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Òåðÿòü ÷åëîâåêà, äðóãà – âñåãäà áîëüøîå ãîðå. Íî îñîáåííî
òÿæêî âûíîñèòü ýòî, êîãäà ñìåðòü ïðèõîäèò òàê íåîæèäàííî. Óìåð
Âèëüãåëüì Õàëüáôàñ – îäèí èç ñàìûõ âûäàþùèõñÿ èíäîëîãîâ-
ôèëîñîôîâ íàøåãî âðåìåíè. Óìåð âíåçàïíî, îò êðîâîèçëèÿíèÿ â
ìîçã, óìåð áóêâàëüíî ÷åðåç íåñêîëüêî äíåé ïîñëå ñâîåãî øåñòè-
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ïî èíäèéñêîé ôèëîñîôèè â Ïåííñèëüâàíñêîì óíèâåðñèòåòå...

Ýòî áûë óíèêàëüíûé ó÷åíûé, ñ÷àñòëèâî ñîåäèíÿâøèé â ñåáå
íàâûêè è ïîäõîäû ôèëîñîôà-çàïàäíèêà ñ ïîðàçèòåëüíîé èíäî-
ëîãè÷åñêîé ýðóäèöèåé, èñòèííî íåìåöêóþ äîòîøíîñòü è ñêðóïó-
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èíòóèòèâíûì îáîáùåíèÿì, ïîèñêàìè îñíîâû, «êîðíÿ», âíóòðåí-
íåãî ïàôîñà ñèñòåì è ó÷åíèé. Âèëüãåëüì Õàëüáôàñ ïîëó÷èë îáðà-
çîâàíèå íà ôèëîñîôñêîì ôàêóëüòåòå Óíèâåðñèòåòà Ã¸òòèíãåíà, ãäå
íà÷àë ñïåöèàëèçèðîâàòüñÿ ïî åâðîïåéñêîìó ðàöèîíàëèçìó (åãî
ïåðâàÿ êíèãà, ïîñâÿùåííàÿ ôèëîñîôèè Äåêàðòà, äî ñèõ ïîð ñ÷è-
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ñîëèäíóþ ôèëîëîãè÷åñêóþ ïîäãîòîâêó, – åñëè óæ ãîâîðèòü î øà-
ëîñòÿõ ñòóäåí÷åñêèõ ëåò, òî ê íèì ñòîèò îòíåñòè ðàçâå ÷òî ó÷àñòèå
â ëþáèòåëüñêèõ òåàòðàëüíûõ ïîñòàíîâêàõ, – âîò òîëüêî ïüåñû
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íàðñêèé êóðñ Ýðèõà Ôðàóâàëëüíåðà (çàìåòèì â ñêîáêàõ, ÷òî âìå-
ñòå ñ Õàëüáôàñîì ñåìèíàð ïîñåùàëè òàêæå Ëàìáåðò Øìèòõàóçåí
è Òèëüìàí Ôåòòåð; åùå îäèí âåñüìà èçâåñòíûé íûíå èíäîëîã –
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ãäà ñ÷èòàë ñâîèì èñòèííûì äóõîâíûì íàñòàâíèêîì Ïàóëÿ Õàêå-
ðà. Êàê íè ñòðàííî, èìåííî Õàêåð, ñî ñâîèìè ïðèñòðàñòíûìè ñóæ-
äåíèÿìè, ñî ñâîèì âîîäóøåâëåíèåì è õðèñòèàíñêèì ïðîçåëèòèç-
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îòñòàâêè Õàêåðà, è ñ ýòîãî âðåìåíè äëÿ íåãî íà÷èíàåòñÿ èíòåí-
ñèâíàÿ ëåêöèîííàÿ è èññëåäîâàòåëüñêàÿ äåÿòåëüíîñòü. Âîîáùå,
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ìíîãèå èç åãî çíàìåíèòûõ ìîíîãðàôèé âûðàñòàëè â êîíå÷íîì ñ÷å-
òå èç ðàçâåðíóòûõ ëåêöèîííûõ êóðñîâ: ñêàæåì, ïåðâûé (íåìåö-
êèé) âàðèàíò êíèãè «Èíäèÿ è Åâðîïà» ñëîæèëñÿ íà îñíîâå ëåê-
öèé, ïðî÷èòàííûõ â Óíèâåðñèòåòå Ãàìáóðãà; òàì æå Õàëüáôàñ è
áóäåò ïðåïîäàâàòü ñ 1981 ãîäà, çàìåíÿÿ âðåìåííî óåõàâøåãî Àëüá-
ðåõòà Âåöëåðà. Îäíàêî ïîëíîå ïðîôåññîðñòâî – ñîáñòâåííóþ êà-
ôåäðó – îí ïîëó÷èò ëèøü íåêîòîðîå âðåìÿ ñïóñòÿ, è óæå â Ôèëà-
äåëüôèè, â Ïåííñèëüâàíñêîì óíèâåðñèòåòå, ãäå è áóäåò îñòàâàòü-
ñÿ äî ñàìîé ñâîåé ñìåðòè.

