конечно, говорить об этом прямо грекам, обладавшим детскими душами, Сократ не мог, он старался их воспитывать, вырабатывая в них мыслительные способности. Для этого он ставит им вопросы в новом духе: "Есть ли Эрот непременно любовь к кому-то или нет?... Когда же он любит и вожделеет: когда обладает предметом любви или когда не обладает?... Не является ли любовь сначала любовью к чему-либо и лишь потом любовью к тому, в чем испытываешь потребность?" — Это уже понятийное мышление, философия.

Так действовал Сократ, как иерофант новых Мистерий. В новой эпохе, в XX в., будь Сократ среди нас, предметом для диалогов он взял бы социальную среду, в которой воспитывается душа сознательная. И он использовал бы засилье лжи как материал для воспитания любви к истине. Такая работа носила бы даже более оккультный характер, чем та, которую он вел в IV в. до Р. X. От хитросплетений лжи, которые теперь не только поработили рассудок, но изменили всю ритмику организма — кругообращаюся в нем со всеми соками, — необходимо прийти к представлениям (не просто понятиям) правды, т. е. духовный и жизненный опыт соприкосновения с ложью соединить с понятиями истины. В этом смысле современная цивилизация предоставляет нам широкое поле для работы. Но если на этом поле человек проигрывает битву за истину, то гибнет все —и он сам, и культура.

Поскольку образ сильнее воздействует на душу, чем мысль, то мировая ложь творит свои мифы. На это следует смотреть с особой серьезностью. Темные мистерии Клингзора затопили всю цивилизацию и с помощью мощнейших масс-медиа творят свою мифологию лжи. В сознание миллиардов людей внедряются мифы о причинах 1-й и 2-й мировых войн, мифы о демократии и гуманизме. О том, что все это только мифы, пишет порой даже пресса. Так, например, после публикации книг Суворова, немецких историков Топиша и Хоффмана, в которых доказан привентивный характер войны Германии против Советского Союза [* Но этим, разумеется, не раскрывается полная истина об истоках той войны.], встал вопрос о необходимости внести исправления в учебники по истории. Однако, как замечает автор статьи в "Junge Freiheit" (№ 5, 1999), "процесс расставания с полюбившимися мифами протекает тяжело; это совершенно очевидно".

Все эти мифы мало разоблачать рассудком. Сам рассудок в такой работе должен быть организован гетеанистически, обучен через созерцание получать разгадки машинерии обмана, проникая до прафеноменальных истоков мировой оккультно-политической борьбы, учась феноменологию оккультно-политической и иной жизни постигать симптоматологически. Тут необходимо к уму привлечь сердце, уметь совершенно реально (не просто в учебных целях) сопереживать те колоссальные, невообразимые страдания, что обрушиваются на людей, на народы в нашем веке. Все восприятийное связано с жизненными процессами. А созерцание есть идеальное восприятие.

Учась на пути нового посвящения, мы можем существенно (на первой ступени) помогать друг другу, учить других, как следует ячейку за ячейкой распутывать густую, многослойную и необыкновенно прочную сеть лжи, которой они опутаны, показывать, что за реальность стоит за образами клингзоровых мифов. Апеллировать следует только к рассудку и разуму, используя логику, приемы научного и духовнонаучного мышления.

Совершенно очевидно, что с массами такую работу проводить невозможно. И мы должны признаться, что не знаем, что делать с массами.

Кто-то считает, что такая работа опасна. Несомненно! Но так было всегда. В древности о Сократе кричали: он оскорбляет богов! Как неистовствовала толпа перед Пилатом — знает каждый. В нашей среде всякий раз, как кто-то поднимает вопрос об антропософски-ориентированной исторической симптоматологии, служители Клингзора тут же поднимают вопль: он оскорбляет наших идолов! [* Не стала здесь исключением и наша книга "Антропософия на скрещении...", в которой мы как раз предлагаем читателю методологически проработанные диалоги для воспитания и укрепления души сознательной.] А идолы их отлиты из рафинированнейшей лжи, грубых подмен, подлогов, клеветы и т. п.

Таким образом, не только теоретически, но также и феноменологически мы познакомились с рядом основных компонентов истины. Существенную роль среди них играет еще эстетический компонент, но обо всем в одной статье не расскажешь.

Предварительные выводы
Вывод, какой мы можем сделать на основе проведенных рассмотрений, состоит в том, что изобличение социальной и политической лжи есть задача эволютивная, ибо мы имеем тут дело с противостоянием Мистерий света и тьмы. И в тех, и в других решается задача перехода индивидуального сознания к образному мышлению, но если в первых это делается через любовь к истине, через развитие души сознательной до Манаса, то в последних преследуются прямо противоположные цели: исключение души сознательной, разрушение высших сфер духа через ложные мыслеобразы, порождаемые на земном плане.

Указанную задачу можно решать лишь на основе духовнонаучного метода, поскольку человечество переступило Порог и всякая деятельность должна теперь строиться только на Двойной, чувственно-сверхчувственной реальности.

Духовнонаучная методология опирается на морфологическое мышление, на имагинативную логику, описывающую законы мышления при его переходе от абстрактного к идеально созерцаемому.

Кого все это не занимает, тот не имеет реального отношения к Антропософии, а только к ее образу, который он сам себе измыслил.

Все потуги изменить положение в ВАО и в антропософском Движении с помощью юридических, административных и т. п. инноваций способствуют лишь углублению стагнации. Ни погружение в сомнительную мистику эклектических масонских ритуалов (если даже к ним примешивают что-то из того, что было дано Рудольфом Штайнером), ни обращение к "авторитету церкви"[* Среди нас ходят люди, проповедующие, что для осуществления социальной трехчленности необходим мировой авторитет. Его нет у ВАО, но есть у Рима, и им нужно воспользоваться!]  за поддержкой или к мировым финансам за субсидиями [* С их помощью был загублен Гетеанум путем "перестройки" зала.], — ничто не спасет нас, ибо повсюду в этих сферах сидят люди, напичканные мировой ложью, бессознательно или сознательно, а порой даже с энтузиазмом служащие мистериям Клингзора.

Человек был и остается мерой всех вещей. Пока он не изменит себя к лучшему, он будет во всех своих начинаниях сеять только разрушение и смерть. В эпоху души сознательной развитию могут способствовать только люди, развивающие душу сознательную.
Кто этого не понимает, помогает "бетонировать" духовный свод над Европой и всем миром. Посвященные Клингзора строят для него основу, "арматуру", "бетон" же на нее наносят миллионы, питающие, полностью или частично, свой дух политической и иной мифологией лжи. Так Европа (о США и говорить нечего) изнутри сама себя изолирует от духа. В ней уже повсеместно проявляется "психология бункера", психология замкнутого, безысходного пространства. Но каждая истинная мысль, победившая мысль ложную, пробивает в  этом своде брешь, через которую к нам тотчас же начинает проникать "воздух" живого духа.

