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SADRZAJ

Prvo predavanje, Dornach, 20. ozujka 1920. 6
Razvoj medicine, pojam bolesti u drevno i moderno doba. Proces
spoznaje kao proces ozdravljenja. Misterijska mudrost kao socijalna
medicina. Plavo sljepilo Grka. Neophodna preobrazba naseg osjetila
vide, sluha i topline. Imaginacija kroz oko, inspiracija kroz uho,

intuicija kroz osjecaj topline. 1879, pobjeda Mihaela kao ponavljanje
sliénih dogadaja u ranijim vremenima. Nuznost trostruke podjele
socijalnog organizma.

Drugo predavanje, Dornach, 21. ozujka 1920. 13
300 godina prije Krista rodenje ljudske imaginacije. Razvoj ljudske
inteligencije od 15. stoljeca. U drevnim §kolama misterija razlika

izmedu fizickog, duhovnog i intelektualnog znanja. Bolest

jednostranog intelektualnog zivota. Antropozofska znanost duha kao
nositelj novog procesa iscjeljenja.

Trece predavanje, Dornach, 28. ozujka 1920. 23
Utjecaj prenatalnog u ljudski ovozemaljski zivot. Obi¢ni imaginativni
zivot - les uzet iz nadosjetilnog svijeta. Ozivljavanje mrtvog misljenja
voljom ponovno rodenom u zemaljskom zivotu. Organizacija glave -
preobrazba ostatka organizma iz prethodne inkarnacije. Sukob u

zivotu izmedu nuznosti prirode i morala. Problem ljudske slobode.
Razdoblje zemljinog Jupitera. Jedinstvo moralnih ideala i svijeta
prirodnih zakona. Borba protiv znanosti duha, napadi s katolicke
strane.

Cetvrto predavanje, Dornach, 2. travnja 1920. Veliki petak 32
Pavlov zivot. Promjena u razvoju covjecanstva koju je donio misterij

na Golgoti. Problem slobode. Unutarnja neistinitost naseg vremena.
Gubitak veze izmedu zemaljskog i izvanzemaljskog. Cisto osjetilno
znanje kao grob iz kojeg kao kroz uskrsnuce mora izaci teznja za
nadosjetilnim znanjem.

Peto predavanje, Dornach, 3. travnja 1920. Velika subota 42
Pavao u prijelazu izmedu starih nadosjetilnih pogleda u doba u kojem
su ljudi bili napusteni od Boga. Transmutacija Krvi i ponovno rodenje

u Kristu. Ahrimanski lik antikrs¢anstva. Uskrs, praznik upozorenja.
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Sesto predavanje, Dornach, 30. svibnja 1920.

Borba Rima protiv slobode savjesti i kult. Papinske enciklike i Sylabus
iz 1864. Rumelin o konceptu c¢uda. Religiozno vjerovanje i vjerovanje u
cuda kao protuteza kauzalnom vjerovanju znanosti. Duhovno
znanstvena ideja nastajanja i odlaska. Antimodernisticki pokret u
katolickoj crkvi. Osvrtanje na vrijeme Alberta Velikog. Friedrich Il od
Pruske i Katarina od Rusije zastitnici isusovackog reda zabranjenog
od pape. Katolicki napadi na antropozofiju.

Sedmo predavanje, Dornach, 3. lipnja 1920. 61
Zavjet protiv modernizma. Budnost katolicke crkve pred nadolazecim
materijalizmom. Conceptio immaculata, enciklika i sylabus 1864.

izjava 0 nepogresivosti, enciklika 'Aeterni Patris'. Uvodnik u

Baselskom 'Vorwarts'. Struktura katolicke crkve u odnosu na eticki
individualizam 'Filozofije slobode'. 1z povijesti isusovackog reda.

Osmo predavanje, Dornach, 6. lipnja 1920. 69
Inicijacijsko znanje i materijalisticka znanost. Aristotelov nauk o dusi
kao crkvena dogma. Besmrtnost, preegzistencija i ponavljani

zemaljski zivot. Namjera katolicke crkve da stvori spojni most izmedu
svoje vlasti i radikalnog socijalizma. Antimodernisticki zavjet. Svijest
zajednice i idealna svijest.

Deveto predavanje, Dornach, 2. srpnja 1920. 79
Propast Zapada Oswalda Spenglera. Iscjeljenje od sila pada samo kroz
mudrost inicijacije. Demokracija i troclanstvo. Opasnosti Spenglerove
knjige. Aktivni dusevni zivot kao preduvjet razumijevanja znanosti

duha.

Deseto predavanje, Dornach, 3. srpnja 1920. 88
Nastavljanje zastarjelih duhovnih kulturnih tokova u sadasnjosti.
Stvarni oblik drevne mudrosti. Suncev kult drevnih misterija. Krist,

duh Sunca. Ritual katolicke mise. Zakoni prirode: destilacija
srednjovjekovnih praznih fraza. Jezuitizam i masonerija. Visoki
stupnjevi odredenih redova. Zbunjenost javnog zivota uzrokovana
okultnim strujanjima. Nuznost prijelaza od Sirenja ideja na prakticno
djelovanje. Brosura Kullya. Esej pastora Ernsta.

Jedanaesto predavanje, Dornach, 4. srpnja 1920. 100
Ucinci materijalizma u sadasnjosti. Stare navike misljenja. Potreba za
preobrazbom dusevnog stanja i misljenja, takoder i u gospodarskom
podrucju. Recenica Nietzscheova prijatelja Overbecka. Glediste
Rodbertusa i Marxa. Odnos duhovnog i tjelesnog rada. Neophodno:
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uvid u duhovne veze svijeta i volja neovisna o materijalnim aspektima
tijela.

Dvanaesto predavanje, Bern, 9. srpnja 1920. 111
Misljenje kao nasljede iz prenatalne egzistencije. Odbacivanje
preegzistencije u tradicionalnim vjerovanjima. Neophodnost misljenja

za zivot u osjetilnom svijetu. Potreba za komunikacijom i znanjem u
uciteljskoj profesiji. Waldorfsko obrazovanje. Zlatna valuta, slobodna
trgovina, carinske barijere. Svijet duhovnosti i svijet ekonomskog

zivota. Asocijativni sud. Drzavna filozofija boljsevizma kao dijete ideja

R. Avenarius Harnacka i Oswalda Spenglera. Ozbiljno shvacanje

znanja o ponovljenim zivotima na Zemlji.

Trinaesto predavanje, Dornach, 10. srpnja 1920. 127
Covjek izmedu svijeta ideja i svijeta sjecanja i predodzbi fantazija.
Disertacija W. J. Steina. 'Nerodenost' i besmrtnost. Zahtjevi

Waldorfske skole. Skolasticki udzbenik filozofije (Lehmen).

Cetrnaesto predavanje, Dornach, 11. srpnja 1920. 137
Drevno bice misterija i misterij Golgote. Krist kao vise ja Zemlje.

Odnos antropozofske znanosti duha i prirodne znanosti. Dodavanje
znanja nadosjetilnog culnom. Zaokupljenost uzlaznim u ¢ovjeku i
razvojem. Opasnost od pada covjecanstva u barbarstvo. Antropozofija
kao kristologija. Primjeri opozicije.

Petnaesto predavanje, Dornach, 16. srpnja 1920. 149
Izvorno znanje o misterijima i njegova zlouporaba u kasnijim
vremenima. Djelovanje misterija u postkrsécanskom razdoblju i njihovo
postupno nestajanje. Granice lu¢enja nadosjetilnog znanja. Steta
uzrokovana zloporabom nadosjetilnog znanja, kada se zavladalo ne
samo trodijelnim dusevnim zivotom, vec i ¢etverodijelnim zivotom
instinkta i nagona. Knjige Oswalda Spenglera 'Propast Zapada' i
'Prusizam i socijalizam'.

Sesnaesto predavanje, Dornach, 17. srpnja 1920. 159
Jos zivotnih paradoksa naseg doba. Oswald Spengler. Uc¢inci
materijalizmna. Nerodenost i besmrtnost. Prava logika i ¢ista
nepromisljenost. Covjekova odgovornost za razvoj Zemlje.

Nesposobnost materijalizma da prepozna materiju. Sakrament oltara
katolicanstva. Znanje kao duhovno zajednistvo.

Sedamnaesto predavanje, Dornach, 18. srpnja 1920. 169
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Obogotvorenje prirode. Ljudsko tijelo kao nositelj kreativhog bozansko
duhovnog. Opasnost od gubitka zemaljske misije. Nuzno se odluciti
izmedu ahrimanickog intelektualizma i razvoja novog duhovnog
znanja kao vodica da duhovno i socijalno djelovanije.
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I. PRVO PREDAVANJE

Dornach, 20. ozujka 1920.

Ono sto ljudi danas smatraju gotovo neospornim autoritetom jest znanost,
znanost upravo u onom smislu u kojem se ta znanost prakticira u nasim
drzavnim obrazovnim ustanovama. Cesto smo govorili koliko daleko ta
valjanost moze ici i isticali kako se suvremeno covjecanstvo mora osloboditi
upravo tog autoriteta. Danas zelim istaknuti da je postala karakteristicna
pojava - tek u posljednja tri-cetiri stoljeca - promatrati medicinu kao jednu
od onih znanosti koje imaju valjanost i autoritet. Sve Ssto ima veze s
medicinom jedna je znanost medu ostalima, znanost koja bi, znanost koja bi
u daljnjem traganju trebala dovesti do ozdravljenja, da bolesna osoba
ozdravi. Danas se rijetko razmislja o c¢injenici da se taj odnos izmedu
medicine i drugih znanosti, te znanosti u cjelini, razvio tek u posljednja tri
do cetiri stoljeca. Sto se vise vracamo u ljudsku evoluciju, to vise vidimo
kako je sve §to je ¢ovjek mogao razviti u smislu znanosti i znanja, gledano
viSe-manje kao medicina, kao nesto sto je imalo veze s lijecenjem. A ako se
vratimo, posebno na razvoj okultnih znanosti u starim vremenima, pojam
iscjeljivanja uvijek je bio vezan uz pojam okultnih znanosti, tajnih znanosti.
Duhovne znanosti uvijek su imale veze s nekim oblikom lijecenja. Tako da se
u starijim vremenima nije moglo rec¢i: medicina je jedna znanost medu
mnogima, ve¢ su u starijim vremenima, u kojima se u najboljem slucaju
¢isto intelektualno nije racunalo kao okultno, ljudi govorili: u cijeloj
znanosti, u svom znanju, mora se traziti nesto sto u konacnici ima za cilj
ozdravljenje cijelog covjeka. - Dakle, ljudi su govorili u smislu da je ova ideja
donesena u prvi plan.

Ali sada se treba zapitati: §to je trebalo zalijeciti, Sto je bilo za zacijeliti? -
Danas, u doba materijalizmma, govorimo o bolesti kada se u covjeku kroz
vanjske materijalne procese ili kroz njegovo ponasanje u osjetilnom svijetu
moze primijetiti nesto nenormalno. Ovaj, moglo bi se re¢i materijalisticki,
koncept bolesti takoder je u osnovi proizvod novijeg razvoja covjecanstva,
proizvod post-grékog razdoblja. Jer u toj Grcékoj, u kojoj je zivjelo budnije
covjecanstvo, prijemcivije za svijet nego kasnije covjecanstvo, jos uvijek je bio
prisutan pojam bolesti, a posebno mogucnost bolesti, sto je bilo svojstveno
svim vremenima koja leze dalje od otprilike dva-tri stoljeca prije Krista.
Ovakve stvari morate rec¢i na donekle radikalan nacin kako bi se razumjele,
kako ne biste promasili njihov pravi smisao. Osnovno glediste u starija
vremena, bilo je da zapravo cijelo covjecanstvo sa sobom nosi stalnu
sklonost bolesti. Uglavhom, svi ljudi stalno hodaju svijetom s
predispozicijom za bolest - u biti je to bilo gledanje. Svim ljudima je potrebno
barem preventivno lijecenje; covjecanstvo se mora stalno lijeciti, to je bilo
misljenje. Mozda je najbolji nacin za razumijevanje ovih stvari, usporediti ovo
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misljenje s onim koje cesto susrecemo, osobito danas, zbog nasih socijalnih
okolnosti i socijalnih zahtjeva. Danas vidimo mnoge ljude koji se osjecaju
pozvanima da agitacijski govore o onom §to je ¢ovjecanstvu potrebno, recimo
socijalno ili u drugim aspektima, kako bi moglo krenuti prema boljoj
buducnosti. Ovi ljudi opisuju sto bi se postiglo da se njihove ideje ostvare
kao svojevrsni raj na Zemlji. Takoder se kaze da kada bi ideje odredenih ljudi
bile prihvacene, da bi milenij mogao zapoceti. Svakako, to je misljenje koje
mozda zeli dobro, ali dolazi iz slabog razumijevanja i jos goreg razuma, ali to
je misljenje koje moze djelovati uznemirujuce. A §to bi moglo imati veci
agitacijski ucinak nego obecati ljudima, osobito u dobu materijalizma, raj na
Zemlji! Ako im se to obeca c¢ak i prije nego sami umru, pa onda postoji velika
vjerojatnost da cete ih imati kao sljedbenike.

Nasuprot tome, bit ¢e tesko doc¢i do necega poput ideje o 'trostrukoj strukturi
socijalnog organizma’, koja ne govori o raju na Zemlji, ve¢ o onome S§to je
sposobno da zazivi kao socijalni organizam, sto moze zivjeti. Za razliku od
ovog pogleda, koji ukljucuje ideju da je takav raj na Zemlji mogu¢, da se
op¢i, idealan oporavak ljudi moze postic¢i kroz puke institucije na fizickom
planu, nasuprot ovom misljenju, misljenje u davnim vremenima koje sam
pokusao okarakterizirati bilo je: svi ljudi, u mjeri u kojoj zive i rade ovdje na
fizickoj razini, do odredene mjere su pogodeni tendencijama bolesti i stalno
im je potrebno iscjeljenje. - Zato §to se ovo glediste temeljilo na sljedecem.
Rekli su: ovdje na fizickom svijetu covjek moze uciniti ono sto vodi do
uspostavljanja ovog ili onog na fizickoj razini. Ljudi mogu ciniti ono sto zeli
njihova ekonomija, sto njihov zakon zeli da ¢ine, i tako dalje. - Ali ako se sve
Sto se na ovaj nacin radi provodi samo kroz vlastitu snagu, ako na to ne
utjece nista osim onoga §to je u odnosu s fizickim institucijama fizicke
razine, onda socijalni organizam covjecanstva postaje sve bolesniji. Vanjskim
mjerama ne mozete stvoriti zdrav socijalni organizam, nego samo onaj koji je
sve bolesniji. Kako se to ne bi dogodilo, paralelno s mjerama koje se
poduzimaju u fizickom svijetu, potrebno je pustiti da tece duhovni zivot. | taj
duhovni zivot djeluje tako da paralizira, da tako kazemo, klice bolesti koje se
neprestano radaju u ljudima. Svako znanje, smatralo se, koje ne znaci
upijanje stalno razvijajuceg otrova socijalnog poretka, svako takvo znanje je
apsurd u covjecanstvu. Proces spoznaje je proces ozdravljenja. A ako bi se,
kako se mislilo u davnim vremenima, u nekoj epohi znanje sasvim
obustavilo, onda bi socijalni organizam zapao u bolest. Stoga se od samog
pocetka moc¢ spoznaje nazivala moci iscjeljenja; i tek su se s vremenom
lijecnik, ucitelj, svecenik i tako dalje, odvojili od poznavatelja misterija - Koji
je ujedno bio i voda socijalnog poretka, lijecnik i svecenik. Sve se to u
pocetku razlikovalo od onoga sto je zajedno zivjelo u covjeku, §to je u sebi
posjedovalo znanje koje je, ujedno, zbog svoje osobitosti, bilo lijek
¢covjecanstva. | u starijim vremenima ljudskog razvoja, mnogo se manje,
mnogo manje bavilo pojedinacnim bolestima nego danas. Ljudi su imali
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posebna gledista o tim pojedinacnim bolestima, koje se danas ljudima ne
smiju ni reci, jer bi povrijedili njihove osjecaje i bili bi uzasnuti. Ali ono §to
su cinili, §to su pokusavali izvuci iz dubokih izvora znanja, bilo je zamisljeno
kao socijalna medicina.

Medutim, takvo glediste sa svom svojom snagom, moglo je postojati samo u
vrijeme kada su ljudi na sebe gledali drugacije nego danas. Cesto smo
raspravljali o tome da je intelektualizam koji danas prevladava, posebice u
Spoznaji, u osnovi star samo dva, tri, cetiri stoljeca, u obliku u kojem danas
postoji. Taj intelektualizam, koji svoj ideal vidi u prirodnim zakonima Kkoji se
mogu sagledati kroz apstraktne misli, ne zadire u ljudsku osobnost. Cesto
sam opisivao kakav to ne-zadiranje ima ucinak. Zamislite samo danasnje
studente bilo koje znanosti, bilo kojeg polja znanosti, na bilo kojoj od nasih
glavnih obrazovnih institucija diljem civiliziranog svijeta. Tako je da se mora
reci: ovaj student sjedi tamo, on slusa samo sa svojom glavom, svojim
razumijevanjem, svojim intelektom ono §to mu se predstavlja, gleda ono na
¢cemu radi pokuse; ali u vrlo maloj mjeri je njegov um, njegovo srce, cijela
Nnjegova osoba, ukljuécena u ono §to se iznosi. To nije bio slucaj kod stare
misterijske mudrosti. Nije mogao biti tako ravnodusan. Sve sto je djelovalo
na glavu, sto je djelovalo na intelekt, u isto vrijeme je djelovalo na cijelog
covjeka, zahvatilo je um i volju, bilo je takvo da bi tamo mogli biti kao
cjelovita osoba. Apstraktnim misljenjem, apstraktnim  prirodnim
istrazivanjem i nasi zivoti su postali apstraktni, da danas ljudi jedva da
imaju organ za vidjeti to u pravom svijetlu, ono §to je bilo povezano sa
cjelokupnim socijalnim zivotom drevnog covjecanstva. Ovdje smo cesto
govorili o onome §to se u hebrejskoj davnini nazivalo neizgovorljivim imenom
Bozjim, koje je potom postalo izgovorljivo, u glasovhom nizu J-A-H-V-E.
Zasto je ovo ime bilo neizgovorljivo? Jer tko god je u davnim vremenima to
izgovorio, snagom zvukova, svakodnevnom nastrojenoscu, svakodnevna
svijest bila je otupljena. Pred njim je stajao drugi svijet i bilo je opasno
izgovoriti to ime, jer bi se umanjio uobicajeni osjecaj svijesti. Zapravo je bio
slucaj, da je covjek osjecao: kada ovo ime vibrira kroz njegovu tjelesnost,
tada se kao ljudsko bice prenosi u drugi svijet, u svijet u kojem se dogadaju
drugacije stvari nego u ovom fizickom svijetu. - To je stanje duse o kojem
ljudi danas vise nemaju pojma, o kojem ne mogu nista znati. Jer
kombinacija zvukova danas nema onaj Sokantni ucinak kao nekada.

Sa svim tim je povezano da je iz te drugacije dusevne i tjelesne konstitucije
drevnog covjeka, moglo nastati vise nego §to moze nastati iz dusevno tjelesne
konstitucije danasnjeg covjeka. Danas iz tog stanja duse i tijela proizlazi
organsko. Javljaju se glad, zed, druge emocije, ove ili one zelje, ovi ili oni
osjecaji, ove ili one simpatije i antipatije. Sve S$to proizlazi iz ljudske
organizacije u osnovi se odnosi na pojedinacno ljudsko bice, na individualni
ljudski ego. Ali kod drevnih ljudi, s gladu i zedu, sa zeljama koje se odnose
na obic¢ni zivot, doslo je otkrivenje bozanskog. Stari ¢ovjek je osjecao Boga u
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onome Sto je koristio, da tako kazem, iz vlastite tjelesnosti i vlastite
dusevnosti, koja je kao i u prirodi i u njemu djelovala. Ono sto je nastalo,
dalo je ovim drevnim ljudima sposobnost da vide ne samo ono Ssto danas
vidimo u svoj okolnoj prirodi, vec¢ i da vide nesto duhovno. Danasnji ljudi ne
vole zamisljati da je ¢ak i shvacanje ranijih ljudi bilo drugacije od onoga
danasnjih ljudi.

Ta je predrasuda doista sasvim razumljiva, a sastoji se u pretpostavci da
svijet danas vidimo onakvim, kakvim ga oduvijek vidimo. Ali ¢ak i vanjske
¢injenice dokazuju, sa svom potrebnom jasnocom, za one Kkoji zele samo
takve dokaze, da su c¢ak i Grci - ne moramo se vracati daleko u proslost -
vidjeli prirodu koja ljude okruzuje drugacije nego mi. Znanost duha s
potpunom jasno¢om dolazi do ovoga putem duhovne vizije; ali ono Ssto
duhovna vizija s potpunom jasnocom iznosi na povrsinu, takoder se moze
otkriti kroz vanjsko znanje o fizickim c¢injenicama ako pogledamo gréku
knjizevnost i primijetimo neobi¢nu c¢injenicu da su Grci imali rijec za zeleno:
chloros. Ali, sto je zanimljivo, ista rije¢ koju su koristili za ono §to mi zovemo
zelenilo, oznacava zuti med i zuto lisce; i zutu smolu su tako oznacavali. Grci
su imali rije¢ kojom su opisivali tamnu kosu; istu su rije¢ koristili za opis
kamena ‘lapis lazuli', plavi kamen. Nitko ne moze pretpostaviti da su Grci
imali plavu kosu. Takve se stvari doista mogu smatrati visokom razinom
dokazne vrijednosti, a iz ovoga se moze vidjeti da Grci kao narod jednostavno
nisu razlikovali zuto od zelenog, nisu primjecivali plavu kao boju na nacin
na koji mi to ¢inimo, da su sve zivo vidjeli u smislu crvenkastog i zuckastog.
Sve to pojacava cinjenica da nam rimski pisci govore da su grcki slikari
slikali sa samo cetiri boje: crnom i bijelom, crvenom i zutom.

Sudeci prema nasem trenutnom iskustvu teorije boja, moramo reci: bitna
karakteristika Grka bila je da su bili slijepi na plavo, da u zelenom nisu
vidjeli plavu nijansu, ve¢ samo zutu nijansu. Cijelo okruzenje je za Grke bilo
puno vatrenije jer su sve vidjeli u crvenkastim bojama. Metamorfoze razvoja
u covjecanstvu prosiruju se ovim nacinom gledanja. Kao sto sam rekao, to se
moze pokazati izvana. Duhovna vizija vrlo jasno pokazuje da je Grk cijeli svoj
spektar pomaknuo prema crvenoj strani i nije mnogo osjecao prema plavoj i
ljubicastoj strani. Ljubicastu je vidio mnogo crveniju nego §to je mi vidimo,
nego sto je ljudi danas vide. Kad bismo krajolik kakav su vidjeli Grci slikali
prema nasoj danasnjoj viziji, morali bismo ga nacrtati potpuno drugacijim
bojama od onih na koje smo danas navikli. I Grci nisu poznavali ono §to mi
vidimo kao prirodu, a mi ne znamo ono sto su Grci vidjeli kao prirodu.
Razvoj covjecanstva napreduje kroz metamorfoze, a bitno je da je vrijeme u
kojem je nastao intelektualizam, u kojem je covjek postao misao - Grk nije
bio misao, Grk je zivio objektno u prirodnom svijetu - isto ono vrijeme u
kojem je nastao osjecaj za tamnu boju, za plavu, za plavoljubicastu. Ne samo
da se mijenja unutrasnjost duse, ve¢ se mijenja i ono Sto iz duse zivi u
osjetilima.
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Dakle, mozete sebi reci: ve¢ s obzirom na sposobnosti nasih osjetila, mi smo
danas, u petom post-atlantskom razdoblju, drugaciji ljudi ¢ak i od ljudi koji
su bili karakteristicni ljudi cetvrtog post-atlantskog razdoblja, grcko-
latinskog razdoblja. Sve je to povezano s onim prije recenim. U vrijeme kada
su se duhovne sile izlijevale iz emocija, iz simpatija i antipatija, cak i iz
samog tjelesnog, kao §to su glad, zed i sitost, te su se duhovne sile izlijevale
u osjetilne organe. A sile koje teku, da tako kazem, iz donjeg dijela tijela, i
ulijevaju se u osjetilne organe su, za osjetilo oka, one koje ozivljavaju
prvenstveno zute i crvene nijanse boje, 1 koje ozivljavaju sposobnost
opazanja nijansi ovih boja. Danas smo usli u doba, gdje obrnuto postaje
vazan zadatak za covjecanstvo. Grci su jos uvijek bili organizirani na takav
nacin da se njihov prekrasan pogled na svijet prenosio kroz njihova osjetila,
a njihov duhom prozet organski zivot pretocen je u ta osjetila. Mi kao
covjecanstvo, stoljecima potiskujemo ovaj produhovljeni organski zivot.
Moramo ga ozivjeti iz dusSe, iz duha. Moramo stec¢i sposobnost da se
probijemo u dusevno-duhovno, posredstvom znanosti duha. A stjecanjem
sposobnosti prodiranja u duhovno-dusevno, posredstvom znanosti duha,
krenut ¢cemo suprotnim putem. Kod Grka je bio slucaj da struje, da tako
kazemo, izlaze iz tjelesnog i izlijevaju se u oko (vidi crtez, rot); kod nas se
mora dogoditi obrnuto. Moramo razviti duhovno-dusevno (vidi crtez, blau),
struja se mora protezati od ovog duhovno-dusevnog do organizacije covjeka, i
struje iz duhovno-dusevnog moramo dovesti u oko i druga osjetila. Suprotan
put mora biti put buduceg ¢ovjecanstva, u usporedbi s onim koji je bio put
covjecanstva do sredine cetvrte post-atlantske kulture. Tada misleci covjek
postaje covjek koji poznaje duh, ¢ovjek koji zna duh u drugom obliku, koji je
stvoren odozgo. Postali smo osjetljivi na plavi dio spektra.

y,
¢

g rot

Kad bih ovo htio nacrtati shematski, morao bih nacrtati ovako: Grk je bio
posebno osjetljiv na crveno; zivio je u crvenom. Grci su zivjeli u ovom dijelu
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spektra (vidi crtez, lijevo); moramo zivjeti sve vise i vise u ovom dijelu spektra
(vidi crtez, desno). Ali kako zivimo u ovom dijelu spektra, kako sve vise i vise
postajemo zaljubljeni u plavu i plavoljubicastu boju na odredeni nacin, nasi
se osjetilni organi moraju potpuno preobraziti, moraju metamorfozirati.

e
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Osjetilni organi, u svojoj finijoj strukturi, moraju postati nesto sasvim drugo
nego sto su bili. Ono sto se ulijeva u osjetilne organe je ono §to se postupno
prirodno razvija kroz naprimjer oko, imaginacija; kroz uho inspiracija, kroz
osjetljivost na toplinu intuicija. Stoga se mora razviti sljedece: kroz oko:
Imaginacija, kroz uho: inspiracija, kroz osjecaj topline: intuicija.

Finija struktura u tijeku ljudskog razvoja, finija struktura ljudskog
organizma u tijeku ljudskog razvoja, prolazi kroz preobrazbu i postaje nesto
drugo.

Ljudi danas moraju gledati na takve stvari, jer su na vaznoj tocki tranzicije;
sada je trenutak kada se mora odluciti moze li se napraviti prijelaz za se
primi dojmove odozgo, da tako kazem. Ne smijemo ostati samo na
intelektualizmu, intelektualizam moramo produhoviti. Ali tada ¢e ono sto se
u nama razvija kao duhovno i dusevno imati ucinak pravo na ljudsku
organizaciju. A ako to ne izgradujemo? Ako je organ za nesto namijenjen, a
ne Kkoristi se u tu svrhu, on umire, ubija se. Tu u samoj ljudskoj organizaciji
imate ono §to je drevno vrijeme pretpostavljalo na temelju razlicitih zahtijeva
spoznaje. Pogledajte svoje oci: ono Ssto ¢e te¢i odozgo kao duhovni zivot u
¢ovjecanstvu buducnosti, mora se izliti u ove oci. Ukoliko to ne pritjece, ove
Su oci osudene na bolest. Zbog vlastite prirode, covjekove o¢i moraju oboljeti,
kao i njegove usi, kao i njegov osjecaj topline.

Kakvu vrstu znanja moramo traziti? Znanje koje lijeci te bolesti u vlastitom
organizmu. Ponovno se moramo vratiti stajaliStu da svako znanje, ukoliko
dopire do covjeka, ima medicinski karakter. Opet moramo moci shvatiti da
znanje moramo traziti radi lijecenja, da medicina nije samo znanje medu
ostalim znanjima, i da svo znanje u procesu razvoja covjecanstva mora biti
faktor iscjeljivanja, jer covjecanstvo treba stalno lijeciti ono Sto unutar njega
nastaje na fizickom planu. Zemaljski raj ne obecava onaj koji ljudima govori
Sto je ispravno, nego jedino onaj koji govori istinu ljudima i to razjasnjava:
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cak i ako ucinimo sve §to je moguce da stvorimo upotrebljive zemaljske
uvijete, ljudi i dalje moraju traziti vezu s duhovnim svijetom! - Jer i najbolje
zemaljske prilike moraju se neprestano lijeciti, lijeciti sve do ljudskog
organizma. | on je stalno prozet bolestima. To znaci da u ¢ovjecanstvo mora
postojati duhovni zivot, koji iz sebe ima mo¢ stvaranja iscjeliteljskih moci.

Medu razlicitim razlozima koji su doveli do radanja ideje o 'troclanstvu’ iz
antropozofski orijentiranog svjetonazora, su oni koje mozete wuzeti iz
danasnje rasprave, jer ova ideja o trostrukosti je takva da se moze pogledati
iz ovog kuta, iz onog kuta, iz treceg i cetvrtog kuta ljudske evolucije - ako se
samo moze ispravno promatrati, tada se javlja potreba za ovom trostrukoscu
za one koji stvarno vide istinu. Oni koji vjeruju da, uz malo logike, kada cuju
za to troclanstvo, ne mogu nesto odmah shvatiti ili im je nesto proturjecno,
neka malo pricekaju da se poblize upoznaju s tom materijom. Tada ¢e vidjeti
da ne postoji jedan dokaz ili jedna struja dokaza, za nuznost troclanstva, vec
bezbroj. Jer kamo god pogledate, posvuda postoje zapazanja koja, neovisno o
drugima, dokazuju ono §to bih mogao nazvati nuznom pojavom ideje o
'trostrukoj podjeli socijalnog organizma' u nase vrijeme. A jedan od
najvaznijih kutova za pogledati ideju je znanje, razumijevanje samih ljudskih
bica. Ali gdje je danasnja znanost, koja se tako ponosi svojom
apstraktnoscu, sklona ulaziti u ono stvarno, konkretno? Grk je jos uvijek bio
jasno svjestan: kada dopusti svojim emocijama da se jave, otkriva mu se
nesto bozansko. - Moramo steci sposobnost da duhovne sile duse spustimo
s duhovnih visina, a one nam moraju otkriti prirodu, moraju nam pokazati
Sto priroda jest. To znac¢i da moramo shvatiti da prirodu ne mozemo
prepoznati gledajuci je izvana, nego samo onim osjetilima koja su izostrena
onim sto dolazi odozgo, okom koje je izoStreno imaginacijom, uhom koje je
izoStreno inspiracijom, s osjecajem topline koji je izostren intuicijom,
nesebi¢cnim dozivljavanjem stvari i procesa koji su oko nas.

Zelja za iscjeljenjem postala je znanost. Znanost se zauzvrat mora pretociti u
volju za iscjeljenjem. Ono sto danas vidimo kao znanost i cijenimo kao
autoritet samo je posredno znanje, ali ono koje zapravo dovodi do strasnog
nesklada, posebno u socijalnoj sferi. O svemu ovome zelimo josS razgovarati
sutra.
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. DRUGO PREDAVANJE

Dornach, 21. ozujka 1920.

Danas ¢e mi biti duznost da neke od spoznaja koje su cinile osnovu ranijih
razmatranja, a koje su vec¢ poznate velikom broju nasih prijatelja, tu i tamo
spojim zajedno s onim sto sam jucer rekao. Samo zelim jo§ jednom istaknuti
da je sustinski sadrzaj onoga Ssto sam jucer rekao, da je takva vrsta
neutralnog znanja, kakvo mi trenutno prakticiramo, u biti tvorevina
modernog vremena, da se takvo ravnodusno znanje, koje medicinu stavlja
kao jednu znanost uz druge, razvilo tek u posljednja tri ili cetiri stoljeca, dok
je svo znanje u davnim vremenima bilo usmjereno na lijecenje; a spoznaja i
pronalazenje nacina za iscjeljenje covjecanstva, bilo je jedno te isto u smislu
koji sam jucer naznacio.

Sada, znate iz raznih nagovjestaja koji su tu i tamo izneseni na
predavanjima, da se vazan duhovni dogadaj zbio u posljednjoj trec¢ini 19.
stoljeca, koji se zbio iza kulisa svjetske povijesti sedamdesetih, da tako
kazemo, iza kulisa vanjske fizicke povijesti svijeta. Kako bismo imali ime za
ovaj dogadaj - lako bi mogli imati i drugo ime za njega - nazvali smo ga
pobjedom tog arhandeoskog bica, kojeg nazivamo arhandel Mihael, nad
suprotnim duhovnim silama. Ovaj ishod, prije svega zelimo promatrati kao
proces u duhovnom svijetu s kojim je povezana nasa ljudska povijest. Takvi
se dogadaji odvijaju na nacin da se najprije pripremaju u duhovnom svijetu.
Moglo bi se reci da je dogadaj o kojem sada govorim, da se pripremao od
1842. godine. Tada je oko 1879. godine u duhovnom svijetu doslo do
odredene odluke, a od 1914. postoji potreba da se ljudi na Zemlji ponasaju u
skladu s ovim duhovnim dogadajem. Ono sto se dogadalo od 1914. u biti je
juris ljudske uskogrudnosti na ono sto bi se trebalo dogoditi po poimanju
onih duhovnih sila koje su odgovorne za vodenje covjecanstva. Dakle,
mozemo rec¢i: u drugoj polovici 19. stoljeca, u prvom dijelu 20. stoljeca,
dogodilo se nesto vrlo vazno iza kulisa naseg ljudskog razvoja, a to je poziv
covjecanstvu da se ponasa onako kako ta duhovna bica zele: donijeti
promjenu, uciniti nesto sto ¢e covjecanstvu donijeti novu civilizaciju, nov
nacin poimanja socijalnog zivota, umjetnickog zivota, duhovnog zivota na
Zemlji opcenito. Takvi dogadaji ponavljali su se u razvoju ljudi. Vanjska
povijest malo biljezi takve dogadaje, jer je vanjska povijest skup bajki, ali ti
su se dogadaji ponavljali. Dogadaj koji se moze usporediti sa spomenutim,
dogodio se oko tri stotine godina prije rodenja Krista, a drugi dogadaj koji se
zbio ranije, bio je oko sredine 3. tisucljeca prije rodenja Krista:
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1842 1879 1914

300 prije Krista
Sredina 3 tisucljeca prije Krista

Sto se tice ¢ovjecanstva, postoji vrlo vazna razlika izmedu dozivljavanja ova
dva dogadaja, i dozivljavanja dogadaja koji se dogodio u 19. i 20. stoljecu; jer
vecina vas je barem djelomi¢no dozivjela dogadaje iz druge polovice 19.
stoljeca i pocetka 20. stoljeca, a vecina vas ce takoder znati koliko ih je
covjecanstvo kao takvo malo primjecivalo, da bi se doista trebala dogoditi
promjena u duhovnom zivotu.

Covjecanstvo ée nuzda prisiliti da primijeti tu nuznost. A nuzda nece stati
sve dok dovoljno velik broj ljudi ne uoc¢i ovu nuznosti u pogledu organizacije
javnih poslova. Mozemo se upitati: zasto ljudi nisu primijetili? Je li to bio
slucaj i s druga dva iskustva, onim iz 3. tisucljeca, onim iz 3. stoljeca? - Ne,
kod ovih dogadaja uopce nije bilo tako. Kad bi netko mogao ispravno
procitati povijest grckog naroda, pa cak i rimskog naroda, koji je malo grub,
shvatio bi da je zapravo postojala svijest unutar gréckog naroda, unutar
rimskog naroda: nesto se dogada u duhovnom svijetu §to treba uzeti u obzir.
- Da, pogotovo kod dogadaja koji se zbio oko 300. godine prije Kristova
rodenja, dobro se vidi kako se on polako priprema, kako dolazi do odredenog
vrhunca i kako onda ozivljava. Ljudi ovog 3. i 4. stoljeca prije rodenja Krista
imali su jasnu svijest o tome: u duhovnom svijetu se dogada nesto sto se
prelijeva u svijet ljudi. - A ono §to su tamo vidjeli, to danas mozemo opisati:
to je bilo pravo rodenje ljudske fantazije.

Znate, ljudi su danas takvi, oni misle: kako danas razmisljas, kako se danas
osjecas, tako se uvijek mislilo, tako se uvijek osjecalo. - Ali nije tako, ¢ak su
se i osjetilne percepcije s vremenom promijenile, kao sto sam vam jucer
pokazao. Naravno, umjetnicko stvaralastvo je bilo ve¢ prije 3. ili 4. stoljeca
prije rodenja Krista; ali to umjetnicko stvaranje nije proizaslo iz onoga sto
danas nazivamo fantazija. To umjetnicko stvaranje nastaje iz prave vidovite
imaginacije. Oni koji su bili umjetnici mogli su vidjeti duhovno otkrivenje, i
jednostavno su kopirali duhovno koje im se otkrilo. Stara atavisticka
vidovitost, stara imaginacija, bila je ono §to je umjetnik imao kao osnovu. Ta
fantazija koja se tada prvo pojavila, a zatim se dalje razvijala do Leonardovih,
Rafaelovih ili Michelangelovih kreacija, da bi onda opet krenula nizbrdo, ta
fantazija potjece iz tog vremena, ta fantazija koja ne stvara kao da se
pojavljuje ili zamislja nesto duhovno, nego kao da se nesto usmjerava samo
iz sebe, kao da se nesto stvara iz sebe. A to §to su bili obdareni fantazijom,
ljudi ovoga vremena pripisivali su borbi izmedu bozanskih bi¢a koja su
njima vladala i u cije su ime djelovali na Zemlji.
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Kao mnogo, mnogo znacajnije, sredinom 3. tisucljeca, oko 2500. godine prije
rodenja Krista, ljudi su primijetili kako je cijelo njihovo bice zahvaceno
dogadajima koji su iz duhovnog svijeta strsili u fizicka zbivanja. U ovo
vrijeme, sredinom 3. tisucljeca prije Krista, nitko ne bi smatrao smislenim
reci: ovdje ljudi hodaju po Zemlji - a da ne kazu: tamo su duhovna bica. - To
bi bilo kome izgledalo besmislica, jer ljudi su mislili da je Zemlja naseljena
onim sto je istovremeno i fizicko i duhovno.

U usporedbi s tipom dusevnog zivota u tim davnim vremenima, onaj koji je
zavladao tijekom 19. stolje¢a nesto je drugaciji, jer ljudi su opazali svjetovne,
obi¢cne dogadaje na Zemlji. Ali nisu shvatili da iza toga stoji vazna duhovna
borba. Zasto oni to nisu primijetili? To je upravo zbog posebnosti ovog naseg
doba, koje je, kao sto znate, zapocelo od sredine 15. stoljeca i u kojem jos
zivimo, a koje nazivamo petim post-atlantskim razdobljem. U ovom dobu, to
jest u ovom u kojem se nalazimo, najistaknutija, najznacajnija moc¢ koju
ljudi mogu koristiti je intelekt. Od 15. stoljeca ljudi su dosegli posebne visine
kao inteligentna bica. Danas su ljudi jos uvijek ponosni na ¢injenicu da su
tako inteligentna bica. Ne treba vjerovati da neki drugi oblik inteligencije nije
bio prisutan u ranijim vremenima, samo sto je ova inteligencija rodena u isto
vrijeme kad i odredena vizija. Ta inteligencija je u covjeku nastala
istovremeno s odredenim duhovnim sadrzajem. Mi imamo inteligenciju koja
zapravo nema pravi duhovni sadrzaj, koja je zapravo samo formalna, jer nasi
koncepti i ideje zapravo nemaju nista po sebi, oni su samo refleksije necega.
Cijeli nas razum je zbroj pukih odraza necega. To je bit inteligencije koja se
razvila osobito od sredine 15. stoljeca, da je razum samo zrcalni aparat. Ali
ono sto se tamo odrazava u ljudima u osnovi nema snagu. To je U osnovi
pasivno. To je posebnost razumijevanja kojim se suvremeno covjecanstvo
toliko ponosi, da je to razumijevanje pasivno. Dopustamo da djeluje na nas,
prepustamo mu se. U svom razumijevanju razvijamo malo snage volje. To je
najistaknutija karakteristika danasnjih ljudi, da oni zapravo mrze aktivno
razumijevanje. Ako bi trebali biti negdje gdje se od njih ocekuje da
razmisljaju uz ono §to se govori, to je dosadno, jako dosadno. Vrlo brzo
pocinje opce uspavljivanje, barem dusevno: ¢im treba misliti. S druge strane,
kada je kinematograf, kada ne treba misliti, nego kada je razmisljanje
uspavano, kada treba samo gledati i pasivho se prepustiti onome $§to se
dogada, i kada misli jure kao neovisni kotaci, tamo se ljudi danas osjecaju
zadovoljnima. To je pasivni razum na koji su ljudi navikli. Ovaj pasivni
razum nema moé¢, jer ovaj pasivni razum, Sto je to? Njegovu prirodu
upoznajete kada se prisjetite kako su tipovi ljudskog znanja klasificirani u
drevnim §kolama misterija. Postojale su tri vrste znanja: prvo, ono znanje
koje dolazi iz covjekova fizickog zivota, koje proizlazi, da tako kazem, iz
iskustva fizickog svijeta, moglo bi se reci: fizicko znanje; drugo, intelektualno
znanje, ono znanje koje covjek sam oblikuje, uglavhom u matematici, ono
znanje unutar kojeg zivi, intelektualno znanje; trece, duhovno znanje, ono
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znanje koje ne dolazi iz fizickog, vec iz duhovnog. Od ove tri vrste znanja,
posebno kultivirano i posebno popularno u nasem dobu je intelektualno
znanje. Doslovno je postao ideal, suociti se s intelektualnim zivotom na
nacin na koji smo se navikli suocavati s matematikom, suociti se s
intelektualnim  zivotom s odredenom neutralnoséu, s odredenom
ravnodusnoscu. Zapravo je necuveno, ali istinito, da u nase vrijeme cak i
nositelji znanja, primjerice sveucilisni profesori, kad za sobom zatvore vrata i
vani su, da se oni sto brze zele okrenuti necem drugom §to nije vezano uz
njihovo znanje. To je apstraktan odnos prema znanju, a to zapravo ide
prilicno duboko.

Kad sam prije nekoliko dana drzao javno predavanje u Zurichu, u raspravu
se umijesao jedan proleter. Posto sam spomenuo nesto o Waldorfskoj skoli i
0 zamjeni rasporeda koji stvarno ubija duh, rekao je: ali u takvom rasporedu
jedan predmet bi bio predugo; ako neki predmet postane djeci dosadan od
osam do devet, onda od devet do deset mora doc¢i drugi predmet, inace ce
djeci postati previse dosadno! - Naravno, mogao sam samo odgovoriti: zadaca
Waldorfske skole nije racunati na dosadu, nego osigurati da djeci ne bude
dosadno, da su djeca stvarno ukljucena u ono §to rade; upravo je to zadaca
pedagogije i didaktike koju treba njegovati u Waldorfskoj skoli. - Tako je u
ljudima ostala ukorijenjena ideja da je duhovni zivot zapravo dosadan i da se
treba maknuti od duhovnog zivota i ne zaokupljati se tom temom. Ali to
proizlazi iz ¢injenice da se cijeli nas intelektualni zivot zapravo sastoji samo
od slika, od zrcalnih slika, i da u tom duhovnom zivotu nemamo nikakvu
supstancu.

Takav duhovni zivot koji nije ispunjen supstancom zapravo je zatvoren, kako
zatvoren od fizickog svijeta tako zatvoren i od duhovnog svijeta. Zapravo,
nase vrijeme ne zna mnogo ni o fizickom ni o duhovnom svijetu. Ono zapravo
zna samo ono Sto samo smisli. Zbog ovog karaktera nase intelektualnosti
kao zbroja zrcalnih slika, ljudi u 19. stoljecu bili su iskljuceni iz spoznaje
bilo cega o0 onome §to se duhovno dogadalo iza kulisa svjetske povijesti.
Covjek nije dozivio veliku, znacajnu promjenu koja se dogodila u duhovnom
svijetu iza pozornice vanjske povijesti svijeta u drugoj polovici 19. stoljeca, i
prvo kroz vlastite napore mora nauciti da fizicki svijet mora slijediti duhovni
svijet. To ¢ce morati nauciti, jer ako to ne nauci nevolje ce postajati sve vece i
vece, i civilizacija ¢e pasti u barbarstvo u cijelom sadasnjem civiliziranom
svijetu. Da bi se to izbjeglo, potrebno je da ljudi iznutra postanu svjesni da
moraju nesto dozivjeti, kao §to je dozivljeno rodenje fantazije oko 300. godine
prije rodenja Krista. Tako se u nase vrijeme mora dozivjeti rodenje aktivhog
razuma: nekad slikovita snaga, sada rodenje aktivhog razuma. U ono se
vrijeme pojavila mogucnost stvaranja mastovitih kreacija rekreiranjem
vanjskih oblika. Sada ljude mora zahvatiti unutarnja, mo¢na kreacija ideja,
kroz koju svatko stvara sliku o vlastitom bicu i predstavlja je sebi kao ono
cemu tezi. Samospoznaja u najsirem opsegu rijeci mora zahvatiti ljude; ali
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ne samospoznaja u kojoj se samo razmislja o onome §to se jucer jelo, nego
samospoznaja koja vodi u aktivnost vlastitog bica. A ovu samospoznaju ocito
zahtijeva covjekov razvoj, koji se mora wuzdi¢ci do rodenja aktivnog
razumijevanja.

Dogodit ce se da ¢e ljudi pronaci nesto vrlo neobi¢no u obiénoj memoriji, u
obicnom sjecanju. Danas je to bas tako jer su ljudi postali malo neosjetljivi i
Nne primjecuju stvari, koje zapravo vec¢ postoje u ljudskoj dusi. Danas je jos
uvijek relevantno, da kada se prisjetite vlastitog zivota, dolaze samo sjecanja
na obic¢na iskustva iz tog vlastitog zivota na koji se osvrnete. Ali to nije samo
¢isto tako, zapravo nije vise sasvim tako, nego su medu nama ljudi koji
uvijek iznova vec¢ prozivljavaju nesto drugacije, koji, kad se prisjete onoga sto
su prozivjeli prije deset ili dvadeset godina, ne pada ima na pamet samo ono
Sto su dozivjeli, dapace, dolazi im nesto sto nisu iskusili, ve¢ iz onoga sto su
iskusili proizlazi poput neovisnog entiteta. A psihoanaliticka ludost ispituje
proslost u dusi, bez ikakvog znanja o prirodi sadasnjosti. Znanost duha

#é %5, JQJ]I‘

mora predstaviti ljudima ono s§to glupa psihoanaliza ne moze pronaci,
zapravo, ako pogledamo unatrag iz bilo koje dobi - recimo od nase 45 godine
- i vidimo sve valove iskustava poput struje (vidi crtez), onda ne postoje samo
ona iskustva koja smo prozivjeli; jednom je davno bilo tako, i veliki broj
danasnjih pomalo 'debelokozaca’, drugacije ne dozivljava ni danas. Svatko
tko je osjetljiv na takve stvari, dozivljava da kada se osvrne na zivot, ne samo
da su prisutna ta obicna iskustva, nego dozivi nesto §to se istice (rot) sto nije
dozivjela, to izranja kao demonsko iz proslih iskustava duse. A to ¢e samo
jacati i jacati. Ako ljudi ne nauce obracati paznju na ovako nesto, poludjet ce
zbog toga. To je opasnost za ljudski razvoj u buducnosti. | ne treba imati
iluzija o necem takvom, jer to je tako. U iskustvima kroz koja ljudi prolaze,
pojavit ¢ce se nesto novo §to se moze dokuciti samo ovim aktivhim razumom.
To je nesto izuzetno znacajno! Kao sto se nove stvari pojavljuju u dobi
pojedinca nakon promjene zuba, nakon spolne zrelosti i tako dalje, takva se
preobrazba dogada u cijelom covjecanstvu nakon odredene dobi, a
preobrazba naseg doba moze se okarakterizirati ovako: ako se ponekad
prisjetite svog zivota - to mozete primijetiti ve¢ kad se prisjecate tijekom
dana - covjek ne samo da se sjeca onoga sto je dozivio u grubom smislu, vecé
se iz tih iskustava pojavljuju demonske formacije. To je kao da kazete sebi:
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da, dozivjeli smo to i to; ali sada sanjarim dnevne snove koji proizlaze iz tih
iskustava.

Ovo c¢e biti dio normalnog, morate obratiti paznju na to. Ali to ¢e zahtijevati
da su ljudi iznutra mnogo vise aktivni, da prevladavaju pasivnost koju ima
sadasnje covjecanstvo i koja ljude tjera u ocaj pred velikim zahtjevima
vremena. Ovu pasivnost covjecanstvo mora prevladati. Pospanost koja vlada
u covjecanstvu, ta nesposobnost da se covjek sabere da stvari shvati ozbiljno
I dostojanstveno, doista je nesto strasno. Sada ljudi nemaju sposobnost biti
ogorceni na bilo sto. Ali tko ne moze biti ogorcen zbog onoga sto je loSe, ne
moze biti oduSevljen onim Sto je dobro. Ali ako ovaj aktivni razum ovlada
ljudima, tada ¢e nesto drugo biti povezano s njim. | moze se reci: danas se
¢ovjecanstvo jos uvijek boji iskustava koje ¢e dozivjeti. - Jer, vidite, upoznat
¢e se razum Kkroz njegovu djelatnost, upoznat ¢e se hvaljena intelektualnost,
pa ce se pokazati §to ona zapravo jest, ta intelektualnost, §to to jest,
stvaranje slika. To mozete razumjeti samo ako uzmete u obzir nesto sto sam
ovdje ve¢ mnogo puta objasnio: mozemo osjecati, mozemo imati volju, samo
jer zivimo, ali samo jer zivimo ne bismo mogli misliti. Ne bi mogli to uciniti.
Mozemo misliti samo jer u sebi neprestano nosimo princip smrti. To je ta
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velika ljudska tajna da, u odredenoj mjeri, iz osjetila - ako kao predstavnika
osjetila uzmem oko (vidi crtez) - nesto destruktivho neprestano tece u
covjeka kroz ono S§to se vidi kao zivac. To je kao da su ljudi ispunjeni
raspadajucim materijalom od osjetila kroz osjetilne zivce. Kada vidite, kada
cujete ili cak kada samo osjetite nesto toplo, to je poput materijala koji se
raspada prema unutra iz osjetila. Ovaj materijal koji se raspada mora biti
zahvacen onim §to struji iz ljudskog bica. Misljenjem se neprestano moramo
boriti protiv smrti koja vlada u nama. Ljudi danas jednostavno ne znaju, jer
su svjesni samo svojih misli kao zrcalnih slika, da u osnovi zive samo s onim
sto nije glava, da je glava zapravo samo organ koji neprestano odumire. Da
se dogada samo ono sto nam je u glavi, bili bismo stalno izlozeni opasnosti
od umiranja. To kontinuirano umiranje sprjecava jedino c¢injenica da je glava
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povezana s ostatkom organizma i umiranje sprjecava vitalnost ostatka
organizma. Ako covjek stekne to aktivho razumijevanje - kao Sto je
covjecanstvo u grcko i rimsko doba steklo aktivhu fantaziju, dok je
imaginacija drevne atavisticke vidovitosti bila pasivna fantazija - tada ¢e u
sebi opazati neprestanu smrt jednog dijela svog bica. To ¢e biti vazno. Jer
kao §to moramo rasti do stanja svijesti kroz koje percipiramo stalnu smrt
dijela naseg bica, tako je i staro ¢covjecanstvo, koje je sezalo jos u grcko doba,
percipiralo ono sto zivi u principu vitalnosti covjeka, ono sto zivi u volji i zivi
u metabolizmu povezanom s voljom. Tamo zivi ono §to se bori protiv principa
smrti, §to stalno paralizira covjekov princip smrti.

Moglo bi se reci: u tom pogledu stari su bili bolji nego oni koji ¢e doci poslije,
u nase vrijeme. Stari su kroz svoju instinktivnu vidovitost spoznali vitalnost,
zivot. Nacelo iscjeljivanja povezano je s ovom vitalnosc¢u, s ovim zivotom. Ne
umiremo zato sto nasa glava zeli umrijeti, nego kroz nasu glavu stalno
nosimo klice bolesti jer je ona organ naseg misljenja, i stalno moramo placati
danak svom misljenju, koji se sastoji u tome da se glavi koja uzrokuje bolest
suprotstavi ljekovitim mocima ostatka organizma. Danas se to malo
primjecuje, ali pojavit ¢ce se oblici bolesti - znate da se oni mijenjaju - u
kojima ce covjek bolje uociti da izlazi iz ljudske glave nego sto se primijeti za
mnoge bolesti sadasnjice. Tada ¢emo vidjeti proces zdravlja koji se odvija
unutar osobe, proces iscjeljivanja protiv Stetnih ucinaka naseg
intelektualnog zivota. Dok su stari mogli re¢i o svojoj znanosti, 0 svom
znanju, da u tome ima neceg ljekovitog, u buducnosti ¢e se morati reci: ono
sto radimo s nasim razumom, sto je postalo ono s ¢ime se toliko ponosimo,
pokazat ¢e se u buducnosti, ako sam bude vladao, ljudi ¢e postupno pasti u
dekadenciju, u potpunu dekadenciju, tome se znanju mora suprotstaviti, Sto
zauzvrat moze u sebi nositi iscjeliteljske moci.

Jucer sam ovo naznacio s drugacijeg stajalista, danas vise iz ljudske
konstitucije. Moramo shvatiti da trebamo znanost duha kao sredstvo za novi
proces iscjeljenja. Jer ako se intelekt, koji zivi u pukim slikama, na koji je
¢ovjecanstvo tako ponosno, nastavi razvijati samo u tom smjeru, onda bi
cijelo covjecanstvo proslo kroz proces bolesti kao rezultat utjecaja ovog
intelekta. Ovom procesu bolesti se mora suprotstaviti. Mogu takoder
zamisliti da bi moglo biti ljudi koji bi sada rekli: dakle, ako ometemo razum
da postane pametan, ako iskljucimo intelekt - postoje i ljudi koji zele biti
sigurni da se intelekt ne razvije - onda nema potrebe lijeciti Stetu. - Ali pravi
napredak ljudskih bica ne moze imati nista zajednicko s tim jezuitskim
nacelom, umjesto toga, radi se o c¢injenici da razvoj ljudskih bica mora biti
takav da se ono sto se razvilo iz snaga ljudske duse, kao zdrava stvar, razvilo
do intelekta; inace ¢e se razvijati prema dolje i ¢ovjeka odvesti u propast.
Protiv toga mora biti aktivho ono sto dolazi iz duhovno-znanstvenih spoznaja
I Sto se neprestano moze suprotstavljati silama propadanja koje dolaze
upravo iz jednostranog intelekta.
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Ovdje vam moram skrenuti pozornost na nesto, nesto vrlo specificno. Znat
cete da se u tom istom 19. stoljecu, u kojem se dogodilo sve ovo 0 c¢emu vam
danas govorim i na Sto sam cesto skretao pozornost, rasirio intelektualni
materijalizam. Pojavili su se ljudi - trebam se sjetiti samo Moleschotta,
Vogta, Clifforda i tako dalje - koji su zastupali sljedecu tvrdnju: sve se
misljenje sastoji samo od metabolizma mozga. - Govorilo se o fosforescenciji
mozga rekavsi: bez fosfora u mozgu nema misljenja. - Dakle, misljenje je
samo nesto §to je sporedni proces odredene mozdane probave. Ne moze se
reci da su ljudi koji su ovo iznijeli bili medu najglupljima svog doba. Jer -
mozete misliti Sto god hocete o ovoj recenici teoretskih materijalista - mozete
uciniti i nesto drugo, mozete primijeniti standard sposobnosti ljudi ovog
doba i mozete pitati: jesu li ljudi poput Moleschotta ili Clifforda ili slicni bili
pametniji, ili oni koji su se tada protiv toga borili iz nekih starih
konfesionalnih predrasuda bez znanosti duha? Je li Haeckel bio pametniji ili
Su njegovi protivnici bili pametniji? - To se pitanje moze postaviti i danas. A
ako se sud ne temelji na necijem mnijenju, ve¢ promatraju¢i mentalne
sposobnosti, naravno da se ne moze rec¢i da su Haeckelovi protivnici bili
pametniji od Haeckela, ili da su protivnici Moleschotta i Clifforda bili
pametniji od Moleschotta i Clifforda. Materijalisti su bili vrlo pametni ljudi i
ono $to su govorili sigurno nije bilo bez smisla. Odakle to dolazi? Sto zapravo
stoji iza toga? Doci cete do tocke kada morate odgovoriti na pitanje, sto
zapravo stoji iza toga. Naravno, pojavili su se i sasvim dobronamjerni
protivnici materijalista, poput Moriza Carrierea, o kojem sam vec¢ govorio. On
je rekao: ako sve §to ¢ovjek misli i dozivljava u dusi kuha samo mozak, onda
je sve sto iznosi jedna strana isto tako kuhano kao i ono sto iznosi druga
strana. Dakle, zapravo nema razlike u istini izmedu onoga sto Moleschott i
Clifford tvrde, i onoga sto Papa tvrdi. - Nema razlike, jer i jedno i drugo kuha
ljudski mozak. Ne mozete razlikovati istinito od laznog. Ipak, materijalisti se
bore za istinu, koju tumace na svoj nacin. Ali oni nemaju pravo boriti se za
istinu; ali su ostroumni, imaju odredeni intelektualni kapacitet. Sto se tu
zapravo dogada?

Vidite, ovi materijalisti su se morali pojaviti u dobu u kojem se misljenje

izrazava samo slikama, zivi u slikama, a slike ne postoje bez da radi zrcalni

aparat, a zrcalni aparat je mozak. Za obicno misljenje, za misljenje koje je

postalo popularno u 19. stoljecu, materijalisti su u pravu. To je ¢injenica.
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Materijalizam bi bio pogresan samo kada bi tvrdio da je svako misljenje koje
nadilazi intelekt samo slika i da ovisi o tijelu; jer to nije slucaj. Ovo, koje
nadilazi intelekt, moze se postici samo ljudskim razvojem, samo
osamostaljivanjem od fizickog tijela. Ali misljenje koje se pojavilo u 19.
stoljecu mora se tumaciti kao materijalisticko. Ono u potpunosti ovisi 0
alatu ljudskog mozga, a cudno je da je materijalizam najispravnija stvar u
usporedbi s duhovnim zivotom ovog 19. stoljeca. Taj duhovni zivot 19.
stoljeca zapravo je vezan uz tjelesnu materiju. Ali upravo se taj duhovni zivot
mora nadic¢i. Covjek se mora uzdi¢i iznad ovog duhovnog zivota. Zauzvrat
mora nauciti pretociti duhovnu supstancu u slike. Ne mozete to uciniti samo
tako da postanete vidovit, moramo ovo stalno ponavljati, jer ne treba svatko
to postati; umjesto toga, covjek dopusta duhovnoj supstanci da tece u
njegovo misljenje kada razmislja o onome sto je duhovno istrazeno; ne bez
kriticnosti! Kada je to tu, to mozete prosuditi; zdrav razum je sasvim
dovoljan za razumijevanje onoga sto je istrazila znanost duha. Ako to
poricete, jednostavno ignorirate zdrav razum; ako to poricete, mislite: zdrav
razum je ono Sto se vec¢ dugo njeguje u civiliziranom c¢ovjecanstvu. - Da, ovo
civilizirano covjecanstvo razvija 'vrlo sigurne' prosudbe! A kad se ti sudovi
opovrgnu c¢injenicama, ono to niti ne primjecuje, ne zeli to primijetiti. Takve
stvari, koje su zapravo simptomi, u pravom trenutku se zaboravljaju.

Samo vam zelim dati jedan mali zgodni primjer: bilo je to 1866. godine kada
su ljudi govorili da je ono sto se tada dogodilo - pobjeda Pruske nad
Austrijom - dokaz izvrsnosti pruskih skola, i nastala je izreka: godine 1866.
pruski je ucitelj pobijedio. - To se stalno ponavlja. | bilo bi zanimljivo sazeti
kolio su cesto od 1870. do 1914. recenicu ponavljali razni imenovani, ali
osobito neimenovani ljudi: pruske pobjede izvojevao je pruski ucitelj. -
Vjerujem da sada nitko nece govoriti na slican nacin, nece se inzistirati na
slicnom u svijetlu sadasnjih dogadaja. Ali u doba intelekta, kada su ljudi
vrlo pametni, ne vole primjecivati proturjecnosti koje se pojavljuju u zivotu.
Cinjenice igraju malu ulogu u intelektualnom zivotu; a te ¢e ¢injenice morati
doc¢i na vidjelo kada cisto intelektualno zauzvrat bude prozeto duhovnim
sadrzajem. Ali tada ce postati jasno kako proces paralize i dekadencije ulazi
u covjecanstvo i kako se to mora prevladati novim duhovnim spoznajama.
Moze se reci: drevni su osjetili, osjecali iscjeljenje u znanju koje je izviralo iz
fizickog tijela. Covjecanstvo ¢e se u buducénosti morati naviknuti na
prepoznavanje onoga sto je bol, sto uzrokuje bolest, u razvoju intelekta, kako
bi osjetilo potrebu da iz duha iznese ozdravljenje. Znanost mora postati
ponovni izvor ozdravljenja. Ali prisila ¢e doci iz suprotnog kuta, iz kuta koji
pokazuje da je vanjski zivot, osobito kada napreduje u znanju, nesto sto
covjecanstvo c¢ini bolesnim, i ¢emu se mora suprotstaviti nacelo iscjeljenja.

S ovakvim stvarima zagrabimo u razvoj covjecanstva, ukoliko je to stvarnost.
Danasnja povijest ne opisuje stvarnost ljudskog razvoja, vec¢ bezvrijedne
apstrakcije. To je ono sto danas ljudima toliko nedostaje, osjecaj za
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stvarnost. Ljudi ga danas imaju malo. U Srednjoj Europi ljudi su odrasli
tijekom 19. stoljeca u predstavljanju onoga sto je vec¢ postojalo kao duhovno.
Jedan od divnih prikaza onoga sto je ve¢ postojalo moze se pronaci kod
Hermann Grimma. Hermann Grimm je dosegao upravo svoj vrhunac kada je
pisao o Goetheovom 'Tassu' i Goetheovoj 'Ifigeniji'. Ali nije mogao prikazati
samog Goethea. Postoji i njegova biografija Goethea, ali Goethe tu stoji kao
sjena. Duhovne moci nije bilo u 19. stoljecu. Ljudi su zivjeli u slikama, a
slike ne mogu pobijediti stvarnost. U buducnosti stvarnost mora pobijediti.
Ne samo da moramo razumjeti ljudske tvorevine, prije svega moramo
razumjeti same ljude, a kroz ljude i prirodu u obuhvatnijem smislu nego §to
smo do sada razumjeli. Vjerujem da takve stvari s posebnom ozbiljnoscu
mogu djelovati na ljudski um. Vjerojatno ¢e proc¢i neko vrijeme dok se ne
pronade dovoljan broj ljudi koji ¢e dopustiti da ih prozme vatra koja moze
proizaci iz takve spoznaje, koja pokazuje da se covjecanstvo mora razboljeti
ako se ne zeli produhoviti! - Ali barem oni koji su se malo priblizili
antropozofskim spoznajama trebali bi dopustiti da u njih prodre ta spoznaja.

Jedna stvar ¢e se morati dogoditi; u mnogim slucajevima, oni koji su postali
antropozofi dosli su u antropozofski pokret zbog, rekao bih, suptilnijih
egoisticnih tendencija: htjeli su imati nesto za svoje dusevno blagostanje,
htjeli su biti zadovoljni, nauciti nesto o duhovnom svijetu u nekom smjeru.
To nece biti dovoljno. Ono o ¢cemu se radi nije da mi osobno mozemo fino
udobno le¢i na jastuk jer smo zadovoljni svojim udjelom u duhovnom
svijetu. Covjecanstvu je potrebna aktivna intervencija duha u materijalni
svijet, osvajanje materijalnog svijeta od duha. | sve dok ovo ne prozrete i
onda si dopustite da i dalje u svojoj volji budete vodeni ovom providnoscu,
Nne moze se izaci iz nevolje koja je sada dosla covjecanstvu.

Covjek bi toliko Zelio, da takav uvid i takva volja zazive barem u krugovima
antropozofa. Svakako se moze reci: Sto mi malobrojni mozemo protiv zablude
cijeloga svijeta! - To nije u redu. Takva izjava nije nimalo to¢na. Jer kad to
kazete, uopce ne razmisljate o tome da se tu volju prvo treba osposobiti, i
zatim cekati sto ¢e doci. Neka svatko radi ono §to moze na svom mjestu, a
neka ceka i vidi §to ¢e drugi uciniti; ako netko to zaista cini, to je prije svega
na nacin da u svijetu zajedno zivi sto veci broj ljudi koji su prozeti potrebom
za duhovnom obnovom, a onda ce uslijediti nesto drugo. Danas djeluju
mnoge sile kako bi sprijecile ovu duhovnu obnovu. Samo ako smo budni,
ako smo ¢vrsto na tlu na koje nas postavlja znanost duha, mozemo ici
naprijed i zeljeti ono sto je danas potrebno za napredak ¢covjecanstva.
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I1l. TRECE PREDAVANJE

Dornach, 28. ozujka 1920.

Ako zelimo razumijeti covjeka u njegovom polozaju u odnosu na svijet,
moramo uvijek uzeti u obzir ¢injenicu da cjelokupna covjekova stvarnost
sadrzi, s jedne strane, sve ono Sto svijetli unutra, da tako kazemo, iz
prenatalnog zivota, to jest onog zivota kojeg je covjek vodio izmedu posljednje
smrti i ovog rodenja u nadosjetilnim svjetovima. Taj zivot je, naravno,
potpuno drugacije vrste, od zivota koji se ovdje vodi kroz osjetila i kroz onu
volju koja je vezana za fizicke organe covjeka. Ali ovaj prenatalni zivot, u
nasem zemaljskom zivotu igra ulogu. U vezi s ovim prenatalnim zivotom,
covjek si mora postaviti pitanje: u kojoj mjeri igra ulogu u ovom zemaljskom
zivotu? Treba doc¢i do nekog zakljucka u vezi ovog prenatalnog zivota. Treba
misliti o tome da se mozda stekne slika onoga sto, kroz neku usporedbu sa
zemaljskim zivotom, sto duhovni pogled otkriva o ovom prenatalnom zivotu.
Tu sliku ¢emo mozda najbolje steci, ako prvo razmislimo o kraju fizickog
zivota na Zemlji.

Ovo §to sada govorim, govorim samo da dam sliku, jer stvarne ¢injenice koje
su u osnovi ove slike, dolaze iz duhovnog istrazivanja, iz duhovne percepcije
kao takve. Kada osoba prolazi kroz fizicku smrt, to jest, kada se njena visa
organizacija povuce iz nize organizacije, ostaje les, i taj les je tada podlozan
uobicajenim zemaljskim zakonima; on, kazemo, nastavlja zivjeti unutar cijele
zemaljske organizacije.

Na slican nacin, moze se sebi predstaviti kroz sto covjek prolazi, kada iz
nadosjetilnog zivota prelazi u osjetilni zivot. Ovaj nadosjetilni zivot isprva nije
takav, da covjek u njemu moze razviti punu svijest. Ispunjen je onim tupim,
mracnim stanjem svijesti, koje ljudi ovdje na Zemlji dozivljavaju samo
izmedu uspavljivanja 1 budenja. Moze se rec¢i: kada god zaspemo,
nadosjetilna priroda covjeka, vraca se u oblast u kojoj se covjek nalazi
izmedu smrti i novog rodenja. Ali uvijek kada je ¢covjek u ovom vremenu
izmedu uspavljivanja i budenja, njegova svijest je otupljena. U odredenom
smislu, on u tom stanju ne zivi potpuno svjesno. Ali u ovom stanju
nepotpuno svjesnog zivota u svojem 'Ja’, u tom stanju je covjek kada se
spustio u fizicki organizam. | to otupljenje svijesti, ova unutarnja tama
svijesti, odgovara zivotu izmedu smrti i novog rodenja, prilazenju smrti u
fizickom zivotu. Covjek, u odredenom smislu, umire za nadosjetilni Zivot,
kada se krece prema rodenju, i zatim ljudskom zivotu predaje svojevrsni les.
Kao sto fizicko ljudsko bic¢e, kada umre, predaje neku vrstu lesa Zemlji, tako
I covjek kada se rodi, predaje neku vrstu leSa ovom ljudskom zivotu ovdje na
Zemlji. | to stvorenje koje tada nosimo u sebi, koje je, takoreci, mrtvo za
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nadosjetilni zivot, zapravo je nas obic¢ni zivot predodzbi, koji se ne moze
oploditi iz nadosjetilnog svijeta, iz imaginacije, iz inspiracije, iz intuicije.

Dakle, mozemo rec¢i: u svom misljenju, sa sobom zapravo nosimo les, koji
smo donijeli iz nadosjetilnog svijeta. Zato je ovo misljenje, prikladno samo za
razumijevanje mrtvog svijeta, jer je ono zapravo les naseg nadosjetilnog bica.
Moramo se drzati ¢injenice da u tom misljenju imamo jedini svjesni ostatak
nadosjetilnog svijeta, ali da je to mrtvo stvorenje, kakvo zivi u nama kao
misao. Mi zapravo, svojim misljenjem, nosimo okolo sa sobom mrtvi
nadosjetilni svijet.

Sada, u svakom fizickom ljudskom zivotu ovdje na Zemlji, ovo mrtvo
misljenje, dovelo bi ne samo do fizicke smrti, ve¢ i do smrti duse, ako se ovo
mrtvo stvorenje tijekom zivota ne bi ozivjelo. Da, ozivljava! | to je potaknuto
¢injenicom da je u nasem dusevnom zivotu, uz misljenje, i u odredenom
smislu suprotno misljenju, aktivha volja. Volja je ono sto proizlazi iz cijele
nase organizacije, kako bi se ozivjelo nase mrtvo misljenje. A nas zemaljski
zivot je u biti, stalna veza kroz cijeli nas zivot izmedu mrtvog misljenja, i volje
koja se u nama iznova rada u svakom zemaljskom zivotu tijekom
inkarnacija. Ova volja se uvijek iznova rada. | onda svoje ostatke ostavlja za
sobom, kada prolazimo kroz vrata smrti. | kad ga nadosjetilni svijet iscrpi,
tada misljenje opet postaje mrtvo, onda se mora ponovno spustiti u fizicki
svijet. Vidite kako smo mi ljudska bi¢ca u tom pogledu, zapravo dvodijelna
stvorenja, kako u sebi nosimo ostatke prenatalnog zivota i kako, uvjetovani
nasom organizacijom, imamo mladi zivot volje, koji se mora sjediniti sa
ostarjelim zivotom misljenja, i koji zatim nosimo kroz vrata smrti.

Fizicki izraz ljudske organizacije, sasvim je primjeren ovom dusevnom
uredenju ljudskog svijeta, s jedne strane, organizacija glave, koja svakome
tko je zeli objektivho proucavati jasno pokazuje kako je to svojevrsna
konacna organizacija, kako je to najsavrseniji, ali i konac¢ni proizvod
ljudskog razvoja. U organizaciji glave, imamo organizaciju koja se neprestano
bori sa smrcu, i potpuno je prilagodena mrtvom misljenju. S druge strane, u
organizaciji ostatka organizma imamo ono sto je prilagodeno organizaciji
volje, koja se uvijek rada mlada. Stoga nas sve §to je povezano s nasom
organizacijom glave, upucuje natrag na proslost; sve §to je povezano s
ostatkom nase organizacije, upucuje nas na buducénost, ukazuje na
buducnost u fizickom smislu, a takoder ukazuje na buducnost u fizicko-
duhovnom smislu. Nasa glava je metamorfoza naseg organizma iz prethodne
inkarnacije, naravno u smislu sila, a ne u smislu fizickih supstanci. A
ostatak naseg organizma, metamorfozom prelazi u glavu sljedece
inkarnacije. To je nesto 0 ¢emu smo ve¢ mnogo puta ovdje raspravljali.

Kao rezultat toga, mi kao ljudska bica, uvijek smo na jednoj strani okrenuti

prema, onome §to je vise prozeto zivotom predodzbi i §to je vise organizirano

prema smrti. Iz toga izvire sve §to nas potice da razvijamo spoznaje. Sto
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c¢ovjek postaje savrseniji u zemaljskom razvoju, to vise mrtvo postaje njegovo
misljenje, to vise mrtva postaje njegova organizacija glave. S tom
organizacijom on ce sve vise gledati u svijet koji se prostire oko njega,
pokusat ¢e razumijeti taj svijet, ali ce takoder morati gledati u sebe, ako ne
zeli izgubiti svijest o svom ljudskom dostojanstvu, gledati u ono Sto se
rodenjem pojavljuje kao mlada volja, i §to pred njim drzi moralne ideale,
pred njim drzi ideale njegovih postupaka, njegovih djela. Ali buduci da je
covjek podijeljen u naznacenom smjeru, suocen je sa sukobom izmedu
svijeta prirodne nuznosti, koji pokusava obuhvatiti svojim znanjem, i svijeta
morala, koji se tada uzdize do razine religije i koji ne nalazi osnovu za
sjedinjenje sa svijetom, sa svjetonazorom koji proizlazi iz spoznaja prirode.
Ta je dihotomija, u nase vrijeme dovedena do krajnosti. Samo promislite,
kako ljudi danas, prema spoznaji prirode, razmisljaju o tome kako je Zemlja
nastala iz prvobitne maglice, iskljucivo prirodnom kauzalnoscu, kako je
tijekom evolucije nastao i covjek, i kako ce to onda trajati milijunima godina.
Covjek je, kroz svoju fizicku organizaciju, utkan u tu prirodnu kauzalnost. Iz
toga proizlaze njegovi moralni ideali. On Zeli uspostaviti svijet, utemeljen na
tim moralnim idealima. Ali sto mu drugo preostaje, u promisljanju o ovom
moralnom svijetu, kada mora gledati na kraj zemljine evolucije, koja ce se
poput pepela sa svime na sebi, vratiti na Sunce? Mora se zapitati: kako stoje
stvari sa svime §to postavljamo kao moralne ideale, ako taj moralni svijet
nema osnovu u prirodnoj nuznosti, ako je, takoreci, samo dim koji nastaje iz
procesa koji proizlaze iz prirodne nuznosti?