Òàê æå êàê è ëþáèìûé Õàêåð, òàê æå êàê è åùå îäèí âûñîêî
öåíèìûé èì ôèëîñîô – Ãàäàìåð – Âèëüãåëüì Õàëüáôàñ âñåãäà îñ-
òàâàëñÿ â ñâîèõ øòóäèÿõ ïðåæäå âñåãî åâðîïåéñêèì ìûñëèòåëåì.
Îí ÷ðåçâû÷àéíî õîðîøî, äàæå äîòîøíî, äî ìåëü÷àéøèõ äåòàëåé
çíàë ñàíñêðèòñêèå òåêñòû, ñ êîòîðûìè ðàáîòàë, îäíàêî â ïîäõîäå ê
÷óæîé òðàäèöèè âîâñå íå ñòàðàëñÿ ïîëíîñòüþ â íåé ðàñòâîðèòüñÿ.
Ìîæåò áûòü êàê ðàç áëàãîäàðÿ ñâîåìó âêóñó ê ãåðìåíåâòèêå Õàëüá-
ôàñ ïðåêðàñíî ïîíèìàë, ÷òî ìû âñåãäà ïîäõîäèì ê èíîé ñèñòåìå
èäåé ñ íåêîòîðûìè ïðåäïî÷òåíèÿìè, ïðåäâàðèòåëüíûìè ñóæäåíè-
ÿìè, – è êàê áû ìû íè ñòàðàëèñü áûòü îáúåêòèâíû, âçãëÿä íà íèõ
óæå îêðàøåí íàøèìè ñîáñòâåííûìè ïðåäâàðèòåëüíûìè óñòàíîâ-
êàìè (òóò ìîæíî âñïîìíèòü õîòÿ áû åãî ïîëåìè÷åñêèå âûïàäû ïðî-
òèâ íàøóìåâøåé êíèãè Ñàéäà «Îðèåíòàëèçì», âêëþ÷åííûå â êà-
÷åñòâå ââåäåíèÿ â ñáîðíèê ñòàòåé â åãî ÷åñòü – «Çà ïðåäåëàìè îðè-
åíòàëèçìà. Òâîð÷åñòâî Âèëüãåëüìà Õàëüáôàñà è åãî âîçäåéñòâèå íà
èíäîëîãèþ è êðîññ-êóëüòóðíûå èññëåäîâàíèÿ», 1997*).

Òàêîâû ïî ñóòè åãî ãëàâíûå ðàáîòû: «Èññëåäîâàíèÿ ïî Êóìà-
ðèëå è Øàíêàðå» (1983), ãäå ðàññìàòðèâàþòñÿ ó÷åíèÿ ïóðâà-ìè-
ìàíñû è âåäàíòû; «Î áûòèè è î òîì, ÷òî òàì åñòü» (1992), ïîñâÿ-
ùåííàÿ ó÷åíèþ âàéøåøèêè; «Òðàäèöèÿ è ðåôëåêñèÿ» (1991), â
êîòîðîé âíèìàíèå èññëåäîâàòåëÿ îáðàùåíî ïðåæäå âñåãî íà ñà-
ìîîñîçíàíèå, ñàìîðåôëåêñèþ èíäèéñêîé òðàäèöèè. Òî æå ìîæ-
íî ñêàçàòü è î ñàìîé, ìîæåò áûòü, èçâåñòíîé åãî ìîíîãðàôèè –
óæå óïîìèíàâøåéñÿ «Èíäèè è Åâðîïå», ñóùåñòâóþùåé â äâóõ ðàç-
íûõ âàðèàíòàõ, ïðè÷åì áîëåå ïîçäíåå, àíãëîÿçû÷íîå åå èçäàíèå
íàìíîãî ïîëíåå è âêëþ÷àåò â ñåáÿ öåëûé ðÿä íîâûõ ðàçäåëîâ. Âî-
îáùå, Õàëüáôàñ áûë àáñîëþòíî äâóÿçû÷åí, àáñîëþòíî ñâîáîäåí