Вот, собственно говоря, то, что, антропософам нужно постараться понять, а потом начать делать в первую очередь. Тогда мы сможем взломать хотя бы "бункер внутри бункера" — блокаду свободной духовной жизни в самой антропософской среде. И нужно поспешить, если вообще уже не поздно. Ныне людей "убеждают" уже не просто с помощью обмана, а с помощью изощренной суггестии и электромагнитных генераторов. Однако сказано: "Претерпевший до конца — спасется". И еще: "И если бы не сократились те дни, то не спаслась бы никакая плоть; но ради избранных сократятся те дни" (Мф. 24, 13, 22). Так станем же достойными такого избранничества. 
ЧАСТЬ 3
"Вы лишь в том случае не сможете ступить на ложные пути, 
если с помощью Духовной науки обратитесь к формообразующему мышлению... 
Импульс Христа пребывает на прямой линии (в непосредственной связи) формообразующего мышления".
Р. Штайнер
Минимальные задачи развития
В каждую культурную эпоху для человека нет задачи важнее, чем развитие того члена его существа, который в силу законов эволюции должен быть развит именно в данную эпоху. Но разные люди подходят к ней с разными исходными предпосылками, обусловленными мерой их отставания — у каждого своей.

В эпоху души сознательной человек имеет долгом не просто развивать третий член души, но приводить к завершению развитие всего ее целостного триединого существа. Она тогда становится всецело его собственным достоянием и одновременно — новообразованием во Вселенной. Собственно говоря, цель всего земного зона сводится к решению этой задачи. (Все подступающее к нам сверх того хотя и необходимо, но служит к подготовке того, что насущной задачей станет лишь в зоне Юпитера). По этой причине в современную культурную эпоху сходятся, можно сказать, воедино концы и начала зона, сотворение и плоды эволюции человека. И как ни в какую другую эпоху стало в наше время насущно необходимо выработать целостный взгляд на эволюцию, как бы единым взглядом охватить развитие самосознающей личности, в череде образов, картин объять очами разума то, что многообразно и сложно рождалось в цепи времен и в интервалах между временами.

Не сложная, на первый взгляд, мысль эта нуждается в раскрытии. Для пояснения ее возьмем простой пример из жизни. Человек, скажем, учится в университете и переходит с курса на курс. Но когда наступает последний курс, то обнаруживаются плоды всех предшествующих лет ученичества, и от его завершения зависит характер студента как будущего специалиста в какого-либо рода практической деятельности. То есть тогда наступает качественное изменение всей структуры личности. Нечто подобное начало происходить с людьми в нашем веке, и кто не желает этого замечать, кто полагает, что впереди его ждет целая череда лет, где можно сибаритствовать, как и в прошлом, рискует не состояться как личность. Полной беспечности, конечно, в мире нет. Многими чувствуется, что вот-вот отойдет некий "поезд", на нем во что бы то ни стало нужно уехать, а как попасть на него, люди не знают. Оттого в мире нарастают смятение и хаос. Особенно плохо обстоит с качественными изменениями; с ними мало кто умеет работать. А они-то и являются решающими. Мы уже цитировали Рудольфа Штайнера, где он говорит, что человечество переступило Порог сверхчувственного мира. Это означает, что все его традиционные институты исчерпали свой смысл. Перед каждым человеком, по меньшей мере в просвещенной части человечества, встала задача осознать себя как "Я" во всем процессе его становления; значит — осознать эволюцию мира как некий род автобиографии и в состоянии такого осознания начать переживать себя на Пороге, за которым открываются сверхчувственные миры — прародина человечества, с которой оно было изгнано в результате райского грехопадения.

То изгнание совершилось в 4-ю подрасу Лемурийской коренной расы. Изгнал человечество на Землю (в материю) сам Бог Ягве (Люцифер играл при этом лишь роль инструмента), чтобы оно раскололось на множество индивидуальных "Я", а тогда вновь вернулось бы в Рай.

До грехопадения человечество в своем едином Я (Адаме) развивалось в полном соответствии с развитием Вселенной, с  эволюцией Земли. А это значит, что человеческие монады всегда оставались продуктом природы (в се чувственно-сверхчувственном единстве). Но с момента изгнания пути человека и мира начинают не совпадать и даже приходить один с другим в противоречие. В противоречие приходят эволюция (истечение) и инволюция (всасывание): обусловливающее действие мира (духовных существ) и сообразное его законам становление человеческих монад. После изгнания из Рая человек начинает все больше противопоставлять обусловливающему действию на себя самообусловленность, проистекающую из обретающей самобытие души. Возникает эволюция в эволюции, природа в природе — высшая (Я-природа) в низшей (три тела).

Много тысячелетий возрастало и многообразно метаморфизировалось это противоречие. Наконец, уже в нашем веке, оно выразилось в виде противостояния личности и обусловливающих ее культурных, религиозных, социальных, политических и иных институтов, в противостоянии свободы и необходимости. Возросли автономия, самобытие индивидуального человеческого духа. С другой стороны, даже элементы душевной жизни (в душе ощущающей и рассудочной) оказались вовлеченными в силы наследственности. Открытый в биологии биогенетический закон начинает со всей очевидностью проявляться в душевной жизни, когда на ступени воспитания, образования, формирующих личность, повторяется вся культурно-историческая эволюция Homo sapiens (культурный филогенез). Для большей части человечества этим единством культурно-исторического онто- и филогенеза все дело и кончается; люди действительно оказываются продуктом общественных отношений. За его пределы находят силу выходить лишь немногие, творческие, натуры, способные из себя творить новую духовную реальность.

Однако XX-й век внес в это состояние большие качественные изменения. Как-то сразу, рывком человечество подвинулось далеко вперед, и удел немногих стал актуальнейшей, первостепенной задачей миллионов, каждого, кто нашел хоть какое-то отношение к эпохе души сознательной. Именно миллионы людей имел в виду Рудольф Штайнер, когда говорил о тех, на кого возлагается задача не только ускорять собственное развитие, но и быть новой "закваской" для всей цивилизации, претворять ее в цивилизацию души сознательной.

Подобного рода задачи возникают, конечно, не случайно и не сразу. Они долго зреют, готовятся всем ходом эволюции мира. И нужно постараться понять эволюцию именно в свете этих задач. Такова минимальная программа работы для каждого антропософа, если он честен и в состоянии понимать колоссальную глубину и ценность Антропософии.

Три мировые метаморфозы
В эволюции мира господствуют три принципа: семеричности, троичности и единства. Не поняв их, мало чего можно достичь в познании любого развития. Принцип семеричности есть принцип метаморфозы, через которую проходит развитие всего: от эонов до растения. Семеричность дает метаморфозе структуру, обнаруживает ее симметрию, ее одновременно пространственно-временной и надвременной характер. Смена центростремительных и центробежных тенденций в метаморфозе также совершается в соответствии с ее семичленностью. "Если кто был, — говорит Рудольф Штайнер, — посвящен в древних Мистериях, то первое, что он должен был усвоить, — это все свои чувства, способность понимания, всю свою душевную конституцию пронизать значением семерично протекающего цикла мирового культурного развития... Что только ни организовано в Мироздании согласно числу семь..." (ИПН. 346, S. 88, 182).

