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О Социальной Алхимии
Игорь Фишман

Расшифровка аудиозаписи доклада 
на Совете Дизайнеров Реховотского Духовного Центра

Реховот, Израиль, 1.11.2003

В том, что происходило, как мне видится, наиболее важным является духовная канва. Поэтому я сейчас не буду подробно останавливаться на событийной канве о том, что именно происходило на физическом плане, хотя происходило чрезвычайно много удивительных вещей. Но для того, чтобы они не были чуждыми, – мало ли что где происходило, – я попытаюсь их описать с совершенно другой точки зрения. Если выразить одним предложением развертывание чего происходило, то можно сказать, что если раньше в разных инициативах шло интенсивное освоение канона, проводилось большое количество игр в разных местах и по самым разным темам, практически без каких-либо ограничений, то в последнее время на первый план вышла алхимия, и не потому, что канон устарел или является чем-то неподходящим, а потому что снова речь должна идти об освоении. Осваивается новый мощный инструмент, и поэтому сейчас мне видится наиболее важным выразить, какие силы при этом задействуются. 

Собственно, может быть, лучше всего оттолкнуться от только что прочитанной медитации месяца, где говорится о неких двух столпах: силы и мудрости, – потому что, по сути дела, эти самые два столпа – не просто абстракция, которая выступает в ноябре месяце для того, чтобы лучше уяснить себе его основные тенденции, а это совершенно реальные силы, к которым, как раз, человек получает доступ при помощи алхимии, социальной алхимии, и дает им возможность осуществлять себя в практической жизни. Поэтому нужно прикоснуться и к тому, что же это за силы. Сейчас это весьма актуально. 

Этот образ из Апокалипсиса связан с тем, что земное развитие приняло в себя эстафету предыдущего развития, и, прежде всего, солнечного и лунного, ибо сатурническое отстоит слишком далеко. И вот, солнечное развитие в оккультизме условно называется «космосом силы», а лунное развитие условно называется в оккультизме «космосом мудрости». Само же земное развитие не ставит своей целью развить ни то, ни другое. То есть, ни сила, ни мудрость не являются самоцелью, – то, что уже было развито высшими иерархиями, и человек может иметь к этому доступ. Задачей земного развития является развитие свободы и любви, и поэтому Земля – это совершенно новый космос. Но все то, что было достигнуто в прежних развитиях, оно должно сюда вступить в качестве исходного материала. 

Земное развитие преломляет всю семиступенчатую эволюцию. Здесь инволюция, то есть, нисхождение в материю, идущее от Сатурна, поворачивает обратно, к будущему Вулкану, и поэтому очень важно, что само земное развитие тоже делится ни нисходящую и восходящую ветви, и, как мы знаем, нисходящая ветвь в оккультизме называется Марсом, – нисходящая земная ветвь, а восходящая называется Меркурием. И поэтому можно сказать, что те духовные силы, которые действовали в нисходящей ветви, силы Марса, они, как раз, и олицетворяют в себе силу – космическое железо, мощь, и они несут в себе этот космос силы. А силы Меркурия, связанные больше с работой интеллекта, несут в себе космос мудрости. Это первое положение, которое нужно, так сказать, завесить в своем сознании, чтобы черпать из него. 

Затем переключимся ко второму положению. Весь социум, все, что сейчас есть социальная жизнь, тоже ведь возникло путем эволюции. В отличие от природных царств, все, что мы имеем как социум, как все социальные отношения, это излучилось из человеческой души, из человеческого существа. То есть, можно сказать, что некогда все то, что сейчас есть освоенное социальное пространство, это оно как джинн в бутылке, огромный джинн в маленькой бутылке, пребывало внутри человеческих душ, и при этом сами человеческие души тоже пребывали, как джинн в бутылке, в составе одной первичной адамовой души. 

И вот, если мы всмотримся в человеческое существо некоторым родом, то мы могли бы сказать, что в человеке есть два существенных процесса: одни процессы, которые связаны со становлением формы его тела, которые строят его телесность, и другие процессы, которые являются в нем текучими. Конечно, есть очень много классификаций, как можно посмотреть на человека, но сейчас нам важна именно эта классификация. 

И, если мы понимаем, что человек строится из макрокосма, то есть два рода сил, которые строят человечество. Когда мы осознаем эти два рода сил, то мы подходим к тому, что называется космическим причастием. Первый род сил исходит из неподвижных зодиакальных звезд и они несут человеку все силы того, что есть твердое, становящееся, образующее формы. Любые формы, любое формообразование проистекает из неподвижных звезд, из зодиака. И наоборот: любые размывания форм, любые изменения, перемены, развитие, где необходимы обмен, взаимодействие, – это все проистекает из подвижных звезд. Когда человек учится сознательно работать с этими силами, то он воспринимает некий космический хлеб из зодиака, и некое космическое вино из планетарного космоса. Это и есть космическое социальное причастие человечества, Адама, который сейчас разлился в многочисленных душах. 

Если мы посмотрим более конкретно, что же есть Адам сегодня, то это не просто совокупность душ, – конечно, так понимать было бы слишком примитивно. Адам сегодня – это есть, прежде всего, вся совокупность социальных форм, то есть, это и есть тело Адама, – все более или менее устойчивые социальные формы... А что это такое? Это социальные взаимоотношения и взаимосвязи; это все имеющиеся социальные организмы, социальные структуры, – все, что есть более или менее устойчиво оформленное – это есть тело Адама. 

И, наряду с этим, есть социальные процессы, которые вовсе не являются оформленными. Это движение соков в теле Адама. И, конечно, самым существенным соком среди всех, как и в человеческом теле, так и в социальном организме, является кровь, являющаяся выражением или человеческого Я в человеческом теле, или общечеловеческого Я во всеобщем социальном теле. 

И вот, когда мы ставим перед собой задачу отнестись ко всему этому сознательно и во все более нарастающем сознании участвовать в синтезе социального организма, в синтезе телесности, то вот этот синтез можно назвать социальной алхимией, – синтез тела нового Адама. И, поскольку мы видим, что здесь есть две принципиальные силы, два различных соотношения – твердого и жидкого, – то очевидно, что общий корпус методов всей алхимии подразделяется на две большие и принципиально разные группы: всего того, что связано взаимоотношениями, взаимосвязями, структурами, или, одним словом, любыми социальными формами, – это одна алхимия, одна часть алхимии; и вторая часть алхимии – все, что связано с движением соков. 

Если мы выделим самое существенное из первой алхимии, то можно сказать, что все формы возникают благодаря тому, что на первичные, еще подвижные, неоформленные социальные процессы оказывается то или иное влияние. Кто-то сильно на что-то повлиял, закрепил это каким-то образом, – скажем, в бюрократической жизни это возникает при помощи уставов, например, где-то зарегистрированных; в обычной обыденной жизни это возникает при помощи договоренностей; просто в бытовой жизни это возникает при помощи бытовых привычек. Но, как бы это ни было, вначале это было какое-то влияние, некий невидимый магнит был поднесен к опилкам, они выстроились в свои силовые линии, и затем этот магнит, конечно, должен продолжать действовать, иначе эти опилки рассыплются. Поэтому условно первый раздел алхимии можно назвать алхимией влияния. 

Если мы рассмотрим, в чем суть второго рода алхимии, то самым существенным здесь является, конечно же, работа с финансами. Поэтому второй род алхимии можно назвать алхимией финансов. 

И вот, по сути дела, все, что у меня происходило, это было разработка и развитие, опробование этих двух родов алхимии, опять-таки, в самых-самых разных местах, городах, ситуациях, с самыми разными людьми.

И, под конец, чтобы сильно не утомлять, то что является самым существенным в первом роде алхимии? 
Когда мы по определенной церемонии, – алхимия это, прежде всего, церемониальная наука, – когда мы по определенной церемонии работаем с зодиакальными силами и в определенной последовательности получаем переходящие, метаморфизирующие одни в другие, субстанции, работая с ними в своей душе, – с теми же самыми субстанциями, из которых строится внешнее социальное пространство, – то в конечном итоге мы получаем некую итоговую субстанцию, которую можно условно назвать субстанцией права
. Вот это та таинственная сила, которая заставляет застывать социальные формы, причем ее нужно понимать не только, как государственное право, но и как любое цементирующее действие в самых разных примерах, которые я перечислял. Любые, даже не официальные, но узаконенные во внутреннем соглашении отношения, они тоже узакониваются при помощи  этой субстанции. 

И транссубстанция, происходящая уже не по зодиакальным силам, а по планетным силам, – мы уже к ней немного подходили, потому что, как раз, вторым родом алхимии мы занимались, вернее, не занимались, а только подошли к нему, только прикоснулись кончиком пальца, – но, если овладеть этой транссубстанцией, то мы, проводя по семи духовным элементам металлов, в конечном итоге получаем субстанциальное золото, которое, по сути, является субстанцией денег, или субстанцией финансов. 

Вот эти две субстанции, они являют собой всю необходимую полноту. Субстанцию права /или влияния/ можно в этом смысле даже назвать философским камнем для социальной алхимии, но, тем не менее, одно к другому не сводится. Субстанция права /влияния/ непосредственно не перетекает в субстанцию денег, – это две совершенно разные субстанции, они, так сказать, в перпендикулярных плоскостях, и было достаточно удивительных примеров, чтобы увидеть, как они практически работают. Но все же я сейчас не хотел бы этим загружать сознание. Если мы этим займемся, я хотел бы, чтобы мы к этому подступили непосредственно.

Объявления

Семинар Игоря по Социальной Алхимии будет проходить по пятницам и субботам с 10.00 до 20.30, пока мы не освоим все, что необходимо.  Возможно, будут еще дополнительно лабораторные занятия. Желающие освоить только отдельные темы смогут принять частичное участие в семинаре в специально отведенные этим темам часы. 

Начало семинара – 7 ноября 2003 года в 10.00 (у Лили и Аркадия). 

Еду для обеденной трапезы приносить с собой.

5 ноября 2003 г. в среду в 19.00 состоится общее собрание всех, кто имел отношение к истории Реховотского Духовного Центра, посвященное самоопределению участников в отношении будущего этого центра и формированию инициативной группы, принимающей ответственность за его дальнейшую судьбу. С этого дня Совет Дизайнеров передаст этой группе все свои полномочия. 
Дизайнер общего собрания – Света. 

Совет Дизайнеров РДЦ.

И. Фишман 

Семинар по Социальной Алхимии

Итоговая обзорная лекция

Методософская провинция Новая Касталия

6 января 2004 г.
Беспредпосылочная гносеология ( 
Антропософия ( Методология ( Алхимия

Целью этой нашей обзорной лекции будет не столько углубить или разобрать более подробно какие-то элементы, которые были на семинаре, сколько разобраться в целом, что делать с этим знанием, с этим умением, с этими возможностями, как распорядиться этим наследием. Поэтому, в первую очередь, мы начнем с того, чтобы еще раз понять, в чем суть Алхимии, почему она может быть возможна, на чем она базируется. 

Мы уже неоднократно замечали, что Алхимию можно поставить третьим импульсом в ряду после Антропософии и Методологии. На нашей Игре по общине мы видели, как эти три импульса вливаются в тело общины, как они его преобразуют, формируют и наполняют его содержанием и возможностями. Но, все же, наверняка в сознании многих людей эти три импульса, каждый из которых сам по себе достаточно глубок и необозрим для понимания, эти три импульса выглядят как нечто все еще абстрактное, без их связи друг с другом. Но Алхимия возможна именно потому, что она базируется на двух других импульсах. В этом смысле, мы их можем расставить по ступеням и видеть, что эти три импульса – это и есть три ступени восхождения сознания от его обыденного рассудочного мировосприятия вначале к творческому самоопределению внутри совершенно иначе переживаемого мира, и затем – к творческому преобразованию мира. 

Вот этот первый шаг преодоления происходит уже в области Антропософии. Антропософия, как мы знаем, начинается с беспредпосылочной гносеологии, то есть, она преодолевает то иллюзорное состояние сознания, в котором мир развертывается перед нами как нечто готовое. Тогда незыблемая материя окружающих явлений, дополненная незыблемой материей в нас самих, оставляет человека совершенно вне творения: человеку нечего делать в уже готовом мире, от него совершенно ничего или почти ничего не зависит. Когда же благодаря Антропософии мы получаем возможность переосмыслить сам факт мира восприятий вокруг нас, тогда мы можем переживать этот мир как продолжение нашего сознания. И тогда преодолевается материалистическое мировосприятие, которое полностью выключает человеческую волю, и человек находит себя внутри мира как внутри душевно-духовной реальности, в которой у него есть свое место для творения. Антропософия дает возможность развернуть такое мышление, которое было бы насквозь прозрачным для нашего Я, в нем не было бы никаких черных ящиков, и тогда это мышление дает возможность переживать любой объект, любой процесс и любое явление в процессах нашего сознания. Когда это мышление отточено, то оно может быть применено к любым объектам мира. И тогда возникает совершенно новая форма познания, в отличие от материалистической науки. 

Мы уже неоднократно подчеркивали, в чем различаются эти два способа познания. В случае материалистического познания внешний мир, на самом деле, подступает к нашему сознанию и включается в него, заполняет его собой. Наше сознание при этом суживается. У нас возникает иллюзия знания, что мы много знаем о мире, что наша голова набита знаниями. Но, на самом деле, это все черные ящики внутри сознания. В конечном итоге, когда мы такое материалистическое познание направляем на само наше Я и констатируем, что это лишь форма высокоорганизованной материи, то от этого исчезает и самое наше Я как самодостаточная сущность. Мир схлопывается в какой-то безжизненной материи, и человек как духовное существо в нем исчезает. И, наоборот, в случае духовного познания мы, прежде всего, открываем в себе свое Я как самодостаточную духовную сущность. Мы это познание основываем на мышлении как покоящейся на самой себе сущности, которая не определяется процессами мозга. И, далее, это познанное мышление направляется на объекты, вливается в них, и процесс познания заключается в том, что познаваемые нами объекты становятся мыслительно прозрачными. И таким образом и возникает весь корпус Антропософии, – это то, что познано именно таким образом, не отчуждающим мир от человека, а, наоборот, дающим возможность человеку вступить в этот мир в своем непогашенном Я, в своей свободе. 

Когда человек может вот так мощно вступить в мир в своем непогашенном Я, то у него, естественно, возникает желание нечто в этом мире преобразовать. И вот, способность спроектировать нечто новое по отношению к уже имеющемуся, способность создать в своем сознании нечто большее, чем уже есть в мире, в отличие от просто способности познавания уже готового, которую мы определяли как моральную интуицию, эту способность творить нечто новое мы обозначили как моральную фантазию. 

И в своей классификации мы увидели, что, в основном, Методология дает возможность развернуться именно в этой области, хотя, безусловно, она включает и предыдущую способность. И мы прекрасно помним, что, скажем, каноническая Оргдеятельностная Игра состоит из двух… из трех частей, но из двух важнейших, – это Ситуационный Анализ и Анализ Ситуации, где мы прорабатываем Реальную Ситуацию, и в этом у нас работает моральная интуиция: мы работаем в том, что создано; но, когда мы работаем с Идеальной Ситуацией, то мы творим фактически то, чего нет, – эта ситуация не существует, мы никак не можем ее воспринять. 

Когда мы создали Идеальную Ситуацию, когда мы увидели, что это хорошо, у нас возникает новое желание: чтобы она существовала не только в нашем воображении, но чтобы она возникла как новая реальность, – чтобы Идеальная Ситуация стала Реальной Ситуацией. Для этого уже мало моральной фантазии, – моральная фантазия не обладает полномочиями превращать идеальное в реальное. Для этого нужна некая транссубстанция самой реальности, потому что реальность имеет определенную инерционность, она не подчиняется власти нашей фантазирующей мысли. И тогда вступает новая способность, которая в "Философии свободы" обозначена как моральная техника, и которую в этой классификации мы, как новый духовный поток, обозначаем как Алхимию. Это то, что дает возможность не просто создать что-то новое, но и воплотить что-то новое, или, точнее говоря, превратить старое в новое уже на уровне субстанций. 

Теперь мы понимаем, почему Алхимия возможна. Если мир является продолжением нашего сознания, и, по мере того, как сознание укрепляется, оно способно все дальше и дальше проникать в мир, то если вначале, до "Философии свободы", до Антропософии вообще, наше сознание толком не могло действовать даже в своих собственных границах, мы толком не могли даже самих себя переживать, то затем чем дальше, тем больше мы выходим за границы прежнего нашего сознания, входим своим сознанием во внешние объекты и начинаем творить уже внутри них. И если мы теперь уже понимаем, что внешние объекты не являются материальными, а это те или иные модификации нашего сознания, то понятно, что такое возможно, важно только знать технику, как это делать. Вот эта вот техника, по большому счету, и есть моральная техника, потому что это не может быть ни что иное, как насквозь пронизанное моральностью воление. Здесь быть пронизанным моральностью – это совершенно необходимое условие, потому что моральность – это и есть субстантность духовных миров, и только если наша воля пронизана моральностью, она становится субстанциально соотносима с волей высших иерархий. И если наша воля не укреплена волей высших иерархий, она не может проникнуть во внешние явления, – и тогда Алхимия была бы невозможной. 

Итак, Алхимия возможна именно потому, что, во-первых, внешний мир не является материальным, а он представляет собой субстанции на разных степенях уплотнения; и, во-вторых, потому что наша воля может быть укреплена волей высших иерархий, которые одобряют наш план пресуществления этой реальности. 

В этом Алхимия принципиально отличается от магии. Собственно, магия тоже может быть понимаема как черная и белая. Но мы договорились, что мы понятие магии будем употреблять только [по отношению] к черному, к эгоистическому действию. В этом случае человеку даже не нужно познавать окружающий мир. Он может остаться в пределах материалистического мировоззрения и считать, что мир материален, и тогда он для преобразования этого непознанного мира в своих эгоистических интересах привлекает какие-то непознанные силы, которые через его заклинания или другие явно темные акты каким-то непонятным образом преобразуют внешний мир: наводят порчу или еще чего похуже.… Это тоже какая-то техника но, как раз, мы видим ее глубокую аморальность: она всегда направлена либо на разрушение, либо на ущемление чьей-то свободной воли. Поэтому, если мы идем правильным путем, то мы всегда начинаем с познания того, что такое свобода. И тогда понятно, что Методология – это есть дальнейшее развертывание свободы, а Алхимия – это есть проникновение свободы – нашего свободного деяния – уже во внешний мир. И тогда свобода постепенно перерастает в творение. И теперь нам понятно, почему вообще так нужна свобода, почему свобода – это один из самых важных идеалов человека. Потому что человек создан для того, чтобы со временем подняться к своему Отцу, то есть, стать человеком-творцом, и свобода – это и есть зародыш будущей возможности творения. 

От несвободы – через свободу – к творению! От тварного состояния к освобожденному состоянию и к состоянию Творца – такой общий путь человеческой эволюции, и Антропософия, Методология и Алхимия – это ступени на этом пути. Естественно, что были ступени и до Антропософии, и будут ступени и после Алхимии, но именно сейчас эти три ступени, в силу современного состояния эволюции человеческого сознания, являются самыми актуальными. 

Мир представляет собой 
взаимодействие четырех стихий

Теперь, если мы заложили такой познавательный фундамент, такой мировоззренческий фундамент, тогда мы можем совершенно новыми глазами посмотреть в окружающий мир и спросить себя: что мы во внешнем мире созерцаем прежде всего? Конечно, мы созерцаем бесконечное разнообразие разных явлений, которые поначалу не поддаются никакой классификации. Но, все-таки, самая первая классификация, которая нам бросается в глаза, – это то, что одни явления носят застывший, неподвижный характер; другие – весьма текучи и ритмически повторяются; третьи явления совершенно текучи, максимально текучи, что можно назвать их летучими, и не повторяются, хотя какую-то закономерность они все же внутри себя содержат; четвертые явления носят уже совершенно другой характер, они уже связаны не с внешне видимым явлением – текучестью или летучестью, а с неким совершенно новым огненным состоянием. 

И вот, из этого непредвзятого взгляда на мир рождается – внутри мышления, заметим, это очень важно, – рождается мысль о том, что мир представляет собой взаимодействие четырех стихий. 

Есть четыре фундаментальных состояния, которые мы знаем, обозначенные: твердое ([image: image1.png]


), жидкое ([image: image2.png]


), воздушное ([image: image3.png]


) и тепловое, или огненное ([image: image4.png]


), – и все многообразие мировых явлений это есть то или иное взаимодействие этих стихий. И так это для всего мира и было выражено в свое время Аристотелем. И когда мы с вами строили корпус Алхимии, то мы взяли основную алхимическую схему, которая есть в средневековых алхимических трактатах, где помещены четыре стихии, под ними – три творящих процесса, под ними – обозначение двойственности, и, наконец, обозначение Единого. И соответствующее этой схеме алхимическое изречение: 
ОСНОВНАЯ АЛХИМИЧЕСКАЯ МЕДИТАЦИЯ
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Благодаря нашему знакомству с антропософией, мы можем понять, почему мир строится на четырех элементах, – потому что наша планета Земля, как живое существо, прошла четыре инкарнации, и в ходе этих четырех инкарнаций постепенно возникали четыре степени уплотнения. Земное состояние Земли, земная степень уплотнения возникла четвертой. Вот эти вот четыре эона, четыре глобальных стадии развития Земли, они и впечатались во все наше бытие, поэтому мы всюду прозреваем эту самую четверку. И отсюда уже и вытекает, как эта четверица проявляется в самых разных отношениях: мы видим четыре царства природы, которые также возникали вместе с этими эонами, и если мы правильно понимаем эти четыре царства природы, то мы тогда говорим, что то царство природы, которое является сегодня самым высшим, то есть, человеческое царство, оно, как раз, возникло не на Земле. 

Хотелось бы сказать, что на Сатурне были минералы, а человек возник только на Земле, но, как раз, все наоборот: на Сатурне возник человек, но он имел минеральную ступень сознания. Затем на Солнце возникло новое царство – животных, хотя тогда они имели ступень сознания минералов. То есть, животные – это те [люди], которые, скажем, отстали на Древнем Сатурне на одну ступень. И так далее. Если мы будем четко различать природные царства и уровни сознания, тогда мы в этом не запутаемся. Но заметим, что и тех, и других все равно четыре: четыре уровня сознания, – человек стоит на четвертом уровне сознания, и четыре природных царства, – в этом смысле, человек является первым из них. Минералы же возникли только на Земле благодаря тому, что на Земле возникла твердая степень уплотнения. 
СОТВОРЕНИЕ ЧЕЛОВЕКА И ЗЕМНАЯ ЧЕТВЕРИЧНОСТЬ
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	Тепловой
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Эти четыре стихии – это не просто, как считает наука, четыре агрегатных состояния вещества, четыре степени уплотнения, – это лишь их внешнее проявление. Если мы понимаем, что вокруг нас не материальная, а психическая реальность, то все, абсолютно все является духовно живым. Нет ничего такого, что было бы просто какой-то абстрактной формой материи. Поэтому и эти четыре стихии, эти четыре состояния тоже являются духовно живыми. Можно сказать, что нет просто чего-то твердого или чего-то жидкого, чего-то воздушного или чего-то теплового, – есть деятельность определенных духовных существ. Поэтому мы и выделили четыре категории духовных существ, которые и определяют эти четыре степени уплотнения. Эти духовные существа имеют совершенно иную эволюцию, чем та, которую проходят царства природы. Можно даже сказать, что они проходят свою инволюцию
, и поэтому их нельзя отнести ни к одному из природных царств. Более того, их было бы точнее отнести именно к подприродным царствам
. 

В магии во все времена работа со стихиями была ее очень важным элементом. До нас дошло такое выражение: "заклинание стихий". Мы его, правда, понимаем довольно плоско – когда люди при помощи каких-то заклинаний (волшебники, колдуны) могут заклинать ветер, бурю или шторм: остановить его или, наоборот, направить его по заказу на какого-либо врага. Но для Алхимии, где все делается абсолютно прозрачно, нету какого-то абстрактного заклинания стихий, а есть конкретная работа со стихийными духами. И поскольку Алхимия базируется на Антропософии, она берет оттуда базовую медитацию, которая в Антропософии является всего лишь медитацией, но для Алхимии это уже церемония, то есть, для Алхимии это уже преобразующее действие. 

Чем отличается медитация от церемонии? Медитация используется для познания человека, для развития нашего сознания. Когда мы медитируем с этой медитацией четырех стихий, то мы глубже понимаем эти стихии, мы проходим необходимое предварительное развитие. Но когда оно уже хоть в минимальной степени пройдено, мы эту медитацию можем употреблять не только в познавательных, но и в преобразующих целях. И мы на конкретном примере осуществили эту медитацию и для нас будет очень важно рефлектировать, как новые стихии, которые мы выработали, вплетаются в старую ситуацию и как они ее преобразуют. 

АЛХИМИЧЕСКАЯ МЕДИТАЦИЯ ЧЕТЫРЕХ СТИХИЙ
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 (Огненная)

	Медитация на языке оригинала
	Sieh, du mein Auge

Der Sonne reine Strahlen

Aus der Erde
                Formenwesen.


	Sieh, du mein Hertz
Der Sonne Geistgewalten

Aus des Wassers
              Wellenschlägen.


	Sieh, du mein Seele

Der Sonne Weltenwillen
Aus der Lüfte 
              Glanzgeflimmer.


	Sieh, du mein Geist

Der Sonne Götterwesen

Aus des Feuers
                  Liebtströmen.



	Транск-рипция
	Зи ду майн Аугэ

Дэр Зонэ райне Штрален

Аус дэр Эрде
      Форменвейзэн


	Зи ду майн Херц

Дер Зонэ Гайстгевалтэн

Аус дэс Васерс
      Вэленшлэгэн
	Зи ду майн Зеле

Дэр Зонэ Вэлтенвилен

Аус дэр Луфтэ
       Глянцгэфлимэр


	Зи ду майн Гайст

Дэр Зонэ Гётервейзэн

Аус дэс Фойрэс
      Либэштрёмен

	Перевод
	Узри ты, моё Око,

Солнца чистые Лучи
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Общая схема этой церемонии примерно такова. 

Вначале мы отдаем себе отчет, что данная медитация устроена определенным образом, у нее есть свое живое строение: она состоит из четырех строф, в каждой из которых три строчки. 

В первой строчке идет всегда обращение: "Узри ты, мое Око", или "Узри ты, мое Сердце", или "Узри ты, моя Душа", или "Узри ты, мой Дух". На первый взгляд, это совершенно непонятное обращение. Но, когда мы читаем вторую строчку, то она всегда начинается со слова "Солнце". И тогда мы понимаем, что Солнце – это, конечно, тут уже имеется в виду не физическое солнце, а некий всеобщий духовный источник событий. Можно сказать, как орган, сердце является, в определенном смысле, центром нашего человеческого организма, так вот то "Солнце", о котором здесь говорится, – это некое средоточие событий. Поскольку для нас существенна именно Солнечная Система, то Солнце является таким вот духовным центром, или, в буквальном смысле, Сердцем организма Солнечной Системы. И мы уже хорошо знаем, что солнечные силы связаны с сердечными силами человека. Отсюда становится понятно, что Око, Сердце, Душа и Дух – это не что иное, как разные сердечные органы, которые способны воспринимать те или иные стихии. 

