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Prvo predavanje, Dornach, 5. sijecnja 1923. 5
Odnos ranijeg covjecanstva prema Kristu kao bicu Sunca. Iskustvo
Njegove 'naknadne slike' u kozmickom Suncu do 4. stoljeca po Kristu.
Julije Otpadnik. Od tada, emancipacija duse od eterskog tijela:

pocetak 'nuznosti po Kristu'. 'Medu stoljeca’ do Kopernika, Galileja,
Keplera. Od tada su se moci spoznaje skupile u samoj dusi; pojava
matematickog i znanstvenog svjetonazora; mogucnost pronalaska zivot
Krista u sebi kao potpore jastva.

Drugo predavanje, Dornach, 6. sijecnja 1923. 16
Siromastvo znanja i skrivena mogucnost znanja u danasnjim
akademskim studijima. Moguci rezultat dosadasnjeg proucavanja
prirodnih znanosti: 'potiskivanje znanja'; proucavanje znanosti duha:
‘duhovni nedostatak daha'’; iskustva bi mogla potaknuti ceznju i
sposobnost za stvarnim duhovnim prodiranjem. - O mogucnosti
obavljanja svoje duznosti prema buducnosti covjecanstva kroz
individualnu predanost antropozofskom pokretu. Neophodno

njegovanje duhovnog i dusevnog zivota u kojem se s ozbiljnoscu,
razumijevanjem i snagom susrecu starije i mlade generacije.

Trece predavanje, Dornach, 7. sijecnja 1923. 23
Stanja svijesti i njihov odnos prema ¢clanovima covjekova bica.
Horizontalni smjer percepcije i imaginacije (dnevna svijest). Ucinci

metala Kkoji izviru iz dubine Zemlje i odgovarajuce usmjerenje osjecaja
kod ljudi (svijest sna; imaginacija). Ucinci koji dolaze od zvijezda i
odgovarajuci smjer volje kod ljudi (svijest spavanja; inspiracija).

Patoloski i neopravdani oblici prosirene percepcije. Pocetna primjena

Nna samospoznaju; znanje srca. Istinsko znanje o ljudskoj prirodi

prema ‘tijelu’, ‘'dusevnoj osnovi zivota', i '"duhovnom- vitalizirajucem'.
Nagovjestaji toga u Goetheovom 'Wilhelm Meister'.

Cetvrto predavanje, Dornach, 12. sijeénja 1923. 34
J. Béhme, G. Bruno i F. Bacon kao predstavnici prijelaznog razdoblja

od starih tradicija mudrosti prema materijalizmu. Jos uvijek svjesna
upletenost nadosjetilnog zla, magije i unutarnjeg znanja kod
karakteristicnih likova Srednjeg vijeka (Merlin, Faust) i kod posljednjih
mistika.

Peto predavanje, Dornach, 13. sijecnja 1923. 44
Stvarnost zivih procesa soli, sumpora i zive, nasuprot mrtvim
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apstrakcijama danasnje prirodne znanosti. Proces soli u
prehrambenom i osjetilnom zivotu: preoblikovanje misli svijeta u
eterskom tijelu; stara vidovitost. Proces sumpora: goruca intervencija
astrala kroz zracni element u kojem se rada volja. Ravnoteza u procesu
zive. Bohme, Bruno, Bacon. Zamjena prijaSnjeg unutarnjeg dozivljaja
svjetonazora slobodnim, duhovnim pogledom na vanjski svijet u
buducnosti.

Sesto predavanje, Dornach, 14. sijecnja 1923. 55
Nuzna unutarnja konsolidacija Antropozofskog drustva. Otudenje
covjeka od njegovog duhovnog bica od 4. stoljeca prije Krista; unistenje
helenisticke kulture. Preokret odnosa izmedu duhovno-dusevnog i
fizicko-eterskog tijekom spavanja i budenja od ovog vremena.
Civilizacijsko spavanje sadasnjosti. Antropozofija kao poziv na novo
budenje svijeta.

Sedmo predavanje, Dornach, 19. sijecnja 1923. 64
Istina, ljepota, dobrota. Osjecaj bivanja u fizickom tijelu i istinitost
ljudskog bica; povezanost s pred zemaljskim. Usidrenost ljudskog bica

u eterskom tijelu kroz iskustvo lijepog; Grk i ljepota; povezanost
sadasnjeg zemaljskog sa duhovnim u izgledu. Ziva percepcija astralnog
tijela kroz dobrotu: sposobnost dozivljavanja sustine druge osobe;
polaziste morala; veza sa zagrobnim svijetom.

Osmo predavanje, Dornach, 20. sijecnja 1923. 71
Iskustvo prirodne duhovnosti u drevno doba i njezin gubitak danas.
Elementarna bica kao odgojitelji i njegovatelji ljudskih spoznajnih

moci; njihovo povlacenje s razvojem slobode. Slikovito, realisticno
shvacanje prirodnih oblika (‘razumijevanje jezika prirode’) kao zahvala
duhovima prirode (primjer: riba ptica). Posljedice takvog svjetonazora

na zivot Antropozofskog drustva. Osjecaj za cinjenice, osjecaj za

ljepotu, dobrotu, kao polazista za izgradnju antropozofske zajednice.

Deveto predavanje, Dornach, 21. sije¢cnja 1923. 81
Pad i svijest o grijehu. Povezanost moralnog i intelektualnog pada;

pojava 'granica znanja'. Duhovno uzdizanje grijeha iz slobodnog,
energicnog shvacanja misli. Prosirenje znanja u kozmicko kao put do
razumijevanja Krista. O poniznosti i ponosu. Opasnost od sektastva.

Deseto predavanje, Dornach, 26. sijecnhja 1923. 92
Propadanje danasnje kulture svijesti pod ¢arima srednjovjekovnog
misljenja i dubljih, zivih sila pred zemaljskog u ljudima. Gubitak
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preegzistencije i razvoj znanosti koja se fokusira samo na ono
razumno. Nuzno prosirenje goetheanizma na metamorfozu ljudskog
oblika (lubanje). Otkrivenje pred zemaljskog u ljepoti za Grke. Ispravno
shvacen pad u grijeh i obnovljena kristologija. Antropozofija kao Zivi
sadrzaj ljudskog razvoja.

Jedanaesto predavanje, Dornach, 27. sijecnhja 1923. 102

Podrijetlo danasnjeg intelektualnog zivota u skolastici. Realizam kao
zavrsna tocka poimanja proslog zivog duha; nominalizam kao polaziste
modernog intelektualizma: gubitak modela Oca u pogledu na prirodu;
mogucnost ateizma; Gubitak Trojstva. Traganje za razumijevanjem
Krista u njegovoj neovisnosti. Poznavanje Krista kao dovrsitelja djela
Oca kroz budenje sudbine u zemaljskom jastvu. Novi realizam
antropozofije.

Dvanaesto predavanje, Dornach, 28. sijecnja 1923. 111

Suvremeni covjek i teret povijesti; H. Grimm; gospoda Nietzsche;
Nesposobnost za kreativnost u zivotu svijeta. Moralni i antimoralni
impulsi kao sjeme buduceg prirodnog poretka. Sadasnje prirodno kao
ucinak moralnih impulsa iz proslosti. Nesvjesni prodor prirodne
znanosti u moral (ili moralno zlo) sila prirode (svjetlo; elektricitet).
Obnova civilizacije iz temelja ljudskosti (poniranje u duh jezika;
euritmija).
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I. PRVO PREDAVANJE

Dornach, 5. sijecnja 1923.

Danas, nakon predavanja koja sam odrzao tijekom posljednjih dana u sada
ugasenom Goetheanumu, o povezanosti ljudi i tijeka godine, te o uvidima
vezanim za tu povezanost, zelio bih vas jo§ jednom vratiti u doba koje smo
¢esto razmatrali i koje moramo u potpunosti razumjeti, ako zelimo ispravno
razumjeti sadasnji razvoj covjecanstva. Govorili smo o mogucnosti da se
procesi unutar covjeka odvijaju na odredeni nacin, procesi koji se mogu
stalno iznova prepoznati u tijeku godine. Takoder sam istaknuo kako je
stara znanost misterija, imala za cilj Siriti takvo znanje medu onima Kkoji su
za njega bili prijemgivi. Sirenje takvog znanja, imalo je za cilj ojacati
covjekovo misljenje, osjecanje i volju, cjelokupnu povezanost covjeka sa
svijetom.

Sada se mozemo zapitati: sto je ljudima u ranijim vremenima omogucilo da
od samog pocetka razumiju ovaj odnos izmedu covjeka, mikrokozmosa i
veceg svijeta, makrokozmosa, kako se on izrazava u tijeku godine? Jer ljudi
su imali to razumijevanje. Imali su to razumijevanje jer je u tim ranijim
vremenima, dusevna nutrina covjeka bila ¢vrs¢e vezana za etersko tijelo, ili
tijelo formativnih snaga, nego §to je to slucaj danas. Iz skiciranih opisa koje
sam mogao dati u francuskom ciklusu, znamo da kada covjek prode kroz
svoj nadosjetilni zivotni put izmedu smrti i novog rodenja, nakon sto je
poslao duhovnu klicu svog fizickog tijela na Zemlju, i, kao dusevno-duhovno
bice, jo§ nije siSao prije zaceca, on tada iz kozmosa prikuplja snage
kozmickog etera, i iz njega formira svoje etersko tijelo, koje tako posjeduje
prije nego sto se ujedini sa svojim fizickim tijelom. Dakle, covjek iz duhovnih
nadosjetilnih svjetova silazi na takav nacin, da prvo odijeva svoj duhovno-
dusevni element svojim eterskim tijelom. Zatim se ujedinjuje s onim sto mu
je preneseno kao fizicko tijelo kroz fizicku struju nasljedivanja, preko oca i
majke.

U ranijim vremenima ljudske evolucije, veza u koju su ljudi mogli stupiti sa
svojim eterskim tijelom prije svog zemaljskog zivota, bila je mnogo intimnija
nego sSto je bila i jest kasnije. Ta intimnija veza s eterskim tijelom omogucila
je starijem covjecanstvu da shvati sto se mislilo, kada je iz misterija izaslo
sljedece: ono sto se vidi kao fizicko Sunce izraz je neceg duhovnog. - Bilo je
prisutno razumijevanje kada se govorilo o duhu Sunca. Bilo je prisutno
razumijevanje jer bi, s obzirom na intimnu vezu izmedu covjekova duhovno-
dusevnog bica i eterskog tijela, ili tijela formativnih sila, ljudima izgledalo
prilicno glupo vjerovati da ta fizicka kugla plina, o kojoj nam, naprimjer
govori moderna astrofizika, lebdi negdje gore u kozmosu. Tim starijim
ljudima c¢inilo se samorazumljivim da nesto duhovno pripada ovom fizickom
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elementu. A taj duhovni element bio je upravo ono §to se u svim tim drevnim
misterijima prepoznavalo i Stovalo kao duh Sunca.

Sada mozemo - naravno, sve su ove stvari samo priblizno to¢ne, ali su u biti
ipak istinite - rec¢i da je 4. stoljece nove ere bilo razdoblje u kojem ljudi koji
su sisli iz duhovnog nadosjetilnog svijeta, vise nisu imali ovu intimniju vezu
s eterskim tijelom, ili tijelom formativnih sila. Ta je veza bila labavija. stoga
je postajalo sve jasnije i jasnije, da ce ¢ak i u fizickom zemaljskom zivotu,
ljudi moc¢i koristiti samo svoja fizicka tijela kada, ako smijem tako reci,
pogledaju prema nebu. U ranijim vremenima, kada bi ljudi gledali prema
nebu, vidjeli bi Sunce, ali iznutra bi se javljao impuls da u tom Suncu ne
vide samo nesto fizicko, ve¢ da znaju da je s njim povezano nesto duhovno-
dusevno. Nakon 4. stoljeca poslije Krista, moglo se koristiti samo fizicko
tijelo, fizicke oci, kroz koje pogled, kada bi lutao prema van, vise nije bio
podrzan snagom eterskog tijela ili tijela formativnih sila. Stoga se sve vise
vidjelo samo fizicko Sunce. A o postojanju duha Sunca, moglo se poucavati
samo zato Sto su ga ranije generacije znale, i zato sto je to postojalo kao
tradicija. Naprimjer, Julije Apostata, Otpadnik, naucio je od svojih ucitelja,
kao sto sam ranije rekao, da takav duh postoji. Sada, ovaj duh Sunca, kao
Sto znamo, spustio se na Zemlju kroz otajstvo Golgote. Premjestio je svoj
nebeski put dolje, i transformirao ga u zemaljski zivotni put, usmjeravajuci
svoju buducu aktivnost od otajstva Golgote, prema vodenju razvoja ljudi
unutar podrucja aktivnosti Zemlje.

Primjecujete: dvije vremenske tocke se ne podudaraju. Vremenska tocka
otajstva Golgote - kako nam danas izgleda kada se osvrnemo na nju?
Moramo reci: u ovoj vremenskoj tocki, Krist, vrhovno bice Sunca, prolazi
kroz otajstvo Golgote i sjedinjuje se sa zemaljskom egzistencijom. Popularno
receno: od te vremenske tocke Krist je na Zemlji. Vidjeti duha Sunca ljudima
je bilo moguce do 4. stoljeca poslije Krista, jer su do tada bili intimnije
povezani sa svojim eterskim tijelom, ili tijelom formativnih sila.

lako je sam Krist ve¢ bio na Zemlji, sve do 4. stoljeca Sunce se jo§ uvijek
vidjelo na takav nacin da se, u odredenom smislu, kroz etersko tijelo jos
uvijek vidjela naknadna slika. Bas kao u fizickom svijetu, ako netko pazljivo
nesto pogleda, a zatim zatvori oc¢i, u oku vidi naknadnu sliku, tako je i
ljudsko etersko tijelo, gledajuc¢i Sunce, imalo, kod onih osobnosti kod kojih
je to jos uvijek ostalo, naknadnu sliku duha Sunca kada je covjek gledao u
kozmos. Zato su takvi ljudi, koji su jos uvijek bili povezani sa svojim
eterskim tijelom - a to je posebno bio slucaj za mnoge ljude u juzno
europskim oblastima, u sjevernoj Africi i na Bliskom istoku - jednostavno
sebi rekli kroz svoje iskustvo: kada se pogleda u nebesko prostranstvo moze
se vidjeti duh Sunca. - | nisu razumijeli sto su mislili ucitelji i voditelji onih
drugih misterija, koje sam spomenuo tijekom onog francuskog ciklusa; nisu
razumijeli sto znaci: da je Krist bio na Zemlji.
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Uzmite u obzir da su prosla gotovo cetiri stoljeca od otajstva Golgote, gdje
veliki broj dobro organiziranih ljudi, zbog onoga sto sam upravo rekao, nije
to mogao pravilno povezati s konceptom: Krist se pojavio na Zemlji. - Za njih
je ono §to se dogodilo u Palestini bio beznacajan dogadaj, jednako
beznacajan kao §to je zapravo bio i za one rimske pisce koji su to usput
zabiljezili. On je jednostavno bio beznacajna osoba koja je docekala smrt pod
cudnim okolnostima. Jer cijelu duboku misteriju, ti ljudi nisu dokucili. U
biti, moze se reci: ti ljudi nisu trebali Krista na Zemlji, jer su ga jos uvijek na
stari nacin imali na nebesima. Za njih je On jos uvijek bio duh kozmosa, koji
djeluje u svijetlu. Za njih je On bio sveobuhvatno svijetlo ¢ovjecanstva. Za
njih jos nije bilo potrebe da gledaju u covjeka i traze Ga u sebi.

Takav covjek, koji nije mogao shvatiti zasto bi se Krista trebalo traziti u
ljudima na Zemlji, kada Ga treba traziti na nebesima i zivi u svjetlu koje
svakodnevno obasjava Zemlju pri izlasku Sunca i prestaje sjati pri zalasku
Sunca, takav je covjek bio Julije Otpadnik, Julianus Apostata. Za te ljude,
ono Sto se dogodilo u Palestini bio je samo dogadaj poput drugih povijesnih
dogadaja, ali vrlo beznacajan. A bio je to obican, i doista beznacajan,
povijesni dogadaj, posebno jer ¢eznja za Kristom jos nije pocela zivjeti u tim
ljudima. Kada je ¢eznja za Kristom prvi put mogla poceti zivjeti u ljudima?
Razmotrimo danas kada se ta ceznja za Kristom mogla pojaviti u
covjecanstvu.

Ako uzmemo u obzir uzastopne epohe Zemljine evolucije nakon velike
atlantske katastrofe, to je sljedece: ako se vratimo u 8. i 9. tisucljece, imamo
atlantsku katastrofu, koju sam cesto opisivao. Zatim imamo prvo post
atlantsko kulturno razdoblje, o kojem mozete c¢itati u mom djelu 'Okvir tajne
znanosti', koje sam nazvao drevnim indijskim razdobljem (vidi dijagram).
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U ovom drevnom indijskom razdoblju covjek prvenstveno zivi u svom
eterskom tijelu, ili tijelu formativnih sila. Veza je cak toliko intenzivna da se
cak moze reci: covjek zivi u svom eterskom tijelu ili tijelu formativnih sila.
Zivi na takav nacin da mu je fiziéko tijelo, u biti, vise odjeca, nesto vanjsko.
On svijet vidi mnogo vise svojim eterskim okom nego fizickim o¢ima. Drugo
razdoblje je drevno perzijsko razdoblje. Tamo c¢ovjek svoj drevni svijet vidi
prvenstveno kroz ono §to se moze nazvati tijelom osjecaja. U trecem
egipatsko kaldejskom razdoblju, covjek svijet vidi uz pomoc¢ svoje duse
osjecaja. Konacno, u cetvrtom grcko latinskom razdoblju, covjek svijet vidi
svojom dusom razuma ili uma.

| u nasem petom razdoblju, od 15. stoljeca, koje se povijesno moze nazvati
sadasnjoscu, covjek svijet vidi dusom svijesti. | to gledanje dusom svijesti,
donosi sve sto sam predstavio na ciklusu prirodnih znanosti u smislu
povijesnog slijeda.

Sada razjasnimo §to je to zapravo. Zapravo je vrlo tesko, ali ako bi se ta
¢injenica htjela shematski prikazati, moralo bi se reci:

‘ll’/’ﬂl‘mm;:?’d Cfrgry
Physischer, 7
Leib /

\T_WH
-«}\\ ST T

R

)

Z
Sasrsrerer s et

fizicko tijelo (vidi dijagram), etersko tijelo (Srafirano), i u tom eterskom tijelu,
prvo se osjeca dusevno, ali na takav nacin da ¢ovjek u pocetku jos§ uvije zivi
u eterskom tijelu. Ali zatim u tijelu osjecaja, koje je u stvarnosti jos uvijek u
potpunosti etersko tijelo. Jer samo je u egipatsko kaldejskom razdoblju
covjek zivio u dusi, ali tada je dusa jo§ uvijek u potpunosti zivjela unutar
eterskog tijela. Dakle, mogao sam nacrtati dusu nesto poput ovoga
(osjencano crvenom bojom). Buduci da se covjek osjeca unutar duse, jos
uvijek se napola osjeca unutar eterskog tijela.
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U grcko latinskom razdoblju, ljudska bica izrastaju iz svog eterskog tijela sa
svojom dusom. Etersko tijelo zadrzavaju u sebi do otprilike 333. godine.
Tada ljudska bica izrastaju iz svog eterskog tijela do te mjere da je njihova
dusa samo labavo povezana s eterskim tijelom, vise nemajuc¢i nikakvu
unutarnju vezu (Srafirano ljubicastom bojom). Dusa se osjeca izvana
napustena. Sada je prisiljena izaci u svijet bez podrske eterskog tijela. To
stvara potrebu za Kristom. Jer sada, buduc¢i da covjek u dusi vise nije
sjedinjen s eterskim tijelom, viSse ne vidi nista od duha Sunca, ¢ak ni
naknadnu sliku kada pogleda u nebo. Ali u evoluciji svijeta, sve se razvija
postupno, tijekom dugih vremenskih razdoblja. U pocetku, od 4. stoljeca
nadalje, dusa je, takoreci, bila iznutra lisena eterskog tijela, ali jos nije
postala iznutra jaka; jos je uvijek iznutra bila slaba. A ako prodemo kroz
stoljeca, od 5, 6, 7. stoljeca do 14, 15, 16. stoljeca, doista do naseg vremena
- ali prvenstveno ¢emo se usredotociti na razdoblje do 15. stoljeca - imamo
dusu koja je iznutra oslobodena, ali slaba, koja doduse osjeca potrebu za
necim, ali jo§ nije dovoljno jaka da zadovolji tu potrebu iz unutarnjeg
impulsa, i, umjesto da kao prije trazi Krista na Suncu, sada Krista trazi u
otajstvu Golgote; umjesto u prostoru vani, trazi Ga u tijeku vremena. Kako
bi razvila bilo kakve moc¢i u sebi, dusa je morala iznutra ojacati. Stoljecima,
sve do 15. stoljeca, ljudi nisu bili dovoljno jaki da razviju unutarnje moci
potrebne za stjecanje bilo kakvog uvida u svijet kroz dusu. Stoga su se
ogranicili na prihvacanje uvida iz knjiga koje su ostavili drevni, uzimajuci
ono $to je povijesno sacuvano kao spoznaja.

To je nesto Sto se mora uzeti u obzir. Dusa mora iznutra ojacati. U 15.
stoljecu napredovala je do te mjere da matematiku vise nije mogla uciti iz
eterskog tijela, ili neizravno kroz etersko tijelo iz fizickog tijela, vec ju je sada
pocela dozivljavati u apstrakciji - apstraktnom prostoru kao misao -
dozivljavati kao vlastitu. Covjecanstvo jo§ nije daleko napredovalo u ovom
iskustvu, ali, kao sto vidite, to je drugacije iskustvo nego sto je bilo prije. To
je poriv da se dosegne nesto iznutra, nesto Sto je covjecanstvo moglo
dosegnuti u stara vremena, kada je jos moglo Kkoristiti svoje etersko tijelo, s
kojim je dusa bila intimno sjedinjena. Ljudi su se sada morali iznutra ojacati
do te mjere da mogu dosegnuti Krista, dok im je prije etersko tijelo sluzilo da
mogu vidjeti Krista sa Sunca. | tako mozemo rec¢i da je do 4. stoljeca bio
slucaj da ¢ak ni najciviliziraniji ljudi nisu zapravo znali Sto uciniti s vijestima
o Kristu, o otajstvu Golgote.

Zanimljivo je, da se moze reci: ni ispovijedanje Krista cara Konstantina niti
Julijanovo odvracanje od Krista, zapravo nisu utemeljeni na c¢vrstom
temelju. Povjesnicar Zosimo ¢ak objasnjava da je car Konstantin presao na
krscanstvo jer je pocinio toliko zloc¢ina protiv svoje obitelji, da mu stari
svecenici vise nisu htjeli oprostiti. Stoga se odrekao starog poganstva i
njegovih svecenika jer su mu krscanski svecenici obecali da mu mogu
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oprostiti. Dakle, to je u biti bio prilicno neuvijerljiv razlog. Moglo bi se reci, da
svoje ispovijedanje Krista nije prema Kristu usmjerio iz nuzde.

Za Julijana je sve §to je bilo potrebno bila inicijacija u Eleuzinske misterije,
koja je u to vrijeme vec bila vrlo povrsna, da bi ga nadahnula na duha Sunca
u drevhnom obliku spoznaje. Ni za njega to nije bilo ukorijenjeno u posebno
dubokom temelju, iako je inicijacijom u Eleuzinske misterije primio
izvanredno znacajno znanje. No, u svakom slucaju, ni argumenti za, ni
protiv, nisu bili osobito jaki ili intenzivni u vezi s pitanjem Krista u to
vrijeme, jer ljudi jednostavno nisu znali sto znaci tvrdnja da povijesnog
Krista treba traziti u ljudskom tijelu.

Pocevsi od 4. stoljeca nadalje, ponovno je bio slucaj da ljudi, u svojim
iznutra emancipiranim, ali jos uvijek slabim dusama, nisu nalazili drugi put
do Krista, ili cak do objasnjenja svijeta - jer je cijelo objasnjenje svijeta
trebalo obnovu - osim povijesne tradicije, pisane ili usmene tradicije; to jest,
usmene tradicije na takav nacin, da je samo nekolicina ljudi imala pisanu
tradiciju, a ostalima davala usmeno tumacenje.

To je tako ostalo stoljecima, i, zapravo, tako je ostalo s obzirom na viziju
Krista do danas. Ali to je nesto vrlo znacajno, da je du$sa sada postala
iznutra slobodna. Kao sto sam rekao, iako sve u povijesti ima nagovjestaje i
posljedice, jos uvijek mozemo ukazati na godinu 333. kao godinu u kojoj se
ovo oslobadanje duse dogodilo za najnaprednije ljude, ¢cak i kada je dusa jos
uvijek bila preslaba da bi uopce stekla bilo kakvo unutarnje znanje. Bilo je
to tako da ako je osoba duboko razmisljala u to vrijeme - buduci da je jos
uvijek bilo dobrih vijesti iz ranijih vremena - moglo se rec¢i: samo vrlo kratko
vrijeme prije, postojali su ljudi koji su u Suncu vidjeli nesto bozansko i
duhovno. Ja vise ne vidim nista. Ali ljudi koji su u Suncu vidjeli nesto
bozansko i duhovno, crpili su i druge uvide iznutra, naprimjer, matematicke
uvide. Moja dusa je takva da se osjeca kao neovisno bice, ali se ne moze
sabrati, ne moze iz sebe crpiti snagu da iSta percipira.

Upravo je to bilo znacajno u 15. i 16. stoljecu: da su ljudi barem poceli
konceptualizirati matematicko mehanicke uvide iz duse. A Kopernik je ono
Sto je na taj nacin iskusio u oslobodenoj dusi, prvi primijenio na nebesku
strukturu. Raniji sustavi svijeta, bili su takvi da su se postizali uz pomoc¢
onih dusa koje jos nisu bile oslobodene od eterskog tijela, koje su jo§ uvijek
bile duse razuma ili uma, ali kao duse razuma ili uma, jo§ uvijek su
posjedovale, takoreci, moc¢ eterskog tijela da pogleda u svijet. Sada, do 15.
stoljeca, dusa razuma ili uma, takoder je bila prisutna, ali da bi se pogledalo
u svijet, moglo se koristiti samo fizicko tijelo, fizicko oko. To su razlozi zasto
se, kroz sva ta stoljeca i do danas, poruka Krista i otajstva Golgote, mogla
Siriti samo putem Svetog pisma ili usmene predaje.

Rudolf Steiner - Ziva spoznaja prirode. Intelektualni pad i spiritualno uzdizanje od grijeha



11/121

Sto smo u osnovi dobili kroz dusu, koja je postupno jacala tijekom stoljeca,
od 4. i 5. stoljeca nadalje? Vanjsko mehanicko znanje, fizicko znanje koje
sam okarakterizirao na prirodoslovhom ciklusu. Ali sada je doslo vrijeme
kada dusa mora toliko ojacati da, bas kao §to je nekada duhovno vidjela
Sunce uz pomoc¢ eterskog tijela, kada je pogledala u nebo s fizickim Suncem,
sada gleda iznutra u 'Ja’, osjeca 'Ja’, i u odredenom smislu, Krista iza 'Ja'.

aufien rof
innen hell

Ako to zamislimo ne shematski, ve¢ zapravo vrlo realisticno, to je ovako:
fizickim okom vidi se Sunce (hell, Srafirano), pogledom eterskim tijelom iza
Sunca, duh Sunca, Krist (ravno, rot). Danas je slucaj da kada osoba pogleda
u sebe, ima to 'Ja’. Osjeca 'Ja’, ima osjecaj 'Ja’. Ali to je vrlo nejasno. Taj 'Ja’
osjecaj, prvo se pojavio u oslobodenoj dusi. Covjek je prije gledao u svijet;
sada mora gledati u sebe. Gledanje u svijet spojilo ga je sa Suncem i s
Kristom. Gledanje u sebe isprva ga je spojilo samo s 'Ja'. Mora iza 'Ja’
pronaci ono, sto je prije nalazio pred Suncem. Mora doc¢i do onoga, §to je
prije dozivio u svjetlu, ono sto je dozivljavao od izlaska do zalaska Sunca -
Krista, koji osvjetljava njegovo vlastitu spoznaju - kako zraci iznutra iz
njegovog 'Ja’, tako da u Kristu pronade snaznu podrsku za svoje 'Ja'. Dakle,
moze se reci: prije se gledalo u Sunce i pronalazilo svjetlo ispunjeno Kristom.
Sada se osjeca u sebi i uci prepoznati 'Ja’ ispunjeno Kristom (rot, violett).

, Y
S,

qufien rer
iAnen violelf

Medutim, u tom pogledu smo na samom pocetku. Jer antropozofija se
sastoji, takoreci, u tome da covjecanstvu kaze: ova stoljeca od 4. stoljeca
poslije Krista su medu stolje¢a. Ono sto lezi prije toga, je covjecanstvo koje je
moglo gledati u nebesa i pronac¢i Krista kao vanjskog, duha Sunca u
prostoru. Nakon ovih medu stoljeca, mora se pojaviti ¢ovjecanstvo Kkoje
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osjeca u svom unutarnjem 'Ja’, i, na putu do tog unutarnjeg 'Ja’, pronalazi
unutarnje Sunce, Krista, koji se sada pojavljuje s 'Ja’' bas kao §to se prije
pojavljivao sa Suncem, koji je sada nositelj 'Ja’' bas kao sto je prije bio duh
Sunca.

S 4. stoljecem, u c¢ovjecanstvu, postupno se razvijajuci iz grcko latinskih
rasa, zapocela je ceznja za Kristom, ceznja koja se u pocetku mogla
zadovoljiti samo pisanom ili usmenom predajom. Ali danas je situacija takva
da je ta pisana ili usmena predaja izgubila svoju moc¢ uvjerljivosti, posebno
medu naprednijim umovima, i ljudi moraju nauciti pronaci Krista iznutra,
bas kao sto Ga je drevno ¢covjecanstvo pronaslo izvana kroz Sunce i njegovu
svjetlost. Samo moramo ispravno razumjeti prosla stolje¢a, shvacajuci da je
upravo tada dusa prvo bila neovisna, ali u odredenom smislu prazna. Kada
je dusa gledala prema van, naoruzana eterskim tijelom, u nebeskim
pojavama nije mogla vidjeti taj mehanicko matematicki sustav koji je kasnije
postao kopernikanski sustav. Stvari su se dozivljavale kao mnogo tjesSnje
povezane s ljudima. | ono sto se pojavilo nije bio kozmicki sustav proizvoljno
odcijepljen od ljudi, ve¢ kozmicki sustav koji se tada, ve¢ u dekadenciji,
pojavljuje kao Ptolomejev.

Ali kada dusa vise nije bila ukorijenjena u eterskom, sa svojim vlastitim
eterskim tijelom, postupno se pocelo razvijati to raspolozenje koje je kasnije
utemeljilo znanost o zvijezdama, koja je bila ravnodusna prema tome
pripada li covjek zvjezdanom nebu ili ne. Jedinu pocast, koju je ovaj
preobrazeni ¢ovjek odao drevnim vremenima, bila je ta sto je pocetnu tocku
svog mehanickog sustava pomaknuo tamo gdje se prije vidio Krist, naime, na
Sunce. Kopernik je Sunce ucinio sredistem kozmosa, ne duhovnog, vec
fizickog kozmosa. To jos uvijek izaziva nejasan osjecaj koliko je ¢covjecanstvo
nekad snazno osjecalo Sunce, s Kristom, kao srediste svijeta. Ne treba uzeti
u obzir samo vanjski izgled povijesti svijeta, kako je postupno postalo
uobicajeno, ve¢ u obzir treba uzeti i razvoj osjecaja.

Ako netko istinski razumije kako citati Kopernika, primijetit ¢e, u ovom
cudesnom elementu osjecaja s kojim se suocavamo kod Kopernika, da on
nije samo racunao; imao je unutarnji poriv da nesto od onog starog vrati
Suncu. Kroz taj unutarnji poriv otkrio je tri zakona, od kojih treci, zapravo
baca odredenu sumnju na sve navedeno u prva dva. Jer Kopernik je imao
tre¢i zakon, koji je kasnija astronomija jednostavno izostavila jer je sve
mehanizirala. Imao je zakon prema kojem se gibanje Zemlje oko Sunca ne
prikazuje tako apsolutno kao sto se danas promatra. Danas se, kao §to sam
ve¢ spomenuo, na stvar prikazuje kao na cinjenicu koja bi proizasla iz
promatranja, ako bismo u prostranstvo kozmosa postavili stolicu, prilicno
daleko, i odande promatrali kakvo je Sunce i kako Zemlja kruzi oko njega.
Ali vani bi morala biti stolica, a na njoj bi morao sjediti odgovarajuci ucitelj,
promatrajuci izvana kozmicki sustav. To uostalom nije rezultat promatranja.
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Mogao bih reci, da Kopernik jos nije imao savjest tako snazno zadrtu kakvu
su imali kasniji ljudi koji su mehanizirali cijeli kozmos. Takoder je naveo
pojave koje zapravo sugeriraju da Zemljino gibanje oko Sunca nije bas tako
apsolutno toc¢no. Ali, kao sto sam rekao, ovaj trec¢i zakon je jednostavno
ignoriran, potisnut od strane kasnije znanosti. Ljudi su se drzali prva dva -
Zemljine rotacije oko svoje osi, Zemljine rotacije oko Sunca - i imali su vrlo
jednostavan sustav, koji se sada na ovaj jednostavan nac¢in uci u skolama.
Naravno, ovo nije zamisljeno kao suprotstavljanje kopernikanskom sustavu.
Bio je nuzan u tijeku ljudskog razvoja. Ali danas je doslo vrijeme kada o
stvarima moramo govoriti na nacin na koji sam pokusao na ciklusu prirodne
znanosti u Stuttgartu, gdje sam govorio o astronomiji. Tamo sam pokazao
kako se o tim stvarima mora razmisljati sasvim drugacije nego Ssto je to
moguce u kontekstu danasnje materijalisticko mehanicke konstrukcije.

Ali u cijeloj Kopernikovoj koncepciji njegovog sustava, jo§ uvijek postoji
osjecaj koji se moze okarakterizirati kao sto sam upravo rekao. U odredenom
smislu, on nije zelio stvoriti samo matematicki koordinatni sustav za nas
Suncev sustav, i Sunce postaviti u srediste tog koordinatnog sustava, vec je
Suncu zelio vratiti ono §to je izgubilo jer ljudi u Suncu vise nisu mogli
percipirati Krista.

To su stvari koje bi trebale pokazati da ne treba slijediti samo vanjske
¢injenice i transformaciju ljudske misli u povijesnom razvoju, vec i
transformaciju osjecaja. To je postalo tako tek kada se mehanizam pojavio u
svom punom obliku. Kod Kopernika, a posebno kod Keplera, osjecaji se jos
uvijek mogu pronaci, a kod Newtona su bili jo§ izrazeniji. Ve¢ sam na
znanstvenom ciklusu objasnio kako se Newton osjecao donekle nelagodno
zbog svoje matematicke filozofije prirode. Nakon Sto je prvo smatrao da
prostor prozimaju iskljucivo matematicko mehanicke sile, a nakon sto je
kasnije ponovno razmotrio tu temu, osjecao se nelagodno, i rekao da je ono
Sto je tako uspostavio kao apstraktni prostor s tri apstraktne dimenzije
zapravo Sensorium Dei, senzorij Boga. Sada, za nesto starijeg Newtona, c¢ija
se savjest pocela uznemiravati pred matematicko mehanickim predodzbama,
prostor koji je dovoljno matematiziran sada je bio najvazniji prostor u mozgu
Boga, naime Sensorium, najvazniji dio Bozjeg mozga.

Tek kasnije smo postali sposobni prosudivati spoznaje ljudi na temelju
njihovih misli, a ne uopée na temelju njihovih osjecaja. Newton je ipak
trebalo biti prosudivan na temelju njegovih osjecaja, Leibniz jos vise, i
prirodoslovci tog vremena opcenito. | svatko tko prouci Galilejev zivot, otkrit
¢e, rekao bih, na svakoj stranici kako cijeli covjek jo§ uvijek igra ulogu. Taj
misaoni aparat covjeka, koji se kao misaoni aparat hrani rezultatima
promatranja i pokusa, bas kao §to se parni stroj hrani ugljenom, taj covjek
pojavljuje se tek kasnije, i tek kasnije postaje bezuvjetni voda znanosti. To je
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bezuvjetna znanost, samo zato jer joj nedostaje bilo kakva pretpostavka za
istinsko znanje.

Ali ono sto se mora dodati postignuc¢ima ojacane duse, koja sigurno vise nije
prazna dusa, kao sto je bila u 4. stoljecu poslije Krista, ve¢ koja se sada
iIspunila mnogim matematickim i mehanickim predodzbama, jest to da se
unutar 'Ja' otkriva unutarnje svijetlo, kojeg mozda vise ne bismo trebali
jednostavno nazivati 'Ja’, ne samo figurativno ili simboli¢cno, ve¢ kojeg bismo
trebali nazvati: podrzavajucim entitetom duse.

| tako ucimo prepoznati nesto §to je sve vise i vise izranjalo tijekom stoljeca,
nesto sto je danas snazno, ali sto oni koji to ignoriraju potiskuju u
podsvjesne dubine duse: potrebu za Kristom. Samo duhovni uvid, uvid u
duhovni kozmos, moze zadovoljiti tu potrebu za Kristom. To je dio svega
onoga sto moramo smatrati karakteristicnim trenucima naseg doba u 20.
stoljecu: potreba za Kristom i unutarnje prikupljanje snage za dusu da
pronade Krista u 'Ja’, iza 'Ja’, bas§ kao sto je nekada bio pronaden ispred
Sunca.

Nacin na koji su ljudi u grcko latinskom dobu stajali pred duhom Sunca, bio
je vecernji sumrak. Jer sasvim svijetlo, dusevno-duhovno svjetlo, vidio se
duh Sunca samo u drevnom indijskom razdoblju. Sada zivimo u vremenu u
kojem bismo trebali osjetiti zoru, zoru istinskog znanja o Kristu, postignutog
snagom covjeka. Drevno znanje o duhu Sunca, koje je Julije Otpadnik jos
uvijek nastojao galvanizirati, viSe ne moze pruziti nikakvo zadovoljenje
covjecanstvu. Napori Julija vec su bili uzaludni pred povijesnim razvojem. Ali
nakon razdoblja prva cetiri stoljeca, kada ljudi nisu bas znali sto uciniti s
Kristom, nakon razdoblja koje je uslijedilo, kada su ljudi ocajnicki zeljeli
Krista, ali su tu potrebu mogli zadovoljiti samo usmenom ili pisanom
predajom, mora doc¢i doba koje razumije nesto poput dodatka Evandelju:
"Jos vam mnogo toga imam reci, ali to sada ne mozete podnijeti”.

Mora doci doba koje ¢e razumjeti §to je Krist mislio kada je rekao: "Ja sam s
vama u sve dane do svrsetka svijeta". Jer Krist nije mrtav, on je ziv. On ne
govori samo kroz Evandelja, on govori za duhovno oko kada se duhovno oko
ponovno otvori za misterije ljudske egzistencije. On je tu svaki dan, govori i
otkriva se. | to je slabo covjecanstvo, koje se ne zeli truditi u vrijeme u kojem
se ono Sto tada nije receno moze reci, jer ljudi to jos nisu mogli podnijeti, oni
ljudi koji su bili u stanju uma u kojem u osnovi nisu mogli razumjeti §to im
je Krist nudio.

Svakako, oni oko nas mogli bi nesto od toga razumjeti, ali Evandelje je
izgovoreno za sve, i ta poruka prirodno dopire u prostranstvo svijeta.
Moramo teziti covjecanstvu koje zivot Krista stavlja na mjesto puke tradicije
o Kristu. | najmanje je krséanski, ¢ak i u smislu tradicije, uvijek prihvacati
samo ono §to je zapisano, a ne ono S$to svakodnevno govori nasim
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prosvijetljenim umovima, nasim srcima koja osjecaju i cjelokupnom htijenju
covjecanstva, kao objava Krista iz duhovnog svijeta.

Aoy, U,
57 Jowe 1923
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. DRUGO PREDAVANJE

Dornach, 6. sijecnja 1923.

Morao bih vam procitati knjigu, kada bih zelio prenijeti sve izvanredno lijepe
rijeci i rijeci duboke povezanosti s onim sto je izgubljeno kroz ovu strasnu
katastrofu. Stoga ¢u samo podijeliti imena onih koji su potpisali takve rijeci
sucuti i odanosti cilju. To su, dijelom, znakovi koliko je duboko, ono §to se
odavde moze prenijeti svijetu, dirnulo srca mnogih. To su takoder, dijelom,
znakovi istinski iskrenih zelja i aktivhe odluke da povratimo ono sto smo
izgubili. Opseg sudjelovanja u nasem radu i gubitak, sigurno c¢e biti izvor
snage za mnoge od vas, i samo zbog toga mogu sve ovo podijeliti ovdje. Jer
nas cilj nije zamisljen kao samo teoretski; on je zamisljen kao stvar rada,
ljubavi prema covjecanstvu, predanog sluzenja covjecanstvu, stoga, ono sto
se odavde treba reci, ukljucuje i dijeljenje onoga sto je ucinjeno ili se
namjerava uciniti. Dopustit ¢u si spomenuti samo imena onih koji nisu
medu prisutnima, jer ono sto srca onih koji su ovdje imaju izraziti, ovih dana
- u ovim danima istinski tugom pogodenog zajednistva - izrazeno je tise, ali
ne manje duboko i jasno. Stoga ¢ete mi dopustiti da ne spominjem posebno
drage prijatelje ovoga koji su takoder pismeno izrazili sucut. Poznajete ih.
(imena su zatim procitana.)

Mozemo pretpostaviti da je ono sto je ovdje pokusano duboko ukorijenjeno u
mnogim srcima, te bih vecerasnje predavanje zelio ispuniti prekidajuci,
takoreci, epizodno promisljanja proteklih nekoliko dana i podsjecajuci na
¢injenicu, da je ovo u pocetku bio ciklus koji je privukao veliki broj prijatelja
iz drugih krajeva, da se pridruze onima koji su inace htjeli proucavati
antropozofski cilj ovdje na Goetheanumu. A posebno bih svoje misli zelio
uputiti prvo mladima, mladim prijateljima koji su dosli ovdje na ovaj ciklus, i
koji su se, na veliko zadovoljstvo svih onih koji antropozofiju shvacaju
ozbiljno, nedavno pridruzili ovom pokretu na tako lijep, dubok i iskren
nacin.

Mora nam biti apsolutno jasno u vezi znacaja mladih dusa - dusa koja tezi
steci ono sto mlada osoba danas moze steci u znanosti, umjetnosti i tako
dalje - kada se takve duse pronadu kako bi suradivale unutar
antropozofskog pokreta. Ovi mladi prijatelji koji su dosli na ovaj ciklus,
medu su onima koji su nedavno stigli ovdje, vidjeli Goetheanum, vidjeli ga
ponovno i vjerojatno mislili da ¢e ga ostaviti u drugacijem stanju nego Sto je
sada slucaj. | ako se sada obracam prvenstveno ovim mladim prijateljima, to
je zato §to svatko tko brine za antropozofski pokret, mora kao stvar vlastite
duse osjecati sve sto se tice bilo koje skupine ili pojedinca unutar pokreta.
Mladi prijatelji su, uglavhom, oni koji zele pronac¢i put do antropozofskog
rada iz onoga §to se danas naziva duhovnim zivotom. | posebno bih se prvo
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zelio obratiti onima koji pripadaju akademskom zivotu i koji su iz toga
osjetili poticaj - ali tesko da je njime generiran - da udruze snage s drugima
unutar antropozofskog pokreta za daljnja nastojanja.