На макроуровне, как с исходным и основополагающим для всех нижележащих уровней, мы имеем дело с процессом всеобъемлющей метаморфозы, состоящей из семи эонов нашего эволюционного цикла. Центр ее симметрии — земной зон. Через него проходит универсальная ось мировой эволюции, и такая ось есть центр самых различных превращений, претворений. Через земной зон три прошлых зона претворяются в три будущих. Речь тут идет о претворении трех мировых субстанций: физической, эфирной и астральной. В надвременном состоянии их формы конечное их состояние задано в начальном. В пространственно-временном процессе развития предопределение приходит в творческое противоречие со свободой. В результате на мировой оси симметрии (она иерархична) происходит некоего рода "выворачивание" развития изнутри (из сущего) наружу (в сущность, в существование).
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Такое "выворачивание" меняет абсолютно все мировые отношения, а в развитии вызывает кризис. Своего максимального значения (как следует из рисунка) этот кризис достигает в земном зоне. Здесь, что называется, мутирует вся мировая эволюция, а потому нет зона драматичнее, чем земной. Ведь мутация протекает как болезнь, как некое воспаление, вызываемое борьбой отживающего с обновляющимся. Поэтому лихорадит земной зон вместе со всем в нем находящимся, и по той же самой причине человеку становится возможным обрести здесь индивидуальное "Я".

Если мы хотим понять Я, то должны постараться понять именно такую природу земного зона. Высшее Я есть принцип, силой которого Иерархии претворяют мир (миры). Человеческое "Я" есть отображение (но сущностное, обладающее самобытием) того высшего принципа в земном, посюстороннем, отпавшем от высшего, от его гармонии и совершенства.

Не только эволюционный цикл, но также и каждый эон обладает семичленной структурой, симметричен и проч. Поэтому изображенное на рис. 1 можно оставить без изменения, поставив на место эонов, скажем, коренные расы (их тоже семь). Мировая ось симметрии проходит ровно посередине Атлантической (четвертой) коренной расы — в 4-й подрасе (их тоже семь). Именно здесь начинается окончательное "выворачивание" физического в сторону материального мира, чем было обозначено начало умирания минерального царства. Тогда физически-минеральное начало подчинять себе действие эфирного в нем. По этой причине эфирное Земли стало покидать физическое — тогда образовались скалы, камни, какими мы их имеем и теперь, безжизненная материя.

Процесс в природе захватил и человека. В нем указанный кризис вызвал ускоренное формирование высшей нервной деятельности, физического мозга, что, в свою очередь, вызвало кризис в эфирном теле. В упадок стало приходить и эфирное тело Земли (возникают магнетизм, электрические процессы, какими они протекают теперь, радиоактивность). Кризис эфирного мира Земли назрел к середине пятой, послеатлантической, коренной расы — в греко-латинской культуре (подрасе). Несколько позже, с окончанием Кали-Юги, наступает кризис в развитии астрального (рис. 2).
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Как видно из рисунка, в результате трех метаморфоз, так сказать, "субординация" трех субстанций изменилась на противоположную. То же самое произошло и в человеке с его тремя телами. Среди них теперь господствующее положение заняло физическое тело, подчиняя действию своих законов тела эфирное и астральное (рис. 3).
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В результате таких метаморфоз общечеловеческое Я (Я Адама), дар богов, стало внутренним достоянием индивидуального человека [* Рамки отдельного очерка вынуждают нас к эскизности изложения. Более подробные рассмотрения на данную тему читатель найдет в наших книгах, в особенности в книге "Архангел Михаил и михаэлиты".]. Поэтому эволюция в послеатлантическое время принимает характер истории и истории культуры.
Три показанных великих мировых кризиса, или метаморфозы, выражают смену тотальной мировой тенденции к нисхождению, материализации, на универсальную мировую тенденцию к восхождению, одухотворению. Чтобы понять действующие здесь процессы, представим себе мяч, наполненный воздухом, который нужно удержать под водой, — что-то вроде этой задачи стояло перед Иерархиями в течение первых трех эонов, когда они объективировали части собственной субстанции и старались наделить их самобытием. В зоне Земли "мяч" наполовину "наполнился водой" — его развитие стали обусловливать имманентные законы природы. После Мистерии Голгофы он получил опасную тенденцию "утонуть" полностью в природном самобытии. Поэтому эволюционно возникла задача вновь наполнить "мяч" воздухом (духом). "Мяч" же — это и "Я", и три тела, и три царства природы; да и вся Солнечная система поставлена перед этой задачей.

С наступлением эпохи души сознательной достигнута главная цель всего нашего эволюционного цикла: в инобытии рождено индивидуальное человеческое "Я", обладающее иерархическим свойством претворения. Поэтому в современную культурную эпоху развитие, выражаясь образно, нуждается в искусных "пловцах" а не в "утопленниках" или пускателях мыльных пузырей.

Как главное в эволюции мира в период с середины Атлантической эпохи и до конца Кали Юга совершалось воплощение мировой эволюции в человеческое "Я", чтобы в дальнейшем из эволюции "Я" проистекала эволюция мира. Иными словами, прерогативы творения Бог теперь передает индивидуальному человеку, для чего тот должен преодолеть первородный грех и начать возвращаться в Рай. Но одновременно с вратами Неба отворяются и врата ада. Из этих последних звучат разговоры о "конце истории", являются открытия типа клонирования, генных манипуляций и т. п. Все это — карикатуры на то, что должно бы являться из врат Неба в сообщества людей души сознательной, но тут пока царит растерянность и раздаются сетования на богооставленность. Поэтому мировые метаморфозы, долженствующие в человеке вызывать катарсис, оборачиваются социальным хаосом и одичанием нравов. Пока евгеники, замаскировавшиеся под генетиков, черные маги материализма, получают в тайных лабораториях первые робкие результаты по межвидовому скрещиванию — человека с животным и т. п., — в политической и духовной жизни свирепствует впадающий в животность Homo sapiens.

Однако в отчаяние приходить не надо. Происходит невиданная смена обусловленного развития "Я" на самообусловленное. Рождается эпоха свободы духа, и она рождается в муках.

Чувство богооставленности проистекает, главным образом, из неспособности людей понять, сколь радикально изменились законы развития. О них либо вообще не думают, либо берут их понимание из материалистической науки, где господствует представление, что изменение законов эволюции совершается лишь в миллионах лет. Законы же духа недооцениваются даже идеалистами. И уж совсем трудно, невозможно представить себе, что в 1899 г., когда окончилась Кали Юга, мы покинули мир, развитие которого длилось 3,5 зона! Ну, а в таком случае откуда ждать понимания второго Пришествия Христа, которое духовно и апокалиптично?