"Узри ты, мое Око, Солнца чистые лучи…"

Заметим, что именно твердая стихия в первую очередь воспринимается нашим Оком. Хотелось бы сказать, что как это так? Наоборот, мы твердое воспринимаем через осязание. Мы ж глазами не можем потрогать, оно твердое или не твердое. Но в этом смысле осязание является разновидностью зрения, или наоборот, потому что наше зрение устроено таким образом, что, конечно же, не свет, отражаясь от каких-то материальных предметов, попадает к нам в глаз и создает там изображение предмета; – поскольку материальных предметов нет, то все, как раз, наоборот: из нашего глаза проистекают эфирные лучи, которые, подобно щупальцам, прикасаются к явлению, которое по своей субстанциальности является твердым. И, заметим, это принципиальная разница: не материальным! Твердость не доказывает материальность, твердость и материальность – это совершенно разные вещи. Материальность – слово "материальность" – означает, что данный предмет или данное явление состоит из каких-то мельчайших материальных частиц, имеющих природу, принципиально чуждую нашему сознанию, которое в своей основе духовно. То есть, это просто некий гипноз, некое заблуждение, которое слабое сознание вынуждено применять как объяснение, почему существуют устойчивые формы, – "потому что эти устойчивые формы как-то закреплены, склеены из мельчайших частичек материи". Но это ведь абсурд! Если мы посмотрим, например, на экран, куда падает тень, и увидим там нечто устойчивое и неподвижное, это совсем не значит, что там материальный объект. Мало ли что в мире может быть устойчивое и неподвижное, и это совсем не означает, что это какие-то склеенные частички материи. Если пройти должную подготовку в теории познания, в гетеанистической теории познания
, то для нас станет очевидно, что не только тень на стене не является материальной, или любые изображения на любом экране, – что они не материальны; для нас станет очевидно, что и любой воспринимаемый нами объект тоже не является материальным: он может быть устойчивым, твердым, но не материальным.

И вот, наши зрительные щупальца прикасаются к твердому процессу, – то есть, по сути дела, мы нигде не имеем предметов, мы имеем только лишь процессы, – они прикасаются к твердому процессу и имеют восприятие устойчивости форм. Но на самом деле, конечно, они прикасаются к определенного рода деятельности элементарных духов, которые порождают то, что мы понимаем как земную стихию, как все, что есть твердое. Таким образом, духовный процесс нашего зрения соприкасается с духовным процессом, творимым духами твердой стихии – гномами, и тогда в нашем сознании возникает образ какого-то твердого предмета. Но если мы способны вырваться из этой иллюзии, если мы включаем не просто обычные глаза, которые еще не несут в себе прозрения, которые, наоборот, нас ослепляют, – если мы включаем свое духовное Око, которое расположено в сердце, как сердечный орган, – тогда мы обращаемся к этому Оку с просьбой, чтобы оно увидело, что нету никакого предмета, а на самом деле есть лишь "Солнца чистые лучи". Слово "чистые" здесь означает, что имеются в виду не обычные лучи солнца, о которых говорит оптика, физическая наука. По своей природе эти лучи уже не являются чистыми, потому что видимый свет является люциферизированным, то есть, это – падший, умерший духовный свет. Только потому, что он стал умершим, поэтому он и стал видимым. Кто помнит фильм "Человек-невидимка", – то там, как раз, этот момент хорошо показан, что пока человек живой, он невидимый, и лишь когда его убили, то тогда он стал видимым. 

И вот, видимость, материальность – это процессы смерти, которые вводятся специально для нашего сознания, чтобы оно могло воспринимать внешний мир и через это прийти к свободе. Если бы наше сознание в более древние времена воспринимало бы не умерший внешний мир, а еще живой, то этот живой внешний мир просто наполнял бы наше сознание, и оно не совершало бы никакой собственной работы. В него просто бы втекал внешний мир, и все. Человек, правда, при этом чувствует свою принадлежность к Богу, он еще не полностью отделился от Творца. Но Творец его специально от себя отделяет, потому что Творцу не нужен просто придаток к нему, Творец хочет видеть в своем сыне сознательное свободное существо. И поэтому человек погружается в иллюзию, чтобы мочь в отделенности от Творца воспитать в себе самосознание и свободу. Вот эта вот иллюзия фактически вызывается нечистым светом. 
И когда же мы обращаемся к нашему Оку, чтобы оно восприняло "Солнца чистые лучи", то есть, уже не люциферизированный свет, а духовный свет, Божественный свет, то при этом, фактически, наше Око должно сделать следующую работу. Оно должно понять совершенно невозможную, небывалую вещь, что то, чем является данная вещь, это творится светом! – То есть, что вся информация о данной вещи сложена внутри света, что вещь не существует объективно, сама по себе, как было бы просто думать. Скажем, в темной комнате стоит это кресло, но мы его не видим. Но оно стоит и так, и так, – оттого, что мы его не видим, оно ж не исчезает? А вот мы включили свет, и кресло появилось. Конечно, для обыденного сознания нет ничего более очевидного и естественного: считать, что и в темной комнате кресло не исчезает. И очень трудно понять, что кресла нет вообще, что оно творится неким духовным светом, который воссоздает его в нашем сознании. Физический свет воссоздает просто его физический облик, который сам по себе ничего не стоит: это просто картинка, это просто голограмма. И говорить о том, что: "Нет, это материальный предмет, сделанный из пластмассы!", – совершенно бессмысленно: мы тогда будем работать просто с другими восприятиями. 

То есть, если мы говорим о предмете "стул", то это не кусок пластмассы, а это есть некая форма в психическом пространстве, которая напечатлевает нам свое существенное содержание. Существенным содержанием этого предмета является то, что он является стулом, а не то, что он является пластмассой. Если же мы абстрагируемся от того, что это стул, и начнем получать от него другие восприятия, то мы тогда уже не воспринимаем стул, а действительно воспринимаем пластмассу. Но тогда пластмасса уже выступает в другом качестве. Тогда мы имеем совершенно другие восприятия – не форму стула, а, допустим, "белое, гладкое, горючее и дурно пахнущее, жесткое, но все же гнущееся", – то есть, совершенно другой комплекс восприятий, и за ним и стоит понятие пластмассы. И вот этот совершенно другой комплекс восприятий возникает уже из другого потока духовного света, который приносит его понятие.

Итак, еще раз: вот эта вот форма стула, который мы видим перед нами, – это не материальный пластмассовый объект, а это – голограмма в психическом пространстве, которая сама по себе не имеет никакого другого значения, кроме как то, что она выражает для нашего сознания понятие стула. Исследовать этот стул на материальный состав – это совершенно бессмысленно, потому что как только мы спрашиваем: "Из чего стул состоит?", – то мы уже не про стул говорим, а про совершенно другое восприятие: стул не может ни из чего состоять, стул – это чистое понятие. 

Это, конечно, очень непростые мысли, и, постепенно, чем больше мы будем над этим работать, тем больше будет пробуждаться наше Око, которое будет учиться буквально видеть эти вещи: как к нам приходит понятие и как к нам приходит восприятие, и насколько некорректно спрашивать: "Из чего состоит данное восприятие?" Если для нас это трудно, то тогда данная церемония является медитацией, то есть, в ходе этой медитации мы учимся, фактически, видеть духовный свет, мы открываем свое духовное Око. 

Но когда мы уже немножко начинаем это понимать, и, как бы ни было это трудно сейчас, но, тем не менее, мы можем уже немножко это понять, – на каком-нибудь другом примере, где мы имеем дело со знаками. Скажем, мы уже неоднократно приводили такой пример: это, скажем, знак пешеходного перехода. Когда я иду по улице и ищу, где бы мне перейти, мне совершенно неважно, из чего сделан знак. Важно, что вот, я получил знак, или зебру вижу на дороге, и вот это для меня существенно, это для меня все, потому что сделаю шаг вправо, шаг влево – попаду под машину. Вот это существенно. Ведь мне неважно, какой краской он нарисован, из чего сделан сам знак, – мне даже в голову не придет думать про устройство знака. Для меня важно одно-единственное: что обозначает данный знак. Для общепринятых знаков это само собою разумеется: мы подходим к светофору и не думаем об устройстве светофора, нам достаточно знать, что обозначает его зеленый, желтый, красный сигнал. Но это совершенно не очевидно, когда мы имеем дело не с рукотворными предметами, созданными специально как знаки, а со всеми остальными предметами, в том числе и рукотворными, которые нам нужны не просто как знаки, а, вот, для прямого сидения. И тогда может оказаться, что если стула не существует – это всего лишь знак, то как же я на нем сижу и не падаю? Но если у нас духовное Око пробуждено, то оно сразу же заметит всю некорректность вопроса. Ведь, во-первых, мое тело – это такой же самый знак, как и стул. Мое сознание просто сопоставило два знака, то есть знак стула и знак тела, и в этом сопоставлении из смысла "стула" и смысла "тела" рождается понятие "сидеть на стуле". Знаки, в этом смысле, – это просто некие указатели на понятия, на понятие тела и понятие стула. Понятие тела никак не может упасть с понятия стула. Понятия, очевидно, невесомые. У них нету такого свойства падать одно с другого. Отсюда понятен и ответ на вопрос: поскольку в нашем сознании понятие налипло на восприятие, то нам кажется, что восприятие материально, и поэтому мы можем с чего-то упасть. 

Если у нас это духовное Око развито, тогда мы можем сделать следующее. Мы тогда своим духовным Оком можем проследить источник этого духовного света и получить какое-то переживание того, что, конечно же, не сами гномы творят эти духовные формы. У гномов есть способность в принципе творить формы, то есть, творить какие-то закрепляющиеся образы, которые не растекаются тут же. Стул не растекается, потому что его удерживают гномы. Но этот предмет является стулом не потому, что его делают гномы. Стулом его делают уже совершенно другие существа. Это очень высокие существа, которые на земном эоне сотворили человеческое Я. Это Духи Формы. Таким образом, то, что этот предмет является стулом, означает, фактически, то, что мы видим некий знак в форме стула. Здесь существенным является форма стула. И Духи Формы являются источником всех форм: именно они напечатлевают всем знакам свои формы. А уже гномы отвечают за то, чтобы эта форма не расплылась, – если это в их компетенции. Если бы этот стул был сделан изо льда, допустим, и здесь стоял, то гномы были бы не в состоянии слишком долго удерживать форму. Потом бы их заместили другие элементарные существа, и эта форма бы расплылась. Но исчез бы знак, форма же, конечно, никуда бы не делась: то, что в ней заложено, оно просто стало бы невидимым. 

Дальше – больше. Если мы имеем доступ к этим высоким и могущественным Духам Формы, то мы в сотворчестве с ними можем испросить какие-то новые формы, если нам какие-то не нравятся. Это уже сфера нашей моральной фантазии: мы можем придумать новые формы. Конечно, это придумывание новых форм возникает в сотворчестве, но, тем не менее, это уже сугубо человеческое дело. В этом мы наиболее всего находимся в своем Я, – когда мы создаем новые формы. И дальше, когда нам новая форма абсолютно понятна, то мы можем испросить, в соединенности с Духами Формы, то, чтобы они дали гномам, – то есть, духам земли, духам придания устойчивости, – создать эту совершенно новую форму, которую мы вместе с ними создали пока что только в своем воображении. 

"Узри ты, мое Сердце, Солнца духовную власть…"

Совершенно иначе мы воспринимаем водную стихию. Для социальных процессов это – ритмичные, повторяющиеся события. Здесь – то же самое: можно было бы просто сказать, что это – "текучая материя". Но, если мы развили в себе еще более высокий духовный орган, который называется, собственно Сердце, – понятно, что здесь имеется в виду не наше физическое сердце, а здесь обозначается тот духовный орган, который непосредственно способен воспринимать ритм, то есть, это наше душевно-духовное сердце, это Сердце нашего сердца, – то тогда мы можем испросить, чтобы наше Сердце увидело, что в этом биении, в этом ритме происходит не просто вот такая вот текучая форма движения материи, а что за этим стоят космические ритмы, и эти космические ритмы проистекают из еще более высоких сфер – от Духов Движения. 

И если мы и здесь способны в своем Сердце соединиться с духами Движения, то мы можем тогда в своей моральной фантазии задать новые ритмы и потом испросить, чтобы они были воспроизведены. 

"Узри ты, моя Душа, Солнца мировую волю…"

Далее, еще большее усилие мы должны в себе развить для восприятия той реальности, которая стоит за иллюзией воздушной стихии. Поскольку нас интересуют не природные объекты, а социальные объекты, то для воздушной стихии это есть некий поток событий, – мы его назвали "событийный ветер", – у которого вроде бы нет никакой закономерности. Ну и, конечно, сама алхимическая работа, потребность в ней, возникает только тогда, когда этот событийный ветер носит негативный, враждебный, убийственный характер. И вот здесь очень важно развить в себе настроение "Молитвы преданности", потому что отчаявшийся, озлобленный человек ничего не сможет сделать с таким событийным ветром: чем больше будет озлобляться человек, тем больше его будет уничтожать этот ветер. Озлобленность человека будет только усиливать этот ветер. Поэтому очень важно здесь уметь остановиться и увидеть, что за этим ужасным порочным ходом событий, который нам, с нашей человеческой точки зрения, кажется порочным, потому что он лишает нас каких-то удобств, какого-то комфорта, на самом же деле стоит глубочайшая вселенская мудрость, как, она, например, стоит за проявлением любой болезни.

Мы уже неоднократно говорили о том, что человеческая болезнь – это, на самом деле, есть здоровая реакция человеческого организма на те или иные отрицательные факторы. Эти отрицательные факторы, причем, даже понимают не как отрицательные факторы внешней среды, хотя и их тоже. То есть, например, если мы попадаем в зону плохой экологии, и у нас начинает болеть, скажем, печень, то боль в нашей печени есть здоровая реакция нашего организма на эту плохую экологию, и было бы, как раз, нездорово, если бы каким-то странным образом печень почему-то бы не заболела. Это значит, что нарушены какие-то гораздо более глубинные законы, и организм наш не защищается. Но здесь гораздо важнее знать, – в плане болезни, – что болезнь возникает, как раз, не из внешних факторов. То есть, то, что человек попал в плохую экологию, это тоже является результатом действия кармы. В ходе болезни человек излечивает определенные душевные моральные изъяны. Поэтому можно сказать так, что болезнь человека является, как правило, здоровой реакцией его существа на его душевное нездоровье. И если человек какими-то ухищрениями сможет подавить эту естественную здоровую реакцию, то, тем самым, он обречет себя на душевную гибель. Человек душевно излечивается через болезнь, поэтому болезни – это очень важный момент в жизни человека. Для многих людей болезнь – это просто единственная возможность остановиться и просто заглянуть себе внутрь в бешеной текучке, в которую сейчас втянуты все люди. 

То же самое можно сказать и про социальные события. Мировые кризисы, войны – это можно напрямую понимать как болезни социального организма. И здесь мы снова можем сказать, что и это является здоровой реакцией социального организма на те разрушения, которые люди вносят в социальный организм своей деятельностью. Это действие иммунной системы. Конечно, человеку совершенно не нравится такое действие иммунной системы, когда погибает много людей. Но все, что происходит, – это только вынужденная реакция социального организма. Если бы это не происходило, то происходило бы нечто гораздо худшее. Точно так же, как если бы человек не болел бы физически, то тогда тело сохранил бы, душу потерял бы, – точно так же, если бы социальный организм не болел бы своими социальными болезнями, – если бы не было бы кризисов и войн, – то тогда Земля совершенно бы ариманизировалась, тогда Ариману удалось бы воплотить свой идеал: он создал бы незыблемое ариманическое царство. Можно себе представить, что если бы удалась его мечта относительно Советского Союза или относительно Америки! Ариман, в этом смысле, хочет создать для человека общество благоденствия, но только физического, чтобы там не было ничего духовного. И вот, социальный организм, который, на самом-то деле, не физический, а духовный в своей основе, при помощи кризисов и войн защищается от бездуховного царства благоденствия, которое было бы могилой для человечества, – это было бы склепом, из которого человечество уже не вышло бы. Это можно сказать в отношении всего социального организма в целом, но можно сказать и в отношении любых отдельных событий, где с людьми происходят те или иные несчастья. Это тоже реакция иммунной системы на какие-то нарушения людей – во благо людей, для их же спасения.

И вот, самым лучшим лекарством от этого является возможность включить сердечный орган под названием Душа. И мы просим, чтобы этот сердечный орган узрел Солнца мировую Волю в мерцании воздушной стихии, в ее непонятных враждебных проявлениях. Вот эта внутренняя сила, дающая возможность прозреть нашей душе, она проистекает от Архангела Михаэля, и поэтому здесь в качестве настройки мы использовали "Молитву преданности". 
	МОЛИТВА ПРЕДАННОСТИ
Что бы ни пришло, что бы ни принес мне наступающий час, никакой страх не может смягчить, облегчить неизвестное. Грядущее я ожидаю в совершеннейшем внутреннем покое с глубочайшей тишиной в сердце. 

Страх, опасения парализуют наше развитие. Волны страха отбрасывают поддержку, которая уже стремится в наши души из Будущего. Преданность тому, что называют Божественной мудростью происходящего, уверенность в необходимости свершающихся событий, в их так или иначе благом воздействии, – все это, выраженное в словах, ощущениях и идеях, составляет настроение МОЛИТВЫ ПРЕДАННОСТИ. 

Мы должны искоренить в наших душах страх и ужас перед тем, что выступает нам навстречу из Будущего. Необходимо усвоить себе невозмутимость ко всем чувствам и ощущениям, и, пребывая в полном душевном равновесии, ожидать грядущее, каким бы оно ни было, – ибо оно суждено нам исполненным мудрости Мировым Водительством. 

Это то, чему человек должен сегодня научиться: строить жизнь, исходя из чистого доверия к непрестанной помощи Духовного Мира. Воистину, это то единственное, что сегодня еще может помочь нам, и поможет, если мужеству не суждено исчезнуть. Будем же воспитывать и утверждать нашу волю: каждое утро и каждый вечер стремиться к внутреннему пробуждению.


"Узри ты, мой Дух, Солнца Божественное Существо…"

И, наконец, самая трудная, четвертая, строфа работает уже с чем-то совершенно неочевидным, нематериальным. Здесь нужно включить самый утонченный орган человеческого сердца, который условно называется Дух, и узреть за всеми проявлениями любви, проявлениями этой огненной стихии, начиная от самой низшей, можно сказать, плотской любви, которая есть чистый инстинкт, до высокой платонической любви, – узреть, что это все есть действие духов огня. Но, опять-таки, как мы довольно внятно выразились про действия гномов, что гномы способны просто удерживать заданную форму; сама же форма стула получается от Духов Формы. То же самое и здесь: Духи огня, так сказать, удерживают заданную температуру, но сама форма этого Огня, что будет происходить в этом Огне, к чему приведет эта Любовь, – или она будет пылать и обожжет любящие души, или, наоборот, они смогут понять друг друга и наполнить друг друга духовным счастьем, – это уже не в ведении духов огня, это в ведении того универсального Существа, которое излучает Любовь. И, когда мы способны лицезреть это Существо в его самом высшем проявлении, то нам открывается, что это и есть Существо Солнца, сама Сущность Солнца. Поэтому, когда в медитации мы читаем: "Солнца Божественное Существо", то можно в буквальном смысле понимать, что это – излучающаяся Сущность Солнца, которая есть сущностная любовь. 

Но, если говорить о творящих духах, духах высших иерархий, то мы здесь поднимаемся еще на одну ступень выше и восходим к Духам Воли, с жертвенного любовного деяния которых вообще началась эволюция нашего космоса, начался Древний Сатурн. Вот и здесь, как и во всех четырех случаях, если мы способны прочувствовать Духов Воли, если мы способны создать новую форму для любви взамен старой и, соединившись с ними, излить импульс для Духов Огня, чтобы они преобразовали старую форму в новую, то это преобразование постепенно начнет возникать и в наших ощущениях, то есть, ситуация и в отношении огненной стихии тоже начнет меняться. 

Божественная Троичность

Итак, мы в ходе Семинара овладевали этой медитацией и постепенно все более глубоко проникали в то, что стоит за этими четырьмя стихиями. Когда нам это более-менее удалось, мы перешли к изучению Божественной Троичности.
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БОЖЕСТВЕННАЯ ТРОИЧНОСТЬ И ЕЕ ПРОЯВЛЕНИЯ

	
	


 СЕРА
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 МЕРКУРИЙ
	



 СОЛЬ

	Проявления
	Горение, 
сгорание в обмене веществ, 
запах, 
устремление, 
воля, 
воспоминание, 
Бож-я сила Любви
	Закругление,
ритмизация, 
возникновение из Бож-го единства множественности, 
Мировое одушевле-ние, пробуждаемое в биениях сердца и легких
	Кристаллизация, затвердение, 
минерализация, 
питание корней растений, 
жизнь представлений

	Троица
	Б.-Отец
	Б.-Сын
	Б.-Дух Св.

	Молитва
	Б.-Отец 
да пребудет в нас!
	Б.-Сын 
да творит в нас!
	Б.-Дух Святой 
да просветит нас!

	Духовные иерархии
	1-я Иерархия:
Серафимы, Херувимы, Престолы (Д.Воли)
	2-я Иерархия:
Д. Мудрости, 
Д. Движения, 
Д. Формы
	3-я Иерархия: 
Архаи, 
Архангелы, 
Ангелы

	Скульптурная группа
	Ариман
	Представитель человечества
	Люцифер

	Трехчленный человек
	Тело
(Воля)
	Душа
(Чувство)
	Дух
(Мышление)

	Существо человека
	Нижний человек
	Средний человек
	Верхний человек

	Телесность человека
	Человек конечностей
	Грудной человек
	Головной человек

	Телесные системы
	Двигательная,
обмена веществ
	Дыхательная,
кровеносная
	Нервная,
органов чувств

	Системы существа человека
	Движение (жизнь)
	Ритм (уравнивание)
	Покой (смерть)

	Растение
	Цветок
	Стебель (лист)
	Корень

	Социальный организм
	Духовная
жизнь
	Государственная
жизнь
	Хозяйственная
жизнь

	Духовно-социальный организм Европы
	Восток
	Середина
	Запад


Здесь постоянно в ходе Семинара возникала путаница: чем отличаются стихии от этих трех творящих процессов? Мы находили между ними очень много похожего. И действительно, серный процесс похож на огненную стихию; меркуриальный процесс) похож на водную стихию); солевой процесс похож на твердую стихию ([image: image22.png]


). Но, тем не менее, это совершенно разные вещи. 
Действие стихий можно понимать иерархически, – то есть, можно говорить о четырех планах: вначале твердый, потом более тонкий – жидкий, потом более тонкий – воздушный, потом более тонкий – тепловой. Дальше, на самом-то деле, поскольку тепловой уже является эфирным состоянием, или, точнее говоря, он расслаивается на более плотную часть, которую можно назвать четвертой стихией, и дальше уже идут более тонкие части, – то есть, можно говорить о низшей, тепловой стихии, и высшей – это тепловой эфир
. Дальше уже начинаются эфиры. Вместе с тепловым эфиром есть четыре эфира, которые симметричны стихиям. То есть, тепловой эфир симметричен тепловой стихии. Дальше над ним идет световой эфир. Световой эфир симметричен воздушной стихии. Дальше идет химический эфир, который симметричен водной стихии. И, наконец, жизненный эфир, он самый высший и симметричен твердой стихии. То есть, если выстроить их иерархически, то они подымаются снизу вверх:

Жизненный эфир


Химический эфир



Световой эфир




Тепловой эфир




/Тепло/



Огонь



Воздух


Вода

Земля
Если же говорить об этих трех процессах (
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), то это – не иерархические процессы, то есть, здесь невозможно сказать, кто выше, кто ниже. Можно сказать, что если себе так это представить: полосами – стихии, то три процесса пронизывают собой все эти стихии и преобразуют их. И мы видели, что именно так возникает и дифференциация всего социального организма. Вот, на этой таблице, которую мы потом позже получили, если мы ее расположим вот таким образом, то тогда для нас будет очевидно, что имеется в виду: что есть ряд стихий, по мере уплотнения, и все они пронизываются этими тремя процессами, излучающимися от Божественной Троицы. 
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 (Огонь)
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 (Воздух)
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(Вода)
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(Земля)
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P 
(Фосфор)
	[image: image31.jpg]



Si 
(Кремний)
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Al
(Алюминий)
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Ca 
(Кальций)
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 (Сера)
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S (Сера)
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Cl (Хлор) (галогены: 
Cl,Br,I)
	[image: image37.jpg]



Mg (Магний)
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Na (Натрий) (щелочи: 
K,Na,Li,Rb)
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 (Меркурий)
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H 
(Водород)
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N 
(Азот)
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O 
(Кислород)
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С 
(Углерод)
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 (Соль)


Конечно, можно было бы с перепугу сказать, что Божественная Троица ведь тоже иерархически устроена: скажем, Б.-Отец выше Б.-Сына, а Б.-Дух находится под Б.-Сыном. Но, как мы видели, в отношении Божественной Троицы уже понятие иерархий не работает в таком простом смысле. Мы показали на одной из схем, как на самом деле устроено действие Отца, Сына и Духа. И тогда оказалось, что, как раз, все наоборот: Отец, – то, что мы хотели бы считать самым высшим, – находится, как раз, под Сыном и под Духом. Поэтому действие Троицы совершенно не вписывается в наш ограниченный рассудок. И эта сложная схема позволяет нам преодолеть привычные рассудочные мерки иерархичности: что что-то выше, что-то ниже, – и увидеть это сложное взаимодействие между ними.
БОЖЕСТВЕННАЯ, ЧЕЛОВЕЧЕСКАЯ И ЗЕМНАЯ ТРОИЧНОСТЬ
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	Троичный принцип творения:

а) Какое бы явление мы ни рассмотрели, мы всюду видим, что оно творится тремя силами: [image: image46.png]
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. Само человеческое Я, где бы оно ни находилось, должно держаться середины. Душа человека несет в себе некоторую ритмическую природу между данностью мира, которую можно лишь познавать и принимать к сведению (это сфера Бога-Отца), и, тем не менее, мы чувствуем, что человек создан для свободы (это поле Святого Духа). Люцифер искушает человека оторваться от своих корней в область несозданного. А из сферы Отца его поджидает еще более зловещее… Жизнь и в том, и в другом, не впадая ни в то, ни в другое, достигается за счет пульсации (см. Дополнение "О пути...").

б) Троичность существа человека: Алхимическое эвритмическое упражнение, которое  пришло из средневековых розенкрейцеровских школ (см. Дополнение "О резенкрейцерском упражнении...").
в) Земная троичность: Так три творящих принципа создали нашу Землю: геосферу, гидросферу и атмосферу (См. также Р. Хаушка "Учение о субстанции").