Ovaj sukob tesko pogada one ljude koji imaju nepristrane i unutarnje
predodzbe o svijetu. Ovaj sukob je danas vrlo vazan. Samo odredena
bezbriznost u zivotu, ljudima omogucuje da previdaju ovaj zivotni sukob. Ali
ovaj sukob u zivotu, ne moze prevladati nista osim istinske znanosti duha.
Upravo prirodna znanost, kojoj se ljudi danas posebno posvecuju kao
autoritetu kada je u pitanju znanje, pokazuje da se moze izracunati pocetak
I kraj Zemlje: pocetak je besmisleni svijet maglice, kraj Zemlje je pustos, a
epizoda izmedu: ljudi koji zive u moralnim, etickim i moralnim iluzijama. -
Ali to mora biti slucaj tijekom naseg utjelovljenja na Zemlji. Moralni zakoni,
kako ih dozivljavamo u nasoj zemaljskoj covjecnosti, nisu zakoni poput
zakona prirode. Kad bi to bili takvi zakoni, u sebi ne bismo mogli organizirati
slobodu. Kad bi se sloboda provodila kao sto se provodi bilo koji prirodni
proces, u sebi ne bismo mogli razviti slobodu. Upravo je c¢injenica da je
organizacija Zemlje pozvana organizirati slobodu u covjeku, ucinila nuznim
da covjek neko vrijeme tijelom evolucije Zemlje, potaknut vlastitim
unutarnjim bicem, mora gledati na svijet prirodne nuznosti koji ga okruzuje,
I moze apsorbirati samo moralne ideale, koji onda nisu takvi zakoni da bi ih i
priroda provodila. Ono sto imamo u nasoj slici svijeta prirode, ne jamc¢i, da
¢ce se ono sto kao ¢ovjecanstvo, zelimo uspostaviti nasim moralnim idealima,
takoder i provesti.
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Ali stvari nece biti uvijek onakve kakve su sada. Nece uvijek biti tako, da
svijet moralnih ideala i svijet prirodne nuznosti, stoje u os§troj suprotnosti
jedan s drugim. Zemlja se blizi kraju, i s duhovno znanstvenog gledista, kao
Sto sam ovdje ve¢ mnogo puta objasnio, taj je kraj drugaciji, od kraja kakvog
je proracunala prirodna znanost. Ovaj kraj Zemlje, dogodit ¢ce se kada se
odigraju vremenska razdoblja, 0o c¢emu mozemo imati predodzbu
promatrajuci, naprimjer, razdoblje koje je prethodilo nasem razdoblju, a koje
je zapocelo oko 747. godine prije Krista, a zavrsilo oko 1413. godine poslije
Krista. Dakle, sada zivimo u godini 1920. To je u razdoblju koje je trajati
koliko i ovo razdoblje; i to je nase. Zatim slijede jos dva, i ako to prouc¢imo iz
duhovno znanstvene perspektive do kraja nasih kulturnih razdoblja, i zatim
si predocimo da je povezano i nesto drugo kao s duljim razdobljima
atlantskog vremena, tako cemo doc¢i do kraja Zemlje, sto je maleno u
usporedbi s milijunima ili cak milijardama godina koje je pokazao ispravan,
ali nerealan izracun prirodne znanosti.

Ali kada Zemlja dode do svog kraja, odnos ¢e biti drugaciji, izmedu svijeta
moralnih ideala i svijeta, koji ulazi u danasnju covjekovu sliku spoznaje.
Moralni zakoni i fizicki zakoni, pribliziti ¢ce se jedni drugima. Sada zivimo u
dobu kada je to odvojeno. Duhovno znanstveni istrazivac, ve¢ danas moze
percipirati kako se oni priblizavaju, kako ono §to se dozivljava u duhovnim
svjetovima, naprimjer, vec¢ proizvodi ucinke koji su jednako trajni kao i
ucinci prirode s druge strane. Duhovni istrazivac opaza spajanje duhovnih
zakona morala, i fizickih zakona djelovanja prirode, te moze vidjeti kako ce,
na kraju Zemlje, cijeli razvoj onoga sto prolazi kroz ovaj kraj Zemlje i prelazi
na sljedecu planetarnu inkarnaciju, kako ce to biti iskustvo spajanja svijeta
moralnih ideja i svijeta prirodnih zakona. Moralni ideali postaju ono §to su
danas zakoni prirode, a zakoni prirode postaju - kako se medusobno
priblizavaju - ono §to su danas moralni zakoni. Na kraju svijeta, moralni
svijet i prirodni zakon nece biti dualnost, ve¢c ¢emo prolaziti kroz razdoblje u
kojem ce to biti jedinstvo. U tom jedinstvu, neke ce se stvari vezati, a neke ce
se osloboditi, ono sto se danas smatra da nije vezano ili sjedinjeno i nije
oslobodeno.

I duhovnom istrazivacu su pred oc¢ima sasvim posebne stvari, i danas se ne
zelim ustrucavati detaljnije razviti znacaj takvih stvari, posebno na ovom
mjestu, iako naravno, opozicija vanjskog svijeta, koji nista ne razumije i ne
zeli nista razumjeti, o onome $§to se ovdje dogada, postaje jos veca. Ali nema
koristi ako se nekako otupljuje, ono §to bi se trebalo njegovati na tlu
antropozofije. Ono protiv ¢cega se treba boriti, jest ono Sto proizlazi iz
¢injenice da se u danasnjem svijetu toliko toga bori protiv istinske teznje za
istinom. S gledista ovog pitanja, duhovni istraziva¢ suocava se sa svim onim
strasnim stvarima koje su se dogodile u posljednjih pet ili Sest godina.
Uistinu smo iskusili stvari koje nikada prije nisu iskusili u cijeloj evoluciji
covjecanstva, a prije svega, da znanje o prirodi nikada nije koristeno za
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unistavanje toliko toga. Svakako, mnogo toga je unistavano u proslosti; ali
sve je to bila sitnica, jer znanje o prirodi nije bilo tu da uzrokuje takvo
unistenje. Samo zamislite kako su ogromna podrucja Zemlje jednostavno
poravnata, tako §to se Zemlja oblaze betonom, ili necim slicnim tijekom
dugih, dugih vremenskih razdoblja. Samo promislite sto je ljudsko 'umijece’
uspjelo posti¢i u ovih pet do Sest godina, onome sto je priroda proizvela,
pretvoriti to u nista. Samo se treba dotaknuti toga, i ukazuje se na nesto
monstruozno, s ¢ime se takoder suocava duhovni istrazivac na znacajan
nacin, na tragicno znacajan nacin. Sto se zapravo dogada u glavi danasnjeg
materijalista, kada gleda na te stvari? On kraj svijeta vidi kada se ispuni
entropija, kada se sve na Zemlji transformira toplinskom smrcu, kada
Zemlja dode do svog fizickog kraja. Tada c¢e ve¢ odavno zivjeti drugi ljudi, koji
su pak sanjali o drugim moralnim idealima. Ali nebitno je ono, ono sto je
betonirano da unisti prirodu, da unisti ono sto su ljudi stvorili, i tako dalje.

Duhovni istrazivac ne moze prihvatiti ovaj materijalisticki uvid, jer vidi nesto
drugo. Pred svojim pogledom ima kraj Zemlje, kada moralni i prirodni zakoni
tvore jedinstvo, kada ono sto je covjek postigao moralno, ili, recimo u ovom
slucaju, nemoralno, nastavlja imati ucinak kao prirodni zakon, tako da ce
jednog dana na kraju Zemlje, doci vrijeme kada ¢e kraj Zemlje biti tu, kada
¢ce Zemlja prolaziti kroz druge faze razvoja, ali gdje ¢e prirodni zakoni i
moralni zakoni biti jedno. A onda prelazimo na sljedecu planetarnu
inkarnaciju, koju sam u svojoj knjizi 'Osnove tajne znanosti' nazvao
inkarnacijom Jupitera.

Opet ce biti razdoblja razvoja; ali mineralno carstvo vise nece postojati, na
mjestu mineralnog carstva bit ¢e nesto drugo. Mi ljudi necemo u sebi nositi
inkluzije mineralnog carstva, ve¢, na najnizoj razini, inkluzije biljnog carstva,
I ono sto se dogodilo, bilo moralno ili nemoralno, i ono sto je apsorbirano
djelovanjem prirode imat ce ucinak. | bas kao sto se u nasem petom
zemaljskom razdoblju, u petom zemaljskom razdoblju dogodilo ono sto smo
vidjeli kao strahote koje su prepravile Zemlju, nakon sto te strahote, to jest
impulse koji do njih vode, apsorbira proces koji ¢ce se odvijati na Jupiteru,
prirodni-moralni proces, onda ¢e se ono S§to se razvilo u ovom petom
razdoblju, vratiti u trecem razdoblju na Jupiteru, na drugacijoj razini.

Ono s c¢ime ce se covjecanstvo suociti u ovoj buducénosti je prirodna
konfiguracija sljedeceg, Jupiterovog razdoblja Zemlje, §to ¢e onda biti
prirodni procesi. To ¢e biti prirodni procesi. Susrest ¢e se s biljnim carstvom,
koje je najnize, to je ono §to mozemo nazvati otrovnim biljkama iz biljne
prirode. Ono sto je posijano tijekom posljednjih pet ili Sest godina, otrovna je
mocvarna tvar koja ce se uzdic¢i, koja ¢e rasti u razdoblju Jupitera, koji
proizlazi iz ove zemaljske egzistencije. Nije da moralno ili nemoralno nestaje;
stvara se jedinstveni ucinak izmedu moralnog i prirodnog zakona, a prenose
se i moralni ili nemoralni impulsi, koji su djelovali u ¢ovjecanstvu kao cjelini.
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Zelio bih reci, da covjecanstvo sada ima izbor, ostati neupuceno o Sirim
kontekstima u koje je zapravo ono kao covjecanstvo ukljuceno, zivjeti u
zemaljskoj ljudskoj egzistenciji poput glupih zivotinja i misliti: postoje
prirodni zakoni prema kojima izracunavamo da Kant-Laplace slika svijeta
odgovara pocetku Zemlje, a stanje slicno toplinskoj smrti uzrokovano
entropijom odgovara kraju Zemlje, da u osnovi mozemo raditi sto zelimo, cak
I da mozemo ubiti milijune: ako je nastupila toplinska smrt, onda s njom i
ubijeni, i impulsi koji su doveli do njihovog ubojstva, nemaju nikakvo
znacenje, osim te toplinske smrti. -

Covjek mora, iz materijalizma sadasnjice, vjerovati u to; ali onda zivi kao
glupa stoka. Tada zivi na takav nacin da ne razmislja o svojoj povezanosti s
cijelom kozmickom egzistencijom. Danas je tu opasnost, da covjek izgubi
mogucnost, razmisljati o njegovoj povezanosti s kozmickom egzistencijom.
Tada se pojavljuju lude ideje, poput Kant-Laplace teorije ili teorije o
toplinskoj smrti Zemlje; dok je Zemlja zapravo organizacija koja ima svoj
pocetak kada su moral i prirodni zakoni bili jedno, organizacija koja ce
zavrsSiti u razdoblju kada ¢e moral i prirodni zakoni ponovno biti jedno. Ako
netko ne prosiri svoj pogled, izvan onoga §to je neposredna sadasnjost, na
ono §to samo znanost duha moze poduciti, jednostavno zivi kao glupa stoka.
Samo dopustajuci da se pogled izostri, na ono stanje nase zemaljske
egzistencije, gdje duh postaje materija, a materija postaje duh, tako da tvore
jedinstvo, samo se na taj nacin dolazi do svijesti o ljudskom dostojanstvu,
odnosno do svijesti o povezanosti covjeka sa svim kozmickim silama, koje
nisu ni jednostrano moralne ni jednostrano prirodni zakoni, vec¢ su takve da
sam moral tvori prirodni poredak, a sam prirodni poredak prozima moral.

To su ujedno i moralni razlozi, zasto je covjeku potrebno prosiriti horizont
svog znanja u sadasnjosti. Ako ga ne prosiri, ogranicit ¢e se na
razumijevanje svijeta koje se iscrpljuje, koje ne moze ic¢i dalje od dualizma
izmedu moralnog svjetonazora i svjetonazora prirodnih zakona. Time,
medutim, covjek suzava svoj pogled na svijet do te mjere, da nikako ne moze
doci do toga da istinski razumije sebe u svom njegovom bicu.

Iz ovoga mozete vidjeti, da se ne radi o znatizelji za znanjem Kkoju treba
zadovoljiti onim sto se ¢ini u znanosti duha, ve¢ da u sSirenju znanosti duha
postoji moralna nuznost. Jer ono sto je dovelo ¢ovjecanstvo do njegovog
sadasnjeg stanja, dovelo je upravo do c¢injenice, da c¢ovjecanstvo danas ne
moze razumjeti, kako su moralni poredak svijeta i fizicki poredak svijeta
medusobno povezani; danas ne mogu prodrijeti jedno u drugo, jer se od
covjeka ocekuje da postane slobodno bice. Ali covjek na tocke ¢vora svijeta,
mora gledati na takav nacin, da su u njima prirodni poredak i moralni
poredak jedno. Zapravo je to nesto strasno, kada danas izracunavamo kako
bi nasa Zemlja mogla nastati iz ¢isto fizickih uvjeta, kako bi to zauzvrat
rezultiralo cisto fizickim stanjima. Ne treba vjerovati da tradicionalne

Rudolf Steiner - Ljekoviti cimbenici socijalnog organizma



29/181

iIspovijesti u obliku u kojem jesu, mogu covjeka spasiti od propadanja, kao
Sto je naznaceno rijecima, koje sam danas upotrijebio. Upravo su ta
tradicionalna vjerovanje ucinila duhovno sve apstraktnijim i dovela do
dualizma, dovela ga do tocke u kojoj covjek gotovo i ne osjeca potrebu traziti
vezu izmedu prirodnog i moralnog poretka. Ako to danas trazi, ako to trazi
iskrenim srcem, onda to moze pronaci samo u znanosti duha, koja ga
upucuje na kraj i pocetak Zemlje, kao one c¢vorove razvoja svijeta, gdje
moralno postaje prirodno, a prirodno postaje moralno.

Ali onda, zapravo, sve §to nas okruzuje i u §to smo ukljuceni, namece nam
moralnu odgovornost. Mi ljudi, u odredenom smislu, prolazimo kroz sliku
cijele zemaljske organizacije, tako sto u nasoj zemaljskoj egzistenciji imamo
uzastopne inkarnacije. Zivimo uzastopne zemaljske zivote, uvijek bivajuci
odgovorni za ono u sto upadamo kao jednostranost izmedu rodenja i smrti,
uvijek trazeci ravnotezu izmedu smrti i novog rodenja. Osciliramo izmedu
osjetilnog i nadosjetilnog zivota, trazeci ravnotezu, i na kraju nase zemaljske
egzistencije, proc¢i cemo kroz svijet koji je vrlo slican nadosjetilnom svijetu,
ali gdje ce sve nadosjetilno poprimiti nadosjetilni oblik, do ¢ega cemo se tada
razviti.

U svjetskom poretku, nase misljenje, starije je od nase sadasnje osjetilne
percepcije. To ne proturjeci ¢injenici, da su nasi osjetilni organi formirani u
prvoj zemaljskoj inkarnaciji koju mozemo pratiti. Ali ova osjetilna percepcija,
kakvu imamo sada, razvila se tek tijekom razdoblja Zemlje, dok je misljenje,
koje je u nasoj organizaciji prilicno potisnuto natrag, vec¢ bilo tu tijekom
starog razdoblja starog Mjeseca, cak i iako u slikama, bilo je tamo. Osjetilno-
fizicka organizacija, koja ovisi 0 organima Kkoji percipiraju osjetilno, odnosno
o tome kako danas percipiraju nasa razvijena osjetila, dosla je tek za vrijeme
nase zemaljske egzistencije. | ono sto danas osjetilno percipiramo, je li
prolazno kao sto se ¢ini? - Da vidite, covjek tako razmislja. On danas gleda
zelenu biljku, gleda crvenu ruzu. Ono sto se dogada izmedu njegovih
osjetilnih organa i vanjskog svijeta, to je ono o ¢emu on trenutno misli. Nije
trenutno! To ostavlja posljedice na cijeli covjekov organizam. Vazno je na §to
usmjerite svoja osjetila. Sve je to sadrzano u vasoj ljudskoj organizaciji, |
cijeli opseg vase osjetilne percepcije vidi se u otiscima eterskog tijela, tijekom
prolaska kroz zemaljsku smrt, i nadosjetilni svijet se preuzima u astralnom
obliku. I ono §to uvijek ovdje na Zemlji nosimo kroz smrt, to se akumulira i
mi to zapravo nosimo kroz ovo stanje kraja Zemlje. Svakako, nista od svog
tijela ne prenosimo u razdoblje Jupitera; ali prenosimo mnogo toga od
ucinaka tih percepcija. To se ve¢ priprema u toj Sarenoj, slikovitoj
egzistenciji, koju imamo izmedu smrti i novog rodenja, ali koja ce dozivjeti
bitnu kondenzaciju kada prozivimo stanje izmedu Zemlje i Jupitera, koje ce
biti moralno-fizicko i fizicko-moralno stanje; kroz koje ¢emo moci provucdi,
ono Sto organiziramo, §to opazamo nasim visim osjetilima. Ono §to je
organizirano u nama sposobno je proc¢i kroz svijet koji je moralno-fizicki i
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fizicko-moralni, gdje ce prirodni zakoni biti zakoni ideala, a zakoni ideala
prirodni zakoni.

Ako danas pogledamo vani - znam da naravno iznosim usporedbu, i da svaki
naizgled obuceni fizicar moze ispraviti ovo §to govorim, ali to nije poanta
ovdje - kad danas gledamo dugu, dok se pred nama prostire s velikim
spektrom, boja se ¢ini kao da lebdi u prostoru, odvojena od nas. Nesto slicho
dogada se i kada ne vidimo dugu, ve¢ kada gledamo nesto drugo sto u nama
izaziva osjecaj boje; ali nesto slicno onome sto se formira vani kada nam se
pojavi duga, nesto slicno se dogada u nama s nasim eterskim tijelom i
priprema to tijelo, isprva u bojama, ali zatim zgusnuto, koje ¢e proc¢i kroz
moralno-fizicko, kroz fizicko-moralno, tijekom prijelaza izmedu Zemlje i
Jupitera. Vidite, upravo na ovoj tocki znanosti duha, ¢ovjek danas moze
posti¢i unutarnju svijest o jedinstvu svijeta morala i fizickog svijeta, dok
inace svijet morala i fizicki svijet, za danasnju materijalisticku svijest, stoje
razdvojeni. Sirenje znanosti duha je moralna nuzda. Jer ono §to je ljudski
moral isparava i nestaje, a prevladala bi samo fizicka slika svijeta. Ako se to
prozre, onda to zasigurno budi gorke osjecaje, protiv Cijeg se uzroka treba
boriti svom snagom, kada se vidi kako se ljudi danas, koji navodno zele
njegovati duhovni zivot, bore protiv onog nuznog, ¢ak i moralno nuznog,
njegovanja duhovnog zivota.

Stalno se pojavljuju novi primjeri ove ‘Ciste’ borbe. Nedavno se pojavio jedan
posebno simpatican. To se povezuje s - ne znam uvijek s koje strane se
ogovara - nadograduje na ono §to je dr. Boos iznio putem glasovanja o
povjerenju. Nije moja stvar da govorim o ovoj stvari; ali navodno dobre
krscanske novine u susjedstvu smatraju potrebnim naglasiti da je cijela ova
prica opet strasna opasnost za svicarski narod. Zelio bih znati misli li netko
tko vjeruje da je svicarski narod posebno jak, da ¢e doista biti poljuljan kada
se bude prakticirala antropozofija? Ali vidite, kaze se da je Svicarski
nacionalni identitet u opasnosti, i to je napisano tako lijepim rijecima: "Kao
Sto vidite, antropozofska stvar je na klimavom tlu. Tajna okruznica, s koje
smo, medutim, strgnuli masku, navodno je djelo dr. Steinera, a cilj joj je
uciniti vlasti cijele svicarske naklonjene njemu, te osigurati da se ne ometa
imigracija stranih elemenata. Sto briga drustvo za nasu strasnu nestasicu
stanova, sto za katastrofalni utjecaj ove strane rase, na nasu plemenitu
Svicarsku prirodu? Obracaju se Svicarskom narodu za pomoc¢ u unistavanju
Svicarskog identiteta."”

Pa, istice se da je lose §to ovdje igraju ulogu nesvicarski impulsi. Ali sada
dolazi recenica koja se lijepo nastavlja na cijelu stvar, koja postavlja pitanje:
odakle nekome pravo optuzivati ljude za navodno strane impulse? Pise: "Za
nas katolike stav je jasan. Primili smo obavijest iz Rima da nijedan katolik
ne smije pomagati ovoj novoj sekti, ni izravno ni neizravno. Stoga smo
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smatrali svojom svetom duznoscu upoznati javnost s ovom novom
prijevarom."

Ti ljudi, koji zele spasiti Svicarski narod od stranih utjecaja, dobivaju svoje
utjecaje, na koje svom snagom ukazuju, ne iz Berna ili Zuricha, od
Svicarskog naroda, nego iz Rima! Cudna logika? Vidite, to je logika
danasnjice. Tako razmisljamo - ali ne shvacajuci to. | to ne primjecujete, jer
nase obrazovanje, koje dolazi iz naSih obrazovnih institucija, takvo
razmisljanje dopusta. Ljudi koji ovo piSu znaju §to zele s tim uciniti, i zato
mogu pisati takve stvari. Ali brojne druge usnule duse, prvo ostrim rijecima
treba o tome osvijestiti, da se takve gluposti danas jednostavno prihvacaju
kao logika i prolaze nezapazeno kao gluposti. To su danas simboli uspavanih
dusa. Zato je ostrim rijecima stalno iznova, toliko potrebno ukazivat da se
duse trebaju probuditi, da trebaju pogledati sto zivi u nasem mocvarnom
misljenju, da pogledaju sto se danas moze reci, a da uspavane duse ne
shvate da je to obi¢cna besmislica ¢ak i u o¢ima logike.

To nam takoder iz druge perspektive pokazuje, moralnu nuznost koja bi nas
trebala potaknuti da budemo stvarna podr§ka znanosti duha, da ne
nastavimo spavati, ve¢ da se probudimo i budemo stvarna podrska znanosti
duha. Logiku koju ovdje ne primjecujemo, pronaci cete posvuda u
znanstvenim knjigama danas. Ako prodete kroz hipoteze, prodete kroz sve
Sto danas c¢ini Kant-Laplace teoriju ludila za vjerne sljedbenike, onda cete u
svemu tome pronaci uzrok, da se takve stvari i danas smiju predstavljati
ljudima. Pogledajte u navodno to¢nim znanstvenim hipotezama i teorijama
koje su ovdje okarakterizirane posljednjih dana, potrazite zasto je danas
dopusteno toliko obmanjivati ¢ovjecanstvo. Ljudi su prisiljeni svoje mlade
slati na ta sveucilista gdje ih se uci eksperimentalnom znanju, ali gdje je
njihovo misljenje, cijeli njihov dusevni zivot, u osnovi 'otupljen’. |1 ne zeli se
vidjeti kao nuznost da duhovni zivot, naravno, mora biti neovisan u
trodijelnom socijalnom organizmu. Ljudi ne Zzele vidjeti dokaze koji su
posvuda. Treba reci: nece trebati dugo, jer sile koje svim sredstvima
racunaju na nelogic¢nost ljudi, danas imaju plodno tlo. A ako oni, koji imaju i
malo uvida u ono sto se mora dogoditi nastave spavati, onda ¢e doc¢i do toga
da se, barem za sada, za europsku kulturu kopa grob, i onda spasenje mora
doc¢i sa sasvim druge strane.

Cesto sam ovdje govorio o odgovornosti, koja postoji za razlicite dijelove
europskog céovjecanstva. Covjek treba biti svjestan te odgovornosti. Ta
odgovornost je velika. | nije dovoljno, smisljati svakakva mala sredstva i
vjerovati da se s njima moze uspjeti. Danas moramo imati srce i
razumijevanje da cijeli nas duhovni zivot treba obnovu, i posebno da se taj
duhovni zivot ne moze nastaviti na nacin na koji se razvijao do naseg
vremena.
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IV. CETVRTO PREDAVANJE

Dornach, 2. travnja 1920. Veliki petak

Obicaj je, od davnina uveden u krscanstvu, razlikovati Bozic¢ i Uskrs po tome
Sto je Bozi¢ nepokretni blagdan, postavljen u vrijeme otprilike nekoliko dana
nakon 21. prosinca, to jest zimskog solsticija, a Uskrs je postavljen na dan
odreden odredenom konstelacijom zvijezda, ali konstelacijom koja u isto
vrijeme, u odredenom smislu, povezuje ono izvanzemaljsko s onim ljudskim,
zemaljskim. Sutra ¢emo biti u znaku prvog punog proljetnog Mjeseca, i na
ovaj proljetni puni Mjesec pasti ¢e proljetno Sunce, koje je u znak proljeca
tek uslo nakon 21. ozujka. Dakle, kada ljudski rod na Zemlji ponovno slavi
prvu nedjelju, dan koji ih treba podsjetiti na njihovu povezanost sa solarnim
silama, nedjelju koja je prva nakon proljetnog punog Mjeseca, tada se prema
krscanskom pogledu na zivot treba slaviti Uskrs. Ovaj Uskrs je stoga
pokretni blagdan. Svake godine je potrebno pogledati zvijezda na nebu, kako
bi se saznalo kada ce biti Uskrs.

Takve su stvari uspostavljene kada su jos§ postojale tradicije mudrosti,
temeljene na drevnim atavistickim vidovnjackim sposobnostima, tradicije
koje su ljudima davale znanje koje je daleko nadilazilo ono sto trenutna
znanost moze pruziti. U tim davnim vremenima, kada je takvo znanje jos
postojalo, covjek je svoju povezanost s onim izvanzemaljskim nastojao
izraziti putem takvih stvari. | u takvim specifikacijama uvijek postoji
referenca na ono §to je najvaznije za razvoj covjecanstva.

Fiksno vrijeme na koje je Bozi¢ postavljen, pokazuje koliko blisko ovaj Bozic¢
treba osjecati povezanim s onim zemaljskim, jer je namijenjen obiljezavanju
rodenja ljudskog bica u koje je onda uslo bice Krista. Ali Uskrs je namijenjen
obiljezavanju dogadaja koji ima znacaj ne unutar tijeka evolucije Zemlje, ve¢
unutar cijelog kozmickog konteksta, u kojem se covjek nalazi. Stoga, vrijeme
ovog Uskrsa ne bi trebalo biti odredeno samo uobicajenim zemaljskim
okolnostima, vec bi trebalo biti ono koje se moze odrediti samo kada c¢ovjek
usmjeri svoje misli prema onom izvanzemaljskom. | u ovom odredivanju
promjenjivog datuma Uskrsa, postoji nesto jos dublje. To je nacin, kako se
covjek kroz Krist impuls, od evolucije Zemlje, od sila pukog zemaljskog
razvoja, treba osloboditi. Ono §to lezi unutra, je da bi ¢ovjek kroz spoznaju
izvanzemaljskog trebao postati slobodan. U odredenom smislu, unutra lezi
poriv za uzdizanje do izvanzemaljskog, a moglo bi se reci i da lezi odredeno
obecanje povijesti svijeta covjeku, da se moze osloboditi zemaljskih uvjeta
kroz Kristov impuls.

Ako zelimo u potpunosti razumjeti ono S§to je izrazeno U ovom upravo
opisanom odredivanju datum Uskrsa, mozemo to jo§ jasnije prepoznati ako
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pogledamo prve tajne podrijetla krs¢anstva, prve tajne koje su, vise-manje,
postupno, tijekom odredenog vremenskog razdoblja, bile prikrivene
materijalistickim shvacanjem svijeta, koje je uslo u evoluciju ljudi od
pocetka petog post atlantskog razdoblja i koje je sada vrijeme previladati.
Kako bismo na odgovarajuc¢i nacin sagledali te okolnosti, potrebno je vidjeti
kako lik Pavla, intervenira u razvoju Krist impulsa, u povijesnom razvoju
¢covjecanstva.

Moramo stalno iznova imati pred dusom, kako ovaj lik Pavla utjece na razvoj
krscanstva. Mozemo reci: Pavao je imao obilje prilika da vlastitim ocima,
kroz vanjsku fizicku percepciju, sazna o dogadajima u Palestini koji su bili
povezani s Isusovom osobnoscu. Sve Ssto je djelovalo na njega u fizickom
svijetu, Pavla nije uvjerilo, jer je jos uvijek bio medu protivnicima krsc¢anstva
nakon sto su ovi dogadaji u Palestini ve¢ dosli do svog kraja. Pavao je
krscanski apostol postao tek nakon sto je dozivio dogadaj u Damasku, kada
je dozivio bit Krist impulsa kroz izvanzemaljsko, kroz nadosjetilno. Upravo je
Pavao onaj koji se u znacaj Krist impulsa nije uvjerio fizickim osjetilnim
dojmovima, vec¢ je za svoje uvjerenje trebao nadosjetilno iskustvo. | to
nadosjetilno iskustvo imalo je dubok utjecaj na Pavlov zivot. Bilo je toliko
duboko da je Pavao postao potpuno druga osoba. Moglo bi se reci da je to
bilo toliko duboko da je Pavao postao ono sto bi se moglo nazvati
posvecenikom, inicijatom.

Pavao je bio dobro pripremljen za takvo iskustvo. Bio je covjek dobro
upoznat s misterijama zidovske religije, sa zidovskim znanjem i zidovskim
svjetonazorom, te je kroz to znanje bio dobro pripremljen prosuditi dogadaj
koji mu se predstavio kao iskustvo Damaska. Bio je dobro pripremljen da o
ovom dogadaju moze reci, ono §to bi moglo dati ispravan pogled, ispravnu
ideju o tom dogadaju. Samo odraz onoga, rekao bih, sto je Pavao zapravo
dozivio u svojoj nutrini, dolazi nam iz onoga sto je poznato kao Pavlovi spisi.
Medutim, tu vidimo da govori o dogadaju u Damasku, kao netko tko je kroz
taj dogadaj stekao znanje o onome sto se Krije iza vela osjetilnog svijeta, u
smislu dogadaja svijeta. Tamo vidimo kako govori na takav nacin, da
prepoznajemo da je sposoban prosudivati svijet nadosjetilnog, koji je sasvim
drugaciji od ovog svijeta osjetila.

Ako vanjski zivot Pavla usporedimo s vanjskim zemaljskim iskustvom Krista
Isusa, tada nalazimo nesto vrlo ¢udno, Sto postaje jasno tek kada pravilno
razmotrimo tijek razvoja covjecanstva iz perspektive znanosti duha. U tom
smislu, cesto sam skretao pozornost na to koliko je covjek bio potpuno
drugaciji u drugim vremenima, s obzirom na svoj organski-dusevni razvoj, i
koliko je razlicit bio tijekom svog razvoja od indijske, perzijske, egipatsko-
kaldejske i grcko-latinske kulture do nasih dana. Ako se osvrnemo na davna
vremena ljudskog razvoja - o tome smo cesto raspravljali - nalazimo kako je
c¢ovjek bio sposoban za organski razvoj do duboke starosti, kako je prolazio
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kroz slicne etape paralelizma izmedu svog dusevnog i fizickog razvoja do
pozne dobi, poput onih kroz koje sada prolazi s promjenom zuba, s
pubertetom, s pocetkom dvadesetih. Covjecanstvo je izgubilo sposobnost da
dozivi takve razvojne prijelaze u starijoj dobi. Do pedesetih godina u drevnim
indijskim vremenima, kasnije do cetrdesetih godina u perzijskim i
egipatskim vremenima, do trideset pete godine u grcéko-latinskim
vremenima, ljudi tih davnih vremena dozivljavali su paralelizam izmedu
razvoja duse i fizickog razvoja.

Takav paralelizam kod svakodnevnog ¢ovjeka u obic¢noj svijesti dozivljavamo
samo - kako sam c¢esto objasnjavao - do dvadeset i sedme godine, a ¢cak i ono
Sto tada pada u posljednje godine jedva je primjetno. U vrijeme kada je Krist
impuls usao u ljudsku evoluciju, upravo je bio slucaj da su ljudi, ukljucujuci
I ljude grcko-latinskog naroda, jos uvijek dozivljavali ovaj paralelizam do
trideset i trece godine zivota. | Krist Isus je zivio svoje fizicke dane na Zemlji,
taman toliko dugo da sudjeluje u tom zivotu koji se odvija paralelno izmedu
fizicke i duhovno dusevne organizacije. Zatim je za zemaljski zivot prosao
kroz vrata smrti.

Sto znaci ovaj prolazak kroz vrata smrti, moze se razumjeti samo s duhovno
znanstvenog gledista, ako je netko u stanju zaviriti u nadosjetilne svjetove.
Jer to nije dogadaj koji se moze razumjeti kroz ono sto se dogada u
osjetilnom svijetu.

Pavao je kao fizicki covjek bio otprilike istih godina kao i sam Krist Isus.
Proveo je upravo onoliko vremena kao antikrsc¢anin, koliko je Krist Isus
proveo u svom zemaljskom djelovanju. | drugu polovicu svog zivota
dozivljavao je ono sto mu je doslo kroz nadosjetilno iskustvo. Kroz
nadosjetilno iskustvo, on je u drugoj polovici svog zivota iskusio ono sto
covjek, tih dana, vise nije mogao iskusiti kroz osjetilno iskustvo u drugoj
polovici svog zivota, jer ¢ovjek u toj visokoj dobi na Zemlji, nakon trideset
pete godine, nije dozivljavao paralelizam izmedu dusevno-duhovnog razvoja i
fizickog razvoja. | dogadaj na Golgoti Pavlu je predstavljen na takav nacin da
je kroz neposredno prosvjetljenje stekao razumijevanje, koje su ljudi nekoc¢
imali na atavisticki nacin kroz iskonsku mudrost, §to u moderno doba mogu
postici samo putem nove znanosti duha. To mu je bilo dano kako bi mogao
postati poticaj za ispravno razumijevanje onoga §to se dogodilo za
covjecanstvo kroz Krist impuls.

Pavao je nastavio hodati Zemljom otprilike onoliko dugo koliko je i Krist
hodao Zemljom, sve do svoje Sezdeset sedme ili Sezdeset osme godine, kako
bi kroz jednako vremena u zemljinu evoluciju uveo kr§¢ansko ucenje. Postoji
neobicna paralela izmedu zivota Krista Isusa i zivota Pavla. Samo kroz to sto
je zivot Krista Isusa bio ispunjen unutarnjom egzistencijom Krista, sto je
Pavao imao tako snazno inicirano ponovno prozivljavanje ovog dogadaja, on
je bio u stanju, biti prvi koji je covjecanstvu donio odgovarajuce ideje o
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krscanstvu - u vremenskom razdoblju koje otprilike odgovara zivotu Krista
Isusa na Zemlji. Razmotriti vezu izmedu onoga §to je covjecanstvu za razvoj
Zemlje predstavljeno kroz zivot Krista Isusa i onoga §to je Pavao ucio o bicu
Krista, sagledati tu vezu na pravi nacin, zapravo znaci mnogo za
¢ovjecanstvo. Ali tu povezanost treba dozivjeti na nacin da se ona uistinu
pokaze kao rezultat nadosjetilnog utjecaja koji je bio izvr§en na Pavla. A ako
je moderna teologija cak otisla toliko daleko da dogadaj iz Damaska
objasnjava kao svojevrsnu halucinaciju, kao svojevrsnu iluziju, onda to
samo svjedoci da je i moderna teologija postala materijalisticka, da moderna
teologija vise ne poznaje prirodu nadosjetilnog svijeta i vaznost
razumijevanja nadosjetilnog svijeta za ispravno shvacanje biti krsc¢anstva.

Danas bismo zaista trebali priznati, sasvim ozbiljno i iskreno, da je tesko
zivjeti u potpuno drugacijim predodzbama - razlicitim od danasnjih - koje se
nalaze u Evandeljima i Pavlovim poslanicama. Navikli smo se, da takve
predodzbe ne ocekujemo. U osnovi, covjek, koji je potpuno prozet danasnjim
predodzbama, vrlo je, vrlo daleko od toga da pravilno misli o Pavlovim
rijecima. Cak i velik broj teologa, dogadaj iz Damaska, pokusava protumagiti
Sto je moguce vise materijalisticki; doista, brojni teolozi, iako i dalje tvrde da
su pravi krséani, ¢ak pokusavaju poricati stvarnost uskrsnuca Krista Isusa!
Na taj nacin, te osobe samo svjedoce, da nisu sklone primijeniti bilo kakvo
znanje o nadosjetilnom na sustinu kr§céanstva, na pojavu Krista unutar
evolucije Zemlje. To da lik Pavla stoji, takorec¢i, na vrhuncu krscanske
tradicije, to je poput poziva covjeku da krene put nadosjetilnog znanja, to da
je tu netko tko je krséanstvo shvatio kroz nadosjetilno iskustvo. U
odredenom smislu, tvrdnja da je nemoguce razumjeti kr§canstvo, ako se ne
pribjegne znanju crpljenom iz izvora nadosjetilnog. Pavlov lik treba shvatiti
kao lik nekoga to je iniciran u ove nadosjetilne povezanosti u svijetu. U tom
je svijetlu potrebno vidjeti ono sto je pokusavao nauciti ljude.

Pokusajmo, nasim sadasnjim jezikom, prisjetiti se necega sto je, ¢ini se, bilo
od posebne vaznosti za inicijata Pavla. Pavlu je od posebne vaznosti bilo
upucivanje na potpuno novi odnos prema polozaju ¢covjeka u razvoju svijeta,
koji je nastao poticajem Krista Isusa. Bilo mu je vazno reci: evolucija svijeta,
u koju su bila ugradena stara poganska iskustva, za ¢ovjecanstvo je zavrsila.
Nova iskustva za covjekov dusevni zivot su tu; ljudi ih samo trebaju
pogledati. - Time je Pavao ve¢ ukazao na onu najdublju prekretnicu u
ljudskom razvoju na Zemlji, na koji bi uvijek iznova trebalo ukazivati ako se
zeli razumjeti istinsku povijest. Ako se osvrnemo na pretkrsc¢anski razvoja, a
posebno na ona vremena koja su na poseban nacin bila karakteristicna, jer
su imala najistaknutije osobine predkrséanskog doba na radikalan nacin,
mozemo reci: cijelo covjekovo gledanje je bilo drugacije. Svakako, potpuni
preokret nije se dogodio u jednom trenutku; ali ipak, dogadaj na Golgoti,
svjedoci kako je jedna faza odvojena od druge. Dogadaj na Golgoti smjesten
je na kraj onog razvoja u kojem su ljudi, promatrajuci svijet osjetila, takoder
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imali i pogled na duhovno. Koliko god je to ljudima danas malo vazno, koliko
god to danas malo izgleda uvijerljivo, istina je da su u predkrscanskim
vremenima opcenito, ljudi uz nesto osjetilno, vidjeli i nesto duhovno. Nisu
vidjeli samo drvece, nisu vidjeli samo biljke, vidjeli su nesto duhovno u
drvecu, nesto duhovno u biljkama. Ali kultura toga pogleda je nestala kako
se priblizavao dogadaj na Golgoti. Novi element je intervenirao u ljudski
razvoj. Kada covjek u fizickim-osjetilnim stvarima u svojoj okolini vidi
duhovno, njegova svijest ne moze postati takva da u njemu nastaje impuls
za slobodom. Pojava ovog impulsa za slobodom, mora donekle biti povezana
s napustanjem covjeka od strane bozansko-duhovnog, da gleda samo u
vanjski svijet. Taj impuls za slobodom mora biti povezan s potrebom da se iz
najdubljih moci duse izvuce pogled na duhovno.

To je nesto od onoga §to je Pavao htio otkriti covjecanstvu; da u vremenima
kada su ljudi bili samo Adamovi potomci, u tim davnim vremenima, ljudi
nisu iz sebe trebali aktivno izvuci iskustvo kako bi vidjeli bozansko-duhovno,
jer su ovaj bozansko-duhovni element dozivljavali kao demonski, zajedno sa
svime §to je zivjelo u zraku i na Zemlji. Ali ovaj suzivot s bozansko-duhovnim
kroz pogled osjetila, trebao bi za covjecanstvo biti prevladan - ili barem
postupno previadan. | trebalo bi doci vrijeme kada ¢e covjek uzdici sebe do
bozansko-duhovnog kroz aktivno, unutarnje osnazenje. Covjecanstvo bi
trebalo nauciti razumjeti rijeci: "Moje Kkraljevstvo nije od ovoga svijeta".
Covjecanstvo se ne bi trebalo vezati za bozansko-duhovno, koje izlazi iz
pogleda osjetila. Trebalo bi pronaci put do bozansko-duhovne oblasti, za sto
se treba boriti iznutra i Sto treba posti¢i unutarnjim razvojem.

Danas ljudi Pavla razumiju na tako trivijalan nacin, jer neprestano razvijaju
sklonost prevodenja onoga sto je rekao na svoj jezik, jezik materijalisticke
sadasnjosti. To se shvaca toliko trivijalno, da ¢e se entuzijastom nazvati onaj
tko o sadrzaju Pavlovog jezika ima sljedece za reci, §to je ipak potpuno
istinito. Pavao je to osjecao kao jednu veliku krizu u svijetu, to sto stari
osjetilno-duhovni pogled nestaje kao u sumraku, i da, kao u novoj oblasti
svijetla, treba nastati percepcija duhovnog, koja se postize unutarnjom
inicijativom, i koja ne postoji istovremeno sa osjetilnom percepcijom. Pavao
je iz svog nadosjetilnog inicijacijskog iskustva znao, da je Krist Isus povezan
sa zemaljskim razvojem covjecanstva od vremena uskrsnuca. Ali je takoder
znao, da iako Krist Isus hoda po Zemlji, da Ga se moze pronaci samo
budenjem moc¢i unutarnjeg vida, a ne pukim osjetilnim promatranjem.
Svatko tko Ga zeli dosegnuti pukim osjetilnim opazanjem, mora se u vezi s
Njim varati, mora da je nekog demona zamijenio za Krista.

To je svakako ono §to je Pavao u vise navrata poducavao one koji su to bili
sposobni shvatiti, da se Kristu ne pristupa s nekadasnjim pogledom na
demone, da bi svakako drugo lazno bi¢a zamijenili za Krista. Stoga je Pavao
pokusao odvratiti ljude od gledanja demona zraka i zemlje, koji su im u
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ranijim vremenima morali biti prilicno poznati, jer su ostale atavisticke, ne
vi§e opravdane sposobnosti gledanja u njih. S druge strane, Pavao se nikada
nije umorio, stalno iznova opominjati ljude da razvijaju onu unutarnju
snagu kojom se moze doci do razumijevanja da je u evoluciju Zemlje usao
potpuno novi impuls, potpuno novi entitet: Krist ¢e vam se vratiti, ako samo
pronadete izlaz iz pukog osjetilno-fizickog pogleda na Zemlju. Krist ce vam
ponovno doci jer je ovdje. Mora se vratiti samo za tebe. Tu je On kroz
iskustvo Golgote; samo Ga moras pronaci.

To je ono §to je Pavao proglasio, svojim jezikom, jezikom koji je u to vrijeme
zvucao sasvim drugacije, od onoga u §to se to danas prevodi u ono sto je
danas popularno, sto je tada zvucalo sasvim drugacije, nego to danas izgleda
iz Pavlovih spisa. To je ono sto je Pavao zelio stalno iznova probuditi u
ljudima kao uvjerenje. Htio je probuditi uvjerenje da je potrebna drugacija
vrsta percepcije od one koja je dovoljna za osjetilni svijet, ako se zeli
razumjeti Krista.

Nasuprot tome, danasnje covjecanstvo je doslo toliko daleko da jos uvijek
govori o kontrastu izmedu vanjske, osjetilne znanosti i vjere. Moderna
teologija dopusta da vanjska, osjetilna znanost bude komplicirana,
objektivna, zavisna, nesto za nauciti; to ne dopusta vjeri. Namjera je - kako
se uvijek iznova naglasava - apelirati na djetinjaste osobine kod ljudi, na ono
Sto uopce ne zahtijeva ucenje.

Upravo je to stav, koji je dobio svoj karakter, koji porice cak i dogadaj
Damaska kao nesto sto odgovara stvarnosti, i koji dogadaj Damaska zeli
shvatiti samo kao nesto sto je bila svojevrsna halucinacija Pavla. Ali ako je
dogadaj u Damasku bio samo halucinacija - ili mogu reci, i ako je dogadaj u
Damasku bio ono §to veliki broj modernih teologa smatra dogadajem u
Damasku - onda bi se takoder trebalo imati hrabrosti reci: rijesite se
krscanstva sto je brze moguce - jer inace s krs¢canstvom u covjecanstvo ulazi
najveca glupost.

To bi zapravo bilo nuzno u odnosu na novija teoloska ucenja, ako bi ljudi ta
teoloska ucenja ozbiljno shvatili, a drugo bili dovoljno hrabri; ali ne shvacaju
ih ozbiljno niti s hrabroséu. Oni se povlace od puke vanjske, osjetilne
znanosti, poricu unutarnji, stvarni impuls dogadaja u Damasku, ali se i
dalje drze krscanstva. Upravo u takvim stvarima najjasnije dolazi do izrazaja
unutarnja, dusevno-duhovna kvarnost naseg vremena, jer se u takvim
stvarima otkriva duboka unutarnja neistina naseg vremena. Istina bi se
morala priznati: ili je dogadaj u Damasku bio stvarnost, nesto sto se odnosi
na stvarnost, u kojem slucaju krscanstvo ima smisla - ili je dogadaj u
Damasku bio ono §to kaze moderna teologija, koja se zeli prilagoditi novijoj
znanosti, u kojem slucaju krscanstvo nema znacenje. Jako je vazno da ljudi
razmisle o takvim stvarima u nasem vremenu, koje je zapravo vrijeme velikih
kusnji. Jer kako su ljudi postali neiskreni prema sebi u pogledu svojih
Rudolf Steiner - Ljekoviti cimbenici socijalnog organizma



38/181

najsvetijih stvari, kako su postali neiskreni, u smislu da ono sto nazivaju
krscanstvom vise tako ne bi trebali nazivati, sto ima tendenciju da cesto
bude nesvjesno, i ne manje pogubna sklonost neistini upravo je obuzela
covjecanstvo. | postoji ta sklonost prema neistini. Zato je ta sklonost neistini
tako sustinski povezana s dogadajima koji sada moraju dovesti do potpune
dekadencije europskog kulturnog zivota, osim ako taj europski kulturni zivot
ne dobije smisao u pravo vrijeme i ne okrene se duhovnom znanju.

Da bismo se okrenuli duhovnom znanju, zaista nije dovoljno ostati zaglavljen
u malim stvarima u ovom vremenu teskih kusnji, ve¢ stvarno shvatiti stvari
u njihovoj dubini i razmisliti o nuznosti velikih transformacija, posebno u
nase vrijeme. Stalno iznova treba naglasavati: sto je danas blagdan poput
Uskrsa za veliki dio covjecanstva? Kada se priblizi ovaj blagdan, za veliki dio
covjecanstva, misli koje covjek ima o ovom Uskrsu, u krugu onih s kojima ga
jos uvijek zeli slaviti, su da se drzi starih navika misljenja, da govori vise-
manje istim starim rijecima, da govori vise-manje automatski, da ponavlja
iste formule koje je navikao ponavljati ve¢ dugo vremena. Ali imamo li pravo
danas recitirati te stare formule, kada posvuda oko sebe primjecujemo
nespremnost da sudjelujemo u velikoj, nuznoj preobrazbi vremena? Mozemo
li se s pravom pozvati na Pavlove rijeci: "Ne ja nego Krist u meni"”, kad smo
tako malo skloni pogledati ono sto je u posljednje vrijeme donijelo veliku
nesrecu covjecanstvu? Ne mora li Uskrs biti vrijeme kad nam postaje jasno
Sto je to snaslo covjecanstvo i §to nas jedino moze izvesti iz katastrofe:
nadosjetilno znanje? Ako Uskrs, ¢ije znacenje pociva u nadosjetilnoj spoznaji
- jer ono §to Uskrs znaci, uskrsnuce Krista Isusa, nikada ne moze znaciti
samo osjetilno znanje - kad bi se ovaj uskrsni blagdan shvatio ozbiljno, ne bi
li covjecanstvo moralo biti svjesno da nadosjetilno znanje mora ponovno uci
u znanje covjeka? Ne bi li se danas trebala pojaviti misao: da li je licemjerje
kulture proizaslo iz cinjenice da vise ne mozemo ozbiljno shvacati stvari
poput onoga sto prepoznajemo kao nase svete blagdane?

Slavimo Uskrs, blagdan uskrsnuca, i odavno smo prestali, iz
materijalistickog pogleda, ozbiljno zeljeti razumjeti uskrsnuce. Potpuno smo
neprijatelji istine i trazimo sve moguce nacine da umjesto istine uvedemo
zabavu - zabavu, jer bi se to tako moglo nazvati, ili se tako naziva, kada ljudi
slave blagdan uskrsnuca i vjeruju u noviju znanost, koja se naravno, nikada
ne moze pozvati na takvo uskrsnuce. Materijalizam i uskrsno slavlje su dvije
stvari koje nikako ne mogu i¢i zajedno, koje nikako ne bi smjele biti jedna
pored druge. Materijalizam modernih teologa takoder je nespojiv s Uskrsom
danas. Zivimo u vremenu u kojem je jedan od najuglednijih teologa u
Srednjoj Europi napisao 'Bit krscanstva', i sada je postalo moguce hvaliti ovu
'‘Bit krscanstva' kao nesto posebno dobro. | u toj 'Biti krs¢anstva' nalazimo
zelju, da se stvarnost uskrsnuca Krista Isusa ne shvati ozbiljno; to je jedno
od obiljezja naseg vremena. Ali to je nesto Sto bi trebalo duboko utjecati na
srca i umove suvremenog covjecanstva. Ali necemo se izvuci iz ove bijede,
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ako se ne pojavi istinski osjecaj o neprijateljstvu koje moderno covjecanstvo
gaji prema istini, ako se doista ne shvate stvari koje imaju toliko veliko
znacenje u zivotu.

Nuzno je da tendencija koja se pojavila u petom post atlantskom razdoblju,
tendencija prema znanstvenom znanju primjerenom ljudskoj prosudbi,
takoder ude u spoznaju nadosjetilnog svijeta. Jer dogadaj na Golgoti, jedan
je od dogadaja koji leze u nadnaravnhom svijetu. Medu dogadajima koji se
mogu razumjeti samo kroz nadosjetilne predodzbe, jest dogadaj u Damasku
kako ga je Pavao dozivio. Zapravo ovisi 0 razumijevanju ovih dogadaja, moze
li se osjetiti neSto od Krist impulsa ili se ne moze osjetiti nista od Krist
impulsa. Ljudi bi se danas zapravo trebali testirati pitajuci se: kakav odnos
imam prema ovom vremenu, koje nazivamo vrijeme 'Uskrsa’, kakav odnos
imam prema onome sto ¢ini nadosjetilno znanje? - Jer uskrsnu blagdan,
samim svojim vremenom, namijenjen je obiljezavanju ¢ovjekovog uzdizanja iz
zemaljskog u izvanzemaljsko. U odnosu na pogled na izvanzemaljsko,
suvremeni covjek nije rezervirao nista osim matematike, mehanike, ili u
novije vrijeme, spektralne analize. To su temelji putem kojih zeli stec¢i znanje
0 izvanzemaljskom. Vise nema osjecaj da je povezan s tim izvanzemaljskim, i
da je iz tog izvanzemaljskog dosao Krist i usao u osobnost Isusa.

Molim vas da ovdje navedene misli shvatite vrlo ozbiljno. Cesto sam skretao
pozornost na to, sto bi profinjene naravi poput Hermann Grimma morale
misliti o, premda danas razlic¢itoj, ali jo§ uvijek dominantnoj Kant-Laplace
teoriji. Ovaj suncev sustav nastao je iz prvobitne maglice; tijekom
transformacija prvobitne maglice i njenog zgusnjavanja, pojavile su se biljke,
zivotinje, pa cak i covjek! | idemo dalje: Zemlja jednom, nakon §to sve na njoj
pronade svoj grob i nista viSe ne odjekuje u kozmosu od onoga sto su ljudi
fantazirali o idealima, o kulturnom tvorevinama, Zemlja koja pada poput
pepela na Sunce, a zatim se jos u kasnijem vremenu Sunce rasprsuje u
kozmos, ne samo zakopavajuci, ve¢ unistavajuci sva postignuca ljudi - to je
pogled na svijet koji se neizbjezno morao pojaviti u vrijeme, kada su ljudi
zeljeli razumjeti izvanzemaljski svijet koristeci samo matematicko i
mehanicko znanje. U svijetu u kojem se samo prave izracuni ili kojem se
svojstva Sunca ispituju spektroskopom, u takvom svijetu, medutim, u
takvom svijetu ne moze se pronaci mjesto s kojeg je Krist trebao si¢i kako bi
se povezao sa zemaljskim zivotom! Odredeni dio ¢ovjecanstva danas, buduci
da se ne moze nositi sa svojim mislima, radije se njima uopce ne bavi, vec
nastavlja govoriti rijecima koje je naucio iz Evandelja, iz Pavlovih poslanica,
ponavljati ono §to je tamo naucio, ne razmatrajuci je li to kompatibilno s
drugim uvidima koje covjek dobiva o razvoju Zemlje i covjecanstva. Ali
upravo je to duboka unutarnja neistina naseg vremena, da se izbjegava
razmisljajuci postavljati stvari jednu uz drugu, rame uz rame. Zeli se stvari
zamagliti, kako se ne bi moralo razmisljati o stvarima koje pripadaju
zajedno. Zato se stvara magla i kada se slave blagdani, kada se govori o
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Uskrsu, blagdanu uskrsnuca, i zapravo ste daleko od toga da se dode do
koncepta o ovom uskrsnucu, do kojeg se danas moze doc¢i samo duhovno
znanstvenom spoznajom.

Da ljudi danas povezu osjecaj s Uskrsom, jedino je moguce kada razmisljaju
o tome kako je u nase vrijeme dosla velika svjetska katastrofa, pod ¢ime ne
mislim samo na katastrofu koja se dogodila u posljednjim godinama rata,
ve¢ onu svjetsku katastrofu koja se sastoji u tome §to su ljudi izgubili
predodzbe o vezi izmedu zemaljskog i izvanzemaljskog. Nuzno je da ljudi
danasnjice steknu jasnocu i svijest o ¢injenici da nadosjetilna spoznaja mora
proizaci iz groba ovog materijalistickog pogleda. Jer ¢ce se s nadosjetilnom
spoznajom, iz ovog groba uzdi¢i spoznaja Krista Isusa. U osnovi, danas ne
postoji nijedan drugi simbol za Uskrs koji je prikladan osim ovog: sudbina
cijele covjekove dusSe razapeta je u materijalistickom svjetonazoru. Ali sam
covjek, covjecanstvo, mora nesto uciniti da se iz groba materijalizma,
uzdigne ono Sto moze proizaci iz nadosjetilne spoznaje.

Ta teznja za nadosjetilnim znanjem sama je po sebi nesto uskrsno; to je
nesto Sto, kada se osjeti, daje ljudima pravo da slave nesto poput Uskrsa.
Kada pogledate puni Mjesec i osjetite kako je ovaj puni Mjesec U svojim
manifestacijama povezan s covjecanstvom, bas kao sto je odraz Sunca
povezan sa samim Mjesecom, onda se sjetite da ovo novije ¢ovjecanstvo treba
traziti znanje o covjeku, samospoznaju covjeka, kroz koju se covjek
pojavljuje kao pravi odraz nadosjetilnog. Ako covjek prepozna sebe kao odraz
nadosjetilnog, ako covjek prepozna sebe u onome §to jest, kao
konstituiranog iz nadosjetilnog, tada pronalazi i put do nadosjetilnog. U biti
je covjekova arogancija, ta koja pronalazi izraz u materijalistickom
svjetonazoru, ali se manifestira na vrlo cudan nacin; ta ljudska arogancija,
kroz koju covjek ne zeli biti odraz bozanskog-duhovnog, ve¢ zeli biti samo
najvisa od zivotinja. Tu je on najvisi. Samo stvar je, medu ¢ime je on najvisi!
Ta arogancija dovodi do toga da ljudi vise ne prepoznaju nista osim sebe
samih. Bilo bi dobro, kada bi se barem znanstveni svjetonazor drzao istine,
njegove zadace, da uvijek iznova covjeku utisne: ti si najvisi od svih bica koje
mozes sebi predociti. - Posljedice tog gledista koje danas tvrdi da je uistinu
‘znanstveno' zapravo su takve da bi ljude trebale natjerati da problijede; ako
bi mu pokazali iz kojih moralnih temelja stvarno proizlazi, ¢ak i ako ti
moralni temelji uglavnom ostaju nesvjesni. Ali uistinu, u nasem vremenu vec
je nastupila epoha u kojoj je Krist Isus razapet na poseban nacin, ubijen,
upravo na polju spoznaje. | sve dok ljudi sadasnji oblik znanja, koji se drzi
iskljucivo osjetilnog, ne pocnu smatrati grobom znanja, iz kojeg mora doci
uskrsnuce, ¢ovjecanstvo se nece uzdici do takvih osjecaja i senzacija, koje ce
biti uskrsne.

Stoga bismo danas, prije svega trebali imati pred dusom sljedecu misao:
postoje tradicije uskrsnog blagdana koji se trebao odrzati prve nedjelje
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nakon punog Mjeseca u proljece. Danas, kao ljudi suvremene kulture,
nemamo pravo slaviti takav Uskrs. Kako ponovno to pravo dobiti? Covjek
povezuje misao o Kristu Isusu koji lezi u grobu, o Kristu Isusu koji u
uskrsno vrijeme pobjeduje grobni kamen Kkoji je postavljen na Njegov grob,
¢ovjek tu misao povezuje s drugom, da covjekova dusa na sebi osjeti grobni
kamen pukog vanjskog, mehanickog znanja i da se mora truditi prevladati
pritisak tog znanja, kako bi joj se pruzila mogucnost imati, kao istinsku
ispovijest vjere, ne samo: ne ja, nego potpuno razvijena zivotinja u meni - vec
kako bi opet imala pravo reci: "Ne ja, nego Krist u meni".

Kaze se da je - moralo je to biti u Engleskoj - jedan obrazovani znanstvenik
rekao da bi radije zamisljao da se on, kao covjek, postupno uzdigao od svoje
majmunske visine do svoje sadasnje visine vlastitom snagom, nego da se on,
kao covjek, spustio s neko¢ 'bozanske' visine, bas kao sto se dogodilo
njegovom protivniku, koji jednostavno nije mogao vjerovati u iskljucivo
znanstvene predodzbe. Pa, upravo takve stvari ukazuju na to koliko je nuzno
pronaci put od ispovijedi: ne ja, nego potpuno razvijena zivotinja u meni - do
druge: "Ne ja, nego Krist u meni". Trebali bismo nastojati razumjeti ove
Pavlove rijeci. Tek tada c¢e biti moguce da istinska uskrsna poruka iz dubine
nasih dusa izroni u nasu svijest.
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V. PETO PREDAVANJE

Dornach, 3. travnja 1920. Velika subota

Jucer sam pokusao reci nesto o posebnoj prirodi prvih pocetaka krscanstva,
kako su se oblikovali kroz Pavlovu osobnost. Upravo ovih dana, uskrsno
vrijeme, upucuje na takva razmatranja. Ali bas zato smo vidjeli koliko danas
Uskrs neopravdano slave mnogi ljudi pogodeni materijalizmmom, sinulo nam
je da bi takvo uskrsno razmatranje moglo biti i razmatranje samog vremena,
kada postanemo svjesni kako se u ovoj Europi, koja trenutno tako brzo ide u
dekadenciju, i u civiliziranom svijetu opcéenito, mora uspostaviti svojevrsno
uskrsno vrijeme. Sjecanje na nacin na koji je krscanstvo uslo u svijet,
legitimno je uskrsno razmisljanje danas; jer danas je posebno potrebno
shvatiti kako su se ljudi sve vise udaljavali od razumijevanja biti krs¢anstva,
i kako to udaljavanje od razumijevanja biti krs¢canstva odreduje sve ostalo, o
¢emu smo c¢esto govorili i sto je vrlo usko povezano sa znakovima propadanja
u nasem vremenu. Ti znakovi propadanja posebno su ociti kada danas
slusamo pojedince koji ponekad imaju dobre namjere.

Jucer ste mogli procitati cudan clanak u 'Basler Nachrichten' koji bi vas
mogao jako rastuziti. Donosi reprodukciju pisma iz sjeverozapadne
Njemacke. Pisac pisma, s kojim se c¢ini da se ovaj ¢clanak na odredeni nacin
slaze, skrece pozornost na to kako se danas posvuda namecu impulsi koji
jednostavno pripremaju unistenje starog, a da na njegovo mjesto ne stavljaju
nista novo, kako se svi ljudi, s lijeva i s desna, uvijek prepustaju iluzijama i
zapravo se vole prepustati iluzijama. | sam autor c¢lanka kaze: sada ce
cijelom Europom izbiti boljsevizam, treba ga mirno cekati; onda c¢e to biti
pravi razvoj, onda kada ljudi upoznaju boljsevizam, iz njega ¢e se moci
razviti nesto dobro. - Ali pisac ¢clanka dodaje i retke koje treba zabiljeziti, a
Sto prosjecni citatelj, kao i toliko toga, previdi. Dodaje: danas moramo gledati
na nesto drugacije od iluzija koje imaju ljudi s ljevice i s desnice. Ali ne treba
slusati sto govore pojedini sanjari, ve¢ kakvi su op¢i impulsi.

Ti pojedinci s dobrim namjerama su zaista ljudi kojima je danas tesko, koji u
osnovi razumiju kako stvari idu nizbrdo i koji uvijek upozoravaju, iako s
jakim pesimizmom, da ne treba slusati one, koji pokusavaju malo popraviti
stvari. Jer te osobe su samo predstavnici vrlo, vrlo Siroke mase ljudi, koji su,
kad god nastupi malo smirenja nakon nekog akutnog kaosa, odmah
zadovoljni, jer ne vide da u tom naletu smirenja nema niceg znacajnog, vec
da se kretanje mora nastaviti nizbrdo, sve dok dovoljno velik broj ljudi ne
shvati da ovu nesretnu Europu mora zahvatiti val duhovne obnove. Inace ne
moze biti bolje. Nije moguce posti¢i nikakav napredak nastavljanjem starog,
a najmanje je kompromisima moguce postic¢i napredak; jer kompromisi, time
Sto se rade kompromisi, kvare i ono sto se zeli nametnuti kao novo.
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Cak i emocionalno, ¢ovjek bi se pripremio za potrebno raspolozenje, ako bi
se na energican nacin osvrnuo na one koji su, oko velike prekretnice u
povijesti Zemlje, unijeli nesto sasvim novo, licnosti poput Pavla, nesto sto i
dalje tinja, ali je privremeno prekriveno s mnogo pepela. Upravo je to bio
trenutak koji je odvojio staro od novog, ¢ak i ako prijelaz nije bio primjetan
jer se dogodio postupno - ono staro, kroz koje su, kao sto sam vec¢ jucer
naznacio, ljudi svugdje, kada bi pogledali u prirodu, vidjeli prisutnost
bozanskog-duhovnog. Ali to videnje bozansko-duhovnog, nastavilo se i u
poimanju covjecanstva, u pogledima na ljudski socijalni poredak, na
konfiguraciju ljudi, kako oni zive kao masa, kako su se pojedinci razlikovali
kao vladari, kao svecenicki vode. Ne zelimo sada ispitivati kako je ta
konfiguracija bila regulirana kulturom misterija; ali ta je konfiguracija
gledana i u skladu s time regulirana, kao nesto dano bez Iljudske
intervencije, kao nesto sto je dano, takoreci, duhom prirode.

Onaj koji je bio voda kroz odredene sposobnosti i ¢injenice, na odredenom
mjestu bio je prepoznat, jer su ljudi vjerovali da se samo bozansko izrazava
kroz njega, s tolikom i tolikom moci. Kao §to se bozansko-duhovno slijedilo u
kamenu, u planini, u vodi, u drvetu, tako i u pojedinacnom covjeku. | vec
sam objasnio, da je u tim davnim vremenima, bilo jednostavno prirodno
vladara promatrati kao samog Boga, odnosno kao onoga u kome se bozansko
istinski manifestiralo. Kad bi ljudi danas bili malo skromniji, i kad zapravo
ne bi unosili vlastito misljenje u ono sto im se prenosi od drevnih stvari, te bi
se stvari puno jasnije vidjele. Svakako, danas nemamo takav stvarni
koncept: covjek je Bog. Ali u tim davnim vremenima to se povezivalo sa
stvarnim konceptom. Kao §to ljudi nisu vidjeli samo potok koji tece, vecé
bozansko na djelu, tako su i u onome §to se dogadalo u socijalnom zivotu,
neposredno vidjeli samu bozansku prisutnost. Ta vizija neposredne
prisutnosti bozanskog-duhovnog, postupno je nestajala.

Ali razmotrimo, kako se covjek kao ljudsko bice, mogao naci u ovoj
perspektivi. Covjek se mogao naci u ovoj perspektivi, jer je znao da je
utjelovljen u svijetu bozansko-duhovnog. Znao je da bozansko-duhovno zivi
tamo gdje su stvari osjetila, i gdje je covjek ovdje na fizickoj Zemlji. Covjek je
to znao. Znao je, da je roden od bozansko-duhovnog. "Roden sam od Boga,
svi smo rodeni od Boga", bilo je za covjeka nesto potpuno prirodno, jer je to
vidio. Za njega je to bio rezultat njegove osjetilne percepcije.

Ljudi vise nisu mogli izravno doc¢i do takvog zakljucka, barem su mogli sve
manje i manje, u vremenu kada je otajstvo Golgote trebalo na nov nacin
donijeti poruku bozansko-duhovnog. U tim davnim vremenima, ljudi su si
mogli rec¢i: sve sto vidim u svijetu, pokazuje mi da stvari i bica dolaze od
bogova, da njihova egzistencija nije iscrpljena zemaljskom egzistencijom. -
Ljudi su imali svijet o vjechnom karakteru vlastitog bica, jer su prozreli svoje
porijeklo od bogova. Taj uvid u prenatalno duhovno postojanje, zapravo
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prozima drevna poganska vjerovanja. Sve §to se danas kroz popularnu
znanost moze vidjeti kao karakteristika poganstva, sve je zapravo, vise ili
manje, samo pricanje prica.

Bit drevnog poganstva, koje jos nije bilo zapalo u dekadenciju, bila je u tome,
Sto su ljudi znali da su prije nego sto su se rodili, duhovno-dusevna bica;
stoga njihova egzistencija nije bila ogranicena na zemaljsku. Mi ljudi
mozemo biti sigurni da smo vjecni, jer dolazimo od Boga, i Bog ¢e nas vratiti
Sebi. To je uostalom, bilo znanje davnih vremena, koje je dolazilo iz iskonske
mudrosti. | moglo bi se rec¢i da je to znanje davnih vremena, koje dolazi iz
iskonske mudrosti, dano vise-manje svakom narodu na svoj nacin, jer je bilo
vezano za elementarni duhovni pogled, za percepciju bozansko-duhovnog u
materijalnim stvarima. Ta percepcija bozansko-duhovnog u materijalnim
stvarima, bila je, u tim davnim vremenima, ovisna o krvi. | ovisno o tome je li
covjek pripadao ovoj ili onoj krvnoj lozi, odnosno ovom ili onom plemenu,
ovom ili onom narodu, morala mu je biti dana odredena vrsta iskonske
mudrosti o svijetu.

Dakle, vidimo raznolike, jedinstvene oblike iskonske mudrosti, rasirene
medu pojedinim narodima u drevna vremena. Jedina iznimka bio je zidovski
narod, koji je, iako je svoj poseban oblik iskonske mudrosti povezivao s
krvlju tog naroda, sebe smatrao 'odabranim narodom', kao narodom koji je,
iako posjeduje narodnu vjeroispovijest ili narodno znanje, ali narodno znanje
koje je bilo stvarno znanje o ljudskom Bogu. Dok su poganski narodi oko
njih u biti stovali svog narodnog Boga, zidovski narod vjerovao je da ima
Boga cijele Zemlje.

Pa, to je bio prijelazni stupanj. Nacin na koji je Pavao predstavio svoje
tumacenje krscanstva, bio je temeljni prekid sa svime §to je odredivalo
ljudsko znanje kroz krv, svime sto je moralo odredivati ljudsko znanje kroz
krv u davna vremena. Jer je Pavao u prvom redu tvrdio, da ni krv, ni
nacionalna zajednica, ni opcenito, sve §to je odredivalo znanje u
predkrscanskim vremenima, ne moze tako nastaviti, ve¢ da sam covjek
prema znanju mora uspostaviti svoj odnos unutarnjom inicijativom, da mora
postojati zajednica onih koje je Pavao nazvao krs¢anima, zajednica kojoj se
¢ovjek ispovijeda duhovno-dusevno, u koju se ne smjesta krvlju, ve¢ u koju
se sam bira, da tako kazem.

Ovaj poseban nacin uspostavljanja duhovne zajednice nad Zemljom, bio je
nuzan za Pavla, jer se priblizavalo vrijeme kada c¢e se covjecanstvo, u odnosu
na vanjsku spoznaju Zemlje, morati podvrgnuti materijalizmu. Za vanjsko
znanje o Zemlji, covjecanstvo je moralo stec¢i svijest o svom duhovno-
dusevnom bicu, iz neceg drugog osim percepcije osjetilnog zemaljskog
covjeka. U davna vremena, covjek je fizicko zemaljsko ljudsko bice trebao
gledati samo vlastitim ocima; kroz sve §to je nosio u sebi, istovremeno su mu
se manifestirali duhovno-dusevni aspekti covjeka. To je sada prestalo.
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Covjek je nastojao stec¢i znanje na druge nacine, izvan duhovno-dusevnog.
Drugim rijecima, covjek je morao nauciti razumjeti problem smrti. Trebao je
dokuciti da ono sto se ovdje na Zemlji od covjeka moze vidjeti iskljucivo
putem osjetilne percepcije, da se moze urusiti i raspasti u brojne komadice,
ali da unutar covjeka postoji esencija, koja pripada duhovnom svijetu, i koja
se ne moze izravno percipirati u fizickom bicu.

Stoga, ono sto je ljude drzalo zajedno u ovoj krs¢anskoj zajednici, nije moglo
ovisiti o krvi, uvijek bi se iznosio prigovor na ovisnost o krvi: da, ako bi ljudi
svoju besmrtnost prepoznali kroz ono §to je odredeno krvlju, tada ta
besmrtnost nije osigurana. Za drevne, krv se mogla predstavljati kao nesto
Sto omogucuje duhovno-dusevnoj biti da zasja, ali sada se krv predstavlja
kao pratitelj i nositelj onoga §to zavrsava smrcu. Potrebno je na duhovno-
dusevno ukazati u njegovoj cistoci, ako se ne zeli napustiti razumijevanje
problema smrti u nematerijalistickom smislu. Pavao je mogao dobiti snazan
poticaj da ljudima govori o duhovno-dusevnom bicu koje nije vezano za
fizicku materiju, samo zato sto mu je stvarnost ovog nadosjetilnog bica
svanula kroz dogadaj u Damasku.

U davna vremena, znanje o nadosjetilnom, o duhovno-dusevnom, bilo je
vezano za krv; tako da je, kako je covjek bio prozet svojom krvlju, ta krv
donosila otkrivenje duhovno-dusevnog u materijalni svijet. To je prestalo, i
bilo je nuzno da se ljudi okrenu necemu §to nije dano kroz krv. Ali to je
ukljucivalo veliku opasnost. To je nosilo opasnost, da ce ljudi u dobu koje je
svanulo, gledati na sebe kod spoznavanja duhovno-dusevnog. U davna
vremena, covjek je mogao gledati na sebe, jer je krv koju je nosio u sebi bila
nositelj nadosjetilne spoznaje. Ljudi su se navikli, vidjeti sebe kao nositelja
nadosjetilnog znanja. Da to vise nije potrebno, dogadaj na Golgoti je onima s
dobrom voljom to jasno pokazao. Ali opci tijek razvoja nastavio se neko
vrijeme, na nacin da su ljudi to nastavili, sto je prethodno bilo opravdano u
pogledu krvi, bez da u sebi nose bozanski posvecenu krv; takoder su htjeli
spoznati bozansko-duhovno, kroz ono sto je bilo jednako inherentno njima
samima kao i krv.

Opasnost koja se pojavila bila je sljedeca, i danas je vazno da se ta opasnost
razjasni. Krv primate preko svojih predaka, krv primate rodenjem, a kada
imate dvadeset pet, trideset ili trideset per godina, tu krv nosite u sebi, koju
ste naslijedili. Krv primate tako sto vas kozmicke sile uvode u svijet. Ako
jamstvo za c¢ovjekovo dusevno-duhovno bice zivi u krvi, onda se na tu krv
mozete osloniti. Ali ta je krv postupno izgubila sposobnost nosenja
bozanskog-duhovnog bic¢a. Ali ljudi su i dalje zeljeli pronac¢i put do tog
bozanskog-duhovnog bica u sebi na isti nacin, jednostavno rodenjem. Ali
tako, jednostavno rodenjem, ljudi su sve manje mogli naci put do bozansko-
duhovnog. Jer ako krv uvjerenje o nadosjetilnom, ne unosi u nasu osjetilnu
egzistenciju, tada nas organizam nema nikakav odnos prema nadosjetilnom.
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| tako se dogodilo, da su ljudi istrazivati nadosjetilno, u pocetku htjeli
oslanjajuci se na sebe, odnosno na sve §to rodenjem donose u zemaljsku
egzistenciju. Ali krscanstvo poziva da se ne oslanjamo na ono sto covjek
donosi u zemaljsku egzistenciju rodenjem, ve¢ da unutar ove zemaljske
egzistencije prodemo kroz transformaciju, da dopustimo dusi da se razvija,
da se ponovno rodi u Kristu, da se odgojem primi ono sto nismo primili
rodenjem, da to primimo kroz sam zemaljski zivot. To se nije moglo tako brzo
shvatiti. Zato su odjeci stare mudrosti krvi trajali sve do 15. stoljec¢a, a od
tada se nastavila navika gledanja bozansko-duhovnog kroz porijeklo,
medutim, do 19. stoljeca, s tom navikom, covjecanstvo vise nije vidjelo
bozansko-duhovno, ve¢ samo materijalno. Buduci da je covjek bozansko-
duhovno htio vidjeti samo kroz nepreobrazeni organizam, on u konacnici to
bozansko-duhovno nije uopce vidio, i tako je s 19. stoljecem, dosla velika
katastrofa napustanja Boga od covjeka, covjekovo nekrscanstvo, jer je tek
sada, ono §to je tradicija skrivala, izaslo na vidjelo.

Do pojave protestantizmma postojala je krsc¢anska tradicija. Ono §to su
apostoli, njihovi ucenici i crkveni oci, koji su cuvali zivu tradiciju, govorili,
bilo je povezano s objavom Golgote. Ali odrzivost te tradicije postajala je sve
krhkija. Ljudi, medutim, nisu mogli sami doc¢i do razumijevanja dogadaja
Golgote. Zatim je doslo 15, 16, 17, 18 i 19. stoljece; ljudi su izgubili dodir s
tradicijom. Na kraju su marili samo za Sveto pismo. Doslo je doba
protestantizma, kada se cijenilo samo Sveto pismo. Tradicija je bila
napustena. No, u 19. stoljecu opada i ispravno razumijevanje Svetog pisma,
te u biti vecina onih koji se danas jo§ uvijek izjasnjavaju kao krscani, vise
uopce ne ispovijedaju krscanstvo. Stoga se tijekom 19. stoljeca, kada se
pojavila potreba za ponovnim otkrivanjem dogadaja Golgote, izronio i
posljednji titraj antikrscanskog elementa, koji je naravno vec¢ bio prisutan
ispod povrsine pojava, ali koji je neko vrijeme bio prikriven tradicijom i
Svetim pismom, i postao najjaci pocetkom 20. stoljeca. Za vecinu ljudi, Sveto
pismo i tradicija vise nisu imali nikakvo znacenje. Ali oni sami joS nisu
zapalili svijetlo koje bi ih dovelo do ponovnog razumijevanja dogadaja
Golgote.

Samo zato Ssto se to dogodilo, svakakve nekrscéanske pojave mogle su
zaokupiti ¢ovjecanstvo u 19. stoljecu i u 20. stoljecu. Dvije nekrscanske
pojave upravo su one koje su odigrale ulogu u 19. stoljecu. Prva pojava, koju
vidimo kako se postupno pojavljuje u 19. stoljecu, sve vise zaokuplja umove
ljudi: to je uspon principa nacionalnosti. Pojavljuje se sjena principa Krvi.
Univerzalni krscéanski ljudski element, potpuno je potisnut principom
nacionalnosti, jer novi put do otkrivanja ovog univerzalnog krscanskog
elementa jo§S nije pronaden. AntikrS¢anski element se u prvom redu
pojavljuje u obliku principa nacionalnosti. U nacionalnoj svijesti ozivljava
stari luciferski element krvi. A pobunu protiv krséanstva vidimo u
nacionalizmima 19. stoljeca, koja u konac¢nici kulminira u frazi Woodrow
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Wilsona o pravu naroda na samoodredenje, dok bi jedina stvarnost
sadasnjice mogla biti samo prevladavanje nacionalizama, izumiranje
nacionalizama, i prihvacanje ¢covjecanstva kao cjeline.