* Beyond Orientalism: The Work of Wilhelm Halbfass and its Impact on Indian and Cross-
cultural Studies. Ed. By Eli Franco and Karin Preisendanz. Poznan Studies in the
Philosophy of Sciences and the Humanities. Vol. 59. Amsterdam-Atlanta, 1997.
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âíóòðè ýòèõ äâóõ ÿçûêîâûõ ïðîñòðàíñòâ, õîòÿ, êàê ýòî ÷àñòî áûâà-
åò, ñàì îò÷àñòè ìåíÿëñÿ, ïåðåìåùàÿñü îò îäíîãî ÿçûêà ê äðóãîìó.
Â ïîñëåäíåå âðåìÿ îí ñíîâà è ñíîâà âîçâðàùàëñÿ ê ñòðàííîé äëÿ
íåìåöêîãî ó÷åíîãî èäåå íàïèñàòü êíèãó îá èíäèéñêîé ôèëîñî-
ôèè áåç åäèíîé ñíîñêè, áåç åäèíîé îòñûëêè íà ñòðîãèå íàó÷íûå
òðóäû, – íàïèñàòü íå÷òî âðîäå ñâîáîäíîãî, îáúåìíîãî ýññå î ãëàâ-
íûõ èäåÿõ èíäèéñêîé îðòîäîêñàëüíîé òðàäèöèè... Áëèæå âñåãî ïî
ñòèëþ ê ýòîìó åãî çàìûñëó ñòîèò ñàìàÿ ïîñëåäíÿÿ êíèãà Õàëüáôàñà
«Êàðìà è ïåðåðîæäåíèå â ñèñòåìå èíäèéñêîé ìûñëè» (2000); ïî
èðîíèè ñóäüáû, ïåðâûì âûøëî êàê ðàç íåìåöêîå èçäàíèå...

Òå èç íàñ, êîìó âûïàëî ñ÷àñòüå îáùàòüñÿ, ãîâîðèòü ñ Âèëü-
ãåëüìîì Õàëüáôàñîì, çíàþò, íàñêîëüêî â îáû÷íîé æèçíè îí áûë
ðàíèì, âïå÷àòëèòåëåí, – ïî÷òè äî áîëåçíåííîé òðåâîæíîñòè. Ýòî
îòíþäü íå áûëà íåóâåðåííîñòü â ñåáå, âñå ìû âèäåëè, êàê óìååò îí
äåðæàòü çàë, âûñòóïàÿ íà êîíôåðåíöèÿõ, äà è ïî îòçûâàì ñòóäåí-
òîâ ýòî áûë èñêóñíûé, êðàñíîðå÷èâûé è äàæå èðîíè÷íûé ïðåïî-
äàâàòåëü. Ñêîðåå óæ ìîæíî ãîâîðèòü îá îñîáî òîíêîé êîæå, íå-
æíîì ñåðäöå, êàêîé-òî âíóòðåííåé ìóçûêàëüíîñòè. Ìóçûêà áûëà
äëÿ íåãî åäâà ëè íå áîëåå çíà÷èìà, ÷åì âñå ó÷åíûå øòóäèè... Åãî
áîãîì áûë Âàãíåð, ñëåäóþùèì ïî çíà÷èìîñòè øåë Øóáåðò. Â ëþ-
áèìåéøåì «Çèìíåì ïóòåøåñòâèè», â ñàìîé ïåðâîé ïåñåíêå
ñëûøåí ãîëîñ: «È ìû íå çíàåì, êîãäà íàì ïðèäåòñÿ îòïðàâèòüñÿ â
ïóòü». Ãîñïîäü ñ òîáîé, – ïóñòü äàæå ýòî ñëó÷èëîñü â êîíöå âåñíû.
Gute Nacht...