Троица устроена по совершенно другим законам. Сфера действия Бога-Отца простирается в подфизическое, подприродное; сфера действия Святого Духа простирается в сверхприродное; и мы показали, что лишь на границе подприроды и сверхприроды возникает, собственно говоря, природа, в частности, человеческая природа. И правильно это понять можно в том случае, если мы, поднимаясь вверх, видим, как действие Святого Духа постепенно переходит в действие Отца. Если мы нарисуем несколько таких вот кругов все расширяющихся, то в конечном итоге мы можем себе представить круг с бесконечным диаметром, и тогда он уходит бесконечно вверх и бесконечно вниз. Но, удаляясь бесконечно вверх, где-то в бесконечности он тоже переходит вниз, как и любой из этих кругов, только не на конечном расстоянии, а на бесконечном расстоянии: бесконечное поднятие вверх приводит к бесконечному опусканию вниз. И, таким образом, мы имеем, несмотря на то, что действия Отца и Духа расходятся в разные стороны, тем не менее, это есть некое единое действие, встречающееся в бесконечности. И то, что их соединяет, это действие Сына, благодаря которому природные царства не разрываются в клочья на подприроду и сверхприроду (см. Дополнение "О пути..."). 
И мы нашли соотношение, что та сила, которая излучается из сферы подприроды, из сферы Бога-Отца, это есть сила серы. Та сила, которая излучается из сферы Святого Духа, это сила соли. И прочувствовать мы это можем таким образом, что та сила, которая излучается из Бога-Отца, пронизывает человека и создает в нем обменные процессы. И наоборот, та сила, которая излучается из Святого Духа, пронизывает человека и создает в нем все, что является процессами сознания, процессами нервными, процессами восприятия, то есть, то, что приводит к образованию солей. И, как мы говорили по другому поводу, по поводу света, что если бы духовный свет не умер и не образовался бы труп этого света, то он не стал бы "видимым"
. "Видимый" свет – это есть люциферизированный умерший духовный свет, который несет в себе понятия видимых вещей. Вот эта вот смерть, – способность воспринимать, – она и закладывается в деятельность психики человека. Если бы человек состоял только из обменных процессов, то в нем не возникло бы психики. Поэтому в человеке обязательно должно нечто умирать для того, чтобы он становился сознательным существом. Но если бы были только процессы умирания, то он бы умер очень быстро и превратился бы в солевой столб. Поэтому процессы смерти должны в человеке все время оживляться серным процессом. 

И вот, для того, чтобы ни в один момент не мог полностью победить ни солевой процесс, – тогда человек умер бы, – ни серный процесс, – тогда человек потерял бы сознание, – поэтому есть в человеке ритмизирующий его третий поток – это меркуриальный процесс, который рождает его ритмическую систему.

Таким образом, тройственность человека, порожденная Божественной Троицей, отпечаталась на всем космосе, потому что некогда весь Космос и был человеком. Это очень легко понять, если мы вспомним, что нам известно про Древний Сатурн, что на Древнем Сатурне не было ничего, кроме человека, или, точнее говоря, человеческого физического тела. Никаких других царств природы еще не было, вот все, что было, это были только физические тела человека. Потом, когда началось отставание, тогда стали возникать другие царства природы, но поначалу все было только человек. 
Вот эта вот отпечатанность человеческого существа от троичности во всем космосе сохранила свое важнейшее значение при исследовании социального организма. Когда мы рассматриваем социальный организм, то мы видим, что это не просто огромная совокупность нескольких миллиардов людей, где каждый тянет одеяло на себя, и все это погружается в хаос, но в своей исходной форме все человечество – это есть клеточки единого социального организма, клеточки единого большого человека, большого Адама. Но поскольку нам дана в восприятиях своя собственная троичная форма, мы видим, как три процесса образуют нашу обменную систему, нервную систему и ритмическую систему, точно так же мы можем увидеть, как эти три процесса пронизывают собой форму социального организма, которая по своей сути есть человеческая. 
Двенадцать основных субстанций

И тогда мы, проделав этот серьезный анализ, увидели, как тройственность пронизывает четверичность. Но вначале для нас важно обратить внимание на эту схему. 
ДВЕНАДЦАТЬ ОСНОВНЫХ СУБСТАНЦИЙ, 
ФОРМИРУЮЩИХ ОРГАНИЗМ ЗЕМЛИ
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Социальный организм невозможно мыслить себе вне организма Земли. Все, что возникло на Земле как человечество, это тоже есть часть социального организма, и, по мере дальнейшего развития человечества, человечество будет все больше вбирать в себя царства природы, которые постепенно отстали в ходе эволюции. Поэтому, в самом широком смысле, социальный организм может рассматриваться не только как общество, как человеческая цивилизация, но и как все остальные царства природы. И этот отпечаток троичности, прежде всего, упал на земную телесность. 

В земной телесности можно было бы выделить три ее важнейших компонента. То есть, прежде всего, Земля состоит из некоей твердой основы, которая называется геосфера, то есть, собственно земная сфера. Затем эта земная сфера покрыта водной средой, причем имеются в виду не только моря и океаны, а то, что от этих морей и океанов постоянно идет испарение, и вокруг Земли образуется водно-паровая оболочка, – это называется гидросфера, то есть, водная сфера. И, наконец, еще выше мы можем себе мыслить воздушную оболочку Земли, атмосферу. И здесь, если мы эти три сферы Земли сопоставим с этой схемой, то наш взгляд, устремленный вниз (наш духовный взгляд), натыкается на геосферу; наш взгляд, устремленный вверх, натыкается на воздушную сферу. Воздух несет в себе дух, и некогда это так и было: воздух не воспринимался людьми просто как газ, в котором они находятся как в некоей большой ванне; воздух воспринимался людьми как гигантский резервуар духа, и каждый воспринимал в своем дыхании: когда человек принимал в себя этот дух, то он общался в буквальном смысле с этим духом, который осенял человека изнутри. Ну и, понятно, что между ними – здесь уже невозможно промахнуться – находится водная сфера, то есть, сфера Сына. Работая с этим, мы также провели определенное исследование и увидели, что геосфера, гидросфера и атмосфера, будучи дифференцированными четырьмя стихиями, дают нам двенадцать типовых субстанций, из которых они состоят. 

Мы провели эти исследования и смогли точно выявить, что это за субстанции. Более того, когда мы свойства этих субстанций соотнесли с духовными силами, которые проистекают из определенных зодиакальных регионов, то мы смогли идентифицировать эти двенадцать субстанций с соответствующими зодиакальными силами.

ДВЕНАДЦАТЬ ЗЕМНЫХ СУБСТАНЦИЙ И ЗОДИАК
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Теперь можно с еще большей ясностью понять, что же такое субстанции, ибо это третье новое понятие: это и не четыре стихии, и не три творящих процесса, – это нечто, возникающее при взаимодействии того и другого. В любом случае, под словом "субстанция" правильно понимать процесс, находящийся на той или иной стадии своего уплотнения. Поэтому, если мы говорим о стихиях, то их можно понимать как степени уплотнения субстанций. 

Но сами по себе субстанции – это вполне определенные качества, которые, будучи уплотненными максимально на физическом плане, дают те или иные физические проявления. 

Но уже на эфирном плане они исчезают и становятся невидимыми, но, тем не менее, их действие совершенно очевидно. И мы не раз упоминали, что и на эфирном плане доказать их действие возможно, и оно очевидно в гомеопатии: когда происходит растворение вещества в очень больших потенциях, то можно рассчитать, что в данном объеме не содержится ни одной молекулы данного вещества; тем не менее, мы продолжаем растворять и растворять вроде бы чистую воду, там уже нет ни одной молекулы, а оно на опыте дает ритмическое изменение своих свойств. Это говорит о том, что там действуют уже не физические, а эфирные силы. 

Далее, субстанции могут действовать на более высоком плане, который мы обозначили как душевный. Тогда эти субстанции становятся различными чертами человеческого характера: это различные психические проявления человека. 

И, наконец, когда мы субстанции созерцаем на духовном плане, то тогда они становятся уже социальными процессами. 

И, снова, если мы провели серьезную работу и можем в своем сознании объять, что и физические проявления, и эфирные проявления, и душевные, и духовные, – это всего лишь разные степени уплотнения одного и того же, тогда мы видим, что мир устроен однородно нашему сознанию, и снова мы здесь получаем обоснование для возможности алхимии. Если в нашем сознании действуют те же самые процессы, что и в мире, или те же самые субстанции, и мы сможем, научимся внутри своего сознания идентифицировать эти субстанции, то тогда мы сможем их идентифицировать и в мире. 

И вот, когда мы построили вот эту табличку и идентифицировали двенадцать субстанций, которые возникают в атмосфере, гидросфере и геосфере; затем, когда мы перенесли свой взгляд на социальный организм, и снова построили табличку, какие это процессы, – то есть, вот здесь (в таблице "12 основных субстанций, формирующих организм Земли") речь идет о физических процессах; а здесь же (в таблице "Строение тела социального организма") речь идет уже о социальных процессах, – то есть, это – физический план, это – духовный план, но, тем не менее, на пересечении стихий и процессов все равно возникает одно и то же, только на разных планах. И это дало нам право совместить эту таблицу с той таблицей. 
ДВЕНАДЦАТЬ ОСНОВНЫХ СУБСТАНЦИЙ, 
В ПОСТРОЕНИИ ТЕЛА СОЦИАЛЬНОГО ОРГАНИЗМА
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Вначале мы получили, как серный процесс пронизывает собой социальный организм. И понятно, что он дает в социальном организме то, что является в социальном организме соответствующим обменной системе. И мы уже говорили, что здесь нельзя запутаться, просто поступить рассудочно и считать, что как в человеческом организме благодаря обмену веществ вырабатывается новое вещество, так, скажем, благодаря работе фабрик и заводов вырабатываются новые продукты. Значит, можно было бы наивно рассудить, что хозяйственная сфера создается серным процессом. Но мы показали, что это полное недоразумение, потому что человеческая цивилизация, на самом деле, не является материальной, как ее считает Маркс. Если бы Маркс был прав, тогда, пожалуй, это был бы серный процесс. Но она не материальна, она духовна в своей основе: все, что возникает в человеческой цивилизации, есть, прежде всего, воплощение тех или иных человеческих идей. Что бы мы ни видели, как любой элемент цивилизации, это – воплощение каких-то идей. То, что работают фабрики и заводы, это, как раз, имеет вторичное значение: это уже форма. Когда создаются здания, это уже не имеет значения. Существенными являются те идеи, которые воплощаются в тех или иных социальных явлениях. Значит, поэтому для социального организма, – и это нельзя путать с человеческим организмом, здесь, как раз, возникает своеобразное переворачивание, – для социального организма именно духовная жизнь является обменом веществ. Именно благодаря духовной жизни люди все вновь и вновь продуцируют новые идеи, из которых ткется ткань социального организма, возникают новые и новые социальные ткани. 

И наоборот: то, что происходит при действии материальной культуры, в своей сути есть солевой процесс, потому что как возникает материальная культура? Это легко себе представить. Вот, рос себе лес, девственный лес, рос и никого не трогал. Человеку нужно сделать табуретку. Значит, что он делает? Он берет и начинает рубить этот лес. То есть, в любом случае, когда человек воплощает свои идеи, он должен вырвать клок живой природы, убить ее, и, чтобы она перестала шевелиться, потому что невозможно свою идею воплотить в живую природу, природа должна быть убита. И, когда он ее убил, тогда он придает этой мертвой природе ту форму, которая ему нужна, а не которая была в живой природе. Поэтому, все, что мы имеем для хозяйственной сферы, это есть процессы смерти, это есть солевые процессы, которые аналогичны тому, что происходит в нервной системе человека. 

Ну и, понятно, что, снова, когда мы имеем меркуриальный процесс, то тут мы не промахнемся, он всегда находится в середине. И это – государственно-правовая сфера.

И дальше, когда мы подвергаем анализу эти три сферы, то мы снова спрашиваем: что является – если начнем с духовной сферы – наиболее устойчивым и незыблемым? Конечно, это физическая наука. Это то, что изучает физические законы, то, что рассматривает мир как мир созданный, устроенный закономерно, и эти законы можно описать, затем написать про них диссертации, монографии, и все это складировать в библиотеку. И вот, по своей сути, физическая наука создает некую твердую ткань, хотя и внутри серного процесса
. 

Далее, если мы спросим, что является внутри серного процесса водным, то мы обращаемся именно к религии, потому что любая религия возносит нас к изначальным духовным процессам /мирового развития – Р.И./, связанным с кругооборотом года. В любой религии всегда есть ритмичность. Естественно, что эта ритмичность в принципе должна /отличаться от ритмов, происходящих/ из искусств. Безусловно, в искусстве тоже мы видим свои ритмы, скажем, если мы возьмем музыкальное искусство, однако же, эти ритмы совершенно другого характера. Там есть свои закономерности, но они абсолютно другие, чем те, которые связаны с кругооборотом года
. 

Чтобы понять эти разные виды закономерностей, потому что и то ведь – законы, и то – законы, то здесь /в сфере науки/ в качестве закономерностей можно представить, допустим, любые законы природы
. Мы точно знаем, что если мы возьмем, допустим, какое-то химическое вещество, смешаем его с другим один раз, то получим какое-то третье вещество. Потом повторим и снова получим то же самое вещество, то есть, есть какая-то устойчивая природная закономерность. Но то, что она устойчивая, это не означает, что она ритмичная. Более того, искусство, как человеческая деятельность, именно тем и отличается от фотографии, например, что она вырывается за пределы уже созданного, она дает возможность выплеснуться человеческой инициативе. То есть, именно в искусстве мы переживаем этот самый воздушный всплеск
. 

И, конечно же, огненное в серном – это то самое высокое, там, где воспламеняется уже сам человеческий дух, там, где познание идет из Я. Насколько радикально обычная наука отличается от духовной науки, настолько же является противоположными эти два вида социальных процессов
. 

Конечно, можно было бы сказать, что в духовной сфере социальных процессов не четыре, а можно перечислить тысячи социальных процессов, но они уже не являются простыми. То есть, они являются сотканными из этих четырех видов. Возьмем ли мы образование, например, или еще, что бы мы ни упустили, в любом случае, оно есть набор, в тех или иных пропорциях, этих четырех процессов
. 

То же самое мы проделали и для меркуриального процесса. Мы спросили: что в государственно-правовой жизни является устойчивым? Это, безусловно, законы, право, то, что меняется, как, в общем-то, и физическая вещественность меняется, и камни стираются, но меняется очень медленно: в любой момент времени мы можем увидеть устойчивый комплекс законов, они не меняются прямо на глазах
. 

А вот водную стихию здесь мы идентифицировали по выражению "бюрократические круги". В жизни бюрократии действуют определенные циклы, которые надо проходить для того, чтобы там двигаться. Там невозможно двигаться напрямую. Здесь есть свой ритм, здесь есть свое ритмичное спокойствие. Вот здесь работают с 9 до 17, от зарплаты до забора, здесь нет никаких всплесков, здесь все устроено, здесь полное государственное обеспечение. Эти люди не борются за существование, они спокойно колышутся, как корабль колышется на волнах
. 

И наоборот, полнота всплесков развивается в области политики: здесь все непредсказуемо, здесь борьба, здесь постоянное "мерцание блеска воздуха"
. 

Более точно понять эту классификацию можно, если вспомнить, что твердое, водное, воздушное и тепловое связано с соответствующими членами человека, то есть, с физическим, эфирным, астральным телом и Я. И поэтому, там, где дело касается Я, то мы можем очень четко идентифицировать, что только из Я человек может заниматься духовной наукой. Если спросить, что в этой сфере человек делает из Я, то это, безусловно, его самоуправление и самоорганизация
.

И, наконец, если мы перейдем к третьей части, то где солевой процесс переживает свое полное застывание? Это, конечно же, в капитале
. Капитал, особенно его массивная часть, его недвижимость, – это то, что является застывшим. И здесь возникает большая опасность для социального организма, потому что он перестает пронизываться духовными силами или, наоборот, начинает пронизываться демоническими силами, как некая мумия в фильме ужасов. 

/смена кассеты, потерян фрагмент текста/ …/хозяйственной сфере/, где человек выступает со своими способностями. В этой сфере – меркуриальной – уже не важны человеческие способности, здесь люди взаимодействуют между собой, здесь развертываются процессы межличностные, межчеловеческие. Здесь же /в солевой, хозяйственной, сфере/, наоборот, не важны ни способности, ни то, что развертывается между людьми, вернее, это все второстепенно, оно имеет тут место, но не существенно. Существенным является, как человек входит в природу, как человек врабатывается в природу. Если мы человека поставим посредине, вот здесь вот, то здесь /в организационно-правовой сфере/ люди взаимодействует между собой; здесь /в духовной сфере/ человек обращен к духовному миру своими способностями и из духовного мира он принимает новые идеи и воплощает их; здесь / в хозяйственной сфере/ человек обращен к природе и из природы он вытягивает материал для воплощения этих идей. 

Поэтому в хозяйственной сфере у нас есть четыре процесса, которые происходят при взаимодействии человека с природой. Здесь (в секторе ПРИРОДА) – непосредственное взаимодействие с природой, где человек очень сильно зависит от ритмичных природных процессов, особенно это проявляется в сельском хозяйстве, это совершенно очевидно. Здесь (в секторе ТРУД) – человек связан со стихией труда. Труд был определен именно как такой стихийный процесс, потому что это то свойство человека, которое смотрит, где чего не хватает и где можно что-либо сделать, – то есть, труд проистекает из активной поисковой целеустремленности человека. И труд, фактически, собой заполняет все свободное пространство, где требуются какие-либо товары. 

И, опять-таки, последняя клетка у нас всегда связана с Я. С Я связано в социальном организме что? В любом организме с Я связана кровь. Кровь является единственным выражением Я человека. Все остальные органы его организма являются выражением каких-то иных Я, не человеческих. Человек, имеющий большое количество разных органов, помимо крови, выражает этими органами самые разнообразные существа, которые живут на разных планетах. Но единственное существо инкарнировало непосредственно на Земле, – это человеческое существо, – и инкарнировало оно именно в кровь. В социальном организме кровью являются деньги. Поэтому все, что касается этой клеточки, это то место где пересекаются две перпендикулярные системы, потому что, фактически, вот это все мы называем "телом социального организма". Кровь социального организма, как кровеносная система, она, конечно, пронизывает все, здесь везде есть деньги, – как только куда-то кровь не будет поступать, то этот какой-то орган сразу начнет отмирать, – но само управление кровью не находится в этой плоскости. Оно, можно сказать, находится перпендикулярно. Мы могли бы выстроить ряд органов совершенно в другой плоскости, которые уже связаны не с этими субстанциями, а совершенно с другими, – напомним, что это семь металлов, – и здесь лишь точка пересечения, через которую деньги втекают во все остальное. И эту точку мы условно назвали "инвестор", то есть, это тот человек или люди, которые инвестируют деньги, кровь во что-либо еще. Под инвестором можно понимать, даже самое элементарное, просто покупателя. Когда мы идем в магазин, что-либо покупая, то мы тем самым инвестируем, чтобы магазин продолжал работать дальше. Мы купили яблоко в магазине, значит, мы инвестируем то, что на полке окажется следующее яблоко. И, тем самым, по цепочке мы инвестируем труд того человека, который срывает яблоки с дерева. Поэтому это громкое слово может быть применено к любому покупателю, но и уж, конечно, в первую очередь, к тому, который вкладывает деньги в производство
. 

Двоичность: Плоть и Кровь
И, когда мы говорим о теле и крови социального организма, то мы входим в следующую сферу, то есть, мы уже входим в сферу двоичности. Если источником троичности является Святая Троица, и троичность имеет такой универсальный характер во вселенной: как в организме Земли, как в организме человека, так и в социальном организме, то двоичность мы с огромным трудом – вы помните, какое это было трудное занятие – мы вывели из двух Древ: из Древа Познания и Древа Жизни. Эти два Древа отпечатались затем в образе Храма. Храмом были две волшебные колонны. Одна колонна, связанная с Древом Познания, называлась JACHIN, а вторая колонна, связанная с Древом Жизни, называлась BOAS. Это, на самом деле, два волшебных слова, с которыми мы на следующем семинаре научимся работать. 
И мы получили следующее, что то, что проистекает от Древа Познания, непосредственно связано с силами зодиакального космоса; то, что проистекает от Древа Жизни, непосредственно связано с силами планетарного космоса. То есть, связанное с Древом Познания носит устойчивый характер; связанное с Древом Жизни носит текучий характер. И отсюда мы связали, что тело социального организма напрямую связано с Древом Познания, а кровь социального организма связана с Древом Жизни.

	[image: image82.jpg]



	[image: image83.jpg]




	Апокалипсис Иоанна, 4-я печать 
	А. Дюрер. Апокалипсис: 
Иоанн Богослов съедает книгу.


И дальше мы говорили о том, что тело и кровь – это важнейшие элементы культового действа, таинства. Человек отпал из Божественного мира и просто сам по себе, из своих собственных сил, он не может вернуться обратно. Для того, чтобы человек вновь был приобщен к Божественному миру, вновь мог вернуться обратно к становящемуся новому Адаму, он должен получить причастие от этого нового Адама. Он должен в свое древнее ветхое тело включить частицу воскресшего тела. Вот эта частица воскресшего тела возникает из пресуществления Христовой силой хлеба в Тело Господне. 

Также он должен быть приобщен к крови социального организма, также через причастие. И это причастие к Крови Господней возникает из пресуществления вина в кровь. 
Космическое причастие человечества

Современный человек может это причастие получать не только через культовое действо, но и через специальную работу с зодиакальными и планетарными силами. Собственно говоря, всякий раз, когда мы садимся за стол и берем в руки твердую пищу, например, берем в руки кусок хлеба, то мы можем медитативно представить себе, что этот кусок хлеба есть не что иное, как визуализированное действие зодиакальных сил, которые приводят к уплотнению. И после такой медитации, принимая в себя этот кусок хлеба, мы наполняем свое увядающее, умирающее тело воскрешающим действием этих зодиакальных сил. И, рядом с этим, когда мы берем нечто жидкое, – вот, например, для этого может быть вино или виноградный сок, как это используется во время причастия, виноградный сок несет в себе с особой силой вот эту субстанцию крови, – но, в принципе, принимая в себя любую жидкость, мы можем пронизать ее пониманием того, что это есть визуализация для нас планетарного космоса. 

И вот, когда мы переживаем: вот эта вот твердая пища, которую мы принимаем в себя, это визуализация неподвижных звезд; а жидкая пища, которую мы принимаем в себя, это визуализация подвижных звезд, то через это космическое чувство мы свое тело возвращаем (духовно, конечно, возвращаем) в то исходное состояние, каким оно было /когда-то/. Когда-то весь космос, то есть, подвижные и неподвижные звезды, – это и были мы, когда имели сознание Адама, когда наше сознание было космическим. Мы тогда буквально воспринимали, что весь неподвижный космос – это наше тело, а весь подвижный космос – это наша кровь. 

Теперь наше сознание другое. Мы должны теперь, не теряя своего Я-сознания, вернуться к тому состоянию, вернуться к Божественному состоянию. И это можно сделать только одним-единственным образом: через правильную социальную жизнь. Наша бурная и дикая социальная жизнь, на самом деле, является тем единственным, что может нас правильно вернуть обратно. Человек, который удалится на необитаемый остров, неизбежно духовно погибнет.

Смерть и Зло

Далее мы рассматривали эту двоичность и увидели, что через эту двоичность также проявляются силы зла. Потому что силы зла имеют возможность захватить силы этих Древ – Древа Познания и Древа Жизни. И тогда мы уже не просто говорим про силы зла, – мы говорим про отставшие или противодействующие силы, которые проявляются двояко: собственно, через силы зла – это те силы, которые захватили силы с Древа Познания, – и через силы смерти /, захватившие силы Древа Жизни/. И тогда, если вернуться к тому, с чего мы вообще сегодня начинали, – мы развели /в разные стороны/ два понятия: магии и алхимии. Ну, собственно говоря, откуда берется всякая магия? Магия берется именно из этого похищения сил двух святых Древ. И тогда мы не будем уже разделять магию на черную и белую, чтобы не запутаться, а как враждебное духовному миру социальное действие мы определяем две магии. Одна магия, в которой осуществляется насилие над человеческой волей, там, где человек к чему-то принуждается через существующий социальный порядок, мы это обозначили как "магия власти". Но есть и второй способ: человека не обязательно принудить, его можно обмануть. И тогда вот этот второй вид магии мы обозначили как "магию обмана".

	Магия власти

[(]

СИЛЫ ЗЛА
· Лагеря уничтожения

· Фашизм

· Тоталитаризм

· Терроризм

· Налоговая полиция

· Бандитизм


	Магия обмана

[(]

СИЛЫ СМЕРТИ
· Экологическая катастрофа

· Эвтаназия

· Торговля органами

· Эпидемии

· Религиозный фанатизм

· Извращения

· Массовые аборты

· Массовая стерилизация


Ну, прежде всего, магия власти, она, совершенно очевидно, выявляется через тоталитарные режимы, через выписанные здесь явления, которые имеют над человеком явно принудительный характер, если человек понимает, что это плохо, но ничего не может сделать. Совершенно другое дело обстоит здесь: все эти явления возникают именно потому, что человек, по крайней мере, поначалу, совершенно не понимает, что это плохо. Экологическая катастрофа возникла не потому, что кто-то специально уничтожал Землю, а потому что люди в своем ослеплении вообразили себя царями природы и что они могут вытворять на Земле все, что угодно: могут как угодно добывать нефть и потом как угодно ее разливать, – все равно нефть /неразб./, какая разница? И так далее. Все явления, которые здесь описаны, воспринимаются людьми как благо. На самом деле, люди к этому не были никак подведены силой власти, они были подведены силой обмана, потому что людям было внушено, что это и есть нечто благое. 

Два эти вида магии, которые сегодня имеют всеобъемлющий характер, – по сути дела, вся наша цивилизация ткется этими двумя видами магии, – имеют свой оккультный характер. Они родились в темных мистериях, связанных с самым зловещим существом – солнечным демоном, число которого, как сказано в Апокалипсисе, – 666. Здесь, когда этот солнечный демон выступил в первый раз в человеческой цивилизации, в районе 666 года нашей эры, то он тогда никого ни к чему не принуждал, он выступил во внешне очень благом начинании. А именно, в арабском мире возникла, как вам известно, академия Гондишапур, которая собрала со всего мира преследуемых философов, ибо тогда философы, которые несли в себе наследие античной мудрости, уже везде во всем мире были не в почете, и преследовались. И вот, они там были собраны, обласканы, и было собрано большое количество философских трудов и, прежде всего, трудов Аристотеля. И исходя из этого, были заложены основы той материалистической науки, которая сегодня стала повсеместной. То есть, то, что сегодня существует как наука, – не так уж много людей считает, что это зло. Люди рады достижениям цивилизации, с удовольствием этим пользуются, а то, что из-за этого возникают разные недоразумения, то, что, в конечном итоге, все научные достижения обращаются против человека, то они говорят: ну, надо осторожнее обращаться с результатами научных достижений; нужно аккуратнее работать на атомных станциях; надо запретить атомное оружие, ну, и так далее, и так далее. То есть, все научные достижения ни в коем случае не считаются человечеством злом. Они были порождены именно вот в этом вот импульсе, когда впервые выступил солнечный демон. 