Drugo je da ljudi svoje znanje o svijetu ne zele crpiti iz probudenog
dusevnog, vec¢ iz puke slike, materijalne slike tog dusevnog. Sama vizija
dusevnog je umrla, ali ¢ovjek, kao prirodno bice, slika je tog bozanskog-
duhovnog. Ta slika, doduse, ne moze proizvesti duhovne uvide, ali moze
proizvesti intelektualne uvide. To je tajna o kojoj sam ovdje ¢esto govorio: da
ljudi doista duhovno moraju spoznati uzdizuci se do duha, ali za ono sto se
danas intelektualno zahvaca, mozak je pravi alat.

O intelektualizmu treba razmisljati kao o necem materijalistickom; jer sve
Sto se misli, nacin na koji misli suvremena znanost, nacin na koji misli
suvremena teologija, sve §to lezi u opsegu misljenja danasnje krscanske
svijesti, sve sto misli samo ljudski mozak, jest materijalizam. Jedna strana je
formalizam vjerovanja, druga strana je boljSevizam. BoljSevizam je toliko
destruktivan za covjecanstvo jer je priznanje pukog mozga, materijalnog
mozga. | cesto sam opisivao kako je taj materijalni mozak zapravo proces
dekadencije. Zapravo mozemo razviti svoj materijalizam samo ako se u
nasim mozgovima neprestano odvijaju procesi unistenja i smrti. AKko se ono
Sto se misli na ovaj nacin, kao u lenjinizmu i trockizmu, primjeni na socijalni
poredak, tada se mora pojaviti proces unistenja, jer razmisljanje o
socijalnom poretku proizlazi iz onoga sto je samo po sebi na tlu unistenja:
ahrimanskog. To je druga strana.

Ove dvije stvari pojavile su se kod svih krscanskih elemenata 19. i 20.
stoljeca: nacionalizam, luciferski oblik antikrs¢anstva, i ono sto kulminira u
lenjinizmu i trockizmu, ahrimanski oblik antikrs¢éanstva. To su lopate
kojima se danas kopa grob krs¢anstva, nacionalizam i lenjinizam. | gdje god
se prakticiraju nacionalizmi i trockizmi, ¢ak i u razrijedenom obliku, tu se
danas kopa grob krscéanstva; i za one s duhovnim uvidom, tamo prevladava
raspolozenje koje je, u najistinitijem smislu, raspolozenje Velike subote.

Nositelj krscanstva pociva u grobu, a ljudi na njega stavljaju kamen. Ljudi
su na predstavnika krscanstva stavili dva kamena: nacionalizme i vanjske
socijalizme. | covjecanstvo mora dovesti do vremena Uskrsa, uklanjanja
kamena ili kamenja s groba. Ali krs¢anstvo se nece dici iz groba dok ljudi ne
prevladaju nacionalizme i lazne socijalizme, dok ljudi ne nadu nacin da sami
traze ono Sto moze dovesti do razumijevanja otajstva Golgote.

Ako se ljudi danas, napustajuci raspolozenje sadasnjosti, odaju vjeri Krista,
tada - i to bi bilo sasvim opravdano - mora im se ukazati andeo i reci im isto
Sto je odgovorio kada je upitan tijekom vremena Misterija: "Onaj koga trazite
vise nije ovdje". Tada Ga vise nije bilo tu, jer su se ljudi prvo morali probiti
kroz tradiciju i Sveto pismo, da bi dosli do vlastitog znanja o misteriju na
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Golgoti. | danas ta nuznost postoji, jer nam Sveto pismo vise ne govori sto bi
trebalo znati, tradicija nam vise ne govori sto bi trebalo znati. Samo izvorna
ljudska spoznaja moze reci Sto se ponovno treba znati. | mora doci vrijeme
kada andeo odgovori: onaj koga trazite, ovdje je. - Ali nece biti ovdje dok ne
nestanu antikrscanski impulsi naseg vremena. Pavao je ljude u zajednici
zelio osvijestiti svijescu: besmrtnost je covjeku osigurana kroz smrt, "u
Kristu umiremo”. Dok se ponovno ne shvati da samo duhovna spoznaja
moze dovesti do istinskog razumijevanja Pavla, ne moze biti socijalnog
napretka, samo daljnjeg socijalnog pada. To je ono §to se danas takoder
treba shvatiti u vezi s krs¢anstvom: da se c¢ovjek mora obrazovati za duhovno
znanje, bas kao sto se u davna vremena za duhovno znanje morao roditi.

Takoder i kada se gleda na ovaj nacin, covjek se suocava s ozbiljnoscu
sadasnjeg vremena. Iznad svega, suocava se s potrebom istinskog rada na
produhovljivanju nase kulture. Treba li most prema duhovnom svijetu, u
koji covjek mora uc¢i kada prode kroz vrata smrti, u kojem mora ostati
izmedu smrti i novog rodenja, biti potpuno srusen? Uzmite u obzir da ovaj
most prema duhovnom svijetu ruse nacionalizmi i lazni socijalizmi. Uzmite u
obzir da su te stvari usko povezane s najosnovnijim potrebama naseg
vremena. | svatko tko se ne zeli upoznati s takvim stvarima, tko stoga zeli
ostati pri svijesti da je ono Sto postoji u ¢ovjeku rezultat samo materijalnih
procesa, svim silama radi na nastavljanju dekadencije. Jer danas je vrijeme
kada se stvari odlucuju. Moraju se odluciti. Ali mogu se odluciti samo kroz
covjekovu slobodnu volju. Slobodna volja, medutim, moguca je samo na
temelju istinskog duhovnog znanja.

U vrijeme kada se dogodio misterij na Golgoti, u Rimu je zapravo
prakticirana izvanredna tolerancija prema svim vjerama. Nakon dugo
vremena, Rim je ¢ak postupno razvio odredenu toleranciju prema judaizmu.
U Rimu su ljudi bili vrlo tolerantni u vrijeme kada je misterij na Golgoti
postepeno postajao dio razvoja covjecanstva, odnosno razvoja tog vremena -
ali prema kr§canima su postajali sve vise netolerantni. Ljudi su u Rimu
postupno postajali netolerantni prema krsc¢anima, kao sto su, oponasajuci
to, danas pojedine nacionalnosti postale sve manje tolerantne prema drugim
nacionalnostima. Model danasnjeg ponasanja nacionalnosti, zapravo je
rimska netolerancija prema pojavi istinskog duhovnog znanja; sve se,
takoreci, buni protiv toga. Danas postoje prilicno lijepi savezi, cak i ako ih se
JOoS ne primjecuje na povrsini, izmedu jezuitizma i najradikalnijih elemenata
tu i tamo. Ali u odbacivanju duhovnog znanja, najradikalniji komunisti se u
konacnici potpuno slazu s isusovcima. | to podsjeca na rimsku netoleranciju
prema krsc¢anstvu, i tada i sada je to u osnovi povezano s istim. Tada i sada
je povezano s cinjenicom da ljudi, u svojoj u osnovi nesvjesnoj ljudskoj
prirodi, mrze duh, istinski mrze duh. S ovom mrznjom prema duhu, ovom
nesvjesnom mrznjom prema duhu, suoc¢eni smo u nacionalizmu i laznom
socijalizmu. Jer samo treba promisliti, Sto mrznja prema duhu znaci danas,
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Sto nacionalizam znaci danas! U davna vremena, nacionalizam je imao
znacenje, jer je duhovno znanje bilo povezano s krvlju. Ako su ljudi danas
nacionalisti u smislu u kojem jesu, to je potpuno besmisleno, jer krvna veza
viSse nema nikakvo stvarno znacenje. Ta krvna veza, kakva se pojavljuje u
nacionalizmu, samo ima fantazirano znacenje. To je puka iluzija.

Stoga, danas ljudi, ako se drze takvih stvari, ni na koji nacin nemaju prava
govoriti o uskrsnom blagdanu. Govorenje o uskrsnom blagdanu je neistina,
a istina se mora sastojati upravo u cinjenici da andeo ponovno moze reci, ili
da andeo tek sada moze reci: onaj koga trazite je ovdje. - Ali slozit ce se
sigurno samo s necim $to se odnosi na sve ljude. Danas je isto, kao §to je
bilo i s Rimljanima, koji su bili najmanje tolerantni prema kr§canima. Jer
Sto su svi ostali ¢inili, osim krscana? Svi ostali osim krscana i dalje su na
rijecima §tovali rimskog cara kao Boga, pa c¢ak i prinosili zrtve rimskom
caru. Krscani to nisu mogli. Krs¢ani su samo sveljudskog Krista Isusa mogli
priznati kao svog jedinog Kralja.

Tu lezi jedna tocka, cija se linija nastavlja do u sadasnjost. Tu lezi tocka. Da,
to samo ovako treba izraziti: sto, uostalom, pojedinac, recimo u Engleskoj,
jos uvijek ima zajednicko s onim S§to je odjeveno u formulu, svakog
ministarskog dekreta u Engleskoj: "U ine Njegova velicanstva Kralja"? Kad bi
se to htjelo zamijeniti istinom, kako to duh zahtijeva, to jednostavno ne bi
bilo moguce. Uostalom, kakve veze ima ono §to danas moze zanimati pravog
Francuza s Clemenceauovim nacionalizmom! Danas takve stvari priznati bilo
bi krscanski. Ali ljudi su netolerantni prema takvim priznanjima.

Vidite, ovdje dolazimo do tocke gdje neistina duboko urasta u duse ljudi. | ta
neistina oblikuje ostalo kamenje nacionalizma, laznog socijalizma, u jedan
kamen koji se kotrlja na grob i kojim se ovaj grob prekriva. Ostat ce
prekriven, sve dok ljudi, u istini, ne dodu do duhovnog znanja, a kroz
duhovno znanje do shvacanja univerzalnog krscanstva. Prije toga nema
proslave Uskrsa. Prije toga nema mogucnosti da se crna boja zalosti zamijeni
crvenom uskrsnom bojom; jer prije toga, ta zamjena bi bila ljudska laz.
Moramo teziti duhu. Samo to moze dati smisao nhasem sadasnjem postojanju
kao ljudskih bica.

Upravo oni koji razumiju tijek ljudskog razvoja do naseg vremena, moraju
iIspravno oblikovati rijeci za danasnje vrijeme: "Moje kraljevstvo nije od ovoga
svijeta". Ne, ono ¢emu se mora teziti kako bi se ponovno stekla nada za
buducnost, takoder ne smije biti od ovoga svijeta. Ali ovo svakako snazno
govori protiv svakog ljudskog samozadovoljstva! Svakako je prakticnije
konstruirati ideale iz starih navika, i time si pruziti unutarnje zadovoljstvo
konstruirajuci takve ideale. To je svakako prakticnije nego sebi rec¢i: moramo
se osvrnuti na veliku odgovornost prema buducnosti ¢ovjecanstva, koja se
moze ispuniti samo ukljucivanjem teznje za duhovnim znanjem u covjekove
impulse.
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Dakle, kao ono §to bi ljudi danas trebali prepoznati, Uskrs mora biti blagdan
upozorenja, a ne blagdan radosti. | oni koji danas ozbiljno i iskreno shvacaju
covjecanstvo ne bi trebali izgovarati uskrsne rijeci: Krist je uskrsnuo - vec bi
trebali reci: Krist treba i mora uskrsnuti.
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VI. SESTO PREDAVANJE

Dornach, 30. svibnja 1920.

Moji dragi prijatelji,

da bi produbili nase duhovno razumijevanje stvari, trebat ¢emo sve vise
usmjeravati nasu paznju na odredene povijesne cinjenice. Tijekom zadnjih
desetljeca nasi ¢clanovi su vodili ugodan zivot, potpuno posveceni stjecanju
znanja iz predavanja i rasprava koje su odrzavane na razlicitim mjestima.
Ipak, to je nacinilo neprobojan zid, i u mnogim je slucajevima bilo velikog
opiranja pogledati preko, vani u ono sto se dogada u vanjskom svijetu. Ali,
ako zelimo u pravom svijetlu vidjeti Sto se dogada u svijetu, ako ne zelimo
osnovati sektu ve¢ povijesni pokret — nesto sto ni jedan pokret osim naseg
ne moze biti — tada trebamo znati povijesnu pozadinu svega §to je oko nas u
svijetu. | nacin na koji smo mi sami tretirani, posebno ovdje na ovom mjestu,
gdje nikada nismo napravili nista ni u najmanjoj mjeri agresivno, ¢ini za nas
dvostruko neophodnim pogledati preko zida i razumjeti nesto §to se zbiva u
svijetu. Prema tome, zelio bih ono sto imam za reci slijedec¢ih nekoliko dana
kombinirati s nekim povijesnim komentarima, da bih skrenuo paznju na
neke cinjenice, bez ¢ijeg poznavanja vjerojatno necemo moci ic¢i dalje.

Danas najprije zelim ukazati na jednu stvar. Znate da je pocetkom zadnje
trecine devetnaestog stoljeca nesto naslo utociste u raznim civiliziranim
drzavama Europe i Amerike, sto je poznato kao realisticki koncept zivota,
koncept zivota koji je esencijalno temeljen na postignu¢ima devetnaestog
stoljeca i na onima koji su pripremili put za to stoljece. Pocetkom zadnje
trecine devetnaestog stoljeca ljudi su svugdje govorili na sasvim razlic¢it
nacin, njihov ton je bio razlicit od onog kakav je postao u kasnijim
dekadama, a jos vise u dekadama dvadesetog stoljeca. Oblici misli koji su
dominirali u Sirokim krugovima postali su u to vrijeme bitno razlic¢iti. Danas
¢u spomenuti samo jedan primjer. Pocetkom zadnje trecine devetnaestog
stoljeca izmedu obrazovanih ljudi prevladavalo je misljenje da ljudska bica
trebaju formirati vlastita uvjerenja iz vlastitog unutarnjeg bica, o najvaznijim
stvarima u zivotu; i da cak i ako, potpomognuti znanstvenim otkricima, tako
naprave, zajednicki socijalni zivot je, ipak, u civiliziranom svijetu moguc.
Bila je to, takoreci, vrsta dogme, ali dogme slobodno priznate u najsirim
krugovima, da je, kod ljudi koji su dosegnuli odredeni stupanj kulture, bila
moguca sloboda svijesti. Tocno je da u dekadama koje su slijedile nitko nije
imao hrabrosti otvoreno napasti ovu dogmu; ali je postojala vise ili manje
nesvjesna opozicija prema njoj. A u sadasnje vrijeme, nakon velike svjetske
katastrofe [Prvi svjetski rat], upravo ova dogma je nesto §to je u najsirim
krugovima suzbijano, ponistavano, premda, naravno, stvar je vise ili manje
prikrivena. U Sezdesetim devetnaestog stoljeca u najsirim krugovima je
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prevladavalo vjerovanje da ljudska bica moraju imati izvjesnu slobodu s
obzirom na sve §to je povezano s njihovom religijom. Iskrsavanje ovog
vjerovanja je primijeceno u odredenim centrima, i ja sam vec¢ ukazao kako je
8 prosinca, 1864, Rim poduzeo napad protiv toga. Cesto sam govorio kako je
cijeli ovaj pokret upravljan od Rima, kako u Papinskoj Enciklici 1864, koja
se pojavila u isto vrijeme kao i Syllabus (popis gresaka naseg vremena,
nap.pr.), stoji naglaseno: “Gledanje da je sloboda svijesti i religije dana
svakom ljudskom bic¢u kao njegovo vlastito pravo je ludost i obmana.”

U vrijeme kada je Europa dozivljavala veliku uzburkanost, privremenu veliku
uzburkanost, s ovim konceptom slobode svijesti i religijskog bogosluzja, Rim
je sluzbeno objavio da je to obmana.

Zelim vam to predstaviti samo kao povijesnu ¢injenicu; i time zelim privuci
vasu paznju na ono sto se odigralo u vrijeme kada se, za veliki broj ljudi,
pojavilo ovo pitanje i trazio odgovor na samom izvoru ljudske svijesti —
pitanje: “Kako mi kao ljudska bica napredujemo u nasem religioznom
zivotu?” To pitanje, postavljeno dubokom iskrenoscu i zaista na takav nacin
da pokaze da je ukljucena svjesnost, bilo je znacajno pitanje tog vremena.
Zelio bih vam samo progcitati nesto sto ilustrira kako su kulturni ljudi bili
duboko zaokupljeni s njim.

Sacuvani su govori Rumelina kojeg sam spominjao u vezi s Julius Robert
Mayerom i Zakonom ocuvanja energije. Postoje govori Rumelina odrzani
godine 1875, dakle bas u onom periodu o kojem sada govorim. U njima je
analizirao poteskoce koje covjecanstvo dozivljava upravo u daljem
proucavanju religijskih pitanja. On takoder ukazuje koliko je neophodno
slijediti te poteskoce s jasnim uvidom. Svatko s intimnijim znanjem o tom
periodu zna da slijedece rijeci Rumelina izrazavaju uvjerenje mnogo stotina
ljudi. Naravno da ne trebamo braniti osobitu formu znanosti koja se pojavila
u to vrijeme; utoliko §to smo antropozofi opremljeni smo za dalje razvijanje
tih znanstvenih tendencija, s jasnom percepcijom njihovih relativnih
pogresaka; i takoder smo opremljeni za prepoznavanje da ako znanost
ostane nepokretna na tom stajalistu mi s time nikako ne mozemo dalje. U
najsirim Kkrugovima javile su se prosudbe mnogih stvari u vezi religije, i
danas se na njih trebamo podsjetiti. Misli tisuca ljudi u to vrijeme su bile
izrazene od Rumelina 1875 sa slijedecim rijecima: “Zaista je u svim
vremenima postojala demarkacijska linija izmedu znanja i vjerovanja, ali
nikada izmedu njih nije bio takav nepremostivi jaz kakav je sagraden danas
sa konceptom cuda. Znanost je postala tako jaka svojim vlastitim razvojem,
tako dosljednim u razli¢citim granama i smjerovima, da izric¢ito i bez daljih
poteskoca pokazuje na vrata svakom c¢udu u svim oblicima i formama. Ona
priznaje samo cudo nad cudima, da svijet postoji, i to samo ovaj svijet. Ali
unutar kozmosa ona odbija apsolutno svaku tvrdnju da je ometanje njenog
reda i njenih zakona nesto razumljivo ili na bilo koji nac¢in pozeljnije nego
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njena nepromjenjiva vrijednost. Jer za sve prirodno-povijesne i filozofske
znanosti cudo sa svim svojim implikacijama je besmislica, direktna sramota
za sav razum i najelementarnije osnove ljudskog znanja. Znanost i ¢udo su
kontradiktorni kao razumnost i nerazumnost”.

Kada sam, otprilike na prekretnici devetnaestog i dvadesetog stoljeca, poceo
na javnim predavanjima govoriti 0 odredenim antropozofskim pitanjima,
zadnji odjek raspolozenja koje sam upravo opisao jos je postojao. Ne znam
da li su ovdje mnogi koji su pratili ta moja prva predavanja, ali u mnogima
sam skrenuo paznju na probleme ponovnih Iljudskih zivota i sudbine
ljudskih bica kako prolaze kroz jedan zivot nakon drugog. Baveci se ovim
problemima naci cete da sam uvijek na kraju predavanja ukazivao da ako
netko vjeruje u staru aristotelovsku ideju da svaki puta kada je osoba
rodena da je stvorena nova dusa koja treba biti usadena u ljudski embrio,
cudo je time dosudeno svakom pojedinom zivotu. Koncept cuda se na
opravdan nacin moze prevladati jedino ako se prihvati reinkarnacija, ¢cime
svaki pojedini zivot moze biti povezan sa prethodnim zivotom na Zemlji bez
bilo kakvog c¢uda. Jos se dobro sjecam da sam zakljucio jedno od mojih
berlinskih predavanja s rijecima: “Mi ¢emo na pravi nacin prevladati tu
najvazniju stvar, koncept cuda”.

Od tada, naravno, stvari su se u civiliziranom svijetu skroz promijenile. To je
primarno povijesna cinjenica, moji dragi prijatelji, ali ukljucuje nesto sto je
za nas od krajnjeg interesa. Odnosno, da u mjeri u kojoj je covjek izgubio
sposobnost da u svijetu vidi duhovno, da svijet prirode oko sebe objasni
pomocu duha, u toj istoj mjeri mora smjestiti poseban svijet usporedo s
prirodom i obicnim svijetom, koji ima kao svoj sadrzaj svijet cuda. Sto vise
prirodna znanost zauzima svoje stajaliste na samoj kauzalnosti, to je vise
zivot ljudskog bica upravljan, preko sasvim prirodne reakcije, da prihvati
koncept ¢uda. Sto vise prirodna znanost nastavlja duz sadasnjih linija,
brojniji ¢e biti oni koji traze utociste u religiji koja ukljucuje ¢uda. Zato je
danas toliko ljudi prigrlilo katolicizam, jer jednostavno ne mogu podnijeti
prirodno-znanstvenu koncepciju svijeta.

Uzmite onu recenicu koju sam upravo procitao, i usporedite je s onim sto
sam ovdje rekao u nedavnim predavanjima, i odmah cete vidjeti o cemu se
radi. U ovom izlaganju Rumelina postoji recenica: “ Ona priznaje samo ¢cudo
nad cudima, da svijet postoji, i to samo ovaj svijet. Ali unutar kozmosa ona
odbija apsolutno svaku tvrdnju da je ometanje njenog reda i njenih zakona
nesto razumljivo ili na bilo koji nacin pozeljnije nego njena nepromjenjiva
vrijednost”. Tako netko promislja prvobitno ¢udo, da je kozmos napokon
nastao, ali tada, unutar kozmosa, netko proucava Zakone o0 neunistivosti
materije i ocuvanju energije, a zatim se sve odvija po odredenoj nuznosti,
takoreci fatalisticki.
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Ta koncepcija svijeta je neobranjiva, ali se moze previadati jedino preko
znanja kojeg sam se usudio staviti ispred vas proslog tjedna, kada sam vam
pokazao da Zakoni o neunistivosti materije i ocuvanju energije ¢ine gresku, i
ta greska je ono s ¢ime se u nase vrijeme trebamo energicno boriti. Moramo
se baviti ne samo stalnim ocuvanjem univerzuma, vec¢ njegovom stalnom
destrukcijom i dovodenjem u svjezu egzistenciju. | ako u kozmosu ne
uspostavimo ideju o stalnom rastu i opadanju, obvezni smo jer smo ljudi
ustanoviti posebni svijet pored kozmosa, svijet koji nema nikakve veze s
zakonima prirode koje prikazujemo tako jednostrano, i koji mora ukljucivati
cudo. Taj neopravdani koncept cuda biti ce previladan tek u mjeri u kojoj
razumijemo da sve u svijetu stoji u duhovnom poretku u kojem vise ne
moramo imati posla s zeljeznom nuznoScu prirode ve¢ sa kozmickim
vodenjem punim mudrosti. Sto vise ustaljeno zurimo u duhovni svijet kao
takav i u ono sto stjecemo kroz duhovnu znanost, vise shvacamo da ono §to
prirodna znanost danas stavlja ispred nas treba biti prozeto duhovnim
znanjem. Prema tome nas zadatak mora postati usmjeriti nasu paznju sve
vise na sve znanosti i sve grane zivota na takav nacin da postanu prozeti s
onim sto samo duhovna znanost ima za reci. Medicina, pravna znanost i
sociologija moraju sve biti prozete s onim §to se moze saznati i vidjeti kroz
duhovnu znanost. Duhovna znanost ne treba nikakvu organizaciju slicnu
onima od starih crkava, jer apelira na svaku pojedinu osobu; i svaka
pojedina osoba, iz vlastite unutarnje savjesti, preko vlastitog zdravog
rasudivanja, moze potvrditi rezultate duhovno znanstvenog istrazivanja, i u
tom smislu moze postati sljedbenik duhovne znanosti. Ona u prvi plan
stavlja nesto sto ¢ini direktan poziv svakoj pojedinoj osobi upravo u trazenju
istine. To je istinsko ispunjenje onog §to su ljudi trazili u vremenu koje je
sada proslost, u zadnjoj trecini devetnaestog stoljeca — istinska sloboda —
sloboda u njihovoj koncepciji svijeta, u njihovom istrazivanju i ¢ak i u
misljenjima. Upravo je to zadatak duhovne znanosti — osigurati izvorne
opravdane zahtjeve koje je napravila svijest modernog ¢covjecanstva. Stoga u
duhovnoj znanosti ne postoji takva stvar kao zatvorene dogme, jedino
nesputano istrazivanje koje u strahu ne vuce natrag na granicu bilo
duhovnog svijeta ili svijeta prirode, ve¢ koja koristi ljudsku snagu spoznaje
koja najprije treba biti izvucena iz dubina ljudskih osjecaja, bas kao sto
takoder koristi one snage koje su nam dosle kroz obicno nasljedivanje i
preko obi¢cnog obrazovanja.

Osnovna tendencija duhovne znanosti je sasvim prirodno trn u oku onima
koji su prisiljeni poducavati u skladu s nepromjenjivim, dogmatskim,
zaokruzenim ciljem. | to nas dovodi do ¢injenice od prilichog interesa za
duhovnu znanost, i jedne od osvjetljavajucih prilika koja ¢ini moguc¢im ovu
sadasnju neistinitu borbu protiv nas danas; to nas dovodi do neceg S§to je
samo rezultat onoga §to je pocelo 1864 s Enciklikom i Syllabusom tog
vremena; to nas dovodi do c¢injenice da se cijeli katolicki kler i posebno
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nastavni kler, preko Enciklike 8-og rujna, 1907: Pascendi Dominici_greqis,
koja je napravila tako dubok rez u moderni zivot, morao zakleti na takozvani
zavjet protiv modernizma. Taj zavjet se sastoji u ovome — da je svaki
katolicki svecenik ili teolog koji poducava bilo s propovjedaonice ili govornice
obvezan prihvatiti gledanje da nikakvo znanje bilo koje vrste ne moze
proturjeciti onome §to je kao doktrina polozeno od rimske crkve. To znaci da
u svakom katolickom sveceniku koji poducava ili propovijeda imamo posla s
osobom koja se zavjetovala da svaka istina koja se bilo kako moze ukorijeniti
u covjecanstvu mora biti u skladu s onim sto je od Rima dano kao istina. To
je bio snazan pokret koji je, u vrijeme kada se enciklika “Pascendi Dominici
gregis” pojavila, prokrstario cijelim katolickim klerom; jer cijeli civilizirani
svijet, cak i kler, bio je na neki nacin pod utjecajem raspolozenja koje sam
opisao kao karakteristicno za zadnju trecinu devetnaestog stoljeca. Uvijek je
bilo odredenog klera koji je pokusavao u katolicizam donijeti odredenu
slobodu.

Govorim sasvim iskreno da je u Sezdesetima devetnaestog stoljeca kod
velikog broja katolickog klera bilo prisutno sjeme razvoja katolickog nacela
koje je, da je preslo u slobodnu znanost, moglo u velikoj mjeri voditi do
oslobodenja modernog covjecanstva. Postojalo je obecavajuce sjeme u onom
Sto je u to vrijeme pokusavano u razlicitim sferama od dijela katolickog
klera. Jednog dana moramo ici u sve to poblize i detaljnije. Ali danas vam na
to samo zelim skrenuti paznju. | upravo protiv te tendencije unutar Crkve
objavljena je Enciklika iz 1864 sa svojim Syllabusom, i tako dovela da je na
neko vrijeme taj konflikt zavrsio sa zavjetom protiv modernizma. Moram reci
da je u podsvijesti velikog broja katolickog klera, ¢ak tako kasno kao 1907,
bio trag unutarnjeg revolta, ali u Katolickoj crkvi ne postoji takva stvar kao
revolt. Tu je bilo pitanje neprestanog utiskivanja aksioma da ono sto je
objavljeno od Rima kao doktrina mora biti prihvaceno. Tada su se oni koji su
bili obvezni nastaviti poducavati morali pomiriti s onim sto nisu imali
hrabrosti poricati, slobodom znanosti. Pod utjecajem onog §to se pojavilo u
zadnjoj trecini devetnaestog stoljeca, sloboda znanosti je postala udomacena
rije¢c, udomacena rije¢ koja, naravno, ¢ak i u liberalnim krugovima, nije bila
vise od toga, ali je ipak bila udomacena rijec, i ¢ak i uceni katolici nisu imali
hrabrosti reci da ¢e prekinuti sa slobodom znanosti i nece dalje s njom imati
posla. Imali su dakle zadatak dokazati da se moze poducavati samo ono §to
je priznato od Rima kao doktrinarno valjano (to su se morali zavjetovati) i da
je sloboda znanosti s time konzistentna. Zelio bih vam procitati nekoliko
recenica koje ilustriraju takvu metodu dokazivanja, danu od katolickog
teologa Webera iz Freiburga u ovoj knjizi Katolicka doktrina i sloboda
znanosti. On tu posebno pokusava dokazati da premda moze kao sto je
svima poznato biti obvezan prema zavjetu poducavati sadrzaj koji je od Rima
upucen da se poducava, moze usprkos svemu tome ostati slobodan
znanstvenik. Nakon duge rasprave da je ¢ak i matematika nesto dano i da se
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netko ne odrice slobode znanosti jer je ogranicen matematickim istinama,
nastavlja pokazujuci da se netko ne odrice slobode jer je prisiljen poducavati
istinu koja je dana od Rima; a jedna od njegovih recenica je slijedeca:
“Predavac je ogranicen specificnim metodama objasnjavanja ili dokazivanja;
kao sto duznost vojnika da se pridruzi svojoj regimenti u odredeno vrijeme
ne oduzima njegovu slobodu, jer moze ici pjesice ili kocijom, sporim ili brzim
vlakom, tako ucitelj ostaje slobodan u svom znanstvenom zadatku usprkos
zavjetu .

To znac¢i da je netko osuden poducavati odredeni doktrinarni skup, i
dokazivati upravo taj skup doktrina; u tome kako c¢e to napraviti ima
slobodu. Slobodu bas kao i vojnik koji se prikljucuje svojoj regimenti u
odredeno vrijeme, i koji moze putovati pjeske ili kocijom, sporim ili brzim
vlakom. Netko se treba pitati kako ce to hodanje ili voznja kocijom,
putovanje sporim ili brzim vlakom zavrsiti. Pod svim okolnostima mora
zavrsiti pridruzivanjem regimenti. Ne polemiziram, jednostavno citiram
povijesnu c¢injenicu.

Vidite da se kroz zadnja stoljeca i1 kulminiraju¢i u zadnjoj trecini
devetnaestog stoljeca u najsirim krugovima kultiviranog svijeta postupno
razvilo raspolozenje koje je mnogo obecavalo. Ali sve je to sada uspavano;
duse su otisle na spavanje. Oni koji dijele raspolozenje tog vremena ocito su
sada vrlo stari, medu starim odbacenim liberalima, a oni koji su tijekom
zadnjih desetljeca bili mladi nisu svjesni veoma vaznih zahtjeva
covjecanstva. Stoga ako nazadovanje nece ic¢i dalje danasnju mladost
moramo izazvati da djeluje drugacije. Generacija koja je zivjela u
Sezdesetima devetnaestog stoljeca mogla je postati generacija Liberala ali nije
mogla davati liberalno obrazovanje. Za to je morala poducavati koncept cuda
na sasvim razli¢cit nacin od nacina koji je usvojila prirodna znanost. Za to je
koncept ¢uda trebao biti svladan duhom a ne mehani¢ckim poretkom prirode.
| tako, dok se ovo raspolozenje nadvilo nad moderno ¢covjecanstvo kao vrsta
sna, oni koji su radili protiv toga bili su naveliko budni, i iz njihove budne
svijesti rodile su se takve stvari kao Enciklika i Syllabus godine 1864, s
njegovih osamdeset gresaka u koje ni jedan katolik ne smije vjerovati. Medu
ovih osamdeset gresaka moze se naci sve sto implicira modernu koncepciju
svijeta. Sada jos jednom iz najbudnije svijesti dolazi, zadnje neizbjezno
postignuce, Enciklika godine 1907, kulminiraju¢i zavjetom protiv
modernizma. Nisu samo ti ljudi bili budni od zadnje trecine devetnaestog
stoljeca, ve¢ mnogo duze vremena u kojem su radili radikalno, energicno i
intenzivno i zadatak koji su izvrsili je ono §to bih mogao nazvati
koncentracija sveg katolicizma u Rimu — suzbijanje u katolicizmu svega §to
je neizbjezno oduzelo najslobodnijoj od svih crkava njenu slobodu; jer u
svojoj esencijalnoj prirodi katolicka crkva je sposobna za najvecu slobodu.
Mozda cete biti zaprepasteni da sam to rekao. Ali krenimo malo natrag od
nase prosvijecene slobode do autoriteta u trinaestom stoljecu, koje smo
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nedavno raspravljali na javhom predavanju. U vezi toga bi zelio prizvati u
vase umove dokument iz trinaestog stoljeca, kada je katolicizam u Europi
bio u punom procvatu.

To se odnosi na pitanje nominacije od Rima Albertusa Magnusa, jednog od
osnivaca skolastike, kao biskupa od Regensburga. Ne treba rec¢i da u
katolickoj crkvi danas ne mogu biti dva misljenja ali ova nominacija za jednu
od najistaknutijinh biskupija je veoma povecala dostojanstvo dominikanca
koji je polozio temelje ugleda do tada samo brojnim vaznim spisima i
poboznim zivotom baveci se stvarima svog Reda. Jer danas je katolicka crkva
kompaktan organizam, i takva je postala posto se potpuno transformirala.
Kada je Albertus Magnus trebao biti nominiran biskupom od Regensburga,
glava njegova reda mu je poslala pismo koje glasi otprilike ovako: “Glava
reda preklinje Albertusa Magnusa da ne prihvati biskupstvo, da ne stavlja
takvu mrlju na njegovo dobro ime i reputaciju njegova reda. Ne bi se smio
podciniti zeljama rimskog dvora, gdje se stvari ne uzimaju ozbiljno. Sva
dobra sluzba koju je do tada izvrsavao svojim poboznim zivotom i pisanjem
bila bi ugrozena ako bi postao biskup i upetljan u posao koji bi kao biskup
morao upraznjavati; ne bi trebao uroniti svoj Red u tako veliku tugu.”

Moji dragi prijatelji, u to vrijeme je u Crkvi bilo glasova koji su tako govorili.
U to vrijeme katolicka crkva nije bila kompaktna masa; unutar Crkve bilo je
moguce biti uronjen u duboku tugu ako je netko bio izabran za duznost za
koju je znao da se u Rimu ne gleda ozbiljno. U biografiji sv.Tome Akvinskog
nalazimo da se stalno spominje da je odbio polozaj kardinala. Danas vam
dajem neke od stvarnih razloga zasto je to bilo tako; u biografijama cete naci
golu cinjenicu njegova odbijanja. Nije lako dati razloge nakon S§to je
napravljen sluzbenim filozofom Crkve!

Ali zelio bih doslovno prevesti jednu recenicu iz pisma koje sam spomenuo,
od Glavara njegova Reda za Albertusa Magnusa: “Radije bi cuo da je moj
dragi sin u grobu nego na episkopskom prijestolju Regensburga”.

Moji dragi prijatelji, nije dovoljno jednostavno govoriti 0 mracnom dobu i
usporedivati ga s nasim vlastitim vremenom, za koje se pretpostavlja da smo
napravili takav velicanstveni napredak; ali, ako zelimo napraviti prosudbe,
moramo poznavati neke povijesne cinjenice kao o tome kako su se stvari
razvijale tijekom vremena. Nema sumnje da ste svjesni da je jezuitski utjecaj
iza mnogih napada na nas. Znate, na primjer, da su sa jezuitske strane
dosle najflagrantnije lazi; na primjer, optuzba da sam ja sam jednom bio
svecenik i da sam napustio svecenstvo. | znate da par godina kasnije osoba
koja je izustila tu laz nije mogla kazati nista drugo osim da ta hipoteza nije
odrziva. U austrijskom parlamentu ¢lan koji se zove Walterkirchen jednom je
povikao na ministra: “Ako je covjek jednom lagao, nitko mu vise ne vjeruje
cak i ako kasnije govori istinu.” Ali jezuitizam stoji iza svih tih stvari; moze
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se ukazati na mnoge stvari koje rastu na tlu jezuitizma, ali i u tom smislu
takoder samo zelim ukazati na povijesnu c¢injenicu.

Fundamentalna je tocka jezuitskog vladanja da izrazavaju apsolutnu
pokornost Papi. U osamnaestom je stoljecu zivio Papa Kkoji je neopozivo
zabranio Jezuitski red za vjeke vjekova — doslovno za vjeke vjekova. Da su
Jezuiti ostali dosljedni vlastitom pravilu ne bi se, naravno, ponovno pojavili
na sceni. Medutim, nisu nestali ve¢ su izbjegli u zemlje gdje su vladari u to
vrijeme bili manje skloni Rimu, vladari koji su mislili da sluzeci jezuitizmu
mogu sluziti buducnosti, ne covjecanstva vec¢ sebe i svojih nasljednika. Jer
Jezuitski red je spasen od dva vladara, Fredericka Il od Prusije i Katarine od
Rusije. U katolickim zemljama jezuitskom redu nije bila priznata valjana
egzistencija. Danasnji jezuiti duguju Fredericku Il od Prusije i Katarini od
Rusije da su mogli prezivjeti taj period kada su bili progonjeni od Rima. Ne
polemiziram, samo izjavljujem povijesne cinjenice. Ali te su povijesne
¢injenice mnogim ljudima nepoznate, i neophodno je te stvari imati na umu,
jer mi ne mozemo vise biti sekta koja je oko sebe podigla zid. Moramo gledati
u ono Sto je oko nas i uciti to razumjeti. To je nedvojbeno nasa duznost ako
zelimo biti iskreni prema onom pokretu za kojeg izjavljujemo da u njemu
zivimo.

Vidite, to je jedan od najgorih i najstetnijih znakova vremena da se ljudi
toliko malo zamaraju c¢injenicama i nemaju sklonosti pitati kako je do njih
doslo, pitati odakle je dosao sadasnji revolt protiv nas, sa kojeg izvora je bio
hranjen. Ovakve prosudbe kako proizlaze iz raspolozenja koje sam
karakterizirao kao raspolozenje zadnje trecine devetnaestog stoljeca danas se
sve manje mogu cuti. Stvarno je zapanjujuce koliko malo ljudska bica znaju
0 tome Sto se zbiva u svijetu. Jer su prespavali dogadaj Enciklike “Pascendi
Dominici gregis” 8 rujna 1907, preko cega je zavjet protiv modernizma
nametnut katolickom kleru. Glasovi kakvi bi sigurno bili podignuti od
covjeka kakav je dominikanski general koji bi radije vidio sina mrtvog u
grobu nego na episkopskom prijestolju Regensburga, vise se ne cuju;
umjesto toga, sada ljudi slusaju glasove koji objasnjavaju da covjek jos moze
biti slobodni znanstvenik ako se zaklinje da moze koristiti metodu koju god
zeli da dokaze ono sto poducava; nije bitno da li putuje brzim ili sporim
vlakom, u kociji ili pjesice.

Kakve skokove logika treba raditi ako ¢e se takvi dokazi koristiti! Ne trebam
to naglasavati. Ali vecina ljudi nema pojma o snazi lazi koja je u danasnje
vrijeme posebno usmjerena protiv nas, koji nikada nismo nikog napali, i sto
ta laz oznacava. Nije dovoljno rec¢i da su te stvari doista preglupe da ih se
zabiljezi. Jer, moji dragi prijatelji, u navodima koji se stalno rade o nama,
naci cete samo dvije stvari koje se mogu potvrditi istinom. Na primjer, kada
je “Spectatoru” prigovoreno da je rekao da mu je izvor bila knjiga, “Akasha
zapis”, i receno je da to mora da je bila promisljena laz, jer je morao znati da
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u svojoj knjiznici ne posjeduje “Akasha zapis”, on se ispetljao na slijedeci
nacin: “Najprije, rec¢i ¢u da se tiskarska greska uvukla u nas drugi ¢clanak.
Akaska zapis umjesto Akasha zapis. Tu greSsku je Dr. Boos primijetio
razdragano. Cini se da se istegnuo za komarcima i progutao devu. U istom
clanku je jos nesto krivo otisnuto; umjesto Apollinaris, naravno, treba citati
Apollonius od Ryana! To je Dr. Boos previdio — mozda namjerno!”

Sada, moji dragi prijatelji, da je Akaska zapis mogao ostati, ja se ne bih zalio,
jer bi to mogla biti tiskarska greska! 1sao bih ¢ak tako daleko i prihvatiti je
da covjek intelektualnog kalibra kojem c¢lanak svjedo¢i mogao napisati
Apollinaris umjesto Apollonius od Tyane. Uopce mu ne zamjeram da citira
kao da je medu izvorima iz kojih mi crpimo, netko koga on dublira s imenom
Apollinaris! Ali, moji dragi prijatelji, to treba biti nazvano otvorena laz kada
se tvrdi da je Akasha zapis nesto iz cega je antropozofija neopravdano
izvucena kao iz drevne knjige. Kako se gospodin izvlaci iz ovoga? Ne priznaje
da tu ima bilo sto za zamjeriti mu. On kaze: “Taj Akasha zapis je legendarni
tajni spis koji sadrzi tragove sve drevne mudrosti; igra ulogu slicnu onoj od
nerazumljive knjige ‘Strofe od Dzyana’ za koju Madame Blavatsky tvrdi da je
nasla u Spilji u Tibetu, itd. itd”. Tako objasnjava svome stadu da moze
govoriti o ovom Akasha zapisu kao o bilo kojem napisanom zapisu; i naravno
oni mu vjeruju. Ali zelim skrenuti paznju na dvije stvari. Jedna je njegova
izjava: “Steiner smatra da je napravio veliku uslugu pomladivanjem budizma
I obogacujuc¢i ga uvodenjem doktrina o reinkarnaciji i karmi, njegovim
specijalitetima”.

Nepotrebno je rec¢i da nisam nikada napravio takav zahtjev, niti je i jedna
stvar od onog do sada objavljenog toc¢na, ili najvise jedna stvar, stvar koja ce
mozda uvijek zadavati glavobolju onima koji pisu na tom tragu. Jedina stvar
koju bi se ikako moglo smatrati istinom je u pasusu u kojem kaze: “ Gnostici
su takoder predavali ezoternu doktrinu i podijelili ljude u Tjelesne (obic¢ni
ljudi, opceniti ljudi) i Pneumatike (teozofi) u kojima je bila punoca duha i
medu kojima je dakle prevladavalo vise znanje (inicijacija). Ovi potonji su se
suzdrzavali od mesa i vina”.

Recenica: “suzdrzati se od mesa i vina” jedina je za koju mozemo reci da je,
kako tu stoji, potpuno tocna; i doktrina koju predstavlja je mnogima
nelagodna. Ali sada ovaj gospodin (jer se ¢ini da zeli da se misli o njemu kao
gospodinu) nastavlja: “To, medutim, nije toéno”. Sto nije toéno? “Budizam
govori o migraciji dusa, Steiner o reinkarnaciji; oboje je isto. Prema toj teoriji
Krist nije nista drugo nego reinkarnirani Buda, ili Buda koji se ponovno
pojavio. Bilo da se kaze da se osoba reinkarnira ili da je njen zemaljski zivot
ponavljan, dode se do iste stvari. Svi ti dugi argumenti otkrivaju sofistiku
Steinera i njegova takozvanog znanstvenog uma”.
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Molim vas da primijetite da je u obje ove forme stavljen zaista jedan on
najstetnijin djelica najveceg moguceg nepostenja. Uklonjena je svaka
mogucnost koja bi omogucila onom tko cita da prosudi sto je istina. Sve do
sada, u svim tim dugim c¢lancima, ni jedna biljeska nije preuzeta iz Dr.
Boosova odgovora na prvi napad, u kojem on spominje, mislim, dvadeset tri
lazi. Drugi dio nepostenja lezi u slijedecoj recenici: “Taj put, medutim, nije
pogresan vec ispravan”. Prethodno je govorio mnogo besmislica o volji, i onda
nastavlja govoriti: “Taj put, medutim, nije pogresan vec ispravan, jer su
tvrdnje Krista temeljene na volji. Sam Krist kaze: ‘Dosao sam u svijet izvrsSiti
volju mog Oca.”

Dakle, vise nije dopustivo reci da je to pitanje duhovne inicijative ili bilo cega
te prirode. Onda nastavlja: “Ovaj mali primjer pokazuje koliko je Steiner
daleko od pravog krsc¢anskog impulsa, i dokazuje da za njega Krist ne moze
biti bozanska vladavina (Put, istina i zivot) ve¢ samo ‘mudri covjek iz
Nazareta’, ili teozofskim rjeécnikom, Jesu ben Pandira ili Gautama Buddha”.

Sada to usporedite sa svime S§to je ovdje receno u opovrgavanju modernog
teoloskog pogleda da u Kristu Isusu treba vidjeti samo mudrog covjeka iz
Nazareta. Pomislite na sve sto je na ovom mjestu receno protiv te
materijalisticke teorije! Ipak ovdje, od nasih najblizih susjeda, mi smo
klevetani, i ono protiv cega se neprestano borim Siri se okolo kao moje
vlastito vjerovanje. Pitam vas, da li je moguca veca laz? Ima li necasnije
metode od ovoga? Nije dovoljno prepoznati glupost ovih stvari, jer cete sve
viSe postati svjesni efekata ovakve taktike. Prema tome, bitno je da ove stvari
ne prespavamo, vec¢ da ih shvatimo u njihovoj potpunoj ozbiljnosti, jer danas
zaista nije pitanje male zajednice ovdje, vec je to veliko ljudsko pitanje; i to
veliko ljudsko pitanje treba jasno vidjeti. To je pitanje istine i lazi. Ove stvari
treba uzeti ozbiljno.

Moji dragi prijatelji, ova promatranja ¢emo nastaviti ovdje sljedeceg cetvrtka
u isto vrijeme, i kao i danas, nekoliko vjezbi euritmije ce prethoditi
predavanju. Zatim zelim iskoristiti priliku, mozda slijedece subote, odrzati
javno predavanje sa ove govornice, bez polemike, cisto povijesno predavanje
pokazujuci povijesnu osnovu svega Sto je prethodilo i dovelo do papinske
enciklike “Pascendi Dominici gregis” iz rujna 1907, i rezultate koji su iz nje
slijedili. Dakle, ako bude moguce, sljedece subote ¢emo pokusati ovdje
organizirati javno predavanje. Slijedeceg cetvrtka biti ce neka vrsta nastavka
danasnje teme, kada ¢emo i¢i dublje i posebno vidjeti sto sam duhovni zivot
Ima za rec¢i o onom §to se danas dogada.
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VIl. SEDMO PREDAVANJE

Dornach, 3. lipnja 1920.

Moji dragi prijatelji,

namjera mi je danas nastaviti s temom s kojom smo zapoceli u nedjelju, i
zelio bih se prvo podsjetiti na par rijeci koje sam rekao u vezi anti-
modernistickog zavjeta. Opisao sam njegovu prirodu govorec¢i da od kada je
inauguriran svatko tko poducava u rimskoj katolickoj crkvi, bilo kao teolog
ili propovjednik, morao je dati zavjet koji zabranjuje svakom tko je ukljucen
u katolicko poducavanje da odstupi od onoga sto je kao dogmatska istina
priznato od rimske katolicke crkve; §to znaci, u stvari, onog sto je priznato
kao dogma od rimske kurije.

Sada pred licem ovakve ¢injenice vazno pitanje za upitati se je: “Sto je tu u
stvari novo u vezi s tim anti-modernistickim zavjetom?”

Nema niceg novog u privrzenosti katolickog propovjednika ili teologa
doktrinama rimske katolicke crkve; molim da to bude jasno. Ono §to je novo
je da osoba o kojoj se radi mora se zavjetovati na ono sto je doktrina crkve.
Najprije to zelim razjasniti, i zatim to pogledati u odnosu na cinjenicu da je
bilo cudesno gomilanje povijesnih djela u rimskoj katolickoj crkvi tijekom
zadnjih pola stoljeca. Pocelo je s definicijom Dogme o bezgrjeSnom zacecu;
zatim dolazi daljnji izniman, suptilan, i pametan korak u Enciklici i
Syllabusu sezdesetih, u kojima je Papa Pio IX u svojih osamdeset ¢clanaka
deklarirao svo moderno razmisljanje kao hereticko. Zatim povrh toga dolazi
Dogma o nepogresivosti, opet veoma vazan i iznimno pametan i suptilan
napredak. Slijedeci iznimno logican korak je bila enciklika “Aeterni Patris”,
koja je proglasila doktrinu Tome Akvinskog za sluzbenu doktrinu rimske
katolicke crkve. Kruna te cijele strukture je za sada ovaj zavjet protiv
modernizma, sto u stvari nije nista drugo osim prenosenja neceg S§to je
uvijek bilo intelektualno prisutno u sferi ljudskih osjecaja, sferi volje i
osjecaja. Ono sto se uvijek moralo priznavati moralo se, od godine 1907,
takoder prisegnuti na zavjet.

Svatko tko razumije ovaj grandiozan dramatican razvoj zasigurno nece
podcijeniti njegovu vaznost, jer demonstrira jedinu budnu svijest unutar
nase uspavane civilizacije. Zanimalo bi me koliko ljudi se osjeca kao da ih je
ubola zmija otrovnica kada citaju odredenu recenicu u zadnjem broju
“Basler Vorwarts”-a, koja kao munjom osvjetljava cijelu sadasnju situaciju.
Zaista bih zelio znati koliko se ljudi, dok citaju to, osjecaju kao ubodeni od
otrovnice! Recenica ide: “Religija, koja predstavlja fantastican refleks u
umovima ljudskih bica u vezi njihova odnosa jednog prema drugom i prema
prirodi, osudena je na prirodno raspadanje preko pobjednickog razvoja
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znanstvenog, jasnog i naturalistickog shvacanja stvarnosti koji je duzan
razvijati se usporedo s uspostavom planiranog drustva”. Ova recenica se
nalazi u ¢lanku koji se jo§ nije pojavio u potpunosti, ve¢ jos treba biti
zakljucen. Moze se naci u ¢lanku o mjerama poduzetim od Lenjina i Trockog
protiv ruske katolicke crkve i ruskih vjerskih zajednica opcenito. Ovaj ¢clanak
je u isto vrijeme i naznaka o tome sto se gleda kao program za buducnost u
tim centrima.

Sigurno znamo da je broj Lenjinovih oponenata koji su se osjetili kao
ubodeni od otrovnice ¢itajuéi ovakvu recenicu veoma mali. Zelim naglasiti da
to nije bez znacaja, jer to pokazuje u kojoj mjeri moderno ¢ovjecanstvo olako
prelazi preko stvari, obicno uspavano — kako prelazi preko najtezih
¢injenica, ¢injenica koje su odlucujuce za zivot ¢covjecanstva na ovoj Zemlji.
To nije, naravno, pitanje bilo koje recenice; stvar je da ¢e u izvjesnim
centrima vidjeti da ce sadrzaj onog S§to je izrazeno postati poznat u svijetu,
da ¢e u najsirim krugovima europske populacije doc¢i do gledanja koje moze
biti tako izrazeno: “Religija koja predstavlja fantastican refleks u umovima
ljudskih bica u vezi njihova odnosa jednog prema drugom i prema prirodi,
osudena je na prirodno raspadanje”. Danasnje takozvano ‘prosvijetljeno’
covjecanstvo jo§ c¢vrsto spava u odnosu na cinjenicu da dolazi ovakvo
gledanje. Ali rimska katolicka crkva je budna; ona je u stvari jedina budna i
sustavno radi protiv nadolazece oluje. Radi protiv nje na svoj nacin. | veoma
je vazno da shvatimo taj nacin, jer imam mnogo toga za reci o napadima iz
tog centra koji su krivotvoreni protiv onog §to mi moramo podrzati. U
meduvremenu oblaci se sakupljaju. Najnovije je da nas je covjek koji je
jutros u Reinachu trebao zalijepiti plakat o subotnjem predavanju morao
obavijestiti da su mu plakati oduzeti i spaljeni. Vidite, stvari postaju sve
gore, ¢cak i ako sistematski postaju gore.

Ono sto je napisano od covjeka koji se cesto skriva iza grmova i sebe zove
‘Promatrac’ — svezanj cistih lazi, zadnji puta sam vam kazao za
najnecuvenije od njih — sada ide kroz cijeli rimski katolicki tisak, i to
paljenje nasih plakata zaista nas iz modernih vremena potpuno vraca

natrag.

Sada, moji dragi prijatelji, ve¢ sam postavio vazno pitanje o tome zasto se
danas kler rimske katolicke crkve treba zavjetovati kao potporu onom §to su
se vec obvezali podrzavati. Nitko nece poreci da pojacanje takvog zavjeta jaca
vanjsko razumijevanje stvari. Niti ¢e itko porec¢i da ako se osjecalo nuznim
da se ljudi obvezu na takav zavjet, pretpostavka je da bez takvog zavjeta ne
bi tako ¢vrsto isli naprijed. Ali, moji dragi prijatelji, postoji, naravno, jos i
treca tocka, o kojoj bi bilo dobro da razmislite. Jer bez sumnje stvari unijete
ovdje ne smiju se jos zvati njihovim pravim imenima; ipak pitanje moze
unato¢ tome biti ostavljeno po strani. Zar povjerenje u stvar ne bi u
odredenoj mjeri vec¢ trebalo biti uzdrmano ako se treba zavjetovati pod
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prisegom? Je li moguce zavjetu pripisati istinu? Ima li takve mogucnosti?
Zar nije nuzno pretpostaviti da je istina sa vlastitim neodvojivim snagama
vlastito jamstvo u ljudskoj dusi? Mozda nije toliko vazno pitati da li je zavjet
moralan ili dobar ili koristan; mozda se daleko vaznije povijesno upitati da li
¢e postati neophodan, i ako da, zasto?

U licu ove prisege nesto drugo je sada potrebno. Potrebno je da odredeni broj
ljudskih bica treba osjetiti kako bez duhovne znanosti mora nad Europom
neizbjezno doci posljedica uokvirenog uma izrazenog u rijecima “Religija,
koja predstavlja fantasticni refleks u umovima ljudskih bi¢a u vezi njihova
odnosa jednog prema drugom i prema prirodi, osudena je na prirodno
raspadanje preko pobjednickog razvoja znanstvenog, jasnog i naturalistickog
shvacanja stvarnosti koji je duzan razvijati se usporedo s uspostavom
planiranog drustva”.

Sto je to sto ¢e dovesti do raspadanja starih religija? To je sve Sto se pojavilo
tijekom zadnjih tri do cetiri stoljeca kao moderna znanost, prosvijetljena
znanost — sve §to je poducavano kao objektivha znanost u obrazovnim
institucijama civiliziranog drustva. Burzoaska ucenja i burzoaske metode
upravljanja su usvojene od proletarijata. Sto su ucitelji na sveugcilistima i
visokim skolama sve dolje do osnovnih §kola stavili u duse ljudi, izlazi kroz
Lenjina i Trockog. Oni ne iznose nista osim onog sto je ve¢ poducavano u
institucijama civiliziranog drustva.

Moji dragi prijatelji, danas postoji suprotnost koju treba kontemplirati bez
predrasuda. To je ovo. Sto treba napraviti da bi sprijecili utjecaj Lenjina i
Trockog da se rasiri cijelim civiliziranim svijetom? Primarna nuznost nije vise
dopustiti nasoj djeci i omladini da ih se poducava sve sto ih se poducavalo
sve do dvadesetog stoljeca na nasim sveucilistima i u nasim srednjim i
osnovnim §kolama. Da bismo shvatili ovu naizgled kontradikciju zahtijeva
hrabrost, i posto ljudi ne zele imati tu hrabrost, oni spavaju. Zato treba reci
da tko god cita izjavu kao sto je ova koju sam upravo citirao, ¢ak i ako se
pojavljuje u samo par linija ¢clanka, treba se osjecati kao da ga je ubola
otrovnica; jer je to kao da je cijela situacija sadasnje civilizacije osvijetljena
bljeskom munje.

Suocena s ovom situacijom, §to bi duhovna znanost sa svom svojom
detaljnom konkretnoscu imala? Ono sto bi duhovna znanost imala, ja bi
okarakterizirao ovako. Rimska katolicka crkva, kao mocna korporacija,
predstavlja zadnje uvenule ostatke cetvrte post-atlantske epohe. Moze se u
svim detaljima dokazati da Rimska Katolicka crkva predstavlja zadniji
ostatak onog sto je bila ispravna civilizacija za cetvrtu post-atlantsku epohu,
Sto je bilo ispravno sve do sredine petnaestog stoljeca, ali sto je sada postala
sjena. Naravno proizvodi kasnije evolucije cesto najavljuju svoj dolazak u
ranijem periodu, i njeni raniji proizvodi razvlace se u kasniju epohu; ali u
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biti rimska katolicka crkva predstavlja ono sto je bilo ispravno za Europu i
njene kolonije sve do sredine petnaestog stoljeca.

Znanost duha, medutim, kako je mi shvacamo, mora dopunjavati potrebe
pete post-atlantske civilizacije. Rimska katolicka crkva predstavlja se u
brojnim dogmama, kao samostalna struktura koja je mrtva, ali koja jos
postoji kao les, nesto sto zajedno visi iznutra preko dobro uredene logike,
logike stvarnosti. U toj strukturi je duh, duh prosle epohe, ali to je duh.
Nacin na koji je u njoj sadrzan duh pokazao sam, mislim, u predavanjima
koje sam ovdje drzao o sv.Tomi Akvinskom. U tim ucenjima je bio duh, u tim
dogmama rimske katolicke crkve, duh koji je opazen od onih velikana cije
posljednje zaostatke nalazimo kod Plotina, i drugih, i s kojim se sv.Augustin
ipak na zanimljiv nacin morao boriti.

Od sredine petnaestog stoljeca, ono §to se javilo u filozofiji, znanosti, javhom
mnijenju, koncepciji svijeta, osim od rimske katolicke crkve, bilo je,
uglavnom, liseno duha. Jer duh petog post-atlantskog doba poceo se
pojavljivati s takvim principima sa onima kao §to su Lessing i Goethe. | on
zeli uéi u ono sto je prirodno znanstveni trend inauguriran od Kopernika,
Galilea i Keplera mogao donijeti bez duha, i iz ¢ega su Darwin, Huxley, i tako
dalje otpuhali zadnji ostatak Duha. Zeli uéi u to i ispuniti to Duhom. |
duhovna znanost zeli ispoljiti Duh koji treba biti duh petog post-atlantskog
doba.

Institucija prozeta odredenim duhom kao vlastitom dusom, ako c¢e se odrzati
kao institucija, moze se boriti samo za proslost. Zahtijevati od katolicke
crkve da se bori za buducnost bila bi ludost, jer institucija koja nosi duh
cetvrte post-atlantske epohe ne moze nositi onaj od pete. Ono Sto je
katolicka crkva postala, ono §to se rasirilo cijelim civiliziranim svijetom kao
konfiguracija katolicke crkve, i ima svoj drugi aspekt u rimskom pravu i
apstraktnosti cijele latinske kulture, sve to pripada cetvrtoj kulturnoj epohi.
I konfiguracija katolicke crkve je prozela cijelu civilizaciju daleko vise nego
ljudi misle. Monarhije, ¢ak i one protestantske, bile su u osnovi svoje
strukture latinske katolicke institucije. Za cetvrtu epohu je bilo neophodno
da ljudi budu organizirani u skladu s apstraktnim principima, i da odredeni
hijerarhijski redovi trebaju formirati osnovu organizacije. Ali ono §to ¢e doci
kao duh petog post-atlantskog doba, kojeg mi tezimo kultivirati kroz
duhovnu znanost, ne zahtijeva tako ¢vrstu strukturu, ne treba strukturu
organiziranu prema apstraktnim principima, ve¢ zahtijeva takav odnos
jednog ljudskog bica prema drugom kako je okarakterizirano u mojoj
Filozofiji duhovne aktivnosti kao eticki individualizam. Ono §to je ta knjiga
trebala kazati o etici stoji kao ista suprotnost socijalnoj strukturi gajenoj od
rimske katolicke crkve kao sto u zadnjem utocistu znanost duha stoji prema
rimskoj katolickoj teologiji.
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Znanost duha se uistinu nikada nije zamisljala u ulozi zaracene strane;
duhovna znanost je samo trebala izre¢i ono §to vidi kao istinu. Svatko tko
iIspituje nase aktivnosti ovdje morati ¢e priznati da nikada, nikada nisam
imao agresivan stav. Naravno, treba se stalno braniti od napada koji dolaze
izvana, i to je esencijalna stvar. Ali je jednostavno zahtjev doba da ono sto
duhovna znanost treba dati mora biti navedeno sasvim konkretno. Treba se
sjetiti da moderna civilizacija spava, i da je Rim budan. Da je Rim budan
otkriveno je u moc¢noj drami umotanoj u Dogmu o bezgrjeSnom zacecu; u
objavi Enciklike iz 1864, sa svojim Syllabusom proklinju¢i osamdeset
modernih istina; u Deklaraciji o0 nepogresivosti Pape; u imenovanju Sv.Tome
Akvinskog sluzbenim filozofom katolickog svecenstva; i konacno u anti-
modernistickom zavjetu za kler koji poducava.

Suoceni s rastucim valom darvinizma, suoceni s rastucim valom naturalizma
pedesetih, napravljeno je nesto sto, premda se to moze razumjeti samo iz
duhovnih zahtjeva cetvrte post-atlantske epohe ipak baca rukavicu ispred
sveg tog rastuceg materijalizma. Ostatak svijeta dopusta da dode, ili se u
najboljem sluc¢aju suprotstavlja budalastim argumentima kao sto su oni od
Euckena. Rim, medutim, postavlja Dogmu o bezgrjesnom zacecu, koja jasno
kaze: “Naravno, nitko ne moze prihvatiti BezgrjeSno zacece i u isto vrijeme ga
pripisati darvinizmu; dakle uspostavljamo nekompatibilnost dvije stvari”. Ne
viSe od desetljeca kasnije, cijela struktura moderne koncepcije svijeta, liSena
duha, je osudena od Syllabusa. Definicija Dogme o bezgrjeSnom zacecu je
vec¢ odstupanje od ranijeg tradicionalnog razvoja katolicke crkve. U ¢emu se
dakle u ranijim vremenima sastojalo definiranje od ekumenskog koncila?
Unutar katolicke crkve temeljni uvjet za definiranje bilo koje dogme — samo
navodim, ne Kritiziram — je da je koncil na kojem su se sakupili Oceuvi, jer je
dogma trebala biti definirana, trebao biti osvijetljen od Svetog Duha; tako da
je u stvari tvorac dogme Sveti duh. To je zbilja pitanje prepoznavanja da li je
zaista Sveti duh bio inspirator dogme koja je definirana. Kako se to zna,
kako oni to znaju? Jer ono Sto ¢e od ekumenskog koncila biti definirano kao
dogma vec je bilo misljenje cijele katolicke crkve. Sada to nije bio slucaj s
doktrinom o Bezgresnom zacecu; stoga, narusen je jedan od temeljnih
principa katolicke crkve, princip koji zahtijeva da doktrina bude napravljena
dogmom jedino ako su vjernici vec¢ prije izrazili sklonost prema tome.
Naravno, s obzirom na ove moderne definicije dogme, ve¢ se zivi U
dogadajima pete post-atlantske epohe; i nije vise bilo lako kao u Srednjem
vijeku pripremiti vjernike da medu njima prevlada uvrijezeno misljenje koje
zatim moze biti definirano. Ali vidite, tlo je bilo dobro pripremljeno —
priprema se zaista odvijala kroz zadnja tri ili cetiri stoljeca za ova zadnja
otkrivenja; odnosno, ova zadnja otkrivenja za sada. Cak je i tada rimska
katolicka crkva vec bila budna; i ako se sjetite kada je jezuitski red osnovan,
lako cete izvuci zakljucak da je osnivanje reda esencijalno povezano s
¢injenicom da je trebalo naci neka sredstva za prevladavanje teskoca rada sa
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vjernicima u modernim vremenima i opcenito uzeti te teSkoce u obzir. Treba
obratiti paznju kako su se stvari odvijale. Samo navodim, ne Kritiziram.
1574 je bila godina kada su stanovnici Luzerna sami izrazili zelju za
jezuitizam. Ponoviti ¢u da je to bio Canisius, neposredni ucenik Ignacija
Loyole, tko je osnovao jezuitski koledz u Freiburgu 1580 koji je kasnije
uspostavio svoju koloniju u Solothurnu. Zelio bih takoder, re¢i da su nakon
ukidanja jezuitskog reda od Klementa XIV, jezuiti, naravno, nestali iz
Svicarske, i nastavili su svoje aktivnosti jedino u zemljama Fredericka Il od
Prusije i Katarine od Rusije, kojima jezuitski red zaista duguje nastavak svog
postojanja.

Ali u ovoj iznimnoj meduvladi izmedu zabrane jezuitskog reda 1773 od
Klementa XIV i njegovog ponovnog postavljanja od Pia VII 1814, ipak su se
dogodile ¢udne stvari. Jer vidite, tijekom tog intervala, u Sionu, na primjer,
institucija koja je bila vodena od jezuita je naravno ostala; i u stvari
uglavnom, takoder, u njoj su ostali isti ucitelji; jedino §to su do 1773 ti
ucitelji bili jezuiti, a od tog datuma nadalje vise nisu bili jezuiti, ve¢ se govori
o Ocevima vjere kao uciteljima u tim institucijama. Stoga, nije iznenadujuce
da su nakon sto je Pio VII 1814 povukao dekret Klementa XIV, te jezuitske
kolonije bile ponovno uspostavljene — u Brizu iste godine, u Freibergu 1818,
u Schwiezu 1836.

Nije moj zadatak kritizirati ove stvari, ali zelim da o njima znate, i zelio bih
dalje rec¢i ovo. Iz mojih objasnjenja vidjeli ste da je od 21-og srpnja 1773,
kada je Klement X1V izdao bulu “Dominus ac Redemptor Noster” dok Pio VII
nije napravio da se pojavi njegova bula “Solicitude omnium Ecclesiarum?”,
jezuitski red je bio sluzbeno zabranjen. Sada dolazi nesto iznimno. Postoje
memoari napisani od covjeka koji se zvao Cordara, jezuita, takvog koji je
prosao sve stupnjeve jezuitskog reda. Iz njegovih memoara vidljivo je da nije
bio neznalica kao grof Hoensbruch, ¢iji su govori i spisi nevazni, jer,
naravno, jezuiti su pametni a Hoensbruch je veoma glup. Tu se ne radi o
nespavanju u odnosu na ove stvari danas, ve¢ o znanju kako razlikovati
vazno od nevaznog. Zelim spomenuti jednu tocku iz Cordarinih memoara,
gdje napominje da je cudno da je jezuitski red trebao biti zabranjen od Pape
Klementa X1V, koji je imao velikih simpatija za jezuite i u isto je vrijeme bio
veoma tolerantan covjek i nije bio glup. Tako Cordara daje papi Klementu
izvrsne osobine, gotovo ga dize u nebo, unato¢ cinjenici da je zabranio
jezuite. Prema tome, Cordara se naravno pita kako to da je morao biti
zabranjen od ovog obzirnog pape. "Treba se pitati”, kaze Cordara, "koje su
bile namjere bozanske mudrosti kod zabrane jezuita i zasto je dopustena?”
Sada, naravno, Cordara je bio jezuit, ali i covjek koga su oni poducavali da
misli logi¢no, i dakle, on se ne pita apstraktna pitanja ve¢ veoma konkretna.
On kaze, “Moramo pogledati kakva je krivhja Reda”, i nastavlja, “Ja nalazim
da Ssto se tice morala, jezuitski red krasno radi; kao i po pitanju poroka i
slicno, vrlo smo striktni, to nitko ne moze poreci. Ali vrlo smo popustljivi
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prema svemu sto ima prirodu ogovaranja, klevete, i zlostavljanja”. Cordara u
stvari kaze da je Bog vjerojatno dopustio zabranu jezuitskog reda od Pape
Klementa XIV jer se u Red postepeno uvukla izvjesna tendencija za
ogovaranje, klevetu, i zlostavljanje. Ja sada ovo ne kritiziram, samo navodim
¢injenice. Jedino zelim dodati da jezuit Cordara dalje kaze: “Jedan od nasih
glavnih propusta je ponos, zbog kojeg gledamo sve ostale redove kao
nepotrebne i beznacajne, i sav sekularni kler kao beznacajan .

Sada, ako sakupimo zajedno sve Sto je receno u ovim memoarima, ne kao
prigovor jezuitskom redu vec¢ kao vrstu mea culpa, kao ispitivanje savjesti od
jezuita, na prvom mjestu nalazimo teznju za politickom mocéi; drugo —
ponos, aroganciju; trece — prijezir drugih redova i sekularnog svecenstva,
cetvrto — gomilanje bogatstva. Ali ako se postepeno upozna Ssto znaci
odrzavati mrtve, uvenule istine pomocu moci, ne moze se napraviti bolje
nego koristiti ovakav Red za njihovo odrzavanje. Rimska katolicka crkva sa
Piom VII je dobro znala sto radi. Otpustila je svoj dug zahvalnosti svjetskoj
povijesti, povijesti napravljenoj od Fredericka Il, Kralja Pruske, i Katarine od
Rusije, oboje sada umrlih, kada je ponovno uspostavila jezuitski red. | medu
prvim ‘stranim’ jezuitima koji su poducavali ovdje u Svicarskoj ponovno su
bili mnogi koji su bili zasticeni od Katarine, mnogi koji su se vratili iz Rusije.
Sve to mozete procitati u relevantnim povijesnim dokumentima.

Mozete vidjeti, dakle, da je Rim bio sasvim budan i unaprijed napravio
neophodne pripreme. Veoma budna priprema je napravljena. Sada dolazi
slijedeci korak, proklinjanje svega sto uzjase na valu znanosti — zrelog za
proklinjanje posto je nakon cetiri stoljeca napora da se istjera duh, ona
ostala lisena duha i covjecanstvo nastavilo spavati. Slijede¢i korak je
Enciklika iz 1864 sa Syllabusom. Ako je definicija dogme o Bezgresnom
zacecu vec¢ bila u prekidu sa svim ranijim obic¢ajima katolicke crkve, bez
sumnje ono §to je objavljeno u Doktrini o nepogresivosti c¢inilo je daleko veci
prekid. Jer sve ostroumlje primijenjene logike katolicke crkve je bilo
potrebno da opravda tvrdnju da je Papa nepogresiv nakon sto je Papa
Klement XIV 1773 zabranio Jezuitski red, a njegov nasljednik Papa Pio VII
1814 ga je ponovno postavio. Moze se navesti znatan broj ovakvih stvari. Ali
logika koja je bila tako dobro kultivirana nije primijenjena da proizvede jasno
definirane koncepte. Ono Ssto je bilo potrebno je dobro oblikovani koncept
koji moze opravdati nepogresivost. Nije ono Ssto Papa izrazi kao njegovo
privatno misljenje gledano kao nepogresivo, samo ono sto kaze ‘ex cathedra’.
Tada nije bilo nuzno odluciti da li je Klement XIV ili Pio VII bio nepogresiv,
vec da li je Klement XIV ili Pio VII govorio ‘ex cathedra’ ili privatno. Klement
X1V mora da je govorio privatno kada je zabranio jezuitski red, a Pio VIl ‘ex
cathedra’ kada ga je ponovno postavio! Ali, vidite, problem je da Papa nikada
ne kaze da li govori ‘ex cathedra’ ili privatno. To jo§ nikada nije kazao! Treba
priznati da je u pojedinom slucaju tesko razlikovati da li je predmet dogme o
nepogresivosti, ali dogma je tu, i s njom je zadan dobar udarac onome Ssto
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moze proizaci kao elementarna kultura pete post-atlantske epohe. Tada je
postalo nuzno povuci posljedice i to je dobro napravio Papa Leo Xlll, covjek
pun uvida i veoma velike inteligencije. Papa Leo XllIl je tezio prilagoditi
filozofiju Tome Akvinskog kakva je bila u cetvrtoj post-atlantskoj epohi.
Crkva je trebala tu filozofiju koja je toliko velika ali velika za zadnju kulturnu
epohu, jer, naravno, objektivno sve sto se putem filozofije poslije pojavilo je
malo u usporedbi s onim §to je kao filozofija cvjetalo u skolastici. Ali ono sto
je malo je jo§S pocetak, dok je ono sto je bilo u skolastici bilo na kraju, u
klimaksu.

Sada se moramo sjetiti da covjecanstvo ipak pokusava napredovati i stoga se
desilo da su, i u sferi prirodno znanstvenih istrazivanja i povijesnih
istrazivanja, iskrsnuli ¢udni hirovi medu katolickim klerom. Dakle, sada je
postalo nuzno usvojiti jake mjere za potporu katolicke doktrine izvedene od
Sv. Augustina. Otuda i zavjet protiv modernizma.

Sada naravno, moji dragi prijatelji, niSta se ne moze reci protiv svega toga,
ako tome tezi bilo koja zajednica iz slobodnog impulsa, ali od kada su 1867
Jezuiti bili opet dopusteni u Munichu, jezuitski svecenik je tada u svojoj
prvoj propovijedi rekao da pravila reda zabranjuju jezuitima da se mijesaju u
politiku, da jedan jezuit nikada nije imao udjela u politici; ¢ini mi se da
moderan covjek nije sklon vjerovati tome. | to uskoro postaje drugacije. Sve
do tog vremena nije u stvari bilo moguce nac¢i adekvatnu mjeru.

Moji dragi prijatelji, ono sto vam stvarno zelim prenijeti je da ¢e svi oni Koji
ozbiljno zele znanje, napredak i dobro za covjecanstvo morati prepoznati
trostruku prirodu socijalnog organizma. Jer koliko se malo mjera koristi od
rimske katolicke crkve pokazalo se tijekom njemacke ‘kulturne’ kampanje.
Ali ono §to vam prvenstveno zelim prenijeti je kako su ljudi spori da vise sto,
kao nuzna posljedica duhovno znanstvenih teznji, mora doc¢i u svijet kao
impuls za trostruko uredenje drustva. To je ono sto trebamo, budno
razumijevanje fenomena vremena.

Sada, moji dragi prijatelji, uronio sam u temu u koju inace ne bih usao da
nije bilo nedavnih dogadaja ovdje, za koje ¢cemo vidjeti daljnji razvoj. Znate
da ¢u u subotu dati javno predavanje “Istina o Antropozofiji i njena obrana
od neistine”. Ali u svakom slucaju slijedece subote moram nastaviti
komentare koje ne mogu danas zavrsiti. Dakle slijedece subote u sedam i
trideset opet ¢emo se ovdje naci, premda u ponedjeljak moramo poceti
putovanje. U ovakvim uzburkanim vremenima ne moze se drugacije, i tako u
subotu, unato¢ paljenju nasih plakata, ovdje ¢e se odrzati javno predavanje.
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VIIl. OSMO PREDAVANJE

Dornach, 6. lipnja 1920.

Moji dragi prijatelji,

primijetiti cete da sam u svim mojim predavanjima zadnjih godina
naglasavao vaznost, i za duhovnu i za socijalnu evoluciju covjecanstva,
Sirenja onog sto mi duhovni znanstvenici zovemo rezultat inicijacijskog
istrazivanja. Takoder znate da sa rije¢ju inicijacija, koriste¢i drevni izraz,
shvacamo gledanje u duhovni svijet odvojen od naseg fizickog-culnog svijeta
nekom vrstom vela; vela koji veoma lako vodi u iluziju. Ono §to je prvo dano
covjeku je fizicko-culni svijet, i on Kkoristi taj svijet bilo u vezi svakodnevnog
zivota ili u vrsenju onog sto danas zovemo znanost. On kombinira percepcije
u fizickom svijetu sa svakakvim konceptima, idejama i tako dalje; ali sve to
ga ne vodi iza svijeta ¢cula; i mozemo reci da je jedini nacin kako ljudsko bice
u obicnom zivotu moze u odredenoj mjeri gledati iza i iznad ¢ulnog, da je to
sanjanje. Sanjanje je, kako ga dozivljavamo danas u obi¢cnom zivotu, samo
bijedna imitacija onog sto se moze nazvati dozivljajem u nadculnom svijetu.
Nadculni svijet ne treba biti percipiran s istim stupnjem svijesti kojeg netko
ima u obicnom zivotu, stupnjem svijesti koji nije prisutan u stanju sna, vec
sa svijeséu viseg stupnja. Da bi dozivjeli nadculni svijet, svijest treba
unaprijediti, doc¢i u stanje koje ima slican odnos prema onom u obicnom
zivotu, u obi¢noj svijesti, kao sto je onaj sto obi¢na svijest ima prema svijesti
spavanja, ili u svakom slucaju prema svijesti sna. Dakle mora se dogoditi
neka vrsta budenja iz obi¢cne svijesti. Stoga je san, naravno, samo jadna
imitacija onog sto se dozivljava u tom drugom stanju.