Svakako je, prije svega, sveta ozbiljnost teznje za ispunjenjem duse
duhovnim zivotom, ono sto je pokretalo ove mlade ljude. Medutim, unutar
antropozofije govori se o duhovnom zivotu, koji se ne moze stec¢i izravhom
kontemplacijom na lak nacin koji je danas toliko popularan. | ne taji se
¢injenica - ¢ak ni u literaturi, iz koje svatko u najSirem mogucem krugu
moze vidjeti sto ¢e pronaci unutar antropozofskog rada - da su putevi do
antropozofije teski. Ali teski samo zato Sto su povezani s najdubljim, ali i
najsnaznijim aspektom ljudskog dostojanstva, i zato §to su, s druge strane,
povezani i s onim $to je posebno potrebno za nase doba, nasu epohu, §to se
moze opisati na nacin da pronicljiva osoba, koja zna kako pravilno cijeniti
znakove propadanja u nasem vremenu, mora prepoznati nuznost takvog
napretka, s cime barem pokusava antropozofski pokret.

Ne smije se zanemariti da antropozofski cilj, suvremenom covjeku moze biti
vrijedan na mnogo nacina. Medutim, moze mu postati nesto, ako se s
istinskom unutarnjom odanoscéu trudi posti¢i izravno razumijevanje
duhovnih svjetova, uvjeravajuci se time da je sve §to se ovdje komunicira iz
duhovnih oblasti u potpunosti utemeljeno na istini. Ali stalno iznova moram
naglasavati da, koliko god bilo nuzno da pojedinci, ili mozda neogranicen
broj ljudi, krenu na ovaj ozbiljan i tezak put u danasnje vrijeme, s druge
strane, svatko tko posjeduje samo nepristran, zdrav razum, moze steci uvid
u istine antropozofije, koje su potpuno utemeljene na istinskim unutarnjim
razlozima.

To se mora stalno iznova naglasavati, kako bi se sprijecilo da potpuno
nevaljan prigovor, dobije bilo kakvu prividnu valjanost: da samo netko tko
vidovito zaviruje u duhovni svijet, moze nekako shvatiti ono sto se u
antropozofskom pokretu proglasava istinom. Medutim, danasnji opci
duhovni zivot, opc¢a civilizacija i kultura, predstavljaju covjeku toliko
predrasuda, da zbog tih predrasuda tesko moze doc¢i do razumijevanja
zdravog razuma, kako bi se uvjerio u istinitost antropozofske stvari, ¢ak i bez
vidovitosti.

Ali upravo u tom smjeru Antropozofsko drustvo treba pokazati put, i u tom
smjeru treba djelovati, kako bi se predrasude suvremene civilizacije sve vise
uklanjale. Ako Antropozofsko drustvo ispuni svoju duznost u tom smjeru,
tada se mozemo prepustiti nadi da ¢e se te unutarnje moci razumijevanja
pojaviti i bez vidovitosti, kod onih koji iz bilo kojeg razloga, ne mogu teziti
tocno onoj vidovitosti o kojoj se ovdje mora govoriti; da, i oni mogu doc¢i do
potpunog uvjerenja o valjanosti antropozofskog znanja.
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Ali moze postojati sasvim poseban put koji mladi akademski covjek moze
pronaci za sebe, kako bi se bavio antropozofijom. Vidite, ono §to bi
akademski studij danas trebao i mogao ponuditi, bilo bi najcvrsce polaziste
za postizanje vlastitog razumijevanja - izricito kazem: vlastitog razumijevanja
- antropozofskog duha, ako bi znanstveno znanje i unutarnji zivot bili
prisutni u nasem obrazovhom sustavu, u mjeri u Kkojoj ta mogucnost
zasigurno danas postoji.

No, razmislite koliko malo unutarnje veze mladi ljudi imaju unutar
suvremene civilizacije, s onim ¢emu bi trebali teziti kao svojoj znanosti, svom
znanju. Promislite kako je mladima, uglavhom, nemoguce drugacije, nego
raznim znanostima pristupiti kao necem, vise-manje vanjskom. One se
predstavljaju sustavom koji je potpuno neprikladan da omoguci da cesto
izvanredno znacajni, takozvani empirijski dokazi, progovore u svo0joj punoj
vrijednosti, doista, unutar svake danas kultivirane znanosti, postoje razorne
istine, ponekad razorne istine u detaljima, u odredenim podruc¢jima. A
postoje, posebno, istine o kojima mogu rec¢i, da bi, ako bi se pravilno
predstavile mladim ljudima, djelovale poput svojevrsnog mikroskopa ili
teleskopa, tako da bi, ako bi ih dusa mogla pravilno koristiti, otkljucale
velike tajne egzistencije.

Ali upravo te stvari koje bi bile iznimno prosvjetljujuce ako bi se pravilno
njegovale, koje bi osvojile srca i duse ako bi doprle do mladih ljudi unutar
akademskog svijeta, izranjajuci iz dubina ljudi i osobnosti, upravo se te
stvari danas c¢esto moraju govoriti s ravnodusnoscéu, unutar zamrsenog,
ravnodusnog sustava, tako da odnos mladih ljudi prema mogucnostima
prosvjetljenja koje je nasa empirijska znanost proizvela u raznim
podrucjima, ostaje potpuno povrsan. | moglo bi se reci: mnogi, zapravo
vecina, nasih miladih akademskih ljudi, studiraju danas bez ikakvog
unutarnjeg angazmana, pustajuci da im cijela stvar prode vise-manje kao
panorama, kako bi potom s potrebnim ponavljanjem mogli polagati ispite i
pronaci posao za cijeli zivot.

Zvuci gotovo paradoksalno rec¢i da bi srca akademske mladezi trebala biti
dirnuta svime §to im se predstavi. Kazem da to zvuci kao paradoks, iako bi
moglo biti tako! Jer mogucnost postoji, jer za nekoga s odredenom
subjektivnom predispozicijom, ¢ak i najsuhoparnija knjiga ili predavanje
ponekad mogu biti dovoljni da bude duboko dirnut, ¢ak i u srcu, ako ne
snagom pisca ili govornika, onda mozda vlastitom unutarnjom snagom. Ali
moram reci: ponekad vas stvarno pogodi kada shvatite, mozda cak i s
najboljim mladim prijateljima koji dolaze u antropozofski pokret, da za svoja
srca nisu dobili nista od trenutnog nacina spoznaje, ne svojom krivnjom, vec
svojom sudbinom unutar civiliziranog zivota, i - mozda mi neki nece oprostiti
zbog ovoga, ali vecina mladih akademskih ljudi ovdje c¢e vjerojatno razumjeti
- nista ni za svoje glave.
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Danas, u ovom dobu, kroz znanstveni razvoj koji sam pokusao
okarakterizirati tijekom znanstvenog tecaja, dosegli smo tocku u razvoju
civilizacije gdje, bez ikakve antropozofije, kroz cisto ljudsku teznju za
znanstvenim i zivotom spoznaje, mladi ljudi mogu iskusiti, kroz obi¢nu
znanost, ono sto bih nazvao vrstom duboke duhovne patnje. Doista,
suvremena prirodna znanost je takva da oni koji je marljivo proucavaju i
ozbiljno shvacaju njezine stvari, dozivljavaju neku vrstu unutarnjeg
previranja, mogu osjetiti nesto od onoga sto obuzima ljudsku dusu kada se
bori s problemom znanja. Jer svatko tko malo pogleda oko sebe sto je
trenutno dostupno unutar prirodne znanosti, suocava se s velikim
egzistencijalnim problemima, problemima koji su cesto odjeveni, rekao bih, u
jednostavne formulacije cinjenica. A te formulacije cinjenica prisiljavaju
covjeka da u vlastitoj dusi trazi nesto sto, upravo zato sto te znanstvene
istine postoje, mora biti rijeSeno kao zagonetka. Inace se ne moze zivjeti,
inace se osjeca potlaceno.

Oh, kad bi samo ova tjeskoba bila plod nasih znanstvenih istrazivanja! Tada
bi iz ove tjeskobe koja obuzima cijelu osobu, proizasla, ne samo ceznja za
duhovnim svijetom, ve¢ i dar uvida u duhovni svijet. Cak i kada se stekne
znanje koje covjeka ne moze zadovoljiti, najvisa teznja mora se rasplamsati
upravo kroz nezadovoljstvo, kada se pravilno predstavi dusi i srcu.

To je ono sto covjek ponekad smatra tako strasnim, tako razornim unutar
trenutnog sustava znanja, da se ne c¢ini nikakav pokusaj da nam se omoguci
da osjetimo kako stvari koje postoje mogu utjecati na cijelu osobu na takav
nacin, da smo u svom mladom zivotu sprijeceni da se cak i priblizimo onome
sto je ljudski najvrijednije, osim ako se, vodeni posebno snaznom c¢eznjom,
ne oslobodimo onoga §to postavlja prepreke na put.

A ako skrenemo pogled s prirodne znanosti i pogledamo znanost duha:
tijekom znanstvenog doba, ona je dosegla takvo stanje da bi, ako bi se mlada
osoba, uz vodstvo koje bi sve duhovno znanstveno tretiralo iz ljudske
perspektive, mogla njoj posvetiti, barem bi od nje dobila ono sto bih ja
nazvao dusevnim kratkog daha. Jer sve apstraktne ideje, rezultati
dokumentiranih istrazivanja i sve ostalo §to duhovno znanstveno sadrzi, ako
se mladima predstavi u odnosu na c¢ovjeka, mogao bi doista slijediti takav
kratki dah duse, §to bi u njima probudilo poriv za uzdizanjem na svjezi zrak,
koji antropozofski svjetonazor treba unijeti u oblast suvremene
kontemplacije duha.

Svatko tko je slijedio duh mojih predavanja o znanstvenom razvoju
modernog doba, sigurno nece moci re¢i da sam ponudio suvisnu Kkritiku
suvremene znanosti. Naprotiv, kroz svoja predavanja pokazao sam njegovu
nuznost, pokusao sam dokazati da moderna znanost, a u konacnici i
znanost duha, ne mogu biti nista drugo nego temelji, jer su sluzile i moraju
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sluziti kao temelji civilizacije, temelji koji se moraju jednom zauvijek
postaviti, kako bi se na njima mogao graditi daljnji razvoj.

Ali ¢covjek ne moze biti nista drugo nego covjek, potpuno covjek tijelom,
duhom i dusom. A buducdi da danasnja mladez mora zivjeti u dobu u kojem
se nuzno suocava s necim Sto ne obuhvaca covjeka, najplemenitija i
najsnaznija ljudska teznja ipak bi se mogla probuditi kada bi im se danas
ponudilo samo ono $to je nuzno, ali ne i zadovoljavajuce, u najvisem smislu
te rijeci, s mjesta potpune covjecnosti. Kad bi se to dogodilo, onda nasim
mladim ljudima ne bi trebalo nista vise nego slusati o postignucima
danasnjih fizikalnih, duhovnih znanosti na samim akademijama, i od toga bi
dobili ne samo najdublji poticaj ve¢ i sposobnost da apsorbiraju znanost
duha u njenoj punoj covjecnosti. A iz onoga sto bi tada zivjelo u tim mladim
ljudima, prirodno bi proizaslo da bi i antropozofski oblik znanosti, postao
onaj koji nam je potreban za daljnji napredak u civilizaciji.

Vjerujem da ¢e nasi mladi prijatelji, ako pravilno razmotre mozda pomalo
paradoksalne rijeci koje sam izgovorio, otkriti da one donekle karakteriziraju
najznacajnije patnje koje su morali podnijeti tijekom svojih akademskih
godina. | mogu pretpostaviti da je za vecinu ta patnja razlog zasto su dosli k
nama. Ali za mnoge ta patnja vec¢ pripada proslosti, proslosti koja se vise ne
moze povratiti. Jer ono sto bi covjek trebao posjedovati tijekom odredenog
razdoblja mladosti, jednostavno kasnije u zivotu ne moze posjedovati na isti
nacin. Unato¢ tome, vjerujem da jedna stvar moze posluziti kao zamjena.
Ono sto bi trebalo posluziti kao zamjena, za ono sto vise ne mozemo imati,
jest prepoznavanje zadatka koji imaju posebno mladi ljudi medu nama:
njegovati antropozofski zivot u sadasnjosti.

Ako si postavite ovaj zadatak: uciniti za antropozofski pokret, ono sto iz
vlastitog uvjerenja vec¢ znate da se to mora uciniti, ili ono u sto se mozete
uvjeriti u svojoj nutrini, u svom vlastitom srcu, da je potrebno za daljnju
civilizaciju, tada cete u svom srcu moci nositi jednu stvar, nositi je dulje
nego S§to traje ovaj zemaljski zivot: tada cete moci nositi svijest da ste ispunili
svoju duznost prema ljudima i svijetu, u doba najvecih ljudskih teskoca. | to
¢e biti dovoljna naknada, za ono ¢ega se s pravom mozete odreci.

Ako netko istinski razumije stanje mladih u nasem dobu, onda takoder
iIspravno prepoznaje cinjenicu da se akademska mladez okupila unutar
nasih krugova, i onda ce se, ako se smijem tako izraziti, postupno razviti
talent za stjecanje odnosa s tom mladezi od strane onih unutar
Antropozofskog drustva, koji, pa recimo, ne pripadaju njemu kao mladez, u
ovom ili onom pogledu.

Ali vjerujem da postoji rijec koja moze proizaci iz naseg trenutnog stanja
tuge, rije¢ koju mogu uputiti i najstarijim ¢lanovima Antropozofskog drustva,
a to je ovo: da osoba koja danas sebe istinski shvaca kao ljudsko bice,
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unutar Antropozofskog drustva moze iskusiti nesto sto se mora shvatiti
ozbiljno ako se zeli nastaviti civilizacija, ako se ne zeli da sile propadanja
nadvladaju sile napretka. - U suvremenoj kulturi i civilizaciji, gotovo se doslo
do tocke da zvuci gotovo komicno kada netko kaze: kada se covjek nalazi u
svom duhovno-dusevnom izmedu uspavljivanja i budenja, trebao bi osigurati
da se prema duhovno-dusevnom odnosi na pravi nacin tijekom tog vremena.
- Ali unutar antropozofskog pokreta, saznajete da je ovo duhovno-dusevno,
kakvo se zivi izmedu uspavljivanja i budenja, sjeme koje nosimo u vjecnost
buducnosti. Ono §to ostavljamo za sobom u krevetu kada spavamo, ono sto
je od nas vidljivo kada od jutra do veceri obavljamo svoj svakodnevni posao,
to ne nosimo kroz vrata smrti u duhovni, nadosjetilni svijet. Medutim,
iznosimo onaj suptilni duhovni element koji postoji izvan fizickog i eterskog
tijela, kada se osoba nalazi u vremenu izmedu uspavljivanja i budenja.
Ostavljajuci za sada po strani znacaj spavanja za ljudska bica na Zemlji - ali
antropozofska znanost duha moze ljudima jasno dati do znanja da je ovaj
suptilni, supstancijalni element koji, neprimjetan za obi¢nu svijest, zivi
izmedu uspavljivanja i budenja, da je to upravo ono sto ¢e nositi kada produ
kroz vrata smrti, kada svoj zadatak moraju ispuniti u svjetovima koji nisu
ovaj zemaljski svijet.

Ali zadatke koje mora izvrsiti, moci c¢e ih izvrsiti, ovisno o tome kako je
njegovao ovaj duhovno-dusevni aspekt. O dragi moji prijatelji, u tom
duhovnom svijetu koji nas okruzuje bas kao i fizicki svijet, ta ljudska bica
duse zive egzistenciju kojom trenutno nisu u fizickom tijelu, ve¢ mozda
moraju cekati desetljecima, cak i stoljecima, na svoju sljedecu zemaljsku
inkarnaciju. Te duse su tu, bas kao sto smo i mi fizicki ljudi ovdje na Zemlji.
| u onome Sto se dogada ovdje medu nama fizickim bicima, onome S§to
kasnije nazivamo povijesnim zivotom, ne djeluju samo zemaljska bica, vec i
one sile koje dopiru od onih koji su trenutno izmedu smrti i novog rodenja.
Te su sile prisutne. Dok mi pruzamo svoje ruke, ta bica pruzaju svoje
duhovne ruke u neposrednu sadasnjost. | to je uzaludna povijest, ako se
biljeze samo dokumenti koji se bave zemaljskim stvarima, dok pravu povijest
koja se odvija na Zemlji, oblikuju duhovne sile onih izmedu smrti i ponovnog
rodenja, koje djeluju iz duhovnog svijeta. Takoder radimo i s onima koji nisu
fizicki utjelovljeni na Zemlji.

| kao sto ¢inimo grijeh protiv covjecanstva ako ne odgajamo mladez kako
treba, tako ¢inimo grijeh protiv covjecanstva, grijeh protiv najplemenitijeg
dijela koje trebaju obavljati bestjelesna bica iz nevidljivih svjetova; ¢inimo
grijeh protiv razvoja covjecanstva ako ne njegujemo vlastitu duhovnost, kako
bi ona mogla proc¢i kroz vrata smrti na nacin da se tamo moze sve svjesnije
razvijati. Jer ako se duhovno-dusevno ne njeguje na Zemlji, onda ta svijest,
koja se na odredeni nacin sve vise i vise pali izmedu smrti i novog rodenja,
ostaje zamagljena u svim onim dusama koje ovdje ne njeguju duhovni zivot.
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Kada osoba postane potpuno svjesna svoje covjecnosti, tada je duhovno njen
sastavni dio.

To bi trebala biti ozbiljnost ljudi danas koji istinski razumiju impulse
antropozofskog pokreta: da znaju kako je ono Sto se stjece putem
antropozofske znanosti duha univerzalno dobro, univerzalna zivotna sila; da
je grijeh u najvisem smislu, zanemariti kultiviranje onoga sto je bitno za
daljnji razvoj Zemlje, za ljudsku rasu, jer ¢e odsutnost toga neizbjezno
dovesti do propasti onog zemaljskog. | u mnogim je aspektima klju¢no, uz
ono sto bi se vise-manje moglo teoretski prihvatiti iz znanosti duha, osjetiti
duboku ozbiljnost, svojstvenu povezivanju s, u duhu zahvacenoj ljudskom
stvari.

| to je ono sto se ne odnosi na odredenu kategoriju osoba, to je nesto Sto se
odnosi i na mlade i na stare. Ali meni izgleda da je to upravo ono u ¢emu se
mladi i stari mogu ujediniti, tako da jednog dana jedan duh moze previadati
unutar onoga sto Antropozofsko drustvo jest.

Neka mlada generacija donese najbolje od sebe, neka starija generacija to
najbolje razumije, neka razumijevanje s jedne strane pronade razumijevanje
s druge, samo tada mozemo krenuti naprijed. Neka iz tuznih dana koje smo
prozivjeli, iz tuge kojom smo prozeti, dopustimo da nam u srca prodru
odluke koje nisu samo zelje, ne samo zavjeti, ve¢ su tako duboko
ukorijenjene u nasim dusama, da mogu postati djela. Cak i u nasem malom
krugu, ako zelimo nadoknaditi ovaj veliki gubitak, trebat ¢ce nam djela.

Mladenacka djela, kada se izvedu na pravi nacin, vrijedna su djela za svijet.
A najljepsa stvar koju starija osoba moze pozeljeti, jest mogucnost suradnje
s onima koji su jo§ uvijek sposobni ¢initi mladenacka djela. Ako se ovo
shvati na pravi nacin, dragi prijatelji, tada ¢e mlada generacija sigurno
odgovoriti s razumijevanjem. | samo tada ¢emo moci uciniti ono sto je
potrebno da nadoknadimo na$ veliki gubitak, ako mlada generacija, koja
nam moze ponuditi ono sto ¢e nam jednog dana trebati za buducnost, moze
vidjeti - i to sigurno na vlastito zadovoljstvo - u lijepim primjerima sto stariji
ljudi mogu uciniti da nadoknade ovaj gubitak. Trudimo se jedni u drugima
vidjeti ono Sto je ispravno i snazno, kako bi snaga ojacala snagu, tek tada
¢emo krenuti naprijed.
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I1l. TRECE PREDAVANJE

Dornach, 7. sijecnja 1923.

Danas, u okviru ovog ciklusa, onome §to je prethodno receno zelio bih dodati
jos jedno razmatranje, ono koje ¢e, medutim, predstaviti neka dalekosezna
otkrica znanosti duha o ljudima. Ova otkrica imaju za cilj pokazati kako se
c¢ovjek nalazi unutar kozmosa. O c¢ovjeku govorimo fokusirajucéi se prvo na
njegovu fizicku organizaciju, a zatim na ono §to otkriva duhovno istrazivanje:
etersko ili zivotno tijelo, astralno tijelo i 'Ja' organizaciju. Medutim, pukim
nabrajanjem ovih elemenata redom, jo§S ne razumijemo ovu strukturu
covjeka, jer je svaki od ovih elemenata smjesten unutar kozmosa na
drugaciji nacin. Tek kada shvatimo smjestaj ovih razlicitih elemenata unutar
kozmosa, mozemo uopce poceti stjecati predodzbu o polozaju covjeka.

Kada razmatramo ljude, onako kako nam se pojavljuju, ova cetiri aspekta
ljudske prirode u pocetku su nerazluciva, isprepletena i u interakciji. Da
bismo ih razumjeli, prvo ih moramo odvojiti, svakog u svom posebnom
odnosu prema kozmosu. Takvo razmatranje moc¢i c¢emo poduzeti, ne
sveobuhvatno, ve¢ iz odredene perspektive, ako to ucinimo na sljedeci nacin.

Usmjerimo svoju pozornost na vise periferne aspekte ljudi, na vanjsko, na
granice. Tu se prvo susrecemo s osjetilima. Medutim, iz drugih
antropozofskih razmatranja znamo da odredena osjetila otkrivamo tek kada
zaronimo, takoreci, ispod povrsine ljudskog oblika, u covjekovu
unutrasnjost. Ali u biti, osjetila koja nas informiraju o vlastitoj nutrini, u
pocetku na vrlo nesvjestan nacin, njihovu pocetnu tocku bismo morali
traziti, upravo na unutarnjoj strani povrsine. Dakle, moze se reci, da sve §to
je u covjeku osjetilo, treba traziti na povrsini. Treba samo razmotriti jedno od
najuocljivijin osjetila, naprimjer, vid ili sluh, i otkrit ¢e se da ljudi moraju
primati odredene dojmove od izvana. Kako se ti dojmovi doista manifestiraju,
naravno, uvijek treba utvrditi ispitivanjem i istrazivanjem, koje smo na ovom
mjestu vec¢ proveli za neka osjetila. Ali kako se stvari pojavljuju u
svakodnevnom zivotu, moze se reci, naprimjer: osjetilo poput oka ili uha,
opaza stvari putem vanjskih dojmova.

Sada, polozaj covjeka na Zemlji je takav da je lako vidjeti, da bi se glavni
smjer u kojem dolaze ucinci stvari, tako da dolazi do osjetilnih percepcija,
mogao priblizno nazvati 'vodoravnim'. Detaljnije ispitivanje bi takoder
pokazalo da je tvrdnja koju sam upravo iznio potpuno tocna. Jer ako se cini
da percipiramo u nekom drugom smjeru, to je samo iluzija. Svaki smjer
percepcije u konacnici mora pasti vodoravno. A vodoravna je linija ona koja
je usporedna sa Zemljom. Stoga, ako bi crtao shematski, morao bi reci: ako
je ovo zemljina povrsina i na njoj ljudsko bice koje opaza, onda je glavni
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smjer njegove percepcije ovaj, koji je usporedan sa Zemljom (crtez ispod,
lijevo). Sve nase percepcije idu u ovom smjeru.

A kada razmotrimo ljudska bic¢a, lako mozemo reci: percepcije dolaze izvana,
idu, takoreci, od izvana prema unutra. - Sto im donosimo ususret iznutra?
Iznutra im donosimo mo¢ misljenje, mo¢ predodzbi. Samo trebate
vizualizirati taj proces. Reci cete sebi: kad percipiram okom, dojam dolazi
izvana; moc¢ predodzbe, dolazi iznutra (crtez ispod, desno). Kada vidimo stol
dojam dolazi izvana. Cinjenica da tada mogu zadrzati stol u sje¢anju pomocu
predodzbe, dolazi od moci predodzbe od iznutra. Dakle, mozemo reci: kada
sebi predo¢imo covjeka, imamo smjer percepcije od izvana prema unutra,
smjer predodzbi od unutra prema vani. Ono §to ovdje imamo u vidu odnosi
se na percepcije svakodnevnog zivota zemaljskog ¢ovjeka, onog ljudskog bica
kako se ono otkriva u nasem sadasnjem dobu razvoja Zemlje. To je ono §to
sam gore spomenuo, tako stojimo sa cinjenicama obicne svijesti. Ali ako
proucite antropozofsku literaturu, otkrit cete da postoje i druge mogucnosti
svijesti osim onih koje su prisutne za zemaljske ljude u svakodnevnom
zivotu.
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Sada pokusajte, cak i ako je to samo priblizno i nejasno, stvoriti sliku onoga
Sto percipiraju zemaljski ljudi. Ono sto postoji na Zemlji vidite u bojama,
cujete u zvukovima, percipirate osjecajem topline i tako dalje. Stvarate
konture za ono §to se percipira, tako da stvari percipirate na strukturiran
nacin. Sada, ono u ¢cemu znamo da smo zajedno s nasom okolinom, samo je
¢injenica obicne, svakodnevne svijesti. Postoje i druge mogucnosti svijesti
koje kod zemaljskih ljudi ostaju viSe nesvjesne, koje su potisnute u dubine
duse, ali koje su od jednako velike, cesto i daleko vece, vaznosti za ovaj
ljudski zivot, od svjesnih ¢injenica koje se iscrpljuju onim §to sam do sada
spomenuo.

Za covjekovu konstituciju, za ono sto covjek sa Zemlje jest, ono sto lezi
unutar zemljine povrsine, jednako je vazno kao i ono sto je u okruzenju
Zemlje. Zemljina okolina, ono s§to je oko Zemlje, upravo je ono sto mozemo
opazati obicnim osjetilima, ono §to kroz moc¢ predodzbi koja podrzava
osjetilnu percepciju, moze postati svijest obicnog zemaljskog covjeka.

Ali prvo razmotrimo unutrasnjost Zemlje. Obi¢no razmatranje reci ce vam da
je zemljina unutrasnjost zatvorena za obic¢nu svijest. Svakako, mozemo
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kopati na kratku udaljenost u Zemlju, i zatim u rupama promatrati, recimo
u rudnicima, jednako kao §to promatramo na povrsini. Ali to nije drugacije
nego kad promatramo ljudski les. Kada promatramo les, promatramo samo
nesto §to vise nije cijela osoba, ve¢ ostatak cijele osobe; svatko tko moze
istinski vidjeti te stvari mora cak reci: da je to suprotnost covjeku. Istinski
zemaljski covjek je ziv, hodajuci covjek, i tome odgovara ono §to nosi u sebi
u smislu kostiju, misica i tako dalje. Zivom covjeku odgovara kao istina
skeletna struktura, misicna struktura, zivéani sustav, srce, pluca i tako
dalje. Kada pred sobom imam les, on viSe ne odgovara covjeku. U obliku
kojeg imam pred sobom kao le§, nema apsolutno nikakvog razloga da pluca,
srce ili misiéni sustav budu prisutni. Stoga se oni raspadaju. Zadrzavaju
neko vrijeme oblik koji im je nametnut. Ali les je zapravo laz, jer takav kakav
jest, ne moze postojati; mora se razgraditi. To nije stvarnost. Slicho tome,
ono §to nalazim unutar Zemlje kada kopam u nju, nije stvarnost, jer
zatvorena Zemlja utjece na covjeka koji stoji na njoj drugacije od onoga sto
covjek, kada stoji na Zemlji, percipira kao zemljinu okolinu putem svojih
osjetila. Mozete reci, ako stvar prvo promatrate dusevno: zemljina okolina
moze utjecati na obicna osjetila covjeka i biti shvacena kroz predodzbe
obi¢cne zemaljske svijesti. Ono sto je unutar Zemlje, takoder utjece na ljude,
ali ne djeluje vodoravno, djeluje odozdo prema gore. Prolazi kroz ljude (crtez
ispod, ‘rot’). | tijekom obi¢ne svijesti, ono §to djeluje odozdo Iljudi ne
percipiraju na isti nacin kao sto percipiraju ono §to je u njihovoj zemaljskoj
okolini kroz svoja obi¢na osjetila. Jer ako bi ¢covjek opazao ono sto djeluje od
Zemlje prema gore, na isti nacin kao §to opaza ono §to je u zemaljskoj
okolini, tada bi morao posjedovati, takoreci, neku vrstu oka ili neku vrstu
dodira, da bi dosegao Zemlju bez kopanja rupe u njoj, da bi prodro u Zemlju
na isti nacin na koji se prodire u zrak kada se nesto hvata, ili kao sto vidi
kroz zrak kada nesto gleda. Kada gledate kroz zrak, ne kopate rupu kroz
zrak. Kad biste iskopali rupu kroz zrak, a zatim gledali, gledali biste svoju
okolinu onako kako gledate Zemlju u rudniku. Stoga, ako ne biste trebali
kopati rupu da biste vidjeli unutrasnjost Zemlje, morali biste posjedovati
osjetilni organ koji moze vidjeti bez kopanja rupa u Zemlji, za koji je Zemlja,
takva kakva jest, prozirna ili opaziva. Tako je u odredenom odnosu, za ljude.
Ali u obicnom zemaljskom zivotu, ljudi nisu svjesni doticnih percepcija. Ono
sto bi ljudi opazali su diferencirani metali Zemlje.

Zamislite samo koliko metala Zemlja sadrzi! Kao sto u zraku koji vas
okruzuje opazate zivotinje, biljke, minerale i sve vrste umjetnickih predmeta,
tako opazate metale kako se uzdizu od unutar Zemlje. Ali ako bi te
percepcije metala zaista usle u vasu svijest, to ne bi bile objektivne
percepcije, ve¢ imaginacije. | te imaginacije neprestano dolaze c¢ovjeku
odozdo. Kao s§to vizualni dojmovi dolaze s vodoravne ravnine, tako se
metalna zracenja neprestano uzdizu odozdo - ne vizualne percepcije samih
minerala, ve¢ nesto od unutarnje prirode minerala koja djeluje kroz ljude
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stvarajuci imaginacije, slike. Ljudi ne percipiraju te slike; umjesto toga, one
slabe. One su u odredenom smislu potisnute, jer ljudska svijest nije takva
da moze percipirati te imaginacije. One slabe u osjecaje.

Ako, naprimjer, zamislite svo zlato koje se nekako nalazi u Zemlji, u
pukotinama i tako dalje, vase srce doista opaza sliku koja odgovara zlatu u
Zemlji (crtez ispod, lijevo, 'lila’). Medutim, ta je slika samo imaginacija, i
stoga je obicna svijest ne opaza, vec¢ je oslabljena u puki unutarnji osjecaj,
osjecaj koji se ne moze ni protumaciti, a kamoli da moze opazati
odgovarajucu sliku. Isto vrijedi i za druge organe, naprimjer, jetra opaza sam
kositar u Zemlji u odredenoj slici i tako dalje.

Sve su to podsvjesni dojmovi koji pronalaze izraz samo u opéim unutarnjim
osjecajima. Dakle, mozete reci: ako percepcije iz zemaljskog okruzenja dolaze
vodoravno i iznutra se susrecu s moci predodzbi, tada se metalne percepcije,
posebno metalne percepcije, uzdizu odozdo, i bas kao §to se moc¢ predodzbi
susrece s obicnim percepcijama, tako se i osjecaj, za svijest susrece s ovima
(crtez ispod lijevo, strelice 'gelb’). Ali za ljude koji danas zive na Zemlji, to
ostaje kaoticno i nejasno. Pojavljuje se samo opci zivotni osjecaj.
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Kada bi ovaj zemaljski c¢ovjek posjedovao sposobnost imaginacije, mogao bi
znati da je i samo njegovo bice povezano s metalnim aspektom Zemlje. U biti,
svaki ljudski organ je osjetilni organ, i cak i kada ga koristimo za nesto
drugo, on je i dalje osjetilni organ. Njegova upotreba u zemaljskom zivotu je
zaista samo zamijenjena. Sa svim organima koje ljudi posjeduju, oni u biti
nesto percipiraju. Covjek je, u biti, jedan veliki osjetilni organ, i kao takav,
veliki osjetilni organ, dalje je specificiran i diferenciran na pojedinacne
organe kao zasebne osjetilne organe.

Ljudi tako imaju percepcije metala odozdo, a zivot osjecaja odgovara tim
percepcijama metala. Imamo svoje osjecaje kao protudjelovanje na sve
metalno §to izvire iz Zemlje i utjece na nas, bas kao s§to imamo moc
predodzbi kao protudjelovanje na sve §to u nasu osjetilnu percepciju prodire
iz okoline. Ali bas kao §to ucinke metala dozivljavamo odozdo, tako i ono §to
predstavlja kretanje i oblik nebeskih tijela djeluje odozgo, iz kozmickog

Rudolf Steiner - Ziva spoznaja prirode. Intelektualni pad i spiritualno uzdizanje od grijeha



27/121

prostora. Kao §to imamo osjetilnu percepciju u svom okruzenju, koja bi
funkcionirala kao svijest inspiracije, primamo inspiracije iz svakog
planetarnog kretanja, iz konstelacije zvijezda stajacica. | kao sto svojoj moci
predodzbi dopustamo da tece suprotno od nasih osjetilnih percepcija, tako
dopustamo i sili da tece suprotno od kretanja nebeskih tijela (crtez ispod,
lijevo, zute strelice), sili koja je suprotna dojmovima zvijezda, a ta sila je sila
volje. Ono §to prebiva u nasoj moci volje, dozivljavali bismo kao inspiraciju
kada bismo razmatrali svijest inspiracije.

Ako ljude proucavamo na ovaj nacin, onda si kazemo: u njihovoj zemaljskoj
svijesti prvo pronalazimo ono u cemu su najbudniji, zivot predodzbi-osjetila.
Zapravo, tek u ovom zivotu predodzbi-osjetila mi smo uistinu potpuno budni
u obicnoj zemaljskoj svijesti. Nasuprot tome, nas zivot osjecaja postoji tek
poput sna. Nas zivot osjecaja nije intenzivniji, nije svjetliji od snova; snovi su
samo slike, dok je zivot osjecaja opce stanje duse odredeno samim zivotom.
Ali taj osjecaj temelji se na metalickom utjecaju Zemlje. Jos dublje - kao sto
sam cesto objasnjavao - jos tuplja je svijest volje. Covjek ne zna zapravo §to
je njegova volja u njemu. Cesto sam to ovako izrazavao: ¢ovjek ima misao da
ispruzi ruku, da nesto uhvati rukom. Tu misao moze imati svojom budnom
svijescu. Tada ponovno vidi ¢in hvatanja. Ali ono §to se zapravo nalazi
izmedu, ovo probijanje volje u misice i tako dalje, za obi¢cnu svijest ostaje
skriveno kao i iskustva dubokog spavanja bez snova. U osjecajima sanjamo;
u volji spavamo. Ali ta volja, koja spava u obi¢noj svijesti, upravo je nasa
reakcija na zvjezdane dojmove, na isti nacin kao sto u svojim predodzbama
reagiramo na osjetilne dojmove obi¢ne svijesti. A ono S§to covjek sanja u
svojim osjecajima, jest protudjelovanje na metalicki ucinak Zemlje.
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Kad smo mi, kao danasnji ljudi, budni, opazamo stvari oko sebe. Nasa
predodzba suprotstavlja se tim percepcijama. Za to su nam potrebna nasa
fizicka i1 eterska tijela. Bez fizickog i eterskog tijela ne mozemo razviti sile
koje u vodoravnom smjeru djeluju perceptivno i kao predodzbe. Dakle, ako
to zelimo shematski predstaviti, mozemo reci: fizicko tijelo i etersko tijelo, za
dnevnu svijest se ispunjavaju dojmovima osjetila i predodzbama (vidi crtez,
zuto). Kada covjek spava, njegovo astralno tijelo i 'Ja’' organizacija su izvana.
Oni su ti koji primaju dojmove odozdo i odozgo. Oni su oni, 'Ja' i astralno
tijelo, koji zapravo spavaju u onome §to je metalicko strujanje iz Zemlje i ono
sto je, zapravo, struja planetarnih kretanja i konstelacije zvijezda stajacica.
Ono sto se tako stvara u okolini Zemlje, ali sto nema silu koja djeluje u
vodoravnom smijeru, ve¢ djeluje kao sile odozgo prema dolje, to je ono u
¢emu se nalazimo tijekom noci.

Ako biste pokusali prijeci iz obicne svijesti u imaginativhu, tako da je
prisutna istinska imaginativha svijest, tada bi, zbog sadasnjeg doba
covjekova razvoja, svi ljudski organi morali podjednako biti pogodeni ovom
svijescu. Nije dovoljno da je, recimo, pogodeno samo srce, ve¢ svi organi
podjednako moraju biti pogodeni. Ranije sam rekao da srce opaza zlato koje
je u Zemlji. Ali nikada ne moze opazati samo zlato, jer stvar je sljedeca: sve
dok su 'Ja’' i astralno tijelo povezani s fizickim i eterskim tijelom, na nacin
kako je to slucaj kod normalne, budne osobe, tada nikakva percepcija ne
moze postati svjesna. Tek kada se 'Ja’' i astralno tijelo do odredene mjere
oslobode i neovisni su, kao sto je slucaj kod imaginacije, tako da postanu
neovisni o fizickom i eterskom tijelu, mozemo reci: astralno tijelo i 'Ja’
organizacija u blizini podrucja srca, postaju sposobni percipirati nesto od
ove emanacije metalnog elementa u Zemlji. | tada se moze reci: srediste za
ucinke emanacije zlata lezi u astralnom tijelu u podrucju srca. Srce opaza
jer astralno tijelo, koje pripada ovom podrucju, srcu, uistinu percipira.
Fizicki organ ne opaza, opaza astralno tijelo.

Kada se stekne imaginativha svijest, cijelo astralno tijelo i1 cijela 'Ja’
organizacija, moraju biti u stanju u kojem oni dijelovi koji odgovaraju
ljudskim organima mogu percipirati. To jest, covjek tada percipira cijelu
metalnost Zemlje, iako diferencirano. Detalje unutar toga moze percipirati
samo ako se posebno obuc¢i 1 ucini to svojim posebnim okultnim
istrazivanjem, kako bi uc¢io o metalicnosti Zemlje. Ovo znanje je nesto Ssto ne
bi trebalo biti opce znanje covjeka u danasnjem dobu. Ovaj uvid
covjecanstvo ne bi trebalo danas koristiti u sluzbi korisnog i blagotvornog
zivota. Buduci da je to univerzalni zakon, ako bi netko koristio ovo znanje o
metalima u Zemlji, ¢ak i u najmanjoj mjeri, u sluzbi korisnosti, obi¢nog
zivota, imaginativno znanje bi odmah bilo izgubljeno.

Medutim, moze se dogoditi da zbog patoloskog stanja negdje u osobi, ili ¢cak
opcenito, intimna veza koja bi zapravo trebala postojati izmedu astralnog
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tijela i organa bude prekinuta, tako da osoba, u odredenom smislu, spava u
vrlo tihom, budnom stanju. Kada zaista spava, njeno fizicko tijelo i etersko
tijelo su odvojeni s jedne strane, a njeno astralno tijelo i 'Ja’ s druge. Ali
postoji i tako miran san da osoba hoda gotovo neprimjetno omamljena, u
stanju koje bi se nekome moglo ciniti vrlo zanimljivim, jer takvi ljudi
izgledaju c¢udno 'misticno’, imaju tako misticne oci i tako dalje. To moze
proizaci iz ¢injenice da je vrlo miran san prisutan i tijekom budnosti. To je
uvijek svojevrsna vibracija fizickog i eterskog tijela u odnosu na 'Ja’
organizaciju i astralno tijelo. Vibrira naprijed-natrag. | takvi su ljudi tada
prikladni da se koriste kao osjetila metala. Ali sposobnost osjecanja neceg
specificnog metalnog ovdje ili ondje, uvijek se temelji na odredenoj patoloskoj
predispoziciji. Naravno, ¢im se stvar razmotri cisto tehnicki, i stavi u sluzbu
tehnickog zemaljskog, moze biti sasvim nebitno - ako smijem okrutno reci -
jesu li ljudi malo bolesni ili ne. Uostalom, covjek obicno ne obraca puno
paznje na sredstva kojima postize ovu ili onu korisnu stvar. Ali gledano
iznutra, sa stajalista viSeg svjetonazora, uvijek ima nesto patolosko kada
osoba poc¢ne percipirati na ovaj nacin, ne samo vodoravno u zemaljskom
okruzenju, vec¢ i prema dolje, a ne kroz rupe, vec izravno. Tada je, naravno,
Nnuzno da osoba ono sto radi ne izrazava na uobicajeni nacin. Kad uzmete
olovku i nesto zapisete, tu je prisutan obican zivot predodzbi, to mora biti
mrtvo. Ali ta obicna sposobnost predodzbi, koja - osvjetljava, za razliku od
zamracivanja - osvjetljava percepciju koja dolazi odozdo. | stoga je potrebno
imati drugacije znakove nego prilikom pisanja ili govora, kada se, kroz
patoloska stanja, percipira nesto specificno metalicko u Zemlji. Napominjem,
naprimjer, da je i voda metal. Takve patoloske osobe mogu se trenirati, ne
samo da nesvjesno opazaju, ve¢ i da nesvjesno daju znakove za tu
percepciju. Ako takvim ljudima date, naprimjer, raslje, oni ¢e ih Koristiti za
izradu tih znakova. Sto je u osnovi svega ovoga? To se temelji upravo na
¢injenici da postoji suptilni prekid izmedu 'Ja’' i astralnog tijela s jedne
strane, te fizickog tijela i eterskog tijela s druge strane, i kroz to ¢ovjek ne
samo da opaza ono $§to je uz njega, priblizno govoreci, ve¢ se, iskljucivanjem
svog fizickog tijela, transformira u osjetilni organ i opaza unutrasnjost
Zemlje bez stvaranja ikakvih rupa u njoj. Ali kada je na djelu ovaj smjer, koji
je inace normalno samo smjer osjecaja, tada se ne moze izraziti na nacin koji
odgovara moci predodzbi. Ne moze to izraziti rijecima. To moze izraziti samo
znakovima, kao §to sam naznacio.

Na slican nacin, medutim, moze se sugerirati da covjek ima percepciju koja
silazi odozgo. Ona ima drugaciji unutarnji karakter. To viSe nije percepcija
metala, vec¢ inspiracija, koja odrazava zvjezdana kretanja ili konstelacije. |
bas kao sto se odozdo percipira konstitucija Zemlje, odozgo se opaza ono sto
proizlazi samo iz tih patoloskih stanja, kada je u tim slucajevima, 'Ja’
donekle odvojeno od astralnog tijela. Tada on opaza odozgo, ono Sto zapravo
svijetu daje podjelu i tijek vremena. Kroz to on dublje vidi u dogadaje svijeta,
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ne samo u proslost, ve¢ i u odredene pojave koje ne proizlaze iz slobodne
covjekove volje, ve¢ iz nuznosti svjetskog poretka. On tada, u odredenom
smislu, prorocki vidi u buduc¢nost, on vidi u poredak vremena.