Когда он выступил второй раз – это было два раза по 666, это был 1332 год, в районе этого, – там он уже выступил как диктатор. Тогда силой не обмана, а силой меча был уничтожен важнейший орден, который тогда имел большое могущество, – орден тамплиеров, который, как раз, развил истинную Алхимию и мог получать золото и использовал силу золота на благо социального преобразования. И это вызывало у солнечного демона дикую ярость, и через воспламенение зависти короля Филиппа Красивого этот орден был уничтожен, его лидеры были подвергнуты пыткам, в ходе которых их сознание помрачалось, и тогда в них входили демоны, и они сами на себя клеветали. То есть, им под пытками действительно казалось, что они совершали какие-то кощунственные преступления, так, например, что они плевали на распятие, и тому подобное. И эти признания их заносились в протоколы, и, хотя они потом отказывались от своих показаний, но, тем не менее, судом признавалось то, что они признали под пытками. И затем эти судебные протоколы стали достоянием истории, и таким образом орден тамплиеров был оклеветан не только в те времена, но и в дальнейшей истории, потому что во многих популярных изложениях считается, что тамплиеры занимались самыми кощунственными вещами. Но уничтожением ордена тамплиеров было вообще положено начало тоталитаризму как социальной магии. И именно там следует искать начало большевистского и фашистского режимов, того, что происходило в лагерях смерти. Это все впервые было откатано в том магическом явлении.

Алхимия влияния и Алхимия финансов

В противовес этим двум силам выступили новые потоки посвящения. Для того, чтобы спасти человеческое физическое тело от смерти, было основано новое духовное течение – течение розенкрейцеров. И мы читали в комментариях к "Медитации Камня Основы", что основная задача розенкрейцеров на высшей ступени – это была работа над "камнем мудрых". Этот "камень мудрых" – это и есть ни что иное, как физический фантом, как то, что должно стать телом воскресения. Когда человек достигает этого уровня, то можно сказать, что он создал в себе философский камень. В этом смысле можно сказать, что орден розенкрейцеров противодействовал тем силам, которые именуются как силы Смерти, при помощи своей Социальной Алхимии, ибо он побеждал Смерть воскресением. 

Для противодействия силам зла был основан другой орден. Это – манихейское движение. Его задача может быть сформулирована так: противодействие злу так называемым еще большим добром. То есть, если для любого нормального человека добродетелью является делать добро, то для манихейца добродетелью является добро такой огромной интенсивности, что оно, подобно желудочному соку, переваривает внутри себя зло, направленное против него. Поэтому можно сказать, что в основе Алхимии, противостоящей магии власти и магии обмана, или стоящим за этой магией силам зла и силам смерти, – в основе этой Алхимии лежит многовековая духовная практика двух выдающихся духовных течений: течения розенкрейцеров и течения манихейцев. И оба эти течения в настоящее время развития души сознательной все меньше являются некими подпольными течениями, а все больше выходят наружу и соединяются воедино. 

По сути дела, можно сказать, что Социальная Алхимия является практикой, воплощением в духовные практики этих двух течений. Но это не значит, что они просто сливаются и совершенно нивелируются. Они сливаются, чтобы взаимодействовать, но не нивелироваться, потому что они черпают свою силу из двух Древ: из Древа Познания и Древа Жизни, – которые ведь не сливаются в одно Древо. Поэтому Алхимия тоже не сливается в какую-то одну благую Алхимию. Алхимия тоже остается двойственной, питающейся от Древа Познания и Древа Жизни. 

И поэтому снова мы приходим к тому, что мы определяем ту Алхимию, которая строит телесность социального организма, питающуюся от Древа Познания, питающуюся силами неподвижных звезд, то есть, силами Зодиака, как возможность влиять на образование устойчивых социальных явлений, потому что тело социального организма – это есть ни что иное, как эти самые устойчивые социальные явления. И наоборот, другой род Алхимии, который черпает свои силы от Древа Жизни, а значит, от подвижных звезд, то есть, звезд планетарного космоса, он связан с кровью социального организма, коей являются финансы. Поэтому первый род Алхимии называется Алхимия Влияния; второй род Алхимии называется Алхимия Финансов. 

Для того, чтобы обе эти Алхимии могли быть осуществлены, необходимы соответствующие алхимические органы. Безусловно, и один человек, и даже небольшая группа людей, не являясь этим органом, а просто группой изучающих Алхимию, тоже может делать какие-то алхимические действия, какие-то алхимические церемонии. По своей сути все проводимые нами интуитивные и мистериальные драмы уже являются алхимическими церемониями. Но это еще нельзя назвать Алхимией в полном смысле этого слова, – это лишь отдельные алхимические действия. Полная же алхимическая церемония – это есть сознательная транссубстанция социальной материи в соответствии с зодиакальными или планетарными законами. Для того, чтобы сделать такую полную сознательную транссубстанцию, для этого недостаточно небольшой инициативной группы. Для этого нужен дифференцированный орган, который сознательно работает с этими субстанциями, то есть, с двенадцатью субстанциями, которые проистекают из зодиакальной сферы, – для синтеза тела социального организма, или с семью субстанциями, которые проистекают из планетарной сферы, – для синтеза крови социального организма. 
Что же это за алхимические органы?

Алхимический Координационный Совет
 и Алхимический Банк

Если мы представим себе общину, достаточно большую общину, в которой есть и духовная жизнь своя, и своя правовая жизнь, где осуществляется самоорганизация, и своя хозяйственная жизнь, – и все эти три жизни правильно расчленены, то каким образом эта община просто не расслаивается, не распадается на эти три сферы, то есть, тогда бы в ней, допустим, те, кто работают, и бизнесмены – это была бы одна группа людей; те, кто занимаются духовными вещами – другая группа людей; те, кто занимается организацией и планированием – третья группа людей, и они между собой бы мало общались? Естественно, что так не бывает, потому что в настоящей здоровой общине каждый человек в большей или в меньшей пропорции, но, тем не менее, все равно участвует во всех трех сферах. Что происходит в человеческом организме, почему человеческий организм не расслаивается? Почему я, даже отвернув голову, могу точно знать, что, вот, я пошевельнул мизинцем? Или, вот, я пошевельнул другим пальцем, откуда я это знаю? – Потому что весь мой организм пронизан нервной системой. Как бы он ни был расчленен, но, тем не менее, он пронизан единой нервной системой, которая может между собой сгармонизировать все разные деятельности. Я могу глазами смотреть внутрь, скажем, а руки сами собой играют сложнейшее произведение, хотя я и не вижу, на какую клавишу я нажимаю, а пальцы сами знают, как им шевелиться, а ноги еще при этом знают, как им нажимать на педали. Откуда это все? Откуда возникает эта способность?

У человека есть невидимый координационный центр, который дает возможность так слаженно взаимодействовать между собой этим бессознательным процессам. Вот такой аналогичный центр должен возникнуть и в этой общине, и мы его назвали условно "Алхимический Координационный Совет" ("АКС"). Это означает, что из каждого сектора, то есть, от тех, кто является предпринимателями, то есть, имеет капитал; от тех, кто непосредственно работает с природой, кто осуществляет труд, – т.е., короче говоря, из каждого сектора каждой сферы выделяются представители (а если община большая, то это группа людей), – которые с какой-то периодичностью собираются и могут решать все вопросы, которые стоят в общине. Понятно что, поскольку будут представлены абсолютно все ключевые деятельности общины, то эти люди окажутся компетентными абсолютно в любом вопросе, и причем ни один вопрос не будет решен так, чтобы это не было бы наибольшим благом для всей общины. Никогда при такой раскладке не может оказаться так, что какая-то клика, какая-то группировка захватит власть и кто-то будет тянуть одеяло на себя во вред всей остальной общине. 

Это прекрасно звучит, но спрашивается, а почему внутри этого Совета не может возникнуть перетягивания одеяла на себя? Каким образом вот эти двенадцать человек или двенадцать групп людей могут приходить к гармоничным решениям? А все дело заключается в том, что ведь эти сферы деятельности общины упорядочены определенным образом. 

И теперь мы, наконец, переходим к практической части: что необходимо знать Координационному Совету нашей общины? – который, возможно, совпадает с самой общиной, потому что в этой общине всего двенадцать человек, но это неважно, потому что, когда в общине будет 1200 человек, все ведь останется в силе. 

Мы видим, что между определенными процессами внутри общины есть определенная симметрия, которая проистекает из симметрии между элементами. Эта симметрия такова: огненному элементу противостоит водный элемент; воздушному элементу противостоит земной элемент. Вода тушит огонь, огонь испаряет воду; тяжесть тянет вниз, воздух тянет вверх. Здесь противодействуют между собой влажность и сухость, а здесь – тяжесть и легкость. Вот эти вот силы, действующие в социальных процессах, при работе этого Координационного Совета учитываются как противоположные мнения. Точно так же, как сами процессы являются противоположными, но это не столь очевидно; когда же мы пытаемся выяснять какой-то вопрос, начинаем его обсуждать, тогда мнения становятся уже противоположными. И вот это вот обсуждение мнений происходит по определенной схеме – так, чтобы мнения друг друга погашали.

Начинается все с этой точки, то есть, с КАПИТАЛА. Почему? Потому что именно здесь, в основном, рождаются какие-то новые идеи. Приходит капиталист-предприниматель с какой-то идеей, он хочет что-то сделать для общины, или за счет денег общины, или от имени общины. В этом ряду ему противостоит ТРУД: а кто будет воплощать данную идею? То есть, идея-то может быть хорошая, но если нету того, кто ее будет воплощать, то тогда она уже отпадает. То есть, сама идея и ее трудоемкость впервые сталкиваются между собой, – например. Общая схема того, как это происходит на самом деле, показана здесь.
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Действие происходит таким образом, что мы начинаем обсуждение какого-либо вопроса с этого конца, или с этой клетки ([image: image92.png]






, КАПИЛАЛ), и переходим в противоположную клетку ([image: image94.png]






, ТРУД). Если мнение данной клетки высказывается абсолютно чисто, то при этом на духовном плане происходит переживание субстанции углерода. Ему навстречу, – если это мнение абсолютно чисто, – выходит другое мнение, и при этом переживается субстанция азота. Дальше они друг друга погасили, – в чем-то погасили, в своих неправильностях, в своих односторонностях, в чем-то дополнили, – родилась какая-то истина на стыке этого мнения и этого мнения. 

Дальше поднимается это мнение ([image: image96.png]






, ПРИРОДА), опускается это мнение ([image: image98.png]






, ФИНАНСЫ). Снова они между собой встретились. Если они высказываются корректно и глубоко, тогда здесь рождается субстанция кислорода, здесь рождается субстанция водорода. И, таким образом, все, что надо было обсудить по хозяйственной сфере, здесь оно пришло к своей полной гармонии. То есть, если и идея хорошая, и есть возможности, трудовые ресурсы, которые будут ее исполнять, если это не повредит природе и есть природные материалы для того, чтобы ее осуществить, и если есть достаточные деньги или есть покупатели для того, чтобы этот продукт купить, тогда тут (в хозяйственной сфере) все в порядке.

Дальше вопрос выносится сюда в организационно-правовую сферу. Здесь снова начинается отсюда ([image: image99.png]
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, ПРАВО): это все хорошо, а насколько это законно, не противоречит ли это действующему законодательству? – с одной стороны. А с другой стороны, каково будет мнение каких-то ключевых фигур от политики ([image: image101.png]
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, ПОЛИТИКА)? А законодательству-то оно может и соответствовать, но какая-то ключевая фигура может быть против, и это должно быть между собой сгармонизировано. 

Дальше встанет вопрос: а можно ли это пробить, каким путем это пробить в бюрократических кругах ([image: image103.png]
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, БЮРОКРАТИЯ)? И, в противоположность этому: а независимо от имеющихся административных государственных структур или собственных бюрократических структур, как это дело может быть развито на основе самоорганизации ([image: image105.png]
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, САМООРГАНИ-ЗАЦИЯ)?

И так далее, и мы снова обходим этот крест, снова сталкиваются между собой эти два мнения, потом эти два мнения, и, если это высказывается корректно и грамотно, то мы при этом получаем еще четыре субстанции.

И, в конечном итоге, мы проводим это же через духовную сферу. То есть, любой какой-то процесс, он должен иметь свое научное обоснование ([image: image108.png]





, НАУКА), и тут же мы спрашиваем, независимо от научного обоснования: а насколько то, что у нас получится, будет эстетично ([image: image110.png]





, ИСКУССТВО)? И это, на самом деле, очень важно. Дальше: как это вписывается в религиозное мировоззрение ([image: image112.png]





, РЕЛИГИЯ)? Если, например, в результате того, что мы сделаем, какой-то продукт будет напоминать свинью, то мы скажем, что в Израиле такое не пройдет, потому что это будет оскорблять религиозные чувства верующих. И – в противоположность этому: а как, с точки зрения объективного духовного мира ([image: image114.png]





, ЭЗОТЕРИКА), что будет представлять собой наш продукт, какие духовные силы будут через него выражаться?

И вот, когда мы полностью проходим, – как мы видим, по определенной процедуре, – эти три креста, то двенадцать членов этого Координационного Совета имеют переживание двенадцати субстанций. И, в конечном итоге, это переживание дает нам возможность сгладить между собой, фактически, все двенадцать противоположных точек зрения, умело разведя их по парам. Решения, которые принимаются таким образом, – естественно, это будут наилучшие решения, которые будут способствовать наибольшему интересу всей общины в целом. 

Вот так работает Алхимический Координационный Совет. И что при этом происходит? При этом происходит синтез социального организма общины, потому что то, что происходит вот при таком благом обсуждении, – при этом растут новые связи, новые возможности, но и во всех отношениях происходит рост общины. 

Алхимический Банк

Совершенно другие процессы происходят в области финансовой деятельности общины. Вот этот Алхимический Координационный Совет можно сравнить с мозгом общины, и от него через всю общину протягиваются нервные волокна, которые дают возможность ему нащупать тончайшие процессы, узнать тончайшие нюансы, которые все это /неразб./. Наряду с нервными волокнами, социальный организм пронизан и тончайшей капиллярной системой, которая тоже имеет свой центр. Как нервная система имеет центр в головном мозгу, так кровеносная система имеет центр в сердце. 

Здесь у нас нет схемы устройства банка, но вы его помните, что он состоит из семи органов, которые связаны с семью планетами. Банк устроен таким образом, что дает возможность сознательно пережить метаморфозу субстанции денег. 

Давайте сейчас быстренько вспомним, как происходит эта метаморфоза. Во-первых, субстанция денег, в любом случае, пронизывается тремя творящими процессами, то есть, серой, меркурием и солью. И, в связи с этим, она претерпевает троичную модификацию. То есть, хотя казалось бы, что деньги везде однородны, рубль – он везде рубль, однако же, это совершенно не так. Этот рубль может принадлежать к обменным деньгам или к покупательным; он может принадлежать к кредитным деньгам или же к дарственным деньгам. Но здесь, входя в область Алхимии Финансов, мы должны с особой силой подчеркнуть, как важно отделить то, что есть физическое выражение денег, – оно буквально так и называется: денежный знак, – от того, что стоит за этим знаком. Для денег это ведь совершенно очевидно, что денежный знак сам по себе ничего не стоит: произойдет девальвация, и на следующий день какая-то очень ценная сторублевая бумажка, которая была месячной зарплатой среднего советского человека, превращается просто в бумажный лоскуток и ничего не стоит. Значит, дело не в самой бумажке, а дело в той духовной силе, в той покупательной силе, которая за ней стоит. Вот эта вот покупательная сила и есть субстанция денег. Именно эта невидимая покупательная сила и претерпевает метаморфозу, потому что внешне бумажка, которая является денежным знаком, – по ней не видно, в какой стадии метаморфозы находится субстанция денег. 

И только лишь тогда, когда не просто возникнет община, а именно возникнут ассоциации /производителей, потребителей и продавцов/, и когда выпуск и управление деньгами из рук государства будет переданы в руки ассоциаций, лишь тогда возникнет возможность, чтобы субстанция денег отражалась каким-то образом на денежных знаках. Конечно, это не значит, что к денежным знакам будет приделана какая-то электронная сигнализация, которая будет что-то высвечивать, – просто это будет очень тесно связано с годом выпуска, и внутри ассоциации будут знать, что деньги такого-то года выпуска уже в целом переходят в другую сферу. Вот это /неразб./, что субстанция денег претерпевает троичную метаморфозу. Кроме того, эта троичная метаморфоза, в свою очередь, тоже дифференцирована, потому что для субстанции денег не является безразличным, эти деньги являются полученными или отданными. 

И вот, сам процесс получения денег при зарабатывании, фактически, означает для нас, что деньги рождаются…. /смена стороны аудиокассеты, потерян кусок текста/ …процесса. Мы по совершенно другому поводу, по поводу четырех годичных праздников, учили, что лунные рождающие силы Габриэля стоят над всяким рождением. И вот, деньги появились в нашем кошельке. И мы прекрасно знаем, как они давят на кошелек, как они активно хотят оттуда выпрыгнуть, как будто бы к ним приделана какая-то стрела, и они буквально выносятся из нашего кошелька, порой совершенно абсурдным образом. Поэтому нас так легко обмануть, что деньги сами выпрыгивают из нашего кошелька, они участвуют в том гипнозе, который зачастую производят на нас при помощи магии обмана. Всякая реклама, даже самая безобидная, – это есть в большей или в меньшей степени магия обмана. Всякий раз, когда мы смотрим рекламу, мы подвергаемся этой магии. Если мы не облагораживаем субстанцию денег, то она совершенно не закреплена в нашем сознании и легко из него выливается. Вот эта вот активная убегающая, изливающаяся сила, устремленная к товару, – это есть сила Марса. 

Дальше, когда мы имеем некий излишек денег и не хотим просто целенаправленно их потратить на приобретение новых товаров, мы хотим предоставить деньгам новое качество, то в нас зарождается совершенно новое свойство, которое не проистекает из Марса: это некая хитрость, некая предприимчивость в том, что деньги надо отложить. И это уже меркуриальная сила. То есть, процесс откладывания и давания денег в крутку, в оборот, – это есть сила Меркурия. 

И, опять-таки, когда деньги кто-то дает, то их кто-то берет. Кто же их берет? Их берет предприниматель. Конечно, предприниматель и сам наполнен силами Меркурия. Но, прежде всего, предприниматель приходит к нам с некоей предпринимательской идеей, которую он хочет воплощать в каких-то социальных формах. У него есть проект. То есть, мы отдаем деньги под проект. И вот, отдача денег, та сила, с которой мы отдаем деньги в рост, не потратив их на себя, – это сила меркуриальная. Но та сила, которая навстречу нашим кредитным деньгам предоставляет проект, это аналитическая сила Юпитера.

Дальше, наши деньги прокрутились, они принесли прибыль и возвращаются к нам обратно. И мы чувствуем, что они сыграли уже свою роль и в нашей жизни, потому что они вернулись к нам, обернувшись, и в социальной жизни. То есть, просто их пускать в дальнейшую крутку, как мы чувствуем, уже бессмысленно. И тогда в нас рождается совершенно новое желание – желание эти деньги отдарить, оно рождается из глубокой благости и доброты нашей души. И тогда возникает процесс, излучающийся из Венеры. 
И понятно, что при этом, когда мы просто на деньги покупали что-то для себя, значит, вместо денег возникал товар. Когда мы деньги отдавали взаймы, то вместо денег возникала банковская гарантия, которая потом обратно превращалась в деньги. Но, когда мы деньги дарим, вместо них ничего не возникает. Деньги для нас умирают. Они переживают смерть. И это очень важный процесс, потому что субстанция денег, она как бы экскарнировалась, то есть, она покидает физический план и соединяется с тем духовным существом, под что она пожертвована. То есть, например, если какой-то режиссер начал сбор денег под свой новый фильм, это означает, что режиссера осенило какое-то духовное существо. И почему вообще кто-то ему дает деньги? Потому что это духовное существо протягивает свои щупальца к нашему сознанию, к нашему эфирному телу, и начинает выкачивать из него деньги. И, когда оно выкачивает из нас субстанцию денег, то у нас в кармане остаются пустые бумажки, которые мы с легким сердцем отдаем: мы не чувствуем, что у нас вырывается клок мяса из тела, как если бы у нас эти деньги украли в переполненном автобусе. При этом субстанция денег отделяется от денежных знаков и на некоторое время соединяется с тем духовным существом, которое его из нас выкачало. Затем, пропустив его через себя, оно вновь соединяет деньги с денежным знаком. А деньги в это время находятся уже в кармане у режиссера. Они все еще пустые. И вы можете легко прочувствовать, насколько разнятся деньги заработанные от денег подаренных. Ведь подаренные деньги очень легкие. В них только постепенно заливается субстанция, и тогда режиссер может эти деньги потратить. 

Таким образом, мы видели, что совершается не три, а целых семь процессов: 

· начиная от момента рождения денег – это лунный процесс ([image: image115.jpg]


); 

· затем покупка – это марсианский процесс ([image: image116.jpg]


); 

· затем откладывание и дача в кредит – это меркуриальный ([image: image117.jpg]


); 

· получение денег в кредит под проект – юпитерианский ([image: image118.jpg]


); 

· дарение – венерианский ([image: image119.jpg]


); 

· умирание денег для меня – это процесс сатурнический ([image: image120.jpg]


), Сатурн, Хронос всегда связан со смертью; 
и, наконец, 
· воскресение денег в кармане у деятеля духовной жизни – это солнечный процесс ([image: image121.jpg]


), – Солнце действительно связано с воскресением. 

Вот это вот и есть полный цикл жизни денег, и этот полный цикл должен быть реализован в банковской деятельности. То есть, работа банка устроена так, что деньги действительно переживают в нем свой полный цикл. И мы видели, какова должна быть схема алхимического банка для того, чтобы это в нем происходило. 

СТРУКТУРА АЛХИМИЧЕСКОГО БАНКА

	Субстанция
	Отдел АБ
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Свинец 
	Алхимическая касса
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Золото 
	Коллегия АБ
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Серебро 
	Отдел алхимической рефлексии
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Железо 
	Отдел текущих счетов
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Ртуть 
	Кредитный отдел
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Олово 
	Аналитический отдел
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Медь 
	Дарственный отдел


Алхимия Влияния и Алхимия Финансов
Но сейчас не будем на этом заострять внимание. Для нас сейчас важно следующее: что, когда члены Алхимического Координационного Совета получат достаточный опыт переживания своих двенадцати субстанций, и когда члены Алхимического Банка получат достаточный опыт переживания своих семи субстанций, тогда оба этих органа, то есть, мозг и сердце, могут не просто выполнить свою социальную функцию, но и свою алхимическую функцию. То есть, если опытные члены Координационного Совета займутся не принятием решений, которые вот здесь (в секторе "КАПИТАЛ") заходят на входе, и здесь вот (в секторе "ЭЗОТЕРИКА") выходят на выходе, – то есть, здесь, на выходе, мы будем иметь компетентное суждение по поводу данного предложения, и таким образом будет получено самое лучшее решение, но может быть и наоборот: если здесь на входе (в секторе "ЭЗОТЕРИКА") войдет какая-то проблема, которая стоит перед общиной, которую община должна решить, то по определенной церемонии, которую мы кратко описали, которая и здесь описана, которая являет собой обратный процесс принятию решений, тогда на выходе здесь (в секторе "КАПИТАЛ") мы получим субстанцию углерода, которая, с алхимической точки зрения, является философским камнем, а с точки зрения Социальной Алхимии, является субстанцией права
. То есть, тогда на выходе родится некая сила, которая даст право общине осуществить что-либо благое, на что она не имеет права или не может в силу существующих социально-политических обстоятельств. 
И то же самое касается банковской деятельности: если процесс пойдет в обратном порядке, то это – определенная проработка какого-либо проекта, который еще не воплощен, но … Проект – это есть какое-либо духовное существо, и воплощение этого проекта – это есть инкарнация этого духовного существа в социальной материи. Все силы для этой инкарнации, все необходимые средства – в своей потенции – несет само это духовное существо, как и семя. Когда мы бросаем в землю семя, то первые питательные вещества, необходимые для прорастания ростка из зародыша, они находятся внутри семени, а потом уже, когда зародыш пророс, он начинает брать питательные вещества из почвы. Точно так же, первые питательные вещества находятся внутри духовного семени какого-либо проекта. Если на этот проект нет денег, то Алхимический Банк совершает алхимико-финансовую церемонию в обратном направлении, и в той точке, где в банке расположен /фонд этого проекта/, принимающий солнечные силы, материализуется субстанция золота – на данный проект от духовного существа притекают деньги. То есть, конечно, они не просто материализуются в тумбочке непонятно из чего, но они притекают из тех источников, на которые трудно было бы рассчитывать при обычном естественном ходе событий. 

Чтобы как-то это почувствовать, можно привести аналогичный физический пример из физической жизни. Допустим, что мы имеем электромотор. Тогда на входе мы имеем вилку, которую мы вставляем в розетку, и в электромотор поступает электрический ток. Этот электрический ток превращается во вращательное движение ротора, и на выходе мы можем использовать вращение этого электромотора, например, в стиральной машине или в соковыжималке. 

Но мы можем поступить и наоборот, то есть, там, где у электромотора был выход, сделать это входом, то есть, дать энергию на вход, то есть, на сам вращающийся ротор, – понятно, что тогда нам придется этот ротор чем-то вращать, но в этом случае на выходе возникнет электрический ток. Тогда уже электромотор перестанет быть электромотором, а будет работать как электрогенератор. Он будет давать не вращение, используемое в повседневной жизни, а будет давать саму первичную электрическую энергию, если мы сможем сами обеспечить вращение. 

И вот, нечто подобное может происходить при работе этих двух алхимических органов, при работе мозга и сердца общины. Если есть достаточный опыт в переживании этих субстанций, то может быть получена субстанция права и субстанция денег. По большому счету, это и есть то, что дает общине и абсолютную незыблемость, независимость от существующей системы благодаря вот этой основной алхимической церемонии Алхимии Влияния, а также дает возможность осуществлять все свои духовные проекты и творчески преображать жизнь вокруг себя, помогать другим людям и становящимся общинам, – благодаря Алхимии Финансов. 

Это, как мы видим, фактически то, благодаря чему и будет синтезироваться плоть и кровь социального организма согласно своим истинным формам, ибо, благодаря такому синтезу плоти социального организма, социальный организм, который на сегодняшний день можно представить себе как гигантскую раковую опухоль, начнет чудесным образом преображаться, и его форма будет соответствовать тому, чтобы он мог стать телом Нового Адама, для того, чтобы среди всего общечеловеческого организма мог обитать Сын Божий, и, фактически, весь Новый Адам через это и сам стал Сыном Божьим. 