Все общественные институты человечества, основы которых были заножены еще в Мистериях древности, а праобразы взяты из мира Иерархий, считаются лишь со старым, с обусловливающими закономерностями. Поэтому так много продолжает клеветать человек атавистический на Гете, Вагнера, Ницше, Рудольфа Штайнера. Но, подобно подземным толчкам, предвещающим невиданные извержения вулканов, возвещает о себе освобождающееся человеческое "Я". Соответственно, и меры по его подавлению и искажению принимают чуть ли не вселенский, в лю-циерерически-ариманическом измерении, характер. И они будут делаться все изощреннее и изощреннее, и человеку будет всегда (до середины зона Венеры! — в этом смысле можно сказать "всегда") необходимо с силой и мужеством, какие даруют нам истина и любовь, претворять силы нисхождения в силы восхождения: сначала в своем "Я", потом в царствах природы.

Поистине: "Царство небесное силой берется".

Я = не-Я
Процесс нисхождения эволюции в материю, сдержанно описанный в Духовной науке, превосходит по своей грандиозности и драматизму, — если вдумываться в него — всякое человеческое воображение. Даже на его последнем этапе, перед эпохой схоластики, когда Иерархии начали свергать на Землю космическую интеллигенцию, громы и молнии разражались в сферах духа, проявился своего рода "мятеж" Архангелов планет против Архангела Михаэля.

Процесс начавшегося мирового восхождения требует сил, равновеликих тем, какие действоваии при нисхождении. Ведь мир не просто "падал" вниз. Требовались колоссальные силы, чтобы жертвы великих Иерархий — Тронов, Духов Мудрости, Духов Движения — объективировать до их противопоставления Творцам. И все эти силы, пока что потенциально, сконцентрированы в человеческом "Я", так что со временем оно обретет силы совершать собственные великие жертвы. Суть этого пути выразил ап. Павел, сказав: "Не я, но Христос во мне".

Выражаясь сухим языком науки, мы должны тут сказать, что метод восхождения тот же, что и нисхождения, но совершенно иные субъект и объект его применения. Наивысший, вселенский, единый субъект, Бог, низошел в момент второго кризиса в творение и даровал ему силу безграничного субъективного роста, чем преодолеваются два первых кризиса.

И именно по этой причине (принцип действия тут таков: "Идущий за мною встал впереди меня") уже с середины Лемурийской эпохи человек начал приходить, можно сказать, в тотальное противоречие с мировым развитием. Происходит нечто "невозможное" с точки зрения всего, что совершалось в нашем эволюционном цикле до того момента: в падшем бытии (в инобытии, небытии) начинает оживать нечто сугубо иерархическое по своей природе, непреходящее — Я. Получив импульс к погружению в материю, оно с такой силой увлекает за собой субстанции творения, что с середины Атлантической эпохи возникает великий кризис материального мира, грозящий повредить даже свой прафеномен — Атма.

Второй мировой кризис разражается в 4-й послеатлантической культурной эпохе; он охватывает эфирный мир Земли, создает опасность для "древа" мировой жизни. Но тут Бог приходит на помощь к человечеству, преодолевает действие смерти в материи, восстанавливает истинную функцию смерти: служить не отпадению человеческих душ от Бога, а претворению, быть подателем жизни. Он закладывает в инобытие (в человека) силу, равновеликую силе его прежнего нисхождения. С того времени делаются реальностью известные тождества: бытие = не-бытию, Я= не-Я. Грехопадение уравновешивается жертвой Бога. И существенно заметить, что совершается это в соответствии с мировыми ритмами, закономерностями развития: "Не думайте, что Я пришел нарушить закон... но исполнить" (Мф. 5, 17). Оба деяния — изгнание из Рая и Голгофа — совершаются на равном временном, а следовательно, и эволюционном удалении от мировой оси симметрии (рис. 4).
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Второе Пришествие Христа совершается в силу иного ритма, иных закономерностей, обусловливающих не подготовку к индивидуальному развитию, а само это развитие. Второе Пришествие призвано помочь человеку преодолеть третий кризис, астральный: отворить для "Я" врата духа, закрывшиеся во время Кали Юги. Тут мы имеем дело с 5-й послеатлантической культурой, с принципом пятеричности, с микрокосмом. В эволюции этой эпохе по другую сторону оси соответствует 5-я подраса Лемурийской коренной расы, когда совершилось краеугольное событие в жизни земного человека: его органы чувств открылись вовне, он начал воспринимать чувственную реальность и терять сверхчувственное созерцание. Как бы в зеркальном отражении, 5-я культура пятой, послеатлантической. коренной расы вновь подводит человека к созерцанию сверхчувственного, но при полном сохранении Я-сознания.

Таким образом, мы наблюдаем в развитии некое "сдвижение" мировой оси симметрии. Можно сказать так: со вторым Пришествием Христа эта ось получает еще одно выражение, надвременное. Она начинает перемещаться в человеческое "Я", в котором оживает Я Христа. В этом факте получает конкретное выражение воплощение мировой эволюции в "Я" человека. Старая ось симметрии не теряет своего значения, пока остаются не наделенные самосознанием в ином царства природы. С человеком же, и именно в ХХ-м веке, берет свое начало иное становление — становление в мире падшего бытия. Ось мировой эволюции будет в дальнейшем находиться там, куда продвинется человеческое Я-сознание, а значит, эволюция станет в еще большей мере антропоцентричной.
К настоящему времени фактом второго Пришествия особенным значением наделяется 5-я атлантическая подраса, из которой проистекло все развитие в 5-й коренной расе. "Пятая коренная раса, — говорит Рудольф Штайнер, — обычно называется арийской расой" (ИПН. 93-а, 26. X. 1905). Для нее из 5-й атлантической подрасы Ману избрал своих сподвижников и увел их на восток. "Вождь поставил себе задачей настолько развить эту группу, чтобы принадлежащие к ней могли в собственной душе, силою собственного мышления постичь законы, которые до той поры управляли ими и которые они смутно чувствовали, но не познавали ясным образом" (ИПН 11, гл. 2).

Эту задачу Ману мы, по сути, и решаем ныне в Антропософии, решаем духовнонаучно. И куда бы нас ни звали любители ритуалов, мистических углублений и проч. — для всех них у  нас один ответ: не решив главных задач познания 5-й коренной расы, человек не смеет двигаться дальше. А чтобы их решить, нужно развить в себе душу сознательную. Без неё человек, соприкасаясь практически с миром сверхчувственного, тут же становится жертвой супостата. Правота такого утверждения со всей очевидностью следует из всего содержания Духовной науки. Что же касается атавистических оккультных способностей, то все они — плод отставания. Но можно ли, отставая, идти вперед и даже обгонять время?!

Христово "бремя"
С обретением в себе оси мировой эволюции человек становится истинным Христофорусом. Он берет крест Спасителя на себя и несет его дальше. Крест же этот после Мистерии Голгофы стал совершенно иным, чем до нее. Понять это следует не просто эмоционально или религиозно, а духовнонаучно. Весь наш эволюционный цикл представляет собой мировой крест. Его вертикальная линия указывает сначала вниз, на нисхождение эволюции в материю. Свое воплощение эта тенденция находит в бытии растительного царства: растение своими корнями (головой) направлено к центру Земли. (Так же был физически ориентирован человек после своего "падения" на Землю). Животное метаформизирует эту тенденцию в горизонтальную. Так выражается грехопадение астральных сил, рождающих на Земле ощущение. Человек, обретая "Я", выпрямляется.