Í.Â.Èñàåâà

Í.Â.Èñàåâà
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ìíîãèå èç åãî çíàìåíèòûõ ìîíîãðàôèé âûðàñòàëè â êîíå÷íîì ñ÷å-
òå èç ðàçâåðíóòûõ ëåêöèîííûõ êóðñîâ: ñêàæåì, ïåðâûé (íåìåö-
êèé) âàðèàíò êíèãè «Èíäèÿ è Åâðîïà» ñëîæèëñÿ íà îñíîâå ëåê-
öèé, ïðî÷èòàííûõ â Óíèâåðñèòåòå Ãàìáóðãà; òàì æå Õàëüáôàñ è
áóäåò ïðåïîäàâàòü ñ 1981 ãîäà, çàìåíÿÿ âðåìåííî óåõàâøåãî Àëüá-
ðåõòà Âåöëåðà. Îäíàêî ïîëíîå ïðîôåññîðñòâî – ñîáñòâåííóþ êà-
ôåäðó – îí ïîëó÷èò ëèøü íåêîòîðîå âðåìÿ ñïóñòÿ, è óæå â Ôèëà-
äåëüôèè, â Ïåííñèëüâàíñêîì óíèâåðñèòåòå, ãäå è áóäåò îñòàâàòü-
ñÿ äî ñàìîé ñâîåé ñìåðòè.

Òàê æå êàê è ëþáèìûé Õàêåð, òàê æå êàê è åùå îäèí âûñîêî
öåíèìûé èì ôèëîñîô – Ãàäàìåð – Âèëüãåëüì Õàëüáôàñ âñåãäà îñ-
òàâàëñÿ â ñâîèõ øòóäèÿõ ïðåæäå âñåãî åâðîïåéñêèì ìûñëèòåëåì.
Îí ÷ðåçâû÷àéíî õîðîøî, äàæå äîòîøíî, äî ìåëü÷àéøèõ äåòàëåé
çíàë ñàíñêðèòñêèå òåêñòû, ñ êîòîðûìè ðàáîòàë, îäíàêî â ïîäõîäå ê
÷óæîé òðàäèöèè âîâñå íå ñòàðàëñÿ ïîëíîñòüþ â íåé ðàñòâîðèòüñÿ.
Ìîæåò áûòü êàê ðàç áëàãîäàðÿ ñâîåìó âêóñó ê ãåðìåíåâòèêå Õàëüá-
ôàñ ïðåêðàñíî ïîíèìàë, ÷òî ìû âñåãäà ïîäõîäèì ê èíîé ñèñòåìå
èäåé ñ íåêîòîðûìè ïðåäïî÷òåíèÿìè, ïðåäâàðèòåëüíûìè ñóæäåíè-
ÿìè, – è êàê áû ìû íè ñòàðàëèñü áûòü îáúåêòèâíû, âçãëÿä íà íèõ
óæå îêðàøåí íàøèìè ñîáñòâåííûìè ïðåäâàðèòåëüíûìè óñòàíîâ-
êàìè (òóò ìîæíî âñïîìíèòü õîòÿ áû åãî ïîëåìè÷åñêèå âûïàäû ïðî-
òèâ íàøóìåâøåé êíèãè Ñàéäà «Îðèåíòàëèçì», âêëþ÷åííûå â êà-
÷åñòâå ââåäåíèÿ â ñáîðíèê ñòàòåé â åãî ÷åñòü – «Çà ïðåäåëàìè îðè-
åíòàëèçìà. Òâîð÷åñòâî Âèëüãåëüìà Õàëüáôàñà è åãî âîçäåéñòâèå íà
èíäîëîãèþ è êðîññ-êóëüòóðíûå èññëåäîâàíèÿ», 1997*).

Òàêîâû ïî ñóòè åãî ãëàâíûå ðàáîòû: «Èññëåäîâàíèÿ ïî Êóìà-
ðèëå è Øàíêàðå» (1983), ãäå ðàññìàòðèâàþòñÿ ó÷åíèÿ ïóðâà-ìè-
ìàíñû è âåäàíòû; «Î áûòèè è î òîì, ÷òî òàì åñòü» (1992), ïîñâÿ-
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ìîîñîçíàíèå, ñàìîðåôëåêñèþ èíäèéñêîé òðàäèöèè. Òî æå ìîæ-
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óæå óïîìèíàâøåéñÿ «Èíäèè è Åâðîïå», ñóùåñòâóþùåé â äâóõ ðàç-
íûõ âàðèàíòàõ, ïðè÷åì áîëåå ïîçäíåå, àíãëîÿçû÷íîå åå èçäàíèå
íàìíîãî ïîëíåå è âêëþ÷àåò â ñåáÿ öåëûé ðÿä íîâûõ ðàçäåëîâ. Âî-
îáùå, Õàëüáôàñ áûë àáñîëþòíî äâóÿçû÷åí, àáñîëþòíî ñâîáîäåí
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âíóòðè ýòèõ äâóõ ÿçûêîâûõ ïðîñòðàíñòâ, õîòÿ, êàê ýòî ÷àñòî áûâà-
åò, ñàì îò÷àñòè ìåíÿëñÿ, ïåðåìåùàÿñü îò îäíîãî ÿçûêà ê äðóãîìó.
Â ïîñëåäíåå âðåìÿ îí ñíîâà è ñíîâà âîçâðàùàëñÿ ê ñòðàííîé äëÿ
íåìåöêîãî ó÷åíîãî èäåå íàïèñàòü êíèãó îá èíäèéñêîé ôèëîñî-
ôèè áåç åäèíîé ñíîñêè, áåç åäèíîé îòñûëêè íà ñòðîãèå íàó÷íûå
òðóäû, – íàïèñàòü íå÷òî âðîäå ñâîáîäíîãî, îáúåìíîãî ýññå î ãëàâ-
íûõ èäåÿõ èíäèéñêîé îðòîäîêñàëüíîé òðàäèöèè... Áëèæå âñåãî ïî
ñòèëþ ê ýòîìó åãî çàìûñëó ñòîèò ñàìàÿ ïîñëåäíÿÿ êíèãà Õàëüáôàñà
«Êàðìà è ïåðåðîæäåíèå â ñèñòåìå èíäèéñêîé ìûñëè» (2000); ïî
èðîíèè ñóäüáû, ïåðâûì âûøëî êàê ðàç íåìåöêîå èçäàíèå...