Kroz ove primjere sam samo htio sugerirati da odredena patoloska stanja
doista mogu prosiriti neciju sposobnost percepcije. Na zdrav nacin, ona se
prosiruje imaginacijom i inspiracijom. Sto u ovom kontekstu predstavlja
zdravlje, a Sto patologiju, moglo bi vam postati jasnije kroz sljedece: sasvim
je dobro za normalnu osobu imati, recimo, normalan osjet mirisa. Ako osoba
ima normalan osjet mirisa, tada ¢e predmete oko sebe percipirati mirisom.
Ali ako ima abnormalan osjet mirisa za odredene stvari u svojoj okolini,
moze razviti idiosinkraziju kada je prisutan ovaj ili onaj predmet. Naprimjer,
mogu postojati ljudi koji se jako razbole od mirisa jedne jagode u sobi, cak je
ne moraju ni jesti. To teSko da je pozeljna situacija. Ipak, moglo bi se
dogoditi da netko, ne usredotocen na ljude, ve¢ mozda na mogucnost
pronalaska ukradenih jagoda ili drugih ukradenih predmeta, iskoristi ovu
posebnu ljudsku sposobnost. Kad bi ljudi mogli razviti njuh poput pasa, ne
bi bilo potrebe za policijskim psima, ljude bi mogli koristiti u tu svrhu.

Ali to se ne smije ciniti. Stoga cete razumjeti kad kazem da se sposobnost
percepcije, i prema gore i prema dolje, ne smije razvijati na pogresan nacin,
tako da se poveze s patologijom, jer to je takvo da je izravno destruktivno za
cijelog covjeka. Dresirati, njegovati neku vrstu 'osjecaja metalnosti' bilo bi
potpuno isto kao i dresirati ljude da budu policijski psi ili psi tragaci. Osim
Sto je ovdje cisto ljudski element kriminala prisutan na puno intenzivniji
nacin. Ali sama patoloska stanja mogu uzrokovati takvo ponasanje kod
nekih ljudi.

Sve stvari koje vam dolaze na laicki zbunjujuéi, nejasan nacin, moci cete
razumjeti, kako u smislu njihovih teorijskih aspekata, tako i u smislu kako
te stvari treba vrednovati unutar cijelog konteksta ljudi. To je jedna strana
stvari.

Ali druga strana stvari je da postoji i ispravna primjena takvog znanja. Onaj
tko posjeduje imaginativho znanje, da bi ljudima donio zlato, ne smije
koristiti imaginativnu moc¢ astralnog tijela, koja sjedi u podrucju srca. Ali
moze se koristiti za spoznavanje strukture, pravih zadataka, unutarnje
prirode samog srca. Moze se koristiti u smislu ¢ovjekove samospoznaje. To
takoder odgovara, u fizickom zivotu ispravnoj uporabi, recimo, osjetila
mirisa, ili vida ili neceg slicnog. | tako se uci spoznavati svaki ljudski organ,
sposobnoscéu kombiniranja onoga §to se opaza odozdo s onim §to se opaza
odozgo.

Naprimjer, naucite spoznati srce kada shvatite sadrzaj zlata u Zemlji, kako
ono izvire i moze se percipirati kroz srce, i kada, s druge strane, spoznate
struju volje koja tece od Sunca odozgo - to jest protustruju solarne struje
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kao volje - tako da, kroz zajednicki ucinak solarne struje odozgo, iz zenita
Sunca, sa spoznajom zlata odozdo, spajajuci to dvoje, dopustate sebi da vas
supstanca zlata u Zemlji stimulira na imaginaciju, a Sunce na inspiraciju,
tada stjecete znanje o ljudskom srcu. | tako je za spoznaju drugih organa.
Stoga, ako covjek zeli istinski upoznati sebe, mora dopustiti elementima ove
spoznaje iz kozmosa da djeluju na njega.

Tako smo usli u oblast koja ukazuje, na jos konkretniji nacin nego sto sam
to ponekad ranije ¢inio, na vezu izmedu covjeka i kozmosa. Ako se osvrnete
na predavanja koja sam zavrsio 0 razvoju naseg razumijevanja prirode u
posljednje vrijeme, vidjet cete, posebno na jucerasnjem predavanju, da u biti
ono Sto je mrtvo, da je to ono sto ljudi spoznaju kroz sadasnju fazu prirodne
znanosti. Jer oni ne spoznaju sebe onakvim kakvi uistinu jesu, ve¢ u odnosu
na ono §to je kod njih mrtvo. A istinsko znanje o ljudima procvjetat ce samo
iz suprotstavljanja onome sto se u covjeku spoznaje kao mrtve organe, kao
organe u njihovom mrtvilu, s onim §to se u tim organima moze percipirati
odozgo i odozdo.

Dakle, covjek spoznaju postize s punom svijeS¢u. Ranije instinktivnho znanje
proizaslo je iz drugacije integracije astralnog tijela u etersko tijelo, drugacije
nego sto je to slucaj danas. Danas je integracija takva da covjek, kao
zemaljsko bice, moze postati slobodan. Da bi se to dogodilo, medutim,
potrebno je da covjek sadasnjosti prvo spozna ono mrtvo, zivototvorni temelj
proslosti kroz ono S§to se uzdize odozdo, iz metalnosti Zemlje, i ono
zivototvorno odozgo, kao utjecaje zvijezda i konstelacija (crtez ispod).

\
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| u svakom organu, istinska spoznaja ¢ovjeka morat ce traziti ovo trojstvo -
mrtvo ili fizicko, osnovu zivota ili dusevno, ono sto ozivljava ili duhovno. |
tako, do najsitnijih detalja ljudske prirode, morat ¢e se posvuda traziti
fizicko-tjelesno, dusevno i duhovno. A polaziste za to mora razumno biti
izvedeno iz ispravne procjene onoga Sto smo spoznali kao trenutno stanje
prirodne znanosti. Mora se spoznati da nas sadasnje stanje prirodne
znanosti svugdje vodi u zemaljski grob i da iz ovog zemaljskog groba moramo
otkriti zivot.

To nalazimo kada istinski postanemo svjesni kako moderna znanost duha
mora ozivjeti stare slutnje. Slutnje o tim stvarima oduvijek su postojale. Ovih
dana dao sam razne savjete onima koji rade na razli¢citim podrucjima. Sada
bih zelio savjetovati knjizevnim povjesnicarima, ako zele govoriti o
goetheanizmu, da razmotre goetheovsku slutnju koja se nalazi u drugom
dijelu 'Wilhelm Meister’, u 'Wilhelm Meisters Wanderjahren', gdje se
pojavljuje bice koje, kroz patolosko stanje duse i duha, dozivljava kretanje
zvijezda. Uz njega je astronom. Ali tu stoji jedna druga osoba, ona koja trazi
metal. Prati je Montanus, rudar, geolog. To utjelovljuje duboku slutnju,
slutnju daleko dublju od svega sto se pojavilo u razvoju prirodne znanosti od
Goethea u smislu fizikalnih istina, koliko god bile velike. Jer ti znanstveni
uvidi pripadaju sferi covjeka; Goethe je u drugom dijelu svog 'Wilhelm
Meister', u 'Wilhelm Meisters Wanderjahren', aludirao na ono sto pripada
svjetovima s kojima je covjek povezan, i prema gore do zvijezda i prema dolje
do dubina Zemlje.

| jo§ mnogo takvih stvari moze se pronaci, kako u korisnim granama
znanosti, tako i u onim posebnim. Ali i te ¢e stvari biti istinski prepoznate
kao blago znanja, tek kada se goetheanizam, shvati toliko ozbiljno da se
mnogo toga sto Goethe smatra pukom slutnjom osvijetli znanoscéu duha ili
se mozda cak transformira u nesto sto pruza odredenu povijesnu radost,
otkrivajuci da se stvari koje se sada pojavljuju kao znanje, Goethe obradio
kao svojevrsnu slutnju u romanesknom obliku.

Kroz sve ovo, medutim, zelim naglasiti da kada govorimo o0 njegovanju
znanstvenih nastojanja unutar antropozofskog pokreta, ona bi se trebala
provoditi s dubokom ozbiljnosc¢u, koja ne ugrozava antropozofiju svodeci je
na standarde moderne kemije, fizike, fiziologije u slicno, vec¢ pojedinacne
znanosti integrira u istinsku struku antropozofski zivog znanja. Ono §to bi
zeljeli cuti jest da kemicari, fizicari, fiziolozi i lijecnici govore antropozofski.
Jer nece biti produktivho ako pojedini stru¢njaci pokusavaju prisiliti
antropozofiju da govori kemijskim, fizikalnim ili fizioloskim terminima. To ¢e
samo izazvati protivljenje antropozofiji, dok napredak u konac¢nici mora biti
postignut tako da se antropozofija tim strucnjacima otkrije kao
antropozofija, a ne samo nesto §to shvacaju prema svojoj terminologiji, gdje
se pojedinacni termini jednostavho namecu onome §to je vec¢ uobicajeno.
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Potpuno je nebitno primjenjuju li se antropozofski ili drugi termini na vodik
ili kisik i tako dalje, ili se drzi starih termina. Antropozofiju je vazno
prihvatiti cijelim svojim bicem. Tada ¢e netko biti antropozof na pravi nacin,
cak i kao kemicar, fiziolog ili lijecnik.

Moja je namjera bila upravo da ovaj ciklus, za koji sam bio zamoljen da
predstavim povijest znanstvene misli, iz tog propitivanja povijesti doista
pruzi uvide koji stvarno mogu uroditi plodom. Jer antropozofski pokret
apsolutno mora biti plodonosan u Sirokom opsegu oblasti - uistinu
plodonosan. O tome ¢u vise govoriti na sljedecem predavanju za one koji ¢e
biti tamo.
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IV. CETVRTO PREDAVANJE

Dornach, 12. sijecnja 1923.

Kroz svjetsku povijest postojali su simptomi Kkoji, poput izvana vidljivih
manifestacija, otkrivaju unutarnje sile razvoja, i takvi simptomi ponekad
izgledaju kao da su izvana povezani s tim unutarnjim razvojem. Medutim,
medusobne veze u svijetu - u svijetu duha, duse i materije - toliko su
duboke, da se cesto ono sto izgleda kao izvana, moze shvatiti kao uistinu
stvarni pokazatelj unutarnjih procesa. I u tom smislu, lomaca kojom je
Giordano Bruno 1600. godine odveden u smrt, mozda se moze smatrati
vanjskim znakom znacajnog unutarnjeg razvoja. Plamen ove lomace, rekao
bih, promatracu povijesti sjaji poput necega sto, jasnim plamenim pismom,
ukazuje na znacajne transformacije koje se dogadaju kroz cijelu povijest
covjecanstva.

Ne smijemo zaboraviti da se tri ljudske osobnosti ¢ine posebno
karakteristicnim za to vrijeme prijelaza iz 16. u 17. stoljece: dominikanac
Giordano Bruno; postolar Jakob Béhme; i lord ¢uvar pecata Bacon, Bacon
od Verulama - tri naizgled sasvim razlicite osobnosti, ali upravo u toj
razlicitosti iznimno karakteristicne za ono Sto se dogadalo u razvoju
covjecanstva tijekom pojave novog svjetonazora, tijekom sumraka starih
svjetonazora.

Jakob Bohme odrastao je u najskromnijim okolnostima i ve¢ kao djecak
posjedovao je istancan sluh za razlicite oblike mudrosti koji su u to vrijeme
jos uvijek bili zivi medu ljudima Srednje Europe - mudrost koja se odnosila i
na ono sto su ljudi osjecali u sebi i na misterije prirodnih procesa i pojava.
Sva ta narodna mudrost, do trenutka kada je mogla doc¢i do osjetljivog uha
Jakoba Boéhme, ve¢ je dosegla stanje u kojem je bilo gotovo nemoguce
duboku mudrost, cije je ostatke jos uvijek opazao, izraziti jasnim rijecima. |
to toliko da je tu duboku mudrost bio prisiljen izraziti mucajuc¢im, cesto
netocnim rijecima. Uz svu velicinu, kod Jakoba Béhme se mora vidjeti kako
zvace rijeci kako bi iz njih istrgnuo nesto §to je zapravo upio samo u osjecaje
- rekao bih kao uteg - i ono sto su ti sadrzaji mudrosti imali u narodnoj
tradiciji.

Kao drugu osobnost vidimo Giordana Bruna - prozetog ucenjima, posebno
onima dominikanskog reda, koja su, iako utemeljena na drevnoj mudrosti,
nudila fino isklesane uvide u odnos covjeka prema svijetu. Ti su uvidi
posjedovali odredenu snagu i intenzitet spoznaje, ali su bili otupljeni
crkvenom tradicijom. | vidimo kako u osobnosti Giordana Bruna cijeli poriv i
strast za znanjem tog doba, posebno prijelaza iz 16. u 17. stoljece, izbija iz
duse faustovskom snagom, kako je Giordano Bruno u potpunosti dijete svog
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doba, kako je, osim dominikanskog duha koji zivi u njemu, on u
eminentnom smislu svjetovni ¢ovjek svog vremena, ali svjetovni ¢ovjek u svoj
njegovoj profinjenosti koju moze posjedovati kada u svijet donosi ostro
definirane, plasticno razvijene ideje. Mozda nijedna druga osobnost tog doba
nije tako jasno govorila iz opceg karaktera doba kao Giordano Bruno. Treba
samo pogledati kako je on prisiljen, jer mora govoriti iz punine svijesti
svijeta, a na raspolaganju su mu samo ogranicenja ljudske duse svog
vremena, da ideje koje je upio tijekom proucavanja odijeva u poetsko ruho;
kako postaje pjesnik koji spoznaje, pjesnicki znanstvenik, jer u trenutku
kada zeli nesto reci, u njemu zivi tako bogat dusevni sadrzaj da taj dusevni
sadrzaj nadilazi sve koncepte, i on je prisiljen prepustiti se zamahu
poetskog, pjesnickog, kako bi izrazio to obilje svjetlosti.

A s druge strane, u Baconu iz Verulama, vidimo covjeka koji je u biti izgubio
ravnotezu, covjeka potpuno zaokupljenog vanjskim zivotom svog vremena.
Bio je drzavnik, Cuvar pecata, covjek velike inteligencije, ali onaj koji nije
ukorijenjen ni u jednoj tradiciji, koji je prvi put u povijesti covjecanstva u
velikim razmjerima iznio ono sto c¢e covjek poput Fichtea kasnije toliko
prezirati - s pravom prezirati iz njegove perspektive: banalnost razuma,
banalnost racionalizma.

Bacon iz Verulama, na prilicno domisljat nacin, uveo je banalnost u
filozofiju. Kao §to sam rekao, potpuno je izgubio vezu s duhovnim, nije imao
tradiciju i kao stvarno je prihvacao samo ono ¢emu su izvana svjedocila
osjetila, ali nije bio u stanju iz osjetilnog iskustva izvucéi bilo sto duhovno.
Moglo bi se reci da je bio suprotnost Jakobu Béhme. Dok je Jakob Béhme, iz
stare duhovnosti koja se vise nije shvacala, ipak nastojao izbaciti iskre
dusevnog i iskre materijalnog, pronaci tajne dusevnog i tajne materijalnog,
koje je potom mucao, Bacon iz Verulama nije posjedovao nista slicno. Stajao
je takoreci, sa svojom dusom kao da je tabula rasa, prazna ploca, okrenut
prema vanjskom, osjetilnom svijetu, primjenjuju¢i banalnost obi¢nog
razuma - ne zdravog razuma vec¢ obi¢cnog razuma - na taj vanjski osjetilni
svijet, i nista se drugo nije pojavilo osim pocetka osjetilnog znanja, liseno
svake duhovnosti.

Ove tri osobnosti predstavljaju suvremenike. Jakob Béhme je roden 1575,
Giordano Bruno, stariji, 1548, a Lord Bacon 1561. Oni predstavljaju
modernu civilizaciju u njezinim pocetnim fazama, svaki na svoj nacin.

Sada, kada su sile propadanja najjace, izvanredno je tesko proniknuti u
djelovanje i zivote dusa kakve su ove tri. Jer mnogo toga u cemu su te duse
nekada zivjele, s jos uvijek stvarnim i djelatnim duhovnim percepcijama,
sada je izblijedjelo. Svakako c¢e se u buduc¢nosti, gledajuci unatrag,
okarakterizirati kako nase doba, buduc¢i da se nalazi na vrhuncu
materijalizma, u sebi nosi i moralnhu antitezu ovog materijalizmma. A ta
moralna antiteza je svakako, s jedne strane, neobuzdani nemoral, ali s druge
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strane, prije svega, ravnodusnost prema svemu duhovnom. Posebno
skrecem pozornost na tu ravnodusnost, jer namjeravam ova tri predavanja
koja ¢u zavrsiti u nedjelju, zavrsiti jednim koje ce se baviti posebnom
prirodom protivljenja antropozofskom svjetonazoru, i jer bih Zzelio za to
postaviti temelje danas i sutra kroz neku vrstu povijesne perspektive.

Ta ravnodusnost prema svemu duhovnom zapravo ponekad tjera covjeka da
se zapita: zasto ljudi naseg doba joS uvijek vide nesto posebno u, recimo,
Goetheovom 'Faustu'? Zapravo bi bilo lakse razumjeti kada bi ljudi naseg
doba, na temelju vlastitog nacina razmisljanja, jednostavno rekli: ovaj
Goetheov 'Faust’ pripada proslom dobu. Ovaj Goetheov 'Faust’ sadrzi
otkrivenje starog praznovjerja na gotovo svakoj stranici. Mnogo toga ima o
magiji, o paktu s vragom.

Svakako, nase doba ima izgovor koji kaze: sve je to poetska krinka. Ali s
druge strane, nase doba priznaje da je Goethe u svom 'Faustu' htio prikazati
nesto poput predstavnika covjecanstva. U tom pogledu treba reci, i u tom
pogledu bolje razumjeti velikog ucenjaka Du Bois-Reymonda, koji je cijelog
'Fausta’ smatrao svojevrsnom prevarom i rekao: Faust je trebao postati
pristojna osoba, posteno ozeniti Gretchen i izumiti elektricni generator i
zracnu pumpu. - To je zapravo iskrenije u skladu s osjecajima naseg doba
nego sto o 'Faustu’ vrlo ¢cesto govore ljudi koji dijele iste osjecaje. Jer to cine
samo zato sto prevladava misljenje da je Goetheov 'Faust' veliko djelo koje ne
treba odbaciti. To je, kao §to sam rekao, ravnodusnost koja se ponekad
zapravo samo srami odbaciti stvari koje bi trebala odbaciti.

Trebalo bi jednostavno razmisliti kako bi nase vrijeme tretiralo te stvari da
nisu opterecene tradicionalnim prosudbama! Da Shakespeare nije napisao
'Hamleta' i da se neki opskurni pjesnik danas pojavio iz nekih nepoznatih
dubina s dramom Hamlet, onda bismo vidjeli sto bi ljudi rekli o takvoj drami
Hamlet.

Ponekad se zaista mora ozbiljno razmisliti o takvim stvarima kako bi se
pravilno razumjelo vrijeme. Ta ravnodusnost, upravo zato jer je neugodno
uciniti bilo sto drugo, oscilira od kontemplacije Mefista u Goetheovom
'Faustu’ ili se povremeno ¢ak spusti i izgovara svakakve netocnosti o magiji
u 'Faustu’. Ali istinski proniknuti u ono sto je zapravo bila duhovno-dusevna
atmosfera u vrijeme kada su se odvijali klju¢ni dogadaji za duhovni zivot
moderne civilizacije, kao u vrijeme kada su zivjeli Giordano Bruno, Jakob
Bohme i Bacon od Verulama, za sadasnjost je zapravo nemoguce.

Sada, prije svega, ako na takvo nesto zelimo gledati s potpunom
objektivnoscu, prvo moramo razmotriti gigantske ideje kojima su tezila ranija
doba - u usporedbi s onima iz sadasnjosti! Ideje koje, upravo jer su bile
gigantske, danas vise ne vrijedi niti ignorirati, osim mozda u knjizevno
povijesne svrhe.
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Pogledajte u Srednji vijek, pogledajte lik poput Merlina! Immermann je u
svoje vrijeme pokusao donekle ozivjeti ovaj lik, ali u Immermannovoj verziji,
nekada gigantska figura djeluje kao da je sve napisano u kuc¢noj haljini, s
nocnom kapicom.

Samo razmilite o jednostavnoj, izravnoj recenici legende o Merlinu. Sto bi
Merlin trebao postati? Merlin bi trebao postati antipod Krista. To je ono §to
on treba postati prema srednjovjekovnoj legendi: suprotnost Kristu. Krist je,
dakle, usao u svijet bez fizickog zaceca, prema Zavjetu. Merlin bi trebao
uciniti isto. Ali Krist je usao u svijet zasjenjenjem Marije od strane Duha
svetoga; Merlin treba uci u svijet zasjenjenjem pobozne casne sestre u
spavanju od strane vraga. Vrag zeli stvoriti antipod Krista na Zemlji u
Merlinu; stoga napada poboznu redovnicu pri spavanju. A Merlin izbjegava
postati Antikrist samo zato §to je redovnica previse pobozna. | upravo kroz
njezin pravi, ispravan moral, namjera vraga je kod Merlina osujecena.

Samo pokusajte shvatiti §to takvi stihovi znace unutar srednjovjekovne
legende. Oni oznacavaju unutarnju smjelost svjetonazora, unutarnju
energiju oblikovanja misli. Usporedite sve sto se u nase vrijeme govori, osim
u krugovima poput antropozofije, o podrijetlu zla u svijetu, o podrijetiu
korupcije c¢ovjecanstva, i morat cete priznati: nista nije opravdanije od
tvrdnje da je noviji razvoj, razvoj gradanske uskogrudnosti. Jer u konacnici,
osim sve filozofske strogosti s kojom se danas ponekad raspravlja o
podrijetlu zla, stvari su jo§ uvijek burzoaske, u usporedbi s idejom koja je
gigantski razvijena po pitanju zla kao §to je ona o stvaranju Merlina, koji je,
u odredenom smislu, samo zalutali sin vraga i stoga nije dovoljno zao.

Razmislite o ovome: Merlin je jedan od voda Arturova kruga. Legenda ga
koristi kako bi osvijetlila karakter jednog doba. Ali legenda ne pronalazi
nacin na Zemlji da tocno okarakterizira ovo doba. Stoga nadilazi zemaljsku
oblast, ulazi u nadnaravno i zlo, te je potreban zalutali sin vraga da objasni
zemaljske stvari.

Ne kazem da mi za nase doba ne trebamo sliche elemente legende. Ne kazem
da, kako bismo tocno okarakterizirali odredene stvari, ne bi bilo potrebno
koristiti slicne kreacije. Doista, ¢ak ni filistarstvo u moderno doba, dakle, ne
treba objasnjavati iskljucivo zemaljskim terminima, s obzirom na njegovo
podrijetlo i izvore. Jer ono Sto je neobicno kod filistarstva, jest to sto svoju
Stetnost ne shvaca nista vise od svoje korisnosti.

Imamo kontroverzu oko euharistije, koja se javila posvuda usred Srednjeg
vijeka. Vec¢ sam to objasnio: ljudi su poceli raspravljati o euharistiji tek kada
vise nisu znali sto ona sadrzi. Kao kada se o necemu pocinje raspravljati tek
kada se o tome nista ne zna. Sve dok netko o nekoj temi nesto zna, ne
raspravlja o njoj. Za svakoga tko barem malo zaviri u misterije svijeta,
rasprave su uvijek znak neznanja. Stoga, kada se drustva okupljaju i
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medusobno raspravljaju, to je onima s uvidom znak da svi oni nista ne
znaju. Jer sve dok je tu stvarnost - a covjek moze znati neSto samo o
stvarnosti - rasprave nema. Barem nikad nisam c¢uo da itko, kada je zec na
stolu, raspravlja o tome je li to pravi zec ili ne, ili odakle zec potjece, ili je li
zec vjecan ili proizvod vremena, ili bilo sto slicno, radije ga se jede; ljudi se
najvise svadaju oko posjeda, ali ne oko bilo kakve epistemoloske istine. Ali
iza ove euharistijske kontroverze lezi nesto sasvim drugo, i taj potpuno
drugaciji aspekt cini ideje koje smo nekada imali o interakciji ljudi
gigantskim, u usporedbi s danasnjim filistarskim idejama, koje ponekad
nisu nista manje davolske, ali su ipak filistarske ideje.

Ljudi poput Trithema von Sponheim, Agrippe von Nettesheim, Georgiusa
Sabellicus, Paracelsusa, nisu bili samo oklevetani na uobicajeni filistarski
nacin, ve¢ su optuzeni da su barem u savezu s vragom i stoga sposobni
prakticirati magijske vjestine, kojih su se bojali. Dakle, iza kontroverze oko
euharistije vidimo strah od magije. Taj strah od magije, pak, povezan je s
pocetkom novog doba, c¢iji potpis lezi upravo u duhovima poput Bacona od
Verulama, Giordana Bruna i Jakoba B6hme.

Sto se podrazumijevalo pod pojmom c¢arobnjak? Carobnjak se shvacao kao
osoba koja crpi unutarnje znanje putem kojeg moze kontrolirati prirodu, a
mozda cak i druge ljude. No, duh moderne civilizacije doveo je do
potiskivanja tih unutarnjih uvida, koji su doista neko¢ postojali i u to
vrijeme jos uvijek funkcionirali kao ostaci drevne, instinktivne vidovitosti, te
do pojave znanja koje se moglo stec¢i samo iz vanjske prirode, a ne iz
covjekove nutrine. Postojao je ogroman strah od osobe koju se nije moglo
promatrati kako petlja s raznim stvarima, sastavlja strojeve i slicno. Jer ako
bi se moglo sve nadzirati, moglo se, u odredenom smislu, i promatrati kako
znanje ulazi u njihov duh. Danas je to, naravno, uobicajeno, zar ne? Danas
se ljudi vise ne boje magije jer je ona u biti nestala, buduc¢i da su se
unutarnji izvori znanja ve¢ potpuno spustili. Danas je jasno da nema razlike
slusate li nekoga kako dijeli uvide, slusajuci tako njegovu covjecnost, ili ga
gledate u laboratoriju kako petlja sa strojevima, jer tamo vidite kako uvidi
ulaze u njegovu glavu; a da bi nesto drugo moglo biti u njegovoj glavi osim
onoga sto vidite da ulazi jednostavno je neprihvatljiva. Uvijek morate biti u
stanju tocno vidjeti Sto osoba ima u glavi. Danas se to uzima zdravo za
gotovo.

U vrijeme Bacona od Verulama jo§ su postojali ljudi koji su posjedovali
odredeno unutarnje bogatstvo. Stoga je Baconu od Verulama jos bilo
vrijedno voditi veliku kampanju protiv takvog unutarnjeg bogatstva i
ukazivati na ono §to u ¢ovjeka moze uci izvana. Moglo bi se rec¢i da je to
vracanje u davna vremena kada se ljudske glave jos uvijek smatralo punim, i
kada su ljudi zeljeli znati Sto je unutra, jer su bili uvjereni da se ono s§to je
unutra ne moze naci vani u prirodi. A onda se pojavio Bacon i izjavio: to je
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besmislica; ljudska glava je Suplja, sve sto u nju ulazi mora doc¢i izvana, iz
prirode.

Pa, to je bila teorija. Medutim, u ranom Srednjem vijeku postojao je ogroman
strah da bi bilo kakvo znanje moglo samostalno rasti unutar covjeka, da bi
se unutar njega mogao razvijati duh. Nije ni ¢udo da je razumijevanje
misterija euharistije potpuno izgubljeno, jer je covjek morao nesto postici
ako se trebala dogoditi transformacija materije u nesto sasvim drugo.

| tako vidimo kako se pojavljuje nesto sasvim izvanredno, posebno u
kontroverzi oko euharistije. Ranija razdoblja krscanstva prihvacala su
transupstancijaciju kruha i vina kao nesto moguce, kao nesto stvarno, na
temelju odredenih postojecih ideja. Te ideje vise nisu bile prisutne. Stoga se
postavilo pitanje: sto bi to moglo biti? | od tada se trebalo dogadati iskljucivo
izvanjski. Ono vanjsko je postalo bitno, sto je bilo oc¢ito vec i u ¢injenici da su
se reformatori cak prepirali o obliku u kojem bi se euharistija trebala
primati. Duh je bio istjeran iz ceremonija.

To je bila prva faza materijalizma. Ono sto se prvo pojavilo u modernoj
civilizaciji kao materijalisticka koncepcija, bio je sakramentalizam. Tu je
materijalizam uistinu zapoceo. | dok je ovo doba, u kojem su zivjeli Bruno,
Bohme i Bacon, trebalo posijati sjeme nove duhovnosti - doba na c¢ijem se
pocetku i danas nalazimo - Kkoje covjecanstvu tezi predstaviti bezdusnu
prirodu materije kroz zakone prirode, tako da duh mora traziti vlastitim
naporima, prva faza ukljucivala je gasenje duha u svim podruc¢jima zivota,
gasenje prije svega u religijskoj praksi. A zatim se to gasenje prosirilo na
profane aspekte zivota.

Ali Goethe je ipak sve to osjecao i u svom 'Faustu’ stvorio odjek onoga §to je,
rodeno iz energi¢cnih koncepata, bilo zivo upravo u ovom prijelaznom dobu iz
16. u 17. stoljece. Sto je Goethe htio predstaviti u svom 'Faustu'? Forma je
poetska, ali ono sto je zelio je univerzalnije od pukog poetskog, i otvorenog
uma nije tesko reci sto je Goethe zelio u svom 'Faustu'’: zelio je predstaviti
cijelog, potpunog covjeka pred samim ljudima. | prizvao je tu figuru iz 16.
stoljeca, figuru Fausta, kojeg je zapravo poznavao samo povr$no, samo iz
neadekvatnih tradicija, kada se u njemu pojavio impuls da napise 'Fausta'.
Crpio je taj lik Fausta iz 16. stoljeca, borbu za ponovno otkrivanje necega sto
je na neki nacin izgubljeno: naime, ljudskih bica.

| to je ono §to je svaki od ove trojice zapravo trazio. Dominikanac, koji je
izrastao iz skolastike, u kojem su se koncepti razvili do krajnje apstrakcije,
nastojao je - poetizirajuc¢i ih, uzdizué¢i ih do umjetnosti, prozimajuci ih
osjecajem, ali i dubokim uvidom - ozivjeti te koncepte, u biti se boreci s
pitanjem: kakav je svijet u covjeku? Kakav je covjek u svijetu? - To je bio
slucaj s Giordanom Brunom.
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| tako je, u biti, bilo s postolarom Jakobom Boéhme. | on je trazio ljudska
bica, ali na nacin na koji je odrastao, u tim jednostavnim okolnostima koje
su posjedovale daleko vise ljudskosti od okolnosti ‘gornjih deset tisuca'. Pa
ipak, nije ih pronasao, ta ljudska bica. | uronio je u narodnu mudrost, a ono
Sto je u biti trazio nije bilo niSta drugo nego svijet unutar covjeka, covjeka
unutar svijeta.

Samo Bacon nije bio svjestan te potrage za ljudskim bi¢ima, ali ih je na
odredeni nacin i trazio. Cak je trazio na nacin na koji vodeci filozofi prirode i
danas traze. Bacon je trazio covjeka pokusavajuc¢i ga konstruirati kao
svojevrsni mehanizam. Condillac, de Lamettrie, filozofi prirode iz 19. i 20.
stoljeca, konstruiraju covjeka atomisticki od pojedinacnih prirodnih procesa,
poput mehanizma. Prema tim filozofima prirode, to rezultira necim sto je za
promatraca sa uvidom, nista viSe od svojevrsnog fantoma u najgorem
smislu, nesto §to ne moze zivjeti, nesto Sto je u biti vreca koncepata
ispunjena apstrakcijama.

Doista, kada cujete Bacona kako govori o ljudima, kao da ima vrecu
koncepata punu apstrakcija. Ali to je barem nesto. To je takoder potraga za
ljudima, iako potpuno nesvjesna. Cak i kod Bacona se otkriva da je sve ¢ime
su prije pokusavali razumijeti ljude sveo na podrucje idola, da je i on trazio
ljude. On to ne zna eksplicitno, ali u osnovi on takoder trazi svijet unutar
covjeka, covjeka unutar svijeta.

| kako je onda moguce da svatko, na svoj nacin, trazi covjeka u svijetu, svijet
unutar covjeka, kako je to moguce? - Ako pokusamo steci uvid u djelo
Jakoba Boéhme, ta potraga za ljudima izgleda nam na sljedec¢i nacin. Vidimo
kako Jakob Bohme dolazi do covjeka, kojeg zapravo nigdje nema. Pa ipak, taj
nepostojeci, naizgled nepostojeci covjek posjeduje unutarnju moc¢ postojanja,
istinsku unutarnju moc¢ postojanja. Vjerujemo u covjeka Jakoba Bdéhme,
lako si govorimo: nacin na koji Jakob Bohme govori, naprimjer, o tri
elementa zivota, soli, sumporu i zivi, u c¢ovjeku, to nije covjek kojeg
susrecemo u novom vremenu. Ali to je bice koje Jakob Bohme oblikuje - ne
moze se reci 'sastavlja’, ve¢ oblikuje - to je bice. | iz duhovno znanstvene
perspektive covjek dolazi do pitanja: kakva je priroda ovog bica o kojem
Jakob B6éhme govori mucajuc¢i? - | tu dolazimo do zakljucka: to je covjek
predzemaljske egzistencije. Ako se bicu covjeka u predzemaljskoj egzistenciji
pristupi iz duhovno znanstvene perspektive, tada se pojavljuju izvanredne
paralele s onim sto Jakob Bohme mucavo opisuje kao covjeka. Ovaj covjek,
kako ga Jakob Bohme prikazuje, ne moze hodati po Zemlji. Ali u
predzemaljskoj egzistenciji, on doista ima mogucnost postojanja. Medutim,
u prikazu Jakoba Bohme, nije prisutno sve sto ¢ini ovog predzemaljskog
covjeka.

| tako bi se moglo reci: ako se ¢ovjek duboko zadubi u prikaz ljudi Jakoba
Bohme, kako se taj covjek pojavljuje u svojoj predzemaljskoj egzistenciji,
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onda se stjece dojam, wupravo s ispravnim duhovno znanstvenim
antropozofskim uvidom: Jakob Bohme opisuje predzemaljskog covjeka. To je
svakako istina, ali ga prikazuje na takav nacin da on ostaje teorija, ne
opsezna teorija, ve¢ unutarnja teorija. To je predzemaljski covjek, koji ne
moze postati zemaljski ¢ovjek, koji u biti duhovno umire, prije nego sto se
moze roditi na Zemlji. Ne moze prijeci na Zemlju.

Dakle, moglo bi se rec¢i i ovako: ono sto Jakob Bohme opisuje o
predzemaljskom covjeku je kao da pokusavate prizvati sjecanje na nesto sto
ste dozivjeli, ali koliko god se trudili, ne mozete to vratiti. Za Jakoba Béhme,
moc¢ da prizove predzemaljskog covjeka bila je izgubljena. U ranijim
vremenima to je bilo moguce. Jakob Béhme je upio narodnu tradiciju takve
mudrosti. Ali nije mogao stvoriti nista vise od mrtvorodenog, predzemaljskog
covjeka. Ljudska sposobnost vise nije bila dovoljna da istinski prikaze tog
¢ovjeka u njegovoj predzemaljskoj egzistenciji.

A Giordano Bruno, pa, Giordano Bruno nije samo dijete svog vremena, vec
covjek u kojem je sve u potpunosti prisutno. Kod Giordana Bruna covjek ima
osjecaj da je sve u njemu prisutno, velicanstvena sadasnjost, sadasnjost
koja obuhvaca svijet u kozmosu - ali nista proslo, nista buduce. On svijet
dozivljava u potpunosti u sadasnjosti. Univerzum predstavlja kao nesto
sadasnje, i zapravo zeli svojim mucajucim, poetizirajucim rijecima uvida
opisati sadasnjeg covjeka. Nije u stanju posti¢i nista vise nego sto je Jakob
Bohme mogao shvatiti predzemaljskog covjeka. Ali u djelu Giordana Bruna
je prisutno sjeme, sjeme za ispravno postavljanje suvremenog covjeka - to
jest zemaljskog covjeka izmedu rodenja i smrti - unutar univerzuma na
nacin da se moze razumjeti.

Pa ipak, tog covjeka trebalo je razumijeti, jer iz shvacanja zemaljskog covjeka
mora proizaci 1 pre-egzistirajuci 1 post-egzistirajuci covjek. O post-
egzistirajucem covjeku se vrlo malo znalo. Taj je aspekt, zapravo, ostao
zatvoren Baconu, Baconu od Verulama.

Kao §to covjek koji spava, kada u svom 'Ja’' i astralnom tijelu postoji izvan
fizickog i1 eterskog tijela, u prvom redu zivi u istom svijetu koji mi
percipiramo svojim oc¢ima, cijelim svojim osjetilnim aparatom, kao §to covjek
koji spava, to jest njegovo duhovno-dusevno bice, sprema u sebi, dok spava,
sjeme zivota koji ¢e razviti kada prode kroz vrata smrti, ali kao sto je ono s§to
se prima iz neposredne sadasnjosti za buducnost zatvoreno za obicnu
svijest, tako je sve sto je buduce zatvoreno za prve pocetke moderne
znanosti, kako to izgleda kod Bacona od Verulama, Ali §to ipak nesvjesno
zivi, cak i ako je poricano, u osjetilnoj percepciji. A iz osjetilne percepcije
mora se izvuci znanje o post-egzistenciji, o egzistenciji nakon smrti. Bacon to
jo§ ne moze uciniti, nedostaje mu duhovna moc¢ za to. Stoga, njegov covjek
postaje, kao sto sam rekao, vreca pojmova, puna apstrakcija. To je
najnesavrsenije od onoga sto se mora postic¢i na kraju ovog doba - koje mora
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teziti duhovnosti, ali sada iz podrucja spoznaje prirode: ovo, sto se pojavljuje
kod Bacona od Verulama.

Tako vidimo kako je u djelu Jakoba Béhme predzemaljski ¢ovjek prikazan
nesavrseno, dok je u djelu Giordana Bruna sadasnji zemaljski covjek, covjek
izmedu rodenja i smrti, grandiozno, ali ipak nesavrseno, shvacen iz
univerzuma, i kako je u djelu Bacona ono sto je predodredeno za zivot jos
uvijek nesvjesno, pojavljujucéi se kao potpuno bezivotni proizvod. Jer vidite,
ono §to Bacon prikazuje kao ljudsko bice ne zivi na Zemlji, to je utvara na
Zemlji. Ali kada se konacno prikaze u svojoj punini, tada ¢e to biti ljudsko
bice u svojoj post-zemaljskoj egzistenciji.

Ako uzmemo u obzir ova tri duha, koji uistinu predstavljaju divan trio na
prijelazu iz 16. u 17. stoljece, posebno ako uzmemo u obzir njihovo podrijetlo
- narodnog covjeka Jakoba Bohme, dominikanca Giordana Bruna, koji je
proizasao iz tadasnje duhovne obuke, i Bacona iz Verulama, koji je stajao na
vrhuncu vanjskog socijalnog zivota, ali je izgubio dodir sa stvarnoscu - ako
takoder shvatimo kako su, unutar tih socijalnih konteksta oni mogli doc¢i do
svojih stavova na razlicite nacine, tada u njima pronalazimo izvanrednu
iIspunjenu sudbinu.

Vidimo covjeka iz naroda, Jakoba Bohme, kako se cijeli zivot bori za ono §to
jo§ uvijek zivi u narodu, ali zivi tek mucajuc¢i i docekuje se s
neprijateljstvom. Pa ipak, borba je latentno tu: Jakob Béhme, u biti, nikada
doista ne izlazi izvan krugova naroda.

Bacon iz Verulama, intelektualno briljantan covjek, predstavnik modernog
svjetonazora, moralno se gubi u sebi samom, moralno zaluta i u tom smislu
je iskren prikaz ljudi, buduci da je ova vrsta znanstvenog pothvata morala
moralno zalutati. Samo drugi nisu toliko iskreni kao demon u njemu; jer ne
zelim tvrditi da je bio iskren.

A izmedu je Giordano Bruno, koji nije ukazivao ni na nesto proslo ni na
nesto buduce, vec je u neposrednoj sadasnjosti nastojao shvatiti klicu iz koje
se morao razviti buduc¢i duhovni svjetonazor. U njemu se pojavljivala u jos
uvijek embrionalnom obliku. Ali ono sto se drzi starog, tu klicu je moralo
zdrobiti u njezinu nastanku. | tako vidimo kako su plamenovi u Rimu
velicanstven povijesni spomenik, bas kao sto samo spaljivanje Giordana
Bruna oznacava: nesto se mora dogoditi. | ono Sto se trebalo dogoditi, ono
Sto ga je navelo na rijeci: 'Mozete me ubiti, ali moje ideje nece biti ubijene u
stoljecima koja dolaze' - to takoder mora zivjeti dalje. | na taj nacin, vanjski
simptomi, koji se ¢ine samo vanjskim manifestacijama u povijesnom razvoju,
ipak su duboko ukorijenjeni u razvoju covjecanstva. Ovi plamenovi Giordana
Bruna izrazavaju upravo kako novi impuls mora biti primljen od starog, ako
se istinski shvati cijela konfiguracija starog.
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Htio sam vam opisati Sto se zapravo dogadalo iznutra, sto su zapravo htjeli
spaliti. Sada, nase je sadasnje vrijeme doista podiglo vanjski spomenik
Giordanu Brunu na mjestu nekadasnjih plamenova Giordana Bruna. Ali
poanta je u tome da je ono Sto je tada ubijeno, ali treba i mora zivjeti dalje,
sada istinski shvaceno - zivi u daljnjem razvoju, medutim, ne u istom obliku
u kojem je postojalo tada.
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V. PETO PREDAVANJE

Dornach, 13. sijecnja 1923.

Nastavljajuci jucerasnja razmisljanja, zelio bih vas samo podsjetiti da tri
figure, Ciji je znacaj do nas dopro s prijelaza iz 16. u 17. stoljece, a koje sam
pokusao okarakterizirati - Giordano Bruno, Bacon iz Verulama i Jakob
Bohme - sve ukazuju na to kako je u njima zivjela borba za razumijevanje
covjeka, za spoznaju necega o samoj biti covjeka, i kako je istovremeno u te
tri figure lezala odredena nemogucnost da se dode do takvog razumijevanja
covjeka. To je karakteristicha znacajka: u ovom dobu na koje sam se
osvrnuo, jasno se vidi kako je izgubljeno drevno razumijevanje covjeka, i
kako najiskrenija borba najistaknutijih  duhova ne vodi novom

razumijevanju covjeka.

Morali smo istaknuti da nesto odjekuje u neobicno mucajucem jeziku
Jakoba Bohme, poput c¢eznje za spoznajom svijeta u covjeku, covjeka u
svijetu; ali i kako nesto sjaji u svemu sto Jakob Bohme spaja kako bi
oblikovao takvu spoznaju svijeta i covjeka, nesto Sto se, iz perspektive
suvremene antropozofske misli, ¢ini kao nagovjestaj bica pred-zemaljskog
covjeka, covjeka prije nego §to se spustio u zemaljsku egzistenciju, a opet,
jasan prikaz tog bica, kod Jakoba Boéhme se ne nalazi. To sam izrazio
otprilike ovim rijecima: Jakob Boéhme opisuje bice pred-zemaljskog covjeka
mucajucim rijecima, ali na takav nacin da je covjek kojeg opisuje zapravo
morao umrijeti kao duhovno-dusevno bice u duhovnom svijetu prije nego sto
je mogao si¢i na Zemlju. Jakob Béhme prikazuje, takoreci, rudiment pred-
zemaljskog covjeka. Stoga nije sposoban istinski razumjeti svijet u covjeku, i
covjeka u svijetu.

Promatrajuci poetsku viziju Giordana Bruna, nalazimo velicanstveno
razumijevanje svijeta prikazanog u slikama. Takoder nalazimo pokusaj
smjestanja covjeka unutar ovog grandioznog svjetonazora, dakle opet
pokusaj spoznaje svijeta u covjeku, covjeka u svijetu. Ali takva spoznaja se
ne postize. Snazne slike Giordana Bruna su lijepe i grandiozne; one s jedne
strane lutaju u beskonacnost, a s druge u dubine ljudske duse. Ali ostaju
neodredene, ¢ak i nejasne. Prema svemu o ¢emu Giordano Bruno govori, kod
Nnjega nalazimo teznju da prikaze suvremenog covjeka unutar prostornog
univerzuma i sam prostorni univerzum.