Интересно, что в начале земного эона, еще в духовных сферах Зодиака (астрально) человек был сотворен именно как прафеномен мирового креста. В соответствии с ним образовались и четыре эфира, составляющих наше эфирное тело. Так четырехчленный феномен обусловил становление трехчленного земного тела, в которое и вошло дарованное Духами Формы Я (рис. 5).
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Именно такой крест имел в виду Платон, говоря что мировая душа распята на кресте. Этой мировой душой прафеноменально является имагинация человека, образованная четырьмя областями круга Зодиака. С этим крестом, через Иоанна, соединяется Христос при крещении на Иордане. Так вызывает Он мировой перелом, ставя в центр креста мировой эволюции, где оживает низшее человеческое "Я", Я космическое.

Отныне всякий стремящийся соединиться со Христом по-настоящему соединяется с ним, лишь развивая душу сознательную и так приводя свое низшее "Я", изживающее себя в совокупной игре мыслей, чувств и волеизъявлений, в непосредственное соприкосновение, а потом и в связь с Манасом, с Духом Утешителем, Св. Духом, Которого Христос посылает каждой человеческой душе после Своего Вознесения, т. е.: во втором Своем Пришествии, вне зависимости от того, переживает человек его сверхчувственно или нет.

Новый крест, Христов крест ("Кто не берет своего креста и не следует за Мною, тот не достоин Меня". — Мф. 10, 38), который человек возлагает на себя как "свой", есть крест души сознательной, а не ощущающей и рассудочной, разрывающих нас своими противоречиями на части ("Ах, две души живут в душе моей..." — Гете). "Иго" этого креста, как говорит Христос, есть "благо", и "бремя" его "легко" (Мф. 11, 30); конечно, лишь для тех, кто в необходимой мере преодолел в себе рабство страстей и вожделений — последнего дара эволюции, которым является низвержение из Рая. Они породили в нас душевную жизнь, но как продукт природы и группового сознания; и цена ей в новых условиях невелика.

[image: image7.jpg]oot p

thggon N P

AN e
N o

FusTen0
nppogHan sEsssodanacrs

Puc. 6




Новый крест образован эволюционной констелляцией души сознательной. Две ее основы (понятийная и характерологическая ) образуют горизонтальную составляющую креста (несут ее), которая, в свою очередь, является  основанием  высшего триединства — треугольника духа (рис. 6). Вертикальная линия, как осевой, централизующий принцип, — единая во всех трех душах. Она выражает принцип душевного и духовного выпрямления, принцип воли, действующий в направлении от необходимости к свободе, от природы к духу.

У нового креста, как видим, прафеноменальный принцип остается тем же, что и у старого, но феноменология его — иная. Сам факт его явления есть результат свободного решения индивидуального человека. В то же время, осуществлять такой крест — нести его — составляет главную задачу человека, начиная от нашего времени и вплоть до окончания всего нашего эволюционного цикла. Поэтому всякому, перед кем встал вопрос: что же делать в современных, столь тяжелых и сложных условиях? — можно в ответ сказать: пойми свое новое мировое положение, которое обусловлено прохождением эволюции мира через три великие метаморфозы; они предоставили тебе свободу — так, сделай теперь себя свободным сам; не превращай хотя бы в себе те метаморфозы в кризис.

Работы тут, разумеется много, работы трудной, но нет большей радости, чем приносимая ею. Тут необходимо лишь понять, что "иго" и "бремя" Христовы действительно легки, если развиваешь душу сознательную.

Не развивать её столь же неразумно, как, скажем, решить остановиться в развитии на юном возрасте, сказав себе: к 21 году я стал вполне самостоятельным существом, и больше мне ничего не требуется, я хочу остаться таким до конца жизни. И тем не менее, именно подобную ошибку совершает большинство наших мыслящих современников. "Достойное" место среди них нередко занимают антропософы. Оттого заболевают они порой при встрече с истиной. Истина, великая Богиня, начинает им мстить за конформизм, оппортунизм в борьбе истины с ложью. Их любовь без истины становится сентиментальной, и — чего удивляться? — они тогда начинают изнемогать под "бременем" Христова креста, обращаются к поиску авторитетов, гуру, ритуалов, группового сознания. Перед Стражем Порога они порой заявляют такую претензию: все мы плохи, хороших не осталось, так что придется вам (богам!) пропустить нас такими, каковы мы есть; иначе у вас там на небе, вообще никого не будет. Так взрастают люмпен-эзотерики, эзотерики-марксисты и т. п. Это они полагают, что можно, имея слабоумие в голове, нравственный релятивизм в сердце, прямо приступить к практике оккультного применения воли, к ритуалам или "учреждать Мистерии на вокзале". Единственным оправданием своих действий они выставляют собственное мнение о себе! Боже, неисповедимы пути Твои!

Эволюция и человеческая душа
Общаясь, работая совместно с антропософами, очень часто наталкиваешься на один и тот же феномен: они бывают готовы слушать духовнонаучные сообщения на разные актуальные темы лишь до тех пор, пока те звучат отвлеченно. Но стоит затронуть повседневную жизнь, указать на реальную борьбу в этой жизни с реальными носителями зла, указать; как извращается истина врагами духа, — тут же раздаются протесты и стоны. Причина здесь все та же: неспособность хотя бы короткое время удержаться в душе сознательной. Часто полагают, что  ею уже просто владеют, и больше на этой мысли не задерживаются. Однако давайте будем задерживаться.

Остановимся еще раз на том, что с развитием души сознательной меняется до основания конституция всей трехчленной души. В неё начинает перевоплощаться эволюция мира. Нам, правда, тут могут возразить: как, разве она уже не воплощалась в нас? А семичленный человек?

Возражение это мы принимаем, и чтобы снять его, нам придется привлечь на помощь учение Рудольфа Штайнера (не Майера и Гершома) о реинкарнации.

В одной из своих статей Бальмер довольно резко атакует Эмиля Бокка за то, что тот позволяет себе говорить о перевоплощении души. Проблема, несомненно, серьезная, и она требует широкой постановки. Да, Рудольф Штайнер пишет, что "дух подлежит закону перевоплощения..." (ИПН. 9, S.70. Taschen), однако перед этим сказано кое-что такое, чего также от реинкарнации никак оторвать нельзя: "Душа подлежит судьбе, созданной ею самой" (подчеркнуто нами — Авт.), которая есть карма. Принцип взаимодействия души и духа таков: "Душа живет в настоящем. Но эта жизнь в настоящем не независима от предыдущих жизней (подчеркнуто нами — Авт.). Ведь воплощающийся дух приносит свою судьбу с собой из своих прежних воплощений... Таким образом, жизнь души есть последствие судьбы, созданной самим человеческим духом" (Ibid., S. 69).

Итак, лишь благодаря неразрывному единству реинкарнации и кармы плоды душевной жизни переносятся из жизни в жизнь по закону причинно-следственной связи, где причинная связь коренится в душе, а следствия — в духе.