Òå èç íàñ, êîìó âûïàëî ñ÷àñòüå îáùàòüñÿ, ãîâîðèòü ñ Âèëü-
ãåëüìîì Õàëüáôàñîì, çíàþò, íàñêîëüêî â îáû÷íîé æèçíè îí áûë
ðàíèì, âïå÷àòëèòåëåí, – ïî÷òè äî áîëåçíåííîé òðåâîæíîñòè. Ýòî
îòíþäü íå áûëà íåóâåðåííîñòü â ñåáå, âñå ìû âèäåëè, êàê óìååò îí
äåðæàòü çàë, âûñòóïàÿ íà êîíôåðåíöèÿõ, äà è ïî îòçûâàì ñòóäåí-
òîâ ýòî áûë èñêóñíûé, êðàñíîðå÷èâûé è äàæå èðîíè÷íûé ïðåïî-
äàâàòåëü. Ñêîðåå óæ ìîæíî ãîâîðèòü îá îñîáî òîíêîé êîæå, íå-
æíîì ñåðäöå, êàêîé-òî âíóòðåííåé ìóçûêàëüíîñòè. Ìóçûêà áûëà
äëÿ íåãî åäâà ëè íå áîëåå çíà÷èìà, ÷åì âñå ó÷åíûå øòóäèè... Åãî
áîãîì áûë Âàãíåð, ñëåäóþùèì ïî çíà÷èìîñòè øåë Øóáåðò. Â ëþ-
áèìåéøåì «Çèìíåì ïóòåøåñòâèè», â ñàìîé ïåðâîé ïåñåíêå
ñëûøåí ãîëîñ: «È ìû íå çíàåì, êîãäà íàì ïðèäåòñÿ îòïðàâèòüñÿ â
ïóòü». Ãîñïîäü ñ òîáîé, – ïóñòü äàæå ýòî ñëó÷èëîñü â êîíöå âåñíû.
Gute Nacht...

Í.Â.Èñàåâà
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Òåðÿòü ÷åëîâåêà, äðóãà – âñåãäà áîëüøîå ãîðå. Íî îñîáåííî
òÿæêî âûíîñèòü ýòî, êîãäà ñìåðòü ïðèõîäèò òàê íåîæèäàííî. Óìåð
Âèëüãåëüì Õàëüáôàñ – îäèí èç ñàìûõ âûäàþùèõñÿ èíäîëîãîâ-
ôèëîñîôîâ íàøåãî âðåìåíè. Óìåð âíåçàïíî, îò êðîâîèçëèÿíèÿ â
ìîçã, óìåð áóêâàëüíî ÷åðåç íåñêîëüêî äíåé ïîñëå ñâîåãî øåñòè-
äåñÿòèëåòíåãî þáèëåÿ, òîëüêî-òîëüêî ïîëó÷èâ èç ïå÷àòè ñâîþ
ïîñëåäíþþ êíèãó, åäâà óñïåâ çàêîí÷èòü î÷åðåäíîé êóðñ ëåêöèé
ïî èíäèéñêîé ôèëîñîôèè â Ïåííñèëüâàíñêîì óíèâåðñèòåòå...