Dakle, dok Jakob Bohme evocira pred-zemaljskog covjeka neadekvatno,
Giordano Bruno nudi nejasan prikaz covjeka kakav zivi na Zemlji, u vezi s
prostornim kozmosom takoder i za zemaljskog covjeka, ali ni to nije dovoljno.
Uistinu sveobuhvatno razumijevanje odnosa covjeka prema kozmosu za
sadasnjost, pruza uvid u pred-zemaljskog covjeka i uvid u post-zemaljskog
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covjeka, kao sto sam nedavno predstavio ovdje u Goetheanumu na
takozvanom francuskom ciklusu.

A ako ponovno pogledamo Bacona iz Verulama, Lorda Bacona, otkrit cemo
da on zapravo vise nema nikakvih tradicionalnih koncepata o c¢ovjeku. Od
drevnih uvida u ljudsku prirodu koji su prenoseni kroz drevne vidovnjacke
vizije i od drevnih misterijskih istina, kod Bacona od Verulama nema nicega.
Ali Bacon iz Verulama okrece svoj pogled prema van u svijet koji opazaju
osjetila i [judskom razumu zadaje zadatak kombiniranja pojava i stvari ovoga
svijeta osjetilne egzistencije, otkrivanja zakona i tako dalje. On tako
percepciju duse smjesta u onaj svijet u kojem covjek, kao dusa, postoji od
uspavljivanja do budenja, ali tamo dolazi samo do slika neljudske prirode. Te
slike, ako se samo logicki i apstraktno shvate, predstavljaju samo vanjski
aspekt ljudske prirode. Kada se dozive, one postupno postaju nesto sto nudi
uvid u covjekovu egzistenciju nakon smrti. Jer upravo iz istinske spoznaje
prirode moze se steci tocan vidoviti pogled na ljudsku prirodu nakon smrti. |
Bacon je jedan od onih koji, otprilike na prijelazu iz 16. u 17. stoljece, teze
toj spoznaji covjeka u svijetu, svijeta u covjeku. Ali i njegove moci su
nedovoljne, jer ono sto se pojavljuje u pukoj slici, buduci da stara stvarnost
vise nije prisutna u dusevnom iskustvu, on ne intenzivira u novo iskustvo.
On stoji, takoreci, pred vratima spoznaje zivota nakon smrti, ali ne moze ih
dosegnuti.

Dakle, mozemo reci: Jakob Béhme nudi odredeni uvid u pred-zemaljskog
covjeka, crpeci nadahnuce iz drevnih tradicija, ali to je nedovoljno. Giordano
Bruno suocava se s opisom svijeta koji bi mu mogao pruziti sliku danasnjeg
covjeka, zemaljskog covjeka s njegovom dusom s jedne strane i njegovom
pozadinom u kozmosu s druge strane. Medutim, Giordano Bruno ostaje na
nedovoljno dobrom opisu kozmosa i jednako nedovoljno dobrom opisu duse,
koja se u njegovom djelu svodi na puku animiranu monadu.

Lord Bacon vec¢ pokazuje kako se prirodna znanost mora razvijati, kako
mora traziti iskru duhovnog u slobodnoj ¢ovjekovoj spoznaji, koja proizlazi iz
puke materije. On ukazuje na tu slobodnu ljudsku spoznaju, ali ona ostaje
liSena sadrzaja. Kad bi stekla sadrzaj, morala bi ukazati na post-zemaljskog
covjeka. To ne moze uciniti. Njegova sposobnost spoznaje takoder ostaje
nesposobnost.

Sve §to zivo znanje koje se moglo izvuci iznutra u ranijim epohama ljudskog
razvoja do tada je nestalo. Covjecanstvo je, u odredenom smislu, doseglo
tocku u kojoj je bilo prazno kada je gledalo u sebe i znanje o svijetu trazilo
iznutra. Covjecanstvo je, moglo bi se reci, na odredeni nacin izgubilo sebe,
izgubilo sebe zajedno sa svojim unutarnjim zivotom spoznaje. | sve sto je
ostalo bio je njegov pogled na vanjski svijet, na vanjsku prirodu, na ono sto
nije covjek.
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Kao s§to sam jucer spomenuo, Jakob Boéhme se oslanjao na narodnu
mudrost, kako bi opisao nesto poput ovoga: tri principa prebivaju u ¢ovjeku,
koje je nazvao sol, ziva i sumpor. Te rijeci u njegovom jeziku znace nesto
sasvim drugacije nego u nasoj modernoj kemijskoj terminologiji. Jer ako bi
se koncepti koji se danas uobicajeno koriste u kemiji povezali s onim sto je
Jakob Boéhme tako velicanstveno mucao, njegovo mucanje bilo bi potpuno
besmisleno. Rije¢i su se koristile za nesto sasvim drugo. | za §to su se
koristile? Na §to je ukazivala njihova upotreba u narodnoj mudrosti iz koje je
Jakob Bohme crpio nadahnuce? Doista, kada je Jakob Béhme govorio o
utjecaju soli, zivinih, sumpornih elemenata unutar covjeka, govorio je o
necem konkretnom, necem stvarnom.

Kada ljudi danas govore o sebi samima, o dusi govore iskljucivo u
apstrakcijama, za koje vise ne mogu pronaci nikakav sadrzaj; stvarnost,
aktualnost, nestala je iz covjekovih koncepata. Jakob Bohme, takoreci, jos
uvijek skuplja posljednje fragmente. Vanjska priroda prostirala se pred
covjekom, percipirana osjetilima i kombinirana razumom. Ali upravo je
unutar te vanjske prirode, covjek ucio o procesima i stvarima, a zatim je, u
stoljecima koja su uslijedila, pa sve do danas, covjeka se konstruiralo od
onoga Ssto se moglo prepoznati u prirodi. Bilo je nuzno, takoreci, razumjeti
ljude kroz ono neljudsko. | nastojec¢i razumjeti covjeka kroz koncepte
neljudskog, konstruiralo se ljudsko tijelo, ne znajuci odgovara li to uistinu
ljudskoj prirodi.

Na odredeni nacin, konstruira se svojevrsni ljudski fantom, kombinirajuci
procese opazene u osjetilnom svijetu kako bi se opisali oni koji se dogadaju
unutar ljudske koze. Ali na taj nacin vise se ne moze istinski shvatiti
covjeka. Kada se govori o covjeku, moze se govoriti o misljenju, osjecanju i
volji, ali to ostaju apstrakcije, sjenovite misaone slike ispunjene takozvanim
unutarnjim iskustvima. Jer ta unutarnja iskustva samo su odrazi vanjske
prirode. Kako duhovno-dusevno zahvaca u covjekovo tjelesno bice, bilo je
nesto sto uglavnom bilo izgubljeno. A ono sto se tradicionalno prenosilo od
drevnih vidovnjackih uvida vise se nije shvacalo.

Sto o tome kaze nasa danasnja antropozofska znanost duha? Prisjetimo se
necega Sto je receno o toj temi. U prvom redu kada pogledamo tjelesne
aspekte covjeka, bavimo se procesima koji se odvijaju u odnosu na osjetila.
Bavimo se procesima koji se odvijaju u odnosu na ljudsku prehranu.
Takoder vidimo procese gdje se prehrana i osjetilna percepcija, u odredenom
smislu, podudaraju. Kada osoba jede, unosi hranu. Apsorbira vanjske tvari
prirode. Ali ih i kusa. Dakle, osjetilna percepcija se stapa s procesom iz
vanjske prirode koji se odvija u ¢covjeku.

Pogledajmo poblize ovaj proces, naime da se prehrana dogada zajedno s

percepcijom okusa. Prije svega, otkrivamo da dok se odvija percepcija okusa

I pokrece proces prehrane, da se vanjske tvari otapaju u tekucinama koje se
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nalaze u ljudskom organizmu. Vanjske tvari koje biljka apsorbira iz nezive
prirode su, u principu, sve oblikovane. Ono §to nije oblikovano u nezivoj
prirodi na Zemlji je, zapravo, fragmentirano. Zapravo za sve tvari moramo
traziti kristale. A one tvari koje ne nalazimo u kristalnom obliku, koje
nalazimo bezoblicne ili kao prasinu i slicno, zapravo su unistene
kristalizacije. | iz kristalne, nezive prirode, biljka uzima tvari i ugraduje ih u
oblik koji biljka moze imati. Iz toga pak, zivotinja uzima tvari i tako dalje.
Tako da mozemo reci: vani u prirodi sve ima oblik, sve ima svoju strukturu.
Uzimajuci te oblike covjek ih rastvara. - To je jedan oblik procesa koji se
odvija unutar covjeka: rastvaranje oblikovane vanjske prirode. Sve to, u
odredenom smislu, prelazi u vodeno, u tekucinu.

Ali kako ta tvar prelazi u vodeno, tekuce stanje, kada je covjek unese, ona
iznutra ponovno gradi te oblike od onoga Sto je prvo otopljeno. Stvara te
oblike. Kada unesemo sol, otapamo je kroz tekucine naseg organizma, ali
takoder u sebi formiramo ono §to je sol bila. Kada unesemo biljku, otapamo
tvari biljke, ali dalje oblikujemo u sebi. Medutim, ne oblikujemo unutar
tekucina; oblikujemo to unutar eterskog tijela covjeka.

Sada, slucaj je sljedeci: ako se vratite u davna vremena ljudskog razvoja,
ljudi su, naprimjer, unosili sol. Otopili bi je, otopili bi je a ono sto bi otopili
oblikovalo se unutar njihovog eterskog tijela. Cijeli taj proces mogli su
percipirati iznutra; to jest, mogli su iznjedriti misao o obliku soli iz sebe.
Covjek je jeo sol, otopio je sol, kocka soli bila je u njegovom eterskom tijelu i
iz toga je znao: sol ima oblik kocke. | tako, dozivljavajuci sebe iznutra, covjek
je takoder iznutra iskusio prirodu. Misli svijeta postale su njegove misli. Ono
Sto je dozivljavao kao imaginaciju, kao imaginaciju nalik snu, bili su oblici
koji su se manifestirali unutar covjeka, eterski se formirajuci, koji su,
zapravo, bili oblici svijeta.

Sada je doslo vrijeme u kojem je ¢covjek izgubio sposobnost da iznutra iskusi
SVOoj proces rastvaranja i preoblikovanja u eterskoj oblasti, te je sve vise bio
prisiljen svoja pitanja usmjeravati prema vanjskoj prirodi. Vise nije mogao
iznutra kroz promatranje iskusiti, da se sol formira u kockama. Morao je
istraziti vanjsku prirodu kako bi odredio oblik soli. Tako je covjek bio
odvracen od svoje nutrine i usmjeren prema vanjskom. Ovaj radikalni
pomak, u kojem covjek vise nije iznutra dozivljavao misli svijeta kroz
samoopazanje svog eterskog tijela, dogadao se od pocetka 15. stoljeca i,
dosegao je odredenu razinu u vrijeme kada su zivjeli Giordano Bruno, Jakob
Boéhme i Bacon od Verulama.

Jakob Boéhme je, medutim, upio fragmente narodne mudrosti, koja mu je u
biti govorila ovako: ljudska bica otapaju sve sto unesu od vanjskih stvari. To
je proces, poput otapanja soli u vodi. Ljudska bica nose vodu u sebi kao
svoju zivotnu tekucinu. Sve stvari, ukoliko su hranjive tvari, su sol. To se
otapa. U soli, u solima, izrazavaju se misli svijeta na Zemlji. A ljudska bica,
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pak, oblikuju te misli svijeta u svom eterskom tijelu. To je proces soli. Tako
je Jakob B6hme mucao ono sto se u davna vremena jos uvijek prepoznavalo
kroz unutarnje iskustvo. Ali ako se ono sto Jakob Bohme govori ne osvijetli
alatima antropozofije, nece se moci ispravno desifrirati njegove mucave
recenice i one ce se interpretirati kao sve vrste misticnih i maglovitih stvari.
Dakle, bolje je reci: Jakob Béhme je povezao proces misljenja, proces kojim
se svijet predstavlja u slikama, s procesom soli, s procesom rastvaranja i
procesom preoblikovanja onoga sto je rastopljeno. To je bio njegov proces
soli.

Ponekad je, da nije toliko oc¢ito koliko je ljudi tako arogantno, pateticno
vidjeti ih kako citaju Jakoba Bohme i vjeruju da nesto razumiju, ¢ak i kada
ne razumiju apsolutno nista, gdje on koristi rije¢ 'sol'. Tada dodu, uzdignute
glave, nosa u zraku, i kazu da su citali Jakoba Bohme i da je to nevjerojatno
duboka mudrost. Ali ta mudrost ne lezi u tumacima, u onima Kkoji iznose
takve tvrdnje. Da nije tako arogantno, bilo bi ¢ak i dirljivo kako ljudi govore
0 onome §to je sam Jakob Bohme tek nejasno razumio, upijajuci narodnu
mudrost i pretvarajuci je u mucajuce recenice.

Ali to nas upucuje na potpuno drugaciju vrstu mudrosti i znanosti iz davnih
vremena, mudrost dozivljenu kroz samosvijest o procesima unutar eterskog
tijela, koji su se predstavljali kao ponavljanje misli svijeta iznutra. Svijet,
izgraden prema mislima koje vidimo utjelovljene u kristalizacijama Zemlje,
koje covjek, pak, oblikuje u svom eterskom tijelu i dozivljava iz prve ruke: to
je bilo to drevno razumijevanje koje je nestalo u odredenom vremenu.

Ako se covjek uroni u drevni misterij i poslusa opis kozmosa koji daje takav
posvecenik, tada nesto poput ovoga postaje duhovno-dusevno ¢cujno: svugdje
u kozmosu djeluju kozmicke misli, djeluje Logos. Pogledajte kristalizacije
Zemlje! U njima su utjelovljenja pojedinacnih rijeci univerzalnog Logosa.

Osjecaj okusa samo je jedno od mnogih osjetila. Ono §to covjek cuje i vidi
treba tretirati slicno, iako se sol izvana mora percipirati u eterskom obliku.
Ali putem svojih osjetila ljudi upijaju ono §to je utjelovljeno u soli i
preoblikuju to u svom eterskom tijelu, dozivljavajuci to u sebi. Misli svijeta
ponavljaju se u mislima covjeka; spoznaje se svijet u covjeku, covjeka u
svijetu. Drevni posvecenici opisivali su to s ogromnom zivopisnoscu i
konkretnim intenzitetom, crpeci iz svojih sanjivih, vizionarskih uvida u svijet
i covjeka.

Tijekom Srednjeg vijeka to je postupno nestalo iza c¢isto logicke mudrosti -
doduse vrlo znacajne, ali tek skolasticke - i prodrlo je i postalo narodna
mudrost. Moglo bi se re¢i da se ono S$to je neko¢ bila uzvisena kozmicka i
humanisticka mudrost pretvorilo u izjave ljudi u narodu koji su to sada malo
razumijeli, ali su i dalje osjecali da im je sacuvano golemo blago. I medu
takvim ljudima zivio je Jakob Béhme, upijajuci te stvari, i kroz njegov vlastiti
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talent, one su u njemu ozivjele, i mogao je reci vise od obicnih ljudi. Ali
takoder je mogao samo mucati.

Kod Giordana Bruna nije ostalo nista osim opcenitog osjecaja: covjek mora
razumjeti kozmos, covjek mora razumjeti covjeka. Ali njegova sposobnost
razumijevanja nije bila dovoljna da artikulira nesto tako konkretno kao sto
je: misli svijeta su vani, Logos svijeta, utjelovljen u kristalima. Ljudi upijaju
te misli svijeta, tako §to ih percipiraju i s namjerom otapaju slano i
dopustaju mu da se ponovno pojavi u njihovom eterskom tijelu, gdje
dozivljavaju konkretne misli raznolikog svijeta, i one konkretne misli
covjekove nutrine, iz kojih izvire, eterski jednako bogato oblikovani svijet -
kao i svijet izvana. Zamislite te beskonacno bogate misli! Kozmi¢cka misao i
ljudska misao, da tako kazem, kod Giordana Bruna su se stopile u opci opis
kozmosa, koji se, kao sto sam rekao, svakako protezao u beskonac¢nost, ali je
bio apstraktan. | ono sto zivi u covjeku kao dalje oblikovani svijet, to se
stopilo u opis zive monade: u biti uzeto kao prosirena tocka, nista vise.

Ovo sto sam opisao bio je, u odredenom smislu, uvid drevnih misterijskih
mudraca. To je bila njihova znanost. Ali osim cinjenice da su drevni
misterijski mudraci mogli posti¢i takvu znanost svojom posebnom, snovima
obavijenom metodom, imali su i mogucénost stupanja u stvarnu zajednicu s
duhovnim bi¢ima kozmosa. Kao sto se ovdje na Zemlji jedna osoba svjesno
povezuje s drugom, tako su se i ovi drevni mudraci povezivali s duhovnim
bicima kozmosa. | od tih duhovnih bi¢a naucili su drugi dio koji se kod njih
moze naci: od tih duhovnih bi¢a su naucili, da samo ¢covjek moze uzrokovati
da se ono sto formira u svom eterskom tijelu, kroz §to on zapravo unutarnje
ponavlja kozmos - mali kozmos, mikrokozmos, etersko ponovno rodenje
velikog, makrokozmosa - rasprsi i nestane u elementima zraka kroz proces
disanja.

Dakle, covjek je mogao nauciti kako se svijet u njemu ponovno rada u
mnogim oblicima, tako da je iskusio iznutra oblikovan svijet. 1z njegove
unutarnje zive vode, cijeli svijet je eterski nastao u njemu (crtez ispod, linije).
To je bila drevna vidovitost. Ali to je stvarni proces, stvarna pojava. | kod
modernog covjeka proces je takoder prisutan, samo §to ga on ne moze
dozivjeti iznutra.

Ta bica, s kojima se stari mudrac istinski mogao povezati, uputila su ga ne
samo na njegovu zivu vodu, iz koje je roden ovaj mikrokozmos, ve¢ i na
njegov zivi zrak, na ono sto ljudi unose kao zrak i rasporeduju po cijelom
svom organizmu. Ono §to se tada rasporeduje, u odredenom smislu,
prelijeva se po cijelom ovom mikrokozmosu, zamagljujuc¢i oblike unutra
(crveno Srafiranje na crtezu). Divni eterski oblikovani mali svijet, dok dah
prolazi preko njega, pocinje tu i tamo, moglo bi se reci, blijediti, postajati
nejasan. Ono §to je bilo visestruko postaje jedno, jer astralni covjek zivi u
zracnom carstvu, bas kao §to eterski covjek zivi u vodenom carstvu. Astralni
Rudolf Steiner - Ziva spoznaja prirode. Intelektualni pad i spiritualno uzdizanje od grijeha



50/121

c¢ovjek zivi unutra, i kroz kolaps eterskih misli, kroz transformaciju eterskih
misli u snagu, kroz astralni element u zrachom covjeku, rada se volja, a s
voljom i sile rasta koje su povezane s voljom.

Opet, ne radi se o apstraktnoj rijeci 'volja, ve¢ konkretnom procesu. Imamo
konkretan proces u kojem astralno podrucje obuhvaca zraécno podrucje i Siri
se po onome §to je etersko i vodeno. | time se uistinu dogada proces, kakav
se izvana manifestira u prirodi u jednoj drugoj fazi, kada se ono oblikovano
spaljuje. Ovaj se proces u davna vremena shvacao kao proces sumpora. | iz
procesa sumpora razvilo se ono sto se tada dusevno dozivljava kao ¢covjekova
volja.

U davna vremena, apstraktna rijec 'misljenje' nije se koristila za opisivanje
necega tek figurativnog, naprotiv, kada se govorilo o misljenju, i bilo istinski
znalac, govorilo se o upravo opisanom procesu soli. Nije se o volji govorilo na
apstraktan nacin, veé¢, ako je netko bio znalac, govorilo se o zahvacanju od
astralnog prozetom zracnim, o procesu sumpora u kojem volja nastaje. |
govorilo se da se ravnoteza izmedu to dvoje - jer to su doista suprotstavljeni
procesi - postize kroz proces zive, kroz ono §to je oblikovano i fluidno, ono
Sto oscilira, takoreci, od eterskog do astralnog, od vodenog do zra¢nog.

Takve apstraktne ideje, kako ih je skolastika postupno razvijala, i kako ih je
moderna prirodna znanost usvojila, jednostavno nisu postojale za drevne
mislioce. Ti drevni mislioci bi se, da su im dani nasi koncepti misljenja,
osjecanja i volje, osjecali poput zabe smjestene u vakuum ispod ispuhanog
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spremnika zracne pumpe. Tako bi se drevni mislioci osjecali s nasim
apstraktnim konceptima. Mislili bi: s tim se ne moze dusevno zivjeti, s tim se
ne moze dusevno disati zrak. To bi im bilo potpuno besmisleno. Nisu govorili
o pukom apstraktnom procesu volje, pukom apstraktnom procesu misljenja,
vec¢ 0 procesu soli, procesu sumpora, a pod time su mislili na nesto s jedne
strane duhovno-dusevno, a s druge materijalno-etersko. Za njih je to bilo
jedinstvo, a djelovanje svijeta su shvacali tako da dusa djeluje svugdje u
tjelesnom, da je tjelesno svugdje bilo obuhvaceno dusevnim.

U spisima Srednjeg vijeka, koji sezu do 13, 14 i 15 stolje¢a, ova stara
perspektiva jo§ postoji, perspektiva koja je nudila uvide bogate sadrzajem, ali
dozivljene iznutra. Ti su uvidi izumrli u vrijeme Giordana Bruna, Jakoba
Bohme i Bacona od Verulama. ldeje se postale apstraktne. Ljudi su bili
prisiljeni gledati, ne prema unutra, ve¢ prema van u prirodu. Rekao sam
vam, drevni mislioci bi se s nasim idejama osjecali kao zaba pod zracnom
pumpom. Ali mi mozemo imati te ideje. Medutim, vecina ljudi, ne misli ni na
Sto kada govori o misljenju, osjecanju i volji, osim najvise na odraze vanjske
prirode, koji postoje u njima. Ali posebno u moderno doba, moze se postici
nesto sto je u staro vrijeme bilo nemoguce. U odredenom smislu, napusteni
smo od vlastite spontane aktivnosti koja vodi do razumijevanja od iznutra. U
meduvremenu do 15. stoljeca, covjek ne pronalazi nista jednostavnim
gledanjem u sebe.

On gleda prema van, u prirodu, formirajuci apstraktne koncepte. Ali ti
apstraktni koncepti se mogu izvana pojacati, mogu ponovno dobiti sadrzaj,
jer se mogu iskusiti. Naravno, ovo je samo pocetak, ali upravo je to pocetak
koji antropozofsko znanje o duhu nastoji stvoriti.

Svi procesi na koje sam ukazao, proces soli, proces sumpora, procesi su Koji
se zapravo ne dogadaju u vanjskoj prirodi. To su procesi koje ljudi mogu
spoznati samo unutar sebe. Oni se ne dogadaju u vanjskoj prirodi. U
vanjskoj prirodi se dogada nesto §to je povezano s tim procesima, na isti
nacin na koji se procesi u leSu odnose na procese kod zivog covjeka.

Kada moderna kemija govori 0 procesu sumpora, procesu soli, ti se procesi
sumpora, procesi soli, odnose na ono sto je Jakob Boéhme joS uvijek crpio iz
narodne mudrosti, na isti nacin na koji se procesi u leSu odnose na procese
u zivom covjeku. Tu je sve mrtvo, dok je to drevno gledanje posjedovalo
unutarnji zivot. Tako se nazirao novi svijet, koji ne postoji oko ¢covjeka. Kroz
to je posjedovao dar da uz pomoc¢ iskustva iz prve ruke vidi ono sto nije oko
covjeka, vec¢ pripada jednom drugom svijetu. U trenutku kada netko istinski
shvati te procese soli i sumpora, gleda u pred-zemaljski zivot covjeka. Jer
zemaljski zivot se razlikuje od pred-zemaljskog zivota covjeka, po tome Sto se
zivi procesi sumpora i soli ¢ine ugasenima u vanjskom svijetu osjetila. Ono
Sto dozivljavamo kao mrtvo oko sebe izmedu rodenja i smrti putem nasih
osjetila, zivo je u tim procesima sumpora i soli, ali to dozivljavamo u pred-
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zemaljskoj egzistenciji. To jest, istinsko razumijevanje tih procesa, o kojima
Jakob Bohme jos uvijek muca, jednako je uvidu u pred-zemaljsku
egzistenciju.

Cinjenica da Jakob Béhme ne govori o ovoj pred-zemaljskoj egzistenciji,
proizlazi upravo iz ¢injenice da je nije istinski dozivio, ve¢ je o tome samo
mucao. Ta ljudska sposobnost da se zaviri u pred-zemaljsko postojanje je
izgubljena, a s njom je nestala i ona veza s duhovnim bi¢ima svijeta, koja iz
procesa sumpora upucuju na post-zemaljsku egzistenciju. Cijela konstitucija
ljudske duse postala je drugacija. | Giordano Bruno, Jakob Béhme i Bacon
od Verulama bili su smjesteni unutar te transformacije konstitucije duse.

Ve¢ sam jucer rekao da ljudi danas nemaju pojma o tome kako je covjek bio
smjesten u svijetu u ranijim epohama. Stoga ne pridaju puno vaznosti
izvjestajima iz relativho nedavne proslosti. Ukazao sam na velicanstvenu
ideju Merlinovog podrijetla. Mozemo ukazati i na druge stvari. Vidite,
trenutno izvodimo predstavu Tri kralja, i izvodili smo je vise puta. Ali ova
prica o posjetu tri kralja Djetetu Isusu nalazi se i u drevnoj germanskoj
pjesmi 'Heliand'. Znate, ovo datira iz relativnho ranog Srednjeg vijeka,
porijeklom iz Srednje Europe. Ali u vezi s tim postoji nesto izvanredno.
Saznajemo da je ne§to drugo povezano s ovim posjetom tri kralja s Istoka. U
'Heliand', tri kralja prepricavaju da dolaze iz krajeva gdje su stvari nekoc¢ bile
potpuno drugacije nego sto su sada, dakle u vrijeme na pocetku nase ere; jer
su potomci predaka koji su bili beskrajno mudriji nego sto su oni mogli biti
u svoje vrijeme. | imaju jednog posebnog pretka, kazu nam ova tri kralja,
daleko natrag u vremenu, ali taj predak je jos uvijek mogao razgovarati sa
svojim Bogom. A kad se priblizila smrt, taj je predak okupio sve c¢lanove
svoje Sire obitelji, i rekao im da mu je njegov Bog otkrio da c¢e se jednog dana
na svijetu pojaviti kralj, kojeg ¢e najaviti zvijezda.

| ako se istrazi gdje lezi vanjski znak ovog pretka, otkrit ¢e se - cak i
literatura na to ukazuje, a to se moze i izvana dokazati - da je to Balaam iz
Starog zavjeta, u cetvrtoj knjizi Mojsijevoj; da se ova Tri mudraca, kraljevi s
Istoka, odnose na Balaama, sina Beorovog, o kojem cetvrta Mojsijeva knjiga
govori kako razgovara sa svojim Bogom i kako cijeli svoj zemaljski zivot
organizira u skladu s tim razgovorom. Ako razmotrimo cijelu sliku,
jednostavno ¢emo otkriti da je u vrijeme kada je Heliand nastao, u Srednjoj
Europi jos uvijek postojala svijest da su ljudi neko¢ komunicirali s bogovima.
Realna predodzba o tom procesu postojala je u ljudima.

Ovdje opet imamo nesto sto je bilo dio gledanja tih ljudi na povijest, a sto
nam dokazuje da smo presli iz ranijeg doba, kada su ljudi jos zivjeli u zivom
svijetu, kako sam jucer naznacio, u doba filistarstva. Jer nasa civilizacija je,
u osnovi, opcenito filistarska civilizacija. Cak ni oni koji vjeruju da su
prerasli ovu filistarsku civilizaciju, niposto nisu suprotnost filistru u smislu
da bi jos uvijek mogli zivjeti u kontekstima velicanstvenim poput, naprimjer,
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ideje o Merlinu ili tradicije o Balaamu kao pretku Triju mudraca. O ne, ti
ljudi nije da nisu filistri, najvise su boemi.

Sada vidite, kada su kazane ove stvari, shvacate kakva se ogromna
transformacija dogodila u raspolozenju ljudske duse, u vezi sa stvarima na
koje danas ne obracamo paznju. Ali u odredenom smislu, te su stvari bile
predvidene. Sto su ljudi imali stoljecima ranije? Znali su da je neko¢ davno
postojala vrsta vidovitosti, iako slicha snu. Ljudi su naslucivali procese
poput procesa sumpora i soli. Kroz to su stekli sposobnost zaviriti u
preegzistenciju.

Odredeni ljudi, koji su htjeli voditi covjecanstvo, ne prema gore, ve¢ prema
dolje, ali koji su takoder, u odredenom smislu, bili inicirani, predvidjeli su da
¢e covjecanstvo izgubiti tu sposobnost; doci ¢e vrijeme kada sami ljudi nece
moci govoriti o zivotu preegzistencije. | tako su dogmatski utvrdili: ne postoji
nesto poput zivota preegzistencije: ljudska dusa stvara se istovremeno s
fizickim rodenjem. A cinjenica preegzistencije bila je dogmatski obavijena
velom tajne. To je bio prvi korak, prva faza, u prijelazu od znanja covjeka u
svijetu, do neznanja covjeka. Jer covjek vise ne moze istinski razumjeti
covjeka kada ukloni dio njega, posebno nesto tako vazno kao sto je zivot
preegzistencije.

Pa, Jakob Bohme, Giordano Bruno i Lord Bacon zivjeli su u vremenu kada je
taj uvid u zivot preegzistencije bio zamagljen. | zivjeli su u vremenu kada ono
Sto je sada trebalo biti otkriveno jo§ nije postojalo: vise ne unutarnje
iskustvo, ve¢ duhovna kontemplacija vanjskog svijeta, tako da se u
vanjskom svijetu ponovno otkrije covjek koji viSe ne moze pronaci sebe u
sebi.

Davno su postojali inicijati koji su, medutim, zeljeli voditi ljude prema dolje,
a ne prema gore, i koji nisu htjeli da se pojavi taj novi uvid, Kkoji je
suprotnost staroj vidovitosti, stoga su trazili dogmatska sredstva kako bi to
novo znanje zamijenili pukim vjerovanjem u zagrobni zivot, golom vjerom. |
tako, u vrijeme kada je Giordano Bruno bio aktivan, mogucnost spoznaje
pred-zemaljskog covjeka, mogucnost spoznaje zagrobnog covjeka, bila je
iskorijenjena ljudskim dekretima. A Giordano Bruno stajao je ondje poput
hrvaca, vise nego Jakob Bohme, viSe, naravno, i od Lorda Bacona, i stajao je
ondje sa suvremenim covjekom, i nije mogao ono, sto mu je ostalo kao
dominikanska mudrost, preobraziti u istinski svjetonazor. Poetizirao je ono
S§to mu se na neodreden nacin predstavljalo kao takav svjetonazor.

Ali iz onoga §to je Giordano Bruno samo nejasno naslucivao, mora proizaci
specificno razumijevanje svijeta unutar covjeka, covjeka u svijetu. Ne kroz
vidovitost ponovno rodenu iznutra, ve¢ kroz slobodno postignutu vidovitost,
treba se cijelog covjeka iznova razumjeti.
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Time sam okarakterizirao ono §to se mora pojaviti u razvoju covjecanstva. A
danas se suocavamo s c¢injenicom da ogroman broj ljudi mrzi, duboko mrzi,
to da dopusti pojavu takvog znanja; oni su neprijatelji tog pojavljivanja. To
se moze razumjeti i povijesno. Tada c¢e se razumjeti kako neprijateljsko
protivljenje antropozofskom svjetonazoru proizlazi od iznutra.
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VI. SESTO PREDAVANJE

Dornach, 14. sije¢nja 1923.

Sada bih zelio nastaviti temu koju sam predstavio u protekla dva dana. Radi
se 0 prepoznavanju, iz razvojnih faza koje su dovele do sadasnjeg duhovnog
zivota, kako, s jedne strane, antropozofski svjetonazor postaje nuznost, a s
druge strane, kako se takoder mora shvatiti da taj antropozofski svjetonazor
ima i protivnike. Razumljivo je da se ne zelim upustati u specificnhu
karakterizaciju ovog ili onog protivnika u ovom trenutku, zelim se pozabaviti
temom Sto je moguce opcenitije, jer se zapravo ne radi o fokusiranju na ovu
ili onu opoziciju, vec¢ o ¢injenici da Antropozofsko drustvo, ako zeli postojati
kao takvo, mora postati svjesno svog polozaja u duhovnom zivotu i
doprinijeti njegovoj konsolidaciji. Ne govorim ovdje nista posebno novo,
buduc¢i da sam vec¢ prije nekoliko tjedana izricito izjavio da je ova
konsolidacija Antropozofskog drustva nuzna.

Mora nam biti apsolutno jasno kako se antropozofija nalazi unutar
suvremene civilizacije, koja sto se tice Europe i Amerike zapravo prati svoju
povijest samo do vremena o kojem sam cesto govorio: otprilike do 4. stoljeca
poslije Krista. To 4. stoljece poslije Krista lezi upravo u sredini cetvrte post
atlantske epohe. Cesto sam isticao da je Sirenje krséanstva, cjelokupno
shvacanje krscanstva, bilo fundamentalno drugacije u prva tri do cetiri
krscanska stoljeca nego sto je bilo kasnije.

Danas cesto mislimo kada pratimo povijest unatrag, gledamo prethodno
doba, vracamo se u Srednji vijek, dolazimo do onoga Sto se naziva
razdobljem seobe naroda, zatim Rimskog carstva, a onda se vracamo jos
dalje u Grcku. O Grc¢koj razmisljamo i osjecamo je na nacin kao Sto
osjecamo ono §to postoji od razdoblja Rimskog carstva kao kasnija europska
povijest. Ali to uopce nije tako. Zapravo postoji dubok ponor izmedu onoga
Sto jos uvijek stoji s odredenom vitalnoséu pred svijes¢éu modernih ljudi -
naime, razdoblja koje seze u rimsko doba - i onoga sto mu je prethodilo kao
grcki zivot. Skicirajmo stvar samo u grubim crtama. Ako uzmemo u obzir
Grcku Perikla, Platona ili Fidije, ili cak Grécku Sofokla ili Eshila, onda ono sto
je temelj ove grcke kulture kao stanje duse, vuce Kkorijene iz anticke
misterijske kulture, iz anticke duhovnosti. | iznad svega, ova grcka kultura
jos je uvijek posjedovala mnogo toga sto sam jucer okarakterizirao kao zivo
iIskustvo stvarnih procesa unutar ljudske duse; onoga §to sam jucer nazvao
procesima soli, sumpora i zive. Mora nam biti jasno da su grcka misao i
osjecaji bili bliski ljudskoj prirodi, dok su kasnija razdoblja, od 4. stoljeca
nadalje, ve¢ utrla put onome $§to je tada doslo i tako se karakteristicno
manifestiralo u tri oblika koja sam opisao tijekom ova dva dana: gubitka bica
c¢ovjeka za covjekovu svijest.
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Rekao sam da su likovi poput Bruna, Jakoba Béhme i, u odredenom smislu,
Lorda Bacona, tezili razumijevanju bica covjeka. Medutim, ta borba nikada
nije uspjela istinski shvatiti bice covjeka. Ako se od rimske kulture vratimo
do grcke kulture, onda ovaj govor o otudenju bica covjeka prestaje imati
smisla, jer su Grci sebe znali kao ljude smjestene unutar kozmosa. Grci nisu
posjedovali ovaj koncept prirode koji se pojavio kasnije, ovaj koncept prirode
koji je na kraju kulminirao razumijevanjem mehanizma prirode. Za Grka bi
se moglo reci: vidio je oblak, vidio je kisu kako lije, u magli je vidio ono §to
dolazi iz zemlje kao tekucina koja se dize, i posebno zivopisno je vidio, kada
je pogledao u sebe svojim jos uvijek konkretnim pogledom, kretanje vlastite
krvi. I nije uocavao tako duboku razliku izmedu uzdizanja i padanja vode u
prirodi, i kretanja vlastite krvi, kao sto se kasnije uocavala. Grk je jos uvijek
shvacao nesto od onoga sto je inherentno rijecima: svijet u covjeku, covjek u
svijetu.

To su stvari koje se ne mogu dovoljno duboko istrazivati, jer vode u stanje
duse, koje, za vanjsku povijest, postoji samo u fragmentima. Ne smije se
zaboraviti kako je u 4. stoljecu poslije Krista zapoceo proces temeljitog
unistavanja svih ostataka vidovite kulture. Svakako, moderno c¢ovjecanstvo
zna neke stvari koje su kasnije otkrivene. Ali ne bismo smijeli zaboraviti kako
je ono sto je kasnije dalo poticaj zapadnoj kulturi, nastalo iz rusevina
drevnog helenizma, tog prosirenog helenizma koji nije bio ogranicen na
juznu Europu vec¢ se protezao sve do Azije. Ne treba zaboraviti da je izmedu
sredine 4. i sredine 5. stoljeca izgorjelo bezbroj hramova, hramova koji su
posjedovali izuzetno znacajan, slikovni sadrzaj, sadrzaj dragocjen u odnosu
na sve Sto je razvio helenizam. Moderno covjecanstvo, koje se oslanja
iskljuc¢ivo na vanjske dokaze, vise nista od toga ne vidi. Moramo se prisjetiti
rijeci jednog pisca iz tog vremena, koji je u pismu napisao: Staro vrijeme
dolazi kraju. Sva pojedinacna svetista, koja se mogu naci na pojedinim
poljima, oko kojih farmeri rade na svojim poljima, unistavaju se. Gdje ce
ljudi koji rade na poljima pronaci radost u svom radu?

Danas je gotovo nezamislivo koliko je toga unisteno, posebno u stolje¢ima od
sredine 4. do sredine 5. stoljeca. Unistavanje vanjskih spomenika islo je
ruku pod ruku s nastojanjem da se iskorijeni gréki duhovni zivot, sto je
kulminiralo zatvaranjem atenske filozofske skole 529. godine. Doista, onako
kako se moze osvrnuti na rimsku povijest, ne moze se osvrnuti na grcku
povijest u smislu vanjskih dogadaja. | svakako je istina da se mnogo toga u
zapadnoj civilizaciji kroz Srednji vijek i do modernog doba duguje, naprimjer,
benediktinskom redu. Ali sveti Benedikt, na samom mjestu gdje je osnovao
maticni samostan za benediktinski red, unistio je i poganska svetista. Sve je
to moralo nestati, i nestalo je.

Doista je tesko shvatiti, iz cisto ljudske perspektive, kako je takav
destruktivni impuls mogao zahvatiti Juznu Europu, Zapadnu Aziju i
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Sjevernu Afriku u to vrijeme. To postaje razumljivo, tek kada se shvati da se
cijela svijest covjecanstva u to vrijeme promijenila, da je, kao sto sam cesto
govorio, izreka da priroda, ili cak svijet opcenito, ne ¢ini skokove, potpuno
netocna. Takvi skokovi u povijesti se dogadaju. | stanje duse civiliziranog
¢ovjecanstva u 2. i 3. stoljecu poslije Krista, bilo je nesto sasvim drugacije od
onoga §to je kasnije postalo stanje duse.

Ali sada bih zelio skrenuti vasu pozornost na nesto sto moze vrlo jasno
ilustrirati sto je zapravo taj preokret. Danas, kada govorimo 0 izmjeni¢nim
stanjima budnosti i spavanja, moramo reci: fizicko tijelo i etersko tijelo
ostaju u krevetu, a 'Ja’ i astralno tijelo izlaze; dusevno-duhovni aspekt izlazi
iz fizickog i eterskog tijela. To se ne bi reklo u odredenom razdoblju stare
Indije; reklo bi se suprotno. Pri spavanju bi se reklo da duhovno-dusevni
aspekt covjeka dublje prodire u fizicko tijelo, viSe je uronjen u njega. Dakle,
upravo suprotno.

Ovome se posvecuje vrlo malo paznje. Zelim samo istaknuti da su,
naprimjer, kada je osnovano Teozofsko drustvo, njegovi osnivaci culi neke
duhovne istine od Indijaca i to §to su ¢éuli usvojili kao svoje. Culi su tu ideju
o 'Ja' i astralnom tijelu koji izlaze. Svakako, Indijci su to rekli tada, u 19.
stoljecu, naravno, jer se u Indiji ¢esto moze promatrati ono sto je stvarno. Ali
kada clanovi Teozofskog drustva tvrde da je to takoder bila drevna indijska
mudrost, to je besmislica, jer je drevni Indijac govorio upravo suprotno: kada
covjek spava, duhovno-dusevno prodire u fizicko tijelo. | to je i bio slucaj u
ranijim vremenima. A Grci su, u odredenom smislu, jos uvijek bili svjesni da
tijekom spavanja duhovno-dusevno vise obuzima fizicko tijelo nego tijekom
budnosti, jer to lezi u razvoju covjecanstva.

Buduc¢i da ovo moramo opisati iz nase neposredne duhovne perspektive,
danas s pravom moramo rec¢i: drevni mudraci i gréko stanovnistvo
posjedovali su instinktivhu vidovitost koja je bila snolika. Mi to opisujemo iz
nase perspektive. Ali za ljude tog vremena to nije bilo poput sna. Osjecali su
da se bude u tom stanju vidovitosti. Veci intenzitet njihove svijesti upravo je
bio kada su svijet percipirali u snaznim slikama, kao sto sam jucer opisao.
Ali istovremeno su znali: time su prodirali u unutarnje bice covjeka i vidjeli
Sto se u covjeku dogada, te znali, buduci da je covjek u svijetu, da su to
procesi svijeta. | tada su znali: pri spavanju covjek jo§ dublje uranja u svoje
fizicko tijelo. A pri dubokom spavanju ta svijest postaje tupa, prigusena,
zapravo nesvijest. Ljudi su to pripisivali utjecaju fizickog tijela, koje okruzuje
dusu i zapravo je vodi u gresnost. | upravo iz tog gledista proizasla je stara
svijest o grijehu. Ta svijest o grijehu, ako je ne uzmemo u njenom zidovskom
obliku, zapravo vodi natrag u poganstvo, a tamo proizlazi iz svijesti o
uronjenosti u fizicko tijelo, sto ne ostavlja dusu dovoljno slobodnom da zivi u
duhovnom svijetu.
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Ali ako uzmete u obzir sve sto sam opisao, shvatit cete: ovaj drevni covjek
bio je svjestan da je duhovno bice, da kao duhovno bice zivi u fizickom
svijetu. Nikada mu nije palo na pamet da ono sto je fizicki vidio u ¢ovjeku,
nazove 'covjekom'. Rije¢ covjek zapravo potjece od znacenja poput ‘onaj koji
misli'. Dakle, nije covjek onaj s vise-manje crvenim ili blijedim licem, s dvije
ruke i dvije noge, vec je covjek onaj koji u ovom prebivalistu fizickog tijela
prebiva kao duh-dusa.

| ostatak te svijesti duhovno-dusevnog covjeka, preveden u oblast
umjetnosti, doista je bio prisutan opcenito u grckoj civilizaciji - u toj divnoj
plasticnosti i umjetnickom obliku gréke kulture. | ¢ak i ako je vanjsko bice
hrama, cak i ako su kultovi u mnogim aspektima bili u stanju velike
dekadencije, ipak se moze rec¢i da su u unistenim slikama bogova i hramova,
doista postojali prikazi koji su ukazivali na to drevno stanje duse. Rekao bih:
drevna duhovna svijest covjecanstva bila je snazno zapisana u oblicima
onoga §to je unisteno.