Другое дело — что именно из душевной жизни входит в карму. В нее входит все то, что из взаимодействия мыслей, чувств и волеизъявлений оказывает действие на "Я". А "Я живет в душе" (Ibid. S. 41). Как низшее "Я" оно, по словам Рудольфа Штайнера, идентично с душой рассудочной; зарождается оно в душе ощущающей. Но совершенно иной становится жизнь "Я", когда мы развиваем все три души. Тогда оно  достигает своих высших проявлений, излучает свое действие не только на всю душу, но и на тело. Тогда человек начинает переживать метаморфозу своего низшего "я", которое выступает как внешняя оболочка истинного Я, в Я высшее, где Манас образует это Я, действуя изнутри наружу.
Лемнискатообразно совершается метаморфоза "Я" из низшего в высшее. Центр ее — душа сознательная. Метаморфоза совершается всю жизнь и далее переходит из жизни в жизнь. Отделить ее части одну от другой совершенно невозможно. Дух перевоплощается в том смысле, что он переносит плоды душевной жизни. Но дух, как Самодух, — он был изначально дан как единый дух всему человечеству, однако перевоплощений тогда не было. Но как только органы чувств открылись вовне и начало меркнуть созерцание сверхчувственных миров, внешний опыт, еще в астральном теле, стал образовывать некий остаток, не растворявшийся со смертью физического тела. Так зародилась судьба.

С возникновением мыслящего сознания ткание судьбы колоссально возросло. В душе человека начался процесс саморазвития; как трехчленная душа, она начала вырабатываться как его личное достояние. Становясь душой сознательной, она "соприкасается с независимой от всякой симпатии и антипатии, довлеющей самой себе истиной", "но только воспринятой и замкнутой через посредство "Я", через него индивидуализированной и воспринятой в самостоятельное существо человека. Благодаря тому, что вечная истина становится, таким образом, самостоятельной и связанной с "Я" в единое существо, само "Я" обретает вечность". (Ibid.)

Таким образом, мы можем сказать, что перевоплощается и душа, когда ее земная метаморфоза, выдерживая испытание вечностью, простирается в следующую земную жизнь. Она перевоплощается в дух, чем разрешается ее судьба, карма. Только так данное свыше (как и тело) — Самодух, становится достоянием реально возникшего Я-человека. Процесс перевоплощения души состоит в том, что свое содержание (мысли, чувства, волю) она превращает в принцип, в принцип претворения, т. е. в "Я". Душа становится чистым бытием закона, или законов, обусловливающих свыше ее феноменологию. Можно также сказать, что душа — это манвантара человека, а "Я" — его пралайя. Манвантара и пралайя есть (двенадцатичленное) единство; в чувственном мире оно проявляется в действии закона единства сущности и явления, а потом — содержания и формы. Формой являются тело+душа и Самодух. "Я" есть содержание между ними — таким оно зарождается, а потом перерастает в принцип, метаморфизирующий форму.

Эволюция мира в каждом эоне возникает и движется вперед действием Иерархий, приходящим из Великих Пралай, т. е. она протекает в лоне сверхсознания, а значит — вечности. Когда мы говорим, что с середины земного зона, а точнее, после окончания Кали Юги, она начинает постепенно воплощаться в людей, в их "Я", то, разумеется, речь тут, в первую очередь, идет о душе сознательной, в которой "Я" находит отношение к сверхсознанию и к вечности. В духе и истине совершается это воплощение, идущее сверху вниз, — в Манасе. Душа, действуя снизу вверх, готовит себя к этому воплощению в любви и истине. Именно в развитии чистой, лишенной всякого эгоизма любви состоит самобытие души. А когда к любви и истине присоединяется свобода, то возникает уникальная, десятая Иерархия — человек, в Манасе свободно исповедующий любовь.

И вот теперь, поскольку (не забудем) эволюция мира протекает в соответствии с принципом семичленности, спросим себя: каким образом в треугольнике истины, любви свободы возникает некая высшая, всецело самосознающая семичленность, в которую только и может воплощаться эволюция?

Семичленная метаморфоза мышления
Высший критерий развития — самосознание. Мышление в понятиях является высшим выражением самосознания в чувственном мире. В таком сознании человеку дано совершать собственную деятельность и напечатлевать индивидуальный, все более осмысленный характер чувствам и волеизъявлениям. В мышлении, говорит Рудольф Штайнер, мы находим объект, из которого можно почерпнуть смысл его существования. (Смысл существования всех других проявлений души находится вне их.) И объект этот — "я сам как мыслящий, ибо я дарую моему существованию определенное, зиждущееся на самом себе содержание мыслящей деятельности" (ИПН. 4, гл. 3). И еще: "невозможное относительно природы творчество прежде познания — это мы выполняем в мышлении" (Ibid.).

Можно сколь угодно упиваться жизнью чувств, быть человеком действия — их исходным моментом, если мы не имеем дело с медиумом, всегда остается мыслящее Я-сознание. Это оно одним, встающим из бессознательного чувствам и побуждениям воли, говорит "да", другим — "нет". Когда же оно остается в собственном, мыслительном элементе, то, поистине, совершает в некоем роде богоподобную деятельность: создает объект наблюдения до того, как он познан.

Да, именно здесь начинается человеческая свобода, начинается процесс становления человека иерархическим существом. Но таким ли именно мышлением обладаем мы? Очень часто мы мыслим образно, в другом случае — ассоциативно, т. е. вслед за восприятиями (воспоминания также встают как восприятия). Но можно мыслить, освободясь от всех чувственных впечатлений, внешних и внутренних. Тогда движение мысли обусловливается присущими только ему законами. Сократ, Платон, Аристотель и Гегель открыли и описали эти законы как диалектические [* Мы довольно много писали уже в других наших работах о структуре обсуждаемого теперь (семичленного) мышления, и дальнейшее рассмотрение будем вести с условием, что читателю они в какой-то мере знакомы.].

Ценность диалектики состоит в том, что она вскрывает принцип самодвижения мышления. Идея постоянно отрицает себя, поскольку всегда выступает лишь как часть истины. Логика диалектики описывает закономерности созидательного отрицания, и она есть одновременно теория познания. Способность к диалектическому мышлению современный человек попросту наследует. Поэтому владение им составляет необходимое минимальное условие дальнейшего развития личности. Именно логическое мышление имеет в виду Рудольф Штайнер, когда говорит: "Ариман в настоящей эпохе только тогда имеет сильное влияние на человека, когда этот последний имеет какие-либо отклонения в сознании" (ИПН. 237, 3.VIII.1924).

Истина, обретаемая диалектически, не столь величественна, как та, которую человек в состоянии группового сознания получал в откровении (восприятийно), но зато она есть некий "кирпич" в индивидуальном строении человеческого духа. Когда в созидательном взаимоотрицании бытия и не-бытия Гегелю открылась истина становления, то это было большим завоеванием его духа, Я-сознания.