Ali u stvari san se daleko manje razlikuje od obi¢cnog misljenja nego sto se
vjeruje da je to slucaj. Kada postanete svjesni svijeta slika u obicnom snu,
on je u svom sadrzaju esencijalno isti kao i ono sto je u pozadini necijih
misli, jedino §to kod misljenja ljudsko bic¢e ulazi u drugi svijet kroz njegova
osjetila; i prema tome Sto je uredeno u snu od same analogije, u misljenju je
uredeno u skladu sa sasvim vanjskim odnosima, uredeno je percepcijom
vanjskog svijeta cula, u skladu s onim §to nam taj svijet govori. Neku vrstu
dokaza za ovo mozete imati ako sjednete i zatvorite oci, ili recimo da ste lijeni
I dopustite vasim mislima da odlutaju, i zatim primijetite kako su odlutale,
primijetite da kako ih prizivate u vas um, da te§ko medu njima mozete naci
vise povezanosti nego sto nalazite u dogadajima sna. Obi¢ni nekontrolirani
tijek covjekovih ideja se u izvjesnom smislu podc¢injava istim zakonima kao i
onaj u snu. Samo kroz nasa osjetila okrenuti smo od nasih snova. | ¢im
utiSamo nasa osjetila, zaista pocinjemo sanjati. Ova aktivnhost sna treba biti
intenzivirana. Treba biti tako organizirana da postane prozeta svijesScu visom
nego sto nam je obi¢no ¢ula dodjeljuju. Tada se javlja imaginativna svijest, i
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zatim postepeno dolazi inspiracijska svijest, o kojoj sam vam kazao jucer na
mojem javnom predavanju, da je priznata od Tomizma kao mjerodavan izvor
spoznaje.

U nasoj znanosti inicijacije, dakle, imamo rezultate ovakvog intenziviranog
stanja svijesti. Poteskoc¢a u sadasnjoj evoluciji ¢ovjecanstva i onoj u bliskoj
buducnosti je da c¢e covjecanstvo sasvim izvjesno trebati ovu znanost
inicijacije, i nece moci nastaviti bez nje, jer ako samo materijalisticko znanje
koje se razvilo u zadnja tri ili cetiri stoljeca nastavi prozimati ljudsku
evoluciju, stanja kao ovo koje sada dozivljavamo u sadasnjem socijalnom
kaosu civiliziranog svijeta stalno ce se ponavljati, isprekidana jedino kratkim
intervalima. Ono §to je znanost mogla dati covjecanstvu od sredine
petnaestog stoljeca zasigurno je bilo dovoljno za pravljenje tehnickih otkrica;
bilo je dovoljno da se Zemljom prosiri mreza trgovine i poslovne povezanosti,
ali nije dovoljno za stvaranje socijalnog uredenja prilagodenog svijesti
sadasnjeg covjecanstva. To je nesto sto treba ostvariti postupno. Dok god
znanost nasih sveucilista, nase priznato javho obrazovanje, odbija znanost
inicijacije, dok god je priznata samo vanjska, materijalna znanost, do tada ce
covjecanstvo stalno biti u sSkripcu kaoticnih socijalnih uvjeta, kakve mi
danas imamo. Samo znanost inicijacije ¢e moci sacuvati covjecanstvo
buduc¢nosti od ovakvih kaoticnih socijalnih uvjeta. Iznad svega, znanost o
inicijaciji ¢e onim ljudskim bicima koji joj pristupe moci dati svijest o
¢injenici da je zivot na Zemlji, u koji ulazimo kroz vrata rodenja, nastavak
duhovnog zivota koji smo vodili u nadculnom svijetu izmedu zadnje smrti i
ovog sadasnjeg rodenja. Znate da se o duhovnom zivotu koji prethodi nasem
rodenju ili zacecu ne govori u crkvama naseg modernog civiliziranog svijeta.
Nikada se ne spominje, i to iz sasvim odredenog razloga. Zato Sto je u
odredenoj tocci vremena, koja se podudara s grckom evolucijom izmedu
Platona i Aristotela, sva svijest o prenatalnom duhovnom zivotu bila
izgubljena. Platon je jasno govorio o tom zivotu, ali Aristotel je zestoko branio
teoriju da se svaki puta kada je na Zemlji rodeno ljudsko bice, sasvim nova
dusa ujedinila s njegovim fizickim tijelom. Aristotelovska doktrina je da je za
svako fizicki rodeno ljudsko bice stvorena nova dusa.

Sada ako netko ima takav pogled, ne moze reci drugacije nego da zivot koji
pocinje sa smrcu, koji covjek zapocinje odbacujuci fizicko tijelo — i o tome
Aristotel takoder govori — nastavlja postojati i vise ne silazi na Zemlju. Jer,
naravno, ukoliko se ne govori o prenatalnoj egzistenciji, nije opravdano
vjerovati drugo nego da covjek nakon smrti zauvijek ostaje u duhovnom
svijetu. To je vec¢ vodilo Aristotela da izvuce neke veoma teske zakljucke. Na
primjer, raspravljao je da ako je ovdje na Zemlji netko izmedu rodenja i smrti
vodio takav zivot da je opteretio svoju dusu sa zlom, to ljudsko bice je
zauvijek prisiljeno gledati natrag na to zlo, koje se nikada ne moze ispraviti
ili prebroditi. Tako prema gledanju Aristotela, kada ¢covjek umre, on vjec¢no
mora gledati natrag na jedan zemaljski zivot za koji mora ispastati.
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Ova doktrina Aristotela u potpunosti je preuzeta od katolicke crkve, i kada je
u Srednjem vijeku crkva trazila filozofiju koja bi nosila njenu teologiju,
preuzela je, s obzirom na zivot duse, Aristotelovsku doktrinu, i jos se i danas
moze prepoznati njen eho u ideji o vjecnoj kazni u paklu.

Sada, nakon sto su tisucama godina imali ovu doktrinu o porijeklu duse s
tijelom utisnutim na nju, kako je shvatljivo da se ljudi opet mogu osloboditi i
do¢i do istine? To mogu jedino primajuci novu znanost duha. Bez te obnove
znanosti duha covjecanstvo nece moci prihvatiti zivot prije rodenja kao
opravdano vjerovanje ili, radije, prije zaceca. Samo promislite sto to znaci za
cijelu evoluciju covjecanstva ne govoriti o prenatalnom zivotu. Kada u
danasnjim crkvama ¢ujemo samo o zivotu nakon smrti, to jednostavno budi
instinkte povezane s covjekovim egoistickim zeljama da se smrcu ne ugasi.

Moji dragi prijatelji, esej, potpuna studija je potrebna — “O kultiviranju
ljudskog egoizma od crkava” — U takvoj bi studiji trebalo istraziti prave
motive o kojima se radi u propovijedima i doktrinama svih standardnih
religijskih denominacija, i svugdje c¢e se naci da se pozivaju egoisticki
instinkti ¢covjeka, posebno instinkt za besmrtnost nakon smrti. Ova studija
se moze prosiriti na vise od tisucu godina, i vidjelo bi se da su te religijske
denominacije, eliminirajuci zivot prije rodenja pod utjecajem Aristotela, u
najvecem stupnju njegovale egoizam u ljudskoj prirodi. Crkve, kao
kultivatori  najdubljih  egoistickih instinkta, predmet su vrijedan
proucavanja. Danas daleko najvec¢i dio religijskog zivota modernog
civiliziranog svijeta potice na ljudski egoizam. Taj egoizam se moze osjetiti u
izjavama koje mogu citirati desetke. Stalno se pise, posebno u pastoralnim
pismima, “ta duhovna znanost se zaokuplja svakakvim znanjima o
nadculnim svjetovima, ali to covjeku ne treba. Treba jedino imati nevinu
svijest 0 svojoj vezi s Kristom Isusom”. To govore i pastori i vjernici; ta nevina
veza s Kristom Isusom je uvijek naglasavana. To se stavlja u prvi plan s
ogromnim ponosom protiv onog sto je, naravno, daleko manje jednostavno
postici — prodiranje u konkretne detalje duhovnog svijeta. To se stalno
propovijeda. Stalno se covjeka vodi da vjeruje da moze biti najvise kr§canin
kada najmanje koristi svoje dusevne snage, kada najmanje tezi nesto jasno
misliti s onim sto zove njegova Krist svijest. Ta Krist svijest mora biti nesto
Sto covjek stjece potpunom nevinoscu — tako kazu nemarni. | najdraze im je
kada im se kaze da je Krist uzeo sve grijehe ¢covjecanstva na Sebe, i iskupio
covjecanstvo preko svoje zrtvene smrti, bez da ljudi bio sto trebaju sami
napraviti. Sve to ukazuje da preko zrtvene smrti Krista, besmrtnost je nakon
smrti zajamcena; ali u covjecanstvu to samo tezi pothranjivanju
najekstremnijeg egoizma. Tom kultivacijom egoizma sa strane crkava,
konac¢no smo doveli do onoga §to danas svice u cijelom civiliziranom svijetu.
Posto je taj egoizam tako nasiroko kultiviran, ¢ovjecanstvo je postalo ono sto
je danas. Samo promislite da ljudsko bice, ne samo teoretski s idejama i
konceptima, vec¢ cijelim unutarnjim zivotom duse dosegne istinu da ovaj
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zemaljski zivot u koji je usao rodenjem postavlja pred njega obvezu
ispunjenja misije koju je donio sa sobom iz zivota prije rodenja! Samo
promislite kako bi nestao egoizam ako bi ta misao ispunila nase cijele duse,
ako bi se na ovaj zemaljski zivot gledalo kao na zadatak koji treba ispuniti
jer je povezan s nad-zemaljskim zivotom kroz koji smo prethodno prosli! S
egoizmom se borimo s osjecajem koji se u nama komesa kada pogledamo na
zivot na Zemlji kao na nastavak nad-zemaljskog zivota, bas kao §to je
njegovano od religijskih denominacija da govore samo o zivotu nakon smrti.
To je ono §to je bitno za covjekovo socijalno zdravlje, obnoviti ¢injenicu o
njegovoj pred-egzistenciji u svijesti sadasnjeg i buduceg covjecanstva, i
naravno ideja reinkarnacije je neodvojiva od one o pred-egzistenciji ljudske
duse.

Dakle mozemo rec¢i da je sama katolicka crkva prihvatila Aristotelovsku
doktrinu i nacinila je vlastitom dogmom; ali tu dogmu sada treba zamijeniti
s visim znanjem o ponavljanju ljudskih zivota, o pred-egzistenciji, koju je
Aristotel prvi jasno izostavio.

Vidite, ako mozete procijeniti koliku vaznost za covjecanstvo ima ako
prepoznati sto to znaci za covjekov zivot osjecaja u najSirem smislu. To znaci
da ljudska bica dobiju sasvim drugu svijest o sebi. Sada, moji dragi prijatelji,
ovom $§to je upravo receno dodajmo, rijeci Sv.Pavla, da ova obicna svijest
mora sve vise postati prozeta svijescu, “Ne ja, ve¢ Krist u meni”. Kada na
sebe gledamo kao nekako drugacije, Krist ¢e u nama takoder postati
drugaciji. Ako na sebe gledamo kao na nesto sto je, ¢ak i s obzirom na
dusevno-duhovno, nastalo tek rodenjem, tada ¢e naravno Krist biti jedino u
onome $to je nastalo sa sadasnjim rodenjem, i imati samo zadatak nosenja
nasih dusa kroz vrata smrti i dalje kroz vjecnost. Ali ako znamo da smo imali
prenatalni zivot, mozemo takoder znati da je sam Krist Onaj tko nam je dao
misiju za ovaj zivot na Zemlji, da moramo razviti vlastite snage, da u tim
snagama moramo naci Njega, da Ga moramo traziti u najboljem sto imamo u
nama, najboljem u nasem duhu i dusi.

Katolicka crkva, odstranivsi duh na osmom ekumenskom koncilu u
Konstantinopolu godine 869 uvijek je vodila racuna da oni koji joj pripadaju
nikada ne razmisljaju o stvarnoj psiho-duhovnoj prirodi ¢covjeka. Crkva je
postavila na tom koncilu da se ¢ovjek sastoji samo od tijela i duse, iako dusa
ima nekoliko duhovnih atributa; ali da je gledati da se covjek sastoji od
tijela, duse i duha hereticki, 1 kada je jezuit Zimmerman iznio odredene
zamjerke znanosti duha, racunao je za njen najdublji grijeh ponovno
utemeljenje valjanosti trihotomije, deklariranje da se covjek sastoji od tijela,
duse i duha. Jer time prava priroda covjeka i takoder njegova prava veza s
Kristom mora neizbjezno doc¢i na svijetlo. Ali ono na ¢cemu je Crkva sve vise
radila je da covjek ne dode do pravog razumijevanja njegove prave veze s
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Kristom. Mozemo rec¢i, moji dragi prijatelji, da se razvoj zapadnih crkava
sastoji u navlacenju sve gusceg vela nad stvarnom tajnom Krista.

Vidite, u osnovi, sve institucije su gradene na vanjskim apstrakcijama. Kada
je drzava mlada ima malo zakona i ljudi su relativno slobodni od okova. Sto
duze drzava postoji, i posebno sto duze razlicite stranke primjenjuju njihove
pametne argumente, donosi se vise zakona dok konacno vise nitko ne zna
gdje je, jer vise nema samo jedan zakon, ve¢ je sve upetljano u mrezu
isprepletenih zakona iz koje se veoma tesko osloboditi.

Takav je slucaj takoder i s crkvama; kada crkva pocinje Krciti svoj put u
svijetu, ima relativho malo dogmi; ali ¢covjek mora imati posla, i bas kao sto
drzavnik uvijek donosi zakone, tako i crkvenjak stvara sve vise dogmi, dok
na kraju sve ne postane dogma, dogma postaje konsolidirana. Tek od
vremena kada je skolastika bila na vrhuncu ta konsolidacija dogme je
posebno primjetna u modernoj civilizaciji. Svatko tko stvarno temeljito
proucava skolastiku Albertusa Magnusa i Tome Akvinskog naci ¢e da je u
njihovo vrijeme sve povezano s dogmom jos bilo fluidno, jos stvar rasprave,
takve rasprave su u stvari jos odvijane. Istina, u periodu skolastike vec je
bila odredena opozicija unutar zapadne crkve. Postojala je opozicija izmedu
dominikanaca i franjevaca. Dominikanski red, kojeg je skolastika bila cvijet,
razvio je svoje znanje preko striktno logicnih ideja. Red franjevaca je to
odbio; Franjevci su sve zeljeli posti¢i preko nevinog osjecaja. Necu sada uci u
odnos izmedu dominikanskog i franjevackog ucenja, ali zelim da zamislite na
Sto bi to danas slicilo ako bi se ljudi tako zestoko borili oko sadrzaja
dominikanske i franjevacke doktrine kao sto su to radili u Srednjem vijeku,
kada su tako slobodno raspravljali dogmu. Naravno, rimski biskup je ¢ak i u
to vrijeme proglasavao ljude hereticima; i mogao je tako dugo, da mu
svjetovne vlade nisu dosle u pomoc¢ i spaljivale ljude koje je on jednostavno
zelio prokleti. Kod ove stvari treba priznati da veca ljaga pada na svjetovne
vladare. Sve to nije sprijecilo da bude slobodne rasprave u katolickoj crkvi u
to vrijeme. Ta slobodna rasprava je postupno sasvim eliminirana. Slobodna
rasprava je nesto sto katolicka crkva, kako je vrijeme prolazilo, nije
podnosila. | zasto ne? Jer se sasvim nova svijest radala u ¢ovjecanstvu. To je
bila transformacija svijesti ljudi, koja se odigrala, kako sam cesto
objasnjavao, sredinom petnaestog stoljeca. Ljudska bica su sve vise zeljela
formirati vlastite prosudbe iz dubina svoje duse. U Srednjem vijeku nije bilo
tako. Ljudi su imali neku vrstu javne svijesti, i samo je malo ucenih ljudi,
pravih ucenjaka, moglo dosegnuti iznad toga. Oni su mogli evoluirati iz te
zajednicke homogene narodne svijesti jer su bili obuceni u skolastici. To
takoder vrijedi za odredeni broj koji su bili obuceni u rabinskim ucenjima.
Opcenito, medutim, ¢covjekova svijest je bila homogena. To je bila zajednicka
svijest, obiteljska svijest. Ali se pojedinacna svijest sve vise razvijala.
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Sada, jedna stvar koju je katolicka crkva uvijek imala, posto je privlacila
visoko obrazovane ljude, bilo je povijesno predvidanje. Katolicka crkva zna
vrlo dobro ovo sto sada govorim, da je princip modernog razvoja njegovanje
pojedinacne svijesti ljudi — ali katolicka crkva ne zeli dopustiti toj
pojedinacnoj svijesti da nikne. Ona zeli odrzati tu tupu javnu svijest, iz koje
se izdvajaju samo oni koji su primili skolasticko obrazovanje. Sada, moji
dragi prijatelji, postoji veoma dobar nacin odrzavanja ove tupe javne svijesti
— ona je uvijek tupa. | to je ugasiti obicnu svijest koju osoba ima kada god
koristi svoje osjetilne organe, potpuno je podciniti. Bas kao sto san gasi
obi¢nu svijest, svijest je slicno podcinjena u svrhu da se od nje nacini tupa
javna svijest. Jedna je od mnogih karakteristika sna da je u vezi mnogih
stvari on lazov. lli biste porekli da je san lazov, da predstavlja stvari koje
nisu istinite? To, medutim, nije zbog sna ve¢ zbog podcinjene svijesti da
kada sanjamo ne mozemo testirati Sto je istinito a §to nije. Stoga je to jedna
od osobina te podcinjene svijesti da odnosi ljudskim bicima mogucénost
razlikovanja istine od neistine. Ako je sada netko upucen u te stvari, §to
¢ini? Prica ljudima pod autoritetom stvari koje nisu istinite, i to radi
sustavno. Time podcinjava njihovu svijest zamagljenom stanju svijesti sna.
Time uspjesno potkopava ono sto od sredine petnaestog stoljeca tezi izaci
kao pojedinacna svijest u dusama ljudi. To je fina obveza tako raditi pod
autoritetom kao pisati clanke koji se sada pojavljuju u “Katholischen
Sonntagsblatt”; jer tako se uspjesno sprjecava ljude u razvijanju na nacin na
koji bi trebali od sredine petnaestog stoljeca! Premda pojedinac ne mora to
znati, cijela hijerarhija je iza onog §to se u tom smislu dogada, i organizira
stvari iznimno dobro. Ako netko vjeruje da se ove stvari dogadaju samo iz
naivnosti ili c¢isto iz zlobe, pravi veliku pogresku. Naravno, moramo se
suprotstaviti lazima i neistini svim raspolozivim sredstvima, ali ne smijemo
vjerovati da te lazi proizlaze iz jednostavnosti ili ¢ak iz vjerovanja da se govori
Istina; jer kada bi ti ljudi govorili istinu, ne bi postigli ono §to zele postici,
odnosno podciniti svijest namjerno govorec¢i ljudima lazi, i to je mocan i
dijabolican poduhvat.

Sada, moji dragi prijatelji, ovo, takoder, mora biti kazano sasvim iskreno.
Jednostavnost je potpuno na drugoj strani. Jednostavnost danas nije na
strani katolicke crkve ve¢ na strani njihovih oponenata. Oni ne vjeruju da je
katolicka crkva velika na nacin koji sam upravo opisao; oni ne vjeruju da je
katolicka crkva davno predvidjela da ¢e socijalni uvjeti koji danas vladaju u
Europi jednog dana doci, i da je katolicka crkva poduzela vlastite mjere da se
u ovim uvjetima osjeca njen utjecaj. Ono §to katolicka crkva namjerava
kreirati je most izmedu najradikalnijeg socijalizma, komunizma, i vlastite
dominacije.

Vidite, to velicanstveno predvidanje je nesto sto treba prepoznati u svemu
Sto ima pravu duhovnu osnovu, duhovni temelj koji je ukorijenjen u pravom
duhovnom zivotu, a ne samo u apstrakciji. Vidite, sa svim tim modernim
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prosvjetljenjem ne dolazi se do niceg Sto ima dalekosezni znacaj u tijeku
ljudske evolucije. Ali ceremonije prakticirane u katolickoj misi daleko su
znacajnije nego sve propovijedi s evangelisticke govornice, jer su one djela
izvrSena u culnom svijetu, i u njihovoj formi one su u isto vrijeme nesto §to
docarava duhovni svijet u fizickom svijetu. Iz tog razloga katolicka crkva
nikada se nije zeljela lisiti magicnog sredstva rada na ljudskim bi¢cima. Ta
magicna sredstva postoje. | ne smijemo vjerovati da bilo sto drugo osim
ponovnog ulaska u duhovni svijet u svoj iskrenosti i cestitosti moze biti
efikasno protiv tih stvari. | kao ono §to bi mogli zvati vanjski znak da je
katolicka crkva uvijek imala vezu s duhovnim svijetom, mozete uzeti nesto
Sto sam nekolicini vec rekao.

U prvom desetljecu dvadesetog stoljeca izdana je papinska Enciklika koja je
objavila da su razne stvari hereticke. Papinska enciklika govori na takav
nacin da uvijek iznosi o kojoj se doktrini radi i zatim kaze: “Tko god to
vjeruje to je anatema”. Tako citira neku doktrinu iz neke od knjiga Haeckela
ili nekog drugog, i zatim kaze: “Tko god to vjeruje to je anatema”. Ne kaze sto
je ispravno, vec¢ kaze: “Tko god to vjeruje to je anatema”.

Sada, vidite, inicijacijska znanost c¢ini uvijek mogucim istrazivati ovakve
stvari, i sebi sam dao zadatak da napravim odredena istrazivanja u vezi te
Enciklike. Duzan sam reci da ovdje, kao i u mnogim drugim stvarima, ono
Sto je objavljeno od Pape “ex cathedra” u isto je vrijeme povuceno iz
duhovnog svijeta. Mislim na ono §to je utjecalo u tu Encikliku da je doslo
dolje od duhovnog svijeta. Ali na izniman nacin potpuno je preokrenuto!
Svugdje gdje je trebalo biti ‘da’ stajalo je ‘ne’, i obratno. To je nesto — i mogu
dati druge primjere — §to pokazuje da Rimska crkva ima danas neku vrstu
stvarne veze s duhovnim svijetom ali takvu koja je iznimno Stetna za
¢ovjecanstvo. Stoga, ne treba nas iznenaditi da u usponu moderne duhovne
znanosti vidi nesto cega se po svaku cijenu zeli rijesiti, jer, moji dragi
prijatelji, kakav je ucinak ove nove znanosti duha? Ona donosi svijest o
prenatalnom zivotu, pred-egzistenciji. To ne moze biti! Ni pod kakvim
okolnostima se to ne moze dogoditi! Dakle duhovna znanost mora biti
prokleta; jer duhovna znanost privlac¢i covjekovu paznju na njegovo vlastito
bice, ¢ini ga svjesnim da se sastoji od tijela, duse i duha. Ni pod kakvim
okolnostima to ne smije biti; dakle duhovna znanost mora biti prokleta.
Ljudi bi vidjeli, na primjer, da je dogma o vjecnom prokletstvu u paklu
aristotelovska posljedica stvaranja duse pri fizickom rodenju. Recimo da
katolicki teolog danas studira vezu izmedu Aristotela i skolastike, i opaza da
je skolastika izvukla svoj dokaz o porijeklu duse zajedno s fizickim tijelom iz
filozofije Aristotela! Vidjeti ¢e porijeklo dogme iza scene. Sto je napravljeno
da se to sprijeci? Teolog se trebao zavjetovati protiv modernizma. Morao je
prisegnuti da je dio njegove vjere to da nikada nece doc¢i do povijesnog
zakljucka u suprotnosti s dogmama koje su dane od Rima. Cinjenica da je
dao taj zavjet toliko jako djeluje na njegove osjecaje da je zbunjen u svom
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trezvenom istrazivanju i nikada ne moze doc¢i do toga da vidi da je dogma
vezana s povijesnom evolucijom covjecanstva. Stvari ne mogu ostati u tom
stanju ako se pojavi znanost inicijacije, i prema tom znanost inicijacije mora
u svim okolnostima biti prokleta.

Zasto vam govorim ove stvari dragi moji prijatelji? Zato da stvari ne uzimate
olako. Jer u nasoj antropozofskoj duhovnoj znanosti to uistinu nije pitanje
onakvih stvari koje se odvijaju, na primjer u Teozofskom drustvu. Da se
Teozofsko drustvo ne treba uzimati ozbiljno jasno se moze vidjeti iz ¢injenice
da je jednog dana od vecine prihvacena cijela farsa o Krishnamurtiju kao
ponovno rodenom Isusu Kristu iz Nazareta. Takva komedija je temeljena
samo na licemjerju, c¢ak iako to licemjerje mnogi uzimaju ozbiljno. Ali ono
Sto treba izrasti na tlu antropozofije, duhovne znanosti, treba biti potraga za
istinom, potpuno iskreno. Ona je prema tome nesto §to, kao sto je katolicka
crkva sasvim svjesna, prodire iza scene, do onog sto ne smije biti otkriveno
ako ce ta crkva odrzati dominaciju u svijetu na koji polaze pravo.

Sve ovo vam govorim jednostavno iz razloga da vam pokazem da se ove stvari
ne smiju uzimati olako. Jer treba biti prepoznato da je katolicka crkva
pokazala veliko predvidanje. lako pojedina ovca slijedi vodu i samo slusa
zapovijedi, iako moze ignorirati sto sistematsko laganje znaci za cijelu
evoluciju covjecanstva — iako pojedinac ne zna nista i radi sto mu se kaze,
cijeli sustav je savrseno dobro utemeljen, jer ¢e u lazi mnogi vjerovati.

S druge strane postoji naivno vjerovanje da sve vanjsko fabriciranje
prirodnih zakona koji danas cine predmet naseg sveuciliSnog obrazovanja
moze biti od znacaja za dalji razvitak covjecanstva, da sve te besmislice o
ocuvanju materije i energije mogu biti znacajne za dalji razvitak
covjecanstva! Danas ljudi bez predrasuda ne mogu gledati ¢ak ni snijeg koji
se pred njima rasprsuje svake zime (ako zive u takvoj temperaturnoj zoni),
ipak preko prekrivanja sila rasta snjeznom korom jedan dio Zemlje prolazi
kroz potpunu transformaciju; i narodna svijest koja govori o cistoc¢i snijega
zna daleko vise od nase moderne znanosti koja govori o ocuvanju materije i
energije. Naravno da ovo §to vam govorim mogu reci jer sam proveo mnoge
tjedne pokazujuc¢i vam kako su lose utemeljeni moderni zakoni o ocuvanju
materije i energije, kako su u stvari u svakom ljudskom bicu materija i
energija unistene, kako rade prema glavi, i pojavljuje se nova materija i nova
energija. Sve ove stvari su u nekim centrima duzni zestoko pobijati, i jedina
stvar koja moze pomoci je da Ssto je moguce vise ljudi postane svjesno
sadasnjeg zadatka covjecanstva — da budu svjesni da individualna svijest
mora zahvatiti svijet. To ¢e uciniti, ali svijet moze zahvatiti mudroscu ili
slijepim instinktima. Ako ga zahvate slijepi instinkti doc¢i ¢e do potpuno anti-
socijalnih uvjeta, kakvi se sada pripremaju u Rusiji. To ¢e, moji dragi
prijatelji, postepeno prizvati anti-socijalne uvjete protiv cega ce engleska ili
sjevernoamericka vlada, da ne govorimo o francuskoj ili nekoj drugoj, biti
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apsolutno bespomoc¢ne. Bilo bi djetinjasto vjerovati da ce se engleski
parlament moci nositi s onim sto bi zahvatilo covjecanstvo ako bi
pojedinacna svijest radila samo pomocu instinkta. Ali postoji jedna snaga
koja c¢e biti spremna nositi se s time, i to je mo¢ Rima. Samo je pitanje kako
¢ce to biti napravljeno. Rim moze utemeljiti dominion; za to ima nuzna
sredstva. Dakle jedino pravo pitanje nije da li ¢e prevladati boljsevizam ili
anglo-saksonska burzoazija; pitanje je da li ¢e biti anti-socijalni kaos, rimska
dominacija, ili rijeSenost dijela covjecanstva da sebe ispuni duhom cije je
priznavanje 869 na koncilu u Kontantinopolu zapadna crkva proglasila
heretickim.

Nema druge alternative nego da se covjecanstvo opredijeli da ne nastavi
zivjeti na nacin koji je prirodan kada postoje samo materijalisticke misli o
svijetu. Kako ¢ovjecanstvo zivi u materijalistickom svijetu? Ljudi zaraduju za
zivot u skladu s fluktuacijama trzista, nema drugog mijerila za socijalni
poredak. Nakon toga mogu imati neku filozofiju zivota, kao vrstu luksuza, ali
samo kao luksuz. Oni za koje se pretpostavlja da su jos dublji kazu da se
treba uzdic¢i u duhovni svijet i ostaviti zao materijalni svijet iza; zbilja duboka
priroda ne moze imati nista s materijalnim svijetom; ne treba nista razumijeti
o0 materijalnom svijetu, vec¢ postati mistik i zivjeti u visem svijetu! Ali cak i
ove duboke prirode kao i manje duboke imaju djecu i imaju pojam o tome da
ta djeca moraju “zaraditi”, da bi bilo veoma, veoma pogresno ako djeca ne bi
bila poslana u skole gdje c¢e biti obucena za sadasnje metode zaradivanja i
zivljenja. S time su se vec¢ sporazumijeli s postojecim stanjem stvari; time
predaju ovaj materijalizam slijedecoj generaciji.

Sada kada netko ovako govori on je nezgodna osoba, i najbolje ga je
jednostavno grditi, jer cuti ono sto sam vam upravo kazao za vecinu je ljudi
kao da su ih iritirale stetocine. Sada ljudi ne vole da ih se na ovaj nacin
iritira psihickim Stetocinama i tako se prekriju debelom kozom koja ih ¢ini
nepropusnim za ono sto duhovna znanost ima za reci o sadasnjoj kulturi. To
je s te strane dakle da se naivno laze; i kada je katolicka crkva vidjela da su
ljudi postali tako jednostrani, pobrinula se da ima posebno obucene ljude, i
u tome su zaista bili indirektno vodeni od duhovnih impulsa. | utemeljenje
jezuitskog reda od Ignacija Loyole kao rezultat temeljnih utjecaja iz
duhovnog svijeta je jedan od najznacajnijih dogadaja u metapovijesti, i u
njemu imamo posla s velikom duhovnom efikasnoscu.

Sada, moji dragi prijatelji, moramo, naravno, medu nama moci govoriti
iIskreno; stoga moram govoriti o velikom ali upitnom treningu jezuita. Ovom
temom sam se takoder bavio u ciklusu “Od Isusa do Krista,” koji je neki
obmanuti ¢lan isporucio u ruke klevetnika i tvorca besmislica. Znate da sam
u ciklusu u Karlsruheu raspravljao temelje jezuitskog treninga. Kakva je,
smijem li pitati, korist izjaviti za svaki ciklus koji je tiskao kao rukopis samo
za clanove, kada klevetnik ima ciklus na svom raspolaganju i moze ga
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koristiti za pripremu svakakvih lazi? Ovaj incident donosi na izvanredan
nacin ono §to sam vec cesto govorio, da ¢e doci vrijeme kada se vise nece
moci racunati da su ovi ciklusi ograniceni na mali krug, jer covjecanstvo
sada nije spremno da mu se u bilo ¢emu vjeruje. Naravno, sve napisano u
tom centru je glupost i neistina, ali je napisano ne na osnovu mojih javnih
spisa, ve¢ na privatnim ciklusima koji su predani, i imam dobar razlog za
vjerovati da je jedan od prvih ciklusa predan u ruke katolickog klera bio
upravo onaj u Karlsruheu o jezuitima. Jer oni sami nisu skloni tome da
iIstina o treningu jezuita bude poznata. Svijet ne smije znati nista o tome
kako su jezuiti trenirani; svijet ne smije znati nista o njihovoj jakoj disciplini.

Moderno ¢ovjecanstvo u svojoj jednostavnosti samo usporava vlastitu svijest.
O temi jezuita apsolutno nema pravih ideja. Postoje brojni ljudi unutar tog
Reda takvog duhovnog kapaciteta da ako bi se okupili u svijetu i ne trosili
svoje vrijeme na nacin na Kkoji trose ve¢ radili na vanjskoj znanosti ili
slikarstvu ili poeziji, bili bi postovani kao individualni geniji; bili bi
prepoznati kao veliki umovi covjecanstva. Unutar jezuitskog reda postoje
bezbrojni ljudi koji bi bili veliko svijetlo ako bi se pojavili kao pojedinci i
zaokupili se s necim drugim — s, na primjer, materijalistickom znanoscu. Ali
ti ljudi potiskuju svoja imena; uranjaju se u njihov Red, i jedan od uvjeta
njihove snage je taj da svijet ne smije znati nista o nacinu na koji su mnoge
glave, odjevene u crnu mantiju i jezuitsku kapu, bile trenirane.

S ovim stvarima zelim pokazati kako su fundamentalno razlic¢iti oblici svijesti
kod razlicitih kategorija ljudskih bic¢a. Ali nasi moderni glupani, koji sebe
smatraju prosvijetljenima, nece ove stvari uzeti ozbiljno. To stalno treba
naglasavati, i to je ono, moji dragi prijatelji, o0 cemu sam vam danas morao
govoriti.

Slijedeca dva tjedna dok sam odsutan necemo ovdje imati predavanja. Kao
zakljucak onog sto sam govorio, dijelom u javnim, dijelom u privatnim
predavanjima, svemu Sto sam rekao zelim dodati da ne biste trebali
ignorirati vaznost zloupotrebe naseg ciklusa predavanja od nasih ¢lanova.
[Sva predavanja Rudolfa Steinera su sada objavljena i u javnhom su
vlasnistvu. — nap.pr.] Naravno, kada su ciklusi dani, mislio sam da imam
posla s ljudima koji ¢e postovati obvezu koju su na izvjestan nacin dali. Ali
bio sam u krivu, i sasvim je jasno iz smeca koje se danas pojavljuje u
¢lancima tko sve cikluse ima na raspolaganju!

Rudolf Steiner - Ljekoviti cimbenici socijalnog organizma



79/181
IX. DEVETO PREDAVANJE

Dornach, 2. srpnja 1920.

Onaj tko se danas malo osvrne u Njemackoj, ali ne na vanjske stvari vec s
okom duse; onaj tko vidi ne samo ono §to se nudi slucajnom posjetitelju, koji
rijetko sazna pravo stanje tijekom svog posjeta; onaj koji se ne drzi ¢injenice
da iz nekoliko dimnjaka ponovno dimi i vlakovi stizu na vrijeme; onaj tko u
nekoj mjeri moze pogledati u duhovnu situaciju; takva osoba vidi sliku koja
je simptomaticna ne samo za ovo podrucje ve¢ za cjelokupno propadanje
nase svjetske kulture u sadasnjem ciklusu. Danas bih vam na nesto zelio
ukazati, na uvodni nacin, na psiho-duhovni simptom koji je daleko
znacajniji nego sto mnoge uspavane duse ¢ak i u Njemackoj dopustaju sebi i
sanjati o tome.

U staroj Njemackoj danas vladaju odumiranje i propast, a vanjske stvari koje
sam spomenuo ne mogu nas o tome obmanuti. Ali to nije ono na §to sada
zelim ukazati, jer tijekom svjetske povijesti cesto vidimo kako nastupa
odumiranje a potom iz odumiranja ponovno izbijaju impulsi prema gore.
Medutim ako prosudujemo izvana, temelje¢i nase misljenje na pukom
obic¢aju i rutini govorec¢i da c¢e ovdje sve ponovno biti bas kao sto je bilo
ranije, tada ne vidimo izvjesne simptome koji leze dublje. Jedan takav
simptom (ali samo jedan od mnogih), psiho-duhovni simptom kojeg vam
zelim predstaviti, izvanredan je utisak koji je napravila knjiga Oswalda
Spenglera ,Propast Zapada“, koja je ve¢ simptomaticna i po tome §to se
mogla pojaviti u nase vrijeme. To je debela knjiga i naveliko c¢itana, knjiga
koja je napravila izvanredno dubok utisak na mladu generaciju danas u
Njemackoj. A osobita stvar je da autor izricito navodi da je osnovnu ideju ove
knjige smislio, ne tijekom rata niti poslije rata, nego ve¢ par godina prije
katastrofe 1914.

Kao §to sam rekao, ova knjiga pravi posebno jak utisak na mladu generaciju.
A ako pokusate osjetiti ono §to je teze procijeniti, stvari koje su izmedu linija,
tada cete biti posebno pogodeni. U Stuttgartu sam nedavno morao odrzati
predavanje studentima tehnickog koledza, i na ovo sam predavanje otisao u
potpunosti pod dojmom ,Propasti Zapada“ Oswalda Spenglera. Debela je to
knjiga. Debele knjige su sada skupe u Njemackoj, a ipak je dosta citana.
Shvatiti cete skupocu kada vam kazem da pamflet koji je kostao pet Silinga u
1914-0j sada kosta trideset pet Silinga. Naravno, knjige nisu poskupile u
istom omjeru kao pivo, koje sada kosta deset puta vise nego u 1914. S
knjigama uvijek treba skromnije, ¢ak i pod sadasnjim nemogucim
ekonomskim uvjetima. Ipak porast cijena knjiga pokazuje §to se
ekonomskom sustavu dogodilo zadnjih par godina.
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Sadrzaj ove knjige lako je opisati. Ona pokazuje kako je kultura Okcidenta
sada dosla do tocke koju je, u odredenom periodu, takoder bila dosegnula
propala kultura starog Orjenta, Grcke, i Rima. Spengler na striktno povijesni
nacin izracunava da potpuni pad kulture Okcidenta mora biti ostvaren sa
godinom 2200. Na mom javnom predavanju u Stuttgartu vrlo sam ozbiljno
razmatrao Spenglerovu knjigu, takoder se zestoko suprotstavio. Ali danas
sadrzaj ovakve stvari nije toliko vazan. Vaznije od sadrzaja ili psiho-
duhovnih kvaliteta knjige je to da li autor (bez obzira kakav pogled na zivot
moze usvojiti) ima duhovne kvalitete, da li je on osobnost koju se moze uzeti
ozbiljno, ili ¢ak visoko cijeniti, na duhovni nacin. Autor ove knjige je, izvan
svake sumnje, takva osobnost. On je potpuno ovladao s deset ili petnaest
znanosti. On ima prodoran uvid o cjelokupnom povijesnom procesu, dokle
god je povijest stigla. A takoder ima nesto sto danasnji ljudi gotovo nikada
nemaju, zdravo oko za pojave propadanja civilizacija danasnjice. Postoji
fundamentalna razlika izmedu Spenglera i onih koji ne shvacaju prirodu
impulsa propadanja i koji pokusavaju svasta ne bi li iz ideja o raspadanju
izvukli neku pojavu kretanja prema gore. Da nije srceparajuce moglo bi biti
smijesno vidjeti kako se ljudi s tradicionalnim idejama cijelima prozetim
raspadanjem susrecu danas na konferencijama i vjeruju da iz opadanja
pomocu programa mogu stvoriti napredak. Covjek kao Oswald Spengler, koji
zaista nesto zna, ne prepusta se takvoj obmani. On kao precizni
matematicar proracunava brzinu naseg propadanja i izlazi s predvidanjem
(koje je vise od nejasnog proricanja) da ce s godinom 2200 ova kultura
Okcidenta pasti u potpuni barbarizam.

Ova kombinacija opceg vanjskog propadanja, posebno na psiho-duhovnom
polju, s otkrivenjem ozbiljnog mislioca da je takvo propadanje nuzno u
skladu sa zakonima povijesti — ova kombinacija je nesto izvanredno, i to je
ono Sto je napravilo tako snazan utisak na mladu generaciju. Danas
nemamo samo znakove propadanja, imamo teorije koje propadanje opisuju
kao nuzno na dokazivi znanstveni nacin. Drugim rijecima, nemamo samo
opadanje vec i teoriju propadanja, i to strasnu teoriju. Lako se moze pitati
gdje nalazimo snage, unutarnje snage volje, koje poticu ¢ovjeka da ponovno
radi prema usponu, ako su nasi najbolji ljudi, nakon pregledavanja deset ili
petnaest znanosti, dosli do tocke da kazu da to opadanje nije samo prisutno
vec¢ i da se moze dokazati kao §to se mogu i pojave u fizici. To znaci da je
pocelo vrijeme kada vjerovanje u propadanje nije predstavljeno od najgorih
ljudi. Stalno mozemo naglasavati kako su zbilja ozbiljna vremena, i kolika je
greska prespavati ozbiljnost vremena.

Ako netko dokuci urgentnost situacije, voden je do pitanja: kako mozemo
usmjeriti nase razmisljanje da pesimizam prema zapadnoj civilizaciji ne
izgleda prirodan i ocigledan dok povjerenje u novi uspon izgleda kao
obmana? Moramo pitati postoji li nesto sto nas joS moze izvuci iz ovog
pesimizma. Upravo nacin na koji Spengler dolazi do svojih rezultata iznimno
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je zanimljiv za znanstvenika duha. Spengler ne razmatra jednu kulturu kao
ostro razgranicenu kao sto to mi radimo kada, na primjer, unutar post-
atlantskog perioda razlikujemo indijsku, perzijsku, egipatsko-kaldejsku,
grcko-latinsku, i sadasnju kulturu. On nije upoznat sa znanoscu duha, ali
na odredeni nacin, on takoder razmatra takve kulture. On na njih gleda
pogledom znanstvenog istrazivaca. On ih ispituje metodama koje su se
zadnja tri ili cetiri stoljeca razvile u zapadnoj civilizaciji i bile usvojene od
svih koji nisu pristrani uskom tradicionalnom vjerom, katolici, protestanti,
monisti, itd. Oswald Spengler je covjek koji je potpuno prozet modernom
materijalistickom znanoscu. | on promatra uspone i padove kultura —
orijentalne, indijske, perzijske, grcke, rimske, moderne okcidentalne — kao
sto bi promatrao organizam Kkoji prolazi odredeni djetinjstvo, vrijeme
sazrijevanja, 1 vrijeme starenja, i zatim, kada je ostario, umire. Tako
Spengler razmatra pojedine kulture; one prolaze djetinjstvo, zatim zrelost, i
zatim starost, i zatim one umiru. A dan smrti nase sadasnje okcidentalne
civilizacije ¢e biti godina 2200.

Samo prvi svezak knjige je sada dostupan. Onaj tko pusti ovaj prvi svezak da
radi na njemu nalazi striktno teoretsku opravdanost i dokaz propadanja, a
nigdje ni iskre svjetla koje pokazuje na uspon, nicega sto ima bilo kakvu
naznaku rasta. Ne moze se rec¢i da je ovo pogresna metoda razmisljanja za
znanstvenika. Jer ako razmatrate zivot danas i ne prepustite se obmani da
plod buducénosti moze rasti iz bestjelesnih programa, tada vidite da se
kretanje prema gore nigdje ne pojavljuje u onom §to vecina ljudi prepoznaje
u vanjskom svijetu. Ako rastuce i padajuce kulture razmatrate kao
organizme, i zatim pogledate na nasu kulturu, nasu cijelu okcidentalnu
civilizaciju, kao organizam, onda mozete samo reci da Okcident umire, silazi
u barbarizam. Nemate nikakvu indikaciju gdje bi se kretanje prema gore
moglo pojaviti, gdje bi se drugo svjetsko srediste moglo formirati.

Propast Zapada je knjiga s duhovnim kvalitetama, temeljena na pronicljivom
promatranju, i napisana iz stvarne prozetosti modernom znanoscu. Samo
nasa uobicajena lakomislenost moze ignorirati ovakve stvari.

Kada se nesto ovakvo pojavi, kod promatraca svijeta pojavi se ona povijesna
zabrinutost o kojoj sam toliko c¢esto govorio i koju ukratko mogu
okarakterizirati sljedecim rijecima: onaj tko doista postane upoznat s
unutarnjom prirodom onog §to radi u socijalnom, politickom, i duhovnom
zivotu, onaj tko vidi kako sve sto tako radi tezi prema propadanju — takva
osoba, ako poznaje znanost duha kakva se ovdje podrazumijeva, mora kazati
da oporavka moze biti samo ako ono sto nazivamo mudrost inicijacije ustruji
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u ljudsku evoluciju. Jer ako ova mudrost inicijacije bude od ljudi potpuno
ignorirana, ako bude potisnuta, ako ne bude mogla igrati ulogu u daljnjem
razvoju covjecanstva — sto bi bila nuzna posljedica? Vidite, ako pogledamo
na staru indijsku kulturu, to je kao organizam po tome §to ima djetinjstvo,
zrelost, starenje, opadanje i smrt; onda se nastavlja. Potom imamo perzijsko,
egipatsko, kaldejsko, grcko-latinsko, i nase vlastito vrijeme, ali uvijek imamo
nesto sto Oswald Spengler ne uzima u obzir. To mu je zamjerilo nekoliko
njegovih oponenata. Jer dosta je toga vec¢ bilo napisano protiv Spenglerove
knjige, mnogo pametnije nego je to iznimno jednostavan c¢lanak od Benedetta
Croce-a. Croce, koji je osim ovoga uvijek pametno pisao, odjednom sa
Spenglerovom knjigom postaje glupan. Ali Spengleru je ukazano da kulture
nemaju uvijek samo djetinjstvo, zrelost, starenje, i smrt, one sebe
nastavljaju a tako ce takoder biti i u ovom slucaju; kada nasa kultura umre
godine 2200, ponovno c¢e nastaviti sebe. Jedinstvena stvar ovdje je da je
Spengled dobar promatrac i stoga ne nalazi trenutak nastavljanja i ne moze
govoriti o sjemenu negdje u nasoj kulturi, ve¢ samo o znakovima opadanja
koji su njemu kao znanstvenom promatracu ocigledni. A oni koji govore o
tome da kulture sebe nastavljaju nisu znali kako reci bilo sto osobito
pametno o ovoj knjizi. Jedan vrlo mlad covjek je iznio zbrkani misticizam u
kojem govori o ritmu svijeta; ali to ne daje nista Ssto dokumentirani
pesimizam moze transformirati u optimizam. | tako iz knjige Spenglera slijedi
da ¢e pad doci, ali da nece slijediti kretanje prema gore.

Ono sto Spengler ¢ini je da znanstveno promatra djetinjstvo organizma Kkoji
je kultura ili civilizacija, njegovu zrelost, pad, starenje, smrt. Promatra ih
razlicitim epohama na jedini nacin na koji, u biti, netko moze promatrati
znanstveno. Ali onaj tko moze malo dublje pogledati u stvari zna da je u
starom zivotu Indije, osim vanjske civilizacije, tamo zivjela inicijacijska
mudrost prvobitnih vremena. A ova inicijacijska mudrost prvobitnih
vremena, koja je joS moc¢na u Indiji, umetnula je novo sjeme u perzijsku
kulturu. Perzijske misterije su vec¢ bile slabije, ali jo§ su mogle umetnuti
sjeme u egipatsko-kaldejsko vrijeme. Sjeme se takoder moglo prenijeti u
grcko-latinski period. | potom se struja kulture nastavila takoreci zakonom
inercije u nase vlastito vrijeme. | tamo se isusuje.

e
WAVAV AV VAN

2200

Ovo se treba osjetiti! A oni koji pripadaju nasoj znanosti duha mogli su to

osjecati dvadeset godina. Jer jedna od mojih prvih napomeni u vrijeme

osnivanja naseg pokreta bila je da, ako zelite usporedbu za ono §to

kulturalni zivot covjecanstva donosi izvana, to mozete usporediti s deblom,

liScem, cvjetovima, i tako dalje, stabla. Medutim ono sto mi zelimo umetnuti

u tu kontinuiranu struju moze se usporediti samo sa srzi stabla; mora se
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usporediti s aktiviranjem snaga rasta srzi. Time zelim istaknuti da kroz
znanost duha moramo ponovno traziti ono §to je izumrlo sa starom
atavistickom prvobitnom mudroscu.

Svjesnost da su tako smjesteni u svijet trebali bi ste¢i svi oni koji sebe
ubrajaju u dio antropozofskog pokreta. Ali napravio sam jos jednu opasku,
posebno ovdje zadnjih godina ali takoder i na drugim mjestima. Rekao sam
da, ako uzmete sve sto se moze izvuéi iz moderne znanosti i napravite
metodu kontemplacije koju potom primijenite na socijalni ili, jos bolje,
povijesni zivot, time cete moc¢i shvatiti samo pojavu degeneracije. Ako
Ispitujete povijest s metodama promatranja kakve poducava znanost, vidjeti
cete samo ono §to opada; ako tu metodu primijenite na socijalni zivot,
stvoriti cete samo pojavu degeneracije.

Ono sto sam na ovaj nacin govorio tijekom godina zaista ne moze naci bolju
ilustraciju nego je to knjiga Spenglera. Pojavljuje se izvorno znanstveni
mislilac, i kroz njegovo pisanje o povijesti otkriva da ce civilizacija Okcidenta
umrijeti godine 2200. Zaista nije mogao otkriti bilo sto drugo. Jer na prvom
mjestu, sa znanstvenom metodom kontemplacije mozete naci ili stvoriti
samo pojave degeneracije; dok je na drugom mjestu cijeli Okcident u
njegovom duhovnom, politickom, i socijalnom zivotu natopljen znanstvenim
impulsima, dakle usred je perioda propadanja. Vazna stvar je da je ono sto je
ranije izvlacilo jednu kulturu iz druge sada sasuseno, i u trecem mileniju ni
jedna nova civilizacija nece se pojaviti iz nase civilizacije Okcidenta koja se
urusava.

Mozete iznijeti toliko mnogo socijalnih pitanja, ili pitanja o glasackom pravu
zena, | tako dalje, i mozete odrzati toliko mnogo sastanaka; ali ako vase
programe oblikujete iz tradicija proslosti, raditi cete nesto §to je samo
naizgled kreativno i na sto su ideje Oswalda Spenglera potpuno primjenjive.
O pitanju o kojem sam govorio mora se govoriti jer je sada nuzno da potpuno
nova inicijacijska mudrost krene iz ljudske volje i ljudske slobode. Ako se
prepustimo vanjskom svijetu i onom §to je puka tradicija, mi ¢emo na
Okcidentu propasti, pasti u barbarizam; dok se ponovno kretati prema gore
mozemo samo iz volje, iz kreativhog duha. Inicijacijska mudrost koja mora
zapoceti u nase vrijeme mora, kao i stara inicijacijska mudrost (koja je tek
postupno podlegla egoizmu, sebic¢nosti, i predrasudama), krenuti od
objektivnosti, nepristranosti, i nesebi¢cnosti. Sa te osnove mora prozeti sve.

Ovo mozemo vidjeti kao nuznost. To moramo shvatiti kao nuznost ako dublje
pogledamo u sadasnji nesretni trend civilizacije Okcidenta. Ali zatim
primjecujete jos nesto; primjecujete da kada je napravljen opravdani apel da
je onda to izobliceno u karikaturu. | posebno je nuzno da vidimo kroz ovo.
Sada u nase vrijeme ni jedan apel nije opravdaniji od onog za demokracijom;
ipak je to izobliceno u karikaturu dok god demokracija nije prepoznata kao
Nnuzni impuls samo za zivot politike | prava i drzave, od kojeg ekonomskKi
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zivot i zivot kulture mora biti distanciran. lzobliceno je u karikaturu kada
danas, umjesto objektivnosti, nepristranosti, i nesebicnosti, nalazimo osobne
hirove i osobne interese napravljene ¢cimbenicima kulture. Sve je uvuceno u
polje politike. Ali ako se to dogada, tada ce objektivnost i nepristranost
postupno nestati; jer zivot kulture ne moze napredovati ako dobiva upute iz
politickog zivota. Stoga je uvijek upletena u predrasude. | nesebi¢cnost ne
moze napredovati ako se ekonomski zivot uvlaci u zivot politike, jer se tada
nuzno uvodi osobni interes. Ako je zivot udruzivanja, koji na ekonomskom
polju moze proizvesti nesebicnost, iskvaren, onda ce sve teziti da covjeka
ostavi da luta u predrasudama i osobnom interesu. | rezultat toga ce biti
odbacivanje onoga §to se mora temeljiti na objektivnosti i nesebi¢cnosti —
znanosti inicijacije. U vanjskom zivotu napravljeno je danas sve moguce da
se odbaci ova znanost inicijacije, premda nas samo ona moze voditi dalje od
godine 2200.

Ovo je veoma tjeskobno sto se tice nase kulture, sto vas moze obuzeti ako
jasnim pogledom pogledate na sadasnje dogadaje. On temelju toga, knjigu
Spenglera smatram samo za simptom, ali kako bi itko danas mogao reci: ,Ah
da, ali Spengler je u krivu. Kulture imaju uspone i padove; nasa ce pasti, ali
iz nje ¢e izac¢i druga“? Ne, ne moze postojati takvo pobijanje Spenglerovih
pogleda. To je pogresno obrazlozenje, jer se uspon danas ne moze temeljiti
na vjeri da ce se iz kulture okcidenta razviti druga. Ne, ako se oslanjamo na
takvu vjeru nista se nece razviti. Jednostavno sada u svijetu nema niceg sto
bi moglo biti sjeme da nas prenese preko na pocetak treceg milenija. Upravo
zato jer zivimo u petoj post-atlantskoj epohi, moramo najprije kreirati sjeme.

Ne mozete ljudima rec¢i — vjerujte u bogove, vjerujte u ovo, vjerujte u ono, i
tada ce sve biti dobro. Morate priznati da su oni koji govore o, ili ¢cak
demonstriraju, pojavu degeneracije u pravu s obzirom na ono §to zivi u
vanjskom svijetu. Ali mi, svako pojedino ljudsko bice moramo se pobrinuti da
oni ne ostanu u pravu. Jer kretanje prema gore ne dolazi od bilo cega
objektivnog, ono dolazi od subjektivne volje. Svaka osoba mora htjeti, svaka
osoba mora htjeti ponovno uzeti duh, i iz tog novog primljenog duha
padajuce civilizacije svaka osoba sama mora dati novi potisak; inace ce
propasti. Danas ne mozete apelirati na bilo koji objektivni zakon, mozete
apelirati samo na ljudsku volju, na dobu volju ljudi. Ovdje u Svicarskoj, gdje
su se stvari odvijale drugacije, malo se moze vidjeti o stvarnom tijeku
dogadaja (premda je i ovdje to prisutno takoder); ali ako prijedete granicu u
Srednju Europu odmah ste pogodeni, u svemu §to promatrate okom duse, s
onime §to sam vam upravo opisao. Pred vasu dusu dolazi ostar i bolan
kontrast izmedu potrebe da se usvoji mudrost inicijacije u nas duhovni,
pravni, i ekonomski zivot, i izopacenih instinkta koji odbacuju sve sto dolazi
iz ovog sredista. Onaj tko osjeca ovaj kontrast teSsko moze naci nacin da ga
opise, a onaj koji ne bira rijeci slucajno, ¢esto ima problema u pronalazenju
pravog izraza za to. U Stuttgartu sam govorio o Spenglerovoj knjizi i koristio
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ovaj izraz, ,izopaceni instinkti danasnjice“. Danas sam ga opet Kkoristio jer
mislim da je jedini odgovarajuci. Dok sam napustao pult tog dana prisao mi
je jedan od onih koji najbolje razumiju rijec¢ ,izopacen“ u tehnickom smislu,
lijecnik. Bio je Sokiran da sam koristio upravo tu rije¢, ali iz neobi¢nog
razloga. Vise se ne pretpostavlja da onaj tko govori na osnovu cinjenica, iz
stvarnosti, bira rijeci sto Strecaju; umjesto toga se pretpostavlja da svatko
oblikuje rijeci onako kako se obi¢cno oblikuju iz povrsne svijesti vremena.
Imao sam razgovor s ovim lijecnikom, rekao mu ovo i ono, i on je potom
kazao da mu je drago da rijec ,izopaceno“ nisam mislio u bilo kojem
elegantnom knjizevnom smislu. Mogao sam samo odgovoriti da to zasigurno
nije slucaj, jer nemam naviku stvarima davati znacenje na elegantan
knjizevni nacin. Stvar je u tome da danas covjek na ulici nikada ne
pretpostavlja da postoji takva stvar kao sto je stvaranje iz duha; on
jednostavno vjeruje, ako kazete nesto kao ,izopaceni instinkti“, da govorite
na istoj osnovi kao dosadni literat. Takav ton dominira nasim umovima
danas; nasi umovi sebe time obrazuju. Upravo u ovakvoj epizodi mozete
vidjeti kontrast izmedu onog sto je toliko neophodno za c¢ovjecanstvo danas
— stvarnog produbljivanja, koje se cak mora vratiti sve do temelja mudrosti
inicijacije — i onog sto, kroz karikaturu demokracije, dolazi pred nas danas
kao duhovni zivot. Ljudi su previse lijeni da izvuku nesto iz skrivenih snaga
svijesti unutar njih samih; radije su povrsni na cajankama, pivskim
vrtovima, na politickim skupovima, ili u parlamentima. Najlaksa je stvar na
svijetu sada govoriti dosjetke, jer zivimo u umirucoj kulturi gdje dosjetke
lako dolaze ljudima. Ali duhovitost koja nam je potrebna, duhovitost
mudrosti inicijacije, moramo dohvatiti iz volje; a necemo je naci osim ukoliko
snaga mudrosti inicijacije ne ustruji u nase duse. Stoga, ne mozemo reci da
smo opovrgnuli knjigu kao sto je ova Spenglera. Naravno, mozemo je opisati.
Ona je rodena iz znanstvenog duha. Ali isto vrijedi i za ono §to drugi radaju
iz znanstvenog duha. Tako je on u pravu ako u volju ljudi ne ude ono §to ce
¢initi da ne bude u pravu. Vise nemamo udobnost dokazivanja da je ovo
Nnjegovo pokazivanje propasti pogresno; mi moramo, preko snage nase volje,
uciniti pogresnim ono sto izgleda ispravno.

Vidite, ovo treba reci u recenici koja izgleda paradoksalno. Ali zivimo u
vremenu kada stare predrasude moraju biti sruSene i kada mora biti
prepoznato da nikada ne mozemo stvoriti novi svijet iz starih predrasuda.
Zar nije razumljivo da se ljudi moraju susresti sa znanos¢u duha i reci da je
ne razumiju? To je najshvatljivija stvar na svijetu. Jer oni razumiju ono Sto
su naucili, a ono §to su naucili, to je propadanje ili vodi u propadanje. Stvar
je, ne asimiliranja neceg sto se moze lako razumjeti iz pojave propadanja, vec
asimiliranja neceg §to da bi netko razumio mora najprije povecati svoje
snage. Takva je priroda inicijacijske mudrosti. Ali kako mozemo ocekivati da
oni koji sada zele biti ucitelji ili vode ljudi moraju uociti da ono sto ¢covjeku
daje sposobnost prosudbe mora najprije biti izvuceno iz podsvjesnih dubina
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dusevnog zivota, a da ne sjedi spremno tamo gore u glavi. Ono Sto zaista
sjedi gore u glavi je destruktivni element.

Takva je priroda stvari s kojima se susrecete gdjegod su posljedice vec
izvucene, gdje morate samo pogledati na ovaj prividni uspjeh. Shvatljivo je
da u propadanju okcidentalne civilizacije nasa svijest ne moze lako uci u ovo
podrucje. Stoga, danas stojimo potpuno pod utjecajem ovog kontrasta koji
vam je opisan; na jednoj strani potreba da novi impuls ude u nasu
civilizaciju, a na drugoj strani obijanje tog impulsa. Stvari se jednostavno ne
mogu poboljsati ako dovoljno veliki broj ljudi ne shvati potrebu za tim
impulsom od mudrosti inicijacije. Ako stavite tezinu na privremeno
poboljsanje necete zamijetiti velike linije propadanja, obmanuti cete sebe u
vezi toga, i koracati cete toliko sigurno prema propadanju jer ste propustili
shvatiti da je jedini nacin rasplamsati novi duh iz volje ljudi. Ali taj duh
mora zahvatiti sve. Iznad svega, ovaj duh se ne smije zadrzati bilo kakvim
teoretskim filozofskim problemima. Bila bi velika obmana ako bi veliki broj
ljudi — mozda samo oni koji su na neki nacin zadovoljni s novom mudroscu
inicijacije i iz toga je proizasao pomalo ¢ulan dusevni osjecaj — vjerovao da
je dovoljno baviti se ovom mudrosti inicijacije kao necim sto je samo udobno
I dobro za dusu. Jer bas kroz to bi ostatak naseg stvarnog vanjskog zivota
sve vise padao u barbarizam, a onaj mali dio misticizma koji su slijedili oni
¢ije duse su imale sklonost u tom smjeru, uskoro bi nestao suocavajuci se s
opcéim barbarizmom. Svuda, i na ozbiljan nacin, mudrost inicijacije mora
prodrijeti u razlicite grane znanosti i ucenja, a iznad svega u prakti¢ni zivot,
posebno u prakticnu volju. U osnovi sve je danas izgubljeno vrijeme ono sto
nije iz volje iz impulsa mudrosti inicijacije. Jer sva snaga koju primjenjujemo
na druge vrste htijenja usporava stvari. Umjesto da nase vrijeme i snagu
troSimo na ovaj nacin, kada god imamo vrijeme i snagu trebali bi je
primijeniti kako bismo donijeli impuls mudrosti inicijacije u razlicite grane
zivota i znanja.

Ako se nesto kotrlja zajedno s drevnim impulsima, nitko to nece zaustaviti u
kotrljanju; i trebali bismo primijetiti koliko je mnogo mladih ljudi (posebno u
osvojenim zemljama) joS uvijek ispunjeno starim krilaticama, starim
Sovinizmom. Ti mladi ljudi ne dolaze u razmatranje. Ali dolaze u razmatranje
oni mladi ljudi na kojima pociva cjelokupna bol propadanja. A postoje takuvi.
To su oni ¢ija volja moze biti slomljena teorijama kao §to su one iz knjige
Spenglera. Stoga, u Stuttgartu sam ovu knjigu Oswalda Spenglera nazvao
pametnom ali strasnom knjigom, koja sadrzi najstrasnije opasnosti, jer je
tako pametna da priziva vrstu magle ispred ljudi, posebno mladih ljudi.

Opovrgavanje mora doci iz sasvim drugacijeg tona od onog na kojeg smo se

naviknuli kod ovakvih stvari, a nikada vjera u ovo ili ono nece biti ono sto c¢e

nas spasiti. Ljudi danas rado preporucuju takvu vjeru, govorec¢i da samo ako

imamo vjeru u dobre snage ljudi da ¢e nova kultura doc¢i kao sto dolazi nova

mladost. Ne, danas to ne moze biti pitanje vjere, danas je to pitanje volje;
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a znanost duha obraca se volji. Stoga nije shvacena od onog tko je pokusava
shvatiti kroz vjeru ili kao teoriju. Shvaca je samo onaj tko zna da apelira na
volju, volju u najvec¢im dubinama srca kada je covjek sam sa sobom, i volju
kada covjek stoji usred zivotne borbe i u takvoj borbi, i mora se potvrditi kao
covjek. Samo kada se takvoj volji tezi, znanost duha moze biti shvacena.
Rekao sam vam da je za svakog tko ¢ita moju Tajnu znanost onako kako bi
¢itao novelu, pasivno joj se predajuci, ona samo gomila rijec¢i — a tako i moje
druge knjige. Samo onaj tko zna da u svakom trenutku citanja mora, iz
dubina vlastite duse, i kroz svoju najdublju volju, stvoriti nesto za sto knjiga
treba biti samo stimulans — samo taj moze te knjige gledati kao glazbene
partiture iz kojih moze u vlastitoj dusi steci iskustvo o pravoj glazbi.

Treba nam taj aktivni dozivljaj u nasim vlastitim dusama.
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X. DESETO PREDAVANJE

Dornach, 3. srpnja 1920.

Jucer sam pokuSao predstaviti ozbiljnost naseg vremena, na temelju
razmisljanja ili kroz razmisljanje, koje se oslanjalo na knjigu Oswalda
Spenglera 'Propast Zapada'. Napomenuo sam da svatko tko takve stvari
moze shvatiti s potrebnom ozbiljnoscu, mora biti obuzet velikom brigom za
kulturu, brigom za kulturu koja se moze okarakterizirati na vrlo specifican
nacin, naime brigom koja proizlazi iz ¢injenice da se nasa civilizacija ne moze
dalje razvijati bez utjecaja znanosti inicijacije, da je stoga nuzno da svako
ljudsko djelovanje, sva ljudska volja, bude oplodena onim sto se danas moze
duhovno percipirati. Zatim, kada se prijede prag koji postoji izmedu fizickog i
nadfizickog svijeta, onim znanjem koje iz fizickog svijeta ne moze nista
izvuci, ali ima sasvim prosvjetljujuci ucinak na ovaj fizicki svijet, takoder i
impulsi za socijalni zivot sadasnjosti i bliske buduc¢nosti, moraju proizacdi iz
tog znanja. | danas je covjecanstvo zapravo potaknuto da sve §to proizlazi iz
tradicionalne struje kulture smatra zastarjelim; potaknuto je da sva pitanja
koja se danas mogu pojaviti, smjesti u perspektivu koju pruza ova znanost
inicijacije. Zabrinutost za kulturu nastaje kad se uz to vidi, kada se ono sto
se zeli afirmirati kao takva inicijacijska mudrost, napada sa svih strana, i
kako su sve vanjske sile civilizacije, usmjerene na sprjecavanje takve
znanosti inicijacije da postane stvarni cimbenik u civilizaciji. Nuzda i
odbacivanje, suoceni su na najostriji moguci nacin u gotovo svim podrucjima
naseg suvremenog zivota, te bismo zeljeli ponovno apelirati na one koji,
barem u svojim srcima, mogu ozbiljno shvatiti zahtjev za obnovom naseg
kulturnog i civilizacijskog zivota. Umjesto toga, vidimo da zbog pospanosti
upravo najnaprednijih dijelova suvremenog covjecanstva, uvijek prevladaju
one budne osobnosti i skupine, one koje nose vrlo specificne duhovne
impulse iz proslosti u sadasnjost, poput sjena, koje, unato¢ svemu, to¢no
znaju sto zapravo zele. Dok su oni koji se danas nazivaju progresivnima
fragmentirani oko pojedinacnih pitanja, fragmentirani oko odredenih
programa koji jedva vide dalje od nosa, svugdje vidimo stare duhovne struje,
koje su dovoljno pokazale, kako moraju modernu civilizaciju voditi u
katastrofu, vidimo ih na djelu posvuda, i vidimo ih, rekao bih, 'sretne' na
djelu. To je nesto, sto se ne moze dovoljno propitivati sa svih strana, i cemu
se stalno iznova treba vracati.

Cesto sam vam u raznim prilikama davao komentare. Rekao sam: kada se

danas covjek upozna s onim §to moze proizaci iz suvremene inicijacije, s

onim Ssto danas moze znati, Sto moze nauciti iz uvjeta sadasnje evolucije o

duhovnom svijetu i njegovoj povezanosti s fizickim svijetom, tada se istinski

zaprepasti onome §to je predano kao iskonska mudrost covjecanstva. Ta

iIskonska mudrost ¢ovjecanstva u svom pravom obliku, doista je izgubljena,
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a samo su tragovi prezivjeli u raznim dokumentima, spomenicima i tako
dalje. Crkva je, sireci se Zapadom, Afrikom i Bliskim istokom, namjerno i
nasilno unistavala najvaznije stvari. Ali ono sto je prezivjelo danas se
prikuplja u zbirkama ucenjaka i moze se procitati u svim vrstama spisa, iako
s poteskocama, jer suvremena filoloSka znanost stvari ¢ini necitljivima,
koliko god je to moguce kroz komentare, kroz nacin na Kkoji se stvari
predstavljaju svijetu. Ali stvari se prenose. Moglo bi se, medutim, reci, da se
ne mogu procitati, jer se najvaznije stvari mogu izvuci samo ako se ponovno
otkrije izgubljeni klju¢ za njihovo citanje. | ne moze se otkriti povijesnim
istrazivanjem sa znanstvenom metodom. U osnovi, samo se mogu iznijeti
rijeci. Pravo, dublje znacenje, danas se vise ne moze pronaci osim ponovnim
otkrivanjem istina i ¢injenica iz samog duhovnog svijeta, neovisno o onome
Sto je predano, a zatim, kroz danasnju potpuno svjesnu znanost inicijacije,
stjecanjem uvida u ono §to je bilo sadrzano u drevnoj atavistickoj, iskonskoj
mudrosti predanoj od bogova. Drevnoj iskonskoj mudrosti moze se
pristupiti, samo onim S§to se danas istrazuje, potpuno izvorno, kroz moci
duhovnog istrazivaca, i samo se s tim mogu zaista citati vanjski dokumenti.

Naprimjer, znanstvenici takoder biljeze kako je u drevnim misterijima
postojao svojevrsni kult Sunca, kako se u tim drevnim misterijima, ono sto
moderna znanost naziva 'Suncem’, ili bolje receno, za sto jednostavno koristi
rijec 'Sunce’, Stovalo kao neka vrsta vrhovnog bozanstva. Ali nema se
koncept, sto je u drevnim misterijima zapravo znacilo Sunce, sto u osnovi
oznacava ono Sto se zamislja kao sredisnje nebesko tijelo naseg planetarnog
sustava, za ono S§to je rije¢c 'Sunce' izvorno izrazavala. U tim drevnim
misterijima, Sunce, ovo fizicko Sunce, koje fizicko oko vidi, promatralo se
samo kao svojevrsni odraz onoga sto je duhovno Sunce. Ovo duhovno Sunce
nije bilo vezano za mjesto. Bilo je nesto izvanprostorno. To je bilo ono §to je
posvecenik upio u sebe, sto je posvecenik upio kao sredisnju duhovnost
svijeta, i ucinio svojim vlastitim bicem. | tek kada se istinski stekne
razumijevanje, na temelju suvremenog inicijacijskog znanja, onoga sto se
Stovalo kao bice Sunca, sto se dozivljavalo kao bice Sunca, kada se o tom
bicu Sunca ucilo u ritualima u misterijima, tek tada se stjece i istinsko
razumijevanje onoga sto su ti drevni ljudi govorili sebi: ako se ti, stanovnik
Zemlje, zelis uzdic¢i do onoga sto je uistinu izvor tvog vlastitog bica, onda ne
smije§ ostati na ovoj Zemlji. Na ovoj Zemlji vidis minerale, biljke, zivotinje,
pa cak i svoje fizicke bliznje. Sve je to zemaljsko. Ali u tebi zivi nesto sto nije
zemaljsko, i cak i ako znas sve §to se moze znati o mineralima, biljkama,
zivotinjama 1 fizickom covjeku, jos uvijek ne znas ono §to te vodi do
razumijevanja sustine covjeka, jer se ta sustina nikada ne moze spoznati
kroz znanje koje se odnosi na zemaljske stvari, jer ta sustina uopce nije
povezana sa zemaljskim, ve¢ s nadzemaljskim, koje se u prvom redu odvija u
svijetlu Sunca.
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Dakle, kako bi prepoznali vlastitu bit, kako bi ispunili 'spoznaj sebe' u sebi,
sluzba u misterijima u davnim vremenima je pozivala da se duhovni pogled
usmjeri prema Suncu, prema Suncu u duhovnom smislu, jer se na Zemlji
nije moglo pronaci nista od onoga sto ¢ini ¢ovjeka, §to ¢ini ljudska bica. Tek
kada se shvati punina tih sredisnjih koncepata tih drevnih misterija, koji su
se u odredeno vrijeme nalazili na Bliskom istoku, kao i na irskom otoku, tek
kada se shvati ta tajanstvena veza izmedu covjekove duse i bica Sunca, moze
se sebi reci: ljudi iz davnih vremena morali su ic¢i izvan Zemlje da bi pronasli
vlastito bice - tek tada se moze steci istinsko razumijevanje punog znacaja
misterija na Golgoti za zemaljski zivot, jer se tek tada moze shvatiti da se
tamo dogodio veliki kozmicki dogadaj, koji je imao temeljno, sredisnje
znacenje za Zemlju. Tek tada se moglo shvatiti da je Bice prema kojem su
Stovatelji Sunca, oni koji su okrenuli svoja lica, svoja duhovna lica, prema
Suncu kako bi iskusili bit covjeka, gledali prema gore, da su oni, kada su
struju vremena iskusili u pravom smislu, rekli sebi: to Bice, koje se u
drevnim misterijima trazilo izvan Zemlje, sada se spustilo i sjedinilo sa
zemljinim razvojem. - Kako bi se mogla istraziti predodzba o bicu Krista, o
cijelom procesu misterija na Golgoti, osim videc¢i kako se Bice, koje u
pocetku nije bilo na Zemlji, koje se moglo potraziti samo u izvanzemaljskoj
oblasti, kako se to Bice, od otajstva Golgote nadalje, moze pronaci u svijetu
ljudi ako se u svijetu ljudi trazi na pravi nacin.

Dakle, ono sto moramo rec¢i o otajstvu Golgote s antropozofskog stajalista,
dobiva svoju istinsku nijansu tek kada to usporedimo s onim §to su mislili
drevni u sluzbi misterija, tek kada znamo sto je bilo Stovanje Sunca i
mudrost Sunca u tim drevnim misterijima. Tek tada mozemo istinski cijeniti
Sto znaci kada se o Kristu, Duhu Sunca, govori u sadasnjosti. Stoga je na
mojim predavanjima, koja su kasnije reproducirana u knjizi '‘Krsc¢anstvo kao
misticna c¢injenica’, pokusano pokazati kako je cijeli pretkrscanski zivot bio
uspon prema otajstvu Golgote, i kako otajstvo Golgote, kao misterij cijelog
¢ovjecanstva, na svjetskoj povijesnoj razini priziva ono §to se u drevnim
misterijima dogadalo simbolicno i alegorijski, ako se tako moze reci, ali
sazeto u ritual, odigrano u slici, | sada je kao otajstvo Golgote postalo
stvarnost za cijelo covjecanstvo. Dakle, od samog pocetka - jer ova
predavanja su medu prvima koja sam odrzao u tijeku nase antropozofske
struje - ton unutar nase antropozofske znanosti duha odjekuje od pocetka,
Sto, prije svega, omogucuje da se otajstvo Golgote ispravno smjesti u razvoj
Zemlje. Na odgovarajuc¢i nacin, uvijek se pokusavao okarakterizirati taj
osebujni napredak od predkrscanskog preko krs¢anskog do naseg vremena,
koje se prvo mora pravilno razumjeti.

Sada je rije¢c o pravilnom razumijevanju stava prema tim stvarima, onim
strujama koje odredenu duhovnost donose iz davnih vremena u sadasnjost.
Danas - a sutra ¢u to dalje prosiriti - zelio bih istaknuti sljedece. Ako se
upoznate s onim §to je u krscanskim ispovijestima sacuvano kao rituali - u
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protestantizmu je to uglavhom potisnuto, jos uvijek mnogo toga nalazite u
katolickim ritualima, ali nesto je ukljuceno i u protestantske molitve - ako
sve to uzmete, naci ¢ete malo toga s ¢cime mozete povezati uistinu ozbiljnu
perspektivu, osim ako ponovno ne krenete od znanosti duha, i duhovno
znanstvenim uvidima ne prozmete ono sto je predano kao prazne rijeci.