И, благодаря Алхимии Финансов, все, что мы сегодня имеем как кровь социального организма, как деньги, которые несут в себе всю возможную и невозможную заразу человеческих страстей и низших инстинктов, эта кровь будет очищаться и воистину станет Кровью Христовой, той спасительной силой, которая была пролита на Голгофе, эфиризировалась и даст возможность через кровь синтезировать благие социальные формы. 

Таким образом, мы видим, что в своем идеале, когда эти два органа достигнут своей настоящей силы, то члены этих органов, то есть, члены Алхимического Координационного Совета и Алхимического Банка, воистину будут ткать плоть и кровь Нового Адама. 
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Правила алхимической работы
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...осуществление регламента, полученного в ходе идеальной процедуры, – это и есть работа на уровне алхимической, это уже совершенно другой уровень работы, который требует дополнительных усилий и внимательности, ибо здесь действительно созидается бытие. Для того, чтобы как-то к этому подойти, давайте вспомним образ храма.

Храм Антропософии, Методологии 
и Социальной Алхимии

Храм представляет собой такое место внутри обычной действительности, в которой действие простых социальных и природных процессов прекращается, где все внутри устроено целиком в соответствии с закономерностями духовного мира. То есть, через сознательно действующих людей все, что происходит внутри храма, происходит в соответствии с созидающей силой духовного мира, а не в соответствии с разрушающими процессами материи. Ибо материя сейчас находится в стадии разрушения, и простое отпускание всех материальных процессов, – то есть впасть в такое мировоззрение, говоря: «Вот так мир устроен, и это хорошо, это идеально, не надо в него вмешиваться, этот мир создан совершенным Творцом; я просто должен делать все, как предписано по законам природы внутри этого мира и не портить его; если я буду так делать, и все будут так делать, тогда все будет в мире хорошо», – то даже если бы все бы так жили, то это в конечном итоге привело бы к разрушению мира. Но происходит еще и большее: некоторые не занимают такую пассивную позицию, а занимают весьма активную разрушительную позицию, и поэтому одного человека, который хочет препятствовать разрушению мира, уже мало – самому его хотя бы не разрушать, – он должен активно его созидать. В этом смысле можно привести мысль одного из великих, не помню, кого именно, о том, что да, в мире есть величайшие преступники, варвары и изуверы, которые приносят величайшие страдания, совершают страшнейшие преступления, но не они главные виновники этого, а главные виновники – это те хорошие, добрые, интеллигентные люди, при чьем молчаливом попустительстве эти самые варвары могут совершать все свои гнусные деяния. Вот в этом плане теми, кто не хочет быть главным виновником, сооружаются разного рода храмы. 

В древности это было физическое строение, построенное в соответствии с космическими закономерностями, и был определенный ход храмовой службы, полученный благодаря инспирации. Сейчас внешние материальные формы, они важны, все еще важны, – безусловно, хорошо, если бы у нас было бы здание, построенное в соответствии с космическими закономерностями, – но сегодня уже можно сказать: человеческая мысль сегодня уже столь сильна, что может действовать даже вне ограждения. То есть, вполне достаточно ответственности и концентрации сознания, и тогда и вне храма может твориться священнодействие. 

Поэтому, в каком-то смысле, мы создали храм и пытаемся в нем творить, – храм методологии и антропософии /и социальной алхимии/.

Святая святых

Но все же, когда мы подходим к той точке, к которой мы подходим сейчас, мы должны сказать, что необходимо найти в этом храме некую алтарную комнату. В храме должна быть святая святых, где совершалось бы самое сокровенное действие, где фактически осуществлялся бы прямой контакт с духовным миром, – комната-вход в духовный мир, благодаря которой (или полученному оттуда) и освящался бы весь храм. И если за все предыдущие дни мы как-то ощущаем, что здесь построен некий храм, то сейчас мы будем создавать святая святых. 

Вспомним некоторые описания этой «святая святых». Известно, что туда не мог зайти простой человек, потому что тот духовный поток, который проходил через это место на физическом плане, был такой большой интенсивности, что оболочки неочищенные, непроодухотворенные духовными упражнениями и возвышенным образом мысли немедленно бы сгорели. Да и сам первосвященник мог войти туда два раза в год, и перед тем, как туда войти, он постился, он надевал особые одежды, и он в молитвах и в своих медитациях входил в более высокое состояние, иначе бы и он тоже был бы повержен. 

И вот, когда мы хотим создать что-то подобное, то мы можем сказать, что внутри нашего храма должно быть нечто отделено. Точно так же, как мы отделили ту работу, которую мы ведем здесь, от обычного тока событий, который есть во внешней жизни, можно сказать, что здесь идет работа более высокого качества сознательности, более высокой ответственности. Пусть она извне кажется кому-то развлечением или просто глупостью, блажью, но мы, начиная эту работу, осознаем, что в этот сложнейший момент, конкретно сейчас, когда в любой момент может начаться война, и в любой момент все может погрузиться в пламя и бездну страданий, – что мы делаем в этот момент самого важное, исходящее из самых глубин ответственности. И, делая именно это, мы можем сказать, что... ну даже так: если мы знаем, что завтра будет конец света, тогда сегодня мы постараемся успеть это, потому что именно это является нетленным и входит в духовный мир вместе с нами. Все остальное – с этой точки зрения – было бы бессмысленным. И поэтому ни упреки ближних, ни голос нашей не понимающей происходящее совести, – все это не останавливает нас, чтобы мы это делали. То есть это нечто совершенно другое. И вот, внутри этого совершенно другого мы должны создать еще более что-то совершенно другое, совершенно другое еще более высокого порядка, внутри которого бы пребывание духовного смогло быть настолько уже рафинированное, настолько отличающееся по своей чистоте от внешнего мира, что духовное могло бы туда опуститься. 

Храмовые правила

Отделенность алхимической работы. 

Значит, поэтому отсюда мы выводим первое правило, что алхимическая работа должна быть отделена. Вот, мы открываем тору и по-старому читаем: «И отделил Бог воду от воздуха, и отделил Бог твердь от воды. Это вот отделение одно от другого – это то, что должны, уподобившись, сделать и мы. То есть, в какой-то момент мы должны сказать, что сейчас качество нашей работы будет другим. Это первое. 

Процедурная подготовка и церемониальное проведение алхимической работы 

Второе: внутри алхимической лаборатории каждое наше слово и каждая мысль является творящей. Поэтому там уже нельзя что-либо беспорядочно выяснять, обсуждать, уточнять. Это действительно вступление в духовный мир. Вот, какой человек есть на сей момент, вот то, что он понимает, то, что он чувствует, такой он и вступает. Он уже, – как после смерти человек не может исправить то, что он совершил при жизни, своими новыми физическими поступками, – это можно делать только при жизни, исправлять, – так же самое, и там уже поздно что-либо уточнять, все уже должно быть максимально уточнено. То есть, когда у нас есть полученный в ходе идеальной процедуры регламент, то с ним мы входим внутрь алхимической лаборатории, являющейся в этом храме святая святых. И там должно быть все ясно, кто что делает, ибо там нельзя разговаривать не по процедуре, то есть, каждое слово, сказанное там, оно должно нечто созидать. Там нельзя накладывать белые нитки на ткань, там уже идет чистовой пошив. И все методы, которыми будут пользоваться, и вообще процедура в целом, – все это должно быть максимально уяснено до того. Собственно, все правила духовной гигиены, которые мы столько вырабатывали до сих пор, они являются лишь неким подготовлением к этой более высокой работе, хотя, естественно, и там они являются само собой разумеющимися. Но там стоит требование уже их абсолютного выполнения, то есть там совершенно нельзя говорить без указания ведущего. Естественно, что такого не может возникнуть, чтобы говорить вдвоем или, тем более, что-либо обсуждать отдельно, потому что это тоже создает трещины в общей конструкции. 

Внимательное отношение к каждому мнению и запрет на слово "нет"

Далее, следующее важнейшее требование – это запрет на слово «нет». «Да и нет не говорить», – в этой детской пословице, в особенности в слове «нет», отражена огромная истина. Даже если кто-то из участников сказал какую-то очевидную чепуху, то она будет исправлена духовным миром, если будет правильное состояние, но никто из присутствующих не может судить другого за его неправильное мнение. Потому что, фактически, что такое неправильное мнение? Это значит, что этот человек нашел вот такой какой-то странный ракурс на это событие, с которого кажется, что это именно так, что дважды два – пять. Вот оттуда почему-то видно, что дважды два – пять. Притом он еще надел и какие-то косые очки. Надев эти очки и вот так вот перевернувшись в них вверх ногами, он видит, что дважды два – пять. Но, если он не является сознательным диверсантом и не говорит заведомую ложь, то ему действительно оттуда видно, что дважды два – пять. И поэтому он-то, как раз, и говорит истину. Хотя всем очевидно, что это чушь, но с этой точки зрения, под этим ракурсом, это истина. И когда кто-то скажет: «Нет, – четыре, ты врешь, ты лжешь, ты говоришь бред, это будет четыре, а не пять», – то врать как раз будет тот, кто скажет слово «нет». Поэтому здесь как раз вступает в силу то правило, которое так демонстративно проводит Циля. То есть, Циля, на самом деле, реализует определенное правило: когда у нее есть возражение по какому-то вопросу только что говорящего, она повторяет то, что он сказал, и говорит: «Правильно ли я поняла, что отсюда видно, что дважды два – пять?», – например. Может оказаться, что она просто ослышалась, что она не учла еще целое количество факторов, которое, предприняв во внимание, одев те же самые очки и став вверх ногами, она тоже увидит: действительно, отсюда это видно, что «пять», хотя со всех остальных точек зрения, это уж полный бред. Может оказаться, что вот эта чушь, она является необходимым дополнением для той истины, которую проживают все остальные, готовые сейчас заклевать этого отдельного единичного чушеносца. Поэтому чрезвычайно внимательное отношение к каждому мнению, любому, при, конечно, встречной добросовестности каждого, – каждый знает, что его слово сейчас является творящим, и лучше десять раз промолчать, чем действительно сказать чушь, чем сказать незрелое суждение, – вот это все в совокупности и создает творящую атмосферу. 

Максимальная сознательность, постоянная рефлексивная позиция алхимика

Дальше, что еще создает верную атмосферу, это максимальная сознательность. Максимальная сознательность требует от участников постоянной рефлексивной позиции. То есть, если здесь мы, так сказать, от души играем и, действительно, в какой-то степени, мы, прежде всего, получаем удовольствие, – если бы это было скучно и совсем уж неинтересно, то, что бы нам ни сулило овладение каноном, мы бы сейчас не стали этого делать, – то есть, это, прежде всего, интересно и здорово, – но, входя в алхимическую лабораторию, мы не можем просто погрузиться в этот процесс и вывариваться в нем, потому что мы тогда перестаем быть алхимиками, а мы становимся тогда субстанцией внутри алхимического процесса. Алхимик – это тот, кто всегда остается вовне, но, тем не менее, он своим сознанием целиком находится внутри. То есть, если целиком выйти вовне, тогда он уже просто станет химиком, тогда там, в пробирке происходит неизвестно что, неизвестно почему сложившиеся такие субстанции дают такой-то результат. Алхимик прослеживает все стадии процесса, но ни в один момент он не втянут целиком, и с ним самим не совершается неизвестно что, он никогда не оказывается внутри колбы. Вот эта рефлексивная позиция, она достигается тем, что человек внутренне проводит то, что мы назвали «ауторефлексия», то есть он отдает себе отчет: что я сейчас переживаю, что я сейчас вижу. И эта некоторая вознесенность над телесностью, она действительно дает ощущение того, что уже не тело производит мысли, а что мысли действительно творятся душой, и это особое такое созерцательное состояние, в котором единственно возможно творить.

Осознанная работа алхимика с ключом к тайне творения (фракционирование хаоса исходной проблемы и последовательное уяснение закономерности каждой фракции) 

Дальше следующий момент: мы должны отдавать себе отчет, что действительно происходит творение. Что значит творение? В каком смысле творение? 
Давайте, во-первых, поймем, что мы сделали до сих пор. Чтобы это уяснить лучше, возьмем пример из обычной химии или даже из технологии, ну, такой тривиальный пример: как делают бензин? Бензин добывают из нефти. А нефть, на самом деле, представляет собой очень сложную смесь различных фракций, которые перемешаны между собой в неразделенную жидкость. Если при помощи определенных манипуляций начать их отстаивать, то вначале отстаивается самая тяжелая фракция, скажем, лигроин; затем все легче, легче, легче, легче, и уже бензин или даже разные сорта бензина, оставляя далеко позади там керосин и прочее, они уже являются самыми легкими, почти что летучими, фракциями. И вот, когда мы из этой вот переплетенности начали постепенно их разъединять, разъединять, разъединять, то мы получили вот такую вот длинную вытянутую /фракционную колонку/. То, что было сжато и беспорядочно перемешано, оно стало отдельно, и в каждой отдельной фракции уже своя однородная жидкость. И с ней уже можно работать, потому что ее закономерность уяснена. Вот когда мы имели вместо десяти фракций одну единую, там было перемешано между собой десять закономерностей, – понятно, что разобраться в этом хаосе закономерностей было совершенно невозможно. В этом тайна проблемы. 

Почему мы имели первичную проблемную ситуацию? Потому что там было сразу десять закономерностей. Когда мы начали возгонять, здесь уже их было девять, здесь восемь, здесь семь, и так далее. В конце концов, мы приходим к той самой летучей фракции, где нам нужно победить всего лишь одну закономерность, одну-единственную. И это человек может сделать. Он не может победить сразу две, потому что у него одно Я. Но одну-единственную он может сделать, и как раз в этой возгонке одно-единственное он побеждает: решается одна проблема. Он опускается ниже, – внизу было две нерешенных проблемы, но одну-то он только что решил, – опять осталась одна, и он ее решает. Опустился вниз, – там было три нерешенных проблемы, но две-то только что были решены, – и так далее, так далее, так далее. В этом тайна этой алхимии. И именно когда решаются проблемы, тогда творится новое.

Игорь Фишман
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1. "Кровное" переживание денег

Слово «деньги» психологически сочетается со словом «кровное». Если у человека из дома вынесли стул, один из всем известных двенадцати стульев, то он это как-нибудь сможет пережить... Но если в этом стуле были зашиты деньги или драгоценности, что в данном случае одно и то же, то это для него будет тяжким непоправимым ударом, который может привести его к полному отчаянию, даже к самоубийству. Мы видим, что потерю этого чего-то кровного он приравнивает к смерти и сам накладывает на себя руки. Потеря денег и потеря крови становится чем-то практически равнозначным. 

Из самых разных соображений мы в наших прежних штудиях могли уже почувствовать, что деньги для социального организма являются именно кровью. Здесь аналогии с человеческим организмом можно провести очень далеко. И эти аналогии являются обоснованными, поскольку социальный организм – это ведь есть не что иное как духовно-социальное сочленение человеческих организмов. Это означает, что то, во что люди соединяются, есть некая духовно-социальная форма. А если мы воспользуемся традиционными источниками, то мы сразу поймем, суть этой духовной формы. 

Эта духовная форма называется Адам Кадмон – Первозданный Адам. Ибо в прадревние времена все человечество заключалось как бы в одном человеке, то есть, отдельные человеческие души существовали в некоем слитом (групповом) сознании, были клеточками душевного организма Адама. Их сознание было растворено во всеобщем сознании. Всеобщее надчеловеческое Я лишь в совокупности сознаний этих отдельных душ достигало самосознания. Но перед человечеством стояла задача достичь гораздо большего, – точно так же, как современный человек, как бы он совершенен ни был по сравнению с неандертальцем, имеет задачу достичь неизмеримо большего, он не может остановиться на данной стадии развития, так же и Человек Первозданный не мог остановиться на той стадии развития, на которой он был создан, он должен был достичь неизмеримо большего. 

Благодаря чему он мог достичь этого неизмеримо большего? Только благодаря тому, что каждая клеточка этого изначального человеческого организма обрела бы то сознание, которое вначале имел весь этот человек целиком. И тогда представим себе, как неизмеримо вырастет его совокупное сознание, если каждая клеточка достигнет того сознания! И поэтому должно было произойти неизбежное отделение этих клеточек друг от друга, чтобы эти клеточки стали самостоятельными индивидуальными сущностями и обрели ту свободу, которую изначально они не имели, а имел лишь сам первозданный Адам благодаря своему этому высокому изначальному совокупному сознанию. Все перипетии эволюции мы можем  понимать именно в этом направлении, – это достижение каждой клеточкой того высокого сознания, которое напрямую связано со свободой, потому что вне свободы обессмысливается и любой разум, любая сила, любое стремление. 

Таким образом, человеческие души стали постепенно отъединяться друг от друга; Адам начал все больше дифференцироваться. Люди стали развивать свою индивидуальность. Но они не рассеялись, подобно пыли, по всей вселенной. Души выходили из первозданной связанности между собой, но постепенно между ними возникали какие-то новые соотношения. Человек, выйдя из Духовного мира и став человеком природы, то есть, воплотившись в природное царство, получал из природы все, что ему необходимо. И первоначально, можно было так сказать, что природа давала человеку все, что ему необходимо, в том же смысле, как это происходит для любого животного в силу высокой свехчеловеческой мудрости, заложенной в его инстинкты. Глядя на отдельных, казалось бы, самых неприспособленных, неповоротливых животных, можно было бы подумать, что они уже давным-давно должны были вымереть в таких ужасных условиях: кто их кормит, кто им делает прививки, кто им строит дом? И, тем не менее, они почему-то выживают. Так и человек выживал благодаря природным силам. 

Но постепенно природные силы должны были все больше и больше отходить – для дальнейшего развития человека. И компенсация ухода природных сил происходила двояко: во-первых, за счет повышения уровня сознания человека и того, что он уже достигал за счет разума; а во-вторых, за счет того, что между людьми инстинктивное взаимодействие заменялось все больше и больше сознательной взаимопомощью. Люди очень явственно могли переживать то, что если они не объединятся в вопросах выживания, то поодиночке выжить им не удастся. 


Вот, остановимся подробнее на этом вопросе жизнеобеспечения. У каждого человека, как и у каждого животного, есть какие-то изначальные потребности. Эти потребности – именно изначальные потребности – он в себе не развивал, они даны ему свыше, даны точно так же, как человеку даются способности. И эта потребность есть в то же время некий своеобразный сосуд, пустой сосуд, который дан человеку свыше для того, чтобы он должен был его наполнять. И, наполняя этот сосуд, человек вынужден развиваться, даже если это поначалу делается инстинктивно.

Затем, по мере того, как у человека стало развиваться более высокое сознание, пронизанное мышлением, это инстинктивное отношение к потребностям стало изменяться: стали возникать потребности, возникающие уже из мышления, а не просто из чистого зова природы, – это во-первых. Во-вторых, люди стали взаимодействовать между собой и, таким образом, стали возникать новые пустые сосуды, которые люди должны были чем-то наполнять, – это новые, возникшие из общности интересов, потребности. 

Однако между потребностями и их удовлетворением в совместной деятельности людей, до определенного времени протекавшей инстинктивно, возникла преграда. 

2. Духовные истоки происхождения денег

Что это за преграда? То самое мышление, которое создало новые потребности, теперь начало становиться преградой в инстинктивном удовлетворении потребностей. То есть, человек должен был все больше и больше начать думать, как ему удовлетворять потребности, инстинктивные силы стали его покидать. Это же думание стало проникать и во взаимодействие людей. Если люди раньше в ходе совместного выживания совершенно естественно помогали друг другу удовлетворять потребности, то теперь, с приходом мышления, люди стали все больше обособляться, и между людьми тоже стало вырастать нечто. И вот это вот нечто постепенно материализовывалось в то, что впоследствии стало деньгами. Таким образом, можно сказать, что деньги – это некая субстанция, которая, с одной стороны, связывает человека с человеком, если у одного человека есть потребность, а у другого есть возможность удовлетворить эту потребность; с другой стороны, она разъединяет их между собой, вступив как нечто чужеродное по сравнению с прежней инстинктивной силой взаимопомощи. 

Если мы вдумаемся в это свойство денег, то мы поймем, что, по сути дела, за этим скрывается вообще универсальное свойство мышления. С гносеологической точки зрения изначальное человеческое сознание было неотъемлемо от окружающего мира, и только лишь с приходом мышления человек стал постепенно выделять себя из окружающего мира, возникла перегородка между Я и миром. Эта перегородка углублялась до тех пор, пока не стала совершенно непроходимой границей, – можно даже сказать, разверзшейся бездной, – между внутренним миром и внешним миром. Возникло два совершенно разных, непересекающихся мира. И что же не дает человеку из внутреннего мира проходить во внешний и обратно? Мышление, которое наполнило его сознание и дало его сознанию возможность быть отделенным от внешнего мира и переживать себя уже не просто разлитым внутри мира, но, как зеркало, отражать его. Сознание человека благодаря мышлению стало отражающим. Вот это зеркало мышления – оно и стало перегородкой. С другой стороны, что даст человеку возможность снова преодолеть эту пропасть, построить мост над ней? Опять-таки, то же самое мышление. Никаким другим образом, минуя мышление, человек не сможет нормально вернуться в мир. Любым другим способом, проходя (или перепрыгивая) через пропасть, он непременно разобьется – рано или поздно. Только мышление дает ему абсолютно твердую почву под ногами. 

Этот экскурс в область сознания можно перенести в область социальную, и мы тогда увидим, что аналогичную роль там выполняют деньги. С одной стороны, они связуют имеющуюся потребность и имеющуюся возможность ее удовлетворения; с другой стороны, они их разделяют, вытеснив прежнюю непосредственную инстинктивную способность. 

Исчезло совершенно инстинктивное взаимное удовлетворение потребностей друг друга. Скажем, работающие на разных участках крестьяне, выращивающие свои продукты, непосредственно точно знали, сколько картофелин нужно дать за сколько луковиц, сколько муки надо дать за грабли, – и это ими делалось из подсознания, и таким образом происходил очень точный обмен, – до тех пор, пока эта способность не стала притупляться и не исчезла совсем. И если бы на ее место не пришло бы что-то другое, то человеческие взаимоотношения пришли бы в чрезвычайный хаос. И вот так стали появляться деньги, которые, фактически, визуализировали живущие в душе возможности и потребности.

Но если мы понимаем, что душа человека, его внутренний мир, – это не просто абстракция, это есть нечто сущностное, тогда мы можем сказать, что деньги на физическом плане визуализировали определенные сущности. Мы начали свое созерцание именно с сосуда потребностей одного человека, который должен быть наполнен из сосуда возможностей другого человека. И вот, образно говоря, у человека есть в душе некоторый кошелек, который означает его право на удовлетворение потребностей в том или ином объеме. Безусловно, если мы будем говорить о некотором изначальном божественном законе, в соответствии с которым происходит наполнение сосуда (удовлетвоврение потребностей), то это право теснейшим образом связано с трудом, который он совершил. В примитивных формах общественной организации это можно ощутить очень просто: охотник знает, что чем больше он будет охотиться, тем больше у него шансов добыть добычу. Но, все-таки, это только с одной стороны. С другой стороны, это связано не с трудом, а с той благодатью, которая будет на него нисходить, т.е. с благословением на удачную охоту. И это не менее существенно. Т.о., если то, что удовлетворение потребностей связано с трудом, – это достаточно очевидно для современного мышления, – то второй момент, связанный с благодатью, – это сегодня сокрытый для мышления, можно даже сказать, мистический момент. 

3. Прагматическая и мистическая сторона денег

Зато этот мистический момент прекрасно был известен древним. Например, для охотника вопрос обеспечения этого благословения находил свое известное решение: перед тем, как идти на охоту, проводились ритуальные танцы вокруг изображения животных. При этом устанавливалась взаимосвязь между охотником и Групповой Душой животного, на которого ему предстояло охотиться. Это высокое существо, которое по своему уровню сознания выше – и намного выше – уровня сознания индивидуального человека, хотя уровень сознания отдельной особи ниже, и намного ниже, чем уровень сознания отдельного человека. И вот, связываясь с этой Душой и получая у нее разрешение на изъятие энного количества особей и даже, может быть, получая благословение на эту охоту от иных существ, покровительствующих племени, лишь только тогда он шел на охоту. И получается, что количество благ, которые обретал человек на охоте, зависело не от количества времени, проведенного на охоте, не от количества усердия и не от меткости, – то есть, от этого также, но не только, – а, прежде всего, от благословения, которое было получено. 

Этот тонкий момент совершенно упущен в современной цивилизации. И зато другой момент гипертрофированно разросся. Людям совершенно очевидно, что для того, чтобы иметь большее благосостояние, нужно работать как проклятому, но гораздо менее очевидно, сколь много людей работают как проклятые и, тем не менее, не имеют ничего; или, даже что-то заимев, теряют все на корню, нередко гораздо больше, чем заработали, и остаются гораздо беднее, чем были изначально, до проклятой работы.

И поэтому не случайно в иудейской религиозной традиции, в которой буквально каждое движение человека строго регламентировалось, чтобы быть наполненным высшим смыслом, к труду выработалось примерно такое отношение: человек обязан трудиться (в поте лица своего...), поскольку во время изгнания из Эдема Бог это потребовал от человека; и в то же время человек имеет право трудиться ежедневно лишь столько времени, чтобы это не отвлекало его от его главного предназначения – служения Богу, представляющего собой сложнейший ежедневный ритуал. И если человек работает больше этого минимума, то он уже совершает грех против духовного мира, – фактически, значит, он для дополнительного материального обогащения отрывает драгоценные часы жизни от самого главного – от своей духовной работы. 

Далее, четко подчеркивается, что, с одной стороны, человек работает, но не для зарабатывания, а для выполнения заповеди; с другой стороны, оплату за работу ему дает не тот, у кого он работает, – все подает Бог, причем Бог подаст столько, сколько посчитает нужным. Итак, человеку велено трудиться, и поэтому он трудится. Если Бог сочтет нужным, чтобы продолжалась его жизнь на земле, то Бог ему пошлет этот хлеб насущный, а то, что он работает, это тут вообще не причем: одно с другим не связано. Если Бог сочтет нужным, чтобы человек получил не только на хлеб, но и на масло; может быть, пошлет и на красную икру, если сочтет нужным, – но это все не зависит от человека. Человека вообще не должно это касаться. Человек должен совершенно спокойно относиться, если Бог ему дал только на хлеб или на хлеб с маслом и красной икрой. И, по сути дела, такое отношение, оно во многом отражает истинные взаимосвязи человека с духовным миром, отражает ту духовную реальность, то, что на самом деле происходит, когда человек взаимодействует с деньгами. 

Итак, попробуем взглянуть с духовной точки зрения на этот процесс взаимодействия «человек и деньги». 