Kad bi nam danas dosao neki posvecenik iz misterija anticke Grcke s istom
svijescu - ne u sljedecoj inkarnaciji, gdje je svijest uvijek donekle izmijenjena
- 1 s nama raspravljao o tim stvarima, rekao bi: Vi moderni ljudi, svi spavate!
- Da, to bi rekao: vi moderni ljudi, svi spavate! Mi smo bili budni jer smo bili
budni u svojim tijelima, budni kao duhovni ljudi u svojim tijelima. Znali smo
da smo bili ljudi, jer smo unutar nasih fizickih tijela bili nesto drugo od tog
tijela. Ono S§to vi nazivate budnoscu za nas je spavanje, jer dok ste budni i
svoja osjetila usmjeravate prema vanjskom svijetu i objasnjavate nesto o
njemu, zapravo spavate u odnosu na vlastito bice. Vi ste ti koji su zapali; mi
smo bili ti koji su bili budni.

To bi on rekao. | s odredene tocke gledista, bio bi potpuno u pravu. Jer
danas je ovako: budni smo od budenja do uspavljivanja, kako kazemo, kada
smo u svom fizickom tijelu kao duhovna bic¢a. Ali tamo ne znamo nista o
sebi, tamo spavamo u odnosu na samog sebe. Ali kada smo unutar svijeta
koji je izvan nas, tamo spavamo, naime od kada zaspemo do budenja. Tamo
moramo nauciti biti budni. S istim intenzitetom kojim su drevni ljudi bili
budni unutar svojih tijela, moderni ljudi moraju nauciti biti budni izvan
svojih tijela kada su istinski unutar vanjskog svijeta.

Iz ovoga mozete vidjeti da smo u prijelaznom stanju. Mi kao ¢ovjecanstvo,
zaspali smo u odnosu na staro stanje budnosti i sada smo u trenutku kada
bismo se trebali probuditi u novo stanje budnosti. | sto antropozofija zeli biti
u tom pogledu? Antropozofija nije nista drugo nego ovo: ona je shvatila da se
ljudi moraju probuditi kada su izvan sebe. | sada dolazi i trese modernog
covjeka - kojeg bi stari nacin razmisljanja nazvao spavacem - trese modernog
covjeka, a on se ne zeli probuditi.
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Antropozofija se ponekad osjeca kao Gallus pored pospanog Stiehla!
Antropozofija skrece pozornost na c¢injenicu da Sumske ptice pjevaju. 'Neka
pjevaju’, kaze sadasnjost, 'imaju male glavice, uskoro ce zaspati’, i tako
dalje. 'Nebo se vec rusi'! 'Oh, neka se rusi, dovoljno je staro'! Naravno, to se
ne izrazava uvijek istim rijecima; ali antropozofija kaze: duhovni svijet, on bi
usao, ustani! - Hej, neka zasja svijetlo duha, on je dovoljno star za to! -
Zapravo, ovako je: antropozofija zeli probuditi usnulog. Jer ono sto se trazi
od moderne civilizacije jest upravo budenje. A ¢ovjecanstvo zeli spavati, zeli
nastaviti spavati.

| zelio bi re¢i: u Jakobu Bohme, jer je u potpunosti prihvatio narodnu
mudrost, u Giordanu Brunu, jer je stajao unutar duhovne zajednice koja je
u to vrijeme jos uvijek cuvala mnogo starih obicaja, u njima je zasigurno
zivjelo sjecanje na stari budni zivot. U Lordu Baconu, doista zivi impuls da
se opravda novo spavanje. To, shvaceno jo§ dublje nego sto smo to mogli u
prethodna dva dana, karakteristika je naseg vremena. Moderni covjek ne
moze biti toliko budan da zahvati bice ¢covjeka kao sto su ljudi bili u davna
vremena. Jer ne prodire duboko u svoje fizicko tijelo, kao sto je to cinio
drevni covjek dok je spavao, vec, pri spavanju, izlazi iz njega. Medutim, mora
nauciti izlaziti iz svog fizickog tijela i dok je budan, jer ¢e samo na taj nacin
moci ponovno spoznati sebe kao covjeka. Ali poriv da ostane spavati vrlo je

jo§ nismo nigdje stigli'.

Du Bois-Reymond - ne Gallus iz predstave o rodenju Isusa, ve¢ Du Bois-
Reymond - kaze: za ljude postoje granice spoznaje; ne mogu prodrijeti u
pojave prirode, misterije prirode; imaju granice. Da, ali, kaze antropozofija,
covjek mora teziti naprijed, naprijed i naprijed! Impuls prema duhovnosti ve¢
odjekuje. - Pa - kaze Du Bois-Reymond - neka odjekne; pred njoj je jos uvijek
dug put prije nego sto prirodna znanost, na kraju zemljinih dana, dode do
razotkrivanja svih tajni prirode.

U mnogim aspektima, to opravdava spavanje. Jer govoriti o granicama nase
spoznaje prirode zapravo je opravdanje za spavanje u vezi covjekovog
prodiranja u prirodu. A danas zasigurno postoji dovoljno tableta za spavanje
- 0 tome se ovdje c¢esto raspravljalo. Mozda ljudi danas zele slusati samo ono
Sto se moze zivopisno ilustrirati, vrlo zivopisno, mozda ¢ak i filmom. Ali ne
vole kada se predstavi nesto sto zahtijeva da slusatelji koriste glavu, da
nesto u njima stvarno radi. Jer ono S§to zelimo je zapravo pustiti da nam se
otkriju misterije svijeta, bilo kako osim aktivnhog doprinosa vlastitim mislima.
Ali upravo je to put do budenja: zapoceti s misljenjem, misao se mora
razvijati aktivhoscu. Zato sam to misljenje s toliko energi¢nosti naglasio u
svojoj 'Filozofiji slobode' prije nekoliko desetljeca.

Zelio bih vam skrenuti pozornost na nesto, dragi prijatelji. Zelio bih da se
prisjetite nekih snova koje ste sanjali i zelio bih vas pitati jeste li ikada
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sanjali da ste bili pravi nevaljalac ili barem ucinili nesto ¢ega biste se sramili
da ste do ucinili po danu kao u tom snu? Mislim ipak. Sada, sigurno, ovdje
sjede mnogi koji nikada nisu imali takav san, ali mogu cuti o tome od
drugih, jer sigurno ce biti onih koji znaju da ponekad covjek sanja stvari
koje ne bi zelio ponoviti dok je budan, stvari kojih bi se ¢ovjek sramio. Da,
primijenite ovo sada na veliki san, koji mozemo nazvati i snom sadasnje
civilizacije, gdje ljudi zapravo zele sanjati o tajnama svijeta. Sada dolazi
antropozofija i kaze: uozbilji se, ustani! - Sada se ljudi trebaju probuditi!
Mogu vas uvjeriti, neke stvari koje se rade u ovoj uspavanoj civilizaciji, ljudi
ne bi radili da su budni; isto je i tamo. Naravno, reci cete: pa, tko bi u to
trebao vjerovati? - Ali sanjac ne razmislja o tome kada se bavi svojim
nestaslucima u snu, kako to zapravo izgleda kada je budan. Medutim,
prisutan je taj nesvjesni strah: da postoje stvari koje ¢covjek ne bi smio ciniti
ako se probudi. Naravno, ne mislim ovo na filistarski ili burzoaski nacin;
radije mislim da bi se mnoge stvari koje se danas smatraju sasvim urednima
promatrale sasvim drugacije da je covjek budan.

| od ovoga postoji strasan strah. Vise ne bi bilo tako lako secirati jetru pored
mozga! S odredenim metodama istrazivanja, covjek bi bio potpuno
posramljen kada bi se probudio u antropozofiji. Kako mozete ocekivati da se
ljudi tako lako probude preko noci, pogotovo kada su ukljuceni u takve
metode! Covjek primjecuje, na neobiéan nagcin, apologiju spavanja. Samo
zamislite golemu radost koju sanjar osjeca kada sanja nesto §to se ostvari za
nekoliko dana! Samo trebate obratiti pozornost na golemu radost koju
praznovjerni sanjari osjecaju kada im se san ostvari - a ponekad se i ostvari
- osjecaju golemu radost. Sada, ovi civilizacijski sanjaci izracunavaju prema
Newtonovu zakonu gravitacije, prema formulama koje su razvili
matematicari, da Uran ima odredenu orbitu. Ali orbita se ne podudara s
formulama. Oni sanjaju da tada moraju postojati poremecaji s drugog
planeta koji bi mogao biti tamo. Sve je to sanjano, jer se takva stvar zapravo
izracunava bez intenzivnog impulsa unutarnje sigurnosti. A kada se ostvari -
kada dr. Galle doista otkrije Neptun - onda se san ostvario. To je ¢ak nesto
Sto se navodi kao da opravdava znanstvenu metodu: da, recimo, kalkulira
Neptun u snu, a onda se to ostvari. To je stvarno kao sa sanjarima kada im
se nesto ostvari. Ili Mendeljejev, koji je ¢ak izracunavao elemente koristeci
periodicni sustav elemenata. Ovaj san zapravo nije toliko tezak, jer ako
postavite periodni sustav elemenata i jedan element nedostaje, ako je prostor
prazan, zapravo je prilicno lako umetnuti ga i navesti nekoliko svojstava. Ali
u prvom redu, to je samo san. Ako se ostvari, onda se to dogada na isti
nacin kao kad sanjar vidi da se nesto dogodi nekoliko dana kasnije, da se
stvar potvrdi. Da, sanjar obicno ne kaze da se stvar potvrdi, ali znanstvenim
jezikom se kaze da se stvar potvrdi.

Prvo se mora istinski shvatiti kako je ova moderna civilizacija postala
civilizacija spavanja i kako je za ¢covjecanstvo nuzno budenje. Zatim, oni koji
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zude za znanoscu duha moraju jasno razaznati samu sklonost prema
spavanju u sadasnjosti. Moraju se dogadati oni trenuci Kkoji se cesto
dogadaju kod sanjaca kada zna da je sanja¢, kada zna: sanjam. | zato bi
covjecanstvo danas trebalo imati posebnu osjetljivost na tako snazne rijeci -
cesto sam se pozivao na te rijeci - kako ih je jednom izrazio energic¢ni filozof
Johann Gottlieb Fichte: svijet koji se prostire pred ¢ovjekom je san, a ono §to
¢ovjek o njemu misli je san o snu.

Ali ne smije se upasti u nesto §to nalikuje filozofiji Schopenhauera. Jer
covjeku malo koristi samo epistemoloski ukazivati na to da je sve san.
Zadatak nije prepoznati da se sanja - mnogi ljudi danas bi htjeli dokazati da
se sanja i da covjek nije sposoban ni za sto drugo osim sanjati, jer ako se
ikada dosegnu granice tih snova, onda se nalazi stvar po sebi, izvan koje se
ne moze i¢i. Eduard von Hartmann, inace izvrstan mislilac, cesto je
zanimljivo govorio o tim snovima u odnosu na stvarnost. On jasno daje do
znanja da je sve sto ljudi imaju u svijesti, san; ali da se sve temelji na 'stvari
po sebi' ¢ega nismo svjesni. Hartmann, koji je stvari doveo do krajnosti,
govori, naprimjer, o stolu po sebi, za razliku od stola kojeg imamo pred
sobom: stol pred nama je san, a iza njega lezi stol po sebi. Doista, Hartmann
razlikuje stol kao privid i stol po sebi, stolicu kao privid i stolicu po sebi. Ali
on uopce nije svjestan da u konacnici stolica na kojoj sjedi ima neke veze sa
stolicom po sebi, jer sjedenje na stolici kao prividu, na sanjanoj stolici, nije
udobno, bas kao sto sanjar mora lezati u pravom krevetu. Ali sav ovaj
razgovor o tome da je svijet san, moze biti samo priprema za nes§to drugo. Za
Sto? Pa, za budenje, dragi moji prijatelji'! Ne radi se o spoznaji da je svijet
san, ve¢ o tome da nesto ucinimo kako bismo se probudili ¢im uopce
posumnjamo da je svijet san! A budenje pocinje energicnim zahvacanjem
misli, aktivhim misljenjem. | odatle se moze pristupiti svemu ostalom.

Vidite, ovo je ono §to sam upravo opisao: ovaj impuls budenja, nuzan impuls
za sadasnjost. Svakako, ono sto se pojavljuje kao antropozofija, moze se
donijeti u svijet. Ali ako Antropozofsko drustvo treba uistinu biti drustvo,
onda to drustvo mora znaciti stvarnost. Tada pojedinac koji zivi unutar
Antropozofskog drustva, ovo Antropozofsko drustvo mora dozivjeti kao
stvarnost. | mora biti duboko prozet tom zeljom za budenjem, a ne, kao §to
je cesto slucaj, odmah smatrati uvredom kada mu netko kaze: Stiehl, ustani!
- To je doista potrebno. | to je ono sto bi zelio jos jednom ponoviti, samo u
par rijeci.

Nesreca koja nas je zadesila trebala bi, prije svega, posluziti kao poziv na
budenje, da se poduzme akcija unutar Antropozofskog drustva kako bi to
moglo postati stvarnost. To pravo bice osjecamo od razdoblja koje sam prije
nekoliko dana ovdje opisao na kraju Bozi¢nog ciklusa. Zivo strujanje od
osobe do osobe unutar Antropozofskog drustva, mora biti prisutno. U
najnovijoj fazi Antropozofskog drustva izvjestan nedostatak ljubavi tako bi
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¢esto zamijenio medusobno povjerenje, i ako taj nedostatak ljubavi nastavi
prevladavati, tada ¢e se Antropozofsko drustvo neizbjezno raspasti.

Vidite, gradevinski projekt je na povrSinu iznio mnoge izvanredno fine
kvalitete antropozofa; ali paralelno s tim trebala se dogoditi i ziva
revitalizacija samog drustva. Mnoge fine osobine su s pravom spomenute na
kraju naseg nedavnog ciklusa, kvalitete koje su se pojavile tijekom gradnje i
tijekom noci pozara. Ali te osobine trebaju vodstvo, a prije svega, potrebno je
da svatko tko ima nesto raditi unutar drustva ne unosi u drustvo ono §to je
danas uobicajeno, ve¢ da svatko za drustvo c¢ini sve §to mora uciniti s
istinskim osobnim interesom i predanoscu. | taj osobni interes i predanost
nazalost su upravo ono Sto nedostaje tamo gdje pojedinci ¢ine ovo ili ono za
drustvo.

Nijedna usluga koja se moze pruziti drustvu, odnosno od strane jedne osobe
drugoj, nije beznacajna. Cak i najmanji ¢in postaje vrijedan time sto je u
sluzbi neceg veceg. Medutim, to se tako cesto zaboravlja. Drustvo mora
gledati s najvec¢im, najvisim, zadovoljstvom, sada kada nas je pogodila
nesreca, kako to zahtijeva njegovanje najboljih kvaliteta. Medutim, ne bismo
smjeli zaboraviti kako u svakodnevnoj rutini marljivost i ustrajnost, ali
posebno interes i osobna ukljucenost u nase odgovornosti, tako lako posrcu,
I kako se mnoge stvari koje namjeravamo jednog dana uciniti tako brzo
zaborave. Stoga sam htio naglasiti puni opseg kontrasta izmedu
antropozofije i svijeta, jer se upravo ta suprotnost tako cesto previda.

To Sto opozicija postoji po prirodi stvari mora se shvatiti, shvatiti iz
perspektive objektivhog djelovanja svijeta. Ponekad me, medutim, zapaniji - i
to sam javno izrazio - koliko malo unutarnje empatije postoji kada opozicija
degenerira do te mjere da vrvi objektivnim neistinama. Moramo ostati
objektivni u nasoj pozitivhoj obrani antropozofije kada su u pitanju
sustinska pitanja. Ali takoder se moramo istinski uzdi¢i do razine
razumijevanja da antropozofija moze postojati samo u atmosferi istinitosti,
da stoga moramo razviti osjecaj sto to znaci kad se toliko neistinitosti, toliko
klevete, usmjerava protiv onoga sto se namece na antropozofskom polju.
Ovdje nam je zaista potreban unutarnji zivot. | danas imamo dovoljno prilika
da to probudimo. Tada ¢e se mozda impuls budenja prosiriti i na druga
podrucja. Ali ako vidite nekoga kako spava dok se plamen lazi Siri posvuda,
onda se ne biste trebali iznenaditi ako i Stiehl nastavi spavati.

Dakle, ono §to zelim okarakterizirati u opéim crtama, a sto danas detaljno
karakteriziram, jest ovo: mislite, osjecate, meditirajte o budenju. Neki ljudi
danas, u ovom dobu u kojem pljuste klevete, zude za svim vrstama ezoterije.
Da, dragi moji prijatelji, ezoterija je prisutna. Uhvatite je! Ali ono sto je
ezotericno iznad svega, unutar Antropozofskog drustva, jest volja za
budenjem. Ta volja za budenjem prvo se mora ukorijeniti unutar
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Antropozofskog drustva. Tada ce postati zariSna tocka za budenje cijele
sadasnje civilizacije.
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VIl. SEDMO PREDAVANJE

Dornach, 19. sijecnja 1923.

Kroz sva vremena, tri velika ideala covjecanstva nazivana su istina, ljepota i
dobrota. Moglo bi se rec¢i da su ta tri ideala - istina, ljepota i dobrota -
nazvana, iz odredenog instinkta, velikim ciljevima, ili bolje receno, uzvisenim
ljudskim teznjama. Medutim, u ranijim vremenima ljudi su vise znali o
prirodi covjeka i njegovoj povezanosti sa svijetom, te su stoga mogli misliti na
nesto konkretnije kada su govorili o stvarima poput istine, ljepote i dobrote,
nego §to je to slucaj danas u nasem dobu, koje voli apstraktno. A
antropozofska znanost duha, zauzvrat, sposobna je ukazati na takve
konkretnije stvari. Medutim, to se ne pokapa uvijek s tendencijom naseg
vremena - jer nase vrijeme voli neprecizno, neodredeno, maglovito - upravo
kada je u pitanju nadilazenje svakodnevnog. Razmotrimo danas kako je
sadrzaj rijeci istina, ljepota i dobrota, povezan s bicem covjeka.

Kada razmatramo ovo bice ¢ovjeka, prvo moramo pogledati fizicko tijelo. Ovo
fizicko tijelo se, zapravo, danas promatra iskljucivo iz vanjske perspektive.
Ne postoji svijest o tome kako je ovo fizicko tijelo izgradeno u pred-zemaljskoj
egzistenciji, u svojim detaljima, u smislu oblika i u smislu svoje aktivnosti u
toj pred-zemaljskoj egzistenciji. Svakako, u pred-zemaljskoj egzistenciji
covjek zivi u cisto duhovnom svijetu. Ali u ovom duhovnom svijetu, on je
aktivan - kao sto sam rekao na nedavnim predavanjima - u ovom duhovnom
svijetu, u suradnji s visim bicima, razvija duhovni prototip, duhovni oblik
fizickog tijela. A ono sto ovdje nosimo kao svoje fizicko tijelo, jednostavno je
odraz, fizicki odraz, onoga §to je sam pojedinac razvio kao svojevrsnu
duhovnu klicu u svojoj pred-zemaljskoj egzistenciji.

Uzimajuci to u obzir, treba reci: ovdje u zemaljskoj egzistenciji, covjek osjeca
svoje fizicko tijelo. Ali moderni covjek nije bas svjestan svega §to je povezano
s tim osjecanjem fizickog tijela. Govorimo o istini, a ipak malo znamo o
¢injenici da je osjecaj za istinu opcenito povezan s osjecajem koji imamo o
svom fizickom tijelu. Kada se suoc¢imo s jednostavnom cinjenicom, moze se
teziti formiranju predodzbe te ¢injenice koja joj tocno odgovara, koja je stoga
istinita, ili, bilo iz nepreciznosti, unutarnje opustenosti ili izravnog otpora
istini, odnosno iz lazi, moze se formirati predodzba koja nije povezana s
¢injenicom, koja se s njom ne podudara. Kada covjek razmatra istinitost
neke cinjenice, ona je u skladu s njegovim osjecajem o fizickom tijelu, pa cak
I s vezom izmedu njegova fizickog tijela i njegove pred-zemaljske egzistencije.
Jer ako iz nepaznje ili lazi formiramo predodzbu koja ne odgovara
¢injenicama, to je kao da stvaramo rupu u onome S$to nas povezuje s nhasom
pred-zemaljskom egzistencijom. Kada se prepustimo lazi, kidamo nesto u toj
vezi s pred-zemaljskim postojanjem. To je delikatno duhovno tkanje, ako
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smijem tako reci, koje razvijamo u nasoj pred-zemaljskoj egzistenciji, koja
zatim sakuplja i oblikuje nase fizicko tijelo na svoju sliku. Moglo bi se rec¢i da
je to fizicko tijelo mnogim nitima povezano s nasom pred-zemaljskom
egzistencijom, a prepustanje lazi kida takve niti. Puka intelektualna svijest,
toliko karakteristicha za covjecanstvo danas, u osvit doba duse svijesti, ne
uspijeva percipirati kako se nesto kida na upravo opisani nacin. Stoga
moderni covjek podlijeze tolikim zabludama o vezama unutar kojih se
zapravo nalazi u egzistenciji svijeta.

Danas ljudi obi¢no vide samo fizicke aspekte onoga Sto im se dogada u vezi s
njihovim fizickim zdravljem. Ali kada covjek prekine vezu sa svojom pred-
zemaljskom egzistencijom predajuci se neistini, to definitivho utjece na
fizicko tijelo, posebno na konstituciju zivéanog sustava. Slucaj je da covjek
zapravo posjeduje svoj duhovni osjecaj bivanja u svijetu kroz osjecaj koji ima
za svoje fizicko tijelo. Imati ovaj duhovni osjecaj bivanja, iznutra ovisi o
¢injenici da nase niti, koje idu od fizickog tijela do pred-zemaljske
egzistencije, nisu prekinute. Ako su one prekinute, tada covjek - nesvjesno -
mora stvoriti zamjenu za svoj zdravi duhovni osjecaj sebe, egzistencije. | tada
je bivanje zavisno o pripisanom osjecaju koje bice sebi pripisuje na temelju
nekih konvencionalnih sudova - kao §to sam rekao, sve se to ¢ini nesvjesno -
sudova koji su postali toliko fiksirani. Ali covjecanstvo je postupno upalo u
unutarnju nesigurnost u vezi s tim osjecajem biti, nesigurnost koja se
proteze sve do fizickog tijela. Jer je li ovaj cCisti duhovni osjecaj biti, koji sve
viSe prevladava u covjeku §to dalje idemo u povijest, uistinu prisutan danas?

Samo razmislite, o stvarima kojima se ljudi danas pokusavaju definirati, bilo
¢ime osim svojim izvornim duhovnim zivotom! Zele biti nesto, recimo,
stjecanjem ove ili one titule kroz svoju profesiju. Zeli biti, recimo, tajnik ili
aktuar, a onda vjeruje da ako je njegovo bice definirano takvim terminom
prema konvenciji, onda on to jest; dok je zapravo vazno da covjek to biti,
moze sebi pripisati iz svog unutarnjeg osjecaja, sasvim neovisno 0 svim
vanjskim okolnostima.

Ali sto ucvrscuje covjeka u njegovom osjecaju biti? Vidite, ovdje u zemaljskoj
egzistenciji, mi zapravo zivimo u svijetu Kkoji je samo odraz istinske
stvarnosti. Ovaj fizicki svijet istinski razumijemo tek kada ga vidimo kao
odraz istinske stvarnosti. Ali istinsku stvarnost moramo osjetiti u sebi,
moramo osjetiti svoju povezanost s duhovnim svijetom. To mozemo uciniti
samo ako sve Sto nas povezuje s nasom pred-zemaljskom egzistencijom
ostane netaknuto.

| sve je to pojacano onim sto bih mogao nazvati ¢covjekovom sklonoscu prema
bezuvjetnoj istini i istinitosti. Nista ne jaca izvorni, istinski osjecaj biti toliko
kao osjecaj za istinu i istinitost. Osjecaj obveze da se preispita ono sto se
govori, da se traze granice unutar kojih se moze govoriti, doprinosi istinskom
unutarnjem konsolidiranju osjecaja biti. A taj osjecaj biti, izravno je povezan
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s ¢injenicom da duhovnost dozivljavamo u svojim fizickim tijelima - tako da
moramo priznati blisku povezanost izmedu nasih fizickih tijela i onoga sto
predstavlja ideal istine.

Nase etersko ili zivotno, ovo formativno tijelo - kako sam objasnio na
nedavnim predavanjima - stjecemo tek neposredno prije naseg silaska iz
pred-zemaljske egzistencije u zemaljsku egzistenciju. Okupljamo sile
eterskog tijela kako bismo formirali vlastito etersko tijelo. Sto se tice ovog
eterskog tijela, ranija razdoblja ljudskog razvoja bila su - ako mogu tako reci
- u boljem polozaju od danasnjeg covjecanstva. Covjecanstvu danas
nedostaje snazan osjecaj za ovo etersko tijelo. Naprotiv, ¢ovjek danasnjice
ima takav osjecaj, da se gotovo ruga stvarnosti ovog eterskog tijela. Medutim,
osjecaj o ovom eterskom tijelu jaca dozivljaj ljepote.

Kada istina i istinitost postanu iskustvo, mi smo, u odredenom smislu,
istinski uronjeni u nase fizicko tijelo. Kada razvijemo istinski osjecaj ljepote,
mi smo, istinski, uronjeni u nase etersko ili formativno tijelo. Ljepota je
povezana s nasim eterskim tijelom bas kao sto je istina s nasim fizickim
tijelom.

Najbolje mozete razumjeti sto govorim, razmatrajucéi znacenje svojstveno
necemu istinski lijepom, stvorenom kroz umjetnost. A ono §to imam reci
odnosi se na sve umjetnosti. Kada pred sobom imate covjeka, kakav se
zaista pojavljuje pred vama u krvi i mesu, znate da pred sobom imate jednog
covjeka od mnogih. Jedan covjek nema nikakvo znacenje bez mnogih, koji
moraju biti prisutni u njegovom okruzenju. On pripada mnogima, a mnogi
pripadaju njemu. Treba samo razmotriti koliko je malo ukorijenjen u
egzistenciji fizicki zemaljski covjek bez drugih. Ali kada prikazujemo covjeka
- bilo plasti¢cno, slikarski ili dramski - to jest, kroz umjetnost, nastojimo
stvoriti nesto samodostatno, nesto potpuno u sebi, nesto sto, u odredenom
smislu, vec¢ sadrzi cijeli svijet u sebi - bas kao §to covjek, u svom eterskom
tijelu, zapravo nosi cijeli svijet u sebi, jer on okuplja eterske sile iz cijelog
svijeta kako bi oblikovao svoje etersko tijelo unutar zemaljske egzistencije.

U davna vremena covjecanstvo je imalo veliko postovanje prema ljepoti, iako
na nacin na koji su je oni shvacali; medutim, imali su vece postovanje prema
ljepoti nego covjecanstvo danas. Istina je da covjek ne moze biti istinski
covjek u najistinitijem smislu te rijeci, ako ne cijeni ljepotu. Jer cijeniti
ljepotu znaci priznati etersko tijelo. Ne cijeniti ljepotu, znaci zanemariti, ne
priznati etersko tijelo.

Suvremeni ¢ovjek ne dozivljava nista od ovoga u svojoj svijesti. Kad se Grk
priblizio svom hramu, ili kad je ugledao kip boga unutar hrama, osjetio je
toplinu i osjetio je u sebi nesto poput unutarnje sunceve svjetlosti. Cak je
osjetio neku vrstu dara, sa silama koje zrace u njegovo bice, zrace u njegove
pojedinacne organe. Grk, usavsi u svoj hram i ugledavsi kip boga, rekao je iz
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dna srca: Nikada ne osjecam oblik svojih prstiju tako jasno, sve do njihovog
vanjskog ruba, kao kad preda mnom stoji kip boga. Nikada ne osjecam kako
mi se celo izvija iznad nosa, nikada to ne osjecam tako od iznutra kao kad
udem u hram i Kip boga stoji preda mnom. Grk se osjecao iznutra prozet,
ugrijan iznutra, prosvijetljeno - moglo bi se ¢ak rec¢i obdaren bozanskom
miloscu - u odnosu na ljepotu. To nije bilo nista drugo nego dozivljaj ljepote
u eterskom tijelu. I Grk je imao potpuno drugaciji osjecaj za ruznocu od
modernog covjeka. Moderan covjek osjeca ruznocu, najvise u vrlo
apstraktnom obliku - moglo bi se reci, ako bi htjeli precizno odrediti - kroz
lice. Grk je pri pogledu na ruznocu osjetio hladnoc¢u po cijelom tijelu, a
ekstremna ruznoca mu je izazivala jezu. Taj pravi osjecaj eterskog tijela
nesto je sto su u davna vremena uistinu posjedovali u najdubljem smislu.
Covjek je izgubio dio svoje ¢ovjecnosti tijekom svog razvoja. Sve ove stvari o
kojima sam upravo govorio za moderne ljude uglavhom ostaju nesvjesne,
koji uglavhom teze glavi, jer racionalno razumijevanje, apstraktno misljenje,
ima svoj organ u glavi, sve §to se ranije dozivljavalo, za modernog covjeka u
biti ostaje nesvjesno.

Moglo bi se rec¢i da kroz entuzijazam za istinu i istinitost, covjek razvija, u
podsvjesnim dubinama, barem osjecaj pred-zemaljske egzistencije. A dobu
kojem nedostaje taj osjecaj pred-zemaljske egzistencije takoder nedostaje
istinsko razumijevanje istine i istinitosti. Ali upravo snazan i dobro razvijen
osjecaj istine duboko nas povezuje s ovom pred-zemaljskom prosloscu, i kroz
intimnija iskustva zemaljske sadasnjosti, zapravo nas mora pomalo rastuziti.
Iskreni unutarnji zivot, koji istovremeno razvija snazan entuzijazam za istinu
I istinitost, u prvom redu c¢e uvijek, kada se zivi u tom entuzijazmu za istinu
I istinitost, osjecati odredenu tugu prema sadasnjosti, i moze se utjesiti
samo budenjem i zagrijavanjem osjecaja za ljepotu u dusi. Kroz ljepotu
zauzvrat, postajemo radosni suoceni s tugom koja nas neizbjezno obuzima
kada razvijemo ovaj veliki entuzijazam za istinu i istinitost, koji nam uvijek
govori, ¢cak i ako samo na intiman, suptilan nacin: Ah, istina postoji samo u
pred-zemaljskoj egzistenciji, ovdje u ovom zemaljskom svijetu imamo samo
odjek istine. Napustajuci pred-zemaljski svijet, zapravo smo izgubili svoju
istinsku uronjenost u supstancu istine. Samo kroz entuzijazam za istinu i
istinitost mozemo istinski odrzati svoju vezu s pred-zemaljskom
egzistencijom.

Kroz izvorni, istinski osjecaj za ljepotu, ¢covjek se, u odredenom smislu, ovdje
u zemaljskoj egzistenciji ponovno povezuje sa svojom pred-zemaljskom
egzistencijom. | u svakom obrazovanju, u cijeloj vanjskoj kulturi i civilizaciji,
vaznost ljepote nikada ne treba podcijeniti. Svijet kulture ispunjen je samo
ruznim strojevima i dimom, ruznim dimnjacima, a liSen ljepote, to je svijet
koji odbija uspostaviti bilo kakvu vezu izmedu covjeka i njegove pred-
zemaljske egzistencije, svijet koji, u odredenom smislu, otkida covjeka od te
pred-zemaljske egzistencije. Moze se reci, ne samo kao usporedba, ve¢ u svoj
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Istini: ¢isto industrijski grad je delikatno staniste za sve one demone koji bi
ljude natjerali da imaju pred-zemaljsku egzistenciju u duhovnom.

Ali predajuci se ljepoti, covjek mora platiti cijenu, da ljepota upravo zbog
svoje ljepote nije ukorijenjena u stvarnosti. Sto ljepse, naprimjer, kiparimo ili
slikamo ljudski oblik, to vise moramo priznati da to ne odgovara vanjskoj
stvarnosti u zemaljskoj egzistenciji. To je, u odredenom smislu, samo utjeha
kroz lijepu iluziju, i stoga utjeha koja traje zaista samo do trenutka kada
prodemo kroz vrata smrti.

Da, ovaj svijet duhovnosti, u koji smo potpuno uronjeni u svojoj pred-
zemaljskoj egzistenciji, uvijek je tu. Trebamo samo ispruziti ruku: pruzamo
je u svijet, koji je svijet duhovnosti, u kojem postojimo u svojoj pred-
zemaljskoj egzistenciji. Ali iako je taj svijet uvijek tu, ¢ovjek se s njim istinski
povezuje na najdubljoj razini nesvjesnog, tek kada gori od entuzijazma za
istinu i istinitost. | tu je, rekao bih, veza za zemaljsku egzistenciju kada se
covjek zagrije za ljepotu.

Ali da bi ¢ovjek bio istinit, to znaci, u visSem duhovnom smislu, da ne smije
zaboraviti da je zivio u pred-zemaljskoj egzistenciji u duhu. Ako bi c¢ovjek
gorio od ljepote, to znaci da bi trebao, barem u svom dusevnom iskustvu,
stvoriti vezu s duhovnim svoje pred-zemaljske egzistencije, barem u slikama.
Ali kako covjek razvija stvarnu mo¢, koja ga izravno vodi u taj svijet iz kojeg
je jednostavno izasao kroz svoju ljudsku prirodu, izlazeci iz pred-zemaljske
egzistencije u zemaljsku egzistenciju?

On tu snagu postize kada se ispuni dobrotom, onom dobrotom koja se prije
svega bavi drugim covjekom, onom dobrotom koja nije samo svjesna sebe, ne
bavi se samo sobom, ne osjeca samo ono sto lezi u vlastitom bicu, onom
dobrotom koja vlastitu dusu moze prenijeti u osobitosti drugoga, u bice
drugoga, u iskustvo drugog. Takva dobrota obuhvaca zbroj sila unutar
ljudske duse. A te sile su takve prirode da covjeka istinski prozimaju nec¢im
¢ime je, u svom stanju potpune ljudskosti, bio prozet samo u svojoj pred-
zemaljskoj egzistenciji. Ako se covjek, kroz ljepotu u slikama, poveze s
duhovnoscu iz koje je izasao u svoju zemaljsku egzistenciju, tada se covjek,
u svom zemaljskom postojanju, ponovno povezuje sa svojim pred-zemaljskim
postojanjem time §to je dobro ljudsko bice. A dobar covjek je upravo onaj
koji vlastitu dusu moze prenijeti u dusu drugoga. | u tom prenosenju vlastite
duse u dusu drugoga, u osnovi ovisi sav moral, sav istinski moral. Moral je
ono bez cega se ne moze odrzati istinski funkcionalan socijalni poredak za
covjecanstvo na Zemlji.

No dok se s jedne strane ovaj moral ocituje u najznacajnijim impulsima
volje, koji zatim postaju stvarnost u najvisim moralnim djelima, s druge
strane ovaj moral u ljudima ipak pocinje kao impuls koji prozima i obuzima
dusu ¢injenicom da c¢ovjek moze biti dirnut kada suosjec¢a s borama od brige
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na tudem licu, i kada barem njegovo astralno tijelo i samo razvije te bore od
brige pri pogledu na tude. Jer kao sto se osjecaj istine i istinitosti ocituje u
iIspravnom prebivanju unutar fizickog tijela, kao sto se sjaj i dozivljaj ljepote
otkriva u eterskom tijelu, tako i dobrota u potpunosti prebiva u astralnom
tijelu ljudi. Astralno tijelo ne moze biti zdravo, ne moze istinski postojati u
svijetu, ako covjek nije u stanju prozeti ga onim §to proizlazi iz dobrote.

Istina je povezana s fizickim tijelom, ljepota s eterskim tijelom, a dobrota s
astralnim tijelom. To nas dovodi do neceg konkretnog u odnosu na tri
apstrakcije, istine, ljepote i dobrote, te nam omogucuje da s istinskim bicem
c¢ovjeka povezemo ono na sto se instinktivno misli pod ova tri ideala.

Dakle, poanta je u tome da ova tri ideala, zapravo nastoje izraziti stupanj u
kojem je covjek sposoban u sebi ostvariti svoju punu covjecnost. Za to je
sposoban kada prebiva u svom fizickom tijelu na nacin koji je istina i istinit,
ne samo na konvencionalan ili prirodan nacin, ve¢ na ¢ovjecan nacin.

Medutim, covjek moze doci do istinski dostojnog zivota samo njegovanjem
osjecaja za ljepotu i sve vecom transformacijom svog eterskog tijela u nesto
zivo. Mora se reci: onaj tko ne osjeca nesto od onoga sto sam opisao kao
prirodno Grku kada vidi ili promislja ljepotu, nema pravi osjecaj za ljepotu.
Da, dragi prijatelji, covjek moze zuriti u ljepotu, ili je moze dozivjeti. Danas je
cesto slucaj da mnogo ljudi samo zuri u ljepotu. Tada se nista ne treba
pokrenuti u njihovom eterskom tijelu. Ali zurenje u ljepotu nije njezino
dozivljavanje. Medutim, u trenutku kada se ljepota dozivi, etersko tijelo se
pokrene.

Covjek moze ¢giniti dobro, prvo, zato §to je ljudska navika ¢initi dobro; drugo,
zato sto bi netko mogao biti kaznjen ako ucini nesto jako lose; dalje, zato sto
drugi ljudi manje postuju nekoga ako c¢ini lose stvari i tako dalje. Ali covjek
moze ciniti dobro i iz istinske ljubavi prema dobru, u smislu koji sam opisao
prije nekoliko desetljeca u svojoj 'Filozofiji slobode'. Takvo iskustvo dobra
svojstveno c¢ovjeku, uvijek vodi do prepoznavanja covjekova astralnog tijela.
A covjek istinski prepoznaje prirodu dobrote tek kada osjeti nesto od
astralnog tijela u sebi. Inace, to ostaje samo apstraktno razumijevanje ili
apstraktni diskurs o dobroti, osim ako entuzijazam za dobrotu - za istinsku
dobrotu, za dobrotu zahvacenu ljubavlju - ne dovede do iskustva astralnog
tijela.

Medutim, dozivljavanje dobrote nije samo, kao sto je slucaj s ljepotom,
svojevrsna veza s nasim pred-zemaljskim postojanjem, koja prestaje kada
prodemo kroz vrata smrti, nego, to je stvarna veza sa svijetom koji je, kao sto
sam rekao, uvijek tu, trebamo samo pruziti ruku i prigrliti ga. Ali mi smo
odvojeni od njega u stvarnoj egzistenciji. Dozivljavanje dobra je istinski
stvarna veza koja izravno upucuje na svijet u koji se ulazi nakon prolaska
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kroz vrata smrti. U onome Sto covjek prakticira ovdje na Zemlji, kada zivi u
istinskoj dobroti, postoje sile koje traju i nakon prolaska kroz vrata smrti.

U biti, u nama - ako postoji - lezi osjecaj istine i istinitosti kao nasljede iz
nase pred-zemaljske egzistencije. U biti, u nama - ako postoji - lezi osjecaj
ljepote, koji proizlazi iz nase zelje u zemaljskoj egzistenciji da zadrzimo
barem tracak nase pred-zemaljske veze s duhovnim. | uistinu, u nama lezi
potreba da se ne odvojimo od duhovnog, ve¢ da s njim odrzavamo istinsku
vezu kroz dobrotu koju njegujemo u sebi kao moc¢ ¢ovjeka.

Biti istinit, za covjeka, znaci biti istinski povezan sa svojom duhovnom
prosloscu. Imati osjecaj ljepote, u covjeku, znac¢i ne nijekati vezu izmedu
fizickog svijeta i duhovnog. Biti dobar, kod covjeka znaci oblikovati klicu za
duhovni svijet u buducnosti.

Moglo bi se reci da tri koncepta, proslosti, sadasnjosti i buducnosti, ukoliko
su potpuno integrirani u ljudski zivot, ti koncepti proslosti, sadasnjosti i
buducnosti, kada se shvate u svojoj konkretnosti, dobivaju smisleni sadrzaj
kroz druge koncepte: istinu, ljepotu, dobrotu.

Neistinit covjek porice svoju duhovnu proslost, lazljivac prekida veze izmedu
sebe i svoje duhovne proslosti. Filistar koji zanemaruje ljepotu nastoji
uspostaviti mjesto na Zemlju gdje Sunce duha ne sja na njega, gdje moze
lutati, takorec¢i, u sjenama bez duha. Covjek koji porice dobrotu, u biti se
odrice svoje duhovne buducnosti, a zatim zeli da mu se ta duhovna
buduc¢nost daruje na neki drugi nacin, nekim vanjskim sredstvom.

Bio je to duboki instinkt, kada su tri ideala, istine, ljepote i dobrote,
prepoznana kao tri najveca ideala za covjekovo stremljenje. Ali tek sada,
zapravo, nase vrijeme uistinu je sposobno dati tim idealima, koji su postali
gotovo prazne rijeci, pravo znacenje.

Sada, dragi prijatelji, nastavit cu sutra, na temelju onoga sto sam upravo
rekao o istini, ljepoti i dobroti.
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VIIl. OSMO PREDAVANJE

Dornach, 20. sijecnja 1923.

Nedavno smo raspravljali o odnosima koje je covjek imao s prirodom, sa
svijetom u cjelini, u davna vremena, i odnosima koje ima danas, u nasem
danasnjem dobu. Naprimjer, istaknuo sam koliko je c¢ovjekovo iskustvo
prirode bilo stvarnije i konkretnije u davna vremena, kako je to konkretnije
iskustvo proizlazilo iz ¢injenice da je covjek takoder potpunije dozivljavao
samog sebe. Skrenuo sam pozornost na to kako su ljudi neko¢ svoj misaoni
proces dozivljavali kao neku vrstu - pa, da kazem bez uvijanja - procesa
talozenja soli unutar vlastitog organizma. Nesto otvrdnjuje unutar vlastitog
organizma, otprilike tako se covjek osjecao kada je mislio. Osjecao je,
takoreci, misli koje zrace kroz njegovo bice, i osjetio je neku vrstu etersko-
astralne skeletne strukture. Osjetio je razliku izmedu gledanja kristala u
obliku kocke i onog koji se suzava prema vrhu. Stoga je misli u sebi osjecao
kao proces otvrdnjavanja. A volju u sebi kao proces vatre, proces unutarnje
zracece topline.

Buduci da je covjek osjecao tako duboko i potpuno unutar sebe, mogao je
potpunije suosjecati s vanjskom prirodom i tako konkretnije zivjeti unutar te
vanjske prirode. Moglo bi se reci: danas je kod ljudi tako da o svojoj nutrini
znaju malo vise od odraza vanjskog svijeta projiciranih u njima. Oni te
odraze poznaju kao sjecanja. Znamo Ssto osjecajima dozivljavamo ili smo
dozivjeli, ali na vrlo apstraktan nacin. Ali taj potpuno ziv, zivopisan, osjecaj
probijanja, ozracivanja, zagrijavanja i osvjetljavanja unutar svog organizma -
to danas covjek ne zna. Danas o svojoj nutrini ljudi znaju samo onoliko
koliko im lije¢nik ili prirodoslovac moze reci. Pravo unutarnje iskustvo vise
nije prisutno. Ali sve sto ljudi percipiraju u vanjskom svijetu tocno odgovara
onome §to percipiraju u svom unutarnjem svijetu. Buduci da ljudi danas o
sebi znaju malo vise od onoga §to im mogu reci prirodoslovci ili lijecnici,
ostaju apstraktni u odnosu prema vanjskom svijetu. Ispituju samo zakone
prirode, koji su apstraktni pojmovi. Ali istinska veza s prirodom postoji samo
u instinktivnom smislu, sto ne mogu poreci. | kao rezultat toga, ljudi su
postupno izgubili uvid da u prirodi djeluju istinske elementarne sile. Bogat
zivot prirode tako je za ljude izgubljen.