Ako uzmete, naprimjer, misni ritual ili bilo koji drugi ritual Katolicke crkve,
naci cete rijeci, mnogo rijec¢i. Ako iskreno pogledate na ove stvari, otkrit cete
da iako mozete upiti ove rijeci, ili bolje receno, vjernici mogu upiti ove rijeci,
otkrit cete da samo ako stvari pristupite s potpunom ozbiljnoscu, s tim
rijecima mozete povezati pravi smisao. Nije drugacije u protestantizmu.
Odakle to dolazi? - Vidite, ako netko zapravo istrazi nesto poput katolickog
misnog rituala, a slicno je i s drugim ritualima, koristeci sredstva znanosti
duha, dolazi do zakljucka da su te stvari daleko starije od utemeljenja
krscanstva. Ako netko uzme misni ritual, morat ¢e se vratiti vrlo drevnim
oblicima misterija kako bi razumio njegov sadrzaj. Drevni misteriji slijedili su
slican postupak rituala kao i misni ritual. A ¢injenica je sljedeca: kada se
unutar razvoja Zemlje dogodio misterij na Golgoti, mudraci, istinski mudraci
svih skola misterija, koje biblijski predstavljaju 'Tri mudraca s Istoka’,
prinijeli su svoj ritual, svoju viziju i uvide kao zrtvu, kako bi iskazali cast i
dokucili otajstvo Golgote. U odredenom smislu, ono sto je prinasano starim
bogovima prineseno je novom Bogu koji je prosao kroz misterij na Golgoti.
Dakle, ako netko zeli, rekao bih, prozeti formule danasnje crkve duhovnim
sokom, do takvog duhovnog soka moze se doc¢i samo osvrcuci se na znacenje
koje je s tim stvarima bilo povezano u misterijima. Inace, one ostaju prazne,
bez sadrzaja. Ako ostaju prazne, bez sadrzaja, onda se njima sigurno mogu
uspavati zajednice, ali se ne mogu probuditi, ne mogu se dovesti do istinske
veze s duhovnim svijetom. Moze se samo osigurati da zajednica, u svojim
¢lanovima, mirno spava u svom dusevnom.

Danas zivimo u vremenu u kojem duhove zaista treba probuditi. To mozete
vidjeti iz razmisljanja poput onog koje smo napravili jucer. Ali ve¢ stoljecima
duhovi su uspavljivani time §to se kao tradicija, kao ono sto se prenosi,
prenosilo, ono §to zapravo potjece iz drevnih misterija, ¢ije je unutarnje
znacenje izgubljeno. U takvim stvarima, koje su doslovno posudene iz
drevnih misterija, gdje su bile dostupne ne samo rijeci, ve¢ i unutarnje
znacenje, u takvim stvarima, vjerske ispovijesti imaju snazno, moglo bi se
¢ak rec¢i magicno, sredstvo za vrsenje uspavljujuceg ucinka na velike dijelove
kongregacije, jer prazne rijeci u odredenom smislu zadrzavaju svoj ucinak. |
konfesije zele sacuvati taj ucinak, ne zele izgubiti mogucnost ucinka. Stoga,
ako se danas pojavi duhovni pokret koji, ponovno iz izvornog uvida, ukazuje
na sadrzaj tih stvari, onda to, naravno, nije pogubnije ni za koga nego za one
koji zele sacuvati praznu bujicu rijeci, prazne fraze. Lako je reci: crkve
cuvaju te prazne rijeci. - Ali moderni um, taj moderni um, koji se danas
takoder potvrduje u svakakvim modernim pokretima, ne mari za te
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iIspovijesti. lznad svega, netko se moze hvaliti i izjavljivati, iz perspektive
moderne znanosti, da je nadisao te prazne fraze, da je prosvijetljen. Ali netko
nije prosvijetljen ako, naprimjer, uspostavi svjetonazor u duhu moderne
prirodne znanosti, poput modernog monistickog svjetonazora, poput
svjetonazora koje moderne socijalne institucije nastoje stvoriti. Nije
prosvijetljen, jer ova moderna znanost nije niSta drugo nego nastavak tih
praznih fraza. Bez da to zna, jest. Danas proucavate prirodnu znanost, i u
trenutku kada se uzdignete do zakona prirode, imate samo destilate
srednjovjekovnih praznih fraza, koje su ¢ak i u Srednjem vijeku sadrzavale
MnNogo vise starog znacenja nego ga znanost danas ima. Nije ni ¢udo sto
zivimo u vremenu propadanja!

No s druge strane, iz ovoga se vidi koliko zagovornici takvih spoznaja moraju
biti zabrinuti da se njihovo podrijetlo ne otkrije. Veliki dio nedavnih napora
raznih denominacija, koje su Zapad dovele u katastrofu, usmjeren je na
borbu, svim moguc¢im sredstvima, protiv svega §to ukazuje na podrijetio
onoga sto je sadrzano u formulama pojedinih krscanskih ispovijesti. Upravo
su sluzbeni predstavnici krscanskih ispovijesti najvi§e zabrinuti da sprijece
pojavu bilo ¢ega sto ukazuje na podrijetlo njihovih formula, jer bi ih to
ucinilo nesposobnima da duse svojih kongregacija drze uspavanima. U
trenutku kada se u te formule ulije pravi duh, u trenutku kada su ljudi
spremni primiti takav duh, u tom trenutku se vidi, kako pustanje dusa da
spavaju ne funkcionira. Duse se, naravno, mogu zatvoriti i nastaviti spavati,
ali ne nalaze potreban odmor u tom spavanju; u najmanju ruku, pocinju
sanjati svakakve stvari. U svakom sluc¢aju, oni koji ispravno razumiju
danasnje ispovijesti, samo su oni koji si govore: ove ispovijesti sadrza prazne
fraze za velike kozmicke misterije. Ali nositelji tih praznih fraza danas
nastoje poricati to podrijetlo i progoniti one koji na njega ukazuju.

Uzmimo konkretan primjer. Bilo medu protestantskim profesorima ili
pastorima, bilo medu katolicima, bilo medu sveuciliSnim ‘pastorima’
prirodne povijesti, fiziologije, matematike ili slicnho, astronomije - ukratko,
medu svecenicima svih uvjerenja, ateistima ili teistima - danas cete vidjeti
da se ljudi tome rugaju, a ne znaju koliko djeluju prema izreci: Covjek se
ruga sam sebi i ne zna kako! - Jer odakle sve te vjere dobivaju ono §to
prenose svojim uspavanim, vjerujucim dusama, iz svojih raznih vjerskih
knjiga? 1z Akasa zapisa! Jedino sto zele uciniti jest prikriti trag. Treba
zamutiti ¢injenicu da je u drevnoj atavistickoj vidovitosti, ono to je sadrzano
u svim vjerskim dokumentima, ukljucujuci Bibliju, izvuceno iz Akasa zapisa.
Stoga, ako netko danas dode i pokaze na ove Akasa zapise i kaze: to je
besmislica! - onda ocito govori da je i ono sto sami uce besmislica, jer ima
Isti izvor. Time se porice isti izvor; o tom se izvoru govore lazi, jedino sto je to
sluzbena laz o tom izvoru. To je ono §to korumpira nase vrijeme, jer
uspavljuje duse. To posvuda ljude vodi do zbunjujucih prosudbi, ¢ak i u
svakodnevnom zivotu. To ima uc¢inak, da cak i danas, netko moze biti
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sljedbenik antropozofski orijentirane znanosti duha, a ipak ne dosegnuti
tocku u kojoj stvari koje se dogadaju vidi otvorenih ociju, ¢ak ne zeli ni
pogledati neke veze. A kada se pogledaju, obicno se tumace na suprotan
nacin.

Zelio bih vam skrenuti paznju na suvremeni fenomen, za koji veé mogu reci
da c¢e nastaviti svjetlucati u najrazlicitijim bojama, jer ¢e se oni koji od njega
imaju koristi jo§ dugo medusobno hrvati. Ali danas taj fenomen vec¢ ukazuje
na dublje veze. Mozda ste primijetili da svijet danas posvuda govori: Antanta
popusta, pomalo se povlaci od strasnih odredbi Versajskog ugovora. Ljudi s
odredenim zadovoljstvom ukazuju na takve stvari iz Srednje Europe; o
takvim stvarima raspravljaju u neutralnim zemljama. Ali to ne povezuju s
fenomenom s kojim je to povezano. Cak i ako se sile i dalje prepiru, i veza je
ponovno prikrivena, danas je povezano. Fehrenbach je njemacki kancelar;
on pripada centru. Rimski klerikalizam ostvaruje ogromne uspjehe u svijetu,
a sada, kad su sanse Rima bolje nego prije nekoliko tjedana, ljudi drugacije
razmisljaju o reviziji Versajskog ugovora nego sto su razmisljali. Nije vazno
§to su oni u bivsoj Njemackoj, koji su uvijek pametni politicari, rekli:
Antanta nece imati srece s Fehrenbachom, reakcionarom!

Ako netko zeli razumjeti ove stvari, onda mora razmotriti sasvim druge
stvari, kako bi donekle procijenio §to se zapravo nalazi unutar struja razvoja
civilizacije. Mozda ste svjesni da gotovo svaka dvanaesta propovijed, barem u
Katolickoj crkvi, ostro napada masoneriju. To vam je sigurno vrlo poznat
fenomen. Pa, ovo proklinjanje masonstva, to bi moglo zanimati ljude u
odnosu na odredene struje koje znaju Sto rade i koje potjecu, naprimjer, iz
zapadnih sredisnjica. Jer, s jedne strane, imamo posla sa strujom rimske
crkve; ne kazem krscanstvom, vec¢ sa strujom rimske crkve, jer malo ima
krs¢ana, a mnogo sljedbenika rimske crkve. S druge strane, imamo posla s
cijelim nizom tajnih drustava u angloamerickim zemljama, a ciljeve i
tendencije takvih tajnih drustava sam istaknuo tijekom rata. Postoje takva
tajna drustva najrazlicitijin uvjerenja. Oni koji se nalaze u takozvanim nizim
stupnjevima takvih tajnih drustava, opcenito vrlo malo znaju o tome S§to
Nnajvisi vode zapravo namjeravaju; ali ¢cak i unutar najviseg vodstva, postoje
najrazlicitije struje. Danas bih zelio govoriti o takvoj struji, koja je, medutim,
dio cjeline koju danas ne zelimo razmatrati - ogranicit ¢emo se na jednu
takvu struju. Vidite, postoje takvi pokreti, koji se nadograduju na slobodno
zidarstvo. Slobodno zidarstvo u pocetku ima tri stupnja za svoje ¢lanove, Koji
su danas u osnovi prazne rijeci, formule rijeci, ritualne ljusture, ritualne
formule, iz kojih se moze otkriti znacenje samo ako se te stvari osvijetle
modernim duhovnim znanjem, modernim duhovnim uvidom. Ali ipak, u
svim takvim drustvima, tri najniza stupnja su strukturirana na takav nacin,
da svatko s dovoljno duha da pravilno slijedi ritual, moze barem shvatiti
kako se taj ritual temelji na drevnim ceremonijama, ceremonijama misterija.
| u odredenom smislu - ne dopustajuci da ovaj ritual samo djeluje na nekog,
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vec osvijetlivsi ga duhovno znanstvenim uvidima - moze se naslutiti nesto od
veza izmedu, onoga Sto se dogadalo u misterijima prije otajstva Golgote, |
onoga Sto je zadatak covjecanstva nakon otajstva Golgote. Ali sada, u
mnogim takvim masonskim strujama, ovim trima stupnjevima dodan je cijeli
niz visih stupnjeva. Ne govorim sada, zelim ponovno istaknuti, o visim
stupnjevima opcenito, ve¢ o odredenim viSim stupnjevima odredenih
masonskih redova i drugih okultnih drustava, reda Oddfellows i tako dalje, i
opet, ne 0 svima njima, jer je na ovom podrucju uvijek izuzetno tesko
razlikovati istinsko od laznog; ali govorim o odredenim vrlo rasirenim
strujama u ovoj oblasti. Tamo je na tri najniza stupnja izgraden cijeli sustav
visih stupnjeva, gdje se ljudi iniciraju u covjecnost, u 'spoznaj sebe’, u
misterij smrti i njenu vezu s kursom kozmosa. Neki od ovih redova imaju
devedeset pet stupnjeva. Mozete zamisliti koliko netko moze biti ponosan
kada je iniciran u devedeset pet stupnjeva. Ali ne mozete zamisliti koliko su
te inicijacije oskudne, jer se iza tih praznih rijeci obicno zamislja nesto
izvanredno duboko i znacajno, ali one su tu. Rekao bih da kao svoj sadrzaj,
imaju odredene tragove tih praznih rijeci. U tim praznim rijecima doista ima
mnogo toga, a oni Koji izgovaraju takve prazne rijeci uvijek pretpostavljaju da
postoje neki ljudi koji zatim misle, koji smatraju da u njima mora nesto biti.

Sada se dogada nesto vrlo neobi¢no. Kada doista dodu ljudi, koji razmisljaju
0 onome §to je sadrzano u tim visSim stupnjevima koji su im dodijeljeni ili u
koje su inicirani - postoje ljudi koji tada po¢cnu razmisljati - tada slijedi nesto
vrlo specificno. Ako su ti ljudi ve¢ razmisljali u tri niza stupnja, i nekako
barem osjetili nesto u ta tri niza stupnja, onda ono sto su osjetili u tri niza
stupnja, potpuno unistava ono §to je u njih usadeno u visim stupnjevima.
Strasna magla prekriva ono sto se moze osjetiti u tri niza stupnja. | bez da
ljudi obicno imaju ikakvu jasnocu o tome u svojoj svijesti, u tim visim
stupnjevima su osamuceni. Odakle to dolazi? Proizlazi iz ¢injenice, da su se
u odredenim vremenima, od kraja 18. i pocetka 19. stoljeca, ali sve do naseg
vremena, odredeni ljudi infiltrirali u te masonske redove, unijeli u njih te
visoke stupnjeve i razvili te visoke stupnjeve unutar masonstva, tako da su u
brojnim od tih masonskih redova s visokim stupnjevima, unutra ova strana
tijela; visoke stupnjeve u njima, razvile su strane osobe koje su se infiltrirale
u njih. Ljudi su lakovjerni, ¢esto ¢ak i ako su inicirani u stvar. A oni koji su
se infiltrirali u sustav, ¢lanovi su 'Druzbe Isusove’, isusovci. U odredenom
trenutku, od kraja 18. stoljeca, redovi slobodnih zidara vrvjeli su isusovcima,
i oni su za odredene redove uspostavili vise stupnjeve. Dakle, jezuitizam ne
nalazite samo tamo gdje se slobodno zidarstvo kritizira ili grdi, ve¢ u visim
stupnjevima nalazite vrlo, vrlo cisti jezuitizam. S gledista jezuitizma, ne
Skodi napadati ono sto se i sam uspostavi, jer je u ovoj oblasti to dio politike,
pravilnog upravljanja ljudima. Ako zelite voditi ljude prema odredenom cilju,
jasnom cilju, cilju koji je jasan i osobi a ne samo vodi, onda je dobro
pristupiti im samo s jedne strane, i pokazati im put do tog cilja. Ali ako ih
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zelite drzati sto je moguce tupljima i uspavanima, pokazujete im dva puta, ili
mozda c¢ak i vise, ali za sada su dva dovoljna. Jedan ide ovim putem, a drugi
onim putem (vidi dijagram). Isusovac ste, sluzbeno pripadajuci Druzbi
Isusovoj i idete ovim putem (), ili ste isusovac koji pripada nekom
masonskom redu s visokim stupnjevima i idete ovim putem (]). Tada covjek
trazi. Bit ce mu vrlo tesko pronaci put. Lako ga mozete zbuniti.

Nas javni zivot, na najrazlicitije nacine je prozet takvim zbunjujuc¢im
strujama. Ljudi danas imaju sve razloge da se probude i pogledaju stvari, jer
nema potrebe da budu ovisni o njima. Ali vecina ljudi danas je ovisna o
njima. Treba se samo osvrnuti malo dulje na zivot, da bi se vidjelo kako su
se ljudi s kojima je netko bio mlad, i koji u jos uvijek zivi, umjesto da se
okrenu nekom duhovno znanstvenom smjeru, potpuno vratili u krilo
Katolicke crkve. Znam mnogo takvih primjera. Oni samo ukazuju na neke od
stvari koje se dogadaju u nasem vremenu, i nije prihvatljivo ne skretati
pozornost na te stvari, ne ukazivati na njih. Posebno je u ovom trenutku od
najvece hitnosti, da nasi antropozofski prijatelji budu svjesni takvih stvari,
cak i ako mozda samo vrlo mali broj njih moze nekako potaknuti istinski
potrebnu ozbiljnost. Jer u sadasnjosti nedostaje upravo te ozbiljnosti, te
ozbiljnosti za kojom se toliko zudjelo. Morate postati svjesni da se unutar
oblasti antropozofski orijentirane znanosti duha, suocavamo s vaznom
prekretnicom. Naravno, ovaj duhovni pokret morao je prvo nekako zapoceti -
sutra cu detaljnije objasniti te stvari, danas zelim navesti samo nekoliko
stvari, a sutra ¢u dublje proniknuti u neke stvari u ovoj oblasti - prvo se
mora prenijeti odredeni zbroj duhovnih istina. Sada se suocavamo s
Nnuznoscu, apsolutnom nuznoscu, da se te duhovne istine provedu u praksi.
Ovaj obrat stvari medu nama treba shvatiti vrlo ozbiljno. Dokle god je
antropozofski pokret bio samo duhovno znanstveni pokret, pokret ucenja,
Sirenja ideja, on je bio nesto sto nas je nosilo, takoreci, poput duhovne struje
u koritu rijeke. Dok su se medu njegovim sljedbenicima mogle nametati
klike, mnogo trivijalnosti, razigranosti i maglovite mistike, duh uvijek stvara
vlastiti put, nadilazec¢i klike, predrasude i sebicnost. U trenutku kada
antropozofski orijentirana znanost duha nastoji intervenirati u socijalni
zivot, postati prakticna, kao §to to ¢ini vec vise od godinu dana, to vise nije
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prihvatljivo, uistinu smo suoceni s novim dusevnim zadacima, i te nove
dusevne zadatke moramo shvatiti ozbiljno. Moramo istinski shvatiti da
mentalitet klike, sa svime Sto je u nase redove uslo kao dangubljenje, kao
igre, kao lazni misticizam, ne moze se nastaviti, jer bi imalo destruktivan
ucinak. Mora se jednostavno reci: stvari postaju ozbiljne, u suocavanju s
onim §to trenutno preplavljuje svijet. - | nasuprot tome, ¢esto sam govorio:
c¢ovjek bi u svoje rijeci volio da moze staviti nesto sasvim drugo nego S$to
obi¢no stavlja, kako bi izazvao odjek u dusama ljudi za ono sto zapravo ima
za rec¢i o sadasnjim dogadajima. Ono Ssto se govori pronalazi tako malo
odjeka; oprostite mi sto se izrazavam tako suhoparno i izravno, ali pronalazi
malo odjeka. Stalno se uvijek istice da se stvari ne mogu odmah razumjeti,
da se neko vrijeme zeli napredovati i tako dalje. Ali kad se ne bi zavaravali
predrasudama, kad se ne bi ¢ak voljelo predrasude, mnogo bi vjerojatnije
bilo da ¢e nekoga obuzeti istinski impuls koji lezi u duhovno znanstvenom
zivotu o kojem se ovdje govori. Protivnici su toga svakako svjesni i to znaju, i
mogu reci: protivnici pokazuju da covjek zaista ne mora biti genij da bi
pronasao ucinkovita sredstva.

Prije nego §to sam otisao, ovdje sam odrzao javno predavanje: 'Istina o
antropozofiji i njena obrana od neistine'. Na tom predavanju sam rekao,
naravno samo kao govornu figuru, da napade koje je objavio takozvani
'‘Spectator' ne mogu pripisati obrazovanoj osobi, jer obrazovana osoba ne bi
mogla izraziti takve stvari kakve su tamo predstavljene; niti sam mogao
pretpostaviti da ih je izrekao itko s bilo kakvim obrazovanjem,
srednjoskolskom ili akademskom pozadinom, jer su njegov stil i ponasanje
upucivali na potpuno neobrazovanu osobu. - To je, kao §to sam rekao, bila
samo govorna figura, pa me iznenadila naslovnica eseja sada sakupljenih u
broSsuru. Brosura se zove 'Tajna hrama Dornach. Prvi dio’, a druga tek
dolazi: 'Povijesne biljeske o teozofiji i njenim ograncima’, autora Max Kullyja,
zupnika iz Arlesheima. Dakle ¢ini se, osim ako Arlesheim nema pastora Kkoji
nije pohadao srednju skolu ili teologiju, ¢ini se da je osoba koja je napisala
ove stvari bila obrazovana osoba.

Pa - bit ce jos toga - obecan je drugi dio ove brosure koji je ve¢ zapocet: o tim
¢ce stvarima izvijestiti vrlo detaljno. Kaze se da c¢e ponuditi pojasnjenje
Steinerove metode, okultnih Skola i doktrina. Steinera kako ga ocjenjuju
bivsi teolozi. Steiner kao financijer i u svojoj najnovijoj ulozi sociologa. -
Dakle, vidite, ima jos§ mnogo toga §to dolazi!

Uostalom, ima nekih zanimljivih stvari u ovoj maloj knjizici koja mi je danas
urucena, a sadrzi hrpu napada u zadnje vrijeme. Vidite, lijep je to paketic!
Samo sam preletio kroz materijal, ali uostalom, nacin na koji ovaj
‘obrazovani covjek' pise je zanimljiv. Ne moram vas podsjecati na ono §to
sam ovdje rekao o poznavanju Akasa zapisa od strane ovog covjeka. Pisao je
o tome, kao da se radi o knjizi koju imate u svojoj knjiznici, i iz koje ste
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prepisivali. Sada, u dodatku svom c¢lanku kaze: "Na svom predavanju" -
predavanju na temu "Istina o antropozofiji....." - "Steiner se takoder osvrnuo
na Akasa zapise. Poricao je i ismijavao ono sto je Spektator u ‘Katholischen

Sonntagsblatt’ izvijestio o toj temi".

Dakle, ovaj 'obrazovani covjek' je naucio nesto o Akasa zapisima iz
predavanja koja su mu predana u Stuttgartu i Dusseldorfu te iz objasnjenja
Ocenasa, i, buduci da je bilo potrebno reci da 'idiot' nije sposoban razumjeti
takvo sto, ali buduci da vjeruje da nepogresivost Crkve prirodno djeluje i u
njemu, i da ne moze pogrijesiti, smatra potrebnim reci: poricem vlastite
spise, iako se moralo porec¢i samo ono sto kaze pastor iz Arlesheimal

Vidite, stvari odlaze pomalo daleko, u odnosu na ono sto je kao dovoljno
opisano na predavanju prije nego §to sam otisao. Ali ono §to slijedi je pomalo
upecatljivo; ne za mene, jer necu se ustrucavati, ¢ak i ako takve stvari ne bi
bile lazi, re¢i ono sto smatram potrebnim u duhu danasnjeg vremena. Ali
molim vas da s paznjom poslusate sljedece recenice: "Od tada smo u ovu
tocku inicirani od autoritativne strane. Pod Akasa zapisi, teozof shvaca nesto
Sto je navodno prisutno u duhovnom svijetu" i tako dalje. Bilo bi vrlo korisno
kada biste ovo malo poslusali, i prije svega, malo otvorili o¢i za ¢injenicu da
se iz ove perspektive moze reci: "Od tada" - dakle, od 5. lipnja 1920. - "u ovu
smo tocku upuceni od autoritativne strane”. To znaci, ako nije laz, ovom je
pastoru netko tko ovdje prisustvuje predavanjima rekao, §to bi prema
ciklusima trebalo razumjeti pod Akasa zapisom. Zelio bih vam skrenuti
pozornost na ovu c¢injenicu, kao sto sam rekao, ako nije laz; jer je moguce da
medu nama postoje ljudi, koji bi jednostavno nemarno procitali takvu
recenicu. Svakakve stvari se dogadaju. U paketu, naprimjer, nalazim i lijep
clanak, koji je napisao protestantski klerik. Cijela stvar sada iz katolickog
tabora prelazi u protestantski tabor, i ve¢ imamo posla s nastavkom ¢lanka
u 'Evangelischen Schulblatt’, koji, usput receno, ima neke vrlo cudne
osobitosti. Taj 'Schweizerisches Evangelisches Schulblatt’, glasilo Udruge
protestantskih skola Svicarske, tjedne novine za krséanski odgoj u
domovima i §kolama, najavio je ‘pamflete’ u svom 'Buchertisch', ukljucujuci i
'‘Borbu za novu umjetnost' isusovca oca Kreitmaiera! To je samo usputna
napomena. Ali vidite, ljudi su na ¢udan nacin zajedno!

Ali zelio bih vam procitati malo kritike sadrzane u ovom 'Evangelischen
Schulblatt’. Govori o svakakvim stvarima; ali posebno zelim procitati kritiku
koja se odnosi na troclanost, 'kljucne tocke’, i molim vas da sada obratite
malo paznje:

"Visoko hvaljena urbana kultura, stoga ce se presaditi na selo, prema

Steinerovom trodijelnom socijalizmu! Farmerova zena konacno mora dobiti

satove glazbe i pohadati tecajeve o uredenju svoje sobe. Farmerov sin

pripadat ¢e euritmickom plesnom krugu, gdje ¢e nauciti 'kretati se', ako

ikada dode u profinjeniju obitelj. Njegova sestra plesat ¢e Preludije uz dobro
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ugodeni klavir, ili, ako nije toliko talentirana, barem popularnu pjesmu 'koju
djevojke toliko vole'. Zasto su seoski ljudi tako grubo iskljuceni iz ovih divnih
postignuca? Pa - 'zato sto politicka drzava to ne smatra potrebnim'.... Koliko
¢e sretni biti ovi siromasni, zanemareni ljudi jednog dana, kada gradski
parfem bude konkurencija uzasnim hrpama balege i pilecim izmetom ispred
kuca! Kako ¢e ova poezija cistog rublja s ovratnicima i lakiranim cipelama
konac¢no istisnuti seljacku prozu stale! A tu je i ruska cistoca, koja ¢ce nam
konacno donijeti kupalista kakva se ne mogu nac¢i ni u Njemackoj, kako je
dirljivo pricao siromasni, razocarani ruski ratni zarobljenik.... Prema kakvom
raju idemo!! " Dakle, umjesto da farmer sjedi ispred svoje kucice nakon
posla, udobno pusi lulu ili ¢ak bogohulno igra karte uz ¢asu piva, zadovoljit
¢e svoju obrazovnu glad Steinerovom frazeologijom s osnovnih i
demokratskih ciklusa predavanja. Ali kako se to rimuje s tim kada se odmah
navodi da ti posteni seljani, nakon sto ih je ‘pravo obrazovanje ucinilo
kompetentnima', nikada ne bi posebno zudjeli za urbanom kulturom, koja bi
im mogla ponuditi samo prednost odnosno nedostatak nehigijenskog zivota?
Da. cak se kaze da bi se sredista sa socijalnom eksplozijom depopulirali,
donosenjem urbane kulture na selo. Ova kultura, koja je bas bila najvise
hvaljena, istovremeno bi trebala odvratiti seljane od Zzelje da postanu
stanovnici grada. To je kontradikcija, a cijela pretpostavka je toliko slabo
utemeljena da bi je i beba mogla srusiti.

"Stoga smo zbunjeni i pitamo se sto Steiner zapravo zeli. lznad svega,
moramo nauciti Citati Steinera. Mozda ¢emo tada krenuti u pravom smjeru.
U tim tvornicama s obrazovnim zadrugama, specijaliziranim knjiznicama,
kupalistima, tecajevima uredenja doma i tako dalje, fond - Kkoji naravno
financira vlasnik tvornice - nije zaboravljen, ovaj fond ne samo da placa sve
to, vec - obratite pozornost! - ‘istovremeno, zahvaljujuci dovoljnim resursima,
ima priliku privuci najbolje predstavnike duhovnog zivota na predavanja’. To
je vjerojatno srz stvari (nesto se moze dobiti), i nije potrebno ni dodati frazu:
'to pomaze objema stranama’. Gospodin Steiner sasvim ispravno sumnja da
te zadruge tvornickih radnika mobiliziraju sredstva koja bi on toliko zelio
‘zaraditi'. On to naziva klasicno 'omogucivanje da sredstva potrebna za
daljnji razvoj idu znanosti'. Te su namjere toliko prozirne, a sve je toliko
nespretno ako samo malo gurnemo nos izmedu redaka."

"Trebamo li doista pruziti ruku bezobrazno rastué¢im tendencijama prema
izjednacavanju (to ukljucuje, prije svega, iskljucivanje svake vjerske nastave
iz Skola), razmazujuci obrazovnu kasu c¢ak i na selo i po tvornicama.
Cjelokupan zivot trebao bi nas nauciti, da je c¢ista besmislica, pokusavati
dovesti sve ljude na istu razinu obrazovanja. Generacija za generacijom ne
uspijeva zbog tog neprirodnog problema, ali nitko ne zeli uciti iz toga, cak ni
u najocitijoj oblasti: prirodi! Trebamo samo pogledati zivotinjski ili ¢cak biljni
svijet da bismo posvuda prepoznali ogromne razlike medu njegovim
stvorenjima. Ljudska rasa nikada nece biti iznimka; cijela proslost nas uci
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da mala manjina stoji nasuprot velikom mnostvu, da se uvijek istice samo
nekoliko talentiranih pojedinaca. Ne bi li malo osjecaja za kvalitetu, za te
razlike (posebno po pitanjima rase i nacionalnosti), trebalo pronaci mjesto i
u skolskom programu? Uskoro bismo otkrili gdje su ljudi bolesni! Sigurno ne
na selu.”

"Ali dosta! Odavno sam premasio namjeravani opseg svog odgovora. Lako bi
se mogao udvostruciti ili utrostruciti kada bih ispitao cijeli kompleks onoga
Sto je svijetu strano i nedostatka osjecaja za stvarnost koji je u ¢lanku ocit.
([Fusnota:] Ako zelim, mogu pruziti iscrpne informacije o tome u buduc¢im
¢lancima, i pritom necu propustiti priliku da cijelu Steinerovu stvar stavim u
svjetlo koje zasluzuje!) Ali ipak mogu pitati jedno: odakle pastoru Ernstu
smjela tvrdnja da 'u embrionalnom obliku tezimo onome §to Steiner zeli na
vecoj skali'? ...."

Pa, procitao sam to i zapitao se odakle zapravo dolazi ono §to se tamo
opovrgava, kao tendencija da se 'urbana kultura donese na selo, gnojivu i
pilecem izmetu' i tako dalje, zapitao sam se: pa, gdje je to u 'osnovnim
tockama' ili u nasoj literaturi o troc¢lanstvu, ako se ovdje napada? - Konacno
sam shvatio, da sam dobio ne samo dva broja ovih 'lijepih' novina, vec i treci.
Ovi 'lijepi’ napadi pod naslovom ‘Lazni prorok' - koje sam procitao naglas -
nalaze se u brojevima 26 i 27, a u broju 23 nalazi se ¢lanak: 'Odnos izmedu
Skole i drzave, prema dr. Steineru’, i ovaj clanak sadrzi sve stvari kao
odljeve, kao S§to je potrebno u duhu troclanstva, koje su dalje razradene i
napadnute u brojevima 26 i 27. Ovaj c¢clanak napisao je pastor Ernst u
Salezu i izuzetno je dobronamjeran, ali napisan je na nacin da se od
troclanstva ocekuje da '‘prenese urbanu kulturu na selo' i tako dalje. Dakle,
vidite, covjek ne samo da strada kada ga pastori napadaju, vec jos vise kada
ga pastori brane! Nema potrebe biti tako sretan ako netko ima pristase na
ovoj strani, jer pristase u biti viSe pogorsavaju stvari od protivnika.

Pa, neki od nasih prijatelja mogli bi i iz ovoga nesto nauciti; jer kada se
ovakve stvari dogode, uvijek se sjetim koliko sam ¢esto ¢uo: bio sam u crkvi
ovdje ili ondje, i netko je propovijedao u potpunosti antropozofski ili
teozofski. Cesto sam isticao kako ne treba nasjedati na takve stvari i kako
stvari zapravo stoje. Ali danas sam vas barem mogao iznenaditi zanimljivom
¢injenicom, da sada imamo takve sljedbenike, Kkoji zatim izazivaju
opovrgavanja koja vise uopce ne razumijemo!

Sutra ¢cemo nastaviti raspravu, na nesto ozbiljniji nacin, o notama koje smo
danas udarili.
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Xl. JEDANAESTO PREDAVANJE

Dornach, 4. srpnja 1920.

Nazalost, jucerasnja rasprava morala je zavrsiti na ne bas ugodan nacin, ali
takve se stvari, s vremena na vrijeme, moraju istaknuti u nasim krugovima.
Ali ono sto sam jucer na kraju imao reci, protiv svoje volje, zapravo se
uklapa u niz nasih razmisljanja, jer se sva ta razmisljanja u biti svode na
pokazivanje koliko je nasoj kulturi potreban duhovno znanstveni utjeca;.
Prekjucer sam vam pokusao pokazati pozadinu necega, poput razmisljanja
Oswalda Spenglera, o propadanju zapadne kulture. Jucer sam vam pokusao
pokazati kako sjene starijih kultura dopiru u nase vrijeme, kako se te sjene
starijih kultura, iz teznji koje su za njih razumljive, okrecu protiv svega §to
mora proizaci iz znanosti duha na koju se ovdje referira. Sada bih, u nasa
danasnja razmisljanja, zelio ukljuciti neke temeljne tocke kako bismo, u
odredenom smislu, mogli jo§s preciznije i dublje pratiti sadasnji kulturni
razvoj, tijekom sljedec¢ih predavanja.

Cesto sam naglasavao, kako pravi uc¢inak duhovno znanstvenog
produbljivanja ne bi trebao lezati samo u ¢injenici, da odredene istine koje je
utvrdila znanost duha, nasa dusa apsorbira, da ih ta dusa cuva kao sadrzaj,
kao sadrzaj koji se tice svih zivotnih konteksta za koje smo mi kao ljudska
bica zainteresirani. Ali to nije jedini ucinak koji bi znanost duha, na kakvu
se ovdje misli, trebala imati na ljude u nase vrijeme. Ono sto znanost duha,
prije svega, treba donijeti suvremenom covjecanstvu, jest da cijeli njegov
nacin predodzbi, konfiguracija misljenja, osjecaja i volje, kroz ovo duhovno
znanstveno produbljivanje, prode kroz onu transformaciju koju upravo
zahtijevaju potrebe sadasnjice, kako ne bismo usli samo u propadanje
zapadne civilizacije, ve¢ kako bismo iz tog propadanja mogli nositi sjeme
uspona. Cesto sam spominjao da vezanost misljenja i osjecaja za fizicki
ljudski organizam, kako je shvaca materijalizam, niposto nije himera. Cesto
sam naglasavao da materijalizam nije samo lazan svjetonazor, ve¢ da je
materijalizam, u pravom smislu rijeci, suvremeni svjetonazor, ili mozda jos
bolje: suvremeni fenomen. Prvo, ne moze se jednostavno rec¢i da nije istina,
da su ljudska misao, ljudski osjecaji i opcenito dusevna volja, vezani za
fizicki organizam, te da to glediste treba zamijeniti drugim gledistem. To ne
iscrpljuje punu istinu na ovom podrucju; naprotiv, ¢injenica je da su, kao
rezultat onoga sto se pojavilo u zapadnoj civilizaciji tijekom posljednja tri do
cetiri stoljeca, dusevno-duhovni aspekti covjeka - misljenje, osjecanje i volja
- doista dosli u blisku ovisnost o fizickom organizmu i da u odredenom
pogledu, covjek danas izrazava ispravno glediste kada kaze: ta ovisnost
postoji. - Jer danasnji zadatak, nije prevladati teoretski pogled, danasnji
zadatak je prevladati cinjenicu da je ljudska dusa postala ovisna o tijelu.
Danasnji zadatak nije opovrgnuti materijalizam, vec¢ je danasnji zadatak
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izvrsiti taj rad, taj duhovno-dusevni rad, koji ponovno oslobada ljudsku
dusu od okova materijalnog.

To da bi se u toj oblasti moglo jasno vidjeti, da se stvari poput ovih koje sam
upravo izrazio ne vide samo kao proturjecnosti, kao paradoksalne tvrdnje, za
to se dovoljno razumijevanja zapravo moze steci jedino iz same znanosti
duha. Danas ¢u odabrati posebno poglavlje iz zivota modernog vremena,
sadasnjosti, kako bih pokazao da ono Ssto nije samo slutnja, ve¢ ¢injenica -
ovisnost duhovno-dusevnog o fizickom - utjece na socijalni zivot. 1z ovoga
cete tada moci vidjeti, da se u nase vrijeme mora prevladati vise od pukog
teorijskog gledista.

Mozda ¢e ono sto sam upravo rekao postati nesto jasnije ako se prisjetim
necega Sto sam ovdje ve¢ spomenuo, ali §to u odredenom smislu moze
ilustrirati ono sto danas imam reci. Rekao sam vam kako sam, kao
nastavnik u Radnickoj Skoli u Berlinu, bio izbacen spletkama
socijaldemokratskih voda, jer ono sto sam tada trebao predavati na raznim
podrucjima nije bio pravi marksizam, a prije svega na podrucju povijesti nije
bio materijalisticki pogled na povijest. Nisam zagovarao stav da je
materijalisticka koncepcija povijesti apsolutno pogresna, ve¢ upravo nacin
na koji sam se morao postaviti prema materijalistickoj koncepciji povijesti,
stav da je sav eticki, sav znanstveni, sav religijski i sav pravni zivot, u
odredenom smislu, samo nadogradnja, samo neka vrsta dima, u odnosu na
ono Sto je predstavljalo jedinu stvarnost u materijalnom ekonomskom
procesu - upravo nacin na koji sam se morao postaviti prema toj koncepciji
povijesti - to se nije moglo razumjeti. Naravno, to nisu mogli razumjeti oni
koji nikada nisu pokusali iznutra prodrijeti u materiju. Radnici koji su
slusali moja predavanja postupno su stvar razumijeli; ali upravo kroz to
razumijevanje to su otkrili tadasnje vode. Ono sto sam poucavao bilo je
sljedece: rekao sam da oko sredine 15. stoljeca, isprva polako, a zatim sve
brze od 16. stoljeca nadalje, zapravo pocinje taj proces u povijesti ljudskog
razvoja, kroz koji intelektualna, pravna i eticka produkcija covjecanstva
postaje potpuno ovisna o proizvodnim procesima, 0 nacinu na koji se razvija
ekonomski zivot. Postupno sve intelektualno i pravno postaje ovisno o
ekonomskom zivotu. Stoga, rekao sam, materijalisticko shvacanje povijesti
relativno je opravdano za tumacenje posljednja tri do cetiri stoljeca ljudske
povijesti: ali dolazi se do toga da je nemoguce shvatiti povijest ako se ide
dalje od 15. stolje¢a, i ranija vremena se pokusava razumjeti u smislu
materijalistickog shvacanja povijesti. | potpuno je pogresno ako se ova
materijalisticka koncepcija povijesti promatra kao nesto apsolutno i kaze: u
buducnosti ¢e sav eticki, sav pravni, sav znanstveni zivot biti samo neka
vrsta dima koji se dize iz ekonomskog zivota. - Naprotiv, zadatak sadasnjosti
je prevladati ono sto se razvilo tijekom posljednja tri do cetiri stoljeca kao
ovisnost intelektualnog zivota o ekonomskom zivotu. To znaci prevladati, kao
¢injenicu, ono za sto je materijalisticka koncepcija povijesti ispravna.
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Vidite, ako se istinski postupa duhovno znanstveno, onda se radi o
drugacijem nacinu razmisljanja, nacinu razmisljanja Kkoji prekida s
tradicionalnim, u misaonim formama, u cijeloj strukturi svjetonazora. |
zaista, antropozofski orijentirana znanost duha, puno se vise bavi razvojem
ove transformacije, ove metamorfoze u strukturi osjecaja, misljenja i volje,
nego jednostavnim prenosenjem ljudima nekih sadrzaja o razlicitim ljudskim
tijelima i slicno. Svakako, ti se sadrzaji pojavljuju, ti se rezultati pojavljuju
pred nasim duhovnim okom upravo kroz takvu metamorfozu misaone
strukture. Ali bitno je da je drugaciji stav prema svijetu; bitno je da smo
sposobni, u odredenom pogledu, promijeniti cijelu konstituciju svoje duse.
Ako se to prepozna, onda se zapravo shvaca kako su u suvremenom
razmisljanju najsirih krugova zapadne civilizacije ostaci tradicionalnog
misljenja, osjecanja i htijenja, jos uvijek aktivni, jednostavno se nastavljajuci
od najstarijih vremena do danas. Zapravo je bilo samo nekoliko pojedinaca
koji su, rekao bih, iz sirokih masa u razlicitim podrucjima, razvili osjecaj,
slutnju, koliko su truli stari misaoni oblici i misaone strukture. Vecinom
nisu bili u stanju prodrijeti u znanost duha i stoga se ostali zaglavljeni u
negativnom.

Izvanredno zanimljiva figura u odnosu na ovu slijepu ulicu je Overbeck,
prijatelj Friedrich Nietzschea, koji je radio na SveuciliStu u Baselu u
Nietzscheovo vrijeme i koji je, napisao zanimljivu knjigu o sadasnjoj
novije literature da krscanska teologija postavlja pitanje: jesmo li jo§ uvijek
krscani? - To pitanje nije postavio samo materijalisticki teolog David
Friedrich Straufs, ve¢ i Nietzscheov prijatelj Overbeck, koji je radio na
Teoloskom fakultetu u Baselu. | Overbeck zapravo dolazi do stava: jos uvijek
postoji krs¢anska teologija, ali vise ne i krs¢anstvo.

Ali posebno moram reci, bila mi je cudna slucajnost da, nakon §to sam jucer
morao dati razne primjere teoloskog razmisljanja, u kojima sam morao
pokazati da covjek ima jednako toliko razloga Zzaliti se na teologe, kada
postanu prijatelji kao i kada postanu neprijatelji. Bilo mi je vrlo znacajno da
se bas ovih dana, u dodatku 'Basler Nachrichten', posthumno raspravljalo o
djelu Overbecka, i da se tamo spominjala recenica koju je napisao ovaj
krscanski teolog. Krscanski teolog napisao je recenicu: teolozi su idioti
modernog drustva; to je javna tajna ovog modernog drustva.

Tako je rekao teolog iz Basela, Overbeck! Nije nuzno izlaziti iz okvira, ako
zelite stec¢i takav sud. Naravno, osim §to je bio teolog, Overbeck je bio i
mislilac, a biti teolog bila je vise njegova sudbina nego volja. Mozda je ostati
teolog bila i njegova slabost. Ali to danas nije na meni da ispitujem. No ipak
je izvanredno da takvu izjavu nije skovao monist, vec¢ teolog: teolozi su idioti
u modernom drustvu, i u modernom drustvu je javna tajna da je to tako.
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Pa, stvari koje su samo sjene starih svjetonazora, nacina zivota i tako dalje,
dopiru u sadasnjost. Biti krscanin danas zahtijeva novo razumijevanje
otajstva Golgote, kao §to sam jucer objasnio. Ali da bismo razumijeli
danasnje socijalne zahtjeve, potrebna je potpuno drugacija struktura misli
od one koja je od davnina, dosegla siroke mase suvremenog covjecanstva. |
zelio bih vam danas za to dati primjer. Mozete uzeti dva socijalna mislioca
toliko razlicita kao §to su, recimo, Marx, idol socijaldemokracije, i Rodbertus,
koji je vise, rekao bih, podrska onima koji rjeSenje socijalnog pitanja traze na
nacionalnoj razini. U odredenom pogledu, i Rodbertus i Marx su socijalisti;
ali su zapravo antopodi. Ali slazu se u jednoj vaznoj tocki. Slazu se u
odredenom razumijevanju temeljnog pitanja, koje danas postavlja svatko tko
se u osnovi bavi socijalnim pitanjem. To je pitanje: Sto zapravo proizvodi
ekonomska dobra? Sto proizvodi ekonomska dobra koja cirkuliraju u
ekonomskom zivotu, dobra koja sluze ekonomskoj potrosnji? - | Marx i
Rodbertus odgovorili su na ovo pitanje rekavsi: samo fizicki rad proizvodi
ekonomska dobra. - Stoga se sve sto je produktivno u fizickom zivotu moze
pratiti do fizickog rada. Drugim rijecima: ako se zeli govoriti o tome gdje se
nalazi rad koji proizvodi bilo koji koherentan niz ekonomskih dobara, mora
se poceti, naprimjer, sa zeljeznicom, s prvim postavljanjem temelja, a ne s
radom inzenjera, ne s radom onih Kkoji, iz nekog zivotnog konteksta,
generiraju ideju da bi zeljeznica trebala biti izgradena u ovoj ili onoj regiji.
Karl Marx, naprimjer, kaze: rad, samo fizicki rad, proizvodi ekonomska
dobra. Ako, kaze on, netko zaposli knjigovodu u nekoj zajednici u Indiji, rad
tog knjigovode nije zapravo nesto §to proizvodi ekonomska dobra. lako je rad
tog knjigovode nuzan, on ne proizvodi ekonomska dobra. Ekonomska dobra
proizvode se iskljucivo fizickim radom onih koji su izravno fizicki angazirani
u proizvodnji dobara. Sve ostalo se iskljucuje iz nabrajanja kao proizvodni
elementi ekonomskih dobara. Kako se, kaze Marx, placa indijski knjigovoda?
Iz odbitka koji se izvrsi. Prvo treba odbiti, ono sto bi svi ostali koji obavljaju
fizicki rad zapravo trebali zaraditi, i onda mu to dati, jer je on nuzan. Ne
mozete proizvoditi bez njega, ali on ne proizvodi dobra. Dakle, od onih koji
proizvode dobra, mora se uzeti ono sto se njima moze dati. | slijedec¢i tu
ideju, Marl Marx konacno zakljucuje, da se sav intelektualni rad, sva
intelektualna proizvodnja, ne oduzima od ekonomskih dobara tako da
ucestvuje u proizvodnji tih ekonomskih dobara, ve¢ se oduzima onima koji
zapravo ekonomski proizvode.

| antipod Karla Marxa, Rodbertus, dolazi do potpuno istog stava. Postoji
mnogo nacina na koji nastaju upravo takvi stavovi, iz nacina razmisljanja
koji se pojavio tijekom posljednja tri ili cetiri stoljeca kao sjena starih nacina
razmisljanja. Jer se primjecuje kako nastaju takvi stavovi kada se promatra
priroda rada, odnos izmedu rada i proizvodnje ekonomskih dobara, kako ga
vide takvi teoreticari, a stavovi tih teoreticara su, u prvom redu, danas
prozeli cijeli proletarijat. Ono sto postoji kao pogled na zivot u cijelom
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proletarijatu, izravna je posljedica takvih ideja, od kojih ¢u vam sada dati
nekoliko primjera. Ljudi, poput Karl Marxa, pitaju: za sto radnik zapravo
prima svoju placu? - Na ovo pitanje odgovaraju rekavsi da radnik prima
svoju placu za rad koji ulaze, da je stoga placen za rad koji ulaze, i kazu:
mora biti placen, jer pri proizvodnji dobara radnik se odrice vlastite radne
moci. - Cesto sam ovo glediste opisivao kao glediste suvremenog
proletarijata: radnik se odrice svoje radne snage, njegova radna snaga se
trosi; mora biti zamijenjena. Dakle, daje mu se placa, a time i ekonomska
dobra, jer je monetarna placa jedina zamjena za to; daje mu se placa u
zamjenu za fizicku radnu snagu utroSsenu u proizvodnji. - Ova se ideja stalno
ponavlja; nalazimo je u najrazlic¢itijim varijacijama.

Kakav se stav zapravo krije u osnovi ovoga? Temeljni stav najbolje se
prepoznaje promatranjem fraze koju su Karl Marx i njegovi sljedbenici stalno
koristili. Koristili su frazu: rad ulazi u proizvod. - U odredenom smislu -
nakon §to je proizvod proizveden - rad je uSao u proizvod. Dakle, radna
snaga, odnosno njezin rezultat, takoder je usao u ekonomsko dobro, u
ekonomski proizvod. Kaze se: intelektualna snaga ne moze se kondenzirati u
proizvod, samo fizicka snaga moze se kondenzirati u proizvod. - Dakle,
postoji ideja da radna snaga nekako od covjeka prelazi u proizvod; zatim je
tu vani, kondenzirana u proizvodu; zatim se jede i onda je opet zamijenjena.

Takva predodzba duboko je ukorijenjena u ljudskim umovima, proizlazeci iz
odredenih materijalistickih korijena modernog doba, a ako se netko bori
protiv takvog gledista, izgleda kao da je sklon paradoksima, jer su te stvari
postupno postale nesto sto se danas ljudima c¢ini sasvim prirodnim. A u
Rusiji se upravo sada stvara socijalizam iskljucivo pod utjecajem takvih
gledista, koja su izrasla iz podloge materijalizma.

Sada je zaista tako i izuzetno je tesko priznati, ali je tako - da ponekad
stavovi postanu popularni, kao da se posvuda promice nesto samo po sebi
razumljivo, a zapravo nemaju nikakvu osnovu. Ovaj stav, kao da je rad usao
u proizvod, zapravo nema nikakvu osnovu, jer se ne moze doista rec¢i da se
ono Sto je utroseno tijekom rada zamjenjuje hranom. Samo se treba ozbiljno
zapitati, mora li netko tko uopce ne radi i jesti, ako zeli zivjeti. Nadoknada
izgubljene energije, Sto je ovdje bitno, zaista ne moze ovisiti o tome je li ta
energija usla u rad; jer i ako ne ide u rad, mora se nadoknaditi. Ovdje mora
postojati temeljna pogreska u misljenju, temeljna pogreska u misljenju koja
je jednostavno postala popularna, koju je postalo popularno ciniti. Nitko
nikada ne bi vjerovao koliko smo duboko danas zaglavljeni u navikama
pogresnog razmisljanja. Dusu moramo probuditi, i uvjeriti je u te navike
pogresnog razmisljanja. Suocena s tim navikama pogresnog razmisljanja,
nije prihvatljivo da dusa nastavi spavati.

Ovu misao sam vec izrazio u drugacijem obliku. Netko tko nema potrebu, ili
tko, bolje receno, nije stavljen u takvu situaciju svojim zivotnim
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okolnostima, da cijepa drva ili obavlja slican fizicki rad, ponekad c¢e svoju
snagu uloziti, recimo, u sportu. Tu takoder primjenjuje svoju snagu. | lako
cete priznati da se pod odredenim okolnostima, ista kolicina snage moze
koristiti za cijepanje drva kao i za sport. Covjek se moze jednako umoriti od
vjezbanja kao i od cijepanja drva. Moze se jednako dobro spavati nakon
vjezbanja kao i nakon cijepanja drva. Ista kolicina rada moze se i u jednom i
u drugom slucaju obaviti, ¢isto formalno. Dakle, ne moze se raditi o tome
koliko se rada obavlja i koliko energije ulaze u to obavljanje rada; nego je
ocito da se radi 0 necem sasvim drugom, nacinu na koji je rad smjesten
unutar cijelog socijalnog procesa. Radi se o tome da se nauci zanemariti ono
Sto covjek prozivljava u radu, u proizvodnji dobara. Najvise bi se moglo raditi
o tome da marljiva osoba treba malo vise hrane nego lijena osoba, iako se to
ne slaze sasvim s nacinom zivota nekih ljudi. No, u svakom sluc¢aju, ovo
cudno glediste, kao da ekonomsko razmisljanje zahtijeva da se razmotri kako
se utroseni ljudski rad mora zamijeniti onim Ssto se prima kao placa,
potpuno je bez osnove. O tome se jednostavno ne moze razmisljati na ovaj
nacin ako se zeli postici bilo koji cilj.

Htio sam na ovo skrenuti pozornost iz drugacije perspektive, istaknuti kako
cijelim nasim zivotom dominiraju pogresne predodzbe, navike misljenja koje
su mozda bile opravdane u ranijim vremenima, ali koje danas vise nemaju
takvo opravdanje.

Jos jedna linija razmisljanja koja se cesto ponavlja medu promatracima
ekonomskog zivota koji su vise ili manje ovisni o Karl Marxu je sljedeca,
kazu: ako se obavlja fizicki rad i tijekom obavljanja tog fizickog rada stvara
se ekonomsko dobro, tada se taj rad trosi. Ako se dobro treba ponovno
proizvesti, mora se ponovno proizvesti istim radom. Ako netko promisli ideju,
onda je ta ideja tu. Ona ostaje tu, i ne trosi se. | mozda se bezbrojni radni
procesi mogu provesti prema toj predodzbi. - Dakle: tjelesni rad utrosen na
proizvodnju robe trosi se u proizvodu, intelektualni rad se ne trosi u
proizvodu, umjesto toga on ostaje u proizvodu - kada se izrazi takva ideja, to
se c¢ini uzasno uvjerljivim. Ali onda se postavlja pitanje: moze li se takva
ideja plodonosno primijeniti na razmisljanje o nacionalnoj ekonomiji?
Problem je uvijek u tome §to oni koji slijede takvu ideju nisu u stanju pratiti
cijeli proces kroz koji takva ideja prolazi dok ne postane stvarnost. Moglo bi
se i pitati, postoji li ikada jedan slucaj u kojem izumitelj stvori ideju, i, bez
daljnjeg intelektualnog rada, da se ta ideja moze ostvariti bezbroj puta? - To
nije slucaj. Umjesto toga mora se pitati sljedece; mora se pitati: koja je
stvarna veza izmedu onoga Sto proizvede osoba intelekta, i onoga Ssto
predstavlja vanjska dobra, naprimjer, ekonomska dobra? - Samo pogledajte
proizvodnju ekonomskih dobara. Mozete li zamisliti da se ekonomska dobra
proizvode, bez intelektualne sile usmjeravanja, bez intelektualnog vodstva?
Zapravo mozete dokazati da je intelektualno vodstvo, vidljivo sve do sustine
materijalnog rada, u proizvodnji materijalnih dobara. Samo se dovoljno
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daleko morate vratiti u proslost. Cesto sam davao primjer: razmotrimo tunel
Gotthard ili Sueski kanal ili nesto drugo; takve se stvari ne mogu provesti
bez diferencijalnog ili integralnog racuna. Sav tjelesni rad je beskoristan, ako
u osnovi ne leze ove stvari. Ali te stvari, diferencijalni i integralni racun,
neko¢ su te stvari razvijene u usamljenom misaonom radu Leibniza ili - ne
moramo se danas upustati u spor oko nacionalnog prioriteta - u usamljenom
proucavanju Newtona, ali u svakom slucaju, te su se ideje pojavile kod
mislioca, u intelektualnoj produkciji. U osnovi u svemu §to je prisutno u
tunelu Gotthard, Sueskom kanalu, i slicnim djelima, koji pak leze u osnovi
proizvodnje ekonomskih dobara, u svemu tome imamo rezultate onoga sto je
nekoc¢ bila duhovna klica. | nista od onoga sto cini fizicki rad ne bi moglo biti
tamo, da duhovna klica nije bila tamo. Pogledajte bilo sto, §to se proizvodi, i
uvijek cete si morati reci: ne mozete ni zapoceti tjelesni rad ako mu nije
prethodio intelektualni rad; a ako on i pocne, a intelektualni rad prestane,
ne bi daleko stigao. Doista, jednako rigorozno kao §to su Karl Marx i
Rodbertus namjeravali dokazati da ekonomska dobra nastaju samo iz
tjelesnog rada, moglo bi se dokazati da samo intelektualni rad proizvodi
ekonomska dobra, da je tjelesni rad opcenito, u potpunosti rezultat
intelektualnog rada. Te su stvari potpuno relativhe u odnosu jedne prema
drugoj. | ista strogost argumentacije koju marksisti mogu prikupiti za liniju
misli da samo tjelesni rad proizvodi ekonomska dobra, ista strogost
argumentacije mogla bi se pronaci u liniji misli da samo intelektualna moc¢
proizvodi ekonomska dobra.

Sto iz ovoga slijedi? lzricito kazem: ista strogost argumentacije moze se
primijeniti u jednom slucaju kao i u drugom; to jest, u ovom ili onom slucaju
moglo bi se dogoditi sljedece. Karl Marx zagovarao je jednu stvar. Mogao bi
se pojaviti netko drugi tko bi jednako rigorozno dokazao da samo
intelektualni rad proizvodi ekonomska dobra. Samo zbog materijalistickih
uvjeta modernog doba, nije se pojavio Marx za duhovne uvjete, kao §to se
pojavio Marx za materijalne uvjete. Ali obojica, da su se pojavili, mogli bi
stec¢i sljedbenike. lzjave obojice mogle bi ukazivati na isto rigorozno
razmisljanje koje danas nalazite kada Iljudi, uvijek u dobroj vjeri,
raspravljaju o ovom ili onom pitanju reforme na modernim okupljanjima.
Obi¢no se sve dokazuje vrlo rigorozno, jer su ljudi danas vrlo pametni. Ili
kada ljudi za govornicom dokazuju ovo ili ono, sve se dokazuje rigorozno. Ali
jednako se rigorozno moze dokazati i suprotno. Ljudi ne zele vjerovati da
logicki dokaz nije nesto Sto moze nositi zivot, ili ono sto se moze izvesti samo
iz logickog dokaza, da to mora biti popraceno osjecajem stvarnosti, povezano
sa stvarnoscéu. Zivot se moze podrzati samo iz zivota, a ne iz intelektualno
orijentiranih dokaza. Samo zbog c¢injenice da su ljudski instinkti bili
materijalisticki orijentirani tijekom posljednja tri do cetiri stoljeca, metoda
dokazivanja s materijalisticke strane, postala je toliko rigorozna kao sto je u
marksizmu. U pravilu se ne moze nositi s opovrgavanjem, jer dokaz nije
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dokazivanje necega, vec¢ prihvacanje dokaza od strane druge osobe.
Prihvacanje dokaza, medutim, ne temelji se na logici dokaza, ve¢ - kakvi su
ljudi kada ne uranjaju u znanost duha - se temelji na odredenim
instinktima, na navikama, a posebno na navikama misljenja. | stoga se mora
reci: zivot nam je danas zbunjujuci, jer se duse ne zele probuditi iz spavanja
suocene s impulsima stvarnosti, jer, prije svega, duse ne zele prodrijeti toliko
da same sebi kazu: vazno je pronaci pravu perspektivu, a ne gledati svijet iz
bilo koje perspektive.

Danas se radi o stjecanju perspektive koja vise ne stvara predrasude u
smislu da se jednostrano razmisljanje smatra ispravnim, ve¢ one koja
omogucuje promatranje zivota na tako univerzalan nacin da se istinski moze
odvagnuti tezina razloga jedne strane, kao i tezina suprotnih. Danas moramo
razumjeti koliko osnova imaju argumenti s jedne strane, s materijalisticke
strane, a koliko osnova imaju s duhovne strane. To znaci da nikada nije bilo
potrebnije nego danas da ljudi ne budu fanatici. Ali fanatizam, koji je danas
prakticki suvremena pojava, moze se prevladati samo ako ljudi u sebi otvore
izvor koji ih vodi do istinskog uvida u duhovne veze svijeta. Zato je oplodnja
nase zapadne civilizacije nalazima znanosti duha, toliko eminentna nuznost.
Dakle, u strogom argumentiranju, ako se zeli - uvijek to treba zeljeti - moze
se rec¢i da se intelektualni rad zgrusava u proizvod. Moze se reci da se i
tjelesni rad zgrusava u proizvod. Ali s ¢ime se zapravo bavimo? U stvarnosti
se bavimo c¢injenicom da odredene procese u vanjskom svijetu ljudi izvode na
odredeni nacin. Pretpostavimo da uberem jabuku sa stabla. To je takoder
nesto §to ima odredenu vaznost, kao dodatak zbroju ekonomskih odnosa.
Moramo vidjeti koji elementi ¢ine stvarnost. Kada uberem jabuku s drveta,
uzrokujem promjenu u vanjskom svijetu, metamorfozu: prvo, jabuka je na
drvetu, a zatim je mozda u mojoj kosari. Ovu promjenu sam ja izazvao.
Svakako, u meni se odvijao proces tijekom kojeg se trosila tjelesna snaga,
koja se potom nadomjestila. Ali da sam napravio par koraka Setajuci, u isto
vrijeme kada sam ubrao jabuku, potrosio bih istu kolicinu energije. Ne radi
se o tome §to se dogada u meni, a u ekonomskom kontekstu, ne moze se
raditi ni o ¢emu §to se odnosi na ljudski organizam. Ne moze se raditi o
postavljanju pitanja: sto covjek dobiva jer mora nadoknaditi svoju potrosenu
tjelesnu snagu? - ve¢ se moze raditi samo o: koje unutarnje znacenje se veze
za tu metamorfozu koja se u biti u potpunosti odvija izvan ¢ovjeka, koju on
samo usmjerava, koju samo vodi, tu metamorfozu koja uzrokuje da jabuka
prvo bude na vrhu stabla, a zatim u mojoj kosari? Zamislite na trenutak, da
crtate ili slikate cijeli proces. Slikate stablo i covjeka pored njega. Sada
slikate osobu koja pruza ruku, postavlja ljestve i pruza ruku, bere jabuku, a
zatim slikate kako je stavlja u kosaru. Sada, recimo, zabavite se: potpuno
brisete osobu, brisete sve sto je na vasoj slici bila osoba, i smatrate da se to
objektivho dogada izvan osobe: jabuka je na vrhu, krece se dolje, nalazi se
unutar kosare; osobu ste potpuno eliminirali. Ali ste striktno promatrali
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proces koji je u zivotu ekonomski relevantan. To ostaje tu, i to je ono o cemu
se radi kada je u pitanju ekonomsko razmatranje. | cisto ekonomsko
razmatranje svaki put se postavlja na pogresne temelje, kada se u
razmatranje ukljuci potrosnja zivotne energije ili tjelesne snage i slicno, kao
Sto to ¢ini Lassalle, kao sto to ¢ini Marx i kao Sto to ¢ine gotovo svi drugi
akademski ekonomisti.

Dakle, vazno je, da kada su u pitanju ekonomski odnosi, da mozemo
eliminirati ljudska bica. Tada ta ljudska bica koja su eliminirana moramo
biti u stanju promatrati izolirano. To nas dovodi do drugacijih odnosa, do
odnosa koji stoje na drugacijim temeljima. Govoreci: da, ljudi moraju raditi,
inace jabuke s drveca nece padati u kosare! - govoreci to, shvacamo: sada
covjeka ne mozemo izbrisati! Ali prije svega, ne mozemo izbrisati njegovu
dusu ako zeli ostati covjekom. Ako zeli ostati covjekom, nagon za radom
mora biti u njemu. Ne moze ostati covjekom ako se izmisli uredaj kojim ga se
polako, nekim tehnickim postupkom, tjera do ljestava, gdje mu se podize
ruka, savijaju prsti i tako dalje, ili ako se uvede obvezni rad po nalogu vlade;
oboje se u biti svodi na istu stvar. Poanta je u tome da impuls mora lezati u
covjeku. Nece lezati unutar covjeka, ukoliko nije zapaljen kroz odnos, kroz
interakciju izmedu ljudi.

Vidite, kada prijedete na motivaciju za rad, dolazite do potpuno drugacijeg
podrucja od ekonomskog. Kada je rije¢ o motivaciji za rad, ne mozete
zanemariti covjeka, ali ne mozete zanemariti ni najdublje bice covjeka. Ako
realisticno proucite ovu stvar, otkrit cete: jedna stvar koju sam spomenuo,
ekonomski proces, toliko se radikalno razlikuje od onoga §to zapravo vodi
radu, §to je impuls za rad, da ta razlika mora biti ukorijenjena u samoj
socijalnoj stvarnosti.

Sada, postoje mnoge vrste razmisljanja o tome kako doc¢i do trostruke
podjele socijalnog organizma. Ali treba slijediti mnogo puteva misljenja, jer
ljudima danas treba snazan poticaj; toliko su misaono pospani! Iznad svega,
otkrit cete da je ova Sikara ideja, koja nastoji spojiti sve sto je ekonomsko,
pravno, politicko i duhovno, u potpunosti proizasla iz materijalizma, Kkoji,
medutim, istovremeno, dok se pojavljuje kao svjetonazor, takoder veze dusu
za tjelesne procese, ¢ineci time tu dusu pasivhom, ubijajuc¢i je U njezinoj
aktivnosti. Nismo postali samo materijalisticki, teoretski materijalisticki,
postali smo materijalni. Covjek se stoga iz katastrofe u kojoj se danas nalazi,
ne moze izvuéi samo promjenom nacina misljenja, ve¢ se moze izvuci samo
poticajem svoje volje. Jer volja je ono sto je, kao prvi dusevni element,
neovisno o fizickom, i ne moze u potpunosti, ako se uopce primjenjuje, biti
svojstvo tjelesnog. Jer u svakom trenutku u kojem c¢inim bilo §to izvanjsko,
dobivam neposredan, opipljiv dokaz da je volja neovisna o materijalnim
aspektima tijela. Jer volja je aktivha u berbi jabuke s drveta i stavljanju u
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kosaru. Ono sto osoba jede mogu iskljuciti iz ¢cisto ekonomskog procesa;
volju ¢ovjeka ne mogu iskljuciti.

Ovim sam danas jednostavno htio ponuditi tijek misli kroz koji mozete otkriti
duboko opravdanje ovih ideja o troclanstvu. Prvo sam pokazao koliko se
impuls za rad, potpuno razlikuje od svega sto je ukljuéeno u ekonomski
zivot. Znate, naravno, da se u trostrukom organizmu pretpostavlja da lezi u
oblasti drzave i prava. Ali ako slijedite tokove misli koji se danas poticu u
drugim smjerovima, naprimjer, koliko su zbunjujuce ideje u pogledu udjela
fizickog i intelektualnog rada u proizvodnji proizvoda - ako razmisljate onako
kako su ljudi naucili razmisljati tijekom posljednja tri do cetiri stoljeca - tada
cete takoder vidjeti, kako ova zbrka misli koja je nastala takoder ima
zbunjujuc¢i ucinak kada se pokusa odvojiti c¢isto intelektualni zivot od
pravnog i ekonomskog zivota. Jer ne postoji nuznost djelovanja, ako se
smatra da covjek trosi fizicku snagu na rad, koju mora nadomjestiti placa.
Vec¢ smo vidjeli da takva nuznost djelovanja ne postoji. Kako se dolazi do
takvog nacina razmisljanja? Kako se uopce dolazi do te ideje? Do nje se
dolazi iz podloge materijalizma. Covjek svoje misljenje ne moze odvojiti od
materije. Ne moze se pronaci nesto §to proizlazi iz ¢ovjeka i neovisno je o
njegovom tijelu. Dakle, ideje su okovane za tijelo. Ekonomija je
materijalisticki okovana za tijelo. Buduc¢i da ne moze vidjeti ¢isto duhovne
veze u vanjskom svijetu u ekonomskom zivotu, preusmjerena je na cisto
materijalni proces potrosnje i zamjene tjelesne energije: davanje energije,
apsorpcija energije, davanje energije, apsorpcija energije, i tako dalje! Covjek
se zeli u potpunosti kretati u materijalnom carstvu i stoga ne moze smisliti
nista drugo osim, takoreci, integracije covjeka u ekonomski organizam kao
stroja.

Ve¢ danas je slucaj, da u katastrofu nismo gurnuti zbog nasih institucija,
vec zbog najdubljih misli, osjecaja i impulsa volje ljudi, i apsolutno je nuzno
napustiti predrasudu da se socijalni uspon moze nekako posti¢i pukim
institucijama. Hitno je potrebno prepoznati da se socijalni uspon moze
dogoditi samo kroz transformaciju nacina misljenja i osjecanja ljudi, kroz
iskorjenjivanje starih navika misljenja koje prijete da nas sve dublje vode u
propast. Moramo se naviknuti da s odredenim dubokim zanimanjem pratimo
ono sto zivi u mislima suvremenog covjecanstva. Covjek ¢e jednog dana
otkriti da je beskorisno nastavljati te misli u bilo kojem smjeru, ve¢ da se
jednostavno radi o tome da se ti smjerovi misljenja napuste u najvaznijem
podrucju danas i usvoje novi. Ali oni mogu proizaci samo iz najdubljih
temelja same ljudske prirode. | ué¢i u kulturu ¢ovjecanstva mogu samo ako
ljudska bica istinski razmotre i apsorbiraju izvorne, elementarne impulse. Ali
takvi impulsi, mogu lezati samo unutar one znanosti o duhovnom koja je
antropozofski orijentirana. Trebamo novo znanje covjecanstva, jer je staro
znanje dovelo do pogreske, ¢ak i u podrucju poput onog koje sam danas
okarakterizirao. Staro gledanje je vec¢ toliko napredovalo, ¢ak i u prakticnom
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smislu, da ljude promatra kao strojeve, i ne uspijeva prepoznati apsurdnost
ideje, to da je ekonomska kategorija troSiti ljudsku tjelesnu snagu i
zamijeniti je placom kao ekvivalentom. Sve se to temelji na cinjenici da se
unutar danasnjeg nacina razmisljanja, uopce ne moze upoznati covjeka, i da
treba stec¢i znanje o covjeku u najdubljem smislu te rijeci. Ali to c¢e biti
moguce samo ako nas cjelokupni nacin razmisljanja postane antropozofski
orijentiran.
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XIl. DVANAESTO PREDAVANJE

Bern, 9. srpnja 1920.

Danas bih ponovno zelio govoriti 0 necemu o cemu se ovdje ¢esto govorilo, ali
Sto se moze razumjeti samo ako se o tome cesto razmislja i iz razlicitih
perspektiva. Svatko tko svjesno zivi duhovni, a u konacnici i materijalni zivot
danasnjice, i tko je istinski iznutra i duhovno uronio u ono Ssto ovdje
nazivamo antropozofski orijentiranom znanosé¢u duha, mora, u svijetlu
dogadaja, biti opterecen ozbiljnom brigom za kulturu. Ta ozbiljna briga za
kulturu moze se opisati otprilike na sljedec¢i nacin: prepoznaje se nuznost da
se ono §to nazivamo znanoscu inicijacije, znanoscu duha, u koju se u
konacnici moze proniknuti samo metodom inicijacije, da se ta znanost, ako
je moguce, mora prosiriti na sve mislece ljude, barem u svojim glavnim
aspektima, ako ne zelimo dalje propadati. Ljudi to jednostavno trebaju upiti
u svoj zivot osjecaja i dopustiti da ih se kroz ovu inicijacijsku znanost
potakne na medusobni odnos, na djelovanje medu sobom. S druge strane,
velika vecina ljudi - trebamo pogledati samo nekolicinu pristalica znanosti
duha - to jest, velika vecina covjecanstva, osjeca tako da odbacuje ovu
inicijacijsku mudrost, da bi trebali nastaviti zivjeti na isti nacin na koji su
zivjeli do sada, bez ikakvog utjecaja onoga §to im ova inicijacijska mudrost
moze donijeti. Stoga bi se moglo rec¢i da, s jedne strane, postoji najhitnija
potreba za otkrivenjem duhovnih svjetova, a s druge strane, radikalno
odbacivanje ovog znanja.

Ne treba se zavaravati da je nacin na koji su ljudi bili potaknuti
tradicionalnim vjerovanjima da razmisljaju o duhovnom, uvelike kriv za ovo
radikalno odbacivanje mudrosti duhovnih svjetova danas. Mora nam biti
jasno da, prije svega, tradicionalna vjerovanja zele upoznati ljude samo s
jednim aspektom, recimo, vjecnog u c¢ovjeku, aspektom koji lezi iza smrti, i
da od strane tradicionalnih vjerovanja postoji odlucno odbacivanje onoga sto
ljude upucuje na ono sto je od vjecnog dusevnog elementa u covjeku
prisutno prije rodenja, ili recimo, prije zaceca. Mnogo se govori, iako na vrlo
nejasan nacin, i uvijek u odnosu, ne na znanje ve¢ samo na vjerovanje, 0
postojanju duse nakon smrti. Nasuprot tome, svaki govor o postojanju duse
prije rodenja ili prije zaceca se odbacuje. To ima znacaj ne samo teorijski koji
smo naveli, unutar cisto kognitivhih sudova koji kazu: zelimo gledati u
vrijeme nakon smrti; ne zelimo gledati u vrijeme prije rodenja - ve¢ ima
znacaj za cijelo bice covjeka. Jer nacin na koji se govori o onom besmrtnom
u covjeku, zavisan je o ovom odbacivanju prenatalnog. Samo na trenutak
razmislite kako se ljudskim bi¢ima ispovijeda o besmrtnosti duse. To apelira
na finije, egoisticne instinkte ljudi. Ti finiji instinkti vode do zelje za
postojanjem nakon smrti. Za zelja za postojanjem nakon smrti u ljudima
postoji u mnogim razlicitim oblicima, i kada se o tome govori na uobicajeni
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nacin, uvijek se apelira na te egoisticne instinkte ljudi, na tu zelju za
postojanjem nakon smrti. Dakle, u odredenom smislu apelira se na ljudsku
zelju za besmrtnoscu. | pozivanjem na to, nalazi se pristup ljudskom
vjerovanju u tu besmrtnost nakon smrti.

Ne bi se lako pronasla ista vjerodostojnost za istu vrstu govora, kada bi se
govorilo o vjecnosti ljudske duse kakva postoji prije rodenja, ili prije zaceca.
Samo razmislite o jednoj stvari: govori se o besmrtnosti. Ne govori se ni 0
¢emu Sto se u tom smislu proteze izvan rodenja, jer u jeziku za to ne postoji
odgovarajuca rije¢. Besmrtnost, tu rije¢ imamo; nerodenost, biti neroden - to
nemamo; kako bi ljudima postalo poznato, prvo bismo morali razviti rijec.
Samo iz ovoga mozete vidjeti koliko je jednostran govor o besmrtnosti od
strane tradicionalnih vjeroispovijesti. A zasto je to tako? Da, sasvim je
drugacije rec¢i ljudima da svoj sadasnji zivot, koji su vodili od rodenja i
nastaviti ¢e voditi do smrti, trebaju smatrati nastavkom duhovnog zivota,
radije nego da duhovni zivot nakon smrti smatraju nastavkom
ovozemaljskog zivota. Za ljude je to vec¢ ovako: iskusiti zivot nakon smrti je, u
odredenom smislu, uzitak; iskusiti zivot prije rodenja nije uzitak u istom
smislu, jer ono sto kao ljudi imamo rodenjem, to imamo, posjedujemo; stoga
to ne zelimo. Dakle, ne moze se govoriti o vjecnom prije rodenja tako da se
pobudi zelja, i stoga, ako se zeli govoriti o ovom vjecnom prije rodenja, prvo
se u ljudima treba potaknuti poriv da uopcée to uzmu u obzir, da se proglase
otvorenima za znanje o takvoj stvari.

To je povezano s cinjenicom da znanost duha doista mora pretpostavljati
odredenu pripremljenost prije spoznaje. Ono sto sam na jucerasnjem javnom
predavanju nazvao ‘intelektualnom poniznoscu': osjecati se prema velikim
spoznajama prirode kao dijete, ako bi moglo osjecati, kako bi se osjecalo u
dobi od pet godina prema knjizi Goetheove poezije, koju ne moze razumjeti
dok nije obrazovano da je razumije - tako bi se ljudi trebali osjecati prema
prirodi koja se prostire. Ne mogu shvatiti nista dok se ne pripreme da u to
prodru. Stoga se o toj pripremi mora govoriti s intelektualnom poniznoscu. |
mi kao ljudska bica moramo se iznutra na¢i spremnima stvoriti nesto drugo
od onoga sto jesmo, ako svoje unutarnje 'Ja' jos nismo uzeli u vlastite ruke
kako bismo to unaprijedili, u svom dusevno duhovnom zivotu. Medutim, da
bismo to ucinili, potrebno je pogledati odredene stvari koje, u opcem
kozmickom snu kojem se predajemo, zapravo uopce ne zelimo gledati.

Kao ljudi, imamo sposobnost obrazovati se o svijetu kroz svoje predodzbe,
kroz svoje misljenje. To misljenje doista ima posebnu osobitost, jer je
zapravo nepotrebno u odnosu na vanjski zivot. Obi¢cno to ne shvacamo. Osim
¢injenice da i zivotinje mogu zivjeti, mogu traziti hranu i mogu se s tim nositi
izmedu rodenja i smrti bez misljenja na ljudski nacin, i osim cinjenice da se
vec iz toga moze zakljuciti da i mi mozemo obavljati odredene nize zivotne
zadatke bez misljenja na ljudski nacin, samo se trebamo posvetiti nesto
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temeljitilem razmatranju zivota i odmah c¢emo vidjeti kako je misljenje
zapravo nepotrebno za vanjski fizicki zivot. Sto se tice odredenih stvari,
uopce se ne mozemo osloniti na misljenje. Zar ne, bavimo se znanoscu.
Uzmimo bilo koju znanost, naprimjer fiziologiju, kroz koju uc¢imo o nacinu
funkcioniranja ljudskih organa. U fiziologiji u¢imo, najbolje sto mozemo u
materijalistickom ili duhovnom podrucju, kakva je priroda probavnog
procesa. Ali nikada ne mozemo ocekivati promisljenu spoznaju probavnog
procesa; prije moramo pravilno probaviti. Ne bismo napredovali u zivotu kad
bismo morali ¢cekati dok ne razmislimo o probavi, dok je ne spoznamo.
Probavnu aktivnost moramo obavljati bez misljenja, kao i ostale aktivnosti
naseg organizma. Pogotovo u pogledu onoga §to radimo kao ljudska bica,
misljenje uvijek dolazi nakon toga. Zivjeti u osjetilnom svijetu, dakle, u biti
bismo mogli bez misljenja.