4. Субстанция денег

Итак, еще раз ощутим, что именно Богом, так скажем, человеку посылается возможность приобрести для себя в мире какие-то блага. И поэтому наш язык, который не врет, он называет такого имущего человека, могущего обрести блага, бог-атым, потому что в духовных подосновах языка заложено то, что эта возможность дается человеку от Бога. И вот эта духовная сила, позволяющая приобретать блага, этот невидимый духовно-денежный процесс, визуализируемый в денежных купюрах, и есть то, что является субстанцией денег. Если бы все люди были ясновидящими и обладали высоким моральным сознанием, то деньги тогда были бы не нужны. Возникло бы по внешней видимости примерно то, что Маркс извратил до неузнаваемости, описывая коммунистическое общество. Только там он ссылался на высочайшую сознательность, которой якобы достигнут люди при социализме: при этом у всех людей будут сознательно выработанные потребности, а общество благодаря прогрессу достигнет такого изобилия, что можно будет прийти в магазин и без денег брать любое количество товаров. И никто не начнет сметать все с полок, потому что любой человек достигнет сознания и возьмет столько, сколько ему нужно, и всем людям в совокупности с лихвой будет хватать. Маркс, как по-своему гениальный человек и потомок высокодуховного раввина, безусловно учуял кое-какие истины, касающиеся социального будущего, но это безбожное бездуховное будущее, конечно, является мертвой жалкой пародией на то, что человеку действительно предстоит. О чем же идет речь в действительности? Сознательность, с которой человек будущего входит в магазин, проистекает не просто из рассудка, а из некоторой объективной силы, живущей в человеческой душе. Когда каждый человек будет ясновидящим, то он будет видеть, сколько имеет данный человек этой силы, и, значит, сколько он может взять. И тогда хозяину магазина перетекает от духовной силы этого человека в его эфирное тело, а человек может взять товар с полки магазина. Что-то подобное происходило и в те древние времена, когда люди жили еще инстинктивным сознанием. Они созерцали какой-то такой подобный процесс или, по крайней мере, чувствовали его. Но в будущем человечеству надлежит к этому прийти совершенно сознательно и так же действовать. 

Что же делать человечеству, – вернее, поскольку оно еще несознательно, то, скажем, некоторому общечеловеческому Я, – до тех пор, пока люди не обрели ясновидения и не могут вот так вот гармонично покупать и продавать товары, исходя из объективной – оккультно объективной – возможности и потребности? Духовный мир делает то, что он делает всегда в таких случаях: если человек что-то пока еще не ясновидит, вернее, уже инстинктивно не чувствует и еще не ясновидит, так это должно быть как-то визуализировано. Все детали мира, в котором мы живем, все детали физического плана, – это есть визуализация тех или иных очень важных для человека вещей, которые человек пока не ясновидит. 

5. Деньги как мировая текучая бухгалтерия

Этот вопрос можно рассмотреть и с другой точки зрения, уже более близкой к Марксу (хотя и это к его экономической теории не имеет никакого отношения – это антропософская точка зрения). Представим себе, что все люди еще не ясновидящие, но, действительно, абсолютно честные, такие вот, кристально честные, никто никого никогда не обманет. Тогда, в принципе, тоже можно было бы деньги отменить, но все же, для того, чтобы не возникло путаницы, – потому что честность ясновидение не заменяет, – нужно было бы вести некую большую всемирную бухгалтерскую книгу, в которой можно было бы регистрировать, кто сколько создал ценностей своим трудом и кто, сколько, когда этих ценностей потребил. Таким образом, на физическом плане деньги играют также роль вот этой вот всемирной текучей бухгалтерии. Можно было бы в любой момент заглянуть в эту всемирную книгу и посмотреть, сколько у данного человека остается возможностей купить товаров. А поскольку такой книги не существует, то, опять-таки, эта цифра, записанная в книге, визуализируется суммой денег, лежащей у него в кармане. 

Вот это первый момент, который нужно пережить, – как деньги связаны с нашим сознанием. В дополнение этого переживания, подтверждающего эту связь, хотя несколько комичным образом, я прочту одну историю, которая показывает непосредственную связь.

«Калифорниец Стентон Пауэлс, опустив свою карточку в банковскую машину, увидел, что на счету у него остался всего 1 доллар 17 центов. Никаких других накоплений он не имел и никаких надежд. Отчаяние его было столь велико, что он там же, перед машиной, встал на колени и стал молиться. Он молился, чтобы цифра на его счете увеличилась. Минут через 10 он вставил в машину карточку снова. Теперь на счету у него был уже 281 доллар. Воодушевленный, он стал молиться еще горячее. По прошествии какого-то времени на счету оказалось уже 6000 долларов, а после часа искренних и горячих молитв – 4.4 миллиона. Пауэлс не стал искушать судьбу и на этом остановился. Со спокойной совестью он снял 2000 долларов, решив, что для начала этого хватит. А остальное он будет снимать по мере надобности. Но не тут-то было! В банке заметили, что со счетом Пауэлса происходит нечто необъяснимое, и, на всякий случай, заморозили его счет. Теперь Стентон Пауэлс занят тем, что пытается через суд заставить банк вернуть ему его миллионы: «Эти деньги мои!» – говорит он убежденно: «Я молился, и они были ниспосланы мне! Чтобы опровергнуть мое утверждение, банку следует доказать, что Бога нет!» Как вы понимаете, доказать это у банка нет никаких шансов».

Ну, эта история комическая, может, это даже вообще газетная утка, но, в принципе, такое, может быть, и не исключено. 

А сейчас нам нужно понять еще один важный момент, связанный с метаморфозой субстанции денег.
6. Покупательные и кредитные деньги как артериальная 
и венозная кровь социального организма

Мы видим, что деньги являются кровью социального организма; но этим еще очень мало сказано для подлинного понимания субстанции денег. Всматриваясь в человеческое кровообращение, мы, прежде всего, обращаем внимание, что нельзя говорить просто «кровь»: кровь радикально меняется в человеческом организме, ее состав уже очень сильно зависит от того, через какой орган она протекает. Ну и, конечно, самое большое изменение происходит с кровью, когда она отдает все питательные вещества, которые она должна была разнести по организму, и забирает из организма продукты распада, которые в нее передаются из органов и тканей. Нам хорошо известно, что есть артериальная и венозная кровь. И мы так привыкли, что кровь красная, что забываем про тот очевидный факт, что венозная кровь даже цвет имеет другой: для этого достаточно посмотреть на свои вены, и мы увидим то, что нам... Если мы свежим взглядом посмотрим на этот факт, то непременно переживем удивление: в нашем теле течет, оказывается, синяя кровь, а не только красная. Те процессы, которые происходят в венозной крови, – это подлинные процессы умирания. Кровь, наполненная СО2, в подлинно духовном смысле является мертвой кровью. И она должна, для того чтобы вернуться обратно в организм и не убить его мгновенно, быть восстановленной. Для того, чтобы быть восстановленной, как мы знаем, она проходит через альвеолы легких, где наполняется кислородом и, уже вновь обогащенная, она может вернуться обратно. 

Но кровь нельзя рассматривать только с физической точки зрения. Кровь не только лишь выполняет роль обменных процессов во всем организме и питания его кислородом. Есть не менее важная функция крови – это то, что кровь является посредником человека с духовным миром. Есть еще один процесс в крови, о котором физиологи уже ничего не знают. Это процесс эфиризации крови. Таким образом, все, что человек впитывает в материальном мире, все, над чем человек думает, все, что человек чувствует, все, что он волит, все, к чему стремится, все, что переживает, – это все тем или иным образом отражается на его крови. Затем в ходе эфиризации человеческий опыт переходит в его эфирный организм и там уже сочетается с духовным миром. 

Итак, с одной стороны, кровь дает возможность духовному миру соприкоснуться через сознание человека с тем, что происходит на земле; в противном случае, это было бы невозможно. С другой стороны, его кровь наполняется или, по крайней мере, может быть наполнена духовными силами, которые приходят из духовного мира. Это теснейшим образом связано с силой Архангела Михаэля. 

И вот, мы видим, что кровь переживает какие-то удивительные процессы и, наконец, кровь умирает. По сути дела, этот неизбежный процесс должен был бы проходить и с деньгами. Какой-то аналогичный процесс должен быть во всем социальном организме современного Адама. И поскольку об этом ничего не знают и не могут к этому сознательно отнестись, то это не значит, что этот процесс не происходит. Но в человеческом организме идет постоянный процесс обновления крови. В социальном же организме этот процесс не может нормально проходить сам собой. Он требует от человека сознания. А к чему приводит, если такого сознательного обновления крови социального организма не происходит, можно представить, если рассмотреть аналогичный процесс в человеческом организме. Что было бы, если бы кровь не проходила обновления? Началось бы отравление организма продуктами распада. Началась бы агония. То есть, в организме начались бы совершенно другие, страшные процессы, по сравнению с обычным ходом событий. И вот эти же совершенно другие процессы проходят и в социальном организме – это кризисы и, как крайнее выражение кризисов, войны. Льющаяся на войне кровь есть визуализация того кровопускания, которое некий космический врач должен приложить в виде пиявки ко всеобщему социальному организму для того, чтобы его излечить. В лучшем случае, кровопускание происходит товарное: молоко выливается в реки, умышленно уничтожают товары, – кризис перепроизводства.

Итак, логически понятно, что субстанция денег, как кровь социального организма, неизбежно должна стареть и умирать. Однако сами деньги – денежные знаки – никак это не отражают. В этом смысле они вводят людей в заблуждение. И только кризисы и войны свидетельствуют о процессах невидимой стихии.

Но как можно было бы более конкретно почувствовать, что деньги должны стареть и умирать? Какой к этому можно иметь ключик? Для того, чтобы к этому подойти, нужно очень четко прочувствовать разные виды денег. Мы сейчас совершенно четко увидели, что есть разные виды крови, хотя для обыденного сознания кровь единообразна; вот и в социальном организме тоже совершенно четко есть разные виды денег. Их можно легко почувствовать, если, опять-таки, немного сосредоточиться и посмотреть под микроскопом на некоторые индикативные явления. 

Для этого представим себя предпринимателем, точнее говоря, представим себе такое: у нас есть какая-то колоссальная идея, совершенно потрясающая, и мы одалживаем под нее денег для того, чтобы открыть дело и раскрутить эту идею, чтобы она приносила доход. Вот, представим себе, что, одолжив деньги и раскручивая дело, мы еще прибыли не получили, а уже, чувствуя запах больших денег, которые эта идея непременно принесет, резко увеличили свои потребности и стали жить на широкую ногу. То есть, мы стали фактически брать из этих одолженных денег на свои повседневные расходы. Давайте немножко вчувствуемся, посочувствуем тем деньгам, которые мы берем. Это были очень конкретные целевые деньги. Они были взяты на что-то. Те деньги, которые нам, так сказать, на карманные расходы, на повседневные нужды, – это нечто одно. Те деньги, которые находятся внутри дела, это не наши деньги, это деньги дела, это, по сути, деньги Существа Дела (с которым мы уже много раз встречались во время Деловых Игр), – это Оно одолжило деньги. И, пока оно не сделало "крутку", пока эти деньги не стали возвращаться, пока еще они не стали заработанными, мы не можем активно у этого младенца забирать его питательный раствор и подкосить его тем самым. Очень легко понять, что мы совершаем что-то преступное по отношению к Существу Дела, забирая его деньги, его питание, особенно если это просто на предметы роскоши. 

Итак, мы видим, что это два совершенно разных рода денег. 
Первый род денег, – если мы посмотрим на это дело оккультно, – у человека есть естественные нормальные потребности, данные ему свыше; он работает и получает благословение – и его духовный сосуд наполняется субстанцией денег, которые он может тратить на повседневные нужды. Если благословение увеличивается (хотя человеку может казаться, что он просто стал больше или лучше работать), – этот сосуд расширяется, субстанции денег становится больше. Здесь речь идет о текущих или покупательных деньгах: человек их циклически зарабатывает и тратит на повседневные нужды. Этот вид денег тесно примыкает к биологическим процессам человека (например, если они иссякнут, человеку нечего будет есть); они ощущаются как "живая копейка" и тесно связаны с артериальной кровью. Это один кругооборот. 

Совершенно другой кругооборот, не связанный с этим, возникает внутри Дела: это уже кругооборот денег, непосредственно связанных с жизнеобеспечением не человека, а Дела. Конечно, эти две системы где-то пересекаются, как пересекаются в человеческом организме большой и малый кругооборот, но не везде, а где-то в одной точке, а именно, в той точке, где Дело приносит доход. Но нельзя просто, как ни в чем не бывало, включить кругооборот Дела в свой личный кругооборот. Это вроде очевидно.

А как возник, собственно говоря, второй кругооборот? Он возник благодаря тому, что у какого-то совершенно другого человека, – и это принципиально важно, – постоянно в том сосуде, где у него накапливалась субстанция денег, оставался излишек. И для своих повседневных потребностей он тратил не все. Этого излишка было больше, больше, больше, и он совершенно верно подумал, что этот излишек не должен в материализованных деньгах, допустим, просто лежать где-то в чулке. А почему, собственно говоря, вообще появляется излишек? Почему Бог не дает человеку – вот, сколько у него возможностей, столько и потребностей? Зачем нужно было вносить вот эту путаницу? Ведь отсюда пошло ростовщичество, отсюда пошли все мыслимые и немыслимые беды, связанные с деньгами. 

Но это уже беда человека, что он извратил то, что ему было даровано субстанции денег больше, чем ему нужно на повседневный хлеб насущный. А дело в том, что ведь задача человека не только сохранять свой повседневный рацион. Задача человека заключается еще в преобразовании мира, в наполнении его творческой мыслью. И именно эта вторая задача финансируется таким образом, что у человека образуются излишки. И дальше – конечно, не сознательно а совершенно инстинктивно, – человек эти излишки несет в банк или просто напрямую одалживает, – но одалживает на что? – естественно, здесь имеются в виду не мелкие излишки, а достаточно крупные, – они одалживаются уже на Дело. То есть, преобразование мира происходит благодаря тому, что те или иные существа из духовного мира, более высоких иерархий, подступают к человеку и через его сознательную деятельность они уже вступают в мир. 

Вопрос: эти существа нужно понимать как деньги в банке? Ответ: Нет, это Существа Дела, которые воспринимаются как предпринимательские идеи. 
И, естественно, что эти предпринимательские идеи требуют намного большего денежного кровообращения, чем отдельно взятая человеческая семья. Именно для этого и создаются банки, по большому счету, чтобы там могли откладываться гораздо более крупные суммы уже для высших существ, для создания организмов высших существ, а не только человеческих организмов или социальных организмов семей. 

7. Абстракция счета денег и их смерть

А теперь рассмотрим эти деньги с точки зрения того человека, который их понес в банк. Представим себе, для сравнения: человек остро нуждается и считает каждую копейку, откладывает, лишний кусок хлеба себе не позволит купить. И наоборот, человек, у которого доход намного превышает расход, и он много откладывает. Можно легко заметить, что для него деньги постепенно становятся абстракцией. Он смотрит на свой счет: вот у него на счете лишних $10,000, потом смотрит – $20,000, потом –  $80,000, а посмотрел на следующий день – $85,000. Какая разница – $80,000 или $85,000? Ну совершенно никакой ведь разницы. А для иного человека эти $5,000 – это все, это такое состояние, которого ему на всю жизнь хватит. И вот в этом абстрагировании денег, что плюс-минус пять тысяч, а для кого-то – плюс-минус пять миллионов, – это ничего, – это отчуждение денег от непосредственного чувства жизни. Это и есть то умирание, которое переживают деньги при откладывании. 

Итак, когда деньги из так называемых, обменных, которые нужны на повседневные нужды, становятся кредитными, они отчуждаются от непосредственного жизненного переживания человеческим сознанием и переживают смерть. Но зато они могут стать капиталом. Не могут живые, кровные человеческие деньги стать капиталом, потому что духовное существо не может вырвать у человека кровь, кусок его плоти, кусок его мяса. Это может становиться только из отложенных, то есть, только из кредитных денег, которые имеют совершенно другую субстанцию, хотя все равно являются деньгами, безусловно.

Эти находящиеся в обороте деньги уже иначе переживаются человеком. Они не связаны напрямую с его повседневными потребностями и не являются в этом же смысле "кровными". Но они связаны с организацией Дела, а значит с сознательной деятельностью человека. Но последняя может быть развернута только на основе мышления, которое в своей оккультной сути является процессом умирания нервов; оно несет смерть всему организму. Человек в конце дня (перед сном) чувствует усталость; его организм действительно разрушен; и если благодаря сну не произойдет восстановления, то смерть организма неизбежна. Именно с этими силами смерти связаны находящиеся в Деле деньги, которые в своей сути являются отложенными от повседневных текущих денег.

8. Дарственные деньги и их воскресение

Но вот, представим себе, что вот эти мертвые – с точки зрения человеческой жизни – деньги находятся в обороте, крутятся, приносят прибыль, полностью себя окупают. Вот они вернулись: та сумма, которая была дана в кредит, не только полностью вернулась в виде дивидендов, но теперь возвращена как долг. И, спрашивается, что может сделать человек с этой  вернувшейся суммой? Учитывая, что он уже в виде дивидендов давно получил даже большую сумму, он может сделать двояко: или он увеличит свое состояние и потратит ее, ну, фактически, на бессмысленные предметы роскоши, или же он на эти деньги начнет развивать... да, ну, это чаще всего, – он пожадничает и снова пустит их в оборот, и снова и снова будет пускать в оборот. Но он может это пустить на благотворительность и на развитие духовной сферы, то есть, на самое непродуктивное. Если он на эти деньги купит себе дом, то хотя бы они останутся у него, пусть даже не давая процентов. Но, как это ни парадоксально, если человек берет мертвечину и начинает ее кушать, – то есть, с точки зрения оккультной происходит именно это, вот такая вот некрофилия, – если человек не отдаривает эти деньги в духовную сферу, тогда деньги переживают смерть без воскресения, и в социальном мире начинается гангрена. 

Если это даже просто рассудочно объяснить, то она начинается просто потому, что те чисто духовные инициативы, которые должны были прийти благодаря этим деньгам, – они не могут прийти. Зато существа из нижних планов – разного рода демоны – очень активно входят в человеческую цивилизацию, чем дальше, тем больше. То есть, по мере развития человечества, силы зла из нижних миров будут все активнее входить в человеческую цивилизацию. Конечно, это совершенно необходимо для развития человечества, это не просто Божья промашка: человек не будет развиваться все выше и выше, если не будет сталкиваться со все более сильными испытаниями. И в ответ на все более сильные испытания в помощь человеку приходят все более мощные духовные существа, и все более интенсивную духовную жизнь человек ныне и в будущем сможет осуществлять на земле. Но если не будет этого таинственного процесса дарения, то никакой духовной жизни не будет. Демоны будут захватывать повсеместно власть. Люди будут вырождаться в дьяволо-человечество, что во многом и происходит. Это и есть гангрена социального организма. 

Для того, чтобы преодолеть полное отделение человечества от духовного мира, в свое время одно высочайшее Духовное Существо прошло через воплощение человеком и внесло всю полноту духовного мира, который иначе мог бы переживаться человеком как нечто трансцендентное, потустороннее, находящееся, так сказать, за звездами, – он это мистическим образом, через мистическую смерть, внес в самое средоточие человеческой души. Теперь любой человек действительно может обрести спасение в себе, изнутри. С этого момента Бог перестал быть для человека трансцендентным и стал имманентным его душе. Он перестал быть ночным Божеством, доступным лишь во время сна, когда душа поднимается в Духовный Мир, и стал дневным, т. е. переживаемым в полном сознании. И очень важным моментом при этом, как это ни кажется странным для рассудка, было как раз то, что во время этой мистической смерти была пролита кровь, которая соединилась с землей, эфиризировалась и вошла в эфирную оболочку Земли. 

И теперь, в заключение, обратим внимание на один маленький момент. Человек – чрезвычайно сложно устроенное существо. У него есть огромное количество органов, образующих чудесно слаженный организм. И, тем не менее, у каждого органа есть не просто своя функция, не просто свой норов, – у каждого органа, на самом деле, есть свое Я. Человек себя ощущает вот так вот во всем теле полновластным хозяином своего тела именно потому, что Я человека проявляется через кровь, а кровь в тончайшей капиллярной системе пронизывает собой все тело. Но это иллюзия, которую очень легко опровергнуть, что человек является господином своего тела. В очень малой степени человек является его господином. Даже индийские йоги, которые достигли существенного расширения человеческих возможностей, умея сознательно работать со своими совершенно бессознательными процессами, со своими внутренними органами, тоже не являются целиком господами всего своего тела, потому что у каждого органа есть свой господин. Человеческое тело есть симбиоз из тел очень многих существ, которые частично воплощены в его органах. Из всех этих существ только человеческое Я целиком воплощено, пребывает на Земле. Все остальные существа, то есть, Я его органов, пребывают на других планетах. И если бы человек сказал всем этим существам, что он не хочет с ними иметь дела, чтобы они убирались от него, и они бы забрали все свои тела, то у человека остались бы только красные кровяные тельца. Больше ничего собственно человеческого в человеческом организме нет. Только красные кровяные тельца.

Для нас сейчас важно понять, что кровь и именно кровь связана с человеческим Я. Ни мозг, ни сердце, ни печень, ни руки, ни ноги, – вот только кровь является выражением Я. Этот факт нашел свое отражение, скажем, в правилах кашрута, запрещающих употреблять в пищу кровь животных, потому что в этом случае, действительно, как говорится, мы едим корову, а корова ест нас в этот момент. То есть, тогда очень много животности проникает в человека, и буквально отражается на его характере, если человек является очень интенсивным мясоедом и любит есть мясо с кровью. 

И вот, если мы снова эту аналогию используем для социального организма и спросим: если кровь является выражением Я, то выражением какого общечеловеческого Я являются деньги? И тогда нам станет ясен ответ, что деньги имеют теснейшую связь с мистерией Голгофы, с тем Существом, которое воистину можно назвать общечеловеческим Я, и связь его пролитой крови с таинственной чашей Грааля, в которую была собрана эта кровь, и /связь с/ тем мистическим орденом, Орденом Чаши Грааля, который хранил эту чашу и связанные с ней чудеса. И поэтому каждый человек, который находит в себе мужество и силу сознательно относиться к крови социального организма, а значит и общечеловеческого Я, что, в конечном итоге, выльется в полностью сознательном, культовом, дарении, а по сути дела, воскресении крови, которое он проводит в данной точке социального организма, – это является чрезвычайно важным спасительным фактором социального развития, и вообще важнейшим фактором всей социальной мистерии, который ничем невозможно заменить, никакими другими усилиями. 

9. Истинный стимул семинара по Алхимии Финансов

Вот это то, что может стать, может быть, самым объективным и бессамостным стимулом для проведения семинара по Алхимии Финансов. Ибо в мире сами собой совершаются рождение и смерть субстанции денег, а вот воскресение само собой не совершается. Это люди могут совершить только своим сознательным усилием. И научиться это свершать – вот эту мистерию воскресения денег – это есть нечто чрезвычайно важное, и именно это должно стать стимулом в организации семинара по Алхимии Финансов, потому что если стимул лежит больше в эгоистической области, больше в той области, как поправить свое материальное положение, то... можно провести и такой семинар, но это привлечет совершенно не те духовные существа, которые содействуют эволюции человечества. Они могут посодействовать сиюминутному обогащению, и, по сути дела, многие разделы магии как раз этим и занимаются. Мы даже не представляем, сколь многие тайные общества и масонские ордена занимаются подобными биржевыми и лотерейными играми, но, тем не менее, все это очень сильно приближает всемирную катастрофу. И для людей, желающих идти божественными, а не демоническими духовными путями, такая продажа души дьяволу никак не может быть приемлемой. Так что самым существенным стимулом к организации семинара по Алхимии Финансов, очевидно, должен быть совершенно противоположный: научится осуществлять мистерию воскресения денег и через это – исцеление всего социального организма. 

ДОПОЛНЕНИЯ
О сущностном переживании элементов в средние века (аксиома розенкрейцеров)

Р. Штайнер "Средневековые центры мистерий" (GA 233а, лекция 1).

... в этих трех лекциях... мне хотелось бы поговорить об исследовании духовной жизни нового времени. Эта новая фаза духовнонаучного развития часто обозначалась как розенкрейцерство, а также другими названиями. Кроме того, мне хотелось бы показать вам процесс исследования духовной жизни с внутренней стороны. Для этого сегодня нам придется предварительно поговорить о представлениях, которые утвердились примерно в IX, X и XI столетиях и постепенно исчезли к концу XVIII-го, хотя в отдельных случаях сохранились и в XIX столетии. Я не стану вдаваться в исторические подробности, а предлагаю вам некую сумму представлений, которые внутренне переживали определенные личности. Обычно упускают из виду, насколько у тех, кого следует причислись к просвещенным людям, еще совсем недавно мир представлений был другим по сравнению с нашим. Сегодня, когда известны уже 70 или 80 химических элементов, люди даже не подозревают, как мало изучены кислород, водород и другие элементы. Ведь кислород – это нечто, имеющееся в земной жизни при определенных температурных условиях. Для разумного человека невозможно связать какое-либо представление с реалиями, которые при повышении температуры на некоторое количество градусов уже не имеют той же самой массы и не наличествуют в той же консистенции, как при обычных условиях, в которых человек живет как физическое существо. Но именно такие понятия, такие представления, стремящиеся выйти за рамки житейского релятивизма и прийти к подлинному бытию, лежали в основе исследовательской деятельности раннего и среднего Средневековья.

Я указываю на переход от IX к X столетию по той причине, что до этого времени всё мировоззрение людей было очень одухотворенным. К примеру, было совершенно невозможно, чтобы просвещенный человек IX века имел иное по своей реальности (я это подчеркиваю: по своей реальности) восприятие Ангелов, Архангелов или Серафимов, чем восприятие физического человека, которого видят глазами. Ожно сказать, что такой просвещенный человек, который до Х века говорил о духовных существах, так называемых интеллигенциях космоса, именно встречал этих существ, хотя ему было известно, что давно прошли те времена, когда это было всеобщим достоянием человечества. Но он знал, что при определенных обстоятельствахпроявляется воздействие этих существ. Надо не упускать из вида, что многочисленные священослужители, католические пасторы, вплоть до IX к X столетий во время богослужения видели такие духовные существа, интеллигенцию космоса. 

С приходом IX-X столетий постепенно из человеческого сознания исчезает непосредственная связь с интеллигенцией космоса и все больше проявляется понимание элементов космоса – понимание земляного, текучего, или жидкого, воздухообразного и теплоподобного, или огненного. И как ранее говорили о космической интеллигенции, которая управляет движениями планет, задает его на фоне неподвижных звезд, так начали говорить о непосредственном земном окружении. Стали говорить об элементах Земли, Воды, Воздуха и Огня. Химические элементы в современном смысле слова не принимались во внимание. Это пришло гораздо позднее. Но, видите ли, мысль о том, что просвещенный человек еще в XIII-XIV столетиях, а в некотором смысле и вплоть до XVIII столетия, понимал под Теплотой, Воздухом, Водой и Землей то, что имеют в виду в этой связи современные люди, привела бы нас к ложному представлению. В наше время о теплоте говорится вообще только как об определенном состоянии, в котором находятся тела. А о собственно тепловом эфире больше нет и речи. Но и Воздух, и Вода – все это стало для современных людей чем-то в высшей степени абстрактным, и назрела необходимость углубиться в тот, некогда бытовавший, способ представления. И мне хотелось бы дать вам образное представление о том, как просвещенные люди упомянутых времен говорили об этом предмете. 