Можно сказать, что вечная единая истина последовала за человеком на Землю при его изгнании из Рая. А на Земле, когда он обрел мыслящее сознание, она стала открываться ему в бесконечном многообразии своих явлений, чем был дан импульс человеческому познанию, да и самой мыслительной деятельности. Показанный на рис. 4 путь нисхождения и восхождения человека есть также и путь истины. Это она, вечная истина, обусловила самодвижение мыслящего сознания после того, как органы чувств открылись вовне; и она же — "женственность вечная", София — возводит нас "туда", в Царство небесное.

Мыслящее сознание, интеллектуатизм — "каиново" начато — дались человеку ценой огромного возрастания эгоцентризма. Довольно свободно двигаясь в диадектических триадах (тезис-антитезис-синтез), человек вынужден особенно сильно памятовать о себе; и так он отчуждился от духовного мира, в том числе психологически, что пагубно сказалось даже на социальных отношениях, обусловило цивилизационный кризис.

Теперь перед человеком стоит, как наиважнейшая, задача расширить технику, способ мышления, изменив принцип его на противоположный: эгоцентрический на центробежный. Возможность такой метаморфозы впервые обоснована и практически подтверждена лишь в Гётеанизме. Гёте был первым, кто поставил опыт познания, в котором решающую роль играет не рефлексия, не эгоцентризм, а любовь к объекту познания, способность отождествиться с ним, и особый род восприятия. Это последнее возникает благодаря тому, что орган рефлектирующего мышления превращается в орган идеального восприятия.
Именно эта, несомненно, основополагающая метаморфоза и создает возможность для человека пройти сквозь три мировых кризиса-метаморфозы в мир совершенно нового бытия: за Порогом. Тут с человеком происходит мутация, изменяющая его даже как видовое существо. Такова, можно сказать, евгеника свободы, ариманический антипод которой творится в тайных лабораториях, работающих над симбиозом человека с машиной: с чипом, должны мы сказать на языке новейшей материалистической науки [* Плоды этой науки столь угрожающи и столь уже близки к своему практическому массовому внедрению, что человечеству от беспокойства по этому поводу следовало бы уже утратить и сон, и аппетит.].

Наше "Я", переходя от диалектики к созерцанию, живет в чистейшем элементе любви, а в Евангелии сказано: "Бог есть Любовь". В таком состоянии истина начинает вновь открываться человеческому восприятию, а его Я-сознание постепенно восходит к сверхсознанию.

Тут также раскрывается сфера свободы. Истина, являющаяся в своем вечном аспекте, обусловлена лишь самой собой. Для понимания этого Рудольф Штайнер развил науку свободы. Она есть единственный и эффективный метод овладения сверхсознанием в "Я". Ее метод не прост, но он есть, так утверждает сам Рудольф Штайнер, "наиважнейшее в сфере духовнонаучного познания" (ИПН. 186, S. 23).

В этом пункте, а он исходный в Антропософии, — нет предмета для спора. Мы либо его признаем и познаем, и тогда мы находим объективный, соответствующий ее сути, подход к Антропософии, либо мы его отрицаем, игнорируем, и тогда вместо Антропософии остаемся наедине со своей субъективностью, с образом Антропософии, который измыслили мы сами.

Согласно методу Духовной науки, те результаты познания, которые мы получили с помощью диалектического метода (суждения, синтез), далее должны выйти из своей (абстрактной) сферы и в нашем "Я" претерпеть метаморфозу за счет того, что мы, отказываясь от рефлексии, обращаемся к созерцанию мыслесодержания. Тогда наши суждения рано или поздно станут являться нам в новом облике, как плод душевных усилий: станут являться нашему идеальному восприятию как откровения нашего индивидуального духа. "Я" в таком случае, естественно, должно всецело работать как принцип претворения.
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  ловиях, когда тот пребывал во тьме внешнего бытия, в темной эпохе, где вырабатывал понятийное мышление. Оно сделало его индивидуальным, но и отгородило от духа. В XX в. решающее значение приобрело другое: "...мы должны говорить о новом отношении человека ко Христу... ибо... Кали Юга закончилась, ибо с начатом XX столетия началась новая эпоха, где подготовляются новые способности человека... которые были утрачены во время темной эпохи" (ИПН. 116, S. 77).

Этими "новыми способностями" и является мышление эфирным мозгом. Его можно развить, лишь овладев прежде логическим мышлением — способностями эпохи Кали Юги. Рудольф Штайнер прямо об этом и говорит: "В дополнение к старым способностям эпохи Кали Юги человек разовьет новые духовные способности" (ИПН. 118, S. 148). И делать это он должен при совершенно бодрственном Я-сознании, вырабатывая силу принести способность к рефлексии (она, ведь, является вполне его собственностью) в жертву.

Гете был перворожденным среди людей, кто еще в конце XVIII в. овладел такой способностью. В XX в. она должна развиться у многих людей. Лишь благодаря таким людям Антропософия может укрепиться на Земле и вывести культуру из опасного тупика становящегося оккультным материализма.

Это новое мышление Рудольф Штайнер называет также "михаэлическим"; и именно в том, что антропософы в начале века не смогли овладеть им, видел он главную причину  провала социальной трехчленности, в силу чего, словно из ящика Пандоры, невыносимые бедствия сыпятся безостановочно на человечество. Да, связи тут самые непосредственные: "Когда велись разговоры об импульсе социальной трехчленности, то это, можно сказать, было в некоем роде испытанием: достаточно ли сильна мысль Михаэля, чтобы рождать (в людях) чувство тогда, когда этот импульс изливается непосредственно из формирующих время сил. Это было испытанием человеческой души — стала ли мысль Михаэля достаточно сильной хотя бы у небольшого числа людей, и вот, испытание дало отрицательные результаты. Мысль Михаэля еще не стала сильной даже у небольшого числа людей, чтобы действительно со всей присущей ей формирующей время силой и крепостью ощущаться людьми. И потому, увы, вряд ли теперь возможно человеческие души связать, как это необходимо, с формообразующими мировыми пра-силами, чтобы в душах зародились новые исходные силы. И так это останется невозможным, если инспирирующее действие праздника Михаэля не сможет пронизать души, если, таким образом, из глубин эзотерической жизни не сможет прийти новообразующий импульс" (ИПН. 223, S. 50—51).

Чего не смогли достичь наши предшественники, в еще меньшей мере способны достигать мы. Восемьдесят лет потрачены впустую. Но испытание продолжается. И нет более великой задачи, как однажды его все-таки выдержать, пройти через него успешно. Для этого нужно развивать душу сознательную и в ней овладевать созерцающей силой мышления, способного обогащаться инспирирующими импульсами Михаэля. Таков наш последний ответ на вопрос: "что делать?"