Ljudi danas ono sto im je dano iz ranijih vremena o zivotu prirode nazivaju
mitovima i bajkama. Svakako, ti mitovi i bajke izrazavaju se slikama, ali te
slike ukazuju na ono duhovno koje upravlja prirodom, nesto sto je u prvom
redu elementarno duhovno u neodredenim obrisima, ali koje je ipak
duhovno i koje, kada se pronikne, otkriva ono vise duhovno. Moglo bi se reci:
u ranijim vremenima, covjek nije komunicirao samo s biljkama, kamenjem i
zivotinjama, vec¢ i s elementarnim duhovnima koji obitavaju u zemlji, vodi,
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zraku, vatri i tako dalje. Gubec¢i sebe, covjek je takoder izgubio ovo iskustvo
prirodnih duhova.

Sada, svojevrsno snoliko ozivljavanje tih prirodnih duhova, ne moze se
jednostavno dogoditi u ¢ovjekovoj svijesti, jer bi to vodilo praznovjerju. Novi
nacin odnosa prema prirodi mora zahvatiti covjekovu svijest. Covjek mora
biti u stanju reci sebi, naprimjer: da, nekada su ljudi gledali u sebe, imali su
Ziv osjecaj za ono Ssto prebiva u njihovom vlastitom bi¢u. Kroz to su upoznali
odredene elementarne duhove. Starija, unutarnja iskustva uvida, koja su
ljudi izrazavali slikama koje na nas i danas utjecu elementarnom poetskom
snagom, bila su ono sto je duhovnost Saputala unutar covjeka, pocevsi
iznutra govoriti covjekovoj dusi tek kad je covjek svoj pogled okrenuo prema
unutra.

Ta bica, koja su zapravo boravila unutar ljudskih organa, jedno je takoreci,
stanovnik ljudskog mozga, drugo pluca, trece srca - jer covjek svoju nutrinu
nije percipirao onako kako je anatom danas opisuje, ve¢ kao zivo, aktivno,
elementarno bice - ta duhovna bica mogla su govoriti ¢ovjeku. | kada se
danas put do tih bica trazi kroz znanost inicijacije, covjek razvija vrlo
specifican osjecaj, vrlo specifican osjecaj prema tim bicima. Kaze sebi: ta su
bica neko¢ govorila ¢ovjeku kroz ¢ovjekovu nutrinu, kroz svaki pojedini dio
nutrine covjeka. Nisu mogla, u odredenom smislu, napustiti covjekovu kozu.
Nastanjivala su Zemlju, ali su je nastanjivala unutar ¢ovjeka. Bila su unutar
covjeka i govorila s njime, prenosec¢i mu svoje znanje. Ljudi su mogli znati o
egzistenciji Zemlje, samo dozivljavajuc¢i ono sto se moglo nauciti, takoreci,
unutar ljudske koze.

Pa, razvojem covjecanstva prema slobodi i neovisnosti, ta bica na Zemlji su
izgubila svoje prebivaliste unutar covjeka. Nisu utjelovljena u ljudskom
mesu i krvi, i stoga ne mogu nastanjivati Zemlju preko covjeka. Ali ona su
jos uvijek prisutna u zemaljskoj oblasti i zajedno s ljudima, moraju postici
odredeni zemaljski cilj. To mogu uciniti samo ako im ljudi, u odredenom
smislu, vrate za ono za §to za sto su im nekada bili zahvalni. | tako, kad se
slijedi put znanosti inicijacije prema percepciji tih bica, covjek sebi kaze: ta
su bica nekada njegovala i kultivirala ljudsko znanje, dugujemo im mnogo za
ono §to jesmo, jer su nas u nasem ranijem zivotu na Zemlji prozimala, i kroz
njih smo postali ono sto jesmo. Samo, oni nemaju fizicke oci ili fizicke usi.
Nekad su zivjeli s ljudima. Sada ne nastanjuju ljude, ve¢ ostaju u
zemaljskom carstvu. Moramo si, u odredenom smislu, reci: oni su nekada
bili nasi odgojitelji, sada su ostarjeli, moramo im vratiti ono sto su oni
nekada dali nama. Ali to mozemo uciniti, ako u danasnjoj fazi razvoja prirodi
pristupimo svojim duhom, ako u bi¢cima prirode ne trazimo samo ono Ssto
trazi danasnje apstraktno razumijevanje, vec¢ slikovni element u bicima
prirode, ono sto nije dostupno samo mrtvom intelektualnom sudu, ve¢ sto je
dostupno punom zivotu, sto je dostupno osjecaju.
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Ako to trazimo u duhovnom smislu, to jest, iz duha antropozofskog
svjetonazora, tada se ta bica ponovno pojavljuju. Ona takoreci, promatraju i
slusaju, kako mi sami antropozofski uranjamo u prirodu, i tada nesto imaju
od nas, dok od obi¢nog fizioloskog i anatomskog znanja ne dobivaju nista, i
strasno im je kada su toga liseni. Nemaju nista od anatomskih predavaonica
I soba za disekciju, nista od kemijskih laboratorija i kabineta za fiziku. U
odnosu sa svime time, imaju osjecaj: je li Zemlja potpuno prazna, je li Zemlja
postala pusta? Ne zive li na Zemlji jo§ uvijek oni ljudi kojima smo neko¢ dali
ono sto smo imali? Ne zele li nas sada vratiti, onome §to samo oni mogu
uciniti, stvarima prirode?

Ovim samo mislim da postoje bica koja danas cekaju da se s njima
ujedinimo, na isti nacin na koji se ujedinjujemo s drugim ljudima u smislu
istinske spoznaje, kako bi ta bica mogla sudjelovati u onome, sto u¢imo, sto
znamo o stvarima, kako se nosimo sa stvarima. Kada covjek danas studira
fiziku ili kemiju u uobicajenom smislu, nije zahvalan onim bicima briznim
skrbnicima, koja su ga nekoc¢ ucinila onim sto jest. Jer ta bica, sa svime
onim §to covjek sada razvija u svojoj svijesti, moraju propasti u zemaljskom
carstvu. | tim cuvarima i skrbnicima c¢ovjecanstvo ¢e postati zahvalno, tek
kada se udostoji ponovno potraziti duh za ono §to moze vidjeti ocima, cuti
usima, zahvatiti rukama na Zemlji. Jer ta bica imaju sposobnost iskusiti sve
Sto duhovno prozima osjetilnu percepciju kod ljudi. Kroz ono sto se zahvaca
na cisto materijalni nacin, ta bica nisu sposobna zivjeti s ljudima. Ona su iz
toga iskljucena. Ali mi ljudi tim bicima mozemo odati zahvalnost koju im
dugujemo, samo ako istinski ozbiljno shvatimo ono sto je inherentno duhu
antropozofskog svjetonazora.

Pretpostavimo, naprimjer, da moderni covjek ima ribu na svom stolu, ima
pticu u kavezu, i promatra ribu i pticu izvana svojim osjetilima. Ali toliko je
sebican u svojoj spoznaji, da se zaustavlja na onome sto je odmah ocito.
Covjek postaje istinski nesebi¢an u spoznaji, kada ne vidi ribu u vodi i pticu
u zraku, vec¢ kada iz oblika ribe i oblika ptice moze vidjeti da je riba zivotinja
iz vode i kroz vodu, a ptica zivotinja iz zraka i kroz zrak. Zamislite na
trenutak da ne promatramo tekucu vodu samo s razumijevanjem kemicara i
kazemo: pa da, to je kemijski spoj, H20, spoj vodika i kisika - ve¢ da
promatramo vodu kakva zapravo jest. Tada biste mozda u njoj pronasli ribe;
mogli biste pronaci te ribe kako razvijaju meku tjelesnu tvar u izvanredne
disne strukture, a ta tvar okruzuje kostani okvir, koji ostaje mekan zbog
vode, zajedno s onim §to bih nazvao njeznom celjusti - celjusti preko koje lezi
tjelesna tvar. Ta tjelesna tvar moze se ciniti kao da izlazi izravno iz vode,
tocnije iz vode u koju padaju sunceve zrake. Ako netko osjeti sunceve zrake
(slika ispod, crveno) koje padaju u ovu vodu, osvjetljavajuci je i grijuci, te
ribu koja pliva prema toj osvijetljenoj i zagrijanoj vodi, tada dobiva osjecaj
kako se ta sunceva toplina, ublazena vodom, poput sunceve svjetlosti koja
sjaji kroz vodu, primice prema njemu.
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Dok riba pliva prema meni, takoreci, pruzajuci zube, ako smijem tako reci,
ali ova prozirna, zagrijana voda, svojim ritmom disanja, polaze svoju meku
tjelesnu supstancu preko celjusti, dok riba, s neobi¢cnim nacinom na koji je
oblikovana njezina glava, pruza prema meni svoje prekrivene celjusti,
osjecam kako mi prozirna i zagrijana voda dolazi s ovom ribom. A onda
osjecam kako nesto drugo djeluje s druge strane, u strukturi peraja (plavo).
Tako uc¢cim - danas to zelim samo nagovijestiti - postupno osjecati kako u
repnoj peraji i ostalim perajama postoji priguseno svijetlo, svijetlo toliko
priguseno da vise ne prisiljava tjelesnu supstancu da omeksa, kako ima
ucinak otvrdnjivanja. Tako postupno uc¢im prepoznati element Sunca u
onome sto mi riba predstavlja, u svojoj glavi, ucim prepoznati element
Mjeseca u otvrdnutim strukturama peraja, kako zrace natrag, ukratko,
mogu smjestiti ribu unutar cijelog elementa vode.

| gledam pticu, koja nema mogucnost razviti glavu u vodi, plivaju¢i prema
Suncem zagrijanoj, osuncanoj vodi, ili plivaju¢i sa Suncem zagrijanom,
osuncanom vodom; pticu koja je prilagodena zraku. Uc¢im o naporu koji
sada lezi u njenom disanju, gdje voda koja podrzava disanje ne moze
djelovati na skrge, ve¢ disanje postaje napor. Ucim spoznati, kako na
drugaciji nacin suncevo zagrijavanje, osvjetljavanje, ima ucinak u zraku, i
postajem svjestan kako je supstanca ptice potisnuta natrag od kljuna.
Spoznajem, kako je kod ptice kao da guram svo meso koje lezi na njenim
zubima, uzrokujuc¢i da joj se kljun izboc¢i prema naprijed. U¢im spoznati
zasto ptica pruza kljun prema meni, dok mi se kod ribe celjust nudi na
njezniji nacin, kao da je napravljena od tjelesne supstance. U¢im spoznati
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kako je pticja glava stvorenje zraka, ali zraka koji iznutra sjaji i obasjan je
Suncem. Uc¢im spoznati kolika je ogromna razlika, izmedu zagrijane i
osvijetljene vode, koja je zivotna sila za ribe, i zagrijanog i osvijetljenog zraka,
koji je zivotna sila za ptice. U¢im razumjeti kako, kroz tu razliku, cijeli
element u kojem ptica zivi postaje nesto drugo; kako kod riblje peraje
jednostavni sjaj dolazi od elementa vode, kako pticje perje dobiva svoj oblik
specificnim djelovanjem zraka, u kojem su aktivni sunceva svjetlost i
sunceva toplina.

Ako se na ovaj nacin pomaknem od pukog grubog promatranja, do takvog
gledanja, da nisam previse lijen promatrati vodu kada riba dode na stol, i
kada je ptica u kavezu ako se ne ogranicim na to da vidim zrak oko ptice
samo kada leti, ve¢ osjetim i promatram element koji stvara zrak svojstven
njenom obliku, tada ono §to vec zivi u oblicima ozivljava, tada se za mene
produhovljuje. | na taj nac¢in u¢im o razlici u dozivljavanju vanjske prirode
izmedu zivotinje s debelom kozom, naprimjer nilskog konja, i zivotinje
prekrivene mekom kozom, naprimjer svinje. U¢im spoznati da je nilski konj
skloniji izlaganju koze izravnoj suncevoj svjetlosti, dok svinja stalno povlaci
kozu od izravne sunceve svjetlosti, preferirajuci zastitu od nje. Ukratko,
ucim spoznati djelovanje prirode u svakom pojedinom stvorenju.

Ja s pojedinacnih zivotinja prelazim na elemente. Napustam put kemicara
koji kaze da se voda sastoji od dva atoma vodika i jednog atoma Kisika.
Napustam fizikalno promatranje, koje kaze da se zrak sastoji od kisika i
dusika. Prelazim na konkretno promatranje. Vidim vodu koja vrvi ribama.
Vidim srodstvo izmedu vode i ribe. Kazem: sasvim je neobicno kada o vodi
govorim samo u apstraktnom obliku, kao o vodiku i Kkisiku. U stvarnosti,
voda, zajedno sa Suncem i Mjesecom stvara ribe, a kroz ribe, elementarna
priroda vode govori mojoj dusi. To je samo apstrakcija, kada zrak nazivam
smjesom kisika i dusika, osvijetljeni i zagrijani zrak koji gura meso natrag od
pticjeg kljuna i koji na poseban nacin oblikuje disne organe riba i ptica. Ti
elementi izrazavaju mi svoj poseban karakter kroz ribe i ptice. Zamislite
kako na taj nacin sve postaje iznutra bogato, i kako sve iznutra postaje
siromasno kada se o prirodi koja nas okruzuje govori samo na materijalni
nacin.

Da, vidite, ono sto sam upravo opisao iznad svega je potaknuto onim §to
susrecemo u antropozofskoj znanosti duha. Jer ono s ¢ime se susrecemo u
antropozofskoj znanosti duha, ne treba prihvatiti na isti nacin kao i
proizvode suvremene civilizacije, ve¢ je namijenjeno poticanju odredenog
nacina gledanja na svijet.

Kad bi netko osjetio ono sto sam upravo pokusavao okarakterizirati, tada bi
ujedinjavanje ljudi u drustvu poput Antropozofskog drustva, ucinilo ovo
drustvo stvarnoscéu. Jer tada bi, svatko tko pripada ovom Antropozofskom
drustvu rekao: zahvalan sam elementarnim bicima koja su nekoc¢ djelovala u
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mom bicu i u biti me ucinila onim sto sam danas, koja su nekoc¢ prebivala u
mojoj kozi i govorila mi kroz moje organe. Sada su izgubila sposobnost da mi
govore kroz moje organe. Ali ako na svaku stvar na svijetu gledam na ovaj
nacin, onako kako je oblikovana od cijele prirode, ako ozbiljno shvatim opise
koji su mi dani u antropozofiji, tada u svojoj dusi ponovno govorim jezikom
koji ta bica mogu razumijeti. Postajem zahvalan tim duhovnim bicima.

To je ono sto se misli kada se kaze: u Antropozofskom drustvu ne bi se
trebalo samo govoriti o duhu opcenito - panteisti to takoder cine - vec bi se u
Antropozofskom drustvu trebalo biti svjesno da se moze opet zivjeti s
duhom. Tada bi, sasvim prirodno, taj zivot u duhu usao u Antropozofsko
drustvo, takoder u suradnji s drugim ljudima. Ljudi bi rekli: Antropozofsko
drustvo postoji da bi se oduzilo nasim nekadasnjim ¢uvarima i skrbnicima
za ono §to su ucinili za nas, i postali bi svjesni stvarnosti duha koji vlada
unutar Antropozofskog drustva. Mnogi stari osjecaji i senzacije koji i danas
tradicionalno zive medu ljudima nestali bi, a razvio bi se pravi osjecaj vrlo
specificnog zadatka Antropozofskog drustva. | sve ostalo §to se razvija tek bi
tada dobilo svoje pravo znacenje.

Svakako, s odredenim unutarnjim zadovoljstvom mozemo reci: da, ovdje u
ovoj zgradi, koja je sada dozivjela tako tuzan kraj, sedamnaest je nacija
suradivalo tijekom rata, kada su narodi Europe ratovali jedni protiv drugih.
Ali ono §to je stvarnost kao Antropozofsko drustvo, nastaje tek kada razlicite
nacionalnosti odbace ono §to ih veze wunutar uskih okvira svoje
nacionalnosti, i kada antropozofsko jedinstvo za njih postane stvarnost;
kada se ono cemu se apstraktno tezi ujedinjenjem u Antropozofskom
drustvu, dozivi kao nesto stvarno. Za to su, medutim, potrebne vrlo
specificne pripreme.

U odredenom smislu, opravdana je kritika koju vanjski svijet upucuje
antropozofima, da, iako se unutar antropozofskog pokreta mnogo govori o
duhovnom napretku, kod pojedinih antropozofa se zapravo malo vidi od tog
duhovnog napretka. Taj je napredak sasvim moguc. Pravilno citanje svake
knjige nudi mogucnost istinskog duhovnog napretka. Ali da bi se to dogodilo,
potrebno je da se stvari o kojima se jucer raspravljalo uistinu shvate, da se
shvate ozbiljno: da je fizicko tijelo pravilno konstituirano kroz istinitost,
etersko tijelo kroz smisao za ljepotu, a astralno tijelo kroz smisao za dobrotu.

Prvo kad govorimo o istinitosti - ta istinitost bi trebala biti, takoreci, velika
prethodnica za sve koji istinski teze ujedinjenju u Antropozofskom drustvu.
Istinitost prvo treba steci u zivotu, i istinitost mora postati nesto drugacije,
za sve one koji zele biti zahvalni svojim c¢uvarima i skrbnicima iz davnih
vremena, nego Sto je to za one koji ne znaju nista i ne zele znati nista, o
takvom odnosu prema bivsim ¢uvarima i skrbnicima ljudi.
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Oni koji odbijaju to priznati, mogu, prema svojim predrasudama,
manipulirati ¢injenicama. Mogu, kada im odgovara, da se nesto dogodilo
ovako ili onako, mogu, kada im odgovara, reci da je covjek takav ili onakav.
Ali tko zeli njegovati unutarnju istinoljubivost, nikada ne smije i¢i dalje od
onoga sto mu govore cinjenice vanjskog svijeta. | striktno govoreci, uvijek bi
trebao paziti da svoje rijeci formulira tako precizno da predstavljaju samo
utvrdene c¢injenice vanjskog svijeta.

Samo promislite koliko je u danasnjem svijetu uobicajeno da se pretpostavlja
ono §to nekome godi, i pretpostavlja se da je to istina. Antropozofi bi trebali
ste¢i naviku strogo odvajati sve svoje predrasude od cistog tijeka dogadaja, i
opisivati samo cisti tijek dogadaja. Time bi prirodno postali svojevrsna
korektivna sila u odnosu na ono sto je inace danas uobicajeno.

Samo promislite o svim stvarima koje nam danas govore u novinama. Novine
se osjecaju obveznima izvjestavati o svemu, bez obzira moze li se utvrditi da
je to istinito ili ne. | tada se cesto osjeti, kada netko nesto prepricava,
nedostatak truda da se shvati sto je utvrdeno u smislu ¢injenicne osnove.
Tada se cesto ¢uje sud: pa, zasto ne bi bilo istinito? - Sasvim sigurno, ako se
svijetu pristupa govoreci o necemu §to se tvrdi: zasto ne bi bilo tako? - tada
se ne moze doc¢i do unutarnje istinitosti. Jer ono Sto u sebi njegujemo
promatranjem vanjskog osjetilnog svijeta, mora, posebno medu
antropozofima, biti strukturirano na takav nacin da se covjek strogo
usredoto¢i na iznosenje onoga S§to se pojavilo pred njegovim ocima u
vanjskom osjetilnom svijetu. Vrlo neobican slucaj doista bi bila teznja za
time u danasnjem civiliziranom svijetu. Kad bi, nekim ¢udom, mnogi ljudi
bili prisiljeni govoriti samo na nacin koji tocno odgovara cinjenicama,
uslijedila bi opc¢a tiSina. Jer vecina onoga sto se danas govori ne odgovara
utvrdenim ¢injenicama, vec je izreceno iz svakakvih razmisljanja i strasti.

Stvar je u tome sto sve, §to dodamo vanjskim osjetilnim uvjetima, a sto ne
odgovara c¢istom, nepromjenjivom tijeku dogadaja - kada ga imamo u nasim
predodzbama - gasi u nama sposobnost viseg razumijevanja.

Jednom se dogodilo da je na pravnom fakultetu pred dvadesetak ljudi
izvedena, pomno uvjezbana mala predstava. Tih dvadeset ljudi zatim je
zamoljeno da zapiSu sto su vidjeli. Naravno, svi su tocno znali §to se
dogodilo, svaki je detalj bio uvjezban. Dvadeset ljudi trebalo je to naknadno
zapisati; troje je zapisalo vise-manje tocno, sedamnaest neto¢no. | to na
pravnom fakultetu, barem je troje ljudi uspjelo ispravno protumaciti videno!
Ako danas slusate dvadeset ljudi, jednog za drugim, kako opisuju nesto §to
tvrde da su vidjeli, ono sto opisuju obi¢cno ni najmanje ne odgovara
¢injenicama. Potpuno ¢u zanemariti izvanredne trenutke koji se dogadaju u
ljudskom zivotu. Dogodilo se, naprimjer, za vrijeme ratne groznice, da je
netko vecernju zvijezdu, koja se probija kroz oblak, zamijenio za strani
zrakoplov. Svakako, takve se stvari mogu dogoditi u zaru trenutka. Ali to su
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odstupanja velikih razmjera. U svakodnevnom zivotu, §to se tice sitnica, one
su stalno prisutne.

Ali kada govorimo o razvoju antropozofskog zivota, to ovisi o tome da se
smisao za cinjenice istinski ukorijeni u ljudima, o tome da oni, takoreci,
postupno razvijaju smisao za cinjenice tako da kada percipiraju vanjske
dogadaje u njihovim cinjenicama, ne oslikavaju utvare kada ih kasnije
opisuju. Danas je dovoljno samo citati novine. Nije li istina da su utvare
ukinute, ali ono sto se u novinama predstavlja kao pouzdana vijest, u
stvarnosti nije nista drugo nego utvara, utvara najgore vrste. | ono sto ljudi
govore cesto je isto toliko utvara. Kljuéna stvar je, da je najosnovniji korak
prema usponu u Vvise svjetove sljedeci: prvo stjecanje cistog osjecaja za
¢injenice za osjetilni svijet. Tek tada se moze do¢i do onoga sto sam jucer
okarakterizirao kao istinitost.

A do pravog osjecaja za ljepotu, koji sam jucer pokusao opisati u svoj
Nnjegovoj zivopisnosti, moze se doc¢i samo ako se stvari pomnije promatraju,
zasto ptica ima kljun, zasto riba ima onu neobi¢cnu malu izboc¢inu u obliku
stosca sprijeda, koja skriva njeznu celjust i tako dalje. Uistinu nauciti zivjeti
sa stvarima, to je ono §to ¢ovjeku daje osjecaj ljepote.

A duhovna istina je jednostavno nedostizna bez odredenog stupnja dobrote,
osjecaja za dobrotu. Jer covjek mora imati sposobnost osjecati interes
drugoga, odanost drugome: ono sto sam jucer okarakterizirao kao da moral
istinski pocinje tek kada netko u svom astralnom tijelu razvije tude linije
brige kao vlastite astralne linije brige. Tu pocinje moral; inace je to samo
imitacija konvencionalnih pravila ili navika. Ono sto sam u svojoj 'Filozofiji
slobode' opisao kao moralni ¢in, povezano je s ovim iskustvom, unutar
vlastitog astralnog tijela, linija brige ili linija koje nastaju iz tudeg osmijeha i
tako dalje. Bez ovog uranjanja vlastite duse u bice drugoga koje se dogada u
suzivotu, ne moze se razviti istinski zivot duhovnosti.

Stoga bi posebno dobar temelj za razvoj duhovnosti bio kada bi postojalo
Antropozofsko drustvo koje je stvarnost, gdje se svi susreci na nacin dozive
covjeka koji dijeli njihovu odanost antropozofiji, kada se u Antropozofsko
drustvo ne bi unosili danasnji previse ljudski osjecaji i emocije. Kada bi
Antropozofsko drustvo zaista bilo novo zdanje u kojem je prvi princip: onaj
drugi je sudrug antropozof - tada bi Antropozofsko drustvo bilo oblikovano
kao stvarnost. Tada bi, naprimjer, bilo nemoguce da se unutar ovog drustva
formiraju klike i slicno, te da postoji iskusenje da se pojavi antipatija medu
ljudima samo zbog njihove osobnosti - Sto je, uostalom, danas prilicno
uobicajeno u svakodnevnom zivotu. Ljudski odnosi tada bi se zaista mogli
temeljiti na onome sto ljudi duhovno dozivljavaju jedni u drugima. Ali to bi
moralo zapoceti njegovanjem osjecaja za istinitost prema cinjenicama, sto je
u biti isto sto i tocnost, odgovornost i briga za preciznu i tocnu reprodukciju
onoga sto se komunicira drugome ili §to se opcenito govori.
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Taj osjecaj za istinitost je jedna stvar. A osjecaj mjesta svakog bica u svijetu,
osjecaj vode s ribom, zraka s pticom, §to zatim prelazi u osjecaj za
razumijevanje drugih ljudi, to bi trebalo biti drugo. | osjecaj za dobrotu,
zajednickog iskustva svega §to zanima drugoga, sto zivi u dusi drugoga, to bi
trebalo prevladati kao trece. Tada bi Antropozofsko drustvo postalo mjesto,
gdje se stremi razvijati fizicko, etersko i astralno tijelo prema njihovim
ciljevima i njihovoj sustini. Tada bi se krenulo s onim sto uvijek moram
karakterizirati rekavsi: Antropozofsko drustvo ne bi trebalo biti samo nesto
Sto izdaje kartice s imenima, gdje je netko samo registriran, gdje netko ima
odredeni broj na svojoj c¢lanskoj iskaznici, ve¢ bi Antropozofsko drustvo
trebalo biti nesto §to je istinski prozeto zajednickom duhovnoscu, koja ima
potencijal postati sve jaca, sve veca i veca od drugih duhovnosti, tako da bi u
konacnici za ljude imalo vece znacenje da se osjecaju dijelom antropozofske
duhovnosti nego ruske, engleske ili njemacke duhovnosti. Tek tada ce zaista
postojati zajednicki temelj.

Danas se povijesni trenutak jo§ ne smatra bitnim. Ali duznost je modernog
covjeka da ima osjecaj zivljenja unutar povijesti, i da zna da se krsc¢anski
princip univerzalne covjecnosti sada mora shvatiti ozbiljno, jer ce inace
Zemlja izgubiti svoju svrhu i svoje unutarnje znacenje. Moze se poceti s time
da su nekoc¢ postojala elementarna duhovna bica koja su njegovala i brinula
se za covjecanstvo, bica kojih se trebamo sjecati sa zahvalnoscu; da su ta
bica izgubila svoju vezu s covjecanstvom u posljednjim stoljecima unutar
civiliziranog svijeta Europe i Amerike; da ljudi moraju ponovno nauciti biti
zahvalni prema duhovnom svijetu. Tek tada ¢cemo postici istinske socijalne
uvjete na Zemlji, kada razvijemo tu duboku zahvalnost i ljubav za bica
duhovnog svijeta, koja moze postojati kada ta bica istinski upoznamo kao
nesto konkretno. Tada c¢e nacin na koji se ljudi osjecaju jedni prema
drugima postati potpuno drugaciji kako se razvio iz starih veza, kroz
posljednja stoljeca, do novijih uvjeta gdje svatko drugu osobu dozivljava kao
nesto strano i sebe smatra vaznim iznad svega, iako zapravo ne poznaje
sebe, iako bi mogli re¢i samo, mada to sebi ne priznaju: Ah, zapravo najvise
volim sebe. - Mogli bi pitati: pa, sto najvise volis? - Pa, to je nesto §to bi mi
prirodoslovac mogao reci, ili bi mi lijecnik morao objasniti, Sto najvise volim!
- Ali nesvjesno, u osjecajima, ljudi zapravo zive samo u sebi.

To je suprotno od onoga sto Antropozofsko drustvo moze ponuditi. Prvo se
mora shvatiti da covjek mora nadic¢i vlastita ogranicenja, da covjek, barem
donekle, mora biti zainteresiran za druge s njihovim osobitostima, jednako
kao i za sebe. Ako to nije sluc¢aj, Antropozofsko drustvo ne moze postojati.
Clanovi se mogu primati, i mogu biti neko vrijeme jer tako kazu pravila, ali
to nije stvarnost. Stvarnost ne nastaje jednostavnim primanjem c¢lanova i
davanjem kartica koje ih ¢ine antropozofima. Stvarnost nikad ne nastaje iz
onoga Ssto je napisano ili tiskano, vec iz onoga sto zivi. A ono sto je napisano
ili tiskano moze biti samo izraz tog zivota. Ako je to izraz zivota, onda
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stvarnost postoji. Ali ako je ono sto je napisano i tiskano, samo napisano i
tiskano, znacenje konvencionalno odredeno, onda je to les. U trenutku kada
ISta zapisem, mitarim svoje misli. Znate §to znaci 'mitarenje’; kada ptica
odbaci perje, ona odbaci ono sto je mrtvo. Kada nesto zapisem, to je vrsta
mitarenja. Danas ljudi teze samo mitarenju misli: zele sve pretvoriti u pisani
oblik. Ali bilo bi strasno tesko, da se ptica, koja se upravo mitarila, odmah
ponovno mitari. Kad bi netko zelio da se kanarinac, koji se upravo mitario,
odmah ponovno mitari, morao bi replicirati perje. Da, ali tako je danas!
Buduci da ljudi danas sve zele imati kao mrtvi produkt mitarenja, zapravo
imamo samo imitaciju stvarnosti, a ne istinsku stvarnost. | ve¢inu vremena,
ono Ssto ljudi govore je imitacija stvarnosti. Dovoljno je da vas baci u ocaj,
kada to usporedite s onim sto je prava stvarnost; kada vidite kako to vise
nisu pravi ljudi koji govore. Vise ne govori covjek. Govori, pa, cijenjeni vladin
duznosnik ili odvjetnik - govore apstraktne kategorije. Govori mlada dama,
Nizozemac ili Rus. Ali ono ¢emu moramo teziti jest, da ne govori cijenjeni
vladin savjetnik, ne dvorski savjetnik, ne Rus, ne Nijemac, ne Francuz i ne
Englez, ve¢ da govori ¢ovjek. Ali covjek mora istinski postojati. Ne postaje se
covjekom ako se samo sebe poznaje. Jer ovo je temeljna istina: kao §to
covjek ne moze disati zrak koji sam stvara, tako ne moze zivjeti covjek koji
samo sebe ispunjava, koji samo u sebi osjeca. Udisite zrak koji stvarate u
sebi! Ne mozete. Ali takoder ne mogu istinski zivjeti u ¢covjeku kojeg u sebi
stvorite. Morate zivjeti u socijalnom zivotu kroz ono §to drugi ljudi jesu, kroz
ono §to dozivljavate s drugim ljudima. To je istinska ¢covjecnost, to je istinski
ljudski zivot. Zeljeti zivjeti samo s onim $to je ¢ovjek stvorio u sebi, bilo bi
iIsto Sto i odluciti, umjesto da se udahne vanjski zrak, izdahnuti u posudu
kako bi se ponovno udahnuo isti zrak koji je stvoren. Buduci da je fizicko
nemilosrdnije od duhovnog, ¢ovjek bi vrlo brzo propao. Ali ako netko stalno
dise samo iste stvari koje kao covjek sam dozivljava, tada takoder propada,
samo $to ne zna, da je umro dusevno ili duhovno.

A poanta je u tome da se samo kroz Antropozofsko drustvo ili pokret, istinski
ostvaruje ono §to sam nedavno okarakterizirao rijecima iz bozicne predstave:
'Stiehl, ustani'! U jednom od posljednjih predavanja okarakterizirao sam ovaj
antropozofski zivot kao budenje, ponovno budenje. Ali istovremeno, to mora
biti stalno izbjegavanje duhovne smrti, stalni apel na vitalnost dusevnog
zivota. Na taj nacin, Antropozofsko drustvo bi postalo stvarnost samo od
sebe, kroz unutarnju snagu duhovno-dusevnog zivota.
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IX. DEVETO PREDAVANJE

Dornach, 21. sijecnja 1923.

Iz prethodnih napomena vidjeli ste da mi je u ovom trenutku duznost
govoriti o svijesti koja se mora njegovati, kao jednom od zadataka
Antropozofskog drustva. A danas bih prvo zelio istaknuti kako se ta svijest
moze postici, samo istinskim shvacanjem cjelokupnog kulturnog i
civilizacijskog zadatka sadasnjice, sa stajaliSta znanosti duha. U raznim sam
prilikama iz te perspektive pokusao okarakterizirati Sto se podrazumijeva
pod Padom covjeka, koji se spominje u svim religijskim denominacijama. Te
denominacije govore o ovom Padu, koji lezi na pocetku povijesnog razvoja
covjecanstva, a kroz razne rasprave posljednjih godina vidjeli smo kako je
ovaj Pad, koji danas ne moram preciznije karakterizirati, izraz onoga sto se
nekoc¢ dogodilo u tijeku ljudskog razvoja: covjecanstvo postaje neovisno od
bozanskih duhovnih sila koje ga vode.

Znamo da se svijest o toj neovisnosti pojavila tek kada se u razvoju
¢covjecanstva pojavila dusa svijesti, odnosno u prvoj polovici 15. stoljeca. O
toj tocki u vremenu smo vise puta govorili, ukljucujuc¢i i nedavna
promisljanja. Ali u osnovi, cijeli razvoj covjecanstva, kako ga karakteriziraju
povijest i mit, svojevrsna je priprema za ovaj klju¢ni trenutak budenja
svijesti ljudi za svoju slobodu i neovisnost, priprema za cinjenicu da je
covjecanstvu na Zemlji sudeno posti¢i sposobnost samostalnog donosenja
odluka u odnosu na bozanske duhovne moci. Dakle, religijska vjerovanja
ukazuju na kozmicko zemaljski dogadaj kroz koji su duhovno-dusevni
instinkti, koji su u davna vremena iskljucivo bili odlucujuc¢i za ono §to
¢ovjecanstvo cini, zamijenjeni slobodnim donosenjem odluka ljudi. Kao sto
sam rekao, ne trebamo sada raspravljati o tome kako se to treba razumijeti -
ali religijski tekstovi na to ukazuju na sljedec¢i nacin: sto se tice covjekove
moralne impulzivnosti, covjek se na odredeni nacin postavio nasuprot
vodecim duhovnim silama, recimo, ako govorimo iz Starog zavjeta, Jahvinim
ili Jehovinim silama. Dakle, u prvom redu, ako pogledamo ovo tumacenje,
kao da covjek, od odredene tocke svoj razvoja, vise nije osjecao da u njemu
djeluju bozansko duhovne sile i sada djeluje samostalno.

Dakle, s obzirom na cjelokupno moralno gledanje ljudi, dogodilo se da se
¢ovjecanstvo osjecalo grijesnim, dok ne bi bilo sposobno pasti u grijeh, da je
ostalo u prijasnjem stanju, u stanju da je instinktivho vodeno bozanskim
duhovnim silama. Dok bi u tom stanju covjek ostao nesposoban grijesiti, i
time i bio bezgreSan poput pukog stvorenja prirode, postao je sposoban
grijesiti kroz oslanjanje na sebe u odnosu na bozansko-duhovne sile. | tada
se u covjecanstvu pojavila svijest o grijehu: ja, kao ¢covjek, nisam gresan
samo ako pronadem put natrag do bozansko duhovnih moci. Ono Ssto
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odlucim sam po sebi je inherentno gresno, i bezgreSnost mogu posti¢i samo
pronalazenjem puta natrag do bozansko duhovnih moci.

Ta svijest o grijehu najsnaznije se pojavila u Srednjem vijeku. | tada je
pocela razvijati intelektualnost covjeka, nesto S§to prije nikada nije bilo
zasebna sposobnost. Dakle, ono §to je ¢ovjek razvijao kao svoj intelekt, kao
svoj intelektualni sadrzaj, takoder je bilo - i s odredenim opravdanjem -
zarazeno ovom svijeScu o grijehu. Jednostavno se nije priznavalo da je
intelekt, koji se razvijao od 3. i 4. stoljeca poslije Krista, takoder zarazen
ovom svijeS¢éu o grijehu. U prvom redu se ta neopazena svijest o grijehu
unutar intelekta, razvila unutar skolasticke mudrosti Srednjeg vijeka.

Ova skolasticka mudrost Srednjeg vijeka, glasila je: ¢ak i ako netko kao
covjek razvije ostar intelekt, i dalje kroz njega moze zahvatiti samo vanjsku
fizicku prirodu. Najvise sto se pukim intelektom moze, to je dokazati
postojanje bozanskih duhovnih sila; ali o tim bozanskim duhovnim silama
ne moze se nista znati; u njih se moze samo vjerovati. Moze se vjerovati
samo u otkrivenje, bilo kroz Stari ili Novi zavjet.

Dakle, covjek koji se u ranijim vremenima osjecao gresnim s obzirom na svoj
moral - gresnim, to znaci, odvojenim od bozanskih duhovnih moci - taj
covjek koji se kroz povijest osjecao moralno gresnim, osjecao se, u
odredenom smislu, intelektualno gresnim prema skolastickoj mudrosti. Sebi
je pripisivao sposobnost posjedovanja intelekta samo za fizicki osjetilni
svijet. Rekao je sebi: kao covjek, toliko sam nesavr§en da bih se vlastitim
naporima uzdigao do oblasti razumijevanja gdje mogu dokuciti i duh. - Ne
primjecuje se koliko je ovaj intelektualni pad ovisan o opcem moralnom
padu. Nastavak moralnog pada izravno utjece na nase zahvacanje intelekta.

Kada potom, skolasticka mudrost prijede u modernu znanstvenu misao,
veza s drevnim moralnim padom potpuno se zaboravlja, i, kao Sto sam cesto
naglasavao, intenzivna veza izmedu modernih znanstvenih koncepata i
drevne skolastike se ¢ak porice. A u modernoj znanosti se kaze da je covjek
ogranicen u spoznaji, da se mora zadovoljiti prosirenjem svog razumijevanja
samo nad osjetilnim fizickim svijetom. Du Bois-Reymond govori o tome,
drugi govore o tome, da je covjek ogranicen u svom istrazivanju, zapravo u
cijeloj svojoj sposobnosti misljenja.

Medutim, to je izravni nastavak skolastike. Jedina je razlika u tome sto je
skolastika pretpostavila, da ako je ¢ovjekov intelekt ogranicen, onda se mora
teziti necem drugom osim intelekta - naime, otkrivenju - ako se zeli iSta znati
o duhovnom svijetu. Moderno znanstveno gledanje uzima pola slike umjesto
cjeline, ostavljajuc¢i otkrivenje gdje jest, ali zatim usvaja stajaliSte koje je
moguce samo ako se pretpostavi otkrivenje - usvaja stajaliste da je covjekova
kognitivha sposobnost previse ogranicena da bi dosegnula bozansko
duhovne svjetove.
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Medutim, u vrijeme skolastike, posebno tijekom njezina vrhunca u Srednjem
vijeku, dusevno stanje nije bilo kao danasnje. U to vrijeme vjerovalo se da se
koristenjem intelekta moze steci znanje o osjetilnom svijetu. Ljudi su jos
uvijek osjecali, ili bolje receno dozivljavali, nesto od spajanja covjeka s
osjetilnim svijetom kada bi primijenili svoj intelekt. | vjerovalo se da se
covjek mora uzdic¢i do otkrivenja, kojeg vise ne moze shvatiti, odnosno vise
ne moze intelektualno shvatiti, ako se zeli ista znati o duhovnoj oblasti. Ali
jos uvijek je bilo neprimijeceno - i to je ono sto moramo vidjeti! - da se
duhovnost ulijevala u koncepte koje su skolastici formulirali o osjetilnom
svijetu. Koncepti skolastika nisu bili toliko liseni duha kao danasniji.
Skolastici su, sa svojim konceptima izvedenim iz prirode, jos uvijek bili
povezani s ljudima, tako da c¢ovjek nije u potpunosti bio iskljucen iz znanja.
Jer su skolastici, barem u svojoj realisticnoj struji, ¢vrsto vjerovali da su
misli ljudima dane izvana, a ne proizvedene iznutra. Danas prevladava
misljenje da misli nisu dane izvana, vec¢ se proizvode iznutra. Kao rezultat
toga, covjecanstvo je u svom razvoju postupno napustilo sve §to se ne odnosi
na vanjski svijet osjetila.

I, vidite, konacna posljedica napustanja svega §to se ne odnosi na vanjski
svijet osjetila je moderna, darvinisticki inspirirana teorija evolucije. Goethe je
prvi pokusao stvoriti pravu teoriju evolucije, koja bi se protezala sve do ljudi.
Ako proucite njegove spise u tom smijeru, vidjet cete da je uvijek posrtao kad
god je dosao do ljudi. Napisao je izvrstan traktat o biljkama, i mnogo je
tocnog napisao o zivotinjama, ali uvijek bi podbacio kada bi dosao do ljudi.
Intelekt primijenjen iskljucivo na osjetilni svijet nije dovoljan da se pristupi
ljudima. To je posebno ocito u Goetheovom djelu: ¢ak ni Goethe ne moze
nista rec¢i o ljudima. Njegova teorija metamorfoze ne proteze se na ljude.
Znate kako smo morali prosiriti ovu teoriju metamorfoze unutar
antropozofskog svjetonazora, potpuno u duhu Goethea, ali iduc¢i daleko
izvan njega.

Sto je onda moderni intelektualizam zapravo postigao u prirodnoj znanosti?
Uspio je shvatiti evoluciju zivotinja samo do stupnja majmuna, a zatim je s
time povezao ljude, a da iznutra ljude nije mogao razumjeti. Rekao bih da sto
su se ljudi vise priblizavali visim zivotinjama, to su postajali nesposobniji da
tim konceptima shvate bilo sto. | uopce nije istina da ljudi, naprimjer,
razumiju vise zivotinje. Samo vjeruju da ih razumiju.

| tako je postupno, razumijevanje ljudi potpuno ispalo iz svjetonazora, jer je
razumijevanje ispalo iz koncepata. Koncepti su sve vise postajali liSeni duha,
a ti koncepti liseni duha, koji ljude vide tek na kraju zivotinjskog carstva,
sada cine sadrzaj svake misli; usaduju se djeci od najranijin §kolskih
godina, i tako je postalo dio opceg obrazovanja to da se vise ne moze vidjeti
bice covjeka.
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Kao S§to znate, jednom sam cijeloj temi spoznaje pokusao pristupiti iz
drugacijeg kuta. To je bilo kada sam napisao svoju 'Filozofiju slobode’ i
preliminarno djelo 'Istina i znanost', iako je nagovjestaj toga vec¢ bio prisutan
u mojoj 'Epistemologiji Goetheovog svjetonazora' 1880. godine. Toj sam
stvari pokusao pristupiti iz potpuno drugacijeg kuta. Pokusao sam pokazati
cemu moderni covjek moze teziti kada dode do cistog misljenja, ne u
tradicionalnom smislu, ve¢ kroz slobodan unutarnji razvoj, ovom voljom
vodenog, cistog misljenja, koje je nesto pozitivho i stvarno kada djeluje u
njemu. | u svojoj 'Filozofiji slobode' trazio sam moralne impulse koji proizlaze
iz ovog prociscenog misljenja.

Dakle, razvoj se odvijao na nacin, da su ljudi sve vise dozivljavali ljude kao
previse nesavrSsene za moralno djelovanje, a ta uocena nesavrsenost
prenijela se i na intelektualnost. Kad bih se trebao izraziti slikovito, rekao
bih: ¢covjek se razvijao na takav nacin da je ono §to je poznavao kao covjeka,
postajalo sve tanje. Postajalo je sve tanje (slika ispod, svijetlo). Ali ispod
povrsine, ono sto zivi u stvarnom, a ne apstraktnom misljenju, nastavilo se
razvijati (slika ispod, crveno).