Когда я писал "Очерк тайноведения", то был вынужден привести описание земной эволюции хотя бы в какой-то степени в созвучие с бытующими современными представлениями. В XIII-XII столетиях это надо было бы делать по-другому. Например, необходимо было в одной из глав подобного труда пояснить следующее: сначала очертить представление о существах первой Иерархии – Серафимах, Херувимах, Престолах. Серафимов следовало бы охарактеризовать как существ, для которых нет ни субъекта, ни объекта, а существуют оба, то есть, субъект и объект совпадают, так что Серафимы не могли бы сказать: вне меня существуют предметы. Они сказали бы: существует мир, я нахожусь в этом мире, и этот мир – я; ибо только это они и знают о себе, причем Серафимы знают о себе из переживания, о котором человек может составить только бледное представление, когда он, скажем, испытывает пламенное воодушевление.

Современному человеку трудно объяснить, что такое пламенное воодушевление, хотя еще в начале XIX столетия об этом еще кое-что знали. Тогда еще бывало так, что при чтении какого-нибудь стихотворения того или иного поэта человека охватывало такое воодушевление, что (прошу прощения, но так оно и было) современный человек сказал бы: он просто лишился рассудка! Голова шла кругом, в груди разливалось тепло. А в наше время у людей просто стынет кровь, когда кто-то старается вызвать у них воодушевление.

И при помощи этого феномена воодушевления, который повсеместно был распространен в Средней и Восточной Европе – если осознать его, – можно в какой-то мере представить себе внутреннюю жизнь Серафимов. А если представить себе совершенно просветленное, светоносное сознание, когда мысль становится светом, озаряющим все вокруг, то это будет представлением о сознании Херувимов. И благословляющим, мироносным будет сознание Престолов.

Конечно, это только набросок. Я мог бы еще долго говорить об этом. Мне хотелось только сказать, что если бы в те времена попытались охарактеризовать основные качества Серафимов, Херувимов и Престолов, то они были бы таковы: Серафимы, Херувимы и престолы представляют как бы единый хор, причем:

· Престолы образуют ядро (см. рис.: красно-лиловый цвет в середине), 

· Херувимы, исходя из этого ядра, излучают свое светоносное существо (желтая окружность). 

· Серафимы окружают целое покровом воодушевления, который сияет далеко в мировое пространство (красная окружность).
[image: image129.jpg]////// ////1/////,

/ "

78

'1 ‘,/ / /
,r’,///,'-",/;///, / ”/ ‘// 7%
/////”2//;; ; i S 1‘4/“
/ Wy I / I
.

//, .

/
T
A / 1,;,/7 /// // ’//?/é/?////%%mzno‘@mw
. / n
é/{ 1% 4',*/»/7 / '/" /
/'///%///" U, /// - Kpacamit

W

////4/////"’;5/7/'/'/"/////"' o
//////// B




И все это на рисунке представляет собой существ, которые проникают друг в друга, пропитывают друг друга, друг в друге действуют, мыслят и изъявляют волю, причем это происходит органично: в центре – Престолы, вокруг – Херувимы, а на периферии – Серафимы. ... Такого рода корпорация существ первой иерархии некогда возникла во Вселенной, и это было источником бытия Сатурна. А теплота – просто признак присутствия этих существ. ... Теплота есть только откровение Серафимов, Херувимов и Престолов. 

Видите ли, то, что я вам сейчас описал, существовало в те времена, вплоть до раскрашенных рисунков. Когда говорилось об элементах, то под элементом тепла, обственно, понимались Серафимы, Херувимы и Престолы. И все это представляло собой бытие Сатурна.

Затем делался следующий шаг и говорилось: только Серафимам, Херувимам и Престолам дана власть сотворить нечто подобное в космосе. Только высшая Иерархия может творить в космосе. Но после того, как высшая Иерархия произвела акт творения у истоков мирового становления, развитие может продолжиться. Его могут продолжить сыновья Серафимов, Херувимов и Престолов. И это происходит таким образом, что действительно вызванная к жизни Серафимами, Херувимами и Престолами вторая Иерархия – Господства, Силы и Власти – проникает в то пространство, которое было сформировано Серафимами, Херувимами и Престолами на сатурнический лад, то есть пронизанное теплотой. В него проникают более молодые – в космическом смысле – существа. Каким же образом они действуют? Тогда как Серафимы, Херувимы и Престолы открывались в элемента Тепла, существа второй иерархии открываются в элементе Воздуха. Здесь (на рис. – красный фон) сатурническое затемнено и излучает теплоту. А внутри этого затемненного мира сатурнического бытия возникает то, что может возникнуть благодаря сыновьям первой Иерархии – благодаря Господствам, Силам и Властям.
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/Красный фон – это первоначальная сатурническая тьма, 
которая является просто отсутствием света/

И то, что возникает внутри этой сатурнической теплоты, возникает благодаря тому, что проникновение второй Иерархии сопровождается внутренним пронизанием светом, а эта внутренняя пронизанность светом связана с уплотнением теплоты. Из чисто теплового элемента возникает воздушный. И начинает свое существование вторая Иерархия с ее откровением света. Однако мы должны ясно себе представлять, что на самом деле имеет место проникновение существ. Для одаренного соответствующей способностью восприятия это – проникновение света. Свет обозначает пути этих существ. И всюду, куда достигает свет, при определенных условиях появляется и тень, и как результат тени – темнота, тьма. Благодаря проникновению второй Иерархии в форме света возникают также и тени. И что же это за тени? Это Воздух. Фактически вплоть до XV-XVI столетий люди знали, что такое Воздух. Сегодня знают только, что воздух состоит из кислорода, водорода и т.д. Но это немногим больше, чем о часах знать, что они состоят из стекла и серебра: ведь это практически не дает никакого представления о самих часах. Равным образом о Воздухе как космическом явлении ничего не говорит сообщение о том, что он состоит из кислорода и водорода. Зато очень многое становится известным о Воздухе, если знать: в космосе Воздух – это тень света. Так что фактически при проникновении второй Иерархии в сатурническое Тепло происходит проникновение света (белых лучей) и тени света – Воздуха (зеленых извилистых линий). При этом возникает Солнце. Так должны были говорить в XIII-XII столетиях, и никак иначе.

Дальнейшее развитие происходило, опять-таки, под водительством сыновей, но уже сыновей второй Иерархии: Архаев, Архангелов и Ангелов. Эти существа привносят в светящийся элемент нечто новое на основе того, что первоначально было привнесено второй Иерархией, то есть, на основе тени, которую отбрасывает темнота воздушного элемента (причем это не та нейтральная сатурническая тьма, которая означает просто отсутствие света, а результат возникновения противоположности свету). Третья Иерархия – Архаи, Архангелы и Ангелы – ведет к дальнейшему развитию, внося благодаря своему существу элемент сродни нашему вожделению, нашему стремлению к обладанию чем-либо, сродни некоему томлению. 

Благодаря этому возникает такое состояние. Допустим, здесь (см. рис. – точка на световой стрелке справа) появляется Архай или Ангел и вступает в элемент света или, лучше сказать, на место света. В этом месте света он испытывает – по причине своей чувствительности к свету – тягу к темноте. И Ангел вносит свет во тьму, либо же другой Ангел вносит тьму в свет. Эти существа становятся посланцами, посредниками между светом и тьмой. В результате тот, кто только сиял в свете, а его тени – неосвещенная воздушная тьма – тянулись за ним, начинает сиять всеми красками, так что свет проникает во тьму, а тьма проникает в свет. И эта третья Иерархия извлекает краски из света и тьмы.

В отношении этих вещей мы можем представить также нечто исторически документированное. Во времена Аристотеля люди еще знали, что когда в школах Мистерий ставился вопрос о происхождении цвета, это было связано с существами третьей Иерархии. Вот почему, говоря о гармонии красок, Аристотель указывал, что цвет означает взаимодействие света и тьмы
. Но духовный элемент, означавший, что по ту сторону теплоты сокрыты существа первой Иерархии, что позади света и тени, тьмы, сокрыты существа второй Иерархии, а за игрой красок скрывается взаимосвязь существ третьей Иерархии, был утрачен для созерцания. От всего этого осталось только злополучное учение Ньютона о красках, над которым вплоть до XVIII века посвященные только смеялись, а затем оно сделалось исповеданием веры профессиональных физиков.

Надо поистине ничего не знать о духовном мире, чтобы говорить о цвете, как Ньютон. А когда вас подтегивает духовный мир, как это было с Гёте, поневоле начинаешь противиться этому учению. Тогда открывают правильное учение, как это сделал Гёте, и при этом страшно бранятся. Ибо Гёте никого и никогда так страшно не ругал, как Ньютона; он страшно бранил это нелепое учение. В наше время такие вещи трудно понять по той простой причине, что любой, не признающий ньютоновского учения о цвете, выглядит дураком в глазах физиков. Но Гёте был вовсе не одинок в своем мнении. Хотя он один высказывался по этому поводу, просвещенные люди, которые еще водились в конце XVIII века, были прекрасно осведомлены о том, как появляется цвет на уровне духа.

Воздух – это тень света: и когда возникает свет, при определенных условиях возникают и тени. Так и цвет при внедрении в воздушный элемент действенно проявляется в нем, то есть представляет собой не просто отблеск, не просто отражение, а является чем-то реальным, проникшим в воздушный элемент. И тогда из реальности цвета (ведь когда он присутствует, он воздействует как некая реальность) возникает текучий, жидкий элемент, как давление при определенных условиях вызывает противодействие. И как Воздух, понимаемый в космическом смысле, – это тень света, так и Вода – отражение, творение цвета в космосе. 

Вы скажете: я этого не понимаю. Но попытайтесь только на уровне фактов понять цвет в его реальности. К примеру, красный. Вы уверены, что красный в своем действительном сущесве есть только нейтральное на поверхности, каким он обычно представляется? Красный – это нечто агрессивное по отношению к человеку. Я часто говорил об этом. Человек может убегать от красного, но тот настигает его. А сине-фиолетовый сам бежит от человека и будет убегать постоянно – все дальше и дальше. В цвете все живет. Краски – это целый мир, и на душевном уровне человек чувствует себя в мире красок так, что не может пребывать в статическом состоянии, когда сопровождает цвет душевным переживанием.

В наше время человек просто пялит глаза на радугу. А когда радугу воспринимают при помощи имагинации, то видят элементарные существа, которых она очень привлекает. И эти элементарные существа являют собой весьма примечательное зрелище. Вот здесь (красное и желтое) видно, как из радуги постоянно выходят определенные элементарные существа. А затем они переходят сюда. В то мгновение, когда они достигают нижнего края зеленого, они втягиваются внутрь. Можно увидеть, как здесь – в области зеленого и синего цвета – они исчезают. А с другой стороны они выступают снова. И вся радуга для того, кто способен созерцать имагинативно, являет истечение духовного и его исчезновение. Возникает нечто вроде духовного вальсирования, и это поразительное зрелище. Но одновременно можно заметить, что эти духовные существа появляются с великим страхом, а исчезают просто с несгибаемым мужеством. Когда смотришь на красно-желтое, то изливается страх, а когда смотришь на сине-фиолетовое, возникает чувство, что там все сродни мужеству, все напоминает кураж.
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А теперь представьте себе, что там не просто радуга, и если я теперь сделаю такой надрез (см. рис. – в верхней части) и поверну радугу вот так (поворот на 90°), то тогда существа выходят здесь; здесь страх, а здесь – мужество.

И мужество снова исчезает. Глаз направлен теперь так, что здесь у нас радуга, а здесь красное, желтое и т.д. Тогда радуга приобретает пространственное измерение. И тогда вполне можно себе представить, что в результате возникает водный элемент, а в этом водном элементе живут духовные существа, которые на самом деле являются своего рода отображениями Существ третьей Иерархии.

Так что можно сказать: если стараться приблизиться к просвещенным людям XI, XII и XIII столетий, то такие вещи надо понимать...

Таким образом, в воздухе и в воде появляется как бы отображение Иерархий. Когда дело касается проявления самих иерархий, то вторая Иерархия выступает в форме света, а третья Иерархия – в форме цвета. Если это происходит, значит, достигнута лунная стадия развития. 

Далее следует четвертая Иерархия. Я рассказывал вам, как думали люди в XII-XIII веках. Итак, четвертая Иерархия. О ней мы вообще не говорим, но в XII-XIII столетиях об этой четвертой Иерархии говорили веьма охотно. Что же такое эта четвертая Иерархия? Это – человек. Сам человек и есть четвертая Иерархия. Но в телесном отношении под четвертой Иерархией подразумевалось не то существо, которое ходит по миру на двух ногах, подлежит старению и вообще является престранным существом, ибо истинно просвещенному тех времен современный человек показался бы именно претранным существом. А они говорили о первоначальном человеке – о человеке до грехопадения, который еще располагал властью над Землей, как Ангелы, Архангелы и Архаи обладают властью над лунным состоянием бытия, как вторая Иерархия обладала властью над солнечным бытием и как первая Иерархия – над сатурническим. Речь шла о человеке в его изначальном земном бытии, о человеке как о четвертой Иерархии. И с этой четвертой Иерархией произошло то, что представляло собой дар высших Иерархий, но такой, который являлся достоянием высших Иерархий, и они его оберегали, но сами не испытывали в нем нужды, – этим даром была Жизнь. Таким образом, в тот красочный мир, который я вам эскизно обрисовал, вступила Жизнь.

Вы скажете: что же, раньше во всем этом не было жизни? Дорогие мои друзья, то, как обстоит дело, вы можете изучить на самом человеке. Ваше "Я" и ваше астральное тело не имеют в себе жизни, не имеют существования. Ведь духовное и душевное не нуждается в жизни. Жизнь начинается только с эфирного тела, а оно – всего лишь внешняя оболочка. Подобным образом только по завершении лунного развития и сама жизнь вступает в ту фазу эволюции, к которой относится наша Земля. Красочный мир делается оживотворенным. И не только то, что теперь Ангелы, Архангелы и т.д. ипытывают стремление вносить тьму в свет, а свет во тьму, вызывая тем самым игру красок на планетах, но наступает время внутреннего переживания этой игры красок, их внутреннего усвоения. Переживать, как тьма внутренне доминирует над светом, значит испытывать слабость, упадок сил; и, наоборот, когда свет преобладает над тьмой, это значит испытывать подъем сил. Ибо что значит, например, бег? Когда вы бежите и напряжены, свет доминирует в вас над тьмой; а когда вы сидите и расслаблены, то тьма преобладает над светом. Это – действие красок на душевном уровне, душевная игра цвета. Когда вступает четвертая Иерархия – человек, игра красок пронизана, пропитана Жизнью. И в это мгновение космического становления те силы, динамика которых проявляется в игре красок, начинают создавать контуры. В жизни краски внутренним образом ограничены, окантованы, поэтому они вызывают твердую кристаллизацию. В результате мы находимся внутри земного бытия. 

То, что я вам сейчас описываю, для тех средневековых алхимиков, оккультистов, розенкрейцеров и т.д., которые процветали с IX, X по XIV, XV столетия, было аксиомой, хотя история мало что сообщает об этом, отдельные из них встречались вплоть до XVIII-го и даже до начала XIX-го  века. Но только все они оставались в неизвестности. Современное же мировоззрение привело к следующему. Представьте себе какого-то человека, которым я перестаю интересоваться, просто беру его одежду, вешаю на манекен и после этого утрачиваю всякий интерес к самому человеку. Далее я представляю себе, что манекен и есть сам человек (см. рис.). Что мешает мне считать манекен человеком? Он ведь выглядит как человек! Так же обстоит дело и с элементами природы. Люди перестают интересоваться тем, что за теплом или огнем стоит первая Иерархия, за светом и воздухом – вторая, за так называемым химическим эфиром, цветовым эфиром и так далее и за водой – третья Иерархия, а за жизненным элементом (жизненным эфиром) и Землей – четвертая Иерархия, или Человек. Люди видят только одежду, надетую на манекены! Это первое действие.
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Затем начинается второе, причем на манер Канта! Начинается кантианство – начинают разоблачать манекен: философствовать, какого рода "вещью в себе" могла бы быть одежда. И приходят к выводу, что эту "вещь в себе", то есть, одежду, невозможно постигнуть. Как остроумно! Естественно, если сначала удалить человека, а оставить только облаченный в одежду манекен, то можно философствовать об этой одежде, и это будет поводом для прекрасных спекуляций. Ведь, имея перед собой манекен, можно философствовать на манер Канта о непознаваемости "вещи в себе", либо на манер Гельмгольца, то есть, рассуждать о том, что там, внутри, находятся маленькие вибрирующие частички – атомы, – которые сталкиваются и удерживают форму одежды.

Да, дальнейшее развитие мышления пошло в этом направлении. Оно совершенно выхолощено, совершенно абстрактно. Но именно такое мышление, такие спекуляции превалируют сегодня; и все наше современное естествознание отмечено им. И мы правильно поступаем, когда уклоняемся от атомистического мышления. Ибо люди еще долго не придут к тому, чтобы снова облачить в одежду самого человека, а не фантазировать о разных завихрениях атомных танцев. И это относится к миссии духовной науки. ...

О Пути исцеления человека и человечества
Р. Штайнер "Пасторско-медицинский курс" (GA318, лекция 11)

Теперь, мои дорогие друзья, я хотел бы здесь обратить ваше внимание на то, как посвященные древних мистерий описывали путь своего посвящения, тот путь, которым шли, прежде всего, там, где эти мистерии входили в целебные мистерии. По-сути, ведь, все мистерии были связаны с целебными мистериями, но одни больше, другие меньше. Они были связаны с ними, поскольку лечение рассматривалось стоящим в связи со всем развитием человеческой цивилизации. Это имеет глубокие основания. Человек прежних времен говорил себе: когда человеческая индивидуальность, посредством зачатия и рождения, спускается из духовных миров в физический земной мир, духовно-душевное вступает в тот процесс трансформации, благодаря которому оно оказывается в состоянии формировать своё человеческое тело физически. Мы уже описывали, как, посредством индивидуальности, это формирование впервые происходит в первое семилетие жизни, когда человеческое тело вначале принимается как унаследованное, а затем, в подолжении семи-восьми лет полностью заменяется.

Так, в самом строгом смысле, представляли в древних мистериях вхождение человека из духовного мира в физически-чувственный. Но всегда сознавали, что человек не так соединяется со своим физическим телом, с самого начала не так соединяется со своим физическим телом, как это, собственно, первоначально, если можно так выразиться, было предусмотрено духовными силами, которые управляют той частью мира, которой принадлежит человек. И, именно, той части сил в человеке, которую он унаследовал, всегда приписывали то, что, благодаря аномалии всего развития, они, в определённом смысле, угнетают силы, которые человек приносит с собой из прошлых жизней посредством своей индивидуальности. В этом видели нарушение истинной гармонии и говорили: если бы в земном человеке духовно-душевное было бы полностью согласовано с физически-телесным, то, во-первых, смерть не имела бы тот облик, какой она имеет; во-вторых, болезнь не выступала бы в том виде, в каком она выступает. Болезнь и смерть рассматривались как симптомы, которые показывают, что человек больше занят физическим земным миром, чем ему было предписано изначально. И эта идея, даже если она сегодня и не может быть вами понята в полной мере, является всё же необычайно глубокой, содержащей много истинного. Поскольку это действительно так, что в момент, когда человек хотя бы немного поднимается на более высокую ступень сознания, он тотчас замечает: смерть, например, имеет совсем другой облик. Он воспринимает ее более как метаморфозу, как окончание одной из жизненных фаз, и так далее.

Но благодаря этому для всего древнего сознания воспитание человека было теснейшим образом приближено к лечению, и весь процесс воспитания в древние эпохи человеческого развития понимался, собственно, как общее лечение. Поэтому то, что один человек совершал по отношению к другому, с самого начала расматривалось в определённом смысле с медицинской точки зрения, и с этим было затем связано сознание, которое в древних мистериях объединялось с профессиями врача и священника, – обе должны были иметь дело с лечением человека на Земле. Врач и священник в те древние времена были чаще всего соединены в одном лице, – явление, которое могло иметь место только при древнем инстинктивном сознании, и которое сегодня представляется невозможным, по крайней мере, как постоянное учреждение. И с этим сознанием о значении лечения, которое должно также иметь место в нормальной жизни, для каждого человека тогда было связано убеждение в том, что после той метаморфозы, которую люди проделывают во время смерти, то есть, преимущественно в жизни между смертью и новым рождением, душами, бывшими на Земле врачами или священниками, указывается путь к Солнцу. Первые указания для того, чтобы после смерти найти путь к Солнцу, который каждый должен найти, поскольку там должна быть пройдена часть того, что должно быть пройдено между смертью и новым рождением, указания относительно первых шагов человека, проходящего через врата смерти – так представляли себе это в древние времена – должны были исходить от врача или священника. И все это было погружено в глубочайшую мудрость мистерий. Мудрость мистерий, на которую мы сегодня просто должны смотреть иначе, поскольку нам уже не подходят прежние методы, но в наше время они вполне готовы к обновлению, тому обновлению, попытка которого здесь, как раз, и предпринимается.

Дорогие мои друзья, когда древний посвященный описывал свое посвящение, он говорил примерно следующее: после преодоления порога, первым делом происходит знакомство с элементами, а элементами в древние времена называли то, что сегодня мы назвали бы агрегатными состояниями: твердое, которое называли землей, всё жидкое, обозначаемое водой и всё воздухообразное, обозначаемое воздухом и охватывающее всё газообразное, и всё тепловое, которое приписывали тепловому эфиру, который также относили к элементам. Это то, о чем современный физик говорит: этого вообще не существует. Для него этих четырех элементов не существует. Для него существует некоторое число – от семидесяти до восьмидесяти – элементов, обладающих определёнными свойствами. Одни, при определенных условиях, находятся в жидком состоянии, другие – в твердом, третьи – в газообразном. Тепловое же состояние присуще им всем. Но то, что древние описывали как четыре элемента, сегодня не существует. Это просто свойства определённых реальностей, которые сами по себе не являются действительностью. Но то, что сегодня называют элементами, является, собственно говоря, действительностью только внутри очень грубого физического мира, и то, что в древние времена называли элементами, воспринимали так, что посредством них приходили не к материи, а к жизни, к бытию материи.

Видите, для древнего врача не имело большого значения, под каким названием и какую субстанцию содержит то или иное. Это, конечно, имело какое-то значение, но оно обнаруживалось лишь после рассмотрения другого значения, касающегося жизни и бытия материального. Например, можно было взять какую-нибудь субстанцию внешнего мира в месте, где она подвергалась разрушению, выветриванию. Тут древний врач придавал особое значение, как раз, тому, чтобы искомая им и участвующая в целом земном процессе субстанция была подвергнута выветриванию, а также особо обращал внимание на то, чтобы не просто получить эту субстанцию из минерального царства, а, если это возможно, вначале из растительного. Таким образом, он повсюду обращал внимание на положение, которое занимала живая деятельность субстанционального в мировом процессе. Но для того, чтобы видеть это, требовалось, как раз, членение на четыре элемента, поскольку, в первую очередь, в субстанции считалось важным то, при какой температуре она становится землей, то есть, при какой темепературе она становится твёрдой, или жидкой, или водой, или воздухом. В древние времена важно было обращать внимание на то, что должно произойти в мировом процессе, чтобы какая-нибудь определённая субстанция смогла приобрести определённую форму. Это было первым. И только затем выносили суждение о самой субстанции. Сегодня за исходную точку берут субстанцию, тогда же исходили из процесса. Ведь каждая субстанция – это только отвердевший процесс, на какой-то ступени задержанный процесс. Человек был пронизан, в первую очередь, самим бытием в материальном. И посвященный описывал, что, прежде всего, его вводили в созерцание, при котором он мог видеть бытие субстанционального так, что оно представлялось ему в одеянии четырёх элементов.

Второе, что мог рассказать любой из них, и что представляло вторую ступень посвящения, было следующее: его приводили в состояние, в котором он мог познакомиться с «верхними и нижними богами». – Что же это означает: поместить себя туда, где можно познакомиться с верхними и нижними богами? Всё это, мои дорогие друзья, мы, собственно говоря, уже описали, но описали в современной форме. Я говорил вам, что, когда духовно-душевное так глубоко втягивается в физическое и эфирное тела, что физическое и эфирное тела это духовно-душевное пересиливают, возникает патологическое, патологическое, вследствие дезориентации душевно-духовного в физически-телесном. Тогда возникает патологическое. В тот момент, когда это происходит, человек погружается в себя глубже, нежели он должен это делать при обычном пробуждении, при бодрствовании в своём физическом организме, и он попадает в область внечеловеческих, подприродных воздействий. Поскольку мы живём в природном только при нормальных отношениях между нашими душевно-духовной и физически-телесной организациями. В момент, когда мы погружаемся в нашу физическую телесность глубже, интенсивнее, мы вступаем в отношения с подприродным. Тут мы вступаем в отношения, в которых в человеке действуют элементарные существа, существа высших иерархий различных ступеней развития. И это нужно просто принять как факт: человек вступает в отношения с богами, которые развертывают свою деятельность в областях, лежащих ниже областей природных влияний.

Как мог бы сказать древний посвященный, если бы он хотел употребить нейтральное выражение, представляя предмет в завуалированной форме, поскольку его никто не мог бы понять, кроме такого же посвященного, – он мог бы сказать, что он нисходит к нижним богам. Он мог бы сказать: я познал природу человеческих болезней, ибо она ведет к нижним богам.

Возьмем теперь другое, что ведь, в указанном мною смысле, тоже лежит на границе патологического и нормального, когда духовно-душевное выходит наружу, выходит больше, чем это должно быть, так сказать, оживляя состояние сна, – это может привести к жизни в святости. Знакомство с этим древний посвященный определял как встречу с верхними богами. Таким образом, представляя схематически, мы имеем: природу, подприроду, надприроду (см. рис). Жизнь в видениях, созерцательную жизнь, которая вводит человека в духовный мир, – её посвященный называл: встреча с верхними богами.
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Но, когда таким образом говорят о верхних и нижних богах, можно очень легко получить неправильное представление об иерархическом порядке. Смотрите, вы должны представлять себе эти вещи так. Если я просто скажу: природа, подприрода, надприрода, болезнь, созерцательная жизнь, то я пытаюсь смотреть на нижних богов как на нечто подчиненное. Но это не так. В действительности дело обстоит следующим образом: представим себе, здесь у нас природа, и наверх ведётся круговая линия, и вниз ведётся круговая линия (см. рис.), и то, что мы видим здесь наверху, соединяется на другой стороне с тем, что внизу. Теперь нарисуем бóльшую окружность, затем еще бóльшую, затем еще бóльшую, и так, рисуя все бóльшие и бóльшие окружности, мы получим, в конце концов, прямую. Здесь мы видим часть круга, которая продолжается, но, проходя через бесконечность, она возвращается с другой стороны. Это показывает, что наименование «нижние и верхние боги» следует понимать не в смысле иерархического порядка, но как различный способ, каким они являются человеку, что они принадлежат одному иерархическому уровню и должны мыслиться стремящимися соединиться в бесконечно удаленной точке. Поэтому для посвящённого древних времён и болезнь, и ясновидение были, своего рода, окнами в духовный мир. То есть, одним из способов видения духовного мира было действительное знакомство с болезнью и ясновидением.