Нам заранее известно, что для большинства антропософов он окажется неубедительным, поскольку, приняв его, они будут вынуждены признать, что занимаясь 10—20 и более лет Антропософией, они, по сути, прошли мимо нее. Но развитие нельзя обмануть. Его задачи можно решать только эволютивно, а не административно, не авторитарно, не путем потакания оккультному любопытству, жажде оккультных "сил", оккультной сентиментальности и прочим атавизмам. Нужно понять, что ни на что доброе человек не способен, если не меняет себя как личность к лучшему; а лучшее — оно обретается в душе сознательной и выше. Полагают, что можно посещать класс или ритуалы, оставаясь в рабстве прямого эгоизма души ощущающей. Полагают возможным юридически — поменяв статуты — остановить декаданс ВАО. Нет, от всех таких мероприятий лишь разрастается "чертополох" бредовых, якобы антропософских, идей и фальсификаций.

Спасти положение может лишь крут людей, всерьез взявшихся за развитие души сознательной. Может оказаться полезным (это не более чем гипотеза) даже образование специального, скорее всего, не формального, круга Служения Душе Сознательной, в котором могла бы развиться работа, способная привести людей в сознательную связь с инспирациями Архангела Михаэля. В центр такой работы должно быть поставлено активное овладение методом Духовной науки в том, примерно, смысле, в каком мы говорили о нем в этом очерке и о чем уже много написано в наших книгах. Составляющие ее метода суть: Мистерия семичленности и Мистерия эволюции, перевоплощающейся в индивидуальные "Я". Эмблемой такой работы могла бы быть уже найденная нами форма. Семь роз на ней означают принцип семичленной метаморфозы — основы всякого развития. Этому принципу соответствует и форма (дугообразные линии) креста, напоминающего мальтийский (рис. 8).
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Чтобы идти таким путем, нужно развить любовь к преодолению трудностей. Задача тут поставлена нам совершенно определенно: "...тому, кто сегодня действительно честно хочет стоять в Антропософии, необходимо столь основательное изменение мышления, чтобы благодаря ему антропософы стали бы совершенно радикально отличаться от людей, ничего не подозревающих о том, что такое изменение мышления и ощущения вообще возможно... Ибо от человека еще никогда не требовалось именно так изменить мышление..." (ИПН. 345, S. 29). Но и задача этим решается поистине великая: "Познание, если оно действительно является познанием, становится таинством" (ИПН. 345, 12.VII. 1923). А как может быть иначе если "то, что мы думаем, действует даже вплоть до новообразования нашей Земли" (ИПН. 93-а, S. 128).

Путь, на котором совершается михаэлическое (в духе "Философии свободы") преображение мыслящего сознания, Рудольф Штайнер характеризует как "самый надежный", и в будущем он постепенно станет путем "для всех людей". В настоящее время нам часто приходится иметь дело с людьми, "которым особенно по нраву как можно скорее проникнуть в духовные миры, не утруждая себя как можно более основательной выработкой того, что может быть усвоено через мышление. Наш путь длиннее, чем другие. Но если на нём — пусть даже через продолжительное время — человек приходит к Порогу, то, благодаря пониманию духовных закономерностей, он будет обладать столь большим и далеко идущим интересом, что в полном душевном покое примет на себя свою карму (примирится с кармой. — Авт.), ибо он в высшей степени научился со-чувствовать с человечеством и знает, что его личное "медленное" восхождение в сверхчувственное будет компенсировано в следующей жизни" (ИПН. 266/3, S. 255). — Таков путь посвящения души сознательной в эпоху второго Пришествия Христа, и он же есть путь развития человека в эпоху души сознательной, т. е. это путь, насущно необходимый для всех носителей пятой, европейской, культурной эпохи.

Итак, тому, кто удручен безотрадным состоянием дел в антропософском обществе и движении, необходимо, в первую очередь, серьезно и беспристрастно отдать себе ясный отчет в том, является ли он на самом деле антропософом? Не принял ли он по ошибке её за что-то другое? Если на первый вопрос он приходит к положительному ответу, а на второй — к отрицательному, то тогда ему остается лишь последовать за Рудольфом Штайнером, последовать за его советами, что необходимо делать, чтобы быть антропософом. Нельзя стать пекарем, изучая сапожное дело, нельзя стать человеком будущего, служа силам упадка и разложения.

Несомненно, в антропософской среде имеется какое-то количество людей, овладевающих душой сознательной. Вопрос заключается лишь в том: смогут ли они понять себя и найти друг друга? Они смогут это сделать, если разорвут паутину (и даже цепи) предрассудков, страха и лжи, которыми, ведь, в наше время опутан каждый человек. "О человек, познай себя!"

* * *
Читателю, оставшемуся по прочтении нашего очерка с рядом нерешённых вопросов, мы должны сказать, что сам жанр очерка не позволяет пойти далее постановки нужной нам проблемы. Но в науке правильно поставленная проблема — это уже половина дела. Наша, антропософская, проблема заключается в том, что у современного человека на 30 см выше его головы зреет эфирный центр его самосознания. Пространственные отношения тут, естественно, роли не играют. Сантиметры — лишь образ. В ином случае — это "60 миль", которые должен проехать Парисифаль, чтобы во второй раз достичь замка Граачя.

Вся будущая культура и цивилизация уже строятся на этом центре. Паролем для входящих туда служит: любовь и истина; истина и любовь. Все кризисы и трагедии мира сосредоточены на этом, сравнительно небольшом, "расстоянии": между интеллектуальным и эфирным центрами. Все, что не стремится это "расстояние" преодолеть, обречено на страдание, хаос и закат.

Именно эту задачу имеет в виду Христос, говоря: "Входите тесными вратами; потому что широки врата и пространен путь, ведущие в погибель: и многие идут ими" (Мф. 7, 13). Принципы, действующие здесь, таковы: "Больший из вас да будет вам слуга" (Мф. 23, 11), и: "Ибо всякому имеющему дастся и приумножится, а у неимеющего отнимется и то, что имеет" (Мф. 25, 29). В контексте Духовной науки евангельское слово обретает и социальный, и психологический, и посвятительный смысл.

Лишь в среде людей, развивающих эфирный центр самосознания, возможны гармония и истинное созидание, поскольку доступ в тот круг закрыт всему лживому, стяжательному, бесчеловечному. Творцами такого нового человечества должны бы были стать Вальдорфские школы. Но ничего не достичь через них, пока также в них царит ложь. Учителя, пропитанные исторической и политической ложью, отравляют ею и детей. А потом лишь остается удивляться, почему вальдорфские ученики нередко оказываются даже слабее обычных учеников. Тут кто-то может воскликнуть: да кто же позволит в школе говорить детям правду! Ответ таков: "Человеческому это невозможно, но Божественному в вас возможно все". (Мф. 19, 26; согласно переводу Эм. Бокка) [* См. также ИПН. 297, S. 36-37.] Но что можно ждать от вальдорф-педагога, требующего отказаться от Антропософии? Так что и здесь первопричина коренится в людях.

На прощанье заметим себе еще раз: "Не благодаря фривольному отношению к истинному мир в ближайшее время подвинется вперед".

* * *
Когда приблизился всемирный потоп, Ной построил ковчег и тем не дал прейти человечеству. Ныне душевно-духовный потоп угрожает всей человеческой культуре. В этих условиях ковчег Ноя не поможет. Тут, видимо, необходим новый корабль аргонавтов, способный пройти между Сциллой и Харибдой.
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