Sada, krajem 19. stoljeca, doslo je vrijeme kada se ovo Sto sam
okarakterizirao crvenom bojom vise nije ni primjecivalo, a zbog onoga §to
sam okarakterizirao kao svijetlo, ljudi vise nisu vjerovali da su povezani s
bilo ¢ime bozanskim ili duhovnim. Svijest o grijehu otrgnula je ljude od
bozanskog i duhovnog; povijesne sile koje su se pojavile, nisu ih mogle
vratiti.
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Ali svojom 'Filozofijom slobode’' htio sam reci: samo pogledajte u dubinu
duse, tu cete naci, da je ljudima nesto ostalo, naime stvarno, energicno iz
njih samih dolazeci, ¢isto misljenje, koje vise nije puko misljenje, koje je
puno osjeta, puno osjecaja, i koje na kraju pronalazi izraz u volji, i da to
moze postati impuls za moralno djelovanje. - | zbog toga sam govorio o
moralnoj intuiciji, u koju na Kkraju utjece ono sto je inace samo moralna
fantazija. Ali ono sto se zapravo misli s 'Filozofijom slobode', moze istinski
ozivjeti samo ako se covjek vrati putem kojim je krenuo - naime, sve se vise
odvajajuci, sve do intelektualizma, od bozanskog duhovnog sadrzaja svijeta -
ako se vrati tim putem. Kada ponovno otkrijemo duhovnost u prirodi,
ponovno ¢emo otkriti i ljude. | zato sam na predavanju koje sam odrzao prije
mnogo godina u Mannheimu objasnio - nesto §to je dobilo vrlo malo paznje -
da se covjecanstvo, u svom trenutnom razvoju, doista nalazi na tocki
preokretanja Pada. Naime: Pad se shvacao kao moralni pad i u konacnici je
utjecao i na intelekt; intelekt se osjecao na granici spoznaje. | bez obzira
govori li stari teolog o grijehu ili Du Bois-Reymond o granicama nase
spoznaje prirode, to je u biti jedna te ista stvar, samo u malo drugacijem
obliku. Istaknuo sam, kako se sada mora shvatiti duhovno, medutim
filtrirano do cistog misljenja, i kako se odatle, kroz produhovljenje intelekta,
moze probiti put od bozansko duhovnog.

Ako se u davna vremena spominjao moralni Pad i razvoj covjecanstva
razmatrao u svjetlu tog moralnog Pada, onda danas moramo misliti kao o
idealu covjecanstva, ispravljanje tog Pada kroz produhovljenje znanja, kroz
ponovno otkrivanje duhovnog sadrzaja svijeta. Moralnim Padom,
covjecanstvo se udaljilo od bogova. Mora ponovno otkriti put do bogova kroz
teznju za znanjem. Iz ¢isto shvacenog duha vlastitog bic¢a, ¢ovjek mora, kroz
unutarnju energiju i snagu, shvatiti cilj, ideal, da ponovno ozbiljno shvati
Pad. Jer mora ga se shvatiti ozbiljno. To se proteze u nasu sadasnjost, cak i
do diskursa prirodne znanosti. Covjecanstvo mora pronaci hrabrost, da
postupno doda Padu, shagom svog razumijevanja, uzdizanje od grijeha, da iz
onoga S§to se moze postic¢i istinskim, autenticnim duhovno znanstvenim
znanjem modernog doba, ostvari transcendiranje grijeha.

Moglo bi se reci: gledajuci unatrag na razvoj covjecanstva, ljudska svijest
smjesta Pad covjeka na pocetak povijesnog razvoja na Zemlji. Ali Pad se,
pak, mora ispraviti, mora mu se suprotstaviti ukidanje grijeha. A to
iskupljenje grijeha moze proizaci samo iz doba duse svijesti. Dakle, u nasem
vremenu je dosao povijesni trenutak, kada najvisi ideal covjecanstva mora
biti duhovno iskupljenje za grijeh. Bez toga, razvoj covjecanstva ne moze
napredovati.

To sam objasnio na tom predavanju u Mannheimu. Rekao sam da je uz
moralni pad u moderno doba, posebno u znanstvenom gledanju, doslo i do
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intelektualnog pada, i1 to je veliki povijesni znak da duhovno iskupljenje za
grijeh mora zapoceti.

Ali §to znac¢i ovo duhovno odrijesenje grijeha? Ne znaci nista drugo nego
istinsko razumijevanje Krista. Oni koji su jo§ uvijek nesto od ovoga
razumjeli, koji nisu potpuno izgubili Krista iz vida s modernom tehnologijom,
govorili su o Kristu kao o onome tko je dosao na Zemlju, kao o onome koji je
utjelovljen kao bice viseg reda u zemaljskom tijelu. Povezivali su se s
biblijskim tradicijama, s onim sto se propovijeda o Kristu. Govorili su o
otajstvu Golgote.

Ali danas je doslo vrijeme kada Krista treba razumijeti. Ljudi se opiru ovom
shvacanju Krista, a nacin na koji se opiru izvanredno je karakteristican.
Vidite, kad bi samo iskra onoga sto Krist uistinu jest zZivjela u onima Koji
kazu da razumiju Krista, sto bi se moralo dogoditi? Moralo bi im biti jasno
ovo: Krist se spustio na Zemlju kao nebesko bice; stoga se ljudima obracao,
ne zemaljskim, ve¢ nebeskim jezikom. Stoga se moramo truditi da Ga
razumijemo, moramo se truditi govoriti kozmickim, izvanzemaljskim jezikom.
To jest, ne smijemo ograniciti svoje znanje samo na Zemlju, jer je to bio novi
teritorij za Krista; moramo prosiriti svoje znanje u kozmicku oblast. Moramo
nauciti razumjeti elemente, moramo nauciti razumjeti planetarna kretanja,
moramo nauciti razumjeti konstelacije i njihov utjecaj na ono sto se dogada
na Zemlji. Tada ¢cemo se pribliziti jeziku kojim je Krist govorio.

Ali to je nesto sto se podudara s duhovnim iskupljenjem grijeha. Jer zasto je
c¢ovjek sveden na razumijevanje samo onoga sto zivi na Zemlji? Zato §to je
posjedovao svijest o grijehu, jer se smatrao previse inferiornim da bi shvatio
svijet u njegovoj duhovnosti unutar izvanzemaljske oblasti. | zato se govori
kao da covjek ne moze znati nista o izvanzemaljskom. To sam jucer
okarakterizirao rekavsi: c¢ovjek razumije ribu samo na stolu, pticu samo na
stolu, u kavezu. - Svijest da se covjek moze uzdi¢i iznad ovog cisto
zemaljskog znanja, takva svijest sigurno nije prisutna u nasoj civiliziranoj
prirodnoj znanosti, jer se ruga svemu $§to nadilazi zemaljsko. Cim se poéne
govoriti o zvijezdama, to se odmah ismijava od znanstvenog establiSmenta.

Ako jos uvijek zelimo cuti tocéne rijeci o odnosu izmedu ljudi i zivotinja,
pogled moramo usmijeriti na izvanzemaljsko, jer se samo biljke mogu
objasniti zemaljskim carstvom, a ne zivotinje. Zato sam ranije morao reci:
ljudi zapravo ne razumiju ni majmune, zivotinje se vise ne mogu objasniti.
Ako netko zeli razumjeti zivotinje, morate i¢i u izvanzemaljsko, jer njima
upravljaju sile koje su izvanzemaljske. To sam vam jucer pokazao s ribom.
Rekao sam vam kako sunceve i mjeseceve sile djeluju u ribi u vodi,
oblikujuci je, ako se smijem tako izraziti, iz vode; isto tako, na pticu iz zraka.
Cim se covjek okrene elementima, dolazi i do izvanzemaljskog. Cijelo
zivotinjsko carstvo moze se objasniti izvanzemaljskim, a pogotovo covjek. Ali
kada se pocne govoriti o izvanzemaljskom, odmah slijedi ismijavanje.
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Hrabrost da se opet govori o izvanzemaljskom, mora rasti unutar duhovno
znanstvenog gledanja. Jer danas biti znanstvenik duha, zapravo je viSe stvar
hrabrosti nego intelekta. To je u osnovi moralno pitanje, jer se mora
suprotstaviti i necem moralnom, naime moralnom Padu.

| zato moramo reci: prvo moramo nauciti Kristov jezik, naime jezik tov
oupavov - ton ouranon - jezik neba u gréckom smislu. Moramo ponovno
nauciti taj jezik, kako bismo ga povezali s namjerom Krista na Zemlji. Dakle,
dok smo prije govorili o krSéanstvu, opisujuci njegovu povijest, danas
moramo razumjeti Krista, shvatiti Ga kao izvanzemaljsko bice. A to je
identicno onome sto se moze nazvati iskupljenjem za grijeh.

Medutim, postoji velika poteskoca povezana s formuliranjem ovog ideala, jer,
kao sto znate, svijest o grijehu ponizila je ljude. Medutim, u moderno doba,
oni su vrlo rijetko ponizni. Oni koji sebe smatraju najponiznijima, cesto su
najarogantniji od svih. Najveca arogancija danas se nalazi medu onima koji
teze takozvanoj jednostavnosti zivota. Oni zanemaruju sve $to ponizna dusa,
u unutarnjem uzdizanju, trazi u smislu istinskih duhovnih istina i kazu: sve
se to mora traziti u cistoj jednostavnosti. Takve naivne prirode - jer sebe
smatraju naivnima - danas su c¢esto najarogantnije od svih. Ali ipak, u
vrijeme istinske svijesti o grijehu, bilo je poniznih ljudi; poniznost se jos
uvijek smatrala necim vaznim u tkivu ljudskog zivota. | postupno, bez
opravdanosti, pojavio se ponos. Zasto? Da, to mogu ponovno objasniti
koristeci slicne rijeci kao one koje sam onda govorio ovdje. Zasto se pojavio
ponos? Nastao je jer ljudi nisu poslusali poziv: 'Stiehl, ustani!'. Jednostavno
su spavali. Dok se covjek prije osjecao intenzivho budnim, svjesnim svoje
gresnosti, sada je lagano utonuo u san i samo sanjao o svijesti o grijehu.
Prije je bio budan sa svijescu o grijehu, govoreci: covjek je gresan ako ne
poduzima djela koja ga vracaju na put bozansko-duhovnih moci. - Tada je
bio budan. Moze se na to danas gledati kako god se zeli, ali bio je budan u
iskupljenju od grijeha. Zatim je utonuo u san - i onda su dosli snovi, a snovi
su Saptali: u svijetu postoji uzrocni red u smislu da ono sto prethodi uvijek
uzrokuje ono §to slijedi. | tako dolazimo do toga da ono §to vidimo na
zvjezdanom nebu - privlacenje i odbijanje nebeskih tijela - pratimo do
molekula, pretpostavljajuc¢i neku vrstu minijaturnog sustava svijeta izmedu
molekula i atoma.

| sanjanje se nastavilo. A onda je san zavrsio izjavom: ne mozemo znati nista
izvan onoga Sto pruza vanjsko osjetilno iskustvo. A nadilazenje osjetilnog
iskustva nazivalo se natprirodnim. Ali gdje poc¢inje natprirodno, zavrsava
znanost. | sada su, graktajuci tiradama, ti snovi, kao u djelu Du Bois-
Reymonda 'O granicama znanja o prirodi’, zazvucali kod prirodoslovca. | kad
bi san izblijedio - ponekad ne izblijedi tako ugodno, ako je rije¢ o pravoj
noc¢noj mori - kad bi ovaj san izblijedio: gdje pocinje natprirodno, zavrsava
znanost - ne samo da je govornik zaspao, vec je cijela znanstvena publika iz
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sna utonula u blazeni san. Vise im nije trebao nekakav unutarnji impuls da
aktiviraju svoje unutarnje razumijevanje; mogli su se utjesiti cinjenicom da
ljudi imaju ogranic¢enja u svom poznavanju prirode i da se ta ogranicenja ne
mogu prijeci. Doslo je vrijeme kada se ve¢ moglo reci: Stiehl, ustani, nebo se
rusi! - ali moderna civilizacija je odgovorila: neka se rusi, dovoljno je staro za
to! - Da, stvari su doista takve. S tim smo pali u potpunu pospanost
spoznaje.

Ali u tu pospanost mora odjeknuti ono §to se objavljuje kao duhovno
znanstveno, antropozofsko znanje. To da je c¢ovjek u sebi sposoban postaviti
ideal transcendencije grijeha, prvo mora proizaci iz znanja. A to je, pak,
povezano s ¢injenicom da s mogucéim budenjem, ponos koji je dotad postojao
samo u stanju nalik snu, moze istinski rasti. | ponekad se pokazalo - to se
kaze naravno, bez ikakvog eufemizma - da u antropozofskim krugovima
iskupljenje od grijeha jos nije u potpunosti sazrelo, ve¢ da je ponekad taj
ponos ve¢ dosegao sasvim, necu reci pristojan, vec¢ prilicno nepristojan
stupanj. Jer jednostavno je u ljudskoj prirodi da ponos lakse napreduje nego
ono §to je svijetla strana stvari. | stoga, uz nuznost iskupljenja grijeha, mora
se prepoznati da ¢ovjecanstvo sada mora svjesno apsorbirati poniznost koju
je imalo. | sposobno je to uciniti. Jer ako arogancija proizlazi iz znanja, onda
je to uvijek znak da zapravo postoji ozbiljan nedostatak razumijevanja. Jer
kada je prisutno istinsko znanje, ono prirodno potice poniznost. Covjek
postaje arogantan kada danas formulira program, program reformi, kada,
recimo, unutar socijalnog pokreta ili zenskog pokreta, ve¢ od pocetka zna §to
je moguce, ispravno, nuzno i najbolje, a zatim nastavlja s nabrajanjem
programskih tocaka prva, druga, treca i tako dalje. U tom slucaju, zna se sve
o0 ¢cemu se radi, i niti se ne pomislja na aroganciju, buduc¢i da se svaki
pojedinac istovremeno proglasava sveznajucim. Ali s istinskim znanjem,
covjek ostaje prilicno ponizan, jer zna da se istinsko znanje postize -
jednostavno receno - tek s vremenom.

Ziveéi u znanju, covjek zna koliko je tesko posti¢i ¢ak i najjednostavnije
istine, ponekad trebaju desetljeca. U takvim okolnostima covjek iznutra nije
arogantan. Medutim, treba skrenuti pozornost na c¢injenicu da, iako se od
Antropozofskog drustva mora zahtijevati da posjeduje punu svijest o velikom
ljudskom idealu iskupljenja od grijeha, istovremeno se mora imati i budnost
- ne zloba, ve¢ budnost - za svaku nadolazecu aroganciju.

Danas covjeku treba jaka sklonost da istinski shvati bit znanja, kako ne bi
postao paragon arogancije pri susretu s nekoliko antropozofskih formula o
fizickom tijelu, eterskom tijelu, reinkarnaciji i tako dalje. Ova budnost protiv
obi¢nog ponosa mora se njegovati kao novi moralni princip. Mora se ukljuciti
u meditaciju. Da bi se iskupljenje grijeha zaista dogodilo, iskustva koja
imamo u fizickom svijetu moraju nas voditi u duhovni svijet. Moraju nas
voditi do predavanja najdubljim snagama duse, a ne do diktiranja
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programskih istina. Iznad svega, moraju prodrijeti u osjecaj odgovornosti za
svaku pojedinu rije¢ izgovorenu o duhovnom svijetu. Tada mora prevladati
nastojanje da se istinitost, prvo stecena kroz vanjsku, osjetilnu stvarnost,
istinski prenese u oblast duhovnog znanja. Tko se nije navikao ostati pri
¢injenicama u fizickom svijetu osjetila, i oslanjati se na cinjenice, nece doci
do istinitosti kada govori o duhu. Jer u duhovhnom svijetu ne moze se
njegovati istinoljubivost; mora se donijeti.

Ali vidite, s jedne strane, danasnja civilizirana svijest sklona je zanemariti
¢injenice, dok s druge strane, znanost jednostavno iskorjenjuje one cinjenice
koje vode pravim putem. Zelim istaknuti samo jednu od mnogih ¢injenica.
Postoje kukci koji su i sami vegetarijanci kada dosegnu odraslu dob. Ne jedu
nista mesnato, ¢ak ni druge kukce. Kada zenka kukca ide poloziti oplodena
jaja, ona ih polaze u drugog kukca, tako da se drugi kukac napuni tim
jajima kroz majcin zalac. Jaja su sada unutar drugog kukca. Ono sto se
izlegne nisu potpuno odrasli kukci, ve¢ sitne licinke. Ove licinke su u
pocetku unutar drugog kukca. Ti sitni crvi, koji se tek kasnije preobraze u
odrasle kukce, nisu vegetarijanci. Ne mogu biti vegetarijanci, moraju
konzumirati meso drugog kukca. Tek kada izadu i preobraze se, mogu bez
mesa drugih kukaca. Uzmite u obzir da je majka insekt i sama
vegetarijanka; ona u svojoj svijesti ne zna nista o jedenju mesa, ali polaze
jaja unutar drugog insekta za sljedec¢i narastaj. Nadalje: ako bi ovi kukci,
naprimjer, pojeli zeludac kukca u kojem se nalaze, ubrzo ne bi imali Sto
jesti, jer kukac ne bi mogao prezivjeti; ako bi pojeli bilo koji vitalni organ,
kukac ne bi mogao prezivjeti. Sto rade ovi kukci, koji su upravo ispuzali?
Izbjegavaju svaki vitalni organ i jedu samo ono sto insektu ne treba za zivot,
bez cega moze, kako bi mogao nastaviti zivjeti. Zatim, kada ovi mali insekti
odrastu, ispuze i postanu vegetarijanci, nastavljaju¢i ono §to je radila
njihova majka insekt.

Da, morate reci: u prirodi vlada razum. - | ako istinski proucavate prirodu,
taj razum kako vlada mozete pronaci posvuda. | tada cete o vlastitom
razumu skromnije razmisljati, jer prvo, nije tako velik kao razum koji vlada
u prirodi, a drugo, on je poput malo vode koja je zahvacena iz jezera i
stavljena u vré¢. Jer covjek je, u stvarnosti, takav vré¢ koji je zahvatio razum
prirode. U prirodi je razum posvuda, mudrost je posvuda. Onaj tko pripisuje
razum samom sebi, otprilike je jednako mudar kao da kaze: Ima li vode vani
u onom jezeru ili u onom potoku? To je besmislica; u njima nema vode.
Samo u mom vréu ima vode, vré je proizveo vodu. - Dakle, ¢ovjek misli da je
on donio razum, dok ga samo crpi iz univerzalnog mora razuma.

Stoga je istinski potrebno imati u vidu c¢injenice prirode. Ali to se izostavlja
upravo kada se slijedi Darwinova teorija, kada se oblikuju danasnji
materijalisticki stavovi, jer na svakoj razini proturjece modernom
materijalistickom razmisljanju. Dakle, te se cinjenice potiskuju. Svakako,
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prepricavaju se, ali u biti uz znanstveni diskurs, anegdotski. Stoga ne
dobivaju tezinu u opcenarodnom obrazovanju koju zasluzuju. | tako ne samo
da se cinjenice iznose neistinito, ve¢ se i upecatljive c¢injenice izostavljaju,
odnosno potiskuju.

Ali ako c¢e se dogoditi iskupljenje za grijeh, ¢ovjek istinoljubivost prvo mora
njegovati u osjetilnom svijetu, i zatim tu njegovanost prenijeti, tu naviku, u
duhovni svijet. Tek tada ¢e moci biti istinoljubiv i u duhovnom svijetu. Inace
¢e ljudima pricati najnevjerojatnije price o duhovnom svijetu. Ako je u
fizickom svijetu njegovao netocnost, neistinitost i nepreciznost, onda o
duhovnom svijetu nece pricati nista osim neistina.

Ako se na ovaj nacin shvati ideal kojeg Antropozofsko drustvo moze postati
svjesno kao stvarnosti, i ako se primjenjuje ono sto proizlazi iz takve svijesti,
onda c¢ak i najzlonamjernija osoba mora odbaciti uvjerenje da bi
Antropozofsko drustvo moglo biti sekta. Sada c¢e, naravno, protivnici reci
svakakve stvari koje nisu istinite. Ali ne mozemo biti ravnodusni prema tome
je li ono sto protivnici govore istina ili laz, sve dok im dajemo povoda za to.

Sada se Antropozofsko drustvo, po samoj svojoj prirodi, temeljito izvuklo iz
sektastva u koje je zasigurno u pocetku bilo zapleteno, posebno dok je bilo
povezano s Teozofskim drustvom. Medutim, mnogi c¢lanovi to jo§ nisu
primijetili, i jos uvijek se drze sektastva. | tako se dogodilo da su c¢ak i stariji
antropozofski c¢lanovi, koji su gotovo bili potreseni transformacijom
Antropozofskog drustva iz sektaske organizacije u nesto svjesno svoje
globalne misije, sasvim nedavno napravili veliki skok naprijed. Ako slijedi
svoju pravu prirodu, Pokret za vjersku obnovu moze biti jednako udaljen od
svakog sektastva. Ali ovaj pokret za vjersku obnovu u pocetku je dao nizu
starijih antropozofa povoda da sebi kazu: da, u Antropozofskom drustvu se
sektaska priroda sve vise iskorjenjuje - ovdje je mozemo ponovno njegovati! -
| tako se, upravo kroz antropozofe, pokret za vjersku obnovu c¢esto pretvara
u kaoti¢cno sektastvo, sto on zapravo ne bi morao biti.

Dakle, vidimo kako - ako ¢e Antropozofsko drustvo biti stvarnost - treba
njegovati hrabrost da se ponovno uzdignemo u duhovni svijet. Tada ce
umjetnost i religija cvjetati unutar Antropozofskog drustva. Cak i ako su
nam nasi umjetnicki oblici oduzeti, oni zive u samoj biti antropozofskog
pokreta i moraju se stalno iznova otkrivati.

Slicno tome, istinsko religiozno uranjanje zivi u onima Kkoji pronadu put
natrag u duhovni svijet, koji ozbiljno shvacaju iskupljenje za grijeh. Ali ono
Sto u sebi moramo iskorijeniti jest sklonost sektastvu, jer je ono uvijek
sebi¢cno. Napor prodiranja u stvarnost duha, uvijek to nastoji izbjeci,
zadovoljavajuci se misticnim prepustanjem kojem je u osnovi sebicna
pozuda. | sav govor o tome kako Antropozofsko drustvo postaje previse
intelektualisticko, zapravo se temelji na ¢injenici da oni koji tako govore zele
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izbjeci konzistentno iskustvo duhovnog sadrzaja, i umjesto toga zele sebi¢no
zadovoljstvo prepustanja misticnoj, maglovitoj neodredenosti. Za istinsku
antropozofiju, nesebicnost je nuzna. To je puki duhovni egoizam, kada se
istinskoj antropozofiji opiru samo antropozofski ¢lanovi, gurajuci je dublje u
sektastvo, koje je namijenjeno samo zadovoljavanju duhovnog prepustanja,
koje je inherentno egoisticno.

To su stvari koje moramo imati na umu u vezi s nasim zadatkom. Tako se
nece izgubiti u toplini, umjetnickoj osjetljivosti i religioznom zaru
antropozofskog nastojanja. Ali izbje¢i ¢ce se ono Sto se mora izbjeci:
tendencija sektastvu. | ta tendencija sektastvu, dovela je do mnogih stvari
koje su rastocile Drustvo, ¢ak i ako je ¢esto bila neizravna kroz ciste klike.
Ali klike su nastale unutar antropozofskog pokreta, samo zbog njegove
slicnosti - doduse daleke - sa sektaskom tendencijom. Moramo se vratiti
njegovanju odredene svjetske svijesti, tako da samo protivnici Kkoji
namjeravaju namjerno lagati, Antropozofsko drustvo mogu nazvati sektom.
Moramo doc¢i do tocke u kojoj mozemo rigorozno odbaciti sektaski karakter
antropozofskog pokreta. Medutim, moramo takoder odbaciti ideju, da kada
se pojavi nesto Ssto nije inherentno sektasko, poput pokreta za vjersku
obnovu, to ne bi trebalo odmah prihvatiti jednostavno zato sto se lakse moze
oblikovati na sektaski nacin nego samo Antropozofsko drustvo.

To su stvari koje danas moramo pazljivo razmotriti. Moramo razumijeti, iz
same srzi antropozofije, kako ona covjecanstvu moze dati svjetsku svijest, a
ne sektasku. Zato sam posljednjih dana morao govoriti o ovim posebnim
zadacima Antropozofskog drustva.
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X. DESETO PREDAVANJE

Dornach, 26. sijecnja 1923.

Na svojim posljednjim predavanjima ovdje, govorio sam o Padu covjeka i
iskupljenju grijeha, opisujuci iskupljenje kao nesto §to opca svijest ljudi u
sadasnjem dobu mora prepoznati kao svojevrsni ideal za ljudske teznje i
ljudsku volju. Vise sam naglasio formalni aspekt Pada, kako se on
manifestira u nasem vremenu, isticuc¢i kako Pad utjece na intelektualni
zivot. Ono sto se govori 0 granicama naseg znanja o prirodi, u biti proizlazi iz
stava da covjeku nedostaje unutarnja snaga da dosegne duhovnu oblast, i
da stoga ne bi trebao teziti nikakvom uzdizanju izvan kontemplacije
zemaljskog. | rekao sam: kada danas govorimo o0 granicama naseg znanja o
prirodi, to je zapravo samo moderni intelektualni nacin govora o teretu
grijeha ljudi, nacin koji je bio uobic¢ajen u ranijim vremenima, a posebno
tijekom srednjovjekovne civilizacije. Danas bih zelio vise govoriti o
materijalnom aspektu stvari, i istaknuti kako covjecanstvo danas, ako
ostane pri stavovima koji su se pojavili tijekom nedavnog razvoja, posebno
intelektualnog razvoja, ne moze nikako dosegnuti svoj zemaljski cilj. Jer je
opca svijest danasnjice, u odredenom smislu, kroz svijest o Padu vecé
korumpirana. Intelektualizam danas vec¢ pokazuje karakter propadanja, i to
tako dubokog propadanja, da ako intelektualna kultura ostane kakva jest, o
postizanju zemaljskog cilja covjecanstva ne moze se govoriti. Danas je nuzno
prepoznati, da u dubinama covjekove duse jos uvijek djeluju sile, koje su, u
odredenom smislu, superiorne kulturi svijesti koja prevladava do danas.

Da bismo to razumijeli. potrebno je pred sobom jasno imati ovu kulturu
svijesti. Ova kultura svijesti nastala je, s jedne strane, iz odredene
koncepcije misleceg covjeka, a s druge strane, iz odredene koncepcije covjeka
volje. Covjek koji osjeca, nalazi se izmedu, a covjeka koji osjeca se takoder
uzima u obzir kada se razmatra i misleceg covjeka i covjeka volje.
Covjecanstvo danas koristi svoje misljenje samo da bi ucilo o vanjskim
oblastima prirode u najSirem mogucem opsegu, a takoder i da bi razumjelo
ljudski zivot u smislu nacina razmisljanja naviknutog na konvencionalni
pogled na prirodu. Ljudi uce razmisljati kroz prirodnu znanost, a zatim
socijalni zivot promatraju s tim istim nacinom razmisljanja, kojeg je
oblikovala prirodna znanost kako se danas uobicajeno shvaca.

Pa, mnogi ljudi vjeruju, da je ovaj dojam mislecih ljudi, onih koji misleci
promatraju prirodu, nepristran. Govore o svakakvim stvarima, o znanosti
bez predrasuda i slicno. Ali cesto sam naglasavao: to navodno bez
predrasuda, daleko je od istine. Sve sto mislioci danas primjenjuju kada se
bave znanstvenim istrazivanjima, istrazivanjima na kojima ostatak
covjecanstva zatim temelji svoj zivot, razvilo se iz ranijih nacina razmisljanja.
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Zapravo, moderna misao, u potpunosti se razvija iz srednjovjekovne misli.
Cak i ono $to protivnici srednjovjekovnog misljenja danas govore - kao sto
sam vec¢ naglasavao - temelji se na metodama misljenja koje su se i same
razvile iz srednjovjekovnog misljenja. A  bitna  karakteristika
srednjovjekovnog misljenja usla je u suvremeno misljenje, po tome §to se
samo misljenje promatra iskljucivo u smislu njegove primjene na vanjsku
prirodu, da se misaoni proces zapravo ne razmatra, da se ni jednom pogledu
ne dopusta da se bavi samim c¢inom misljenja. Ne posvecuje se paznja
samom misljenju, u njegovoj unutarnjoj vitalnosti.

To se dogada iz razloga koji ¢ce postati jasan iz ovdje iznesenih promisljanja.
Jednom sam ovdje rekao: misli koje moderni ¢ovjek ima o prirodi, zapravo su
leSevi misli. Kada razmisljamo o oblastima prirode, razmisljamo u terminima
misaonih leSeva; jer zivot tih misaonih leSeva spada u pred-zemaljsku
egzistenciju ljudi. One misli koje danas razvijamo o oblastima prirode, a
takoder i o ljudskom zivotu, to je, dok mislimo, mrtvo; ali je zivjelo u nasem
pred-zemaljskom postojanju.

U nasem pred-zemaljskom postojanju, prije nego sto smo se spustili u
fizicku zemaljsku inkarnaciju, apstraktne, bezivotne misli koje danas
razvijamo ovdje na Zemlji prema obicajima naseg doba, bile su ziva,
elementarna, ziva bica. Tada smo kao ziva bica, zivjeli u tim mislima, slicno
kao §to danas ovdje na Zemlji zivimo u svojoj krvi. Sada, ovdje u nasoj
zemaljskoj egzistenciji, te su misli umrle, i stoga postaju apstraktne. Ali
samo dok ostajemo usredotoceni na svoje misljenje primijenjeno na vanjsku
prirodu, ono ostaje mrtvo. Cim pogledamo u sebe, ono nam se otkriva kao
zivo, jer tamo u nama nastavlja djelovati, iako na nacin nesvjestan za obi¢nu
suvremenu svijest. Ono §to je bilo prisutno u nasem pred-zemaljskom
postojanju tamo nastavlja djelovati. Jer upravo sile tih zivih misli preuzimaju
nas fizicki organizam nakon zemaljske inkarnacije. Upravo je snaga tih zivih
pred-zemaljskih misli ono sto nas tjera da rastemo, ono sto oblikuje nase
organe. Tako da kada, naprimjer, obi¢ni epistemolozi danas govore o
misljenju, govore o necem mrtvom. Jer ako bi htjeli govoriti o pravoj prirodi
misljenja, onda bi morali shvatiti da trebaju gledati u nutrinu, i u nutrini bi
primijetili, da ne postoji neovisnost onoga S§to je zapoceto rodenjem ili
zacecem covjeka na Zemlji, ve¢ da se u tom unutarnjem djelovanju misli
nastavlja ziva snaga pred-zemaljskog misljenja.

Cak i ako uzmemo u obzir tek vrlo malo dijete - danas ne zelim razmatrati
embrij u majc¢inoj utrobi - ¢ak i u malom djetetu, koje jo§S uvijek Zivi svoj
sanjivi, usnuli zemaljski zivot, vidimo u onome sto raste u djetetu, c¢ak i u
onome §to bijesni u djetetu, zivu moc¢ pred-zemaljske misli, ako smo u
stanju prepoznati ono S§to je stvarno prisutno. | tada postajemo svjesni
razloga zasto dijete u biti jos uvijek sanjivo spava, i tek kasnije poc¢inje imati
misli. To je zato §to je i u ranim fazama zivota malog djeteta, dok jos spava u
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stanju nalik snu, cijeli njegov organizam obuzet mislima. Medutim, kako se
organizam postupno ucvrséuje, zemljani i vodeni elementi u njemu vise nisu
snazno pod utjecajem misli, ve¢ samo zracni 1 vatreni, toplinski. Stoga
mozemo rec¢i: kod vrlo malog djeteta, sva cetiri elementa su obuhvacena
mislju. - Kasniji razvoj sastoji se upravo u cinjenici da su mislju obuhvaceni
samo zracni i vatreni element, jer to je nase odraslo misljenje, da snagu
misljenja istinski unosimo tek u nas kontinuirani proces disanja i u nas
proces Sirenja topline tijelom.

Dakle, rekao bih, mo¢ misli uzdize se od ¢vrscih dijelova fizickog organizma,
do prozracnih, prolaznih, laganih dijelova tijela. Kroz to, misljenje postaje
upravo onaj neovisni element koji nas zatim nosi kroz zivot izmedu rodenja i
smrti. | tek kada spavamo, kada slabija misaona snaga stecena na Zemlji ne
obuzima fizicki organizam neizravno putem topline i zraka, tada se
nastavljanje pred-zemaljske misaone moc¢i namece i u snu. | stoga mozemo
reci da tek kada moderni covjek prijede na istinsku kontemplaciju nutrine,
dobiva jasnocu o pravoj prirodi misli. Sva ostala epistemologija ostaje, u biti,
apstraktna. Ako se pravilno razmotri, onda se mora reci: kada se shvati
proces predodzbi, proces misljenja, posvuda se otvara uvid u pred-zemaljsko
postojanje.

Ali srednjovjekovnoj misli, koja je joS uvijek posjedovala odredenu snagu,
bilo je zabranjeno razmatranje pred-zemaljske egzistencije. Preegzistencija
ljudi dogmatski je proglasena herezom. Na ono §to se ljudima namece
stoljecima, ljudi se naviknu. Promislite o razdoblju u razvoju modernog
covjecanstva do, recimo, 1413. godine. Tijekom tog vremena, covjecanstvo
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se, kroz zabranu razmisljanja o pred-zemaljskoj egzistenciji, naviklo da ne
razvija misljenje ni u jednom smjeru koji bi mogao voditi do pred-zemaljske
egzistencije. Potpuno se oducilo od usmjeravanja svojih misli prema pred-
zemaljskoj egzistenciji. Da covjecanstvu nije bilo zabranjeno razmisljati o
pred-zemaljskoj egzistenciji do 1413. godine, tada bi se pojavio potpuno
drugaciji razvoj i dozivjeli bismo - ne vjerojatno, vec¢ se cak moze reci, sasvim
sigurno - paradoksalno mi je to reci, ali je doista istina: kada se recimo,
1858. pojavio darvinizam, koji je izvana promatrao prirodu u njenom
razvoju, ideja pred-zemaljske egzistencije bi zasjala posvuda, iz svih oblasti
prirode, zbog drugacijeg nacina razmisljanja. Utemeljio bi prirodnu znanost
u svjetlu pred-zemaljske egzistencije ljudi. Umjesto toga, covjecanstvo se
naviklo ne razmatrati pred-zemaljsku egzistenciju, te se pojavila prirodna
znanost koja je, kao §to sam cesto navodio, ljude smatrala samo zavrSnom
fazom u zivotinjskoj lozi i stoga nije mogla do pred-zemaljskog, individualnog
zivota, jer zivotinje jednostavno nemaju pred-zemaljski, individualni zivot.

Dakle, moze se rec¢i: iz starog pogleda na Pad covjeka, kako je
intelektualizam poceo svitati, rodena je zapovijed da se ne govori 0
preegzistenciji. Kroz to, prirodna znanost je procvjetala, izravno kao dijete
krivo shvacenog Pada. | imamo gresnu prirodnu znanost, prirodnu znanost
koja je nastala izravno iz krivog shvacanja Pada. To jest, ako bi se ta
prirodna znanost nastavila, Zemlja ne bi mogla dosegnuti cilj svog razvoja;
umjesto toga, covjecanstvo bi razvilo svijest koja ne proizlazi iz povezanosti s
njegovim bozansko duhovnim podrijetlom, ve¢ iz odvojenosti od njega.

Dakle, danas zaista imamo, ne samo teorijski razgovor o granicama naseg
znanja o prirodi, ve¢ imamo i pozitivho, ¢injenicno, u onome $to se razvilo
pod utjecajem intelektualizma, covjecanstvo koje je vec potonulo ispod svoje
razine. Kad bi se govorilo u duhu Srednjeg vijeka, odnosno rijecima Srednjeg
vijeka, onda bi se moralo reci: prirodna znanost je pala u zamku vraga.

Da, povijest o tome govori prilicno cudno. Kada se pojavila prirodna znanost
sa svojim briljantnim rezultatima, koje ni danas ne namjeravam osporavati,
oni koji su jos uvijek posjedovali neku osjetljivost za pravu prirodu ljudi,
bojali su se da bi prirodna znanost ljude mogla pribliziti vragu. Ono sto se
tada nazivalo 'strahom i tjeskobom', sto jos uvijek traje kod Fausta dok se
oprasta od Biblije i okrece prirodi, strah je da covjecanstvo mozda nece
krenuti putem razumijevanja prirode pod znakom iskupljenja za grijeh, vec
pod znakom Pada. Stvar je mnogo dublja nego sto se obi¢no vjeruje. | dok su
u ranom Srednjem vijeku postojali svakakvi tradicionalni osjecaji, strahujuci
da bi pudlica vraga mogla biti za petama prirodoslovaca, u novije vrijeme
¢ovjecanstvo je spustilo glavu i vise uopce ne razmislja o tim stvarima.

To je materijalna strana stvari. Ne radi se samo o teorijskom diskursu pod

utjecajem Pada covjeka, o govorima o granicama spoznaje prirode, ve¢ o

propadanju covjecanstva kao posljedici Pada, koji je danas zapravo prisutan
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u intelektualno empirijskoj sferi. Jer da nije tako, ne bismo imali, naprimjer,
teoriju evolucije kakvu imamo danas, umjesto toga, obi¢na istrazivanja, koja
takoder otkrivaju stvarnost, pokazala bi sljedece: imamo, recimo, ribe, nize
sisavce, vise sisavce i ljude. Danas konstruiramo pribliznu liniju razvoja koji
ide po ravnoj liniji. Ali ¢injenice to uopce ne podupiru. Svugdje cete pronadi,
da gdje god se povuce ova linija razvoja, ¢injenice su netocne.

Pravo znanstveno istrazivanje je velicanstveno; ono §to prirodoslovci govore o
njemu nije istina. Jer ako bi se ¢injenice objektivho razmotrile, doslo bi se do
ovoga: ljudi, visi sisavci, nizi sisavci, ribe. Naravno, izostavljam neke detalje.
Dakle, pocevsi s ljudima, napreduje se kroz vrijeme do visih, nizih sisavaca i
tako dalje, sve dok se ne stigne do ishodista gdje je sve jos uvijek duhovno i
gdje se vidi kako su ljudi, u svom daljnjem razvoju, izravno potekli od ovoga i
postupno apsorbirali svoju visu duhovnost, te kako su i niza bica potekla od
toga, ali nisu apsorbirala visu duhovnost. To proizlazi izravno iz ¢injenica.

Imali bismo tocan uvid u ovu cinjenicu da zabrana vjerovanja u
preegzistenciju, u pred-zemaljsko postojanje, nije tako usmjeravala ljudske
obrasce misljenja da, naprimjer, um poput Darwina nije mogao ni zamisliti
stvar kako je ovdje predstavljena, vec¢ je morao doc¢i do suprotnog zakljucka,
jednostavno zbog ukorijenjeninh obrazaca misljenja, a ne iz nuzde
istrazivanja.

Slicno tome, bilo bi moguce razviti Goetheovu teoriju metamorfoze u ravnoj
liniji. Kao sto sam viSe puta objasnio, Goethe je zaglavio sa svojom teorijom
metamorfoze. Samo objektivnho razmotrite kako stvari stoje kod Goethea.
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Zaglavio je: promatrao je biljku u njenom razvoju, dosao do arhetipske
biljke, zatim je dosao do ljudi, pokusao promatrati metamorfozu kostiju kod
ljudi; tu se zaglavio, potpuno zaglavio.

Samo pogledajte sto je Goethe napisao o morfologiji kostanog sustava ljudi:
briljantno, s jedne strane. Iz rascijepljene lubanje ovna koju je primijetio na
Lidu u Veneciji, prepoznao je da su kosti lubanje transformirani kraljesci. Ali
to je bilo sve dokle je dosao.

Skrenuo sam pozornost na biljesku koju sam pronasao u Goethe arhivu
tijekom svog boravka u Weimaru, gdje Goethe navodi: cijeli ljudski mozak je
transformirani ganglij ledne mozdine. Ali dalje nije islo. Ova recenica je
napisana olovkom u biljeznici i gotovo bi se moglo reci, da se u posljednjim
potezima olovke ove biljeske vidi koliko je Goethe bio nezadovoljan time,
kako je zelio nastaviti. Medutim, dostupna istrazivanja u to vrijeme nisu bila
dovoljno napredna. Danas su dovoljno napredna, dovoljno su napredna vec
dugo vremena, da bi se odgovorilo na ovo pitanje. Ako uzmemo u obzir ljude
cak i od najranije embrionalne faze, ne moze se govoriti o0 tome da su se
trenutne kosti lubanje nekako razvile iz kosti kraljezaka - to jednostavno ne
moze biti slucaj. Svatko tko je upoznat s modernom embriologijom zna da je,
na temelju onoga sto danas vidimo kod ljudi, besmisleno pretpostaviti da su
kosti lubanje transformirani kraljesci. Stoga se sa sigurnoscu moze reci da
je, kada je Gegenbaur kasnije ponovno ispitao stvar, sve utvrdeno drugacije
za kosti lubanje, posebno kosti lica, nego sto je Goethe pretpostavljao.

Ali ako netko shvati da sadasnji oblik kostiju lubanje potjece od tjelesnih
kostiju prethodnog zivota na Zemlji, tada razumije metamorfozu. Tada ga
vanjska morfologija sama po sebi, tjera u doktrinu o ponovljenim zemaljskim
zivotima. To lezi u izravnoj liniji Goetheove teorije metamorfoze. Ali
nemoguce je da struja misljenja, koja je dovela do Darwina i koja danas
vrijedi u sluzbenoj znanosti, prodre do istine. Jer krivo shvaceni Pad unistio
je misljenje, odveo ga u propast. Stvar je ozbiljnija nego sto se danas sklono
priznati.

Covjeku mora biti apsolutno jasno to kako se ljudska svijest mijenjala
tijekom vremena kako bi se stvari poput ovih koje sam upravo spomenuo
vidjele u pravom svjetlu. Danas govorimo o necemu §to je lijepo. Ali ako
danas pitate filozofe - a oni bi trebali nesto znati o takvim stvarima, zar ne,
buduc¢i da su zato tu - od cega se ljepota sastoji, vidjet cete da dobivate
nevjerojatne apstrakcije. 'Lijepo’ je jednostavno rije¢ koju covjek ponekad
instinktivno ispravno koristi, na temelju osjecaja. Ali sto je, naprimjer, Grk
zamisljao kada je na svoj nacin govorio o ljepoti - o tome danas nemamo
pojma. Ne znamo c¢ak ni da je Grk govorio o kozmosu, Koji je za njega bio
nesto vrlo konkretno. Nas 'svemir' - to je rije¢ - pa, Sto se tu mijeSa kada
ljudi zbrkano govore o svemiru, radije ne bismo raspravljali! Grk je govorio o
kozmosu. Kozmos je rijec koja obuhvaca ljepotu, ornamentiku, dekoraciju i
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umjetnost. Grk je znao: ¢im govori o cijelom svijetu, ne moze a da ga ne
okarakterizira konceptom ljepote. Kozmos ne znaci samo svemir; kozmos
znaci prirodni zakon pretvoren u sveobuhvatnu ljepotu. To je inherentno
rijeci kozmos.

| kada je Grk pred sobom imao pojedinacno, prekrasno umjetnicko djelo, ili
recimo, kada je htio prikazati covjeka - kako ga je htio prikazati prikazujuci
ga lijepo? Ako uzmemo u obzir o Platonove definicije, dobivamo osjecaj sto je
Grk mislio kada je umjetnicki htio prikazati covjeka. Izreka koju je skovao u
tu svrhu, otprilike prenosi ovo: ovdje na Zemlji ¢covjek uopce nije ono §to bi
trebao biti. Dolazi s neba, a ja sam ga prikazao na takav nacin da je njegovo
nebesko podrijetlo oc¢ito. - Kao da je pao s neba, tako je otprilike Grk
zamisljao covjeka kao lijepog, kao da je upravo dosao s neba, gdje naravno,
po svom vanjskom obliku sasvim drugacije izgleda. Ovdje ne izgleda kao da
je upravo pao s neba; svugdje u svom obliku nosi Kainov znak, znak Pada.
To je grcka koncepcija. Jednostavno si ne mozemo dopustiti takvo §to u
nasem vremenu, kada smo zaboravili vezu izmedu ljudi i pred-zemaljskog,
odnosno nebeskog postojanja. Dakle, moze se rec¢i da za Grke znaci lijepo =
otkrivenje svog nebeskog znacaja. Tamo pojam ljepote postaje konkretan.
Vidite, za nas ostaje apstraktan.