Ýòî áûë óíèêàëüíûé ó÷åíûé, ñ÷àñòëèâî ñîåäèíÿâøèé â ñåáå
íàâûêè è ïîäõîäû ôèëîñîôà-çàïàäíèêà ñ ïîðàçèòåëüíîé èíäî-
ëîãè÷åñêîé ýðóäèöèåé, èñòèííî íåìåöêóþ äîòîøíîñòü è ñêðóïó-
ëåçíîñòü – ñ íåìåöêîé æå ÷óòü ìåëàíõîëè÷íîé ñêëîííîñòüþ ê
èíòóèòèâíûì îáîáùåíèÿì, ïîèñêàìè îñíîâû, «êîðíÿ», âíóòðåí-
íåãî ïàôîñà ñèñòåì è ó÷åíèé. Âèëüãåëüì Õàëüáôàñ ïîëó÷èë îáðà-
çîâàíèå íà ôèëîñîôñêîì ôàêóëüòåòå Óíèâåðñèòåòà Ã¸òòèíãåíà, ãäå
íà÷àë ñïåöèàëèçèðîâàòüñÿ ïî åâðîïåéñêîìó ðàöèîíàëèçìó (åãî
ïåðâàÿ êíèãà, ïîñâÿùåííàÿ ôèëîñîôèè Äåêàðòà, äî ñèõ ïîð ñ÷è-
òàåòñÿ îáðàçöîâûì òðóäîì, ïðåäñòàâëÿþùèì íåìàëûé èíòåðåñ äëÿ
èñòîðèêîâ ôèëîñîôèè è ñåãîäíÿ). Â Ã¸òòèíãåíå æå îí ïîëó÷èë è
ñîëèäíóþ ôèëîëîãè÷åñêóþ ïîäãîòîâêó, – åñëè óæ ãîâîðèòü î øà-
ëîñòÿõ ñòóäåí÷åñêèõ ëåò, òî ê íèì ñòîèò îòíåñòè ðàçâå ÷òî ó÷àñòèå
â ëþáèòåëüñêèõ òåàòðàëüíûõ ïîñòàíîâêàõ, – âîò òîëüêî ïüåñû
áûëè ãðå÷åñêèõ àâòîðîâ è èãðàëèñü îíè íà äðåâíåãðå÷åñêîì. Îä-
íàêî ñóäüáà ðàñïîðÿäèëàñü òàê, ÷òî â ýòî æå âðåìÿ Õàëüáôàñ íà-
÷èíàåò ïîñåùàòü âåñüìà ñæàòûé è èíòåíñèâíûé ëåêöèîííî-ñåìè-
íàðñêèé êóðñ Ýðèõà Ôðàóâàëëüíåðà (çàìåòèì â ñêîáêàõ, ÷òî âìå-
ñòå ñ Õàëüáôàñîì ñåìèíàð ïîñåùàëè òàêæå Ëàìáåðò Øìèòõàóçåí
è Òèëüìàí Ôåòòåð; åùå îäèí âåñüìà èçâåñòíûé íûíå èíäîëîã –
Ýðíñò Øòàéíêåëëüíåð – óæå â òî âðåìÿ áûë àññèñòåíòîì Ôðàó-
âàëëüíåðà). Áåññïîðíî, òî áûëà áëåñòÿùàÿ ïëåÿäà èíäîëîãîâ, – è
âñå æå Õàëüáôàñ, îòäàâàÿ äîëæíîå âñåì äðóçüÿì è êîëëåãàì, âñå-
ãäà ñ÷èòàë ñâîèì èñòèííûì äóõîâíûì íàñòàâíèêîì Ïàóëÿ Õàêå-
ðà. Êàê íè ñòðàííî, èìåííî Õàêåð, ñî ñâîèìè ïðèñòðàñòíûìè ñóæ-
äåíèÿìè, ñî ñâîèì âîîäóøåâëåíèåì è õðèñòèàíñêèì ïðîçåëèòèç-
ìîì îêàçàë íà íåãî ñàìîå áîëüøîå âîçäåéñòâèå. Â 1978-79 ãã.
Õàëüáôàñ çàíèìåò êàôåäðó èíäîëîãèè â Ìþíñòåðå ñðàçó æå ïîñëå
îòñòàâêè Õàêåðà, è ñ ýòîãî âðåìåíè äëÿ íåãî íà÷èíàåòñÿ èíòåí-
ñèâíàÿ ëåêöèîííàÿ è èññëåäîâàòåëüñêàÿ äåÿòåëüíîñòü. Âîîáùå,
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