Ovdje se pred duhovnim znanstvenikom postavlja veliko pitanje: koje je
pravo znacenje ovog misljenja, koje nam apsolutno nicem ne moze posluziti
u obicnom fizicko osjetilnom tijelu? - Naravno, treba istaknuti jednu vaznu
tocku. Ono s§to nam je dostupno u vanjskoj tehnologiji ne bi nam bilo
dostupno da to nismo prvo promislili. Ali u osnovi, misljenje, sa svojim
pozitivnim znacajem, pocinje tek s vanjskom tehnologijom i svime sto
vanjska tehnologija zahtijeva. U svemu sto ne zahtijeva vanjsku tehnologiju,
misljenje je nesto §to zapravo pocinje naknadno, i pokazuje se suvisnim u
usporedbi s nasom osjetilnom egzistencijom. Dakle, u sebi nosimo element
koji ne doprinosi nasem osjetilnom postojanju. To je ono §to duhovni
znanstvenik govori sam sebi, i onda nastavlja istrazivati sto je to misljenje
zapravo. Zatim otkriva, kao §to sam cesto objasnjavao, da je to misljenje
zapravo nasljede iz nase prenatalne egzistencije, da je upravo misljenje ono
Sto smo najjace razvili izmedu nase zadnje smrti i ovog rodenja, da
sposobnost za to misljenje nosimo u ovu osjetilnu egzistenciju, da je to
misljenje zapravo razvijeno za nadosjetilni svijet. Uopce ne razumijemo
znacaj tog misljenja ako ne znamo da je to nase nasljede iz nadosjetilnog
svijeta.

Dakle, duhovni znanstvenik postupno u misljenju vidi nasljede zivota koji je
proveo izmedu svoje posljednje smrti i ovog rodenja. Sto je zapravo odbaceno
od proslog zivota? Ono §to je potpuno odbaceno jest odnos prema okolini
temeljen na zelji, jer kada nasom spoznajom misle¢i dokuc¢imo svijet, mi smo
bez Zelje. Osobitost spoznaje je da zelja ne prozima tu spoznaju. Stoga
covjeka treba odgojiti za spoznaju. Treba ga dovesti do toga da Kkoristi
spoznaju. Jer u osnovi, on stvari koje postaju njegove kroz spoznaju u prvom
redu ne zeli. Ali znanost duha nam u ovom podrucju pokazuje nesto drugo.
Pokazuje nam, time §to imamo spoznaju, misaonu spoznaju, da imamo
potpuno beskoristan element za osjetilni svijet, da to misljenje u nama
ljudima mora postojati za nesto drugo osim pukog osjetilnog zivota, i da to
misljenje zlostavljamo ako ga ostavimo neiskoristenim, ako ga ne koristimo
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da proniknemo ne samo u osjetilno, ve¢ i u nadosjetilno. Misljenje imamo
kao dar, kao nasljede iz nadosjetilnog, i moramo prepoznati da ga i moramo
koristiti da bismo dosli do nadosjetilnog.

Ovo sto sam upravo rekao, u zivotu se izrazava na razne nacine. AKko
Ispravno promatramo zivot, mozemo doci do stvari poput ovih koje su upravo
spomenute. Kako zapravo ulazimo u ovaj zivot? Tako sto se, takoreci,
sposobnost misljenja postupno odvaja od mra¢cnih dubina naseg unutarnjeg
bica, razvijajuci u sebi sve vise mo¢ promatranja svijeta kroz misljenje. Kako
ulazimo u to i kako se sve vise postavljamo u tom svijetu? U osnovi se
zapitajte, sa samospoznajom, s kakvom se svijes¢u povezujete dok sve vise i
viSse mislite. Ovaj proces misljenja, izravno povezujete s potrebom za
komunikacijom. Kada mislite, ne mozete a da ne zelite da vase misli prodru
u duse drugih, da mozete komunicirati svoje misli drugima. Na odredeni
nacin, ta zelja da komuniciramo svoje misli drugima, raste s nasim
misljenjem.

Treba samo hipotetski zamisliti §to bi to znacilo morati zadrzati svoje misli
za sebe, ne pronaci nikoga s kim bi ih mogli podijeliti! Ali svakako, ta je
potreba za vecinu ljudi, jedinstvena za svijet misli. Za ostali imetak to se ne
odnosi na vecinu ljudi, a ¢ak i ako se nadu ljudi koji su sretni davati drugi
imetak, mozda su jednako sretni - 'jednako sretni' je zapravo pretjerivanje -
uglavnom, svi su vrlo sretni davati iz svojih misli, ali nisu uvijek tako sretni
davati od drugog imetka; to je, uostalom, dobro poznato! Ali postoje ljudi Koji
stvarno vole davati. Ali onda cete analizirati tu spremnost da malo date, i
onda shvatite da je ta spremnost na davanje ipak povezana s misljenjem.
Misao: sto ¢e druga osoba misliti o vama, koja ¢e se zajednicka tocka razviti
ako joj date - to je nesto sto snazno utjece na davanje drugog imetka, tako
da je potreba za komunikacijom takoder vrlo jaka prilikom davanja ili rada
za drugu osobu. Teznja za zajednickim misljenjem ovdje igra ulogu.

Ako se duboko razmisli o pitanju o kojem se niz antropozofa nedavno morao
educirati - pedagoskom i didaktickom pitanju koje se moralo opsirno
raspravljati prilikom osnivanja ili nastavljanja Waldorfske skole, koja ce
uskoro navrsiti prvu godinu postojanja - tada se shvaca da osoba koja ima
najvecu potrebu za komunikacijom da je najbolja u uciteljskoj profesiji. Ako
netko uziva biti ucitelj, to proizlazi iz c¢injenice da je potreba za
komunikacijom, zivotom zajednickih misli s drugima, u njemu posebno
snazno razvijena, posebno snazno u njega usadena iz svijeta iz kojeg
dolazimo kada u ovu osjetilnu egzistenciju ulazimo rodenjem. A buduci da je
lakse komunicirati misli djeci i pronaci prihvacanje kod djece nego kod
odraslih, uciteljska profesija je ona koja proizlazi upravo iz intenzivne ¢eznje
da se uspije u toj potrebi za komunikacijom.

Ali kad to prepoznate, kad prepoznate, rekao bih, poducavanje duse u
poduci, tada se postavlja drugo pitanje, pitanje koje je odigralo najvecu
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ulogu u razvoju pedagogije za Waldorfsku skolu. Ova druga strana ucenja
pedagogije i danas ljudima zvuci paradoksalno, a ipak, u razvoju pedagogije
Waldorfske §kole, ova druga strana odigrala je najvecu ulogu, a to je,
istovremeno dolazimo do spoznaje da su djeca koja odrastaju u svijetu,
svako za sebe misterij, i da od njih istinski mozemo uciti. Buduci da smo
ucitelji, ne zadovoljavamo samo svoju potrebu za komunikacijom, vec
iIstovremeno i svoju potrebu za znanjem, govoreci si: postao si stariji, ali oni
koji sada dolaze donose ti vijesti iz duhovnog svijeta iz kasnijeg vremena,
otkrivaju ti sto se dogodilo u duhovnom svijetu od tvog vlastitog rodenja, jer
su dulje ostali u duhovnom svijetu. U mnogim razlicitim oblicima, ucitelji
Waldorfske skole ucili su primati poruke iz duhovnog svijeta u djetetu koje
raste, u svakom trenutku istinski razmisljati o njima, i posebno osjetiti: u
djetetu koje ti se predaje, otkriva ti se ono §to se salje iz duhovnog svijeta.

Na taj nacin, davanje je upareno s uzimanjem; na taj nacin se prakticki
urasta u suzivot s duhovnim svijetom. Pedagogija Waldorfske skole temelji se
na toj stvarnoj apsorpciji stvari iz duhovnog svijeta. Nije rijec samo o
teorijskom izlaganju neke vrste pedagogije temeljene na apstraktnim
principima antropozofije. To nije poanta; radije se radi o nastavnoj praksi,
koja se izrazava izravno u postupanju s djecom. Jedno je pretpostaviti da
dijete donosi poruku iz duhovnog svijeta u ovaj svijet, i da morate rijesiti
zagonetku koja vam je predstavljena iz duhovnog svijeta, a drugo promatrati
dijete kao bilo koju plasticnu stvar koju jednostavno trebate razviti.
Rjesavanje ove zagonetke vodi do onoga sto slijedi kao zivotna praksa, iz
onoga Sto je antropozofska znanost duha, zivo promatrana i zivo
apsorbirana. | ova antropozofska znanost duha postoji, nhe samo da bi
predstavljala principe, ne samo teorije, ve¢ da bi se istinski apsorbirala u
pojedinacne grane zivota. O tome se radi.

Ovim smo istaknuli kako ovo djeluje u obrazovanju, u komuniciranju
vlastitih misli - i u konacnici, to je komuniciranje misli, bilo da nekome
nesto kazem, bilo da napisem roman, ili, ako razmisljamo malo Sire, bilo da
stvorim jos jedno umjetnicko djelo - kako je cijeli ovaj zivot u mislima suzivot
s duhovnim svijetom, donosenje u ovaj svijet onoga §to smo dozivjeli prije
rodenja. Ovu posebnu karakteristiku onoga sto se naziva duhovnim zivotom,
duhovnom civilizacijom, antropozofi moraju uzeti u obzir. Jer ovaj duhovni
zivot dobiva svoj poseban karakter kroz cinjenicu da, dok stojimo u ovom
duhovnom zivotu, postajemo svjesni: povezani smo sa svime Sto lezi prije
naseg rodenja i sa svime sto lezi nakon naseg rodenja, time sto nam nasa
djeca to donose iz nadosjetilnih svjetova. - Tako ovaj duhovni zivot dobiva
svoj poseban karakter. Prije svega, ono sto bi se trebalo dogoditi jest da
antropozof vidi svijet mnogo realisticnije od drugih ljudi danas, da
antropozof nauci promatrati te suptilnosti zivota. Dakle, trebao bi prepoznati
kako je vanjski zivot civilizacije, u djelovanju duhovnog, povezan s
prenatalnim i kako se zapravo u duhovnom odvija nesto sto je bogatije od
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pojedinacnog covjeka, sto nadilazi pojedinca. Nije li istina da ako smo ovisni
o prenosenju svojih misli drugima, dakle i o pronalazenju istih u srcima i
osjecajima drugih, onda nas duhovni zivot upucuje na zajednistvo, na nesto
sto mozemo iskusiti samo zajedno s drugim ljudima. Duhovni zivot nas
oprema necim §to ne zelimo imati sami.

U odredenom pogledu, znamo vise - ako se smijem paradoksalno izraziti -
nego sto nam je dopusteno zadrzati za sebe, i u tom pogledu nase se potrebe
preklapaju. Tko god nesto komunicira drugome, trebao bi zauzvrat nesto
primiti od drugoga. Nema drugog nacina. Dakle, obasipamo jedni druge
duhovnim zivotom; obasipamo jedni druge svojim dobrima. To je, pak,
osobitost ovog duhovnog zivota. Imamo previse. Donosimo previse sa sobom
za ovu osjetilnost, jer je ovaj duhovni zivot, koji kao misleca bica donosimo
sa sobom, istovremeno namijenjen nadosjetilnom. Buduc¢i da se u njemu
izrazava nadosjetilno, ono, takoreci, preplavljuje ovaj fizicki svijet.

Sasvim je drugacije kada gledamo na ekonomski zivot. Tu nije slucaj da tako
lako komuniciramo svoje misli drugima. Prvo, cesto to ne zelimo. Kada
bismo tako lako misli iz ekonomskog zivota htjeli komunicirati drugima, kao
Sto to ¢inimo s mislima iz ¢isto zivota ucenja, nitko ne bi nista patentirao,
nitko ne bi ¢uvao poslovnu tajnu. Tu potreba za komunikacijom nije ni
priblizno toliko velika kao u oblasti duhovne kulture. | samo trebate zamisliti
kako stvari stoje u ekonomskom zivotu, i odmah cete vidjeti da nema takve
poplave misli koje teku od jedne osobe do druge, ve¢ da su tu stvari sasvim
drugacije.

Nedavno samo mogao ukazati na primjer koji jasno ilustrira §to zapravo
mislim. Sredinom 19. stoljeca, medu onima koji su imali Sto reci o takvim
pitanjima, zapocela je inicijativa za pregovore o slobodnoj svjetskoj trgovini,
za uvodenje slobodne trgovine, odnosno bez carinskih barijera, kao
opcenitog oblika ljudske razmjene u sferi gospodarskog zivota diljem svijeta.
Istodobno s ovim razmisljanjem o slobodnoj trgovini, pojavio se jo§ jedan
trend: uvodenje zlatnog standarda umjesto bimetalizma, zlatnog i srebrnog
standarda. Ova inicijativa za jedinstveni zlatni standard nastala je
prvenstveno u Engleskoj; ali se prosirila i na druge zemlje, kao §to znate. | u
odredeno vrijeme u 19. stoljecu, u parlamentarnim izvjes¢ima ili drugdje
gdje su se raspravljala takva pitanja, posvuda mozete vidjeti kako su ljudi
govorili, na nacin koji su smatrali briljantno prakticnim, o ucincima zlatnog
standarda. Rekli su: slobodna trgovima c¢e se razviti pod utjecajem zlatnog
standarda, zlatni standard c¢e sam po sebi donijeti slobodnu trgovinu! |
nakon sto su ovu teoriju zagovarali najugledniji parlamentarci i prakticari do
1870-ih, sto se zapravo dogodilo? Posvuda su podignute carinske barijere
pod utjecajem zlatnog standarda! Upravo suprotno od onoga §to su
predvidali najveci teoreticari i prakticari!
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Ovo je vrlo zanimljiv primjer ekonomskog razmisljanja. Svatko tko danas
uopce prouci ekonomiju - prakti¢ni ljudi to ne primjecuju - primijetit ¢e da
se to dogada u svim oblastima. Ono sto ljudi predvidaju u poslovanju,
obicno se pokaze suprotnim. Treba samo prouciti konkretne slucajeve,
zanemariti ono §to bi netko mogao izjaviti kao takozvana prakticna osoba
koja s visoka gleda na sve idealisticko, vec¢ stvarno pogledati sto se dogada i
otkrit ¢e se da je to istina.

Dakle, zelim reci - pretpostavit cete - da su oni koji su u parlamentima i
raspravama predvidali da ¢e iz zlathog standarda proizaci slobodna trgovina
bili budale, dok je u stvarnosti doslo do uspostavljanja carinskih barijera.
Ne, to uopce ne zelim reci. Ne zelim reci da su bili budale. Bili su to vrlo, vrlo
pametni ljudi, dijelom naravno; medu njima je bilo izvanredno pametnih
ljudi. | svatko tko prode kroz argumente koje su iznijeli, i ne pogleda dublje
u cijelo tkivo ljudskog suzivota, ne moze a da ne bude zadivljen
domisljatoscu kojom su takvi ljudi bili dominantni u izgovaranju potpuno
laznog prorocanstva.

Odakle to dolazi? Upravo zato jer smo u moderno doba urasli u
individualizam misljenja, tako da svatko zeli samostalno razmisljati o takvim
stvarima. Kao §to ono sto sa sobom donosimo kao istinski duhovnu misao,
da bi je svi mogli imati, kao sto to mozemo izliti na duge, tako imamo i misao
koju bismo trebali izvuci iz zivota, niposto ne izliti. U zivotu je mozemo steci
samo na nacin da je imamo samo djelomicno, da je, kada god je zelimo
univerzalno primijeniti, uvijek iskrivimo u karikaturu. Nas sud, s kojim se
radamo, nije takav da samo mozemo suditi o svijetu, ve¢ ga imamo takvog da
je dovoljan da nesto damo drugima, kako bi i oni mogli suditi prema nasem
sudu. Nas ekonomski sud i ono sto je slicno ekonomskom sudu, ograniceniji
je. To nije dovoljno da se to prenese drugima; radije, da bi bio ucinkovit,
potrebno je da se formiraju udruzenja, da se okupe grupe ljudi sa
zajednickim interesima, interesima potrosaca ili interesima odredene vrste
poslovanja i tako dalje; jer samo grupe ljudi zajedno mogu ostvariti zivo
iskustvo onoga sto im drugi moze doprinijeti, §to stoga mogu znati i u sto
drugi mora vjerovati, mora vjerovati na temelju povjerenja, kada su zajedno
u udruzenju.

To postavlja jos jedno veliko pitanje za nekoga tko, rekao bih, promatra svijet
jasnim, okom duse. On sebi kaze: sa sobom nosimo odredeni zbroj sudova
koje mozemo gomilati, koje mozemo izliti na druge ljude. Oni nas povezuju
sa zivotom prije rodenja. Ali stjecemo korisne sudove u podrucju vanjskog,
posebno ekonomskog zivota, samo ako se trajno druzimo s drugima, ako s
njima stvaramo veze, ako sudimo zajedno s njima, ako, da tako kazem,
udruzujemo svoj sud i njihove sudove. Ne mozemo im nista priopciti; radije,
da bi nas sud uopce postojao, moramo svoj sud udruziti s njihovim. Odakle
to dolazi? To je veliko pitanje. To proizlazi iz ¢injenice da smo mi, kao
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ljudska bica, doista barem dvostruko bice. Zapravo smo trostruko bice, ali o
tome danas ne zelim razmisljati; viSe o tome mozete procitati u mojoj knjizi
'O zagonetkama duse'. Ali prvo zelim razmotriti dvostruku prirodu
sazimajuci drugo i trece. - Ono sto donosimo iz duhovnog svijeta u ovaj
svijet, ono §to mozemo izliti na ljudsko bice, tvori nasu glavu, glavu, koja je
uistinu vise od pukog otiska, pukog alata; to je uistinu slika onoga §to smo
bili prije rodenja, koja je takoder fizionomijski otisak nase duse, i tako ¢ini
vise od ostatka organizma, koji uistinu kada se ne krecemo ne predstavlja
izravno nasu dusu, nasu dusu predstavlja u aktivnosti, uistinu ne izrazava
nasu dusu na nacin na koji lice ili glava izrazavaju nasu dusu.

S jedne strane, mi smo uistinu ljudi glave, kroz svoje glave nosimo u svijet
vanjsku sliku onoga §to smo bili prije rodenja. | ostatak ljudskog organizma
povezan je s tim. | sada upravo moramo prosudivati nesto poput
ekonomskog zivota uz pomoc¢ glave. Ekonomski zivot uopce ne prosudujemo
glavom, jer glava nije osobito zainteresirana za ekonomski zivot. Svakako se i
ona zeli hraniti, ali taj zahtjev postavlja samo vlastitom organizmu, a ne
vanjskom svijetu. Sama glava, sa svojim prehrambenim potrebama,
korespondira samo ostatku organizma. Zapravo je toliko vezana za ostatak
organizma, da, u odredenom smislu, dopusta da je ostatak organizma nosi.
Poput osobe u taksiju, nasa glava sjedi na vrhu ostatka organizma, i ne
sudjeluje u njegovim pokretima. Bas kao §to se mi, kada se vozimo u taksiju,
ne moramo naprezati rukama i nogama kako bismo doprinijeli kretanju
taksija prema naprijed, nasa glava ne sudjeluje u pokretu nasih nogu i
stopala. Nasa glava je nesto §to pociva na ostatku organizma. To je
organizacija potpuno drugacije vrste od ostatka organizma i stvara sud na
takav nac¢in da snagu tog suda unosi sa sobom u fizicku egzistenciju kroz
rodenje. Ostatak organizma izgraden je iz ovoga svijeta. To se takoder moze
pokazati uz pomoc¢ embriologije, ako se istinski prakticira embriologija, a ne
karikatura embriologije koju prakticira suvremena znanost. Nacin na koji se
embriologija razvija izravnho dokazuje ovo §to ovdje govorim. Taj ostatak
organizma je ono §to sada ulazi u interakciju s cijelim ostatkom svijeta,
ukljucujuci socijalni svijet, i ono sto je ovisno o strukturama u koje ulazimo
u vanjskom svijetu.

Mozemo rec¢i da covjek svijetu suprotstavlja svije potpuno razlicite
organizacije. Svoju glavu suprotstavlja duhovnom zivotu, a ostatak svog
organizma ekonomskom zivotu. Medutim, ostatak organizma pokazuje svoju
ovisnost o vanjskom svijetu ve¢ kroz svoju c¢isto prirodnu konstituciju.
Promislite: u odnosu na ostatak organizma ljudska rasa je podijeljena na
muskarce i zene, i to da svijet postoji kao ljudska rasa, proizlazi iz suradnje
muskarca i1 zene. Dakle, ovdje ve¢ imate arhetip socijalne suradnje.
Organizacija glave nekako nije ovisna o suradnji s drugima na nac¢in da su
aktivnosti povezane; nego ono Sto glava proizvodi predajemo drugim ljudima,
obasipajuci ih time, takorec¢i. Ovo stvaranje udruga, ovaj zajednicki zivot s
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drugim ljudima u udrugama, samo je, rekao bih, daljnji razvoj socijalnog
zivota u koji covjek ulazi kroz svoju preostalu organizaciju, osim glave. U
svijetu se pojavljuje nesto sasvim drugacije od onoga §to se pojavljuje kroz
nasu organizaciju glave. Ovdje moramo reci: to stjecemo u eminentnom
smislu tek integrirajuci se u ovaj fizicki svijet. U pocetku se ovaj drugi dio
ljudske organizacije zapravo rada samo u svom astralnom obliku: zelja bez
mudrosti. Dok glava ne razvija zelju, i prvo se mora obrazovati da svijet zeli
kroz spoznaju, kroz ostatak organizma covjek razvija zelju, ali ta zelja nije
prozeta mudroscu, koja svoju mudrost tek mora traziti u suzivotu s glavom.

S jedne strane, imate duhovni svijet s potpuno drugacijim kvalitetama od
svijeta koji imamo s druge strane, svijeta ekonomskog zivota. Svijet
duhovnosti sam okarakterizirao pokazujuc¢i kako nastaje iz naseg
prenatalnog zivota; svijet ekonomskog zivota se razvija, ali ga ne mogu u
potpunosti razviti pojedinci, ve¢ samo u zajednickom zivotu s drugim
ljudima, u udruzi, koja se zapravo prvenstveno proteze na zelju, u Kkojoj
mudrost ne obuhvaca ono zeljeno u jednoj osobi. Ovaj potpuno drugaciji
svijet zelimo, u trostrukom organizmu, povezati s drugim svijetom na pravi
nacin. Ali mozemo pogledati ova dva svijeta i nesto sto smo spomenuli na
pocetku danasnjih razmisljanja, postat ¢e nam jasno. Ono sto govori o zelji,
jest ono §to je prisutno u ekonomskom zivotu, u vanjskom zivotu opcenito.
Ali tradicionalne vjeroispovijesti takoder se time bave; bave se zeljom. One se
bave onim sto je podlozno ljudskom egoizmu. One poticu egoizam kako bi
ljude ucinila prijemcivima za ideju besmrtnosti. Nasa znanost duha cilja na
nesto drugacije. Ne zeli poticati egoizam kako bi dosla do ideje o besmrtnosti,
vec¢ u ljudima zeli razviti ono §to covjek rodenjem donosi sa sobom iz svoje
nerodene prirode. Zeli govoriti o onome u ¢ovjeku sto je razlicito od zelje, sto
nije podlozno ljudskom egoizmu. Nastoji govoriti o ljudskoj spoznaji, a ne o
ljudskoj zelji, o besmrtnoj ili nerodenoj ljudskoj dusi. Nastoji govoriti o
najciscem u covjeku, o svjetlom ispunjenoj spoznaji, i zeli da ljudska bica,
na ovom putu kroz svijetlom ispunjenu spoznaju, uzlete kako bi shvatila
vjecno u ljudskoj prirodi. Medutim, kroz to se opcenito u zivot uvodi novi
element. Kroz to nam se ovaj zemaljski zivot ¢ini kao nastavak prenatalnog
zivota. Ali tada je zemaljski zivot prozet elementom odgovornosti kojeg inace
nema. Tada covjek postaje svjestan da je u ovaj zemaljski zivot poslan iz
vi§ih svjetova i da u ovom zemaljskom zivotu ima misiju koju treba ispuniti.

Moze se to izraziti i drugacije: da druga bica racunaju na nas ljudski
zemaljski zivot, a mi se tim bi¢ima obracamo kao svojim bogovima, kao
duhovnim bi¢ima koja stoje iznad nas. lzmedu smrti i novog rodenja ona zive
s nama. Tu smo, u odredenom smislu, u zajednistvu s njima. Tada, za svako
ljudsko bice, dolazi trenutak kada, u odredenom smislu, ta duhovna bic¢a, ta
bozanska kozmicka bica, kazu sebi: ovdje u ovom svijetu duha, ljude
mozemo dovesti samo do odredenog stupnja savrsenstva; vise ih ne mozemo
pustiti u nas svijet. Kroz ljudska bica ne bismo postigli ono sto bi ljudi
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trebali posti¢i ako bismo ih pustili u ovom svijetu. Moramo ih poslati van.
Tada ce osvojiti i za nas, bogove, ono sto ovdje ne mogu osvojiti za nas, ono
Sto mi bogovi ne mozemo osvojiti za sebe, ako ljudska bica ne posaljemo u
drugi svijet. - Dakle, bogovi su nas poslali ovamo kako bismo unutar
zemaljskog tijela mogli razviti ono sto se nije moglo razviti u duhovnom
svijetu.

Dakle, nakon smrti se pojavljuje besmrtnost, sto je svakako itekako
opravdano - to znamo i takoder opisujemo - ¢ini se kao nesto u ¢emu ljudi
zele uzivati. Zele uzivati barem u samoj pomisli na to tijekom cijelog Zivota.
Nerodenost je povezana s odredenom zivotnom odgovornoscu i obvezom, s
misijom da pokusamo razumijeti ovaj zivot na takav nacin da bogovima u
smrti istinski vratimo ono §to oni od nas ocekuju. Kroz znanost duha nasi
zivoti tako dobivaju smisao. Nasi zivoti takoder dobivaju znacaj za duhovni
svijet. Ne zivimo uzalud na ovoj Zemlji. Ne dozivljavamo samo za sebe, vec i
za bogove, ono sto se mora dozivjeti na Zemlji kako bi i bogovi to mogli imati.
Upravo kroz to zivot dobiva smisao, a bez takvog smisla zivot se ne moze
Zivjeti.

Svakako se moze rec¢i, nakon §to se covjek navikne na suvremeno
znanstveno propitivanje, da nema potrebe pitati o smislu zivota. Covjek
jednostavno zivi I ne pita o smislu zivota. Ali zasigurno ne bi ni bilo potrebe
pitati o smislu zivota, ako se stvar postavi tako jednostavno da se o tome
pita iz nekog proizvoljnog izbora. Iz nekog proizvoljnog izbora ¢ovjek uopce
ne pita o smislu zivota, ali kada se primijeti, ili bi se trebalo primijetiti, da se
ne moze pronaci smisao zivota, tada zivot postaje besmislen. Ne pitati o
smislu zivota, istovremeno je i konstatacija besmisla zivota. To je vazno.
Postoji razlika, izmedu pitanja o smislu zivota samo iz nekog proizvoljnog
izbora, i jasnoce o tome da bi ne pitati o smislu zivota znacilo tvrditi da je
zivot besmislen. Ali to znaci poricanje duha kao takvog, a svatko tko ne pita
o smislu zivota porice duh. Samo iz te perspektive pravi smisao zivota baca
odgovarajuce svjetlo i tada si mozemo reci: ovaj zivot ima smisao, jer
nadosjetilnom treba ovaj osjetilni zivot da ga nadopuni. Iz ovoga cete,
medutim, vidjeti koliko je beskrajno pogresno trenutno razmisljanje u
svijetu, buduc¢i da, na temelju obrazovanja civiliziranog covjecanstva koje se
odvijalo tijekom posljednja tri ili cetiri stoljeca, zeli uspostaviti egzistenciju u
kojoj svi ljudi izmedu rodenja i smrti, zapravo zele biti potpuno sretni,
iskusiti potpuno sve sto se moze iskusiti.

Zasto se pitanje smisla zivota postavlja na ovaj nacin? To iskljucivo proizlazi
iz ¢injenice da se smisao osjetilnog zivota vise ne shvaca u nadosjetilnom, da
su posljednja tri ili cetiri stoljeca proizvela takav materijalizam da se smisao
trazi samo izmedu rodenja i smrti, ili bolje receno, tamo se ne nalazi smisao
zivota, ve¢ se samo trazi da se razvije iz zelje. To dovodi do uspostavljanja
takvih socijalistickih ideala kao sto su oni vidljivi u lenjinizmu i trockizmu.
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Oni su samo rezultat materijalistickog nacina osjecanja i mogu se eliminirati
iz svijeta samo povratkom duhovnom nacinu osjecanja.

Uvijek iznova, mora se istaknuti neobi¢na ¢injenica - ne moze se dovoljno
naglasiti - koja se izrazava odgovorom na pitanje: koja je istinska drzavna
filozofija sadasnje ruske sovjetske vlade, boljsevizma? Ne treba i¢i u Rusiju
ako se zeli odgovoriti na ovo pitanje, jer je drzavna filozofija boljsevizma,
filozofija koju je utemeljio istinski ugledni burzoaz, Avenarius, i ucenici
Macha, Avenariusovog ucenika, koji naravno, nije zivio u Svicarskoj, ali
mnogi Machovi ucenici jesu. Jedan je.... najvazniji je Friedrich Adler, koji je
upucao austrijskog grofa Sturgkha; predavao je u Ziurichu. U to vrijeme, oni
- viSe ne Adler, ve¢ Mach i Avenarius - bili su svakako ugledni burzoazi, na
kojima vanjski zivot nije mnogo traga ostavio. Ali su iz materijalizma razvili
filozofiju, vrlo dosljednu, ostro razvijenu. Ta je filozofija posebno priviacna
onima koji razmisljaju u prakticnim, politickim terminima u lenjinistickom i
trockistickom smislu. Nije samo zato §to su mnogi boljSevici studirali u
Svicarskoj, filozofija Avenariusa, kakva je njegovana ovdje u Ziirichu, u
Svicarskoj, 1870-ih, sada drzavna filozofija boljsevizma. Naprotiv, za one Koji
stvari vide ne samo prema njihovoj apstraktnoj logici, vec¢ i prema kontekstu
stvarnog svijeta, iz predavanja, nakon nekoliko desetljeca, kada dode
sljedeca generacija, ucenja stila Avenariusa razvijaju se u boljsevizam. Iz
materijalistickih ucenja na govornicama, boljsevizam se pojavljuje u sljedecoj
generaciji. To je pravi kontekst. | svatko tko zeli nastaviti njegovati
materijalizam u znanju, mora biti svjestan, ¢ak i iz perspektive znanosti
duha, da priziva nesto mnogo gore od onoga §to sada postoji - nakon dvije
generacije bit ¢e mnogo gore. Jer u Rusiji [1920] ima oko 600.000 ljudi -
nema vise lenjinista - koji vladaju milijunima. Ostali im se trenutno moraju
pokoravati puno vise nego sto su se katolici ikada morali pokoravati svojim
biskupima.

Sve se to razvija s unutarnjom nuznoscu, a materijalizam Kkoji se njegovao u
drugoj polovici 19. stoljeca usko je povezan s onim Sto se sada c¢ini kao
drustveni kaos. Lijek lezi samo u povratku, u misljenje, u osjecaje, u impulse
volje, u zahvacanje duha, u prozimanje duha osjecajem, u dopustanje
impulsima koji dolaze od duha da djeluju u volji. U takvim razmatranjima
apelira se na duhovni zivot, a to je briga za kulturu. Taj apel je itekako
opravdan, jer s druge strane postoji odbacivanje duhovnog zivota u najsirim
krugovima.

Cesto kada smo razmatrali razvoj nase suvremene kulture, morali smo redi:
materijalizam se postupno pojavio sredinom 15. stolje¢a, zarobio umove i
dosegao vrhunac u sadasnjosti. Prije toga, drugi dusevni osjecaji bili su
temelj kulture, tog kulturnog razdoblja koje je zapocelo u 8. stoljecu prije
pojave krs¢anstva, i zavrsSilo otprilike sredinom 15. stoljec¢a, a koje nazivamo
grcko-latinskim kulturnim razdobljem. Zatim se vracamo dalje, u egipatsko-
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kaldejsko, staro perzijsko i staro indijsko razdoblje, sve dok ne dodemo do
atlantske katastrofe. Ako uzmemo u obzir ove kulturne struje, mozemo reci
da imamo staru indijsku kulturu, staru perzijsku kulturu, egipatsko-
kaldejsku, grcko-latinsku, a zatim i nasu vlastitu, koja pocinje u 15.
stoljecu. Nije da se ne mozemo snac¢i s takvom shemom pojedinacnih
uzastopnih kultura, ali ako se osvrnemo na starije kulture - pisani
dokumenti zapravo postoje tek od trece post-atlantske kulture nadalje; na
ono ranije se mozemo osvrnuti tek uz pomoc¢ Akasa kronike - tada postupno
stjecemo veliko postovanje prema izvornim kulturama, upravo zato jer i sami
ponovno osvajamo duhovni svijet. Kada danasnji vanjski znanstvenici u
arheologiji, antropologiji i tako dalje, prikupljaju dokumente o starijim
kulturama, malo je razumijevanja povezano s onim sto oni otkrivaju. Ovi
dokumenti se tretiraju na izvanjski nacin. Medutim, ako se netko postupno
upusti u duhovni svijet metodama znanosti duha, moze nauciti prepoznati
nesto od tajni duhovnog svijeta i zatim se osvrnuti na ranije kulture. Tada se
one pojavljuju u drugacijem svijetlu; tada si covjek kaze: ti stariji narodi
doista su imali atavisticki nacin gledanja, vise instinktivan nacin gledanja.
Mi se moramo probijati kroz to da bismo uopce pristupili duhovnom svijetu,
postigli svijest o njemu. Drevni narodi nisu imali tako jasnu svijest o tome,
vec¢ prije mitizirani zivot prema gore. Ali onda, kada se vidi talog ovog
atavistickog, instinktivnog prodiranja u duhovni svijet, talog u Vedama, u
filozofiji Vedante, u perzijskim, pa ¢ak i u kineskim dokumentima, tada se
osjeca veliko postovanje, ¢cak i ako se jos nije uslo u kulturu misterija, veliko
postovanje prema onome §to je covjecanstvu nekoc¢ bilo dano kao iskonska
mudrost, a sto je zapravo bilo u sve vecem padu. Sto dalje idemo unatrag, to
se kulture vise otkrivaju kao zasicene duhovnim, cak i ako se radilo o
naslucenoj duhovnosti, instinktivhoj duhovnosti. Zatim duhovnost tinja,
postupno se susi, a najpotpunije se osusila u nasem petog post-atlantskom
dobu, koje je zapocelo sredinom 15. stoljeca.

Zamislite sada nekoga tko ne zna nista o ovoj znanosti duha, tko ozbiljno
nista ne zeli znati o ovoj znanosti duha, tko pristupa suvremenoj zapadnoj
kulturi, promatra je, ali promatra je nepristrano, bez retorickih ukrasa i
deklamacija fraza. Promatra je kao strucnjak, ali ne vidi da je ono §to je
neko¢ bilo tu, bila iskonska mudrost bozansko duhovnih bic¢a, koja je
postupno presusila; on vidi samo ono §to je sada tu. On to gleda onako kako
se covjek navikao gledati stvari; on to gleda, u odredenom smislu, pogledom
prirodoslovca, a time i kulturu gleda pogledom prirodoslovca. Tu imamo ovu
zapadnu civilizaciju, ali to je nesto sto je nastalo poput ranijih civilizacija i
nestati ¢e poput ranijih civilizacija. Primjecuje analogiju izmedu rodenja
vanjskog fizickog ljudskog bica, sazrijevanja vanjskog fizickog ljudskog bica,
i smrti vanjskog fizickog ljudskog bica. On c¢e reci to, dok mi kazemo: ne
samo da je bila prisutna prvobitna kultura, ve¢ je tamo bila prisutna i
prvobitna mudrost, samo §to se spustala sve dublje, a sada je, u posljednjem
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kulturnom razdoblju, vise-manje presusila. Ali ako zelimo napredovati,
moramo se obratiti nutrini covjeka. Tada se mora pojaviti novi impuls
duhovnosti kako bi se ono sto je nestalo u nasoj kulturi moglo ponovno
rasplamsati: duhovna mudrost ljudi. Mora doc¢i novi impuls, novi uspon. Ali
to moze doc¢i samo ako se spustimo u vlastitu nutrinu, ako tu ponovno
unesemo duh. - Ako netko ne zna nista o tome, kako gleda na zapadnu
kulturu? Svatko tko nije usvojio ovu duhovno znanstvenu perspektivu, vec
samo prirodoznanstvenu perspektivu, vjerovat ce: pa, bas kao Sto se
organsko bice rada, sazrijeva, stari, i zatim propada, tako i1 kulture
propadaju, nastajuci jedna za drugom. - Vidjet ¢e nasu zapadnu kulturu,
usporedit ce je s drugima, i moci c¢e izracunati koliko ¢e dugo trajati do svoje
potpune smrti. Ali buduc¢i da ne vidi, da se unutar samog covjecanstva mora
ponovno pojaviti nesto sto je presusilo, nema nade. U kulturi ne vidi
elemente nastajanja; govori samo o0 umiranju.

Takav covjek danas vise nije hipoteticki, jer on ve¢ postoji na znacajan nacin
u Oswaldu Spengleru, koji je napisao knjigu o 'Propasti Zapada', zapadne
civilizacije. Tu imamo covjeka koji je, moglo bi se reci, potpuno savladao
dvanaest ili petnaest suvremenih znanosti, koji suvremenu civilizaciju
promatra okom prirodoslovca, i koji ne zna nista o c¢injenici da je nekoc
postojala iskonska mudrost i da je presusila, da se sada izvor uspona mora
traziti u nutrini ljudi, koji stoga vidi samo propadanje, i s velikim genijem,
predvida ga za trece tisucljece. Knjiga je napisana s velikom genijalnoscu.
Moglo bi se re¢i da se, uz ono sto dozivlavamo - da posvuda vidimo
propadanje - sada pojavio znanstvenik koji dokazuje da je to propadanje
neizbjezno, da zapadna kultura mora umrijeti beznadnom smrcéu. Gorak
dojam toga donio sam sa sobom, kada sam se vratio iz Njemacke, jer je
Oswald Spenglerova knjiga ostavila znacajan dojam na tamosnju mladez. A
oni koji jos uvijek misle, oni misle pod dojmom dokaza koji sada postoje, da
se barbarstvo mora Siriti, i mora trajati do pocetka treceg tisucljeca, na
zapadu i medu njegovim americkim sljedbenicima; jer je to dokazano,
rigorozno dokazano istim sredstvima kojima se rigorozno dokazuju
znanstvene cinjenice, od strane covjeka koji je savladao dvanaest do
petnaest suvremenih znanosti.

To ve¢ ukazuje na ozbiljnost Zivota u kojem se trenutno nalazimo, ali takoder
ukazuje na to da je covjek, bas kao i Spengler, prozet ozbiljnos¢éu zivota i ne
zna i ne zeli znati nista, o jedinom Sto moze biti spasenje: znanosti duha,
duhovnom uvidu, da se ne moze govoriti ni 0 ¢emu drugom, ako se govori
iskreno i posteno, nego upravo o0 propadanju nase civilizacije. Svako
inzistiranje na nekoj nejasnoj nadi - 'doc¢i ¢e' - danas nije dovoljno; samo
gradenje na ljudskoj volji, apelirati na ljudsku volju da prihvati impulse
znanosti duha. Zapadnjacka kultura i razvoj covjecanstva doc¢i ce do
preranog kraja, ako ih ljudi ne odluce spasiti. Danas je sve na ljudima, i
dokaz je valjan, da ono sto postoji od davnina, ako se netko zeli osloniti na
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to, vodi samo propadanju, da se nesto novo mora pronaci u dubini ljudske
prirode ako Zemlja zeli postic¢i svoj cilj. Svako puko vjerovanje da c¢e vec
postojati sile koje ce civilizaciju voditi naprijed, danas vise ne vrijedi. Vrijedi
samo ono Sto ¢ovjecanstvo ¢ini, spasavajuci civilizaciju koja propada iznutra
iz sebe samog. To se stalno mora ponavljati.

Eto koliko su stvari danas ozbiljne. Moram reci, ako danas stvari shvacate
ozbiljno, morate ih pazljivo pogledati. Morao sam odrzati predavanje o nasoj
znanosti duha studentima Tehni¢ckog sveucilista u Stuttgartu i znam s
kakvim sam osjecajima otisao na to predavanje, potpuno prozet svime §to
moze opteretiti neciju dusu kao rezultat utjecaja Spenglerove knjige na
danasnju mladez. Ali sve to ukazuje na jednu c¢injenicu: mudrost inicijacije
mora pronaci svoj put u vanjsku duhovnu kulturu. Bez nje ne mozemo
napredovati. S druge strane, postoje poteskoce koje stoje na putu. Danas,
kada se govori 0 nuznim stvarima, nije uvijek moguce lako pronaci prave
rijeci. Ovom recenicom vjerojatno govorim i nesto paradoksalno. Kako je bilo
lakse pronaci rijeci nago danas! Samo trebate prelistati popularnu knjizevnu
literaturu, ono sto vecdina ljudi danas citira iz novina. Kada se radi o
knjizevnosti, rijeci se zaista lako pronalaze, nema ih se poteskoca pronaci.
Dopustite mi da vam dam primjer, ne kao budalastinu, ve¢ da
okarakteriziram sadasnjost.

Nedavno sam na javhom predavanju u Stuttgartu pred velikom publikom,
pokusao okarakterizirati veze koje vode do lenjinizma i trockizma. Trazio
sam, borio se za rijeci koje bi izrazilo ono sto je prevladavalo u mislima ljudi
kada su trazili prijelaz izmedu starog gradanskog zivota i lenjinizma i
trockizma. Pokusao sam ukazati na te instinkte, koje sam vam danas
istaknuo, na duhovno znanstveni nacin. | zaista, u mojoj borbi za izraz,
pojavila se ova fraza: lenjinizam i trockizam proizlaze iz 'perverznih’
instinkta. Nisam mogao pronaci drugi izraz. Nakon predavanja, prisao mi je
lijecnik, koji je oc¢ito komunisticki razmisljao i bio je duboko povrijeden tim
izrazom. Naravno, lijecnik koji takve izraze shvaca s potpuno drugacijom
ozbiljnoscu od ostatka danasnjeg svijeta, koji je previse navikao na feljtone i
fikciju, lijecnik koji osjeca svu tezinu sintagme 'perverzni instinkti' u
politickom zivotu. Osjecao se povrijedeno i rekao je kako se takav izraz treba
koristiti. Znao je za koje se patoloske abnormalnosti takav izraz koristi. Ali
nakon nekog vremena, nagovorio sam gospodina da mi kaze: dakle, vidim da
niste mislili ono sto ste rekli u smislu beletristike ili feljtona; onda je stvar
drugacija. - Danas, to je nuzno, da bi se uopce razumjelo, da bi netko naucio
osjecati: postoji borba za izrazavanje, postoji nuznost da se prvo trazi rijec,
dok cijeli javni zivot dopusta rijecima da lako teku, ali te su rijeci onda takve
da, u nacelu, s obzirom na upotrebu rijeci danas, izgleda kao neozbiljno
koristiti tako jake rijeci poput 'perverzno’ u takvom kontekstu.
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Htio sam dati takav primjer kako biste vidjeli koliko labavo danas
razmisljamo i kako se trebamo spustiti u ozbiljnost zivota. To se svakako
moze uociti u detaljima zivota. Danas nam je apsolutno potreban talent da
sagledamo jednostranost tradicionalnih vjerovanja, koja govore samo o
besmrtnosti, ali ne i 0 nerodenosti, koja se stoga obracaju samo egoistickim
instinktima ljudi, i kada govore o vjecnosti nisu u stanju apelirati na ljudsku
nesebi¢nost. Znanost duha to mora biti u stanju uciniti: govoriti o vje¢nosti,
ne samo razmisljajuci o egoistickom instinktu da se egzistencija nosi s onu
stranu smrti, ve¢ razmisljajuci o nastavku koji duhovni i prenatalni zivot
dozivljava ovdje u ovom zivotu, gdje nam je dana misija, gdje moramo dati
smisao ovom zivotu postajuci svjesni da u ovaj svijet unosimo nesto
duhovno.

Ali prenatalni zivot nikada necemo istinski razumjeti osim ako ne znamo
kako pravilno povezati prenatalno i ono nakon smrti. A to ¢inimo samo u
znanosti duha. Jer ako pravilno razumijemo kako provodimo zivot izmedu
zadnje smrti i novog rodenja, i ponovno izmedu ove smrti i sljedeceg rodenja,
tada se prenatalno i postmortalno podruc¢je za nas ujedinjuju u spoznaji
ponovljenih zemaljskih zivota, tada ovo uvjerenje o ponovljenim zemaljskim
zivotima postaje samorazumljiva istina evolucije. Ponovljeni zemaljski zivoti
nose u sebi misterij preegzistencije, taj misterij preegzistencije koji bi vjere
toliko zeljele iskorijeniti, ali o njemu odbijaju govoriti. Drevna mudrost
¢ovjecanstva govorila je o ovoj preegzistenciji. Ova doktrina preegzistencije
izgubljena je tek tijekom Srednjeg vijeka prihvacanjem aristotelizma. Ali
danas krscanske vjere smatraju odbacivanje prenatalnog zivota, dogmom
povezanom s kr§canstvom. To odbacivanje nema nikakve veze s
krscanstvom; ima veze samo s filozofijom Aristotela. Ideja besmrtnosti, o
kojoj ovdje raspravljamo na podruc¢ju znanosti duha, u potpunosti je
kompatibilna sa samim krs¢anstvom.

Stvari se nece poboljsati u odnosu na opcéu kulturu, sve dok ljudi ne
poduzmu akcije u socijalnom zivotu kojima dominira ova ideja
preegzistencije. Unutar suvremene kulture covjek je iskren samo ako govori,
kao sto je to ucinio Oswald Spengler, o propadanju Zapada, ukoliko ne zna
nista o znanosti duha ili ne zeli nista znati o njoj. Jer samo oni koji moc i
snagu ovog uspona pripisuju duhu koji djeluje u ljudskoj volji, koji iz svog
najdubljeg uvjerenja istinski kazu: 'Ne ja, nego Krist u meni', opravdano
govore o usponu. Ali tada se ovog Krista mora ukljuciti i u ideju besmrtnosti;
tada se istinski mora pozivati na preobrazbu ljudske prirode, na prozimanje
ljudske prirode Kristom, a ne samo na pogansko ukljucivanje ideje Boga u
vlastitu vjeru, bez da su se ljudi promijenili. Vise nego sto bi se moglo
pomisliti povezano je s propadanjem Zapada, to da je cinjenica da je u
najsirim krugovima protestantske vjere prihvaceno da je teolog Harnack
mogao reci: Isusovom evandelju pripada samo Bog Otac, a ne Krist, jer je
Isus uc¢io samo o Bogu Ocu, a tek je kasnije krs¢anstvo samog Krista pocelo
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smatrati bozanskim bicem. - To je danasnja najmodernija teologija: iz
krscanstva eliminirati Krista Isusa. Mi duhovni znanstvenici moramo ga
reintegrirati. Moramo spoznati kako je On postavljen u ljudskoj povijesti;
kulturne epohe moramo prozeti Kristom. Tada one nece postati ono sto jesu
samo u duhu Spenglera, ve¢ ¢e za nase vrijeme postati nesto sto nas uci:
trebamo procvat, ne samo renesansu; trebamo ponovno rodenje duha. Ta
svijest je ono sto nas istinski ¢ini antropozofima: ne apsorpcija pojedinacnih
ucenja, ve¢ ta svijest da smo u nasem vremenu pozvani uc¢i ne samo u
ponovno rodenje, veé¢ u rodenje duhovnog elementa. Sto smo toga svjesniji,
to postajemo bolji pristase antropozofski orijentiranog svjetonazora. Ali da
bismo toga postali svjesni, potrebno je da se konkretno uronimo u
antropozofski nacin misljenja, kroz citanje ponudenog i kroz unutarnje
duhovno promisljanje ponudenog i predlozenog. Uroniti se u antropozofski
nacin razmisljanja, ujedno znaci i sve ono ostalo sto bi se trebalo pojaviti u
nasoj svijesti. Troclanstvo nije nista drugo nego grana na stablu
antropozofije.

To sam vam htio prenijeti ovim danasnjim promisljanjima, buduci da smo se
ponovno okupili. Nadam se da ¢cemo kroz takva razmisljanja, postizati sve
veéi napredak u prozimanju svijesti koja c¢ini nasu istinsku vezu s
antropozofijom.
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XII. TRINAESTO PREDAVANJE

Dornach, 10. srpnja 1920.

Danas bih vam zelio ponuditi nesto konkretnije iz cijelog niza ideja koje
podupiru ovdje predstavljena razmisljanja, kako bih ih sutra prosirio iz vise
opcenite perspektive. Iz razmisljanja kojima se ovdje bavimo ve¢ neko
vrijeme, mozete zakljuciti da obnova opadajuce kulture Zapada zahtijeva
razvoj istinskog razumijevanja covjeka na temelju znanosti duha. To
razumijevanje covjeka dugo je vremena bilo ometano. U obliku u kojem ce
biti potrebno za buduci razvoj covjecanstva, prvo ga je ometala vrsta
duhovnog zivota koja se pojavila u 13. i 14. stoljecu Srednjeg vijeka, a zatim
ponovno duhovna struja razdoblja od sredine 15. stoljeca do danas, koja se
sve vise kretala prema materijalizmu. S jedne strane, vidjeli smo razvoj
apstraktnog, nesvjetovnog, religiozno obojenog nacina razmisljanja, koji je
duhovno odvajao od svijeta, sprjecavao ga da dopre do covjeka, i tako u
svojoj biti covjeka ostavio neobjasnjivim. Moglo bi se reci: u posljednjim
stoljecima cetvrtog post-atlantskog razdoblja, u posljednjim stoljecima grc¢ko-
latinskog razvoja do sredine 15. stoljeca, covjecanstvo se sve vise navikavalo
gledati covjeka u odnosu na potpuno nesvjetovno bozansko-duhovno, i
gubilo je mogucnost spoznaje samog covjeka u njegovom bozanskom
podrijetlu. Zatim je doslo vrijeme kada je covjecanstvo okrenulo pogled
prema onom pod-ljudskom, prema onome §to ¢ini principe prirode, Koji su,
medutim, objasnjavali samo ono u svijetu Sto nije ljudsko - mineral, biljku,
zivotinju - i na taj nacin se ostavilo covjeka neobjasnjenim, tako je, u
odredenom smislu, u ranijem dobu postojao pogled prema onom stranom
duhovnom, dok je od kasnijih vremena do nasih dana postojao pogled prema
pod-ljudskom materijalnom. Covjek se provukao kroz pukotine. Potpuno
shvatiti duhovno-dusevne aspekte covjecanstva zadatak je naseg vremena, a
u tu svrhu mi smo pokusali unijeti sto vise elemenata u antropozofski
orijentiranu znanost duha.

Danas bih zelio govoriti o tome, kako se ¢covjek u svijetu u prvom redu nalazi
izmedu dvije krajnosti u svom unutarnjem iskustvu. Zelimo se prvo zadrzati
na covjekovom unutarnjem iskustvu. S jedne strane, covjek dozivljava svijet
ideja, ali ga dozivljava na taj nacin, da, sto se vise uranja u taj svijet ideja, to
mu se on cini apstraktnijim i hladnijim. Kad se uzdigne do razine ideja,
covjek osjeca da se ne moze iznutra zagrijati. Ali osjeca i nesto sasvim
drugacije. Osjeca da u tim idejama, koje se zatim prosiruju u zakone prirode,
u zakone svijeta, ima nesto §to, kao ideja, ne obuhvaca stvarnost, sto je, kao
ideja, u osnovi samo slika. Stoga se ¢covjek ne osjeca prema svijetu ideja na
nacin da bi, recimo to tako, nekako spoznajno usadio vlastito postojanje u
taj svijet ideja. Koliko god c¢ovjek razmisljao, i koliko god rado razmisljao, on
postupno razvija, ¢ak i u najrazvijenijoj filozofiji, osjecaj da se dokaz
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njegovog stvarnog postojanja u kozmosu ne moze izvuci iz svijeta ideja. ldeje
imaju nesto bez korijena, buduci da se dozivljavaju u obicnom zivotu izmedu
rodenja i smrti. To je jedan pol, da tako kazemo, vanjskog iskustva u obi¢noj
egzistenciji: apstraktne, trezvene, hladne ideje u kojima se ne moze, i ne zeli,
usidriti istinska stvarnost covjeka. | u konacnici, moderno ¢ovjecanstvo nije
se zagrijalo za Descartesovu izjavu: mislim, dakle jesam - cogito, ergo sum -
jer, bez obzira koliko se samoj misli posveti, covjek i dalje osjeca: iz misli se,
u prvom redu ni jedna egzistencija ne moze izvuci.

Drugi pol unutarnjeg iskustva su slike sjecanja. Svatko tko istinski proucava
dusu, psihologiju, a ne verbalnu umjetnost koja se danas cesto prakticira na
sveucilistima kao psihologija, zna da su te predodzbe sjecanja koje imamo u
biti potpuno iste kao predodzbe fantazije koje slobodno formiramo, da tako
kazem, samo, istu silu koju koristimo u tkanju predodzbi fantazije, drugacije
koristimo kod sjecanja. Sjecanjem, njegovanjem memorije, u konacnici
zivimo u istom elementu kao i prilikom stvaranja fantazije, osim §to se
povezujemo s onim §to smo dozivjeli kroz osjetila ili kroz zivot opcenito, i
tako ispravno oblikujemo ‘fantazme' u sjecanju, dok im dopustamo da
slobodno lutaju u fantaziji. To je drugi pol unutarnjeg iskustva.

U svijetu ideja, koji zatim pretacemo u zakone prirode, imamo odlucnu
svijest da nasa volja zapravo ne moze nista sama od sebe proizvesti u
oblikovanju svijeta ideja; ona se mora prilagoditi unutarnjoj logici, tkivu
stvarnosti ideja. Ako zelimo shvatiti stvarnost, ne mozemo jednostavno kroz
svoju volju nizati jednu ideju za drugom; moramo se prilagoditi unutarnjoj
zakonitosti ovog svijeta ideja koji je samo slikovni i u pocetku ne nosi
nikakvu bit. Na drugom polu, u fantazmima koji takoder zive u sjecanju, u
memoriji, jasno prepoznajemo: nasa volja tamo vlada - i nasa je volja tamo
sasvim dobro smjestena, i u dva aspekta primjecujemo da ti fantazmi,
ukoliko oblikuju sjecanje, doista imaju neke veze s nasim 'Ja', s nasom
osobnoscu, s onim Sto je nasa stvarnost. Bez obzira koliko se protivimo
pukoj fantaziji ili fantasticnosti; osjecajuci da nase 'Ja’' djeluje unutra prema
vlastitoj volji, istovremeno osjecamo i da je nase 'Ja’, nasa osobnost,
sadrzano u tim fantazmima. To je jedna stvar.

Druga je: u trenutku kada nam je kontinuitet sjecanja poremecen nekom
bolescu, kada se nit naseg sjecanja negdje prekine, tako da se ne mozemo
prisjetiti dijela svog zivota, u tom trenutku je poremecena i istinska ¢vrstoca
naseg unutarnjeg 'Ja’ iskustva. Dakle, s jedne strane, nase 'Ja’' iskustvo nije
u pocetku povezano s nasim svijetom ideja. S druge strane, osjecamo da je
to 'Ja’ iskustvo unutar onoga §to nazivamo nasim svijetom fantazmi, iako ne
mozemo graditi na tom svijetu fantazmi, i, u odredenom smislu, mozda ne
trazimo esencijalno 'Ja’ u ovom svijetu fantazmi, iako znamo da je ono tamo
aktivno, Stovise, da ne moze pravilno zivjeti u nasoj svijesti, bez da je u
kontaktu s ovim sjecanjem.
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Ono sto sam sada, vise-manje apstraktno objasnio, sadrzi najdublje
zagonetke zivota, a tim zagonetkama pristupamo spajajuci razlicite elemente
onoga Sto je rasprseno u nasim antropozofskim razmatranjima. Svije ideja,
on nam se c¢ini apstraktan, ¢ini nam se slikovan! Gdje ga prvo koristimo?
Koristimo ga kada proniknemo u ono sto iz vanjskog svijeta utjece na nasa
osjetila - boje, zvukove, toplinu i hladnoc¢u - kada o tome razmisljamo. Kada
u svoje percepcije prodiremo kroz misao. Vise detalja naci cete u mojim
knjigama 'Istina i znanost' i 'Filozofija slobode'. Kada u svoje percepcije
prodiremo kroz misao, tada koristimo ovaj svijet ideja da ga, takoreci,
utisnemo u nase duhovno-dusevno iskustvo, u ono §to imamo kao svoj svijet
percepcija. Ali covjek bi malo pomnije trebao pogledati sto se tamo dogada. A
to se moze uciniti ako se koriste duhovno znanstvene metode za upravljanje
sposobnostima vlastite duse, kako je na razlicite nacine opisano u mojim
knjigama. Moze se postaviti pitanje: §to bi se dogodilo s osjetilnim
percepcijama, kad bi u nas samo prodrle izvana, kad bi samo ono Ssto,
takoreci, prodire u nase oc¢i kao boja svjetlosti, ono §to prodire u nase usi
kao zvuk, ono sto prodire u nas osjecaj topline kao toplina i tako dalje, kad
bi samo to upadalo, sto bi tada s nama bilo?

Budimo jasni: u budnom stanju nikada ne dopustamo ovom svijetu da
jednostavno struji u nas. Cak i ako razvijemo samo malo aktivhog misljenja
u idejama, ipak, u odredenom smislu, donosimo iznutra, kako bismo
suprotstavili tim zvukovima, bojama, mirisima, okusima, pa c¢ak i svim
osjetilnim kvalitetama koje jure prema nama, protunapad svijeta ideja koji
se dize iznutra. | svatko tko ne razmislja prema apstraktnoj psihologiji
sadasnjice, vec¢ je istinski naucio promatrati, moze se zapitati: kako se
perceptivni sadrzaji koji jure izvana, i protunapad iznutra, susrecu u nasim
osjetilnim organima? Vidite, kad bismo bili posveceni samo svijetu
percepcija, onda bismo zapravo zivjeli kao ljudska bica u svom eterskom
tijelu, i, s nasim eterskim tijelom, u eterskom svijetu. Trebate samo sebi
predociti kako biste, predani kroz oc¢i svijetu boja, zivjeli u uzburkanom,
eterski uzburkanom svijetu boja; kako biste, predani kroz usi svijetu zvuka,
zivjeli u uzburkanom moru zvuka, koji u pocetku nije eterski, ali bi bio
eterski ako ne biste pruzili protuudar kroz ideje. Naime, bas kakvi su
zvukovi u pocetku za nas ljude, takvi su u eterskom. Plivamo u moru zraka,
I stoga u zgusnutom eterskom. Etersko je stoga ono §to je, samo materijalno
zgusnuto na razinu zraka; zvukovi su samo zracno-materijalni izraz
eterskog. | tako je i s kvalitetama topline, s kvalitetama okusa, s kvalitetama
mirisa, sa svim osjetilnim kvalitetama. Zamislite dakle, da zivite u eterskom
moru kao etersko bice, bez protuudara svijeta ideja iznutra; zamislite da
zivite u eterskom moru kao etersko bice; nikada ne biste postigli onu ljudsku
konzistenciju s kojom zapravo postojite u svijetu izmedu rodenja i smrti.
Kako mozete postic¢i tu konzistentnost? Time §to ste organizirani da ubijete,
da paralizirate ovo etersko. A kako ga paraliziramo? Kako ga ubijamo? Kroz
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protuudar ideja! Zaista je tako: izvana, da tako kazem - ako bih shematski
nacrtao dijagram - svijet perceptivhog sadrzaja dosao bi u zivoj etericnosti
(rot), a mi, kao eterska bica, plivali bismo u zivoj etericnosti ako iznutra ne
bismo poslali protuudar svijeta ideja (blau), koji, buduci kao svijet ideja
izmedu rodenja i smrti, ubija eterski element i ¢ini da nam svijet izgleda kao
fizicki svijet. Oko sebe bismo imali eterski svijet ako ovo etersko ne bi ubili
kroz svijet ideja, svodeci ga na fizicki oblik. Svijet ideja, kakav imamo kao
ljudska bica, povezuje se sa osjetilnim kvalitetama u ukupnosti nasih
organa, paralizira te osjetilne kvalitete i svodi ih na ono §to dozivljavamo kao
fizicki svijet.

blav

To je cinjenica. Iz kratke knjizice dr. Steina iz njegove disertacije, mozete
vidjeti koliko je blizu dosao razumijevanju ovog karaktera svijeta percepcije,
kroz domisljatu interpretaciju onoga Ssto se moze postici na podrucju
antropozofije. Zapravo, u suvremenoj fiziolo§koj literaturi ne postoji nista
tako dobro o osjetilnoj fiziologiji, kao ova mala knjiga dr. Steina.

Dakle, s jedne strane, imamo c¢injenicu da kroz svijet ideja prigusujemo
eterski nalet osjetilnih kvaliteta. S ¢ime je to dalje povezano? Povezano je s
¢injenicom da se nas svijet ideja, koji kao ljudska bi¢a dozivljavamo izmedu
rodenja i smrti kao da proizlazi iznutra, ne pojavljuje u svom pravom obliku.
Ljudi ne mogu to vidjeti, da u idejama kako ih dozivljavaju kao ljudska bica
u fizickom tijelu, nemaju pravi oblik tih ideja. Ljudi su u suvremenoj
civilizaciji jos uvijek tako grubo organizirani da im nikada ne padne na
pamet rec¢i sebi, naprimjer: budi$§ se iz sna, dozivio si cijeli san koji ti je
simboli¢ki izrazio ono §to vani na ulici vice 'Vatra!". - Covjek simbolicki
dozivljava nesto sto je izvana sasvim drugacije. Ono sto imamo u idejama,
vrlo je razlicito od razrade vanjskog dogadaja u fantaziji sna; ali u svijetu
ideja imamo i nesto, §to nije nista drugo nego sjaj potpuno drugacijeg
svijeta. A koji je to svijet? Cesto smo o tome govorili. To je svijet kroz koji je
covjek prosao prije rodenja, ili recimo prije zaceca. To je ono Sto je ovdje u
zivotu zasjenjeno, sve do apstraktnog svijeta ideja, konkretno dozivljenog.
Izmedu smrti i novog rodenja, zivimo u stvarnosti onoga sto je ovdje u svijetu
ideja samo u tim sjenovitim slikama koncepata, predodzbi i ideja. Kao sto
vanjski svijet sjaji u snove, tako i prenatalni svijet sjaji u nas svijet izmedu
rodenja i smrti, nastavljajuci utjecati na formiranje ideja. Ali dok sve zivi, u
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onome Sto ideje jesu izmedu smrti i novog rodenja, dok ono s§to je stvarno u
svijetu ideja dotice nasSe vlastito bice, dok mi, dodirujuci sebe, doticemo
svoju idejnu supstancu, bas kao sto sada dodirujemo svoje fizicko tijelo,
samo onaj dio ove supstancijalnosti svijeta ideja za koji ¢cak ni ne znamo iz
kojeg crpimo stvarnost vlastitog 'Ja’' u zemaljskom, zasjenjuje svoj put u ovaj
zemaljski zivot. Ali mi koristimo ovu sjenu nase duhovne egzistencije, kako
bi bila moguca egzistencija na Zemlji. Sto nam bogovi daju saljuci nas u ovaj
svijet kroz rodenje? Oni nam daju sjenovitu sliku te egzistencije koju imamo
izmedu smrti i novog rodenja. Ta sjenovita slika su ideje, a te ideje nam
ovdje sluze da uopce postanemo fizicki ljudi; inace bismo kao eterska bica
plivali u eterskom moru. Eterski zivot ubijamo sjenovitim slikama naseg
zivota izmedu smrti i novog rodenja.

Dakle, smjestamo covjeka unutar cijelog univerzuma, unutar kozmosa. To je
opet jedna od tocaka gdje stjecemo istinsko ljudsko znanje. Tu povezujemo
ono s§to imamo u sadasnjem iskustvu, s iskustvom vje¢nog. Tu kazemo: kada
mislite, kada gledate vanjski svijet kroz svoja osjetila i svojim idejama
paralizirate eterski zivot koji se odvija u vasim oc¢ima i usima, kako biste ga
mogli podnijeti i biti covjek, tada to cinite s nasljedem, s posljedicama svog
vjecnog bica, onakvim kakvo ste oblikovali izmedu smrti i novog rodenja.

Tako prosiriti ljudsku svijet, tako u covjeka uliti znanje koje nas povezuje s
cijelim kozmosom - to je potreba sadasnjosti. | sva vanjska znanost ce
uvenuti, sva vanjska kultura bit ¢ce dovedena do propadanja. Uslijedit ce
smrt Zapada, ako se ljudi ne odluce stec¢i takvo znanje o covjeku koje,
promatranjem vanjskih uvjeta zivota, povezuje covjeka s kozmosom i
povezuje ga na takav nacin da, dozivljavajuci svijet ideja ovdje, covjek
postaje svjestan onog vjecnog. Upravo zbog toga, ovaj svijet ideja je nesto
tako trezveno i apstraktno, jer je samo sjenovita slika vjec¢nog i jer je njegova
temeljna svrha ovdje ubiti osjetilni zivot koji nas inace eterski preplavljuje.

Dakle, nasi su zivoti povezani s prenatalnim. Tradicionalne vjerske
denominacije ne vole spominjati ovaj prenatalni zivot; stoviSe, kategoricki ga
odbacuju. Ve¢ sam se dotaknuo c¢injenice da je upravo to osobitost
tradicionalnih vjerskih denominacija: govore samo o zagrobnom zivotu, a ne
o0 prenatalnom zivotu, o preegzistenciji. Ne zele o tome govoriti jer to nije
usmjereno na ljudski egoizam, na §to je usmjereno ono kada se ljudima
propovijeda samo o zivotu poslije smrti; jer ljudi izmedu rodenja i smrti zele
uzivati u spoznaji o zivotu poslije smrti. Ono sto im namece obveze za ovaj
zivot, jer su ih bogovi oslobodili duhovnog svijeta kako bi ispunili svoju
misiju, ne obraca se ljudskom egoizmu; obraca se ljudskoj odgovornosti i
obvezi. Stoga se, kada se govori o0 ovom prenatalnom zivotu, ne nalazi na
odobravanje. | te su vjerske denominacije uspjele ljude toliko odrzati
uspavanima u vezi ovog prenatalnog zivota, da imamo rije¢c poput
‘besmrtnosti’, to jest, negiramo smrtnost, ali nemamo rijeci poput
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'nerodenost’, koja bi bila jednako opravdana. Jer, kao sto ne umiremo u
odnosu na nase duhovno-dusevno bice, tako se i ne radamo u odnosu na
svoje duhovno-dusevno bice. Morali bismo imati rije¢ u jeziku koja to
sugerira. Doista, rije¢ 'neroden' mora se ukljuciti u jezik, bas kao sto mora
biti 'besmrtan’, jer covjek samo napola razumije sebe ako obraca paznju
samo na rije¢ '‘besmrtan’, a ne i rije¢ 'neroden’. Ta nemogucnost u jeziku,
otkriva nemogucnost uzdizanja do duhovnih visina u ovom podrucju.

Pogledajmo sada drugi pol, pogledajmo kako, u fantazmima iz kojih takoder
formiramo svoje predodzbe sjecanja, covjek ima nesto unutar cega se
njegovo 'Ja’ Siri i krece, ali Siri se i krece cesto na kaotican nacin. lako covjek
zna da njegovo 'Ja' zivi unutra, on se ne oslanja na fantazme da bi otkrio ista
o prirodi tog 'Ja’. Ako ponovno pogledamo cinjenice - a to mozete zakljuciti iz
raznih odlomaka u nasoj antropozofskoj literaturi - moramo se zapitati: sto
se to u nama razvija kao zbroj nasih predodzbi sjecanja, ili ¢ak, u tom
slucaju, kao zbroj nasih predodzbi fantazije? - To nije nista drugo nego
transformacija onoga §to, prije nego sto metamorfozira u moc¢ sjecanja, u
moc¢ fantazije, zivi u nama kao sila rasta. Ono §to zivi u tijelu kao sila rasta,
kada se oslobodi fizickog, postaje duhovno-dusevna moc¢ sjecanja. Znate, sve
do sedme godine zivota, kada pocinje promjena zuba, u ljudskom bicu se
pojavljuje ista mo¢, koja kasnije formira dobro konturirana sjecanja u
dusevnoj memoriji; ona unutar tijela djeluje formativno. Ono sto u konacnici
izbacuje zube, ista je sila koja zivi u nama kao sposobnost sjecanja i
predodzbi. Ukratko, u onome sto zivi u nama kao fantazmi, zapravo imamo
istu silu koja nas tjera da rastemo, koja je temelj naseg organskog razvoja.
Emancipiramo je od organizma. Sto to znaci?

U tome lezi znacajna zagonetka zivota; ona kaze: ovu silu koja stvara
fantazije, mi, u odredenom smislu, cupamo iz naseg organizma. Zamislimo
da je ostavljamo unutra, kako bismo onda stajali u svijetu? Zamislite da sve
Sto, u odredenom smislu, odvajate iznutra od svog organizma, tako da to po
svojoj volji mozete kontrolirati svojim 'Ja’, sve to bi se uzburkavalo u vasem
organizmu. Ne biste rekli: zelim - vec¢ biste osjetili nalet krvi kako vas
pokrece na pokret; ne biste rekli: hvatam olovku - ve¢ biste osjetili
mehanizam misica svoje ruke. Osjecali biste se unutra, pogubljeni u svijetu,
ako ne biste otkinuli svijet fantazija iz svog organizma. Vasa bi neovisnost
nestala. Ono sto se krece u vama, Ssto zivi u vama, bio bi samo nastavak
onoga §to je vani, unutar vase koze. Ljudi stoga moraju sebi reci: tamo izvan
moje koze, raste trava iz odredenih sila, unutar moje koze, rastu moja
slezena i moja jetra; ali ne bih osjetio nikakvu razliku kada svoje fantazme
ne bih mogao otkinuti od onoga sto se organizira u meni. Tamo vani, ne
otkidam nista, uzimam bit u njenoj cjelovitosti. Unutar svoje koze otkidam
svijet svojih fantazmi. Na taj nacin postizem svoju neovisnost. - Na taj nacin
¢cak je moguce pronaci leziste, temelj za jastvo unutar covjeka. To je drugi
pol unutarnjeg iskustva.
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Dok svoja osjetilna iskustva moramo umrtviti kroz svijet ideja, kako bismo
se mogli smijestiti u fizicki svijet, inace bismo plutali poput utvare u
eterskom moru, iznutra moramo otkinuti svijet fantazmi od svojih organskih
procesa. Inace bismo jednostavno bili dio prirode, poput rastuceg stabla. Ne
bismo postojali kao neovisno bice, oslobodeno ostalog sto se dogada u
svijetu.

Dakle, covjek spoznaje sebe kao covjeka u svojoj biti unutar covjeka. | ako
gleda dalje, kaze: ovaj osobni zivot izmedu rodenja i smrti, ono je Sto nas
tjera da iskusimo sebe upravo ovdje, izmedu rodenja i smrti. Ali ne
dozivljavamo sve organsko u nama, ono §to lezi unutar nase koze; ono sto
ostaje sjena onoga Sto ¢ini nase bice nakon smrti. Bas kao sto se kroz jedan
pol drzimo prenatalnog svijeta, kroz pol ideja, svijeta nakon smrti se drzimo
kroz pol fantazmi, u kojima zivi volja. Drzimo se svog nerodenog svijeta kroz
nas svijet ideja, drzimo se svog besmrtnog svijeta kroz nas svijet fantazmi,
koji je sada svijet fantazmi, tako da kada prodemo kroz vrata smrti, on se
pravilno oblikuje u kozmos u kojem zatim tkamo, zivimo i imamo svoje bice
nakon smrti.

To je ucinak istinskog covjekova znanja, duhovno pronalazenje sebe u
kozmosu. Ljudi znaju odakle dolaze, gdje stoje i kamo idu, odgovarajuci na
ova pitanja o tome sto istinski spoznaju o sebi, o tome sto je iz kozmosa uslo
u njihovo unutarnje bice. Takvo znanje nije poput znanja koje postupno
unistava zapadnu kulturu. Takvo znanje ima drugacije znacenje. Zapadnu
kulturu doista unistava njezino znanje. Osvrnite se na znanje koje su ljudi
posjedovali do sredine 15. stoljeca. Danasnji se ljudi podsmjehuju tom
znanju. Smatraju ga djetinjastim znanjem djetinjastog covjecanstva. Kazu si:
sada smo dosli tako divho daleko; tek sada imamo pravu kemiju, pravu
fiziku, pravu biologiju i tako dalje. - Ali ipak postoji znacajna razlika izmedu
drevnog znanja, ako se samo ispravno shvati i otkrije njegova istina, i
sadasnjeg znanja bez korijena. Ako pogledate drevno znanje kakvo je
postojalo do sredine 15. stoljeca, vidjet cete: kada su ljudi iz svijeta stjecali
elemente znanja, uvijek su sa sobom nosili nesto sto ih je povezivalo sa
svijetom. Samo razmislite: bez obzira koliko pametno razmisljate o drvetu i
koliko se idejnog sadrzaja upija u vasu dusu, i dalje imate svijest da u
drvetu ima vise zivota nego §to mozete upiti svojim idejama; bas kao u
cvijetu, cak i u kristalu. Kada pogledate moderni svijet, koji je postupno
preSao u carstvo strojeva, tek tada covjek, mogao bih reci, stoji pred
objektom koji je postao potpuno proziran, u idejnom smislu. Stroj koji
gradimo, mehanizam koji uspostavljamo, vidimo kroz njega. Znamo: stroj je
konstruiran iz ovih ili onih sila, u ovoj ili onoj kombinaciji. - Slijedec¢i model
onoga Sto je covjek izgradio u tehnologiji, tada je formirao i svjetonazor, i
sada kozmos zamislja kao veliki stroj.

Rudolf Steiner - Ljekoviti cimbenici socijalnog organizma



134 /181

Buduci da smo u mehanickom poretku kulture, izgubili postovanje prema
zagonetkama, buduci da nam je stroj postao idejno transparentan, potreba
nam je, posebno danas, veza s covjekom kako bismo ponovno mogli otkriti
duhovnost. Ljudima koji su jos uvijek mogli traziti duhovnost istovremeno
trazeci duhovno u objektima prirode, nije bila potreba vrsta znanja koja crpi
iz ljudi, koja je nama potrebna. Nama, koji smo se postupno otrgnuli od
mehanickog stiska svijeta, razvoju mehanizirane tehnologije, potrebna je, za
razliku od mrtve tehnologije koja utjece i na nas misaoni zivot, ziva znanost
duha, koja, na nacin koji smo danas naznacili, povezuje covjecanstvo s
duhovnim univerzumom, s duhovnim kozmosom. Ali u sadasnjosti, tu vezu
moramo pronaci istinski transformirajuci svoje unutarnje bice prije nego sto
pristupimo vanjskom svijetu. Antropozofski orijentirana znanost duha, ovu
transformaciju uzima u obzir gdje god se ona pojavi u praksi.