Познание этого одновременно дает нам возможность использовать сегодня то, что было в сознании человека в древние времена. Ведь спросим себя с нашим современным сознанием: с чем в нашем современном сознании можно идентифицировать область нижних богов? – Смотрите, то, что мы называем Отцом в Святой Троице, является тем, что непосредственно принадлежит подприроде. Но если Отец принадлежит подприроде, то какую позицию в познании, в смысле действительного духовного понимания, мы должны занять по отношению к этому Богу-Отцу?

Таким образом, мои дорогие друзья, мы наблюдаем человека, мы наблюдаем человека в его дневном, бодрственном состоянии, мы наблюдаем его в ночном состоянии сна, и мы сравниваем оба эти состояния. Когда мы наблюдаем человека в бодрственном состоянии, мы можем видеть, как он вчленен в физический мир, в порядок этого физического мира. Поскольку так же, как Земля сформировалась в процессе прохождения предшествующих стадий и стоит на пути дальнейшего развития, так и он должен быть познан в изучении Сатурна, Солнца, Луны. В бодрственном состоянии он в этом отношении принадлежит Земле, стоит в природе Земли. В бодрственном состоянии он стоит на уровне природы.

Не так обстоит дело с человеком в состоянии сна. Когда человек находится в состоянии сна, мои дорогие друзья, здесь в постели лежат его физическое тело и эфирное тело, а его астральное тело и Я находятся снаружи, вне физического и эфирного тел. Но взглянем на физическое тело и эфирное тело. Что это за часть человека, лежащая тут в виде физического и эфирного тел? Она представляет собой то, что, правда, в видоизмененном состоянии, он воспринял в эпоху древнего развития Сатурна и в эпоху древнего развития Солнца. В ходе эволюции она видоизменилась. И теперь во сне человек осуществляет дальнейшее развитие сатурнического и солнечного бытия, но в том, что лежит в постели, полностью отсутствует его лунное бытие. Его здесь нет. Так что, мы должны сказать: в своём развитии природа перешла из лунного к земному бытию. Но, поскольку человек нуждается в состоянии сна, природа сохраняет себя в спящем человеке в виде подприроды, то есть, той природы, которая существовала, собственно, только во времена Сатурна и Солнца. Это подприрода. Она лежит в основании всех существ благодаря тому, что существует человеческий род. В состоянии сна человек погружается, действительно, в подприроду, и, в результате этого погружения, – я уже говорил об этом в предыдущих докладах этого курса, – снова появляются болезни. Это область Бога-Отца. Во сне мы погружаемся в область Бога-Отца, в область подприроды, в область Отца.

Если мы возьмем ясновидение человека, то оно, собственно, представляет собой просветление тех членов человеческого существа, которые во сне выходят из физического и эфирного тел, то есть, Я и астрального тела. Если человек сохраняет в них сознание, то это представляет собой состояние, противоположное болезненному, другой полюс болезни. И человек погружается своим астральным телом и Я в область Духа.

Итак, мы видим, что человек, в своей земной организации, может быть вырван из природы в двух направлениях: в направлении подприроды, к Отцу, и в направлении надприроды, к Духу, и Христос со времен Мистерии Голгофы является посредником между обоими мирами, одухотворителем природного бытия, одухотворителем нормального человеческого бытия, тем, кто устанавливает гармонию между подприродой и надприродой. Ведь, при нормальном протекании сна и бодрствования подприрода всегда оказывается уравновешенной. Надприрода уравновешивается и у тех ясновидящих, которые способны в любой момент, по своему желанию, вернуться к обычной человеческой жизни. Если же при пробуждении человек не в состоянии уравновесить то, что он испытал, погрузившись в подприроду, то наступает болезнь, которая изживается в физическом и эфирном телах. Если человек не в состоянии перенести в полное бодрствующее состояние, в естественный ход своей земной жизни то, что он как ясновидящий испытал в области Духа, то возникают душевные и духовные заболевания, и мы приходим к другому полюсу.

Теперь возьмём физическое заболевание. Что происходит, когда начинается процесс лечения? Человека переводят от переживания подприроды к переживанию природы, от Отца к Христу, поскольку Христос – это духовная жизнь в природе. От Отца к Христу, – и это, по-сути, делает врач. По-сути, задачей врача является выяснение того, каким образом человека, оказавшегося в подприроде, вернуть к Христу, после того, как Отец, образно выражаясь, передал господство Христу, Сыну. Это, как раз, то, что, выражаясь современным языком, выразила бы мистериальная мудрость. Было бы сказано: после того, как посвящённый здесь, на Земле, приобрёл правильное сознание Христа, его ведут, с одной стороны, к Отцу, с другой стороны, к Духу. И от Отца, при осознании пути, по которому его должны вести, он приходит к Христу; и, как раз, на этом пути лежат все целебные процессы.

И здесь, мои дорогие друзья, начинается современная мистерия, мистерия, которая является великой мировой пробой для действительной науки врачевания. И я хочу указать на это в конце курса о пастырской медицине, чтобы из этого смогло вылиться то, что в качестве оздоровления должно войти во врача, в первую очередь. Предположим, врач, как было показано в этом курсе лекций, овладевает знанием об этих отдельных лечебных процессах, постепенно знакомясь с повреждёнными органами, с тем, что как дух действует соответствующе этим органам в царстве природы, и что можно вводить в человеческое тело как целебное средство. Он учится тому, как это делается в одном случае, как – в другом. Все это складывается у него в общую систему. Но при овладении истинным знанием он действует иначе, нежели при овладении сегодняшним знанием. Если вы сегодня возьмете в руки патологическую анатомию или учение о лекарственных средствах и основательно их изучите, в результате, вы продвинетесь дальше, нежели были вначале, только благодаря тому, что теперь всё это в вас, – если, конечно, это в вас, – но ваше общее человеческое состояние не меняется. Иначе дело обстоит с существом общего знания, которое развивает человека в целом.

Если вы воспримете медицину так, как указано в этом курсе, то вы будете продвигаться шаг за шагом вперед. И будет немалым результатом, если вы, мои дорогие друзья, сможете себе сказать: теперь, когда я усвоил все медицинское знание, я могу видеть все то, что произошло во время Мистерии Голгофы, вплоть до того момента, когда Христос прошел на Голгофе через врата смерти. Вы поймете тогда путь Христа от Отца к Голгофе. Это мистерия. Поначалу не сознают, что одно связано с другим, но эта связь существует. Они связаны так, что вы, благодаря рассмотрению целебного процесса, поймете, что произошло в космосе, почему Отец послал Сына, чтобы он прошел через смерть на Голгофе; и в этой смерти на Голгофе, мои дорогие друзья, вы увидите тогда не смерть, а взаимодействие всего того, что произошло в этой смерти, которая вовсе не является смертью, но преодолением смерти, исцелением всего человеческого существа. Это путь врача от Отца к Сыну до момента смерти последнего на Голгофе. Всякое отдельное лечебное знание продвигает нас на один шаг к этому познанию.

Пастырская медицина – это не только то, что должны совместно осуществлять врач и священник, не только это, а пастырская медицина это, прежде всего, то, что можно свести воедино, чтобы часть Мистерии Голгофы могла быть действительно понята врачем. Это высшая точка, кульминационная точка медицины, – постичь в человеке всё болезненное, чтобы Мистерия Голгофы, вплоть до смерти, могла бы рассматриваться как великий целительный процесс. Патология развивающегося человечества, терапия – смерть на кресте, – все это должно рассматриваться во взаимной связи, если мы хотим иметь дело с действительной медициной.

Священник должен прослеживать все то, что испытывает человек, при выходе из тела в другой мир, в мир Духа. Тем самым он все более и более знакомится с тем, что роднит человека с Духом, со Spiritus Sanctus, с истинно Святым Духом. И его путь, – это посредничество между Духом и Сыном, Христом, основание в этом посредничестве теологии, обнаружение пути от Христа к Духу, от Духа к Христу. Опять же, можно приобрести определённую сумму знаний, жизненного опыта относительно этого пути, который должен вести человека от Духа к Христу, от Христа к Духу. И вершину этого пути надо видеть в том, чтобы сделать понятными человеку отдельные этапы теологии, каким был путь Христа для человечества после прохождения смерти на Голгофе, явившейся великим целительным процессом. Так что теперь встает вопрос: какие способности для вступления в духовный мир образовались в людях, благодаря этому целебному процессу? – В этом находит вершину всё, чем должна быть теология: в понимании того, что произошло с индивидуальностью Христа после того, как он прошел через смерть на Голгофе.

Путь Христа на Голгофу – это высшая кульминация пути врача. Дальнейший путь Христа после Голгофы – это высшая кульминация пути священника.

Но многим теологам нового времени кажется, будто обе эти вещи никак не связаны. Ведь, сегодня есть теологи, которые вообще ничего не хотят знать о воскресшем Духе и продолжении христового воздействия. Но если мы хотим говорить в духе обновления мистерий, тогда мы приходим к событию на Голгофе, к мистерии Голгофы, и тогда мы можем сказать, что старая формула, которая описывала путь посвящения, и которая звучала так: меня вели через элементы к нижним и верхним богам, – эта формула для современного посвященного должна звучать следующим образом: меня вели через то, что высвобождает элементы в их процессах, – под элементами теперь понимаются восемьдесят химических элементов, которые высвобождаются в своих процессах, – и затем я шёл дальше, вниз к Отцу и вверх к Духу, на обоих этих путях воспринимая действенность Христа.

И если вы, мои дорогие друзья, для своего эзотерического углубления захотите взять с собой квинтэссенцию этого курса пастырской медицины, то возьмите с собой следующие слова:

Я пойду путем,
Который элементы высвобождает в свершении,
И ведет меня вниз к Отцу,
Который посылает болезни для выравнивания кармы,
И ведет меня вверх к Духу,
Который душу приводит от заблуждения к завоеванию свободы.
Христос ведет вниз и вверх,
Гармонически рождая в земном человеке Духочеловек» 

О розенкрейцерском упражнении, открывающем видение
Цитируется по АНТРОПОС:
 «В средневековых розенкрейцерских школах Средней Европы — они состояли из небольшого числа людей и находились в потаенных местах — большую роль играли символы. Майстер давал их ученикам таким образом, что предлагаемое, например, Элифасом Леви по сравнению с этим является лишь разговором вокруг да около. Там был, например, в употреблении символ, называемый ключом Соломона. Его образовывали путем сдвижения двух треугольников (см. рис). "Этот символ в указанных небольших общинах играл значительную роль вплоть до XIX в. 
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Майстер показывал небольшому кругу своих учеников определенную позу, которую должно было принять их тело. Он просил их принять такую позу, чтобы все их тело было написанием этого символа. Они должны были встать, широко расставив ноги, а руки, также широко разведя, вытянуть вверх. Если теперь продолжить линии рук вниз, а ног вверх (густой штрих), то весь человеческий организм выразит эту фигуру. Затем нужно было представить себе, что линия вверху связывает руки, а линия внизу — ноги. Обе эти линии входили в сознание как действительно существующие силовые линии, когда ученику объяснялось: здесь, как электромагнитные течения, идут потоки от кончиков пальцев левой руки и ноги к кончикам пальцев правой руки и ноги. Таким образом, фактически сам человеческий организм становился описанием в пространстве этих входящих один в другой треугольников. А затем дело заключалось в том, что ученик учился ощущать, что заложено в словах: "Свет струится вверх, тяжесть тянет вниз". Ученики должны были пережить это в глубокой медитации в позе, которую я вам описал. Благодаря этому они постепенно приходили к тому, что учитель мог им сказать: Теперь вы пережили нечто такое, в чем постоянно упражнялись в древних Мистериях. — И они действительно переживали это, в кистях рук и ног (густой штрих) переживали костный мозг, внутреннее костей". 

"Как ни парадоксально это звучит, но я должен вам сказать, что такая книга, как моя "Философия свободы", не может быть понята через одну логику, но только через всего человека. В действительности то, что в моей "Философии свободы говорится о мышлении, не понять, если не знать, что мышление человек, собственно говоря, переживает через внутреннее познание, через внутреннее переживание своего костного строения. Человек думает не мозгом; в действительности он думает своим скелетом, если думает в строгих мыслительных линиях. Если мышление становится конкретным, как это имеет место в "Философии свободы", то оно переходит во всего человека. 

Ученики того Майстера учились идти еще дальше этого и переживать внутреннее костей. Поэтому, как было показано в последнем примере, они прибегали к тому, что многократно употреблялось в древних Мистериях: переживали символ так, что собственный организм делали символом, ибо только так и можно правильно пережить символ. Толкование символа — это нечто бессмысленное. Всякое мудрствование о символах — это нечто бессмысленное. Истинное отношение к символам состоит в том, что человек их делает и переживает, как, в конце концов, и сказки, легенды, сказания; их следует воспринимать не абстрактно, а идентифицируясь с ними. В человеке всегда имеется нечто такое, с чем он может войти во все образы сказок, стать единым со сказкой. Так это обстоит и с настоящими символами, происходящими из духовного познания древних времен. И я здесь на рисунке напишу вам соответствующие слова на немецком языке. Делать здесь надписи из совершенно непонятных теперь еврейских слов было бы в наше время более или менее безобразием, ибо этим человек внутренне не оживляется, он тогда не переживает символа, но получает вывих. Это подобно перелому своих костей. И это, собственно, и происходит, духовно конечно, когда серьезно читают сочинения Элифаса Леви и т.п. 

Те ученики учились переживать внутреннее костей. А когда человек научается переживать внутреннее костей, то он уже больше не находится в себе как в человеке. ... Вы идете внутрь себя, но из себя. Вы действительно выходите из себя. И это из-себя-выхождение, движение-к-Богам, вхождение-в-духовные-миры и было тем, что учились понимать ученики тех небольших школ. Ибо они познавали линии, которые идут с божественной стороны в мир, чтобы строить его. С другой стороны, они находили путь, идущий через человека к Богам". Затем учитель предлагал ученикам медитацию: 

	Schau den Knochenmann

Und du schaust den Tod. 

Schau ins Innere der Knochen 

Und du schaust den Erwecher. 


	Смотри на скелет 

И ты видишь смерть. 

Смотри внутрь костей 

И ты видишь пробудителя. 




Пробудителя человека в духе, существо, которое приводит человека в связь с божественным миром". 
(Р. Штайнер "Средневековые центры мистерий (GA 233а, лекция 5).

О пути мистика и пути алхимика 

(Антропос т. 2 с. 632-633) (Выправить по комментарию Р. Штейнера к "Химической свадьбе Христиана Розенкрейца" GA 35) 

Комментируя "Химическую свадьбу" Христиана Розенкрейцера, Р.Штейнер говорит о двух путях в сверхчувственное: о мистическом и алхимическом. Алхимический путь при этом может быть взят в смысле пути, идущего в сверхчувственное через опыт внешних чувств. Мистик не идет путем употребления эф.тела независимо от физического. "Он исходит от неопределенных чувств, внутреннего еще большего пронизания физ.тела эфирным, чем это имеет место в обычной бодрственной жизни, уходит от общности с чувственными существами и направляется к совместному бытию с духовно-сущностным человека. Алхимик же стремится к тому, чтобы своим сознательным существом выйти из обычных связей телесного и вступить в мир, который как "духовная природа" стоит позади царства внешних восприятий. Мистик старается сознательную душу глубже ввести в связь с телесностью, дабы сознательно погрузиться в ту область телесности, которая сокрыта от самосознания, когда оно наполнено восприятиями чувств". Но мистик не всегда вполне понимает, чего он хочет; он плохой истолкователь собственного существа. Поскольку он желает преодолеть связь души с телом, которая имеет место в обычном сознании, то оказывается побежденным не столько даже ложным презрением к этой связи, сколько презрением к телу. Поэтому он не признает, что его опыт основывается на повышенной связи с телом, по сравнению с той, какая бывает в обычном сознании. "Через эту внутреннюю связь мистик воспринимает в себе изменение собственных представлений, чувств и воли. Он отдается этому восприятию, не имея склонности приобрести ясность по поводу природы этого изменения". Он переживает одухотворение внутренней жизни, отношение человеческого существа к миру более духовному, чем тот, что дан восприятию органов чувств. 

"Представления, которые тогда возникают, сгущаются в имагинации. Эти имагинации есть откровение сил, которыми эф.тело воздействуют на физическое. Они скрыты от обычного сознания. Чувство усиливается до такой степени, что эфирно-духовные силы, которые из космоса светят, действуя, в человеческое существо, переживаются как бы через внутреннее прикосновение. В воле душа отдается духовному действию, которое вчленяет человека в сверхчувственную мировую взаимосвязь, из которой через субъективное воление он выделяет обычное сознание. Истинный мистик возникает лишь тогда, когда человек свое всецело сознательное душевное существо вносит в указанную внутреннюю связь с телом и не приходит через принуждение телесной организации к болезненному визионарному или замутненному сознанию. Истинный мистик стремится пережить положенное в человеческое внутреннее духовно-сущностное человека, перекрытое чувственными восприятиями от обычного сознания. 

Истинная алхимия делает независимым от чувственного восприятия, чтобы созерцать находящееся вне человека духовно-сущностное мира, которое закрыто восприятиями чувств. Мистик перед вступлением в человечески-внутреннее должен привести душу в такое состояние, чтобы она свое сознание по отношению к повышенному противодавлению, которое она испытывает через внутреннее совместное бытие с телом, не позволяла помрачать или выключать. Алхимик перед вступлением в духовный мир, лежащий позади сферы восприятий чувств, должен так укрепить свое душевное существо, чтобы оно не потеряло себя в существах и процессах этого мира. Исследовательские пути мистика и алхимика противоположны. Мистик входит непосредственно в свое духовное существо. Его цель может быть названа мистической судьбой, соединением сознательной души с собственным духовным существом. Алхимик отправляется в духовную область природы, чтобы в этом странствии с силами познания, вотканными в эту область, узреть духовное существо человека. Его цель — "химическая свадьба", соединение с духовной сферой природы. Лишь после этого соединения желает он пережить созерцание человеческого существа". 

В обычном сознании в сфере внешних восприятий тело и душа находятся в гармонической взаимосвязи с Мирозданием. В сверхчувственном опыте на обоих путях душе грозит эту гармонию потерять. На мистическом пути ей грозит утрата духовной взаимосвязи со Вселенной, на алхимическом пути — потеря способности отличать истину от заблуждения. "Мистик, если он не осторожен, благодаря сгущающейся связи с телом так уплотняет самосознание, что побеждается им и в собственной жизни делается более не способным сопереживать мировую жизнь. По этой причине он вступает познанием в область... люциферического. ... Алхимик, утратив предосторожность, испытывает ослабление способности отличать истину от заблуждения. В великих взаимосвязях Вселенной заблуждение является необходимостью. Но на современной ступени развития человек не подпадает ему благодаря защите со стороны чувственных восприятий. Однако, не будь заблуждения в подосновах человеческого переживания мира, он не смог бы развивать разные ступени сознания. Ибо заблуждение есть движущая сила развития сознания". Но ныне оно должно оставаться в подсознании, иначе оно победило бы истину. Иное дело в сверхчувственном опыте. Там душа попадает в вихрь заблуждения, где сможет устоять, лишь научившись в чувственном мире отличать истину от заблуждения. Иначе она попадет в сферу Аримана. Мистику необходимо, чтобы собственная жизнь не подавляла его душу. 35 с.338-343
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� В поледующих публикациях названной субстанцией влияния – Р.И.


� Неотредактированный автором протокол аудиозаписи. Рубрикация, иллюстрации и подписи к ним, примечания и дополнения внесенены составителем – Р.И.





� "Эволюция – это экспансия духа во внешнее материального. Инволюция – это контракция духа во внутреннее душевного... Инволюция – это всасывание, эволюция – истечение, выпускание. Между ними происходит смена всех мировых состояний" Р.Ш. GA 93 (10). ... "То, чем мы обладаем в душе, возникло через общение с внешним миром. Антропософское мировоззрение называет это инволюцией. И когда человек усвоенное вновь вырабатывает из своего внутреннего, то это мы называем эволюцией. Между инволюцией и эволюцией протекает всякая жизнь. Что сделано душой в эволюции – это покоится на том, что как способности выступает из души. Эти способности были некогда выработаны через инволюцию" GA 53 (11). 


� Про подприроду и надприроду см. 11-ю лекцию пастырско-медицинского курса Р.Штейнера "Взаимодействие врача и духовника" GA318. 


  


� См. Р. Штейнер "Естественнонаучные труды Гете" GA 1, Р. Штейнер "Очерк теории познания гетевского мировоззрения" GA 2, Р. Штейнер "Истина и наука" GA 3.


� По идее, тепловой элемент не двучленный, а трехчленный: должно быть и среднее, нейтральное тепло – до разделения на внешнее и внутреннее тепло (см. "Основные элементы эзотерики" GA 93a, Доклад 28: "Рассмотрим еще недифференцированный человеческий организм долемурийского времени. Тогда на всей Земле тепло было распределено равномерно. Тепловое состояние в человеке было то же самое, что и снаружи. Затем внутреннее тепловое состояние становится выше. Оно становится теперь собственным теплом, обособившимся теплом; и вовне в мире возникает противоположное – тепло, огонь, которые даются. До этого снаружи не было еще никакого огня. Возникновение искры в природе стало возможным лишь тогда, когда огонь вступил во внутреннее человека. С этого времени снаружи является данный, благотворный огонь, а в человеке – эгоистический огонь".) – Р.И.


� Сам свет невидим, но освещенные им предметы становятся видимыми, т.е. воспринимаемыми для глаза – Р.И.


� Должно быть не ИНВЕСТИЦИИ, а ФИНАНСЫ. См. Википедию: «Инвести́ции — долгосрочные вложения � HYPERLINK "http://ru.wikipedia.org/wiki/%D0%9A%D0%B0%D0%BF%D0%B8%D1%82%D0%B0%D0%BB" \o "Капитал" �капитала� с целью получения дохода.� HYPERLINK "http://ru.wikipedia.org/wiki/%D0%98%D0%BD%D0%B2%D0%B5%D1%81%D1%82%D0%B8%D1%86%D0%B8%D0%B8" \l "cite_note-0#cite_note-0" \o "" �[1]�� HYPERLINK "http://ru.wikipedia.org/wiki/%D0%98%D0%BD%D0%B2%D0%B5%D1%81%D1%82%D0%B8%D1%86%D0%B8%D0%B8" \l "cite_note-Def_word-1#cite_note-Def_word-1" \o "" �[2]�. Не следует путать инвестирование и � HYPERLINK "http://ru.wikipedia.org/wiki/%D0%A4%D0%B8%D0%BD%D0%B0%D0%BD%D1%81%D0%B8%D1%80%D0%BE%D0%B2%D0%B0%D0%BD%D0%B8%D0%B5" \o "Финансирование" �финансирование�. Финансирование — выделение средств или ресурсов для достижения намеченных целей. Если целью финансирования является получение прибыли — тогда финансирование превращается в инвестирование. Если целью прибыль не является — это не инвестирование». – Р.И.





� Этот пассаж я категорически не могу принять – такое определение науки. Наука – это познание мира, начинающееся с познания самого познания, которое является фундаментом для всего остального знания и основой всей сознательной деятельности. «Наука пропитывает воспринятую действительность понятиями, постигнутыми и проработанными нашим мышлением. Она дополняет и углубляет пассивно воспринятое тем, что сам дух наш своей деятельностью из мрака простой возможности вознес в свет действительности. … Только когда мы приводим в действие наше мышление, действительность получает свои истинные определения. До тех пор немая, она начинает говорить понятным языком». Р.Ш. «Очерк теории познания гетевского мировоззрения», с. 45, 48. Наука – не потому твердое, что в эпоху материализма ученые диссертации пишут и библиотеки томами заполняют, а потому что наука свободы является основой действительности свободы. – Р.И.


� В сфере искусства ритмы определяют особенное, индивидуальное, а в сфере религии – всеобщее, мировое.– Р.И.


� Опять ссылка на «Очерк теории познания»: Неорганичекая природа устроена согласно идее причинности, все законы неорганической природы имеют своей основой идею причинности. Для органической природы мы имеем, как исходную, идею организма, и тут уже появляются все ритмы развития. А для человеческой – идею познания и идею свободы. – Р.И.


� У Р.Ш. в «Очерке теории познания…» есть «Заключение: познание и художественное творчество». И там мы читаем: «Для него /Гете/ … искусство есть откровение тайных законов природы. В художественном произведении все зависит от того, насколько художнику удалось привить веществу идею. Дело не в том, что он обрабатывает, а в том, как он обрабатывает. Если в науке извне воспринятый материал должен всецело потонуть, так, чтобы осталась лишь его суть, его идея, то в произведении искусства он должен остаться, но только его своеобразие, его случайность должны быть совершенно преодолены художественной обработкой. Объект должен быть совершенно высвобожден из сферы случайного и перенесен в область необходимого. В художественно-прекрасном не должно остаться ничего, чему бы художник не напечатлел своего духа». Там же, с. 93 – Р.И.


� А в секторе ЭЗОТЕРИКИ, наверное, речь должна идти уже не о познании, а о водительстве, о подготовке событий, об импульсировании; тогда как а в РЕЛИГИИ – о культивировании этих импульсов, о выращивании новой культуры. – Р.И.


� НАУКА, ИСКУССТВО, РЕЛИГИЯ, ЭЗОТЕРИКА, т.о., соответствуют познанию существа данного, преобразованию реальности, культивированию идеалов развития, импульсированию этих идеалов в соответствии с эпохой развития (духовному водительству.) – Р.И.


� Можно, например,  представить себе русло реки – Р.И.


� Существенным в БЮРОКРАТИИ является порядок в делах и знание всех процедур достижения целей. – Р.И.


� Существенным в ПОЛИТИКЕ является мониторинг развития и принятие решений, касающихся обшности людей – Р,И,


� Еще самоопределение по отношению к общности надо к этому добавить. Существеннымв САМООРГАНИЗАЦИИ является рождение общности людей. – Р.И.


� КАПИТАЛ, с точки зрения экономики, – это ресурсы, которые могут быть использованы в производстве товаров или оказании услуг. В классической экономике – это один из трех факторов производства, два других – земля и труд.(Британская энциклопедия) – Р.И.





� Но в каждом секторе должна быть своя семиричность, не только в ФИНАНСАХ. См. Р.Ш. «Человеческая и космическая мысль». И речь идет о расширении сознания – Р.И.


� Неудачный термин. Позже Игорь заменил это на «субстанцию осуществимости» – Р.И.


� См. Аристотель "О чувствах и чувственном", особенно 3-ю главу в Parva naturalia, а также "Етественнонаучные сочинения Гёте" с комментариями Р. Штейнера. ПСС Т.1 (в "Материалах к истории учения о цвете" дана подборка высказываний Аристотеля о цвете с замечаниями Р. Штейнера). 
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