U Stuttgartu smo osnovali Waldorfsku skolu. Malo pomalo, ljudi dolaze i zele
promatrati Waldorfsku skolu. To je ono §to ljudi rade u moderno doba; ako
ih nesto zanima ovdje ili ondje, odu tamo, pogledaju to, onda to 'znaju’ i pod
odredenim okolnostima mogu i uspostaviti nesto slicno. Takav je nas zivot
postupno postao. Ali to nije ono o cemu se radi kod Waldorfske skole; prije
svega se radi o tome da se moze proniknuti u unutarnji zivot koji je uveden
u didaktiku i pedagogiju Waldorfske skole. Radi se o istinskom shvacanju
covjekova odnosa prema svijetu na potpuno nov nacin. Kad je rijec o svijetu
ideja, ljudi su velikodusni. Svoj svijet ideja ljudi ne vole zadrzati za sebe.
Zeljeli bi da svi imaju iste ideje; to jest, svoje ideje zeljeli bi dati svima. Sto se
tice drugih dobara, ljudi nisu toliko velikodusni; radije ih zadrzavaju za sebe.
A svoje ideje vole davati svima. Upravo to predstavlja radikalnu razliku
izmedu duhovnog svijeta s jedne strane i ekonomskog svijeta s druge. Ta je
razlika vec¢ radikalno prisutna, samo ako se pogleda, i u osnovi, ako netko,
prema starom sustavu, ima tendenciju biti ucitelj, to se takoder sastoji samo
od velikodusnosti u odnosu na svijet ideja. Jer djeca su jos bolji primatelji
darova od odraslih, koji mogu odgovoriti kritikom i otporom. Darovi znanja
jos se lakse mogu podijeliti djeci.

Pa, naravno, ovi instinkti moraju se uzeti u obzir i u waldorfskim skolama i
od strane waldorfskih ucitelja. Ali ovdje ulazi novi element, onaj koji moze
proizaci samo iz duha antropozofski orijentirane znanosti duha. To je da, uz
ono $to je uvijek bilo tradicionalno u ispovijestima, postmortalni aspekt,
postoji odlucan fokus na prenatalni aspekt. Jasno nam je da se u djetetu
koje raste, postupno otkriva ono sto silazi iz duhovnih svjetova. U odredeno
vrijeme, mi smo sisli iz duhovnih svjetova. U ovaj svijet su nas poslali bogovi,
I mi provodimo ono §to su bogovi stavili u nas. Djeca silaze kasnije; dulje su
u duhovnom svijetu. Gledamo u ono $to sja iz dje¢jih dusa. Ona nam donose
poruke iz duhovnih svjetova, u kojima su zivjela dulje od nas. Osjecaj da u
sadasnjost iz duhovnog svijeta nesto silazi, nesto sto pada u djecu, nesto sto
ucitelj prvo mora razotkriti, da se uzimanje dodaje davanju u kojem toliko

Rudolf Steiner - Ljekoviti cimbenici socijalnog organizma



135/181

uzivamo - to moze doc¢i iz duha istinske znanosti duha, kada se u zivom
iskustvu, ideja o preegzistenciji, doda ideji o postegzistenciji.

Ta novost, koja je usadena u pedagogiju i didaktiku Waldorfske skole, ono je
Sto je vazno; to jest, u osnovi, samo oni koji su u svoje srce i dusu upili
antropozofski orijentiranu znanost duha mogu razumjeti Waldorfsku skolu. |
tek tada bi trebali promatrati, inace nece vidjeti nista iz nekoliko sati koje su
proveli promatrajuc¢i Waldorfsku §kolu, osim pisanja po ploci ili razgovora s
djecom i tako dalje. Ali ljudima danas postaje tako neugodno pronaci istinski
put u duhovnost. U osnovi - zasto? - Ako zelimo traziti uzrok tome, mozemo
se uhvatiti takvih djela koja su istinski rodena iz struje antickog svijeta i
pitati se: sto se tamo govori o stjecanju duhovnosti od strane ljudi?

Pred sobom imamo 'Udzbenik filozofije na aristotelovsko-skolastickoj osnovi
za upotrebu u visokoskolskim wustanovama | za samoobrazovanje'
iIsusovackog svecenika Alfonsa Lehmena, cetvrto prosireno i poboljsano
izdanje, koje je uredio isusovacki svecenik Peter Beck. Djelo je prvi put
objavljeno 1899, a cetvrto izdanje 1917. Zelio bih vam procitati sto je
napisano na 8. stranici uvoda o duhu ove filozofije, koja je stoga istinska
katolicka filozofija. Da imamo posla s istinskom katolickom filozofijom, vidjet
¢emo uskoro. Tu stoji:

"Iz recenog nije tesko vidjeti sto bismo trebali misliti o nacelu 'apsolutne
znanstvene slobode'. Ovo nacelo daje svakom pojedincu pravo da formulira i
brani bilo koje misljenje koje odabere, bez straha od protivljenja bilo kojeg
uciteljskog autoriteta. Ali sloboda nije neogranicena. Uditeljski autoritet Crkve
ima pravo osuditi filozofsko misljenje ako ono proturjeci objavljenoj doktrini ili
logicki vodi do takve proturjecnosti. Ovdje pretpostavljamo kao dokazano da
je crkveni uciteljski autoritet uspostavljen od Boga s mandatom da §titi i
tumaci bozansku objavu. S ovim mandatom, doticno pravo je odmah dano.
Jer da bi izvrsio mandat koji mu je povjeren, uciteljski autoritet Crkve mora
biti sposoban objasniti pravo znacenje Bozje rijeci i lazna tumacenja osuditi
kao lazna. Stoga, kada misljenje filozofa ili filozofske skole izravno ili
Nneizravno osporava pravo znacenje sadrzaja objave, uciteljski autoritet Crkve
ima moc¢ suditi o zabludi kao takvoj i moc¢ da je javno osudi.”

To je uvod u udzbenik filozofije! Ako uzmete u obzir cijeli duh takve
rasprave, kakva se i danas prakticira, sto on otkriva? Prenosi cijeli krs¢anski
duh na koji je Pavao mislio, kad je rekao: 'Ne ja, nego Krist u meni'. Buduci
da Krist zivi u nama, budi duhovni element u nama i upravo prozimanjem
Kristom postajemo sposobni ¢covjeka povezati s duhovnim kozmosom. Cesto
smo govorili o ovom znacenju Misterija na Golgoti, a 0 tome ¢emo ponovno
sutra govoriti detaljnije. Ali Krist je covjeku morao uciniti jasnom jednu
stvar: pokazati kako covjek svoju istinu treba dobiti iz duha, iz bozanskog
smislu dano: 'Moje kraljevstvo nije od ovoga svijeta’; to jest, kraljevstvo koje
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Krist zeli rasplamsati u ljudima ne smije se uspostaviti u ovom svijetu. To se
mora uspostaviti tako sto ¢e covjek pronaci put iz ovog osjetilnog svijeta u
nadosjetilni svijet.

Moje kraljevstvo je od onoga drugog svijeta, koji nije ovaj fizicki svijet - tko je
Nnajvise sagrijesio protiv ovih Kristovih rijeci? Onaj koji tvrdi da je kraljevstvo
utemeljeno na ovom svijetu, kraljevstvo sa sredistem u Rimu, u fizickom
Rimu, kraljevstvo koje djeluje fizickim savjetima i odlukama, takvo fizicko
kraljevstvo, koje je u potpunosti od ovoga svijeta, da to kraljevstvo moze
nekako Siriti krs¢ansku istinu. - Buduci da Kristovo kraljevstvo nije od ovoga
svijeta, sigurno nije ni od Rima. Ovim ukazujemo na to da u sadasnjosti
ljudi moraju shvatiti kao istinski antikrséansko sve sto je od ovoga svijeta,
sve §to tako snazno nastoji oblikovati cak i istinu iz ovoga svijeta, da kaze:
"Crkveni uciteljski autoritet ima pravo osuditi filozofsko misljenje ako ono
proturjeci objavljenoj doktrini ili logicki vodi do proturjec¢ja”, odnosno u mjeri
u kojoj Crkva tako odredi! Stoga se takve knjige ne pojavljuju onako kako se
moraju pojavljivati knjige antropozofa, naprimjer, gdje se ulazi cijelom
svojom osobnoséu i samo s tim, govoreci: ono Sto imam predstavljati,
predstavljam iz svoje veze s duhom istine. Umjesto toga, naslov je: ‘Udzbenik
filozofije na aristotelovsko-skolastickoj osnovi', autora Alfonsa Lehmena S.J.,
cetvrto izdanje, 1917. Ako okrenete stranicu pise: Imprimatur Freiburg,
Thomas, nadbiskup. To znaci da ovdje nije rije¢c o osobnosti koja predstavlja
ono Sto mora predstavljati kao osobnost, ve¢ o sekularnom tijelu od kojeg
svatko tko zeli objaviti nesto sto c¢e biti priznato mora dobiti odobrenje. Ovdje
tijelo koje je od ovoga svijeta i oblikuje istinu ovoga svijeta, predstavlja ono
Sto se predstavlja kao istina!

Danas se ne smije biti kukavica, ve¢ hrabro pogledati sto je istinsko
krséanstvo, a sto takozvano krscéanstvo. Zivimo u vremenu koje je dovelo do
ove katastrofe, jer su ljudi vec bili dovoljno kukavice, da izvana ne zive ono
Sto su viSse-manje prepoznali u sebi. Nasa katastrofa je, u svom izvoru,
duhovna katastrofa - kako smo c¢esto govorili - i ovu katastrofu necemo
izbje¢i dok se ne okrenemo Duhu istine, koji u duhovnoj viziji trazi onu
snagu koja mu daje 'Imprimatur’, a ne vrhovni crkveni autoritet kojeg je
imenovala svjetovna organizacija.
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XIV. CETRNAESTO PREDAVANJE

Dornach, 11. srpnja 1920.

Danas, nastavljajuci se na jucerasnja razmatranja, zelio bih rec¢i nesto sto bi
moglo posluziti za sazimanje mnogo toga Ssto je tijekom vremena izneseno,
kako bi se dalo svojevrsno sveobuhvatno objasnjenje otajstva na Golgoti.
Naravno, kada se u moderno doba govori o toj sredisnjoj tocci ljudskog
zivota, moze se govoriti samo o necemu aforistickom, necemu epizodnom,
svojevrsnom izvatku svega sto moramo razraditi u obimnijem pregledu kako
bismo dokucili ovaj misterij na Golgoti.

Ako netko zeli pravilno razumjeti misterij na Golgoti, mora mu biti jasno da
je cijeli stariji sustav misterija koji je prethodio misteriju na Golgoti, koji je
potom postupno nestao i koji je, u biti, ve¢ u visokoj mjeri bio presusio do
vremena kada se trebao dogoditi misterij na Golgoti, u cijelosti ukazivao na
ovaj sredisnji zemaljski dogadaj, na ovo otajstvo Golgote. Ako se zaista
dopusti da ono §to sam pokusao predstaviti u svojoj knjizi 'Krséanstvo kao
misticna cinjenica’, djeluje na covjeka, otkrit ¢ce se da su se u simbolicko-
ritualnom nacinu predstavljanja koji se prakticirao u drevnim misterijima,
pred osobom koja je bila inicirana. Ali ono §to je bilo u srzi svih obreda, sve
simbolike koja se koristila u misterijima za produbljivanje spoznaje, bila je
tajna ljudskog bica koje umire u tijelu, koje u odredenom smislu anticipira
smrt, koje umire za sve za §to moze zivjeti ako se usmjeri samo prema
svijetu osjetila, i koje se tada, iz unutarnje duhovne moci, upravo kroz taj

Nacin na koji je to bilo predstavljano u misterijima, kako bi se potaknulo
unutarnje iskustvo ljudi, snazno je podsjecalo na ono sto se kasnije zapravo
dogodilo u Palestini kao misterij na Golgoti. | moglo bi se reci: u sredistu
zemljine evolucije, stoji Kriz podignut na Golgoti. Tamo c¢ovjecanstvo moze
gledati sliku Krista koji prolazi kroz smrt, ali u slici koja je izravno govorila
vjecnim jezikom neofitima, onima koji ¢e biti inicirani. Ovaj misterij na
Golgoti u drevnim misterijima bio je anticipiran, tako da su ti drevni
misteriji, u odredenom smislu, bili priprema za sam misterija na Golgoti. To
je, u odredenom smislu, ono kozmicko §to se moze dogoditi u individualnom
ljudskom bicu.

Sto se dogada u individualnom ljudskom biéu kada prode iskustvo
inicijacije? Ono sto je s njim rodeno, sto nosi nasljedne karakteristike, sto se
u obicnom smislu rije¢i moze njegovati kroz obi¢cno obrazovanje, silazi u
nesvjesno. To umire, postaje paralizirano, a iz dubine duse izranja vise 'Ja’
covjeka, 'Ja’ koje ne pripada ovom fizickom svijetu, ali koje je pozvano
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iIspuniti misiju u njemu. Ono sto se dogada unutar covjeka jest individualni
proces, uskrsnuce boljeg, viseg 'Ja’ covjeka. Prije u svojoj svijesti nije imao to
vise 'Ja'. Zamislimo taj proces prosiren na cijelu Zemlju: zamislimo cijelu
Zemlju kao neku vrstu zivog bica, kakva jest u stvarnosti, tada moramo reci:
do misterija na Golgoti, tijekom povijesnog razvoja covjecanstva, ova Zemlja
nije imala svoje vise 'Ja’, jer to vise 'Ja' nije uslo u Zemlju s onim sto se
razvilo iz Zemlje, te stoga nije zivjelo u drevnoj poganskoj mudrosti, niti u
zidovskoj mudrosti, nije uopce zivjelo sa Zemljom. To vi§e jastvo Zemlje sada
je prebivalo u ljudskom bic¢u Isusu iz Nazareta, usavsi, kao sto znamo, kroz
Ivanovo krstenje na Jordanu, i od zavrSetka misterija na Golgoti je djelatni
impuls u zemaljskom zivotu. Zemaljski zivot je time primio svoje vise jastvo.
Moze se stoga reci: mikrokozmicki, odredeni unutarnji, poseban proces,
odvija se u svakom c¢ovjeku, samo ako tome tezi i to zeli; makrokozmicki, isti
proces je dan Zemlji kroz misterij na Golgoti. Ono §to je, mikrokozmicki,
uskrsnuce viseg 'Ja' u covjeku, makrokozmicki, misterij je na Golgoti.
Medutim, to je vec¢ povezano s ¢injenicom da bice Krista, koje je prebivalo u
covjeku Isusu iz Nazareta, nije prethodno bilo na Zemlji, vec¢ je sislo s
duhovnih, kozmickih visina, i sjedinilo se s evolucijom Zemlje.

Ali to takoder implicira nesto drugo. Implicira da razumijevanje otajstva
Golgote zahtijeva drugaciju vrstu znanja, drugaciju vrstu uvida od one koju
covjek stjece kontemplacijom vanjske prirode, koju covjek prima gledajuci
oko sebe u obicnom zivotu. Potrebna je transformacija covjeka. |
transformirani covjek tada moze posti¢i vrstu znanja kroz koju razumije
otajstvo Golgote. Ovaj misterij Golgote stoji kao cinjenica svjetske povijesti,
ali uvijek treba praviti razliku izmedu te c¢injenice, onoga sto je nekoc¢ bilo
tijekom povijesnog razvoja covjecanstva, i razumijevanja te cinjenice,
koncepata koje covjek moze prizvati da bi razumio tu c¢injenicu, to otajstvo
Golgote. Kada se dogodio misterij Golgote, drevha mudrost misterija je, u
odredenom smislu, vec izblijedjela. Medutim, ostaci toga su jo$§ uvijek
postojali. | oni koji su jo§ uvijek posjedovali takve ostatke, koji su jos uvijek
imali tradiciju ili unutarnji pogled, i koji su rezultate tog unutarnjeg pogleda
mogli prenijeti drugima, bili su pozvani da doprinesu razumijevanju
misterija Golgote. Drugim rijecima: drevna mudrost misterija, koristena je za
razumijevanje otajstva Golgote. S jedne strane, imamo cinjenicu, otajstvo
Golgote, a s druge strane, imamo ono §to su ljudi pokusali uciniti kako bi
razumjeli ovo otajstvo Golgote.

Kako me ne bi krivo shvatili, zelio bih ovdje jos jednom dodati: nije potrebno
biti vidovnjak da bi se razumio misterij na Golgoti; ve¢ je potrebno rezultate
dobivene vidovitoscu shvatiti zdravim razumom, i time u svoju dusu primiti
koncepte, predodzbe i ideje koje se ne odnose samo na osjetilni svijet, vec
obuhvacaju i nadosjetilni svijet. Kao sto covjek ne mora sam biti duhovni
iIstrazivac, ako zeli razumjeti misterija na Golgoti, ve¢ treba upiti ono Ssto
dolazi iz duhovnog pogleda kako bi misterij na Golgoti razumio uz pomoc tih
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koncepata, koji su besmisleni u usporedbi s cisto osjetilnim svijetom, na isti
nacin se razumijevanje misterija na Golgoti moglo posti¢i iz drevne
misterijske mudrosti. Dakle, ono sto je izvorno bila misterijska mudrost, u
prvim stolje¢cima krscanstva je koristeno za razumijevanje misterija na
Golgoti. I u konacnici, nista drugo osim misterijske mudrosti nije se ulilo u
Evandelja. Upravo sam to pokusao predstaviti u svom djelu 'Krs¢anstvo kao
misticna cinjenica’. Evandelja su, u odredenom smislu, bila drevna
misterijska mudrost primijenjena na misterij na Golgoti. Ljudi su pokusali
prikupiti najbolje sto su imali u smislu koncepata, ideja i dusevnih
iskustava, kako bi ispravno razumjeli ovaj misterij na Golgoti.

To je bilo u prvim stoljecima krséanstva. Ali ta je misterijska mudrost od
tada potpuno izblijedila. Kada se danas predstavi suvremenim ljudima i
netko se obrati njihovom zdravom razumu, oni vise ne mogu razumjeti ni
shvatiti nista od te misterijske mudrosti. Ona govori jezikom Kkoji vise nije
dostupan suvremenim ljudima. Covjek se tek postupno bori shvatiti ono sto
je sacuvano u tradicijama misterijske mudrosti, kada sada, kroz modernu
znanost duha, prepoznaje istu oblast koja je postojala u atavistickom znanju
kao drevnu misterijsku mudrost. Ova moderna znanost duha, danas je
svakako razumljiva zdravom razumu, ali ne i drevna misterijska mudrost,
koja se moze razumijeti tek kada se probije do rezultata moderne duhovne
vizije. | tako se dogodilo da su, zajedno s drevnom misterijskom mudroscu,
ljudi sve vise gubili sredstva za razumijevanje misterija na Golgoti.
Misterijska mudrost je presusila, i misterij na Golgoti vise se nije mogao
razumjeti.

To vidimo u velikom dijelu suvremene teologije. Ova suvremena teologija,
misterij na Golgoti nastoji razumjeti iz istog izvora znanja iz koje se,
naprimjer, danas gradi prirodna znanost. Cesto smo ovdje govorili da ljudi
sve vise teze nemogucem: potpuno izbrisati Krista i razumjeti samo Isusa iz
Nazareta, ili, kako kaze jedan od ovih teologa, ‘jednostavnog covjeka iz
Nazareta'. Krist je za teologiju izgubljen, jednostavno zato sto se Krist u
Isusu, ne moze razumijeti iz perspektive vanjske, osjetilne znanosti. Drevna
nadosjetilna znanost, bastina misterija, za éovjecanstvo je izgubljena. Cak i
u stoljecima prije misterija na Golgoti, posljednje velike misterije, koje su,
naprimjer, postojale u Francuskoj, unistio je nadiru¢i romanizam, Kkoji je
svugdje utjelovljenje trezvenosti. U posljednjem stoljecu prije pojave
krscanstva, drevne druidske misterije unistile su rimske trupe na
odredenom mjestu u Francuskoj. Tada su u nekoliko dana, stotine i stotine
iniciranih prenesene iz zivota u smrt. Moglo bi se rec¢i da je to bila inkvizicija
mnogo prije katolicke inkvizicije. | da povijest nije fable convenue, znalo bi
se, naprimjer, o rimskom Cezaru ispricati i druge stvari nego sto se obi¢no
pricaju; znalo bi se 0 njegovim progonima drevnih misterijskih mudraca, i u
njemu bi se vidjelo upravo jednog od onih koji su si postavili zadatak
iskorijeniti svaku bastinu misterija koja je dosla do tog vremena. Ipak, odjeci
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drevne misterijske mudrosti uvijek su prezivljavali, ¢cak i u Srednjem vijeku,
zapravo sve do 18. stoljeca, i jo§ uvijek se, na odredeni nacin, uz pomoc te
drevne misterijske mudrosti moglo razumjeti misterij Golgote. Nemogucénost
razumijevanja misterija Golgote, zapravo se pojavila tek u 19. stoljecu. | u
19. stoljecu zapravo vidimo, kako se moderna teologija razvija na nacin da se
koncept Krista sve vise gubi, da sve manje ljudi iSta razumije o pravoj prirodi
misterija Golgote, naime oni ljudi koji se trude nesto stvarno razumjeti, koji
ne prihvacaju stvari na temelju diktata vanjske crkve.

O ¢emu se onda zapravo moze raditi kada razmatramo znanost inicijacije u
sadasnjosti, u odnosu na misterij na Golgoti? Moze se raditi samo o
ponovnom otkrivanju mudrosti misterija, o0 ponovnom pravljenju misterija
na Golgoti razumljivim ¢ovjecanstvu kroz tu novu mudrost misterija. Uistinu
je istina: kad bi se razvoj nastavio na isti nacin na kakav je doveo do
zapadne prirodne znanosti, do galilejstva i kopernikanstva, misterij Golgote
bi potpuno nestao iz sve barbarskijeg zivota zapada. To je nesto §to u
sadasnjosti treba shvatiti s najdubljom ozbiljnosc¢u. Kad bi se ideal znanja
koji je danas sluzbeno predstavljen univerzalno prosirio, relativho bismo
brzo na zapadu imali situaciju u kojoj bismo imali civilizaciju - ako bi se to
jos uvijek moglo tako nazvati - zapravo bi se to moralo nazvati barbarstvom -
koja vise nista ne zna, koja vise ne govori o misteriju na Golgoti. Moguce je
da je unutar tog barbarstva kult, naprimjer, rimokatolicke crkve, ocuvan
vanjskim sredstvima moci. Ali oni koji misle, vise ne bi povezivali nikakve
znacenje s radnjama koje se tamo dogadaju. Dozivljavali bi ih kao vanjske
stvari, bas kao §to su se ceremonije koje su drevna germanska plemena
izvodila u cast svog Odina i tako dalje, u odredenom vremenu dozivljavale
kao vanjske stvari. To bi evoluciju Zemlje lisilo smisla, jer ova evolucija
Zemlje moze imati smisao samo kroz 'djelovanje’ misterija na Golgoti.

Zelio bih ovo izraziti kako sam cesto izrazavao. Pretpostavimo da je na ovu
Zemlju sisao Marsovac, koji nije iskusio nista od Zemlje, jer se medu
Marsovcima nista od Zemljinih uvjeta nije moglo iskusiti, i vidi sve §to
postoji ovdje na Zemlji. Smatrao bi to sasvim neshvatljivim. Ali u trenutku
kada bi vidio kopiju Leonardove 'Posljednje vecere' i razmisljao o onome sto
je tamo prikazano, mogao bi povezati znacenje sa zemaljskim zivotom. Zelim
¢cesto spominjati upravo ovu stvar jer je na ovoj slici, posebno izrazeno
prikazano, sve sto pripada misteriju na Golgoti od univerzalnog znacaja,
takvog znacaja da se ispravnim razumijevanjem shvaca znacenje zemaljskog
zivota. Ali prvo su potrebni koncepti, ideje, da bi se razumjelo ono sto je
¢injenica. Ti koncepti i ideje u danasnjem vanjskom obrazovanju nedostaju.
Treba ih ponovno upoznati. Moraju ponovno zazivjeti unutar ljudi; a nestali
su do te mjere da danas ne bismo trebali zudjeti za renesansom starih ideja.
To covjecanstvu danas ne bi pomoglo. Ne treba nam renesansa, treba nam
ponovno rodenje, treba nam potpuno novo rodenje duhovnog zivota. Ne treba
nam uskrsnuce starog, vec¢ rodenje neceg novog.
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Nasuprot tome, antropozofski orijentirana znanost duha o kojoj se ovdje
govori, moze ukazati na prave temelje. Sto je onda temelj ove antropozofski
orijentirane znanosti duha? Razmotrimo svijet oko nas. Vidimo ga kako se
razvija u mineralnom, biljnom i zivotinjskom carstvu. U moderno doba,
prirodna znanost, dala je mnogo toga o tome S§to se dogada u razvoju
zivotinjskog, biljnog i mineralnog carstva. Nastavit ¢e davati mnogo toga §to
osvjetljava razvoj mineralnog, biljnog i zivotinjskog carstva. O ljudima,
prirodna znanost nije dala nista posebno. Jer ako istinski ispitate sto je
prirodna znanost dala o covjeku, iz opisa njegove anatomije, njegove
fiziologije i tako dalje, otkrit cete da ova prirodna znanost zapravo razmatra
samo ono Sto ga c¢ini posljednjim ¢lanom u zivotinjskom nizu. Kao prirodna
znanost, ona to ¢ini sasvim ispravno, ali upravo time razmatra samo ono §to
ga c¢ini najvisim ¢lanom zivotinjskog niza, najsavrsenijom zivotinjom, da tako
kazem. Ali ova prirodna znanost ne razmatra nista §to covjeka istinski ¢ini
covjekom, ono §to ga razlikuje od ostalih oblasti univerzuma koje ga
okruzuju. Nasa znanost duha se zaista ne bavi diletantski, ve¢ savjesno
iIstrazujuci, produbljujuci ono sto prirodna znanost ima za rec¢i o mineralu,
biljci i zivotinji. | kad bi ljudi danas samo malo poslusali ono sto
antropozofija ima za reci, ne bi mislili da je antropozofija sektaska stvar, da
je to nesto §to njeguje sklonost nekolicine 'teta’, vec bi vidjeli da je to nesto
sasvim drugacije, da se u smislu znanstvene strogosti i istrazivanja, u
potpunosti moze natjecati s metodama znanstvenog promatranja, i da je ono
Sto proizvodi jednostavno bogatije od onoga Sto pruza vanjska prirodna
znanost.

Nije li doista smijesno kada prirodna znanost napada antropozofiju?
Antropozofija nista ne oduzima prirodnoj znanosti. Ona stoji pred tom
prirodnom znanoscéu i kaze: da, u pravu ste u podrucju koje istrazujete. Ona
samo dodaje, ono §to potom istrazuje o mineralnom, biljnom i zivotinjskom
carstvu. | tko ima pravo poricati ono §to sam jo$ nije istrazio, i ako se ne
osporava ono S$to je istrazio! Ne moze se doista zamisliti jaca tiranija, od one
koja se vrsi nad onim sto se nije istrazilo i ne zeli se istrazivati. Ali gdje
doseze antropozofski orijentirana znanost duha kada njena metoda istrazuje
mineralni, biljni i zivotinjski svijet? Dolazi do spoznaje da se ono sto se moze
otkriti znanstvenom metodom, ono §to se moze otkriti promatranjem
vanjskog osjetilnog svijeta, svakako moze primijeniti i na spoznaju covjeka,
ali samo na nacin da nam u konceptima objasnjava ono sto u covjeku umire:
kako ¢ovjek umire, kako pocinje umirati ve¢ pri rodenju, kako je u silaznom
razvoju. Ako zelite razumjeti uvenuce covjeka, koje pocinje rodenjem i
zavrSava u trenutku smrti, ako zelite prouciti cijeli taj silazni razvoj, onda
pogledajte u prirodu, onda istrazite sve prirodne zakone. A kada istrazite sve
prirodne zakone i primijenite ih na covjeka, onda cete otkriti zakone
covjekove smrti, onda cete otkriti Sto u covjeku umire (weifd).
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Sada, nasuprot tome, treba reci da u trenutku rodenja ne postoji samo
umiranje, vec i uzlazak (rot). Taj uzlazni razvoj ne mozete otkriti suvremenim
znanstvenim promatranjem, bez obzira koliko idealno bilo. Ono sto tada
ozivljava u covjeku, sto je uz ovo umiranje neprestano prisutno, ne moze se
razumjeti iz osjetilnog podrucja, moze se razumjeti samo iz nadosjetilnog.
Kako bi se covjek uopce mogao razumjeti, antropozofija mora dodati znanje o
nadosjetilnom. 1z toga se vidi da ako netko uopce zeli upoznati covjeka,
nuzno se mora obratiti znanosti o nadosjetilnom podrugju. Covjeka se
istinski shvaca kao smrtno bice, ako se promatra samo osjetilno podrucje.
Krscanske vjerske denominacije, koje se nikada nisu bavile istinskim
znanjem, svjedocile su usponu prirodne znanosti koja se bavi smrtnim
covjekom; stoga se, kao §to sam jucer naznacio, bave besmrtnim, onim S§to
ne umire, stavljajuci to pred egoizam duse covjeka.

o Salis

\

© s

Stvar postaje drugacija kada se bavimo onim §to predstavlja uspon,
razvojem, onim §to postaje i postaje, i postaje sve vise, od rodenja covjeka
nadalje, i onim §to svoj vrhunac doseze kada covjek prode kroz vrata smrti.
Buduci da se ne smije pozivati na osjecaje, ne na vjeru, ve¢ na znanje, mora
se govoriti o onome sto nije rodeno, o nerodenom, rije¢c za koju sam cesto
govorio da postupno mora uci u nas rjecnik. Kao sto je rije¢ 'besmrtan’, tako
I rijec 'neroden’ mora uci u rjecnik modernih ljudi, jer se u odnosu na svoje
vise bice ne radamo, kao sto u odnosu na to vise bice ne umiremo. Ali
tradicionalne vjerske denominacije bavile su se samo onim sto je osjetilna
znanost. One negiraju smrt pukim rijecima, pukim nadama i pukim
vjerovanjem. One ne ukazuju na ono sto se moze duhovno spoznati; osuduju
ono Sto se moze spoznati duhovno, nadosjetilnim metodama i nacinima
istrazivanja.

To je u biti karakteristika onoga sto nazivamo antropozofski orijentiranom
znanoscu duha. Ona je u osnovi ovisna 0 usponu prema nadosjetilnom.
Medutim, usponom prema nadosjetilnom, ljudima donosi nesto Sto je u biti
povezano s drevnom misterijskom mudroscu, sto stoga moze voditi do
razumijevanja otajstva Golgote. Stoga smo u cijelom tijeku suvremenog
razvoja, ovisni o trazenju antropozofski orijentirane znanosti duha, kako
uvidi u otajstvo Golgote ne bi potpuno nestali.

Bez obzira koliko se prirodne znanosti koje se danas proucavaju na nasim
sveucilistima, priblizavaju svojim idealima, one ne mogu sprijeciti nestajanje
otajstva Golgote. Bez obzira koliko se povijest razvija i ostvaruje svoje ideale,
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to ne moze sprijeciti nestajanje otajstva Golgote. | moze se s pravom reci, za
svakoga tko prouci sto danas prevladava u nasem javnom obrazovanju,
postaje sasvim jasno: sve tezi tome da nestane razumijevanje otajstva
Golgote. Tradicionalna vjerska vjerovanja nikada nece moci zaustaviti to
nestajanje, jer ona cuvaju samo prazne fraze necega sto je nekada imalo
znacenje, ali sto danas ljudskom razumu ne moze imati znacenje, osim ako
se ponovno ne otkrije kroz svjesno primijenjeno duhovno istrazivanje. Iz
ovoga se, medutim, moze vidjeti koliko je blisko povezano razumijevanje
otajstva Golgote s razvojem istinske duhovne spoznaje. Takve stvari se ne bi
govorile da se ne namecu kao nesto nuzno §to se u sadasnjosti mora
shvatiti. Kad bi se ova znanost duha razvijala samo iz neke subjektivne
znatizelje o nadosjetilnom, bilo bi previse neskromno re¢i da napredak,
razumijevanje krscanstva, ovisi o revitalizaciji ove antropozofski orijentirane
znanosti duha. Samo zato sto se ta cinjenica tako apsolutno namece, zato
Sto se od nje ne moze pobjec¢i ako se ima pravi osjecaj za ono sto se dogada,
0 tome se govori i ne ustrucava se biti prekoren za neskromnost, mozda i za
fantasticnost od strane onih koji ne zele vidjeti ozbiljnost vremena.

Vremena su danas toliko ozbiljna da se ne moze nista drugo nego pokucati
na vrata najdubljih istina, vrata iza kojih leze istine koje su covjecanstvu
danas potrebne. Zapadno covjecanstvo, sa svojim americkim sljedbenicima,
degenerirati ¢e u barbarstvo ako se ne sacuva razumijevanje Krista. Ali kako
to covjecanstvo radi, i kako je i danas odluécno nastaviti to ciniti,
razumijevanje Krista ce nestati. Samo medu onima koji danas prepoznaju
potrebu za postizanjem novog duhovnog razumijevanja, novog puta u
spoznaji nadosjetilnog ¢covjeka, samo medu njima postoji istinska, ozbiljna i
snazna volja da se sacuva razumijevanje otajstva Krista za covjecanstvo. Ali
nece biti socijalnog zivota kakav se danas shvaca, iz tupih, izopacenih
instinkta, ako se razumijevanje Krista potpuno izgubi. Jer ¢e se taj socijalni
zivot razviti samo ako u ljudskim umovima moze Zivjeti zajednistvo. Sto to
zajednistvo moze biti? To zajednistvo moze biti samo ono Sto ve¢ Pavao
opisuje rijecima: "Ne ja, nego Krist u meni". - Koliko ¢e ljudi moci reci: "ne ja,
nego Krist u meni", toliko ¢e se ljudi moc¢i ujediniti kao ¢lanovi jednog
covjecanstva diljem cijele Zemlje, bez nacionalnih ili drugih razlika, u
osnivanju novog socijalnog zivota.

Danas vidimo kako se to priblizava na mnogo nacina. Vidimo kako
pojedinacni narodi, u odredenom smislu, ponovno razvijaju zastavu
nacionalnosti. Sto je bit takvog razvijanja? Ve¢ sam to ovdje okarakterizirao
iz odredenih perspektiva. Bit je drevna Jahve religija. Sastojala se u tome da
je Jahve voda naroda, i doista, pravi Jahve bio je voda zidovskog naroda.
Danas, kako nacije daju prioritet svojoj nacionalnosti, sve one dosezu samo
Jahvu, ali svaka ima svoj vlastiti oblik Jahve. Stoga, to ne moze biti pravi
Jahve, ve¢ samo odraz. Jedan oblik se moze odrazavati mnogo puta.
Zapravo, slucaj je da su ljudi danas, izgubivsi drevnu misterijsku mudrost
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koja bi mogla ukazivati na misterij Golgote, svi vise-manje prihvatili religiju
Jahve, pod vodstvom liberalno sekularnog 'vrhovnog rabina' Wilsona! On,
koji je govorio o iluziji 'Lige naroda’, odnosno o apstrakciji koja zamjenjuje
konkretni Krist impuls koji prozima ljudska srca, pronalazio je vjeru sve dok
je nije unistio vlastitim ponasanjem, iako vrlo brzo, medu onima koji su jos
uvijek bili sposobni rasudivati.

Vazno je da ljudi pronadu izlaz iz nacionalizma Jahve, i dodu do
univerzalnog razumijevanja Krista, do onoga sto ¢ovjeku omogucuje da se
pojavi kao covjek, ali ga ne osiromasuje u usporedbi s nacionalnim, ve¢ ga
obogacuje. To je moguce samo ako prvo utremo put razumijevanju
nadosjetilnog. Samo ako imamo ideje, koncepte, koji vode u nadosjetilno,
mozemo razumijeti i misterij na Golgoti, koji je dogadaj koji ima veze s
nadosjetilnim, a ne sa osjetilnim svijetom. Ono sto se dogodilo u osjetilnom
svijetu kod misterija na Golgoti, samo je vanjski odraz. Ono §to se stvarno
dogodilo ne moze razumijeti nitko tko razumije samo vanjski odraz; to mogu
razumjeti samo oni koji svoje misli i predodzbe mogu uzdi¢i u nadosjetilni
svijet. Sto éovjek moze razumijeti ako se ne Zeli uzdi¢i do nadosjetilnog na
nov nacin?
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Ako ovdje zamislimo pocetak Zemlje (vidi crtez), onda, ako se jednostavno
uzdignemo do onoga Ssto se danas znanstveno razumije, razumijemo prvo
ono §to je bila drevna misterijska mudrost, zatim je u opadanju i dosegnut
¢e svoju nultu tocku u trecem tisucljecu (O). Koliko god se bavili prirodnom
znanoscéu, mi na zapadu smo barbari, i barbari i u Americi u trecem
tisucljecu. Tada shvacamo samo ono sto u zemaljskom zivotu umire, i Zivimo
samo ono, §to u zemaljskom zivotu umire. Tada sve pokusavamo izvesti iz
promatranja zemaljskih stvari, ali dolazimo samo do onog smrtnog. Moramo
dokuciti tocku gdje je Kriz podignut na Golgoti, i shvatiti to se tamo dogodilo,
Sto se isprva shvacalo kroz ostatke drevne misterijske mudrosti, ali sto je
postupno izblijedjelo, Sto je sada ve¢ nejasno, Sto se mora iznova osvijetliti
(blau) kroz ono sto se pojavljuje na novom, antropozofskom putu, kao putu
prema nadosjetilnom. U odredenom smislu, spasenje, razumijevanje
dogadaja na Golgoti, usko je povezano s antropozofskim produbljivanjem
ljudi, s obnovljenim, istinskim znanjem o biti covjeka. Otuda i naziv
antropozofija, sto znaci: mudrost koja se pojavljuje kada se covjek nade u
svom visem jastvu.
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Zaista se ne moze naci konciznije ime od 'antropozofije’, ako se zeli oznaciti
ono znanje koje se ne bavi covjekom poput obi¢cne povijesti, antropologije i
slicno. Ali ako se zeli ukazati na ono sto se zna u covjeku: ako ¢covjek ne vidi
svojim oc¢ima, ne cuje svojim usima, vec¢ zeli spoznati svojim dus§evno-
duhovnim, ako se zeli ukazati na ono sto visi ¢covjek moze spoznati, onda se
to ne smije zvati 'znanoScu o covjeku', ve¢ 'znanoscu covjeka', znanoscu
viSeg covjeka, kao antropozofija. A antropozofija, prevedena u
makrokozmicku oblast, jest kristologija! Ono sto se dogada s pojedinacnim
covjekom kada se pokaze sposobnim prihvatiti antropozofsko znanje, dogada
se univerzalnom covjecanstvu, kada sve vise shvaca dogadaj na Golgoti u
njegovoj istinskoj duhovnoj biti. Nije li, nasuprot tome, nesto sasvim
neobi¢no, da upravo oni koji tvrde da sluzbeno tumace otajstvo Golgote za
ljude, da najvise prosvjeduju protiv ove jasne interpretacije otajstva Golgote?
- Ali ta ¢injenica postoji i s tom ¢injenicom se treba suogiti. Covjek je mora
pogledati; pred njom ne smije zatvarati oci, ve¢, mora steci predodzbu kako
se treba postaviti prema istinski iskreno namjeravanom napretku
krscanstva. Medutim, rijeci koje je nekoc izgovorio poznati crkveni voda,
kardinal Rauscher, sezdesetih godina proslog stoljeca u austrijskom Domu
lordova, jo§ uvijek odzvanjaju u usima, kada je rekao: 'Crkva ne poznaje
napredak! - Ovo u biti iznosi program Crkve - onaj program o kojem sam
vam jucer mogao dati odredenu predodzbu. Vjerujem da se medu onima Kkoji
se bave stvarima poput pojave novih duhovnih ideja, ¢cak i medu onima koji
se bave antropozofski orijentiranom znanoscu duha, premalo razmatra, sto
zapravo znaci da tradicionalne vjerske denominacije napadaju nesto S§to
jedino moze poduprijeti napredak krsc¢anstva. Nazalost, ljudi su previse
neupuceni u ¢injenicu da, naprimjer, autor svake takve katolicke knjige, ¢cak
I one o filozofiji 1 logici, mora dobiti nadbiskupovo odobrenje! A ¢ak i ako to
znaju, prihvacaju to kao sluc¢ajno dobivenu c¢injenicu i potpuno su nesvjesni
njezina znacaja. Stoga ne procjenjuju pravilno trenutnu oluju protiv
antropozofski orijentirane znanosti duha, koja je otuda inaugurirana. | zato
sam prisiljen da vam stalno iznova ukazujem, na ono §to neprijatelji istine,
neprijatelji istine kojoj bismo danas trebali teziti, stalno iznova iznose.

Danas vam trebam procitati samo mali uzorak, ali iz ovog malog uzorka moci
cete dobiti dovoljno, ako imate osjecaj za ono §to se zapravo dogada, ako, s
jedne strane, imate na umu §to antropozofski orijentirana znanost duha
iskreno zeli u odnosu na krséanstvo, a s druge strane, promatrate kako se
oni koji sebe nazivaju krséanima suocavaju s tom znanosScu duha. Evo
najave publikacije - objavljena je u ljubicastim koricama - koja je sazetak
¢clanka 'Spektatora':

(Poslano.) "Tajna Dornacha". "Tajnu Dornacha, nakon sSest godina
postojanja, konacno sve temeljitije otkrivaju brojne katolicke novine, za
pocetak nedjeljne novine Basel-Landschaft, nedavno i protestantske skolske
novine i Svicarska Katolicka skola, a danas i niz ¢lanaka u Svicarskim
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protestantskim novinama pod naslovom: 'Teozofija 1 antropozofija'.
Objasnjava se izmedu ostalog.....". Covjek vise stvarno ne moze sve procitati,
ne moze ni shvatiti sve §to druga strana iznosi! "Prije samo nekoliko godina,
1914, od ovog teozofskog drustva u Baselu se odvojila antropozofska grana.
Njezin voditelj i predstavnik je dr. Rudolf Steiner, koji je za nekoliko milijuna
u Dornachu izgradio teozofsko kultno mjesto i teozofski, ili bolje receno
antropozofski, kolegij za misticizam i adepte - tako se zovu inicijati. Ova nova
zaklada se zove 'Tajni red zvijezde na Istoku', takoder Goetheanum, prije
Johanneum. Dr. Steiner objavio je mnoge spise 0 ovoj sekti, a s vremena na
vrijeme drzi propagandna predavanja u Baselu, koja su (do sada) bila dobro
posjecena, kao i u raznim gradovima u Svicarskoj, Njemackoj, Rusiji i
Austriji”.

Ovaj uzorak, opet je, iz strogo katolickih novina, '‘Basler Volksblatt'! Vidite, u
svijet se Salju stvari koje lazu na tako neozbiljan nacin, da su sposobni
predstaviti ono cemu sam se od samog pocetka protivio - 'Zvijezdu istoka' -
kao potpis Dornacha. Dakle, lazu na neozbiljan nacin, etiketirajuc¢i nas
imenom onoga ¢emu smo se od samog pocetka protivili kao besmislici, kao
neozbiljnom. To je ovdje 'katolicka istinoljubivost’, jer se ¢ini kao da se
dozivljava kao katolicka istinoljubivost, jer istovremeno nalazite izvjestaj o
Dorneck-Thierstein gardi. Pise:

"Iz okolice. Garda Dorneck-Thierstein (uvod). Glavnha skupstina Dorneck-
Thierstein garde, koja se odrzala u Grellingenu 27. svibnja 1920, sada je
dokazala da sva pesimisticna 'ali i ako' koja su joj se prije protivila, jos nisu
bila na mjestu ovdje u Schwarzbubenlandu. Kakvo radosno iznenadenje je
proslo dvoranom kada ga je velecasni zupnik i urednik M. Arnet....". Dr.
Boos ga je ovdje nazvao lazljivcem i duhovnim trovacem. Ne znam je li s te
strane poduzeta ikakva akcija kao odgovor na ovu izjavu dr. Boosa - odavde,
S ovog mjesta - koja je iznesena prije nekog vremena. Je li ista ucinjeno? [Dr.
Boos dobacuje: Ne, nista!] Dakle, jo§ nista nije ucinjeno, iako je zupnik Arnet
iz Reinacha ovdje s ovog mjesta nazvan lazljivcem i duhovnim trovacem. - |
sada se nastavlja: "Kakvo je radosno iznenadenje prostrujalo dvoranom kada
su velecasni otac i urednik M. Arnet iz Reinacha i velecasni otac Haufs iz
Munchensteina usli medu nas s malom skupinom cuvara. Odusevljenje je
bilo jo§ veée kada se velecasni poglavar otac Gallus Jecker iz samostana
Mariastein pojavio u jednostavnim benediktinskim haljama”, i tako dalje.
Sada ide sljedece: "Velecasni otac Arnet iz Reinacha dobio je rije¢ da odrzi
svoje predavanje. Kratkim i jezgrovitim recenicama, poput pravog zastitnika,
ocrtao je oluje koje je Katolicka crkva morala podnijeti kroz stoljeca. Ali
uvijek iznova, pojavljivali su se ljudi, prosvijetljeni i ojacani Duhom svetim,
koji su se borili protiv neistine i nevjere, tako da je Katolicka crkva na kraju i
iznova postigla kona¢nu pobjedu®.
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Dakle, ovdje se preuzima 'borba protiv neistine’, pri cemu se na neozbiljan
nacin laze, u suprotnosti s ¢injenicama! Zatim se govori u frazama poput
ove: "Nakon sto je govornik ukratko raspravljao o pitanju teozofije,
prvenstveno je istaknuo da bi nas katolicki narod trebao proucavati vise
katolicke literature umjesto romana svih vrsta". Zatim se nastavlja: "Casni
otac Haufs govorio je s uvjerljivom ostrinom i koristec¢i primjere o nuznosti
skupina zastitnika. Casni otac Gallus O. S. B. toplo je i idejno pozdravio
budenje mladog katolickog naroda. Svako selo trebalo bi imati zastitnu
Sumu odusevljenih katolika, mladih i starih, kako bi se selo, zajednica,
zastitilo od ovih strasnih lavina nevjere. Sto se tice teozofije, Rumpel je
ukazao na Katolicku konferenciju sjeverozapadne Svicarske u Dornachu.
Vjerovao je da c¢e taj dan biti posebno pogodan za postavljanje temelja anti-
teozofskom pokretu, koji se pojavljuje ne samo na katolickoj ve¢ i na
protestantskoj strani, kako bi se uskoro moglo efikasno utjecati na cijelo
krscanski nastrojeno Svicarsko stanovnistvo. Protiv agitacijskog centra u
Dornachu mora se boriti pod svaki cijenu. Treba ukratko spomenuti glavne
tocke godisnjeg programa Dorneck-Thierstein zastitnika: "Promicanje
katolickog tiska" - ovog katolickog tiska koji daje takve uzorke! - "kroz
individualni rad u zZupama, prvenstveno kvartalno. Snazna podrska borbi
protiv Steinerske teozofije, borbi protiv materijalizmma, judaizacije tiska i
knjizevnosti, socijalizma i liberalizma. Promicanje misionarskog rada.
Podrska pitanju katolickih skola (izbor katolickih ucitelja itd.). Borba protiv
gradanskog odgoja. Ukidanje proba vatrogasaca nedjeljom" i tako dalje.

Vidite sto se ovdje zove 'istina'l - Ali istina se krije iza svakakvih krinki.
Istovremeno, ovdje cete pronaci izvjesce iz Arlesheima s nekog sastanka, u
kojem stoji: "Ona [Skola i drustveni centar] takoder mogu nastaviti sluziti
kulturnoj svrsi na drugi nacin, smjestajuci tu dvije najvece javne knjiznice
Arlesheima, one Turisticke zajednice i Katolicke narodne udruge. Konacno,
cilj im je i ublaziti nedostatak stambenog prostora nudeci jednu sobu vise
nego prije. Je li ikad sanjala da ¢e s povecanjem broja soba jednog dana
popustiti pred tajanstvenom stranom infiltracijom s brda Dornach? Gradani
I stanovnici Arlesheima stoga ce se takoder pobrinuti da sljedeci sastanak
zajednice bude ispravan, kao sto je to bio slucaj kod uskracivanja odredene
gradevinske subvencije antropozofima" i tako dalje.

Pa, navodenjem takvih primjera, u biti se opisuje samo 'istinitost’ velikog
dijela suvremenog covjecanstva, jer, uostalom, oni su vode, a ponekad
vodeni nisu puno bolji od voda. Obi¢no su znatno bolji, ako su vode takvi. Ali
buduci da zele biti vodeni, ¢ak i ako su bolji, nista posebno ne moze proizaci
iz toga.

Nazalost, ovdje se ovakve stvari spominju uvijek protiv volje. Ali uvijek se
mora navesti, s jedne strane, Sto antropozofski orijentirana znanost duha
zeli i1 treba uciniti u vezi s otajstvom Golgote, a s druge strane, §to bijesni
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protiv nje. Jer bijesni se mnogo, a ono sto se ovdje moze navesti, samo je dio
najgore vrste bjesnila. Tim je vise razloga da u svoja srca i volju upijemo ono
Sto smo dobili od antropozofskih impulsa. Jer hoce li krs¢anstvu biti moguce
postojati u buducnosti, ovisi 0 odluci ljudi da ponovno traze put do duha.
Kr§canstvo se, uostalom, mora temeljiti na Isusovim rijecima: 'Ja sam put,
istina i zivot'.

Mudrost se moze naci samo u istini - to je bio moto koji smo napisali kada
smo pokusali tiskati ‘Nacela’ za Antropozofsko drustvo. Ali mogu li se
suvremenici koji na takav nac¢in govore neistinu, nekako pozvati na Krista
Isusa, koji sigurno nije bio krivi put, neistina i smrt! Zelimo ispravno
razumjeti Sto znace Kristove rijeci: 'Ja sam put, istina i zivot'. Stoga, u svoja
srca i umove, unesimo osjecaj istine. Jer samo tako c¢emo pronaci
mogucnost promicanja i njegovanja istinskog razvoja krscanstva. Neistina to
sigurno ne moze postici.
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XV. PETNAESTO PREDAVANJE

Dornach, 16. srpnja 1920.

Razmisljanja ovih triju dana zelio bih zapoceti uvodom, Kkoji je namijenjen
pruzanju orijentacije, prije svega iz odredene perspektive, o odnosu izmedu
antropozofski orijentiranog duhovno znanstvenog pokreta, i starijih duhovno
iIstrazivackih pokreta. Primijetili ste, a ja sam to c¢esto spominjao i
karakterizirao, kako je, zbog okolnosti vremena, postalo nuzno tretirati
znanje, razumijevanje nadosjetilnih stvari o kojima govorimo unutar naseg
duhovno znanstvenog pokreta, drugacije nego §to se tretiralo znanje,
razumijevanje koje je covjeku dato u drevnim misterijima. Takoder znate da
je usporedba ovog suvremenog duhovno znanstvenog znanja, s inicijacijskim
znanjem drevnih misterija, opravdana, unatoc¢ razlikama izmedu to dvoje.
Drevni misteriji, medutim, bili su takvi da su prenosili znanje koje je u
potpunosti bilo utemeljeno na atavistickom, moglo bi se c¢ak reci, polu
snovitom stanju svijesti covjeka koji istrazuje. Moderno duhovno znanje, o
kojem ovdje govorimo, takvo je da se sve u njemu, do najsitnijih detalja,
mora postici s punom svijeScu, sa svijescu koja je potpuno ekvivalentna
svijesti koju imamo kada upijamo i obradujemo geometrijski ili matematicki
shvatljive istine. Dakle, kroz ovaj moderni duhovni pokret postize se potpuno
probudeno duhovno iskustvo u zivotu duse, koje mora biti potpuno
osvijetljeno onim svjetlom koje takoder osvjetljava nas budno dnevni zivot,
kada smo istinski budni. Ali ovo znanje, poput instinktivhog, polu snovitog
znanja drevnih misterija, trebalo bi voditi do visih, nadosjetilnih oblika
egzistencije.

Cesto smo govorili o posebnom karakteru ovog drevnog misterijskog znanja.
Istaknuli smo da ono seze do iskonskog znanja, do iskonske mudrosti
¢covjecanstva. Danas je to samo predrasudama modernih materijalisticko
darvinistickih perspektiva prikriveno, da covjecanstvo nije zapocelo svoju
evoluciju iz stanja slicnih zivotinjama, vec¢ iz stanja za koje uopce nema
analogije u sadasnjem fizickom svijetu, koja su obuhvacala zivot duse do te
mjere da je znanje o duhovnom, steceno instinktivno, postojalo na cijeloj
naseljenoj Zemlji tog vremena. Kada razmatramo ovu cinjenicu iskonskog
nadosjetilnog znanja, moramo, medutim, uzeti u obzir da je ¢ovjecanstvo u
tim iskonskim vremenima imalo naivniji, elementarniji, moglo bi se ¢ak reci,
neviniji pogled na zivot; da su u tom iskonskom covjecanstvu, u odredenom
smislu, lezali oni impulsi koje su sama bozansko duhovna bica stavljala u
duse. Dakle, moze se reci: u podrucju koje bismo danas mogli nazvati onim
od morala, ljudi pretpovijesnih vremena bili su bica koja su jednostavno
djelovala kao instrumenti za djela bozansko duhovnih bi¢a, tako da se ne
moze govoriti o njihovoj vlastitoj odgovornosti, o0 mogucnosti da postanu
osobno gresni, za to vrijeme, niti 0o stvarnom odstupanju od volje tih
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bozansko duhovnih bica, iz kojih je na kraju proizasla ljudska dusevnost. Ali
to upravo obuhvaca i razlog zasto je u tim ranijim vremenima, bilo moguce
Siriti sredstva medu ljudima, za odrzavati znanje o nadosjetilnim stvarima
medu ljudima. To znanje, ako je to istinsko znanje - ¢ak i u svom
atavistickom stanju praiskonskih vremena - zapravo je usko povezano s
ovladavanjem odredenim silama materijalne egzistencije. Danas smo ponosni
Sto smo s par znanstvenih ideja oblikovali svoju tehnologiju, Sto smo u tom
smislu, kroz nase znanje o prirodi, do odredene mjere ovladali svijetom
prirode pred nama. Medutim, na potpuno drugaciji nacin, ljudi
pretpovijesnog doba, mogli su kontrolirati razne prirodne sile materijalne
egzistencije, zahvaljuju¢i znanju svojstvenom njihovom nevinom stanju
duse, i to karakteristicno stanje duse, lisilo ih je moguc¢nosti da nadosjetilno
znanje koje su im dali bogovi koriste na Stetu covjecanstva.

Iz mojih opisa znate da ovo iskonsko ¢ovjecanstvo nije bilo materijalno gusto
u istom smislu kao kasnije ¢ovjecanstvo, i poput danasnjeg covjecanstva, i u
odredenim aspektima je bilo mnogo manje materijalno. To je takoder bilo
povezano s cinjenicom da su se impulsi bozansko duhovne egzistencije,
mogli izraziti na mnogo izravniji nacin nego sto je to bio slucaj kasnije. Ono
Sto se postupno dogadalo u evoluciji covjecanstva, bilo je sjedinjenje
duhovno-dusevnog s fizickim i materijalnim. U odredenom smislu, covjek se
sve dublje spustao u materiju. Ali upravo s tim silaskom u materiju pojavilo
se i ono sto bi se moglo nazvati mogu¢noscu grijeha, mogucnoscu skretanja
s putova koji su dolazili od impulsa samih bozansko duhovnih bic¢a - dakle,
mogucnost ¢injenja zla, a time i moguc¢nost primjene znanja o nadosjetilnom
u zlom smislu. Ta se mogucnost pojavila tek u odredenoj tocki ljudske
evolucije. Medutim, u toj tocki dogodilo se nesto sasvim posebno. Tek tada
se pravi smisao misterija istinski koncentrirao u prorocistima, u misterijima
- to znate iz prikaza atlantskog svijeta koji sam dao u svom djelu '‘Osnove
tajne znanosti'. Tada je, tako reci, znanje o nadosjetilnim svjetovima
povuceno iz Sirokih masa covjecanstva i to je znanje postalo vlasnistvo onih
koji su bili inicirani u misterije. Dakle, razvoj se odvija na nacin da znanje o
nadosjetilnom sve vise nestaje iz masa covjecanstva i cuva se u svom pravom
obliku u misterijima. A ti su misteriji, kao §to znate, u to vrijeme jos uvijek
sadrzavali ogromnu kolicinu iskonske mudrosti, i sadrzavali su je gotovo do
krscanskih vremena, a neki od njih ¢ak i u mnogo kasnijim vremenima. Ali
razni misteriji koji su sadrzavali najdublje znanje, poput jednog, zapravo
dva, na podruc¢ju danasnje Francuske, bili su, kao §to sam nedavno
naznacio, iskorijenjeni, is¢upane grane i korijeni od strane Rimljana u
stoljecu prije pojave krscanstva, ¢ak i na uzasno krvav nacin. | na tim
mjestima, koja se moraju istaknuti, divho, snazno znanje teklo je unutar
Europe cak i u posljednjim stoljecima prije Krista, koje je od tada iz Europe
potpuno nestalo. Isto se dogodilo i u drugim dijelovima Europe.
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Tada se mudrost iskonskog svijeta mogla sacuvati samo u vrlo uskim
krugovima. Upravo je u tim krugovima, gdje su se vrlo rijetko mogli pronaci
ljudi koji su vlastitim promatranjem mogli prodrijeti u nadosjetilne svjetove,
znanje o nadosjetilnim svjetovima tada primjenjivano na razne nacine u
negativnom, egoistickom smislu, sto je do danas vidljivo u slucajevima koje
sam ovdje godinama karakterizirao, posebno kao rad odredenih tajnih
drustava stanovnistva koje govori engleski.

Pa, postoji odredeni nacin na koji oni ljudi koji zapravo misle o znanju o
nadosjetilnim svjetovima u potpunosti u duhu drevnih vremena, uvijek
iznose razloge zasto su nositelji misterija tako pazljivo skrivali znanje
misterija od masa. Poslusni predstavnici tajnih drustava, koji s ve¢im ili
manjim opravdanjem, ili bolje, na vise ili manje upitan nacin, c¢uvaju to
znanje, i danas govore da se odredena vrsta, najviSsa vrsta znanja o
nadosjetilnim stvarima, ne moze predati masama, jer te mase apsolutno nisu
spremne za odredene sadrzaje tog znanja. Ove se stvari govore, i uvijek ima
odredeni znacaj kako se to opravdava s odredenih strana. Nuzno je da danas
o tome imamo kratku uvodnu raspravu, jer vam sutra i prekosutra imam za
reci svakakve vazne stvari. Moramo to uciniti, jer se s ovog stajalista slijedi
nacelo usvajanja, rekao bih, demokratske sustine u pogledu §irenja znanja o
nadosjetilnim svjetovima.

Znate, nisam se suzdrzavao, barem do odredene razine, od prenosenja
odredenih nadosjetilnih uvida, ¢ak i najsiroj javnosti. | uvidi kakve danas
iznosim na javnim predavanjima, iako su malo shvaceni, svakako se, u
odredenom smislu, od strane cijenjenih predstavnika stvari misterija, i
danas smatraju uvidima koji se ne smiju na takav nacin prenositi javnosti.
Naravno, ne moze se ic¢i do izvjesnih vrhunaca spoznaje; ali do odredene
razine, ti se wuvidi jednostavno moraju danas predstaviti javnosti, iz
jednostavnog razloga sto se, kako sam c¢esto naglasavao, moraju ulijevati u
socijalne impulse koji su, u najeminentnijem smislu, nuzni za sadasnje
¢covjecanstvo i covjecanstvo bliske buduc¢nosti. | tako se dogodilo da sam
nastavio prenositi takve uvide, koji su, kao sto sam rekao, nazalost vrlo malo
shvaceni. Upravo najvaznije stvari, koje su sada ukljucene u javna
predavanja i za koje bi se ¢esto pomislilo da imaju Sokantan ucinak, zapravo
se primaju na takav nacin da se vidi: duse koje ih primaju zapravo spavaju
¢évrstim snom, dok u njihovim usima odjekuju te stvari. No ipak, te se stvari
danas moraju priopciti javnosti, i u odredenom obliku, vise sam ih puta
unutar Antropozofskog drustva pokusao podi¢i na jo§ viSu razinu, iako
iskustvo nije bilo najbolje.

Svi ¢e smatrati smijesnim dati visSu geometriju nekome tko ne poznaje
elementarnu geometriju. Usporedba, kao i sve usporedbe, pogresna je, jer
ono S§to se predstavlja kao odredeno vise znanje iz podruc¢ja antropozofski
orijentirane znanosti duha, ne odnosi se prema onom elementarnom - iako
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samo prividno - na sasvim isti nacin kao sto se visa geometrija odnosi prema
elementarnoj geometriji. Radi se o sljedecem: za nekoga tko ne poznaje
elementarnu geometriju, bit ce mu jasno da c¢e odbaciti viSu geometriju ako
mu se predstavi, jer je svjestan da je ne razumije. Ali ako se predstave visi
uvidi antropozofije nekome tko jo§ nema elementarno predznanje
antropozofije, on ¢e ih prihvatiti. On ih razumije jednako malo kao sto onaj
drugi razumije visu geometriju, ali buduc¢i da uvidi moraju biti sroceni u
popularne razumljive izraze, on vjeruje da ih razumije, ismijava ih ili o njima
govori poput pastora Kully, i tada pred sobom imamo nemoguce, visi uvidi se
ljudima predstavljaju u potpuno iskrivljenom, lazljivom obliku. Ali istinite
uvide ljudima predstavljati u lazljivom obliku, znaci doprinijeti unistenju
covjecanstva. Stoga bi bilo potrebno pretpostaviti razumijevanje takvih
stvari, pretpostaviti da to vise znanje treba zastititi od predstavljanja onima
koji ne posjeduju nize znanje. Ali desetljecima su se unutar Antropozofskog
drustva dogadala vrlo negativna iskustva, koja bi zapravo mogla dovesti do
potpunog prestanka iznosenja nadosjetilnih uvida, ako bi se, naprimjer, jos
uvijek u glavi imale stare ideje o tajnosti nadosjetilnog znanja. Jer, sto covjek
sve dozivi! Pricljivost, unutarnja i vanjska pricljivost, doista nije bila mala
stvar tijekom desetljeca; pa ¢ak i nedavno, kada smo bili prisiljeni, na nasu
veliku zalost, zastititi nase spise od moguceg pogresnog shvacanja odredenih
¢injenica, morali smo s odredene strane dozivjeti naivhu i nerazumljivu
pobunu. Nema smisla presutjeti ove stvari, jer potpuno temeljito
razumijevanje tih stvari, posebno njihove svetosti, ne postoji. Da je postojala
svijest o polozaju nadosjetilnog znanja u cjelokupnom socijalnom bicu
covjecanstva, ne bi bilo moguce da se stvari koje pripadaju najsvetijim
stvarima covjecanstva objavljuju u tako iskrivljenom, lazljivom obliku, i da
se na ovakav nacin sramote. Unato¢ svemu tome, cak i ako veliki broj ljudi
ono §to bi trebalo tretirati s najvecom ozbiljnosé¢u shvaca kao puku igru,
ipak je nuzno, hitno nuzno, da se takve stvari danas daju covjecanstvu.
Duznost prema duhovnom svijetu, duznost prema vodecim duhovnim silama
covjecanstva, mora se smatrati superiornome onome Sto se moze percipirati
izvana na upravo opisani nacin. Doslo je vrijeme, kada se svijetu apsolutno
mora predati odredena koli¢ina nadosjetilnog znanja.

Nadosjetilni uvidi uglavnom ostaju bezopasni kada se duhovnim pitanjima
bavi na apstraktan nacin; ali ozbiljnost odmah postaje nuznost - ako se
uopce ozbiljno shvaca - kada se radi o nadosjetilnim uvidima starijih
posvecenika. Takve stvari su potpuno transparentne samo onima Kkoji, pak,
mudrost starijinh posvecenika mogu otkriti vlastitim istrazivanjem. Drevni
posvecenik je rekao: ako netko prenosi okultne istine samo prema broju tri,
onda se, u pravilu, moze uzrokovati svakakva vrsta socijalne stete; moze se
ljude osamutiti, uspavati, zbuniti i tako dalje; ali ako se tajne nadosjetilnih
svjetova ljudima prenose u sedmerostrukom obliku, onda se ljudima prenosi
nesto sto, ako su skloni zlu, sigurno vodi zlu. - Dakle, posvecenik kaze:
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prenosenje nadosjetilnog znanja u broju tri, pod odredenim okolnostima,
uzrokovat ¢e samo povrSnu socijalnu Stetu; prenosenje u broju sedam,
predstavlja opasnost u trenutku kada se ljudi koji su na bilo koji nacin
sposobni za zlo priblize tim svetim tajnama. - Sto to znagi?

Vidite, postoji vrsta bezopasnog misticizma. Takav bezopasni misticizam se
prakticira kada se ljudi okupljaju u malim sektaskim krugovima i prenose
grupi sve vrste informacija - recimo, sedam, osam, ili stotinu ljudi - o
eterskom tijelu, astralnom tijelu, o reinkarnaciji, o karmi i tako dalje.
Ukratko, kada o tim stvarima govore u apstraktnim rec¢enicama, a gotovo na
isti nacin govore o stvarima obic¢nog zivota, a da nisu u bilo kojem drugom
stanju duSe osim onog obicnog zivota, najvise u maglovitoj misti¢noj
poboznosti i slicno. Losa stvar, naravno, jest to sto ljudi koji se ovako
okupljaju, recimo, malo kradu Bogu dane, buduci da bi bilo puno mudrije
da u isto vrijeme Sivaju, pletu, kuhaju, peru ili nesto slicno, dok s drugima
dijele takve misticne informacije. Takva apstraktna aktivnost s nadosjetilnim
istinama, u biti, nije puno vrijednija od ostalog komesanja koje se sada
formira kroz brojne kanale, takozvanih svjetonazora. Ali znate: mi se na
nasem antropozofskom tlu nikada nismo bavili takvim apstraktnim
besmislicama gdje stvari shvacaju ozbiljno. Razumije se, uvijek smo
naglasavali da covjek mora posjedovati odredene smislene uvide o ljudskoj
prirodi, o prirodi kozmosa i tako dalje, ako istinski zele imati predodzbe o
nadosjetilnom. Cilj nase antropozofski orijentirane znanosti duha, oduvijek
je bio unijeti duhovno znanstvene uvide u stvarni zivot, u medicinski zivot, u
socijalni zivot, u zivot znanstvenih pokusa i druga podrucja gdje je, prije
svega, uvodenje nadosjetilnih uvida nuzno prije nego §to se uopce moze
razmisljati o postizanju socijalnog oporavka od nasih katastrofalnih uvjeta.
Ali ako se nadosijetilni uvidi unesu, recimo, u medicinu, tada odmah pocinje
podrucje za koje pravi posvecenici znaju da moze uzrokovati zlo u rukama
zlih ljudi. Jer kada naprezemo svoje dusevne snage - misljenje, osjecanje,
volju - kakve u pocetku nosimo u apstraktnom obliku unutar nasih dusa,
tada su te dusevne snage samo, samo puke slike; primijenjene na obi¢nu
svijest, puke slike, jako zasjenjene slike. Unutra (trokut) postoji samo vrlo

nizak intenzitet stvarnosti. Ono §to ljudi mogu misliti je, rekao bih, slika
slike; ono sto mogu osjetiti, ¢ak i vise; i uopce se ne spustaju u htijenje;
htijenje vide samo u slikama vanjskih dogadaja koji se odvijaju na fizickoj
razini kao rezultat tog htijenja. Buduci da ono sto ljudi dozivljavaju ima tako
malo veze sa stvarnoscu, ne moze se uciniti puno stete. Ulazi se u podrucje
apstraktnih koncepata. Moze se vrlo lijepo govoriti o Atmi, Buddhi, Manas i
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tako dalje, ali zapravo se govori o apstraktnim rijecima, rijecima koje su
daleko od toga da istinski prodiru u stvarnost.

S nasim instinktima, to jest sa svime §to lezi u osnovi, recimo, naseg
temperamenta, i sa svime ostalim sto lezi u osnovi nase instinktivne prirode,
ve¢ smo vise u kontaktu sa stvarnoscu. S nasom gladu, naprimjer, onim sto
nasa glad postaje kao izraz nasih instinkta volje, mi smo u sredisStu nase
stvarnosti; i da nije gladi i instinkta volje povezanih s gladu, koji su danas
cesto izopaceni, ne bi bilo ruskog boljsevizma i slicno. Stvarnost je blize
povezana s ovim zivotom (kvadrat), iz kojeg se misljenje, osjecanje i volja
(trokut) uzdizu samo poput sjene, s ovim zivotom nasih instinkta, nasih

PN

nagona, nasih temperamenata. Kao sto je nas dusevni zivot trostruk, tako je
I ova stvarnost cetverostruka, i tako su je oduvijek predstavljali posvecenici.
| ako se cijelog covjeka promatra na ovaj nacin, ima se cetverostruko bice.
Ali ¢ovjek ima nize ¢lanove, one u kojima ¢ovjek na odredeni nacin ponavlja
zivotinju, s mnogo intenzivnijim karakterom stvarnosti od sjenovitog,
destiliranog apstrahiranja misljenja, osjecanja i volje.

Ali znanje o nadosjetilnim svjetovima, ¢cak i ako ga se moze shvatiti samo
apstraktno u svijesti, ipak dopire u nas instinktivni zivot, u na$
temperament, u zivot nasih pobuda, i tako dopire u svijet stvarnih ¢injenica,
u stvarnost. Moglo bi se reci: kad bi se ovaj svijet duse, kakvog ljudi danas
imaju, nacrtao vrlo tanko, svijet instinktivnhog, nagonskog, temperamenata,
mogao bi se nacrtati vrlo gusto i realisticno, a u ovom svijetu nadosjetilno
znanje igra ulogu (vidi crtez). Ali ovaj svijet se mora procistiti, jer ¢e inace

postati zao svijet. Dakle, nadosjetilna spoznaja smije djelovati na ovaj svijet
samo na nacin da se on procisti, tako da u trenutku kada se nadosjetilnom
spoznajom priblizi stvarnosti, kada se uroni u materijalno, sve u potpunosti
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ovisi 0 tome dogada li se to u cisto etickom, slobodnom duhu, ili se dogada s
necistim, nemoralnim, neslobodnim - to jest emocionalnim, instinktivnim,
animalistickim - stavom.

Te su stvari razumjeli cuvari iskonske mudrosti ¢covjeka, koji su za one koji
su bili za to spremni, zapecatili vise znanje u misterijima. Ali to
zakljucavanje nije nesto za sto se danas moze tvrditi da je apsolutna
nuznost, i oni ljudi koji, naprimjer, danas pripadaju tajnim drustvima i Koji,
u apstraktnom smislu, apsolutno tvrde u prilog nuznosti tajnosti u vezi viseg
znanja, potpuno su u krivu. U krivu su, jer takvi ljudi nikako ne razumiju
znakove vremena. Oni ¢uvaju drevne tradicije; oni i danas govore ono §to su
veliki ucitelji misterijske mudrosti govorili prije viSe tisuca godina. Zanimljivo
je, naprimjer, da se u knjigama Helene Petrovne Blavatsky, upravo tamo gdje
Blavatsky najsjajnije govori o okultnim stvarima, nalaze ideje o skrivanju
okultne mudrosti, ideje koje su danas potpuno nebitne, a koje Blavatsky
zagovara jer ih je naucila od onih koji jednostavno nemaju pojma o stvarnim
sadasnjim potrebama. | tako se Blavatsky ponasala kao osoba koja je mogla
zivjeti prije vise tisuca godina; nije imala pojma o vitalnim potrebama
sadasnjosti, i govorila je 0 nuznom skrivanju odredenih misterijskih istina,
kao sto su to prije tisuca godina govorili misterijski svecenici. Dakle, cak i
ako netko to ne namjerava, postaje neistinit prema svojim bliznjima u
sadasnje vrijeme. | upravo iz te perspektive, odredene nadosjetilne struje
postaju, u najeminentnijem smislu, neistinite prema svojim bliznjima u
sadasnje vrijeme, jer vremena u kojima danas zivimo govore jasnim i
prepoznatljivim jezikom, a taj jezik svjedoci o izvanrednom odstupanju medu
ljudima u duhovno-dusevnoj oblasti.

Nedavno sam vam skrenuo pozornost na knjizevno djelo znacajne vrste,
knjigu 'Propast Zapada' Oswalda Spenglera. Rekao sam da ta knjiga ima
dubok utjecaj na mlade ljude, posebno na studente Srednje Europe, i da
sam, kada sam nedavno govorio studentima na Tehnickom sveuciliStu u
Stuttgartu o znacaju i prirodi duhovno znanstvenih i antropozofskih
istrazivanja, u ovo predavanje usao potpuno svjestan dojma koji te
Spenglerove ideje o propasti zapada ostavljaju na danasnju mladez, posebno
na akademsku mladez. Mozda ste primijetili koliko je danas opravdano
govoriti o dubokom utjecaju Spenglerovih ideja, jer daleko izvan granica
Srednje Europe, gdje god se danas razmatraju knjizevna djela, razmatra se i
Spenglerova knjiga. Times je ¢ak vise puta objavio opsezne recenzije knjige.

Kakva se izvanredna teorija pojavljuje u ovoj Spenglerovoj knjizi? U debeloj
knjizi covjeka koji je, kao §to sam vam rekao, zapravo savladao dvanaest do
petnaest znanosti, nalazimo dokaz predstavljen prema modelu koji postoji
samo u danasnjoj znanosti - jer ¢injenica da je Benedetto Croce, koji je od
tada dosegao visoki rang, govorio gluposti o ovoj knjizi, unato¢ tome sto je
inace govorio razumne stvari, ne treba nas zavarati - nalazimo da ona
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pokazuje kako cijeli Zapad, sa svojim americkim potomstvom, stari, postaje
senilan, kako je na pocetku treceg tisucljeca neizbjezna smrt ove zapadne
kulture, kako mora uc¢i barbarstvo, kako oko 2200. godine upravo ono sto je
danas zapadna civilizacija, mora zamijeniti barbarstvo. Kao sto sam rekao,
nalazimo da to podrzava sva cime barata suvremena znanost, i moramo
prepoznati da se samo duhovno znanstveno moze suprotstaviti takvom
strasnom, za covjeka destruktivnom pogledu, i da je samo duhovno
znanstveno proucavanje sposobno otkriti tocku, u kojoj ono sto ¢e zapad
izvaditi iz propasti, izvire u ljudskoj dusi. Kad bi Zapad sadrzavao samo ono
sto se ljudima daje na sveucilistima, u srednjim S§kolama, osnovnim
Skolama, gimnazijama, ono sto se ljudima daje putem nasih novina, putem
nase popularno znanstvene literature - Spenglerov izracun da se barbarstvo
mora nametnuti nad ovim Zapadom 2200. godine bio bi opravdan. Samo
apel na volju covjekove duse, kakav znanost duha moze ponuditi, jer on
unutar ove ljudske duse rasplamsava duhovne sile, jer se suprotstavljaju
vanjskim silama koje danas svugdje guraju prema propasti, samo znanost
duha se ima pravo buniti protiv ovakve primjene znanosti kakvu je
predstavio Oswald Spengler. Obi¢na, svakodnevna pobijanja Spenglerove
knjige su smijesna.

Ali sto je to §to ucimo iz ove Spenglerove knjige? Iz cijelog nacina na koji je
koncipirana, nacina na koji se istrazuje ono u njoj obradeno, vidi se da je
Spenglerova misao u potpunosti proizasla iz razmisljanja sirokih masa
danasnjeg obrazovanog covjecanstva, osim §to je Spengler jednostavno
beskrajno pametniji i domisljatiji od prosjecne osobe danas. Stoga, 0 mnogim
stvarima on govori upravo suprotno od onoga S§to prosjecha osoba danas
govori, ali ono §to govori samo je izravan nastavak onoga sto prosjecna osoba
danas misli, sto prosjecna osoba smatra ispravnim. Ali kako nam se ova
knjiga, koja danas ostavlja potresan dojam na tisuce i tisuce dusa, cini,
kada je objektivno razmotrimo iz perspektive koja moze proizaci iz mudrosti
inicijacije? Ona nas prosvjetljuje o najdubljoj strukturi danasnjeg
tradicionalnog svjetonazora, danasnje popularne misli. Spenglerova knjiga
otkriva izvanrednu cinjenicu da netko moze biti genij - Spengler je genij,
izvanredan genij - a ipak izrec¢i najvece gluposti; jer njegova knjiga takoder
sadrzi najvece gluposti, ali gluposti koje, u stvarnosti, danas moze pronaci
samo genij. Drugi ljudi nisu sposobni za otkrivanje tako velikih gluposti
kakve je Spengler pronasao. Zamislite sada zbrku koju knjiga mora izazvati
u umovima ljudi, u kojoj se na svakoj stranici moze diviti i geniju i ludosti!

Krajnosti se danas sudaraju na nacin o kojem se prije mozda sto godina, ili
prije sto dvadeset godina, nije moglo ni sanjati. | ako me danas filistri
optuzuju da nekoga nazivam genijem, a zatim glupanom, moram rec¢i da si
zadrzavam pravo na to. Mozda ¢u danas i pogrijesiti nazivaju¢ci Oswalda
Spenglera i genijem i budalom, jer je on oboje istovremeno. Ali to je ono sto
jesi kada prerastes cudnu konfiguraciju danasnje knjizevnosti. Moras biti
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pametan kao Spengler, fundamentalno pametan, da bi smislio takve idiotske
gluposti kakve je Spengler smislio. S niskim stupnjem pameti, naprimjer, ne
mozete shvatiti Spenglerove fascinantne, blistave tvrdnje da je pravi, istinski
socijalizam prusizam, i da zapadna kultura, koja propada do 2200. godine,
time apsolutno osudena na smrt, nema drugog izlaza nego postati potpuno
pruska, odnosno potpuno socijalisticka u Spenglerovu smislu. A brosura
'Prusizam i socijalizam’, koja sluzi kao dodatak knjizi 'Propast Zapada', na
svakoj je stranici ispunjena domisljatim uvidima koje covjek moze imati u
pojedinacne, detaljne fenomene danasnjeg duhovnog i socijalnog bica. Ono
Sto Spengler tamo govori o ruskosti, naprimjer, ponekad me podsjeca - iako
uvijek moram uzeti u obzir sve sto sam rekao o Oswaldu Spengleru - na
mnoge stvari koje sam i sam rekao prije mnogo godina o ruskosti, o
buducnosti ruskosti i o prirodi ruskog naroda. A buduci da Spengler izvaljuje
da ¢e ono s§to govori o ruskosti, posebno o znanstvenoj opravdanosti, dalje
razviti u svom drugom svesku 'Propasti Zapada', moram reci: radujem se
tom 'briljantnom kupusu' koji ¢e biti u drugom svesku o buducnosti Europe
pod utjecajem stalno razvijajuce ruskosti.

Vidite, danas covjek mora biti paradoksalan ako istinski zeli opisati ono sto
nas okruzuje, i necete moci ako ne opisete ono §to je ispod na paradoksalan
nacin. Trece, §to se takoder moze naci kod Oswalda Spenglera: on prikazuje
potpuno pesimistican pogled. Jer doista je pesimizam reci: godine 2200. sva
zapadna civilizacija bit ¢e zamijenjena barbarstvom. - A posebno je
pesimisticno to tako rigorozno dokazivati s dvanaest do petnaest znanosti
kao sto to c¢ini Spengler. Ali Spengler, u odredenom smislu, obozava taj
pesimizam s religioznom poniznoscéu. On se prepusta tom pesimizmu, mogao
bih ¢ak reci, on veli¢ca taj pesimizam, ovaj socijalizam ili ovaj prusizam, koji
¢e zahvatiti cijeli svijet, jer se samo organiziranjem i prozimanjem drustva u
pruskom duhu do 2200. godine, moze odgoditi neizbjezan pad. Sve je to ipak
pesimizam! Ali cijela stvar koju Oswald Spengler ima pred sobom, ovaj
socijalni pruski svijet, ovaj zapadni svijet koji je joS uvijek ziv do 2200.
godine, a zatim umire, on u odredenom smislu jos uvijek velica. On to
prikazuje unutarnjom vatrom, ali to nije trajna vatra; to je kazalisna vatra,
ako se bolje pogleda.

Ne volim govoriti apstraktno, radije govorim ¢injenicama. A ako bi se netko
pitao za razlog: zasto genij, koji posjeduje ostro zapazanje za odredene pojave
suvremene civilizacije, mora istovremeno biti toliko glup? Zasto tako
fundamentalno inteligentna osoba mora istovremeno tvrditi takve potpune
gluposti? Zasto takva osoba, koja pokazuje pesimizam, mora prikrivati taj
pesimizam s kazalisnim zarom Kkoji, ako se moze zaboraviti da vodi u
propast, ¢ini da se taj pesimizam ¢ini kao grandiozni optimizam, kao poziv za
divljenje ovom katastrofalnom padu? Zasto je sve to?
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Zelio bih odgovoriti vrlo konkretnom recenicom: Oswald Spengler, iako
razmislja potpuno znanstveno, zahtijeva psihologiju za 20. stoljece, ali nema
Nni najmanju ideju o ljudskoj dusi. Zasto? Jer u trenutku kada spomene rijec
'teozofija’ - ¢ini se da ne zna nista o antropozofiji - ili u trenutku kada
spomene rijeci 'teozofija’ 1 'okultizam’, pocrveni i postane potpuno iritiran.
Stoga se njegov briljantan nacin razmisljanja moze obracati samo vanjskoj
ljusci, a ne unutarnjem zivotu kroz koji se dusa mora traziti. Stoga njegova
vatra ne moze biti ona koja proizlazi iz elementarnih iskonskih sila ¢covjeka,
vec je to u biti samo kazalisna vatra. Oswald Spengler pocrveni kad spomene
rijeci 'teozofija’ i 'okultizam’, i ¢ini se da te§ko moze pronaci bilo kakvu drugu
svrhu za okultizam i teozofiju, osim da ih iskoristi za podizanje boljsevizma i
spartakizma u neku vrstu salonskog socijalizma. - To je opet, grandiozna
glupost covjeka ciji se genij rada iz duhovne supstance sadasnjosti. Ali to
takoder pokazuje da tamo gdje nema ideje, ve¢ samo crveno lice pred
intelektualnim produbljivanjem, neizbjezno se pojavljuju zbunjujucéi kulturni
fenomeni danasnjice, ¢ak i ako se ¢ine briljantnima.

To je ono §to sam danas htio ponuditi kao uvod u vazna promisljanja koja ¢cu
predstaviti sutra i prekosutra.
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XVI. SESNAESTO PREDAVANJE

Dornach, 17. srpnja 1920.

Dopustite mi da se jo§ jednom prisjetim stvari koje sam jucer ovdje
spomenuo na kraju, o paradoksu u karakteru sadasnjeg vremena. Cini mi se
da nijedno doba ne bi trebalo tako okarakterizirati u svojim izvanrednim
predstavnicima kao nase sadasnje. Jer razmislite o ovome: jucer sam - samo
jasno uzmimo cinjenice - morao govoriti o jednoj izvanrednoj figuri
sadasnjice, o figuri za koju bih mogao reci da je u potpunosti izrasla iz onoga
Sto se naziva duhovnom supstancom sadasnjice: Oswald Spengler. Nema
sumnje da je on, prije svega, jedan od onih koji imaju najveci zamislivi
utjecaj, posebno na mladez Srednje Europe, i da se s tim utjecajem mora
racunati. Ali, kao §to sam jucer spomenuo, moze se vidjeti da se taj utjecaj
vec proteze daleko izvan Srednje Europe. 'Times' je objavio ¢clanke o onome
Sto je sadrzano u knjizi Oswalda Spenglera 'Propast Zapada', i to je,
izvanredan fenomen koji, s koherentnosc¢u koja je danas navikla samo na
takozvano znanstveno razmisljanje, covjek opremljen s dvanaest do petnaest
znanosti, koje je u potpunosti savladao, moze rigorozno dokazati da od
pocetka treceg tisucljeca nasa zapadna kultura mora propasti, mora se
spustiti u barbarstvo. To je znacajan fenomen da, koristeci ista sredstva, iste
metode istrazivanja i misljenja, prema kojim nase doba vjeruje da je do sada
napredovalo, da netko moze nedvosmisleno dokazati da ova civilizacija mora
potpuno nestati u tako kratkom vremenu.

Svakako se ne bavimo gledistem koje, kao sto je danas tako cesto slucaj,
ostaje zaglavljeno u podrucju fikcije i feljtonizma; bavimo se necim §to se
predstavlja najtezim alatima znanstvene ekspertize i, prije svega, imamo
posla s genijem. Taj genij koristi zapadnu znanost kako bi na odredeni nacin
potkrijepio stajaliste da se zapadna kultura urusava. | jucer, kako bih u
potpunosti okarakterizirao Oswalda Spenglera, morao sam reci najgori
paradoks. Morao sam rec¢i da je ovaj Spengler nesumnjivo genij, ali da
izgovara najvece gluposti. Dao sam vam primjere za to, tako da smo suoceni
s izvanrednim fenomenom u suvremenom intelektualnom zivotu, da se genij
i ludost sijeku. Sasvim je karakteristicno u nasem sadasnjem vremenu da se
najveci ekstremi dodiruju, i taj Sokantni dodir bi se mogao osjetiti da se s
druge strane ne zivi tako pospano.

Jer zamisljam: da se na sastanku u Srednjoj Europi prije sto trideset godina
moralo govoriti onako kako se jucer govorilo o Oswaldu Spengleru, taj bi
sastanak bio vrlo buran; jer tada su ljudi jos bili budni! Opca je pojava da su
u nasem vremenu paradoksi isprepleteni, i da su ljudi potpuno otupjeli na te
paradokse, jer u osnovi, duhovno u osnovi vise ne ostavlja dojam na
suvremene ljude.
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| drugo, morao sam rec¢i da je ovaj Oswald Spengler u osnovi pametan
covjek, jer covjek mora biti pametan kao on da bi proizveo tako grandiozne
gluposti kao sto je on uc¢inio. Tome sam dodao i primjedbu da ima mnogo
klaunova koji su me, naprimjer, optuzili da o istoj osobi govorim ¢as ovo, ¢as
ono. Jucer sam si uzeo za pravo o istoj osobi reci dvije stvari: da je briljantna
i glupa, da je pametna i velicanstveno glupa. Te stvari danas dozivljavamo. |
dok se ozbiljno ne shvati da se danas mogu dozivjeti te stvari, da te stvari
proizlaze iz dubina suvremene svijesti, nece se stec¢i uvid u potrebe naseg
vremena, takav da se moze istinski shvatiti puni znacaj znanosti duha o
kojoj se ovdje radi.

S onim §to moram na ovaj nacin okarakterizirati, povezana je promjena u
obic¢ajima, u cjelokupnoj upotrebi nadosjetilnog znanja. Jucer sam objasnio
kako se tisuclje¢ima nadosjetilno znanje cuvalo u misterijima, i kako je
prakticki bilo samo po sebi razumljivo da se o njemu Sutjelo. Rekao sam da
je danas postalo nuzno nesto drugo. lako je upravo postalo jasno da se
tajnost nije mogla postic¢i niti kod vanjskog ocuvanja moje serije predavanja,
ipak je nuzno strogo se pridrzavati se da rasprave o odredenim istinama,
koje doduse, jo§ ne dosezu najvisu razinu, odvijaju sasvim otvoreno pred
javnoscu. Tajnost koja je vrijedila u drevnim tajnim drustvima ili ¢cak u
misterijima, danas nije moguca, u doba kada toliko mnogo ljudi ima 'dokaz’
o tome 'kako smo divho napredovali'.

Odredeni stupanj demokracije danas je apsolutno nuzan. Demokracija je vec
vise od stoljeca nuzan zahtjev naseg vremena. | kao sto se ne moze ukinuti
to da samo pojedinci mogu biti duhovni istrazivaci, da se samo pojedinci
mogu uzdi¢i u duhovne svjetove snagom vlastitog dusevnog zivota, takoder je
Nnuzno da se, upravo kako bi se pravilno uspostavio socijalni zivot, mudrost
stecena uvidom u nadosjetilne svjetove prosiri na najsire krugove. Koliko je
to nuzno, postat c¢e jasno iz sljedeceg razmatranja, razmatranja koje je, opet
takve prirode da mnogi jos uvijek reakcionarni, retrogradni, ali inace casni
predstavnici odredenih tajnih drustava, danas smatraju vrlo uvredljivim cuti
takve stvari.

Znate, tradicionalne vjerske denominacije zapravo govore samo O
besmrtnosti, odnosno vjeruju da u svojim propovijedima i teologiji trebaju
ljudima govoriti samo o nastavljanju ljudske duse nakon smrti. Doista, ne
samo da u teologiji I propovijedima ne govore ni 0 ¢emu osim o tom
nastavljanju nakon smrti, ve¢ c¢ak i tradicionalne europske denominacije
proglasavaju heretickim govoriti o preegzistenciji, o zivotu duse u duhovnim
svjetovima prije rodenja ili, recimo, prije zaceca. Takoder sam
okarakterizirao zasto se to postupno razvilo tijekom europske duhovne
struje. Kome se onda obracaju predstavnici tradicionalnih vjerskih
denominacija? Uostalom, obracaju se samo sofisticiranom egoizmu dusa. Za
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besmrtnost ne nude nista osim onoga sto ljudi zele ¢uti iz svog egoizma, jer
iz tog egoizma zude i zele zivot nakon smrti.

Toj se pohlepi dodvorava tisuce i tisuce propovijedi te teoloskih i religijskih
spisa. Buduci da ljudi ne zele propasti sa smrcu, apelira se na instinkte ovog
profinjenog egoizma duse, i iz toga ljudi vjeruju u besmrtnost. Ali malo je
osjetljivosti za ono sto je u c¢ovjeku uistinu vjeécno, a 0 c¢emu Se ne mMoze
govoriti bez spominjanja preegzistencije. Nemamo c¢ak ni odgovarajucu rijec
za to u europskim jezicima. Imamo rije¢ 'besmrtnost’, ali nemamo rijec
'nerodenost’. Shodno tome, trebali bi i rijec 'nerodenost’ ako bismo se zaista
htjeli obratiti onom vjecnom u ljudskoj dusi, bas kao sto imamo rijec
'‘besmrtnost’. Samo na jednom Kraju zivota negiramo smrt, stavljajuci
negativan predznak na smrtnost i govorec¢i o besmrtnosti. Za 'nerodenost’
nemamo uobicajenu rijec. Ali takva se rije¢c mora ustaliti. Jer ako se ljudima
govori 0 nerodenosti, ne moze se apelirati na njihove egoisticne instinkte.
Zelio bih re¢i: ako se ispravno shvati ta nerodenost, besmrtnost postaje
samorazumljiva; ali ta nerodenost zivot ¢ini neugodnijim nego sto bi vecina
ljudi zeljela, a prije svega, nego sto bi zeljeli predstavnici tradicionalnih
vjerskih denominacija.

Sve ovo nema samo teorijski znacaj, ima i potpuno praktican, stvarni znacaj.
Jer ne smijemo olako shvatiti istinu koju sam ovdje iznio prije nekoliko
tjedana. Rekao sam: danas ljudi, o ljudima kao materijalistima, govore samo
u teorijskom, akademskom, doktrinarnom smislu. Misli se: oni
materijalisticki razmisljaju. - Sto se zapravo misli kada se kaze: ljudi
materijalisticki razmisljaju? - Misli se: ljudi misle krivo, jer materijalizam nije
ispravan; ljudi imaju besmrtnu dusu, prava priroda covjeka je duhovna,
stoga je materijalizam pogresan. Dakle, covjek se jednostavno mora boriti
protiv materijalizmma i teziti onome Sto je u teoriji ispravno. - Ali to nije
poanta; stvar je sljedeca. Svakako, covjekovo bice je prvenstveno duhovno i
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dusevno. Pretpostavimo - prikazano shematski - da je ovo duhovno i
dusevno bice covjeka (rot). Ali nakon zaceca, ili bolje receno, nakon rodenja,
vjerni otisak ovog duhovno-dusevnog bic¢a covjeka, formira se u tjelesnom-
fizickom, tako da potpuni otisak onoga sto je duhovno-dusevno postoji u
tjelesnom-fizickom. Sve sto je u duhovno-dusevnom, utisnuto je u tjelesno-
fizicko. Sada mozete dozivjeti dvije stvari. Mozete iskusiti kako se ljudi
upoznaju s mislima izvuc¢enim iz duhovnog svijeta, poput onih koje se nalaze
u nasim antropozofskim knjigama, mislima koje materijalisti smatraju
besmislicom, posto takve misli materijalisti smatraju fantazijom. Ne mora se
sam biti duhovni istrazivac, ali ako se misli duhovnim-dusevnim, tjelesno-
fizicko je vjerni odraz toga. Ali ako je netko danas prirodoslovac, ako u
obicnom zivotu misli poricuc¢i duhovno-dusevno, tada istinski misli fizickim
mozgom, tada postaje otisak samo materijalnosti. Ako se porice duhovno-
dusevno, tada se istinski postaje materijalist. Stoga je materijalizam
iIspravan, a ne pogresan! To je bitna stvar. Moze se doc¢i do tocke u kojoj se
ne radi o pogresnom pogledu kada se zastupa materijalizam, ve¢ o tome da
se tako duboko upalo u materiju da se istinski materijalisticki misli. Stoga
su materijalisticke teorije ispravne. Stoga, najbitnija karakteristika naseg
vremena nije da ljudi krivo misle kada su materijalisticki nastrojeni, ve¢ da
vecina ljudi postaje materijalisticka poricu¢i duhovno-dusevno, te misleci
iskljucivo fizickim tijelom, proizvodeci fizickim tijelom imitaciju, imitaciju
zivota duse. U borbi protiv materijalizmma se bavimo se pukim preokretanjem
teorije, ve¢ s unutarnjim duhovnim djelom, koje u nasem vremenu
covjecanstvo mora izvrsiti kako bi se oslobodilo materijalizacije.

Ali s tim je povezana znacajna, velika istina. Tradicionalne denominacije
govore samo o postmortem zivotu, zivotu nakon smrti. 1z nase literature, iz
nasih predavanja i drugih prezentacija, znamo da je sasvim legitimno
govoriti o tom postmortem zivotu, zivotu nakon smrti. Mi ga vjerno
opisujemo u svim njegovim detaljima. Ali ne govorimo iz istog duha kao
tradicionalne denominacije; govorimo iz drugog duha. Govorimo iz duha
znanja, a ne iz duha pukog vjerovanja. Ali tradicionalne denominacije govore
upravo o egoizmu, o suptilnom egoizmu duse, i svom snagom odbacuju
prenatalni zivot. Samo pogledajte koliko je hereticka, koliko Kkrivovjerna
pretpostavka o zivotu prije zaceca u tradicionalnim denominacijama.
Naravno, s uvidom u ponovljene zemaljske zivote nuzno je povezana
preegzistencija; ali borbom protiv preegzistencije, istovremeno se bore i
protiv ponovljenih zemaljskih zivota. Buduci da teoloska. religijska izlaganja
I propovijedi promisljaju samo postmortem zivot, zivot nakon smrti, na
odredeni nacin se obraduje covjekova dusa: osjecaji i senzacije ulaze u
covjekovu dusu.

Ljudska dusa je konstituirana na odredeni nacin. Nije tocno da ljudska
dusa, kroz koju su prosle misli, naprimjer, iz moje '‘Osnove tajne znanosti',
izgleda potpuno isto kao ljudska dusa na cije se egoisticke instinkte u

Rudolf Steiner - Ljekoviti cimbenici socijalnog organizma



163/ 181

tradicionalno religijskom smislu apelira samo postmortem Zzivotom. Cesto
sam na to ukazivao: prava logika, zivot duhovnih impulsa, razlikuje se od
puke logike misli. - Cesto sam navodio primjer Avenariusa, koji je predavao
ovdje u Svicarskoj na Sveucilistu u Zirichu. Bio je potpuno posten, uzoran
burzuj, gradanski covjek; izlagao je svoju materijalisticku filozofiju i nitko
nije mogao reci nista drugo nego da je bio uzoran covjek, koji je pronasao
put do obi¢nog, uglednog, filistarskog nacina zivota. Da ste pocetkom 20.
stoljeca pitali one koji su kasnije postali boljsevici u Rusiji, koja je njihova
sluzbena filozofija, dobili biste odgovor: to je Avenariusova; to je sluzbena
filozofija boljsevizma.

Naravno, ako je netko pametan filozof, dobar logicar, i uzme Avenariusovu
filozofiju i iz nje izvuce zakljucke, onda sigurno nece nastati boljsevizam,;
nastaje nesto sasvim drugo. Ali zivot povlaci drugaciju logiku od logike misli.
U zivotu, nakon sto je stigla treca generacija, iz Avenariusove filozofije
nastaje boljsevizam. To je logika zivota. Covjek u nju prodire kada upija
duhovno znanstvene uvide. Ostaje na pukoj apstraktnoj, intelektualnoj
logici, ako upija samo ono sto nudi suvremeni znanstveni ili ¢ak religijski
svjetonazor.

Takva razlika izmedu dviju logika postoji, i za utjecaj tradicionalnih vjerskih
Ispovijesti, i za utjecaj znanosti duha, kako se ovdje shvaca u
antropozofskom smislu. Jer ljudi koji ponekad svoje podle napade na
antropozofiju zacinjaju s nekoliko fraza - na koje nasi antropozofi obi¢no
nasjedaju! - ponekad kazu: mi teolozi borimo se za nadosjetilno jednako kao
I antropozofi, i stoga smo, u odredenom smislu, suborci. - To se ponekad
dodaje kao fraza, nakon §to su izrecene najpodlije primjedbe, od strane onih
koji se u nasim krugovima jos uvijek smatraju dobrodusnima. Covjek se
trudi ne shvacati ozbiljno ono §to se zapravo dogada. Ipak, logika ¢injenica je
sasvim drugacija. Ako logiku cinjenica izvucete iz onoga Sto se u
propovijedima govori o zivotu poslije smrti, pozivaju¢i se na fine instinkte
duse, na profinjeni egoizam, onda bi se moglo ¢initi kao da se tamo tezi i
zivotu izvan osjetilnosti, zivotu kroz koji dusa, nakon sto prode kroz smrt,
treba uci u nadosjetilni svijet. Ali to nije slucaj, upravo zato sto su vjerske
denominacije stoljecima, c¢ak i tisucljecima, jednostrano i teoretski njegovale
puki zivot poslije smrti, njegovalo se poricanje nadosjetilnog svijeta na
uistinu logican nacin i upravo zbog toga je materijalizam zapravo i nastao.
Jer dok se glava vjerom uci o zivotu poslije smrti, podsvijest tezi zakljuciti taj
zivot zemaljskom smrtnoscu. | dok su crkve samo odabrale prakticnost
obracanja instinktima ljudi govore¢i o besmrtnosti, europska kultura i
njezini americki potomci njegovali su taj materijalizam koji u svojoj sSrzi
zapravo tezi okoncanju zivota zemaljskom smrcéu. Oni materijalisti Kkoji
danas streme i teoretski i socijalno, zelec¢i institucije, socijalne institucije,
koje su u biti proracunate samo za zivot do smrti - ti ¢isti materijalisti,
ukljucujuci i boljsevizam, vjerno izvlace logicke posljedice onoga sto su
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religijska uvjerenja usadila ljudima unutar zapadne kulture. Jer govoriti
samo o besmrtnosti nakon smrti, znac¢i u podsvijesti njegovati teznju, da i
dusevno umre sa fizickom smrcu. To je istina koju bih danas zelio podijeliti s
vama. Ova ceznja da se ne zna nista o nadosjetilnom zivotu, potaknuta je
upravo jednostranim govorom o onom vjecnom nakon smrti.

Ako netko ne shvati ovu istinu u svoj njezinoj ozbiljnoj dubini, jednostavno
Nne uspijeva vidjeti veze izmedu sadasnjosti europske i americke civilizacije, i
proslosti. Jer zagovaranje pukog zivota poslije smrti, njegovanje je podsvijesti
koja zeli zavrsiti zivot fizickom smrcu. | mora se rec¢i da ve¢ postoji veliki broj
ljudi u takozvanom civiliziranom svijetu koji u svojoj podsvijesti zapravo gaje
intenzivnu zelju da nemaju nikakve veze s ideologijom zivota poslije smrti i
da zivot zavrse fizickom smrcu. Svi ti ljudi iz ¢ijih srca izviru materijalisticki
stavovi, u svojoj podsvijesti, zapravo imaju intenzivhu zelju da propadnu
fizickom smréu. Cak i ako se u svojoj nadsvijesti prepustaju iluziji da zele
nastaviti zivjeti nakon smrti, jer njihov egoizam ne moze podnijeti nista
drugo, njihova podsvijest tezi da propadne fizickom smrcu.

Stvarnost je, uistinu, mnogo ozbiljnija. Ako osoba razvije ovu podsvjesnu
¢eznju za propascu fizickom smrcu s dovoljnim intenzitetom i dovoljno dugo,
propast ce fizickom smrcéu. Tada ono §to postoji kao duhovno-dusevni
element i Sto je stvorilo svoju sliku, prestaje imati bilo kakvo znacenje; zatim
se ponovno ujedinjuje s duhovnim svjetovima i gubi svoje jastvo. Sliku jastva
transformiraju ahrimanske sile, i ahrimanske sile dobivaju sto zele: dobivaju
kontrolu nad zemaljskim zivotom. To jest, veliki dio danasnjeg civiliziranog
svijeta ne tezi nastavku civilizacije Zemlje, ve¢ uzrokuje smrt ljudi i zemaljski
zivot predaje bicima potpuno razlicitim od ljudi.

Nema smisla ne ukazivati na ove stvari danas. Naravno da je nezgodno
prihvatiti ove stvari, i puno je prakticnije ako si covjek jednostavno kaze:
materijalizam je jednostavno pogresan; pa, covjek postupno prelazi na bolji
svjetonazor. - Ne, to nije poanta. Ono §to su u c¢ovjeku misli, postaje
stvarnost, a materijalisticke misli postupno postaju materijalisticke
stvarnosti. Medutim, nasa znanost duha ne bavi se teorijama, vec¢ stvarima
koje su u covjeku stvarnost, i sve dok se u potpunosti ne shvati da su to
stvari koje su u covjeku stvarnost, ne shvaca se ni dubina antropozofske
znanosti duha, niti se shvaca puna ozbiljnost kulturnih nuznosti koje treba
vidjeti u nasem vremenu. Dakle, vidite, nase vrijeme suoceno je s opasnoscu
unistenja kulture Zemlje, ne samo njegovanjem laznih pogleda, vec
stvaranjem slika tih laznih pogleda u ljudima i odvodenjem ljudi od njihovog
vjecnog bica.

Znam koliko je jaka stalna ceznja ljudi da ignoriraju takve istine, jer kada im

se takve stvari razjasne, uvijek se vrate i kazu: ali ne postoji li mogucnost da

se spase i oni koji to apsolutho ne zele? - Zasigurno, odredenim

predstavnicima vjerskih denominacija je lakse. Oni uce one koji zapravo zele
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samo 'religiju za tetkice' da kroz svoja djela ne mogu sudjelovati u duhovnom
svijetu, ve¢ da se samo trebaju pasivno predati vjeri u Krista, i onda ¢e ih
Krist uciniti blazenima. Upravo je to velika poteskoca s kojom se suocava
netko tko danas zeli ozbiljno zagovarati znanost duha: ne moze se ljudima
govoriti o onome Sto je njima zgodno. Jer mnogi bi htjeli biti dobri
antropozofi; ali njihova 'tetka’' to sada ne zeli, a ne zele da im tetka izgubi
individualnost, i onda je, u namanju ruku, intenzitet njihovog
antropozofskog uvjerenja vrlo, vrlo ozbiljno narusen. - Mnogi od vas znaju
koliko ovim stvarima ukazujem na stvarnosti koje sprjecavaju da se
antropozofska znanost duha shvati s ozbiljnoscu kojom bi trebala. Ve¢ sam
ovdje rekao: materijalizam je Stetan ne samo zato §to, teoretski, ne moze
dovesti ljude do duhovnog znanja, ve¢ prvo iz razloga koji sam danas
spomenuo, da ljudska bica zapravo postupno postaju materijalisticka samo
ako dopuste materijalistickim mislima da djeluju na njih; ali dalje, u cijelom
tijeku kulture, jer je materijalizam osuden na to da ne moze istraziti tajne
same materije. Ovdje smo odrzali tecaj za lijecnike i studente medicine.
Sastojao se od primjene antropozofske znanosti na vrlo konkretan nacin,
kako bi se pokazalo znanje o zdravim i bolesnim ljudima. Barem kao
pocetak, pokazano je da se iz duhovne perspektive moze spoznati priroda
mozga, priroda zuba, priroda kostiju, slezene i jetre. Materijalisticka znanost
to ne moze uciniti. Materijalisticka znanost ne moze spoznati prirodu
materije, materijalne egzistencije. To se zaista moze rec¢i gledajuci jedan
simptom.

Pogledajte danasnju psihijatriju. Danasnja psihijatrija zapravo nije nista vise
od opisa abnormalnog dusevnog zivota, onoga Sto se odvija kao dusevni
zivot. Sada, svaka takozvana duhovna bolest ima svoj korelat u necem
materijalnom. Ako netko ima ove ili one zbrkane ideje, onda slezena nije u
redu ili pluéa nisu u redu; ali vaza izmedu duhovno-dusevnog i materijalnog,
Sto je u stvarnosti takoder duhovno-dusevno, moze se prepoznati samo kroz
znanost duha, a ne kroz materijalisticku znanost. Ova materijalisticka
znanost osudena je upravo na to da ne moze prepoznati bit materije, i stoga,
naprimjer, u medicini, da ne moze pomoci nekim ljudima, jer se tamo pomoc¢
mora pruziti materijalno. Cak se i duhovno bolesnima treba materijalno
pomoci. Ako se ozbiljno shvati sto lezi u dubinama antropozofski orijentirane
znanosti duha, dovest ¢emo do dotoka duhovno znanstvenih uvida u
materijalnu egzistenciju, a time i u socijalni zivot. Stoga je bilo sasvim
prirodno da je pogled na trostruki socijalni poredak proizasao iz ove znanosti
duha; jer je sva ostala suvremena znanost jednostavno nedovoljna, previse je
to znanost pukog misljenja, ne shvaca stvarnost i stoga ne moze utjecati na
socijalni zivot. Cesto sam to govorio, posebno u socijalnim studijama: danas
ljudi govore o socijalnim idealima, govore o tome kako bi cijele zemlje trebale
biti socijalno organizirane; danas se ne govori ni o0 ¢emu osim o socijalnom.
Pa ipak, nijedno vrijeme nikada nije bilo toliko antisocijalno, nijedno vrijeme

Rudolf Steiner - Ljekoviti cimbenici socijalnog organizma



166/ 181

nikada nije bilo toliko antisocijalno u svojim instinktima kao danasnje. Ljudi
danas prolaze jedni pored drugih ne znajuci nista jedni o drugima. Nitko,
tako reci, ne gleda u drugoga. Zasto je to tako?

Moze se spoznati, kao §to je to slucaj u antropozofski orijentiranoj znanosti
duha, nadosjetilni svijet iznad naseg svijeta. Znate, mi o duhovnosti ne
govorimo opcenito kao varljivi panteisti. Kao sto ovdje na Zemlji govorimo o
zivotinji, biljci ili mineralu, tako govorimo, uzdizuci se iz carstva covjeka u
carstvo iznad covjeka, o andeoskom carstvu, arhandeoskom carstvu, dakle o
carstvu andela, arhandela i1 tako dalje. Govorimo o vrlo konkretnim
duhovnim bi¢ima, to jest, uzdizemo se do znanja, do uvida u sustinu duha.
To se moze uciniti, ili se od toga moze suzdrzati. Ali ako se netko od toga
suzdrzi, kao sto se to radilo stoljecima u zapadnoj kulturi, §to iz toga slijedi
u smislu stvarne logike, a ne logike misljenja? Rezultat je da se vise nema
smisao, osjecaj za duhovno-dusevno; jer u svom pravom obliku, duhovno-
dusevno mozemo shvatiti samo u nadosjetilnom. Gubi se osjecaj duhovno-
dusevnog. Ali kada se susretnemo s drugim kao ljudskim bicem, trebamo,
ako zelimo upoznati cijelog covjeka, ukljucujuci duhovno-dusevno u covjeku,
pristupiti duhovno-dusevnom! Medutim, duhovno-dusevno ne mozemo
pronaci u fizickom c¢ovjeku, osim ako prvo nismo stekli osjecaj za duhovno-
dusevno misle¢i u nadosjetilnom. Oni koji izbjegavaju kontakt s bogovima,
izgubit ¢e kontakt s onim nadfizickim u ljudima, u ljudima koji zive ovdje na
Zemlji. Jer oni kojima nedostaje osjecaj za zajednistvo s bogovima, u ljudima
na Zemlji ¢e vidjeti samo fizicko tijelo, a ne i ono duhovno-dusevno. sto znaci
da nece doc¢i ni do kakvog razvoja duhovno-dusevnog zivota. Jednostavno
nam je potrebno zajednistvo s bogovima kako bismo na pravi nacin mogli
upotpuniti svoje zajednistvo s ljudskim bi¢ima, i zajednistvo s bogovima nam
je potrebno na takav nacin da je nase duhovno-dusevno okrenuto prema tim
bogovima - ne samo nase misli, u kojem slucaju postajemo panteisti ili nesto
slicno - ve¢ prema njima mora biti okrenuto cijelo nase bice.

Katolicka crkva je, na svoj nacin, dobro shvatila ovu potonju istinu, jer sto
radi? Ne ogranicava se na poucavanje u katekizmu onoga §to se ljude moze
nauciti kroz apstraktne teoloske koncepte, vec dijeli Oltarski sakrament kao
sakrament, i uci svoje vjernike da je pravi Krist sadrzan u Svetistu, da Krist
zapravo slijedi put onoga sto bi inace bilo probava kada se konzumira
Oltarski sakrament. Mozda je medu vama premalo onih koji mogu shvatiti
puni znacaj ovoga Sto sada govorim, jer mozda vrlo malo vas zna u kojem
obliku Oltarski sakrament dolazi katolicima. U Oltarskom sakramentu zaista
zivi nesto od iskonske mudrosti, od predanosti cijele osobe bozanskom. Zato
moze nastati pastirsko pismo poput onog koje je nedavno izdao nadbiskup, a
koje tvrdi da je svecenik mocniji od Boga, jer svecenik moze prisiliti Boga da
bude u Oltarskom sakramentu, u SvetiStu. Bog mora uci u Hostiju ako
svecenik to zeli; stoga je svecenik mocniji od Boga. - To pise u pastirskom
pismu koje je prije nekoliko godina izdao nadbiskup. To je katolicki nacin
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razmisljanja. Protestanti i evangelici smatraju ga potpuno neupitnim.
Indijski brahman bi to prirodno smatrao samorazumljivim iz vlastite
perspektive. U katolicanstvu zaista zivi neSto Sto pripada najstarijim
komponentama iskonske mudrosti i samo ga treba ispravno razumjeti;
naravno, ne smije se bijela magija pretvoriti u crnu magiju, kao sto se
dogodilo s tim pastirskim pismom. Ali u svemu §to se razvija, rekao bih, kao
aura sakramenta oltara u katolicanstvu, zivi impuls: ne treba se okretati
bozanstvu samo u svojim mislima, u svom apstraktnom misljenju, vec¢ se
treba okretati, naprimjer, i s tom c¢eznjom koja zivi u tvojoj gladi. Bogu se
priblizavate ne samo misljenjem, Bogu se priblizavate jeduci na oltaru, a Bog
koji zivi u materiji, prolazi kroz vase tijelo putem kojim idu sve probavljivo.
Materijalno se sjedinjujete sa svojim Bogom! - U Sirenju ovog stava zivi tajna
ogromne moci. Ovu tajnu ogromne moc¢i ne smijemo zanemariti, barem ne
sada kada Katolicka crkva namjerava usmjeriti svoj trijumfalni napredak po
cijelom Zapadu i americkim sljedbenicima.

U jednom od mojih prvih objavljenih spisa, mojim '‘Osnovama epistemologije
Goetheova svjetonazora', nac¢i cete opisanu spoznaju, a na odredenom
mjestu u uvodu drugog sveska Goetheovih znanstvenih spisa, objavljenog
ubrzo nakon toga, naci cete rijec 'zajednistvo’ koja se koristi za spoznaju,
odnosno za ono $§to je duhovni proces: spoznaja je duhovno ‘zajednistvo’
ljudi. - Ne znam koliko je ljudi shvatilo puno kulturno povijesno znacenje
ovih rijeci, ove recenice u jednom od mojih prvih spisa. Jer u ovoj recenici,
materijalisticko shvacanje Bozje zajednice bilo je usmjereno prema
duhovnom shvacanju Bozje =zajednice: preobrazbi kruha u dusevnu
supstancu spoznaje.

Kad bi se prepoznala puna veza izmedu onoga sto se pokusalo uciniti s ovim
kratkim esejem 'Osnove epistemologije Goetheovog svjetonazora’, i onoga sto
je potom dalje razvijeno u antropozofski orijentiranoj znanosti duha, vidjelo
bi se sto se iz antropozofske perspektive mora smatrati nuznim, kako bi se
iIstinski razumjelo sto se mora uliti u suvremeni socijalni zivot za iscjeljenje
sadasnjeg socijalnog zivota. Ali ozbiljnost koja bi prepoznala takvu
povezanost, cesto nedostaje u danasnjim usnulim dusama, te se tako malo
paznje posvecuje paradoksima koje danas zivot predstavlja, i onome §to ti
paradoksi zahtijevaju.

Jucer sam morao govoriti o zivotnim paradoksima, koji su karakteristicni za
nase sadasnje doba. Sada vas molim da se upoznate s govorima koje su,
naprimjer, odrzali istaknuti biskupi ili nadbiskupi, u raznim prigodama u
nase vrijeme. Tamo cete pronaci, kao naprimjer, u nedavnim govorima
nadbiskupa Mluinchen-Freisinga, koje je vrlo zanimljivo citati, kako se radnici
danasnjice trebaju ponovno pridobiti za katolicanstvo - i oni obrazovani i
radnici. Tamo nalazite govore koji dolaze iz duhovne supstance koja je,
doduse, u dekadenciji, u padu, ali ipak iz duhovne supstance, i prvo se
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morate povezati s necim Sto se u pocetku cini apstraktnim ako zelite
razumjeti Sto je ovdje stvarnost. Taj nadbiskup Munchen-Freisinga,
naprimjer, kaze: katolicizam mora ponovno pridobiti radnike. - A zatim
navodi razlicite uvjete pod kojima katolicizam trenutno moze pridobiti
radnike za Katolicku crkvu. Ne smije li se danas na takav govor odgovoriti:
da, zaista ste imali dovoljno vremena pridobiti radnike buduc¢i da je, po
vasem gledanju, katolicizam osnovan pontifikatom Petra u Rimu! Ako danas
smatrate potrebnim govoriti o ponovnom osvajanju radnika i obrazovanih, to
svjedoci da ste ih izgubili onim Sto ste stoljecima zagovarali. Dakle, ako zelite
nastaviti zagovarati istu stvar, mozete li imati ijedno drugo glediste osim da
si kazete da postizete istu stvar koju ste do sada postigli, naime da gubite
one koje hocete pridobiti? - Ne priznaje li se tako implicitno da je netko
postupio pogresno, ako danas smatra potrebnim govoriti 0 ponovnom
osvajanju i neobrazovanih i obrazovanih?

Ali danasnje covjecanstvo jednostavno ne gleda na takve proturjecnosti. Bilo
bi upravo nuzno da se takve stvarne proturjecnosti pogledaju. Stoga je
apsolutno neophodno takve stvari dobro shvatiti. Da, ljudi imaju duhovno-
dusevno, ali zivimo u vremenu u kojem ga mogu poreci. Nije istina da je
materijalisticka teorija, koju mozak misli, netocna. Ne, kada ljudi poricu
svoje duhovno-dusevno, mozak pocinje misliti poput automata. A ako ljudi
ne zele da im mozak misli, ako zele da njihovo duhovno-dusevno misli, onda
se moraju okrenuti tom duhovno-dusevnom koje to misljenje odvaja od
materije. Jer ovo odvajanje od materije, od istinskog materijalizma, nije samo
usvajanje drugacijeg svjetonazora, ve¢ je nesto sto mora zahvatiti cijelu
osobu, to mora biti otrgnuto od puke materijalne egzistencije od strane cijele
osobe. Jer ¢ovjek ne samo da postaje materijalist kad porice duhovno, veé
kada porice duhovno covjek postaje materijalan. On postaje samo slika
duhovnog, postaje materijalan, koji se jednostavno moze otopiti u
ahrimanskom kozmosu, i moze nastaviti funkcionirati u ahrimanskom
svijetu kao ovisan, neosoban c¢lan, dok je pozvan, ako ispravno razumije
otajstvo Golgote, da sacuva svoje 'Ja’ i nastavi s zemaljskom civilizacijom.
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XVII. SEDAMNAESTO PREDAVANJE

Dornach, 18. srpnja 1920.

Jucer sam pokusao predstaviti puni znacaj i ozbiljnost antropozofski
orijentirane znanosti duha, nastojeci pokazati koja razlika postoji izmedu
pukih apstraktnih predodzbi i koncepata, i onoga sto nastaje u dusi u obliku
predodzbi i koncepata, sto takoder poprima oblik predodzbi i koncepata, ali
tada je realnost, stvarnost. Radi se o jasnom prepoznavanju kako covjek,
kroz svoj materijalisticki pogled, potpuno se okrecu¢i od duhovnih
koncepata, bavec¢i se samo konceptima prirodnog i tako dalje, postaje sve
vise i vise nalik materijalnom, kako se zapravo sve vise spusta u to
materijalno, tako da u konacnici vise nije lazno tvrditi da materijalni dio
njegova tijela misli, da njegov mozak misli, vec¢ da je to reci zapravo ispravno,
da covjek postaje svojevrsni automat kozmosa i postupno, kroz poricanje
duhovno-dusevnog, dolazi i do gubitka tog duhovno-dusevnog. Rekao sam
da je naravno, ovo neugodan pogled na svijet za mnoge, i da mnogi smatraju
ovaj pogled na svijet necim §to apsolutno ne zele prihvatiti, jer vjeruju da
covjek nekako moze trajno sacuvati svoje duhovno-dusevno bez vlastite
intervencije. Ali to nije slucaj. Ljudi mogu toliko duboko wuroniti u
materijalno da se odvoje od duhovno-dusevnog, da urone u ahrimanske moci
I nastave s njima u kozmic¢koj struji stranoj nasem svijetu, ali bez svog 'Ja’,
koje ne moze pripadati ahrimanskom svijetu, ve¢ moze imati svoj razvoj
samo ako slijedi normalno napredujucu evoluciju, odnosno ako se ujedini sa
svime §to je povezano s otajstvom Golgote; ako, prije svega, u nasem
vremenu prepoznaju kako traziti vezu s onim Sto se covjecanstvu moze dati
kroz duhovno istrazivanje. U ovoj evoluciji ljudi, od sredine 15. stoljeca, na
zapad je stiglo razdoblje u kojem, kada gledaju svoju okolinu, Iljudi
percipiraju samo osjetilni svijet. A kada gledaju u sebe, od sredine 15.
stoljeca, sve su vise u iskusenju apstrahirati, intelektualizirati i umanjivati
unutarnja iskustva duse.

Ono s§to danas dozivljlavamo kao koncepte, ono s§to izvodimo iz
konvencionalnih, sluzbenih znanstvenih metoda za nas svjetonazor, u biti
nema nikakve veze s egzistencijom. Niti se to moze koristiti za prodiranje u
stvarnost. Samo je predrasuda vjerovati da covjek, formirajuci obicne
apstraktne misli, zapravo zivi duhovno. Te apstraktne misli zapravo su
element stran stvarnosti, samo zbroj slika, tako da mozemo reci: izvana
covjek vidi svijet osjetila, iznutra covjek vidi ono §to je u biti samo svijet
slika, ono §to u biti nema stvarne veze s egzistencijom. - To je zapravo
sudbina covjecanstva od sredine 15. stoljeca: izvana percipirati svijet osjetila
- a uskoro ¢emo vidjeti kakvo znacenje taj svijet osjetila ima u odnosu na
cjelokupni svjetonazor - a iznutra dozivljavati dusevno koje sve vise postaje
puka slika. Moze se postaviti pitanje: zasto je dakle covjecanstvo u
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civiliziranom svijetu, od sredine 15. stoljeca, u pogledu dusevne egzistencije
sve vise postajalo puka slika? To je zato, jer se samo na taj nacin
¢ovjecanstvo moze uzdic¢i do istinske slobode.

Da bismo to razumijeli, pogledajmo poblize nas svijet kakav nam danas
izgleda i na$ vlastiti polozaj u njemu. Zanemarimo samo ljudsko bice u
svijetu i pogledajmo sve Ssto se moze naci u svijetu, recimo kao oblaci,
planine, rijeke, kao formacije mineralnog, biljnog i zivotinjskog carstva, |
zapitajmo se: §to se zapravo nalazi unutar sfere onoga §to se moze opisivati
onako kako sam ja to upravo napravio? - Shematski ¢emo skicirati o cemu

se radi. Recimo: sve §to mozemo vidjeti iznad sebe (vidi gornji crtez), sve §to
se Siri oko nas kao mineral (rot), kao biljno (grtin), i, do odredene mjere, kao
zivotinjski svijet - zanemarujemo ljude, sto naravno u stvarnosti ne mozemo,
ali to mozemo hipotetski zamisliti - zamisljamo da je to priroda liSena
¢ovjecanstva. Tamo, u svoj toj prirodi liSenoj ¢ovjecanstva, nema bogova. To
je ono Ssto se mora shvatiti! Nema bogova u toj prirodi liSenoj ¢ovjecanstva,
kao sto nema kamenice odvojeno od skoljke kamenice, niti puza odvojeno od
Skoljke puza. Cijeli ovaj svijet, o kojem sam sada hipotetski govorio, u kojem
zanemarujemo ljude, ono je sto su bozanska bica odvojila tijekom evolucije,
bas kao §to kamenica odvaja svoju skoljku. Ali bogovi, duhovna bica, vise
nisu tamo, bas kao sto kamenica ili puz vise nisu tamo u svojim odvojenim
Skoljkama. Ono §to imamo oko sebe kao svijet koji sam opisao je proslost.
Promatrajuci prirodu, gledamo proslost duhovnog i ono sto ostaje kao
ostatak iz te proslosti duhovnog. Stoga ne postoji mogucnost postizanja
istinski religiozne svijesti samo kroz kontemplaciju vanjskog svijeta; Jer ne
treba vjerovati da je u ovom vanjskom svijetu, prisutno ista od onoga §to su
duhovno bozanska bica, koja su istinski stvaratelji covjecanstva.
Elementarna bica, svakako, niza duhovna bica, to je nesto drugo; ali ono §to
su istinski kreativha duhovna bica, koja kao takva moraju uci u religijsku
svijest, pripada ovom svijetu samo utoliko §to je ovaj svijet njihova ljuska,
njihov talog, njihov ostatak.

Takve stvari poput ovih koje smo upravo dotaknuli, neki izvanredni pojedinci
ponekad osjecaju kao svecane istine koje odjekuju u njihovim dusama.
Osoba koja je u duhovnom razvoju 19. stolje¢a najdublje osvijetlila to kako
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je ono sto okruzuje ljude kao priroda, ostatak bozansko duhovnog razvoja
bio je Philipp Mainlénder, Koji je, kroz punu ozbiljnost ove spoznaje, dosao do
svoje filozofije samoubojstva i potom zavrsio samoubojstvom. Ponekad je
sudbina ljudski bica da se kroz svoju karmu zaokupe takvim jednostranim
istinama. Tada ta sudbina, ¢ak i za jednu inkarnaciju, postaje jednostrana i
teska; kao sto je bio slucaj s Philippom Mainldnderom, nesretnim njemackim
filozofom.

Sada, nakon s§to ste upili ono sto moramo rec¢i o ovoj hipotetskoj vanjskoj
prirodi, mozete se pitati: gdje su onda bogovi, ti bogovi o kojima moramo
govoriti kao o istinskim kreatorima? - Moram shematski nacrtati drugacije;
moram shematski nacrtati covjeka iznutra, i bogove unutar covjeka. Ako se

smijem ovako izraziti: unutar ljudske koze, u ljudskim organima, nalaze se
istinski stvaralacki bogovi (vidi crtez O). Ljudska bi¢a, u samom svom bicu,
nositelji su sadasnjeg bozansko duhovnog. Dakle, bozansko duhovno, koje je
ujedno i istinski kreativni element u sadasnjosti, nalazi se unutar ljudskog
bica. A ako sebi predstavite svu vanjsku prirodu danas, a zatim mislite na
buducnost koja je toliko tisuca godina pred nama, nece biti nicega od ovih
oblaka, od ovih minerala, od ovih biljaka, pa ¢ak ni od Zivotinja. Nece biti
nicega sto zivi u prirodi izvan ljudske koze. Ali ono §to produhovljuje i
ozivljava ljudsku organizaciju iznutra, nastavit ce se razvijati, to ce biti
buducnost.
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Kad bih to shematski nacrtao, rekao bih: ako je ovo priroda (veliki krug), ovo
je covjek (mali krug), a ono sto je unutar covjeka je ljudsko-bozansko, dakle
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priroda ¢e se u buducénosti rasprsiti (zrake). Covjek ¢e se prosiriti u svijet, a
ono S§to je danas unutar njega bit ¢e njegova vanjska okolina (crveno), sama
priroda.

Uvid u cinjenicu da bozansko-duhovno, kojem se moramo obracati kao
istinski kreativnom elementu sadasnjice, lezi unutar ljudske koze,
nevjerojatno je ozbiljna spoznaja. Jer to covjeku namece odgovornost prema
cijelom kozmosu. To covjeku omogucuje da shvati nesto poput Kristovih
rijeci: "Nebo i Zemlja c¢e proci’, to jest, vanjski svijet, "ali moje rijeci nece
proci". A kada se u pojedinacnom covjeku ispune Pavlove rijeci: "Ne ja, nego
Krist u meni”, tada u ¢covjeku ponovno zive Kristove rijeci: "Nebo i Zemlja ce
proci, ali rijeci moje" u pojedinacnom covjeku - to jest, ono sto je unutar
ljudske koze i sto ¢e Krist apsorbirati, "nece proci”.

Ali na sto ukazuje ovo §to sam rekao? Ukazuje na to da se covjek od sredine
15. stoljeca, u odredenom smislu, prazni iznutra kroz svoje apstraktne
koncepte, kroz ono sto intelektualizira. Zasto se prazni? Prazni se upravo
kako bi upio Kristov impuls, odnosno ono stvaralacko-bozansko, u svoje
unutarnje bice. Gledamo u vanjski svijet, rekao sam, vidimo samo osjetilno.
Tu vidimo samo bozansku proslost. Medu onim §to je ostalo od te bozanske
proslosti su i elementarni duhovi i tako dalje, koji su ostali na nizim
razinama. Gledamo u svoju nutrinu i u toj nutrini vidimo, prije svega, samo
slikovne, apstraktne koncepte, sto je sve vise i vise intelektualizirano, ono
Sto postaje konkretno, stvarno, tek kada covjek upije duhovni impuls kroz
znanost duha, i poveze ga sa svojom nutrinom. Covjek ima izbor - i taj izbor
postaje sve ozbiljniji od sredine 15. stoljeca - ili ostati zaglavljen s
intelektualnim, apstraktnim konceptima, ili prihvatiti zivi sadrzaj znanosti
duha. Ako ostane zaglavljen s intelektualnim, apstraktnim konceptima,
razvit ¢e briljantnu prirodnu znanost, jer su ti koncepti mrtvi, i s tim
konceptima c¢e na cudesan nacin shvatiti mrtvu prirodu. Ali sve ga to
pretvara u mumiju, sve ga to ¢ini slicnim materiji, sve to vodi do njegovog
propadanja u ahrimanskom carstvu. Da bi nastavio zemaljske stvari, da bi
nastavio cijeli razvoj Zemlje, potrebno mu je upijanje duhovnog, koje danas
ljudima ne pristupa instinktivnho na atavisticki nacin, ve¢ na cemu ljudi
moraju raditi. Dakle, upijanje znanosti duha nije teorija, ve¢ upijanje neceg
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stvarnog. To je ispunjavanje inace prazne nutrine duse spiritualnim,
duhovnim sadrzajem. lznutra prazno, izvana suoceno s prosloscéu, takvo bi
¢ovjecanstvo danas, u svojim masama, zeljelo ostati, prihvacaju¢i samo
logiku misljenja s umijecem eksperimentiranja i odbijajuci prihvatiti ono sto
je zivi duhovni zivot. Svijet se danas suocava ne samo s opasnoscu da utone
u ahrimansko, vec i s opasnoscu da izgubi zemaljsko poslanje.

Svatko tko o ovome dobro razmisli i osjeti to, istinski ¢e cijeniti ozbiljnost
koja bi trebala biti povezana sa usvajanjem znanosti duha kao takve. | tada
nece podcijeniti znanje koje je ljudsko znanje. Ljudsko znanje, doista, ne
postoji unutar suvremenog znanstvenog znanja, ili unutar drevnih religijskih
tradicija. Sto nude drevne religijske tradicije? One usmijeravaju ljudski
pogled prema gore, prema apstraktnim, nezemaljskim visinama; ne govore 0
tome kako bogovi organski prebivaju u covjeku. Ovu ideju bi proglasili
heretickom u najeminentnijem smislu. Kada bi se danas tradicionalnim
europskim i americkim vjerskim denominacijama tumacilo da bogovi
prebivaju u covjeku, da je drevna izjava, izjava istine: ljudsko tijelo je hram
Bozji - pobunili bi se protiv takve hereze. To je s jedne strane.

S druge strane, imamo materijalisticki orijentiranu prirodnu znanost koja,
upravo zato Sto je materijalisticka, ne razumije materiju. Sto ta prirodna
znanost razumije o funkciji ljudskog mozga? Sto ta prirodna znanost
razumije o funkciji ljudskog srca i tako dalje? Cesto sam pokazivao, pa ¢ak i
javno izjavio, da materijalisticka znanost, naprimjer, smatra da je ljudsko
srce vrsta pumpe koja pumpa Kkrv u tijelo. Ova opca znanost o srcu, koja se
predaje kao sveuciliSna znanost, cista je besmislica - nista vise i nista manje
od ciste besmislice. Jer ne radi se o tome da je srce pumpa koja gura krv u
svim mogucim smjerovima, a zatim je pusta natrag; radije, istinski zivi
element je krv koja cirkulira. Tamo, u krvi, u samom krvotoku, zivi ono sto je
prava pokretacka snaga u ljudskoj egzistenciji, u ljudskoj organizaciji, a srce
nije nista drugo nego izraz toga. Tu se kretanje manifestira (vidi crtez).
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Svatko tko danas, u duhu moderne prirodne znanosti, govori o srcu Kkoje

tjera krv kroz tijelo, govori na slican nacin kao da kaze: kad je bilo deset

minuta do devet, jedna je kazaljka pokazivala prema deset, druga je kazaljka
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pokazivala preko deset, i te su me kazaljke, zajedno s cijelim satom, dovele
ovdje na podij. - Ali to nije slucaj; sat je samo izraz onoga §to se dogada! Niti
je srce pumpni mehanizam koji uzrokuje da se krv tjera kroz tijelo; nego je
ono izraz toga; integrirano je u cijeli ovaj sustav Kretanja i izrazava taj sustav
kretanja.

Prirodna znanost, kakva se danas opcenito prakticira, jednako malo vodi u
ljudsku nutrinu; u najboljem sluc¢aju unutrasnjost se pretvara u nesto
vanjsko seciranjem leseva. Ali to ne vodi unutra, to nas vodi samo do
transformacije unutarnjeg u nesto vanjsko; u trenutku kada secirate covjeka
iznutra, pretvarate ono sto ste postigli u nesto vanjsko. Dakle, poanta je u
tome da danas, u cijelom duhovhom zZivotu ne postoji sklonost, istinskom
prodiranju u unutarnje bice covjeka. To je ono Ssto znanost duha mora
donijeti; znanost duha mora donijeti spoznaju covjeka. Ali vecina nasih
suvremenika zazire od ovog znanja o covjeku. Dakle zasto? Zato jer su
vjerske tradicije stoljecima doslovno ljudima zamaglile bilo kakvu stvarnu
teznju za znanjem. Samo razmislite koja maglovitost, izvrtanje rijeci kojima
tradicionalne ispovijesti predstavljaju ljudima, a sto zatim eskalira u
propovijedanje, da covjek ne bi trebao spoznati nadosjetilno, vec vjerovati u
to, samo nejasno osjecati. Sve to, iz njegove arogancije, precjenjivanja sebe, i
iIstovremeno inercije, u covjeku potice ideju: nema potrebe razmisljati o
bozanskom, ono mora proizaci iz dubina mracnih osjecaja i instinkta. - Ali
tada ne ostaje nista drugo osim pare organskog, koja se pretvara u iluzije,
koju pak prakticni ljudi i teolozi koji se oslanjaju na prakticnost pretvaraju u
sve vrste maglovitih stvari.

Stoljecima je instinkt za znanjem, koji jedini moze istinski unaprijediti
covjecanstvo na putu zemaljskog razvoja i duhovne evolucije, bio potisnut.
Danas se ljudi doslovno najeze kada se od njih trazi da poc¢nu razvijati
znanje o stvarnosti i uzdignu se u duhovni svijet. Ali u mjeri u kojoj se netko
najezi, u istoj mjeri se odvaja od duhovno-dusevnog bica i postaje slican
materijalnom.

Moglo bi se reci da kada se takve stvari pocnu ozbiljno uzimati, ljudi odmah
bjeze od njih; jer se danas sve promatra povrsno. | zelio bih ponoviti nesto
Sto sam nedavno spomenuo. Osnovali smo Waldorfsku skolu u Stuttgartu.
Ova Waldorfska §kola osnovana je u potpunosti u duhu antropozofski
orijentirane znanosti duha, §to znac¢i da su pedagogija i metoda poucavanja
predstavljene onima koji su odabrani za ovu skolu. To je uistinu duh koji je
prozeo ovu pedagogiju i metodu poucavanja. Danas se ¢ak dogada - jer sve
Sto smo uspostavili je senzacija - da ljudi zele posjetiti ovu Waldorfsku skolu,
zele je vidjeti na nekoliko sati, vidjeti hoce li u tih nekoliko sati nai¢i na
nesto drugacije od onoga §to bi dozivjeli u drugim skolama. Dakle, opet,
samo senzacija! Ali naucite prepoznati Waldorfske skole kroz antropozofski
orijentiranu znanost duha, a ne trazeci da sjedite na nastavi, sjedeci i vise-
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manje ometajuci nastavu. Upijanje antropozofski orijentirane znanosti duha
jednostavno je neugodnije i manje senzacionalno od sjedenja, a sjedenje u
osnovi znaci pokusavati si olaksati stvari.

Pedagogija i didaktika kojom se ovdje bavimo uzimaju u obzir duhovne
svjetove, i, prije svega, preegzistenciju ljudi. Kakva je to preegzistencija ljudi?
Pa, prisjetimo se godine naseg zemaljskog rodenja. Pretpostavimo da smo se
rot

T
rot grin

u to vrijeme (vidi crtez, donja linija) spustili u zemaljski fizicki zivot. Djeca
koja su rodena mnogo kasnije jo§ su u to vrijeme bila gore u duhovnom
svijetu i, naprimjer, spustaju se tek tamo (vidi crtez, gornja linija). Mi smo
vec¢ bili na Zemlji u vrijeme kad su ova djeca jos bila gore. Oni nam donose
nesto sto je dozivljeno u duhovnom svijetu, dok smo mi vec¢ bili dolje u
fizickom svijetu.

Toga mozete biti svjesni ako pogledate djecu koju imate pred sobom, kada
poducavate pedagogijom i didaktikom kojom bi se trebalo poducavati u
Waldorfskoj §koli. Tu treba uroniti u djetetov duh, odnosno razviti prakticno
iskustvo u svakodnevnom zivotu, za stvarnost onoga Sto se prenosi u
predodzbama i idejama iz antropozofski orijentirane znanosti duha. Ali
upravo su to ljudima onemogucavala tradicionalna religijska uvjerenja, koja,
prije svega, nisu htjela da se u ljudima njeguje ta unutarnja aktivnost koja
zatim vodi do istinske spoznaje i koja ljude uc¢i dubokoj istini da je mjesto
bogova unutar same ljudske koze.

Pogledajmo nas planet izvana. Nista bozansko-duhovno nema ni u ¢emu
drugom na planetu. Bozansko sjaji iz ¢covjekolikih bica na njemu (vidi crtez).

Je li tako to manje na planetu, jer sjaji iz ljudskih tijela? Takoder ¢cete moci i
formalno prihvatiti ovu ideju, ako je uklonite iz zemaljskog zZivota i smjestite

je na drugi planet. Stojeci ovdje na Zemlji, sigurno cete otkriti da ta misao
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ima nesto uvjerljivo i goruce u sebi, da ste vi i vasi bliznji nositelji bozansko-
duhovnog. Ali ako usmjerite svoj dusevni pogled prema gore na drugi planet,
tada cete vjerojatno lakse shvatiti misao da su bica koja tamo tvore najvise
podrucje prirode, mjesta s kojih bozansko-duhovno sjaji prema vama.

Misao koju smo danas razvili nadopunjava, iz odredene perspektive, drugu
ozbiljnu misao koju smo jucer pustili pred nase duse. Jucer smo pred duse
stavili misao da se unutar ¢covjecanstva razvija ono sto ¢e donijeti daljnju
stvarnost zemljine evolucije, ono sto ce evoluciju Zemlje nositi naprijed, dok
je u ljudskoj volji da ometa ovu evoluciju Zemlje: da apsorbira samo
ahrimansku struju. A danas tome dodajemo i drugu misao da je, zapravo,
sve oko nas prolazna vanjska priroda, jer ona c¢ak i danas predstavlja samo
ostatak bozansko-duhovnog stvaranja. Bozansko-duhovno stvaranje, koje
vlada u sadasnjosti i vladat ¢e u buducnosti, prisutno je unutar ljudske
koze; tako da, iako se ¢ini paradoksalnim, ipak je istinito kada se kaze: sve
Sto oc¢i vide i sve §to usSi ¢uju iz covjekove okoline, propada sa Zemljom.
Samo ono sto danas zivi u prostoru zatvorenom ljudskom kozom, zivi dalje
na Jupiteru, nosi egzistenciju Zemlje u buduci planetarni razvoj. - Covjek ¢e
ponovno osjetiti potrebu da shvati odnos ¢ovjeka prema kozmosu, ako ima u
vidu iznimno ozbiljnu potrebu da stekne znanje o covjeku.

Ljudi zapravo zive izmedu dva ekstrema. Ove ekstreme smo nazvali
luciferskim i ahrimanskim ekstremima. Takoder ih mozemo, rekao bih,
shvatiti temeljitije. Filozofi su oduvijek govorili da se bitku ne moze pristupiti
kroz misao. To je zapravo istina; jer odakle zapravo dolazi ono s§to ljudi imaju
kao osjecaj bitka? Prije nego sto ude u zemaljsko postojanje kroz zacece ili
rodenje, covjek postoji u nadosjetilnim svjetovima. Iz nadosjetilnih svjetova
se spusta u svoje zemaljsko, fizicko, osjetilno postojanje. Tamo dozivljava,
prije svega, nesto novo §to nije dozivio u nadosjetilnim svjetovima, nesto sto
ga odmah okruzuje pri njegovom silasku. To je ono §to se moze nazvati - ali
samo reprezentativno - gravitacijom, privlacnoscu Zemlje, to je ono §to se
moze nazvati 'imati tezinu'. Sada znate: izraz 'imati tezinu', zapravo je samo
preuzet iz najvaznije pojave: gravitacije. Jer ono Sto osjecamo kao umor,
naprimjer, takoder je nesto slicno kao imati tezinu, a ono sto osjecamo u
udovima kada ih pomicemo takoder je nesto povezano s imati tezinu. Ali
buduc¢i da je imati tezinu, najreprezentativnije, mozemo reci: covjek se
stavlja u prisutnost gravitacije. | prikriveno, covjek uvijek opaza nesto od te
gravitacije kada opisuje bilo koji objekt na Zemlji kao stvaran.

Suprotno tome, kada se osoba nalazi izmedu smrti i novog rodenja, bas kao
Sto je ovdje na Zemlji povezana s gravitacijom, povezana je i sa svjetloscu.
Jer i svjetlost ima znacenje; 'sa svjetloscu’ se opet koristi reprezentativno, jer
buduci da vecinu svojih visih osjetilnih percepcija primamo kroz oc¢i kada
smo u stanju vidjeti, govorimo o svjetlosti. Ali ono Sto zivi u osjetilnoj
percepciji oka kao svjetlost, isto je Sto zivi u osjetilnoj percepciji uha kao
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zvuk 1 manifestira se u pojedinacnim tonovima, bas kao Sto se svjetlost
manifestira u pojedinacnim bojama. | tako je i za ostala osjetila. U osnovi, to
je nijansa svih osjetila, koju nazivamo reprezentativhom svjetloscu, bas kao
Sto gravitaciju nazivamo reprezentativnom. Odvedeni smo u krajnost
gravitacije kada se spustamo na Zemlju. Odvedeni smo u krajnost svjetlosti
kada, u trenutku smrti, ulazimo u svijet izmedu smrti i novog rodenja. |
zapravo smo uvijek umetnuti u medustanje izmedu svjetlosti i gravitacije, i
svaka osjetilna percepcija, kako se ovdje dozivljavamo, u biti je pola svjetlost,
a pola gravitacija. U trenutku, kada dozivljavamo bez vlastite gravitacije,
mozda kroz patologiju ili kroz snove, dozivljavamo samo duhovne stvari, kao
u snovima ili paroksizmu groznice. Paroksizam groznice sastoji se,
psiholoski, u cinjenici da osoba ima iskustvo bez dozivljavanja vlastite
gravitacije. Ta ravnoteza izmedu tezine i svjetlosti, u koju smo smjesteni,
jest, za veci dio onoga sto dozivljavamo ovdje u svijetu, u tome sto smo mi
kao ljudska bica duhovno-fizicka bica, upravo ono sto je intimno povezano
sa zagonetkom svijeta. Ali ni svjetska struja koja se izrazava u
tradicionalnim religijskim vjerovanjima, ni ona koja se izrazava u
znanstvenim fantazijama, ne postize ovaj proboj: od apstraktnih koncepata
do svjetlosti, od osjetilnih percepcija do tezine. Ljudi su danas postali slijepi,
gluhi i tupi za te stvari.

Ljudi zive na Zemlji povezani s gravitacijom. Osjecaju kako ih gravitacija
vuce prema Zemlji (crtez lijevo). Uzmimo kristal; on sam sebi daje vlastiti
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oblik (crtez desno). Kakva se sila tamo nalazi? To je ista sila koju ljudi
osjecaju, koja ih pritiska prema dolje, ista sila koja cijeloj Zemlji daje oblik.
Samo je uzmimo tamo gdje Zemlji moze dati oblik: na cijeloj povrsini mora, u
vodi; tamo gravitacija daje oblik. Ista sila daje oblik kristalu. Samo tamo
djeluje iznutra. Znanstven fantazije obicno govore: ono sto se krije iza
materije, ili unutar materije, nepoznato je; to je 'zagonetka svijeta'. Ono sto
lezi iza povrSine materije, dozivljavamo dozivljavajuci vlastitu gravitaciju, jer
smo, u odnosu na cijelu Zemlju, smjesteni unutar istih sila koje, naprimjer,
djeluju u malom tijelu i drze njegove pojedinacne dijelove zajedno. Moramo
biti sposobni prepoznati malo u velikom, veliko u malom, a ne nagadati o
tome Sto lezi iza materije. Ono sto nadilazi materiju, bozansko-duhovno koje
vlada unutar bica, mora se prepoznati paljenjem onoga sto se moze zapaliti
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iznutra, onoga Ssto vodi do viseg unutarnjeg iskustva, onoga sto vodi do
razumijevanja koncepata i predodzbi koje se istinski odnose na ono §to
prebiva u hramu, koji, prema drevnim tradicijama, predstavlja sam covjek.

Postoji, kao sto sam cesto naglasavao, nesto u drevnoj atavistickoj mudrosti
Sto se moze duboko postovati. U sadasnjosti smo pozvani, da to svjesno
izvucemo iz dubine svog bic¢a i ucinimo to vodec¢im nacelom covjekovog
duhovnog i socijalnog djelovanja i zivota.
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NAPOMENA

Od sedamnaest predavanja u ovom svesku, prvih pet odrzava se istovremeno
s prvim medicinskim tecajem (‘Znanost duha i medicina’' SD 312) odrzanim u
Dornachu. Zato tema medicine, lijecenja i terapije u najSirem smislu,
zauzima toliko prostora na predavanjima u ovom ciklusu.

Slijede uvodne napomene za prvo predavanje, odrzano 20. ozujka 1920. Ono
se bavi suvremenim dogadajima za koje bi danasnji citatelji trebali
konzultirati povijesne knjige: Pocetkom ozujka 1920. u Berlinu se dogodio
takozvani Kappov puc. To je bio pokusaj desnicarskih konzervativaca da
ponovno preuzmu vlast u Njemackoj, koja je nakon nesretnog ishoda Prvog
svjetskog rata i takozvane Novembarske revolucije presla u ruke lijeve
koalicije. Puc¢, koji je uzrokovao da socijaldemokratski orijentirana vlada
Reicha privremeno napusti Berlin i preseli se u Dresden, propao je nakon
nekoliko dana i ostao je epizoda u turbulentnom poslijerathom razdoblju u
Njemackoj. Rudolf Steiner nastojao se kaosu suprotstaviti iscjeljujucim
snagama kroz stvaranje pokreta za troclanstvo socijalnog organizma. Nadalje
se spominje osnivanje dionickog drustva 'Der Kommende Tag AG' u
Stuttgartu, za koje javnobiljeznicki akt o osnivanju nosi datum 13. ozujka
1920. 'Razmisljanja u posljednjim tjednima prije putovanja u Stuttgart' koja
spominje Rudolf Steiner sada su sazeta u svesku '‘Duhovne i socijalne
transformacije u ljudskoj povijesti‘, SD 196.

Tekstualna osnova: Predavanja je zapisala profesionalna stenografkinja
Helene Finckh i prepisala ih u otvoreni tekst. Taj tekst ¢ini osnovu ovog
izdanja. Tekstualne razlike izmedu novog izdanja i 1984. i prvog izdanja iz
1969. prvenstveno su posljedica cinjenice da je prvo predavanje u cijelosti
usporedeno s izvornim transkriptom, dok su ostala djelomi¢no usporedena.
Nadalje, sadrzaj i biljeske su prosireni. llustracije u tekstu izradila je Hedwig
Frey na temelju originalnih slika Rudolfa Steinera za plocu. Naslov sveska
odabrao je urednik prvog izdanja.

Objavljivanje u casopisu: Jedanaest od sadasnjih sedamnaest predavanja
objavljeno je u 5 i 6 svesku casopisa 'Blatter fir Anthroposophie', Basel,
1953/54, urednik je Hans Erhard Lauer. U to vrijeme revidirani su za objavu
I opremljeni biljeskama C.S. Pichta.

Predavanju su prethodile sljedece uvodne napomene:

Dragi moji prijatelji! Pozdravljam vas veceras nakon mog putovanja u
Stuttgart, kako bih u odredenom smislu nastavio ono §to se tamo dogodilo u
Stuttgartu. Ali prvo, zelio bih samo ukratko napomenuti da smo ovaj put u
Stuttgartu uspjeli, barem u pocetku, pokrenuti svojevrsni prakticni temelj,
koji ce biti pozvan intervenirati u ekonomski zivot iz perspektive duhovno
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znanstvenog svjetonazora. Mozda c¢e biti moguce upravo na ovaj nacin nesto
doprinijeti onome §to se tako ocajnicki treba dogoditi u sadasnjosti.
Najvaznije je u sadasnjem trenutku, naravno, da se ideje duhovno
znanstvenog svjetonazora i ideje o socijalnim posljedicama koje proizlaze iz
ovog duhovno znanstvenog svjetonazora, ukorijene medu dovoljno velikim
brojem ljudi. Duse dovoljno velikog broja ljudi moraju upiti te ideje i
nastojati ih transformirati u aktivnu volju. To je najvaznija stvar, najbitnija
stvar, jer samo kada postoji dovoljno velik broj takvih pripremljenih ljudi,
moci ¢e se dogoditi iSta od onoga §to je potrebno za covjecanstvo. Ali mozda
se toj nuznosti moze doprinijeti pokazujuci, kroz primjere, kako se mora
pokusati intervenirati u prakticnom zivotu da bi se opravdali zahtjevi
znanosti duha. | tako smo pokusali osnovati sredisnji ured u Stuttgartu,
slican poslovnoj banci, koji ¢e organizirati niz gospodarskih poduzeca,
kojima c¢e se upravljati na nacin da njihov rad bude u skladu s nasim
svjetonazorom, ali i da njihova intervencija u socijalnu strukturu sadasnjosti
bude u skladu s tim svjetonazorom. Mozda bi to moglo stvoriti primjere Koji
mogu imati nesto veci utjecaj od same rijeci, kojoj se, nazalost, ¢ini da je u
sadasnjosti dodijeljeno tako sporo napredovanje, toliko nesrazmjerno
potrebama. Waldorfska skola dobro napreduje i to je posebno ohrabrujuce.
Ali sve je to doista premalo, a to mozete vidjeti kada to usporedite s vijestima
koje primate iz bivse Njemacke, koje su, doduse, cesto iskrivljene, ali u svojoj
iskrivljenosti ipak znakovite. Najvise uznemirava nesto Ssto je, uostalom,
nesto s§to je vrlo uocljivo ispod povrsine dogadaja. Nema razloga dragi
prijatelji, reci sa zadovoljstvom: vlada koja je formirana u Berlinu nakon
nekoliko dana morala je dati ostavku. Nije vazno, je li danas u Njemackoj
neka vlada, u bivsoj Njemackoj, na vlasti tri dana ili onoliko dugo koliko je
trebalo za pobjec¢i iz Berlina preko Dresdena u Stuttgart; to je potpuno
nebitno. Vrijeme ne nebitno. Bitno je da nijedna od tih vlada ne moze
istinski vladati, da je uopce nemoguce vladati, da se, u odredenom smislu,
ljudska volja, ukoliko je pozvana intervenirati u javne poslove, cini
nesposobnim za bilo sto plodonosno, i sposobna je, u najboljem slucaju,
dodati nove destruktivne sile starima. Dogadaji poput onih koji se danas
dogadaju u bivsoj Njemackoj, ne ukazuju nista drugo nego da su ljudi koji se
jos uvijek izvlace na povrsinu, bilo pucem ili nekim izborima ili slicno, jos
uvijek iste vrste, iste vrste, oni koji su djelomi¢cno odgovorni za strasne
dogadaje posljednjih godina. A vanjski tijek dogadaja je od manje vaznosti u
usporedbi s onim sto se krije iza tih dogadaja.

Ali moramo pogledati beznade tog vanjskog zivota koji nastoji nastaviti sa
starim silama, bez obzira postize li se to nastavljanje danas uobicajenim
lijevim ili desnicarskim sloganima. To nisu konstruktivne snage.
Konstruktivne snage danas treba traziti iskljucivo u onim impulsima Kkoji
nam mogu doci iz duhovnog promisljanja covjekove egzistencije. Stoga, cak i
ako pokusamo usmjeriti svoju snagu u tijek socijalnih zbivanja na vanjskoj
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osnovi, glavna stvar za nas c¢e uvijek ostati, uvijek iznova, produbljivanje
naseg znanja, barem duhovno, kako bi iz tog produbljenog znanja mogla
slijediti odgovarajuca volja, toliko potrebna sadasnjosti. Ljudi bi danas
trebali sebi reci: gledanje naprijed na ono sto bi moglo proizaci iz starih sila
iz jednog ili drugog ugla, danas nije korisno; pesimizam je, naprotiv, potpuno
opravdan i to se svaki dan iznova dokazuje. Jedino sto ljudima danas Kkoristi
jest graditi na jednoj stvari: vlastitoj volji, potkrijepljenoj znanjem. I samo
ako to netko danas Zeli uginiti, ima pravo nadati se. Covjek nema pravo
nadati se; ima pravo biti samo pesimistican ako nije voljan ukljuciti duhovno
nadahnuto znanje u svoju volju. Stoga ¢e uvijek biti od najvece vaznosti
produbiti ovo duhovno znanje. Razmotrimo danas jedno poglavlje ovog
duhovnog uvida, koje bi moglo doprinijeti onome o ¢emu sam razmisljao
posljednjih nekoliko tjedana prije svog putovanja u Stuttgart.
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