Da, doslo je do vrlo zanimljivog spora izmedu dva esteticara: takozvanog V-
Vischera - jer je svoje ima pisao s V - svapskog Vischera, vrlo duhovitog
covjeka koji je napisao izvanredno vaznu estetiku, vaznu u smislu naseg
doba, i formalista Roberta Zimmermanna, koji je napisao drugaciju estetiku.
V-Vischer je ljepotu definirao kao otkrivenje ideje u osjetilnom obliku.
Zimmermann je ljepotu definirao kao sklad dijelova u cjelini, odnosno u
smislu forme; Vischer vise u smislu sadrzaja.

Zapravo, sve te definicije su poput one poznate figure koja stalno sebe
povlaci gore za kosu. Jer ako netko kaze: pojava ideje u osjetilnom obliku -
pa, sto je ideja? Prvo, moralo bi se imati nesto sto ta ideja jest. Za misaoni
les koji covjecanstvo drzi za ideju - pa, od toga nece biti nista! Ali to nesto
znaci kada se pita, u grckom smislu: sto je lijepa osoba? Lijepa osoba je ona
koja utjelovljuje idealizirani ljudski oblik do te mjere da nalikuje bogu - to je
po Grcima, ono §to lijepa osoba jest. S takvom definicijom, ¢ovjek ima s ¢cime
raditi; s takvom definicijom, ¢ovjek ima nesto.

Poanta je osvijestiti kako se sadrzaj svijesti, stanje duse ljudi, mijenjao
tijekom vremena. Moderni ljudi vjeruju da su Grci razmisljali na isti nacin
na koji mi razmisljamo danas. A kada se danas zapravo piSu povijesti grcke
filozofije, to je ovako: naprimjer, kada Zeller napise izvrsnu povijest grcke
filozofije - izvrsnu u modernom smislu - to je kao da Platon nije predavao na
Platonovoj akademiji, ve¢ kao da je u 19. stoljecu, bas kao §to je sam Zeller
predavao na Sveugcilistu u Berlinu. Cim se misli konkretno shvate, vidi se
njihova nemogucnost, jer Platon, naravno, nije mogao predavati na
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Sveucilistu u Berlinu u 19. stoljecu; to jednostavno ne bi bilo moguce. Ali
ono Sto se 0 njemu prenosilo, prevodi se u koncepte 19. stoljeca, i nema se
nikakav osjecaj da se covjek, cijelim svojim nacinom razmisljanja, mora
vratiti u neko drugo doba ako istinski zeli razumjeti Platona.

Nakon sto se razvije svijest o tome kakva je bila dispozicija ljudske duse, vise
se nece ciniti apsurdnim reci: u biti, s obzirom na nase razmisljanje o
vanjskoj prirodi, i 0 samim ljudima, ¢ovjek je potpuno pao u grijeh.

| ovdje moramo razmotriti nesto o cemu ljudi danas ne razmisljaju, Stovise,
nesto §to bi ¢ak mogli smatrati iskrivljenim. Moramo govoriti o ¢injenici da
unutar danasnjeg teoretskog shvacanja, koje je postalo popularno i sada
dominira svakim umom, ¢ak i u najudaljenijim kutovima svijeta, ¢ak i u
najizoliranijim selima, zivi nesto sto prvo mora biti iskupljeno kroz Krista.
Kr§canstvo prvo u tom kontekstu treba shvatiti.

Ako bi se od danasnjih znanstvenih mislioca ocekivalo da shvate da se
njihovo razmisljanje mora iskupiti kroz Krista, onda bi u ocaju digli ruke i
rekli: Kristovo djelo je mozda ucinjeno za svakakve stvari na svijetu, ali za
iIskupljenje od Pada znanosti - necemo dopustiti da nas u to uvuku! - Ali cak
i kada teolozi piSu znanstvene knjige, kao §to su to cinili u izobilju u 19. i
20. stoljecu, neke o mravima, druge o drugim stvarima, o0 mozgu i tako dalje
- a te su knjige ¢cak uglavnom i izvrsne, bolje od onih prirodoslovaca, jer ti
ljudi mogu pisati u nesto citljivijem obliku - ali cak i tada, te knjige napisane
na znanstvenom podrucju jos vise odisu potrebom: ovdje se istinska
kristologija mora shvatiti ozbiljno; to jest, danas, posebno u intelektualnoj
sferi, potrebno nam je istinsko iskupljenje od grijeha koje se mora suociti s
Padom.

S jedne strane, vidimo da intelektualizam nagriza ono Sto je proizaslo iz
svijesti o pogresnom shvacanju grijeha - ne iz same cinjenice Pada, vec iz
krivog shvacanja svijesti o Padu. Jer nedvosmisleno razumijevanje grijeha
mora postaviti Krista, kao vise bice, u srediste zemaljskog razvoja i odatle
pronaci izlaz iz Pada. To zahtijeva dublje, detaljnije ispitivanje ljudskog
razvoja, ukljucujuci i duhovno podrucje.

Ako se, ispita srednjovjekovna skolastika, kao sto se to danas uobicajeno
radi, cak i ako se vratimo na Augustina, onda se ne moze apsolutno nista
zakljuciti. Nista se ne moze zakljuciti, jer se ne vidi nista drugo, u
odredenom smislu, osim daljnjeg razvoja moderne znanstvene svijesti, dok
se zanemaruje ono vise, transcendentno.

Pa, ovdje u ovoj dvorani, pokusao sam predstaviti srednjovjekovnu
skolastiku kako bi se mogao vidjeti cijeli kontekst. Odrzao sam kratku seriju
predavanja o tomizmu i srodnim temama. Ali upravo je to bolan aspekt koji
je toliko stetan za nas antropozofski pokret: da se takve stvari uopce ne
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uzimaju u obzir, da se veza izmedu danasnjeg briljantnog stanja prirodne
znanosti i onoga §to sada treba ukljuciti u prirodnu znanost ¢ak ni ne trazi!
A ako se ta veza ne trazi, onda bi nasi istrazivacki instituti, koje doista
imamo uz velike zrtve, ostali neplodni. Njihov bi zadatak zapravo bio da
takve stvari iskoriste za napredak, a ne da se upustaju u besplodne
polemike o atomizmu.

Nasa prirodna znanost toliko je napredovala u svojoj ¢injeniécnoj domeni, da
sada konacno zeli napustiti sterilni misaoni diskurs koji trenutno nalazimo
u znanstvenim udzbenicima. Dovoljno znamo o ljudskoj anatomiji i fiziologiji
da bismo, ako uzmemo prave metode promisljanja, dosli do zakljucaka koji
se | danas c¢ine smjelima, poput metamorfoze oblika glave iz oblika tijela u
proslom zivotu. Ali naravno, ako se drzimo materijalnog, ne mozemo doci do
ovog zakljucka, jer tada pitamo, na vrlo domisljat nacin: da, pa onda bi kosti
morale ostati materijalne kako bi se postupno mogle materijalno
transformirati u grobu. Poanta je upravo u tome da je materijalni oblik
vanjski oblik i da su formativne sile podlozne metamorfozi.

S jedne strane, misao je sputana cinjenicom da je tama bacena na
preegzistenciju. S druge strane, imamo posla s post-egzistencijom, sa
zivotom nakon smrti. Medutim, do zivota nakon smrti moze se doc¢i samo
kroz nadosjetilno znanje. Ako se odbaci nadosjetilno znanje, tada zivot
nakon smrti ostaje stvar vjere, nesto u §to se moze vjerovati samo na temelju
autoriteta. Ispravno razumijevanje misaonog procesa vodi do zivota
preegzistencije, pod uvjetom da razmisljanje o njemu nije zabranjeno. Zivot
post-egzistencije, medutim, moze postati znanje samo kroz nadosjetilni uvid.
To zahtijeva metodu koju sam opisao u 'Kako se stjece uvid u vise svjetove?'
Ali ova metoda, pak, nailazi na neodobravanje svijesti danasnjeg vremena.

| tako dvije stvari djeluju zajedno: s jedne strane, stalni ucinak zabrane
priblizavanja zivotu preegzistencije ljudi, a s druge strane, gnusanje prema
nadosjetilnom znanju. Kada se to dvoje spoji, cijeli nadosjetilni svijet ostaje
podrucje ne-znanja, naime, pukog vjerovanja, i Krscéanstvo ostaje stvar
vjerovanja, a ne znanja. | tada se ta znanost koja tvrdi da je 'znanost', ne
moze uvjeriti da uopce ima ikakve veze s Kristom. | onda imamo trenutno
stanje stvari.

Ali kao sto sam rekao na pocetku danasnjih promisljanja: sto se tice svijesti
koja je sada u potpunosti ispunjena intelektualizmom, covjecanstvo je
postalo zrtvom posljedica Pada, i nece se moci uzdic¢i, odnosno nec¢e moci
dosegnuti svoj zemaljski cilj. S danasnjim znanstvenim pristupom, zemaljski
cilj se nece moci dosegnuti. Ali covjek, u dubini svoje duse, jos§ nije slomljen.
Ako izvuce te dubine svoje duse i razvije nadosjetilno znanje u duhu Krist
impulsa, tada ¢e u intelektualnom podruc¢ju pronaci i iskupljenje, od
danasnje, da se tako izrazim, gresnog intelektualizma.
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Prvi nuzan korak je, dakle, prepoznati da intelektualno empirijsko
istrazivanje mora biti prozeto onim sto se zahvatiti iz duhovnosti svijeta.
Dakle, znanost mora biti prozeta duhovnoscu. Ali ta duhovnost ne moze
dosegnuti ljude, ako se ono §to postoji jedno pored drugog u prostoru
iIspituje samo prema svojoj koegzistenciji, ili ono $to slijedi jedno za drugim u
vremenu prema svojoj sukcesiji.

Ako ispitate oblik ljudske glave, posebno s obzirom na njezinu kostanu
strukturu, i usporedite je samo s ostatkom kostanog sustava - drugim
kostima, kraljeScima, rebrima i kostima lubanje - necete doé¢i ni do cega.
Morate ici izvan prostora i vremena do koncepata razvijenih ovdje u znanosti
duha, razumijevajuc¢i covjeka od jedne zemaljske egzistencije do druge.
Dakle, u vezi ovoga mora vam biti jasno: ako danas pogledamo kosti lubanje,
mozemo ih vidjeti kao transformirane kraljeSke. Ali ono §to pripada
kraljeznici u covjeku danas, nikada se ne transformira u kosti lubanje u
oblasti zemaljske egzistencije; prvo se mora raspasti, prvo se mora
transformirati u duhovno, kako bi postale kosti lubanje u sljedecem
zemaljskom zivotu.

Kada se pojavi instinktivno-intuitivan duh poput Goetheovog, on u oblicima
kostiju lubanje prepoznaje da su to transformirani kraljesci. Ali da bi se od
ovog opazanja preslo na cinjenice, potrebna je znanost duha. Goetheova
teorija metamorfoze dobiva smisao tek u okviru znanosti duha. Bez znanosti
duha nema smisla. Stoga je u konacnici, za samog Goethea bila
nezadovoljavajuca. Ali zbog toga, ti uvidi, povezani s antropozofskom
znanosc¢u duha, dovode ljude u pravilan odnos izmedu Pada i iskupljenja od
grijeha. Stoga su ti antropozofski uvidi nesto sto se danas nastoji integrirati
u ljudski razvoj, ne samo kroz kontemplaciju, vec¢ kao zivi aspekt zivota.
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Xl. JEDANAESTO PREDAVANJE

Dornach, 27. sije¢cnja 1923.

Srednjovjekovni duhovni zivot, iz kojeg je proizaslo moderno doba, u biti je
sadrzan u onome §to se u Europi naziva skolastika - skolastika o kojoj sam
ovdje vec vise puta govorio. Na vrhuncu skolastike postojale su dvije razlicite
Skole, jedna poznata kao realizam, a druga kao nominalizam.

Ako netko uzme u obzir znacenje rijeci 'realizam’' kako se danas cesto
shvaca, ne dolazi se odmah do onoga sto se podrazumijeva pod
srednjovjekovnim skolastickim realizmom. Ovaj realizam nije nosio taj naziv
zato Sto je prepoznavao samo ono Sto je izvana i osjetilno stvarno, a sve
ostalo smatrao je pukom iluzijom, ve¢ upravo suprotno. Ovaj srednjovjekovni
realizam je tako nazvan, jer je pojmove koje su ljudi formirali o stvarima i
procesima u svijetu smatrao nec¢im stvarnim, dok je nominalizam te pojmove
smatra pukim imenima koja zapravo ne oznacavaju nista stvarno.

Razjasnimo ovu razliku. U ranijim vremenima, pozivao sam sSe na
perspektivu realizma, navodeci izjavu svoj starog prijatelja Vincenza
Knauera. Svatko tko uzima u obzir samo vanjske i osjetilne aspekte, ono sto
se u svijetu moze naci kao materijalno, nece moci zamisliti, kako je Vincenz
Knauer rekao, §to se zapravo dogada s vukom koji je dugo vremena zatvoren
I hranjen samo janjetinom. Nakon razumnog razdoblja, nakon sto je
zamijenio svoj stari materijal, vuk c¢e se, u smislu svog fizickog sastava,
sastojati samo od janjeta, i zapravo bi se ocekivalo, ako vuk postoji samo u
svom materijalnom obliku, da u potpunosti postane janje. Ali to se nece
dogoditi, ostat ¢e vuk. To jest, nije vazna sama materija, ve¢ oblik koji ista
materija poprima u janjetu u jednom sluc¢aju, i u vuku u drugom. Ali mi
ljudi dolazimo do razlike izmedu janjeta i vuka upravo zato sto formiramo
koncept, ideju o janjetu, a takoder i koncept, ideju o vuku.

Ali ako netko kaze: koncepti i ideje nisu nista, samo je materijal nesto, tada
je materijal, koji je u potpunosti presao od janjeta do vuka, nerazluciv u
janjetu i vuku; ako je koncept nista, onda vuk mora postati janje ako uvijek
jede samo janje. Iz toga je Vincenz Knauer, realist u srednjovjekovhom
skolastickom smislu, upravo razvio stav: vazan je oblik u kojem je materija
aranzirana, a taj oblik je upravo koncept, ideja. | to je bio stav
srednjovjekovnih skolastickih realista. Rekli su: koncepti, ideje su nesto
stvarno. Zato su sebe nazivali realistima. Nasuprot tome, nominalisti su bili
njihovi radikalni protivnici. Rekli su: ne postoji nista drugo izvan onoga sto
je izvanjski i osjetilno stvarno. Koncepti i ideje su samo imena kojima
grupiramo izvanjske osjetilne, stvarne stvari. Moglo bi se reci da ako se uzme
nominalizam, a zatim realizam, kakav se nalazi, naprimjer, kod Tome
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Akvinskog ili drugih skolastika, i ako se te dvije duhovne struje predstave na
apstraktan nacin, onda se ne dobiva mnogo uvida u razliku. Moglo bi se reci:
to su dvije razlicite ljudske perspektive.

U moderno doba ljudi su zadovoljni takvim stvarima jer se ne uzrujavaju
osobito oko toga §to se izrazava takvim duhovnim usmjerenjima. Ali u njima
postoji nesto vrlo vazno. Uzmimo za primjer realiste koji su rekli: ideje,
koncepti, oblici - to jest, u cemu je rasporedeno ono osjetilno i materijalno -
su stvarnosti. Za skolasticare, te ideje i koncepti doista su bili apstrakcije,
ali te su apstrakcije nazivali stvarnima, jer su bile nasljede ranijih, mnogo
konkretnijih, bitnijih pogleda. U ranijim vremenima ljudi nisu gledali samo
na koncept vuka, ve¢ na stvarnu grupnu dusu vuka, koja postoji u
duhovnom svijetu. To je bio stvarni entitet. Taj stvarni entitet ranijeg
vremena ispario je u apstraktni koncept medu skolasticima. Ali barem su
realisticni skolastici jos uvijek zadrzali osjecaj da koncept ne sadrzi nistavilo,
vec nesto stvarno.

Medutim, ova stvarnost bila je nasljede ranijih, vrlo stvarnih entiteta, ali se i
dalje moglo osjetiti to podrijetlo, bas kao i kod Platonovih ideja - koje su
mnogo vise zive, vise unutarnje od srednjovjekovnih skolastickih ideja - to
nasljede su bila drevna perzijska arhandeoska bica koja su zivjela i djelovala
u univerzumu kao Amsaspandi. To su bili vrlo stvarni entiteti. Kod Platona
su vec¢ bili zamagljeni, a kod srednjovjekovnih skolastika su postali
apstraktni. To je bila posljednja faza do koje je stigla drevna vidovitost.
Svakako, srednjovjekovna realisticha skolastika vise se nije oslanjala na
vidovitost, ali ono sto je tradicionalno sacuvala kao svoje realne koncepte i
ideje, koji su zivjeli posvuda u kamenju, biljkama, zivotinjama, fizickim
ljudima, jos wuvijek se smatralo ne¢im duhovnim, iako vrlo tanko.
Nominalisti, jer se priblizavalo doba apstrakcije i intelektualizma, veé¢ su
postali svjesni da viSe nisu sposobni povezati nista stvarno s idejom ili
konceptom. Za njih su koncept i ideja bili samo nazivi, skovani samo radi
prakticnosti.

Srednjovjekovni skolasticki realizam poput onog Tome Akvinskog nije
pronasao nastavak u modernim svjetonazorima, jer ljudi danas koncepte i
ideje vise ne smatraju stvarnima. Kad bi se ljude pitalo smatraju li koncepte
I ideje stvarnima, odgovor bi se mogao dobiti samo preformuliranjem pitanja,
naprimjer, pitanjem nekome tko je istinski uronjen u moderno obrazovanje:
biste li bili zadovoljni kad biste nakon smrti nastavili postojati samo kao
koncept, kao ideja? - Nakon smrti bi se osjecali potpuno nestvarno. To nije
bio slucaj sa skolasticarima realistima. Za njih su koncepti i ideje jos uvijek
bili toliko stvarni da se ne bi osjecali potpuno izgubljenima u kozmosu ako bi
nakon smrti bili samo koncepti ili ideje. Ovaj srednjovjekovni, skolasticki
realizam, kao sto sam rekao, nije nastavljen. U modernom svjetonazoru sve
je nominalizam. Sve vise i viSe, sve je postalo nominalizam. A moderni ¢ovjek
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- iako to ne zna jer se vise ne bavi takvim konceptima - u velikoj mjeri je
nominalist.

Sada, ovo ima odredeno dublje znacenje. Moglo bi se rec¢i: sam prijelaz iz
realizma u nominalizam - ¢ak bih rekao trijumf nominalizma u modernoj
civilizaciji - znac¢i da je covjecanstvo postalo potpuno nemocno u pogledu
shvacanja duhovnog. Jer, naravno, kao sto ime Schmidt nema nikakve veze
s osobom koja stoji pred nama i kojoj je nekada nekako dano ime Schmidt,
tako isto nema nikakve veze ni sa zamisljanjem koncepta, ideje - vuka, lava -
kao pukih imena, kao da to ima ikakvo znaéenje za stvarnost. Citav gubitak
duhovnosti moderne civilizacije izrazava se u prijelazu iz realizma u
nominalizam. Jer vidite, kada realizam izgubi svoje znacenje, i pitanje izgubi
cijelo svoje znacenje. Ako jos§ uvijek u kamenu, u biljkama, u zivotinjama, u
fizickom ljudskom bic¢u, pronalazim stvarne ideje - ili bolje receno,
pronalazim ideje kao stvarnosti - tada mogu pitati jesu li te misli koje zive u
kamenu, koje zive u biljkama, jesu li to nekada bile misli bozanskog bica
koje je tvorac kamenja i biljaka. Ali ako u idejama i konceptima vidim samo
imena koja ljudi daju kamenju i biljkama, tada sam odsjecen od veze s
bozanskim bicem; vise ne mogu govoriti o tome da bih na bilo koji nacin
stupio u odnos s bozanskim bicem putem svog razumijevanja.

Ako sam skolasticar realist, onda kazem: uranjam u svijet kamena, uranjam
u svijet biljaka, uranjam u svijet zivotinja. Promatram kvarc, cinober,
malahit; promatram ljiljane, tulipane; promatram vukove, hijene, lavove.
Upijam te misli iz onoga sto percipiram svojim osjetilima. Ako su te misli ono
Sto je bozanstvo izvorno stavilo u kamenje, biljke i zivotinje, mislim prema
mislima bozanstva, odnosno u svom misljenju stvaram vezu s bozanstvom.

Ako stojim na Zemlji kao izgubljen covjek, i zato mozda, recimo, u rijeci 'lav'
malo oponasam lavlju riku, ¢ak sam i samom lavu dao to ime, onda u mom
razumijevanju nemam nikakve veze s bozansko duhovnim zacetnikom. To
jest, moderno covjecanstvo izgubilo je sposobnost da pronade nesto duhovno
u prirodi, a posljednji trag toga izgubljen je sa realizmom skolastike.

Ako se sada vratimo u ona vremena koja su, putem drevne vidovitosti, imala
uvid u pravu prirodu takvih stvari, otkrit cemo da je drevno misterijsko
gledanje otprilike sljedece. Drevno gledanje misterija u svim stvarima vidjelo
je kreativni, stvaralacki princip, koji je prepoznavalo kao princip Oca. |
prelaskom iz osjetilno percipiranog u nadosjetilno, zapravo se osjecalo:
prelazilo se na bozanski princip Oca. Stoga su stare ideje i koncepti
skolastickog realizma, bili posljednja stvar koju je covjecanstvo trazilo u
stvarima prirode kao princip Oca.

Tek kada je skolasticki realizam izgubio svoje znacenje, uistinu je zapocela
mogucnost govora o ateizmu unutar europske civilizacije. Jer sve dok se u
stvarima jo§ mogla pronaci realna misao, nije se moglo govoriti o ateizmu.
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Cinjenicu da su medu Grcima veé¢ postojali ateisti treba shvatiti na pravi
nacin da, prvo, nisu bili pravi ateisti poput novijih; nisu bili sasvim
nedvosmisleni ateisti. Ali takoder treba reci da se u Grckoj cesto pojavljivao
prvi tracak ateizma, kao iz temeljne ljudske emocije, za stvari koje su tek
kasnije pronasle svoju pravu osnovu u ljudskom razvoju. A pravi teorijski
ateizam se zapravo pojavio tek s padom realizma, skolastickog realizma.

Ali u stvarnosti, ovaj skolasti¢cki realizam jos je zivio iskljucivo u bozanskom
principu Oca, iako se misterij na Golgoti ve¢ dogodio trinaest ili ¢cetrnaest
stoljeca ranije. Misterij na Golgoti - kako sam cesto navodio - u biti je
shvacan samo kroz prizmu drevnog razumijevanja. Stoga su oni Kkoji su
nastojali shvatiti ovaj misterij Golgote, koristec¢i ostatke drevne misterijske
mudrosti Boga Oca, u stvarnosti u Kristu prepoznali samo Sina Oca.

Molim vas, obratite pozornost na ideje koje ¢emo razviti. Promislite ovo:
receno vam je nesto o izvjesnom Muilleru, i u biti sve sto vam je receno je: on
je sin starog Mtllera. Ne znate puno vise o Mtulleru osim da je sin starog
Millera. Od osobe koja vam to govori, zelite saznati vise. Ali uvijek vam se
kaze samo: da, stari Muller, on je taj i taj. A onda nabraja svakakve
karakteristike, i onda kaze: pa, mladi Muller je jednostavno njegov sin.
Otprilike je tako bilo u vrijeme kada su ljudi jos uvijek govorili o misteriju
Golgote prema starom principu Oca. Prirodu su karakterizirali govoreci:
bozanski, stvaralacki princip Oca zivi u njoj, a Krist je sin. U biti, ¢ak ni
najjaci realisti nisu dosli do druge karakterizacije Krista nego da je on sin
Oca. To je bitno.

| onda, kao svojevrsna reakcija na svu tu gradnju koncepata, koji su se, iako
ostajuci vjerni struji koja je proizasla iz misterija na Golgoti, ipak shvacali
prema nacelu Oca, pojavila se svojevrsna protustruja koja se tijekom
prijelaza iz srednjovjekovnog u novi zivot, uspostavila kao evangelicki
princip, kao protestantizam i tako dalje. Jer, uz sve ostale karakteristike
svojstvene ovom evangelizmu, ovom protestantizmu, jedna od glavnih jest ta
da se veci naglasak stavljao na predstavljanje samog Krista u njegovom bicu.
Nisu pribjegli staroj teologiji, koja je, temeljena na nacelu Oca, u Kristu
vidjela samo Sina Oceva, ve¢ su se okrenuli samim evandeljima, kako bi iz
izvjeStaja o Njegovim djelima i priopcavanja Njegovih rijeci, upoznali Krista
kao neovisno bice. To lezi u osnovi Wycliffa, skole misljenja Komenskog, a
takoder i1 njemackog protestantizma: predstaviti Krista kao neovisno,
samostalno bice.

Ali do tada je vrijeme duhovnog razumijevanja bilo zavrseno. Nominalizam je
u biti obuzeo sve, pa se bozanski duhovni aspekt Krista vise nije nalazio u
evandeljima. A u modernoj teologiji taj se bozanski duhovni aspekt sve vise
gubio. Krist je, kao sto sam cesto spominjao, ¢cak i za teologe, postao
jednostavan covjek iz Nazareta.
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Doista, ako uzmete u obzir Harnackovu knjigu 'Bit krs¢anstva', tamo cete
cak vidjeti znacajnu regresiju, jer moderni teolog, Krista ponovno zamislja
prema nacelu Oca. | moglo bi se zamijeniti, 'Krist' s 'Bog Otac’, gdje god se to
pojavljuje u knjizi Harnacka 'Bit kr§canstva’', a razlika bi bila zanemariva.

Dokle god je mudrost Oca predstavljala Krista kao Sina bozjega, covjek je
imao gledanje koje je, u odredenom smislu, bilo usmjereno na stvarnost. Ali
kada je netko htio shvatiti samog Krista u njegovoj bozansko duhovnoj biti,
vec je izgubio duhovno razumijevanje; nije se mogao pribliziti Kristu. | bilo je
vrlo zanimljivo, naprimjer - ne znam jesu li mnogi primijetili - kada je jedna
osoba koja je u pocetku htjela sudjelovati u pokretu za vjersku obnovu, ali
na kraju nije, tada je glavni pastor u Nurnbergu Geyer, odrzao predavanje u
Baselu i otvoreno rekao: mi moderni protestantski teolozi zapravo nemamo
Krista; imamo samo univerzalnog Boga. - Geyer je to rekao jer je iskreno
priznao da, iako svi govore o Kristu, u stvarnosti je ostao samo princip Oca.
To je povezano s cinjenicom da covjek, koji jos uvijek gleda u prirodu svojim
duhom - s njim je roden - zapravo u prirodi moze pronaci samo princip Oca;
medutim, od propadanja skolastickog realizma, ni to vise nije sluc¢aj. Stoga
se princip Oca ne nalazi, i pojavili su se ateisticki stavovi.

Ali ako netko ne zeli ostati pri karakterizaciji Krista samo kao Sina bozjega,
ve¢ ovog Sina zeli shvatiti u Njegovoj vlastitoj biti, onda sebe ne smije
jednostavno prihvatiti kao covjeka kakav se rodi, ve¢ mora dozivjeti neku
vrstu unutarnjeg, ma koliko slabog, budenja tijelom svog zemaljskog zivota.
Prvo mora razmotriti sljedece stvarnosti svijesti. Mora si reci: ako
jednostavno ostanes covjek kakav si se rodio, promatras prirodu kakvu ti oci
I druga osjetila pokazuju, i ako zatim taj aspekt prirode ispitujes svojim
intelektom, danas nisi potpuni covjek. Ne mozes se u potpunosti osjecati kao
covjek; prvo moras u sebi nesto probuditi, sto lezi dublje. Ne mozes biti
zadovoljan samo s onim S§to se u tebi rodilo. Moras svjesno iz sebe ponovno
iznijeti nesto sto lezi dublje u tebi.

Moglo bi se reci: ako se danas osoba odgaja samo prema njezinim urodenim
predispozicijama, zapravo se ne odgaja u potpunog covjeka; ve¢ samo ako se
uspije nauciti da mora traziti nesto u dubini svog bi¢a, nesto sto izvlaci iz
dubina, sto je poput unutarnjeg svijetla, koje se pali tijekom zemaljskog
zivota.

Zasto je to tako? Zato sto je Krist prosao kroz misterij Golgote i povezan je sa
zemaljskim zivotom, zive¢i u dubinama ljudi. | kad netko poduzme ponovno
budenje u sebi, pronalazi zivog Krista, koji ne ulazi u obi¢cnu svijest, u
urodenu svijest i svijest razvijenu iz nje, ve¢ se mora izvuci iz dubina duse.
Budenje Krist svijesti mora se dogoditi u dusi. Tako da se istinski moze reci:
tko ne pronade Oca, na neki nacin se rada s nedostacima, nije zdrav. Biti
ateist znaci na odredeni nacin biti tjelesno bolestan, svi ateisti su na
odredeni nacin tjelesno bolesni. Ne pronaci Krista je sudbina, a ne bolest, jer
Rudolf Steiner - Ziva spoznaja prirode. Intelektualni pad i spiritualno uzdizanje od grijeha



107 /121

je pronaci Krista iskustvo, a ne puko promatranje. Princip Oca se pronalazi
promatranjem onoga §to bi covjek zapravo trebao vidjeti u prirodi. Krist se
pronalazi samo kroz iskustvo ponovnog rodenja. U tom iskustvu ponovnog
rodenja, Krist se pojavljuje kao neovisno bice, ne samo kao Sin Oca. Jer tada
uci spoznati: ako se, kao moderan c¢ovjek, drzi samo Oca, onda se ne moze u
potpunosti osjecati kao covjek. Stoga je Otac poslao Sina, kako bi Sin na
Zemlji mogao dovrsiti njegovo djelo. Osjecate li kako, dovrsavajuci Ocevo
djelo, Krist postaje neovisno bice?

Ali u osnovi, u danasnje vrijeme, samo kroz znanost duha sposobni smo
razumjeti cijeli proces uskrsnuca - razumjeti ga prakticno, razumjeti ga
iskustveno. Jer znanost duha, upravo takva iskustva nastoji dovesti do
svjesne spoznaje, iskustva koja osvjetljavaju Krist iskustvo. | stoga se moze
reci: s trendom skolastickog realizma, mogucnost spoznaje principa Oca je
iscrpljena. S onim realizmom koji ponovno prepoznaje duh kao nesto
stvarno, a koji je antropozofski realizam, s tim realizmom Sin ¢e konac¢no biti
prepoznat u svojoj samostalnoj sustini, Krist ¢ce tek tada postati cjelovito
bice. Kroz to ¢e na samostalan nacin, bozansko duhovno biti ponovno
otkriveno u Kristu.

U ranijim vremenima, princip Oca uistinu je igrao najvecu zamislivu ulogu.
Teologija, koja se razvila iz drevne mudrosti misterija, prvenstveno se
zanimala za taj princip. O ¢emu su razmisljali? Je li Sin vjecno jedno s Ocem
ili je nastao u vremenu, roden u vremenu? Razmisljali su o podrijetlu od
Oca. Pogledajte na raniju povijest dogme: svugdje se naglasak stavljao na
prirodu podrijetla Krista. A kada je dodana treca forma, Duh, postavilo se
pitanje je li Duh proizasao od Oca sa Sinom, ili kroz Sina i tako dalje. Uvijek
je bitna genealogija, ove tri bozanske osobe, odnosno to kakvo je podrijetlo,
odnosno sto je obuhvaceno principom Oca.

Tijekom razdoblja sukoba izmedu skolastickog realizma i skolastickog
nominalizma, ovi stari koncepti o podrijetlu Sina od Oca, i podrijetlu Duha
od Oca i Sina, nisu bili odrzivi. Jer, vidite, sada su postojala tri entiteta. Ta
tri entiteta, koja predstavljaju bozanske osobe, trebala su ciniti jedno
bozanstvo. Realisti su tri bozanske osobe svrstali u jednu ideju; za njih je ta
ideja stvarna. Stoga je za njihovo razumijevanje jedan Bog bio stvaran.
Nominalisti, medutim, nisu mogli pomiriti tri osobe jednog Boga, jer su sada
imali Oca, Sina i Duha svetoga, ali svrstavajuci ih zajedno, to je bila samo
rijec, imenica, i tako su se tri bozanske osobe za njih raspale. | tako je
vrijeme u kojem je skolasticki realizam bio u sukobu sa skolastickim
nominalizmmom, bilo ujedno i vrijeme u kojem nitko nije znao kako pravilno
povezati koncept s bozanskim Trojstvom. Tako je izgubljeno zivo
razumijevanje ovog bozanskog Trojstva.

Kad je nominalizam trijumfirao, takvi su koncepti postali potpuno
besmisleni. Ljudi su jednostavno usvojili stare koncepte, ovisno 0 svo0joj
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sklonosti jednoj ili drugoj tradicionalnoj konfesiji, ali nisu mogli stvarno
shvatiti njihovo znacenje. A kada je u protestantskoj ispovijesti Krist vise
gurnut u prvi plan, ali - buduc¢i da su bili uhvaceni u nominalizam - Njegova
bozansko duhovna bit vise nije mogla biti shvacena, onda ljudi jednostavno
nisu mogli razumjeti nijedan koncept o tri osobe. Stara dogma o Trojstvu se
raspala.

Ove stvari, koje su u vrijeme kada su duhovni osjecaji jos uvijek imali veliko
znacenje za ljude, ove stvari koje su igrale glavnu ulogu u unutarnjoj sreci i
nesreci ljudske duse, ove su stvari potpuno potisnute u drugi plan dobom
modernog filistarstva. Uostalom, §to zanima modernog ¢ovjeka, osim ako nije
zaokupljen teoloskim raspravama o odnosu izmedu Oca, Sina i Duha
svetoga? Vjeruje da je dobar krsc¢anin, ali pitanje kako stvari stoje s Ocem,
Sinom i Duhom svetim, ga ne muci previse. Postao je filistar. Stoga se doba
nominalizma doista moze nazvati dobom filistarstva za europsku civilizaciju.
Jer filistar je ona osoba kojoj nedostaje istinska osjetljivost za duhovno koje
se uvijek budi, koja u biti zivi unutar rutine. Ljudski zivot ne moze u
potpunosti postojati bez duha. Filistar bi najradije u potpunosti bio bez
duha: ustati bez duha, doruckovati bez duha, i¢i u ured bez duha, rucati bez
duha, igrati biljar poslijepodne bez duha i tako dalje; on bi najradije sve
radio bez duha. Ali nesvjesno, duh prozima sav zivot. Filistar jednostavno ne
obraca paznju na to; to ga ne zanima.

Dakle, moze se rec¢i da antropozofija, u tom pogledu, mora imati ideal da ne
gubi iz vida univerzalno bozansko. Ne gubi, jer bozansko duhovno pronalazi
u Bogu Ocu, a takoder, odvojeno od njega, bozansko duhovno pronalazi u
Bogu Sinu. Ona je otprilike u sljedecem polozaju, ako usporedimo njezine
stavove s ranijim znanjem o Ocu: zelim rec¢i - molim vas, nemojte se
uvrijediti na pomalo trivijalan izraz - da je spoznaja Oca, od svih stvari, za
Krista prvenstveno pitala: tko je Njegov otac? - Ako dokazemo tko mu je otac,
onda imamo znanje o Njemu. Ako mu znamo oca, znamo o Njemu. -
Antropozofija je naravno smjeStena unutar modernog zivota. Razvijajuci
razumijevanje prirode, morala je, naravno, nastaviti razumijevanje Oca. Ali
razvijajuci znanje o Kristu, ona u prvom redu polazi samo od Krista.
Proucava, ako smijem tako reci, povijest, u povijesti pronalazi silazni razvoj,
pronalazi misterij Golgote, a odatle uzlazni razvoj; u misteriju Golgote
pronalazi srediste 1 smisao sve ljudske povijesti na Zemlji. Dakle,
proucavajuci prirodu, antropozofija uskrsava drevni princip Oca. Ali
proucavajuci povijest, pronalazi Krista. Sada je spoznala dvije razlicite stvari.
| to je kao da putujem u grad A i tamo upoznam starijeg covjeka, zatim
putujem u grad B i tamo upoznam mladeg covjeka. Upoznajem starijeg
covjeka, upoznajem mladeg covjeka, svakog zasebno. U pocetku me u
potpunosti zanimaju sami po sebi. Kasnije primjecujem odredenu slicnost.
Istrazujem tu slicnost i otkrivam da je mladi ¢covjek sin starijeg covjeka. Isto
je i s antropozofijom. Ona upoznaje Krista, upoznaje Oca, a tek kasnije
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saznaje o odnosu izmedu njih dvoje; dok je drevha mudrost Oca nastala od
Oca, i 0 odnosu ucila kao o izvornom.

Vidite, u odnosu na sve stvari, antropozofija zapravo mora krenuti novim
putem, i doista je potrebno nauciti preispitati i ponovno prozivljavati vec¢inu
stvari, ako netko zeli uéi u oblast antropozofije. Za antropozofiju nije
dovoljno da, s jedne strane, antropozofi svoj svjetonazor gledaju vise ili
manje materijalisticki, ili vise ili manje u skladu sa starim, tradicionalnim
vjerovanjima, a zatim se okrecu necem drugom - naime, antropozofiji - jer im
se svida vise od neke druge doktrine. Ali tako stvari ne stoje. Ne smije se
jednostavno kretati od jedne slike do druge, od materijalisticke, monisticke
slike do antropozofske slike i reci si: pa, antropozofska slika mi se vise svida.
- Umjesto toga, morate si priznati: ono sto ti omogucuje da gledas
monisticku-materijalisticku sliku ne omogucuje ti da gledas antropozofsku
sliku.

Teozofi su vjerovali da im promatranje materijalisticko-monistickog
svjetonazora omogucuje percipiranje duhovnog. Otuda taj neobican
fenomen: u monisticko-materijalistickom svjetonazoru govore o tome da je
sve materija, i covjek je sastavljen iskljucivo od materije; postoji zivcana
materija, krvna materija i tako dalje - sve je materija. Teozofi - mislim na
¢clanove Teozofskog drustva - kazu: ne, to je materijalisticko gledanje; postoji
duh. - Ali sada pocinju opisivati ¢covjeka prema duhu: fizicko tijelo - gusto;
sada etersko tijelo - tanje, ali magla, tanka magla, u stvarnosti sasvim
materijalisticke predodzbe. Sada astralno tijelo - to je opet tanje, ali to je
samo tanja materija i tako dalje. Penjete se takvim ljestvama, ali to je samo
uvijek tanja materija. Da, to je takoder materijalizam, jer uvijek zavrsSite s
materijom, iako sve tanjom materijom. To je materijalizam; oni to
jednostavno zovu duhom. Materijalizam je, barem, iskren, i naziva to
materijom, dok se tamo ono S§to se shvaca materijalno, oznacava imenom
duh. Mora se priznati da duhovno treba preispitati; nauciti gledati na
duhovno na drugaciji nacin nego se gledalo na materijalno.

U Teozofskom drustvu, prica je u jednom trenutku postala posebno
zanimljiva. Materijalizam govori o atomima. Ti su atomi predstavljeni na
razne nacine, a jaki materijalisti, koji su uzimali u obzir materijalna svojstva
tijela, na kraju su razvili svakakve ideje o atomima. Izmedu ostalog, jedna je
osoba jednom predlozila atomsku teoriju u kojoj je atom prikazan kao da je
u nekoj vrsti vibracijskog stanja, kao da se unutar njega nalazi tanka
materija u spiralnim vibracijama. A ako pogledate Leadbeaterove atome,
otkrit cete da upravo tako izgledaju. Nedavno je c¢lanak u engleskom
casopisu pokrenuo pitanje, je li ovaj atom Leadbeatera zapravo 'viden' ili je
vidovitost Leadbeatera bila ogranicena samo na citanje ove knjige i njezino
prevodenje u spiritualizam.
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Ova pitanja moraju se shvatiti vrlo ozbiljno. Tu se radi o preispitivanju sebe
kako bi se vidjelo drzimo li se jos uvijek materijalizma, samo pripisujuci
duhovna imena materijalnom svijetu. Propitivanje misljenja i osjecaja - to je
ono §to je potrebno ako se zeli doc¢i do istinski duhovnog svjetonazora. Tek
tada se moze steci pogled, perspektiva, za praksu onoga ¢cemu se mora teziti
u procesu iskupljenja grijeha u suocenju s Padom.

1§23 (%f"?«!n Do
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XIl. DVANAESTO PREDAVANJE

Dornach, 28. sijecnja 1923.

Ako se osvrnemo na one osobe koje su iskusile noviji duhovni zivot, koje su
razvile osjecaj kako se taj danasnji duhovni zivot moze djelatno nositi u sebi
- pod 'danasnji’ mislim naravno, na desetljeca u kojima zivimo - tada se,
medu ostalima, naravno, nailazi na dvije osobe: Hermana Grimma, koji je
takoder cesto spominjan ovdje u ovom drustvu, i drugu, Friedricha
Nietzsche.

U oba slucaja moze se reci da su pokusali uroniti u duhovni zivot sadasnjice.
Pokusali su osjetiti kako ¢covjek u svojoj dusi moze dozivjeti ono §to se danas
duhovno dogada. | kod Hermana Grimma, covjeka ocarava nacin kako je
prikazivao ljude, ili ¢ak pojedince, iz te istancane svijesti vremena. Kod
Nietzschea vise privlaci pomnije promatranje kako se on sam osjec¢ao unutar
tog doba. Kad slusamo Herman Grimmove opise suvremenih ljudi opcéenito
ili pojedinaca, uvijek imamo sliku pred oc¢ima; opis se pretvara u sliku. | ta
slika, ¢ini mi se, slika je covjeka, ljudske figure, koja na ledima vuce
ogroman teret. Ne mogu se ni oteti dojmu da je ovo prava slika za inace
izvrsnu knjigu Hermana Grimma o Michelangelu. Kada citate ovu knjigu o
Michelangelu Hermana Grimma, zasigurno dobivate svakakve divne
dojmove, ali u konacnici, Michelangelo iz knjige izlazi kao covjek koji se
umorno vuce, noseci tezak teret na ledima. | sam Herman Grimm je imao taj
osjecaj, kako je cesto govorio: mi moderni ljudi, rekao je, vucemo previse
povijesti za sobom.

Mi, moderni ljudi, ¢ak i ako smo bili lijeni u skoli i nismo upili nista
povijesti, kako se to obicno kaze, jos uvijek nosimo previse povijesti sa
sobom, kroz sve sto je na nas ostavilo dojam od Seste godine nadalje. Nismo
slobodni; nosimo proslost na ledima.

A kad skrenete pogled s Herman Grimma i okrenete se Nietzscheu, sam
Nietzsche doima se kao osobnost koja pomalo histericno tetura kroz svijet,
neprestano se tresu¢i nad duhovnim zivotom sadasnjice. A kad ga bolje
pogledate, bilo da planinari Italijom, ili Seta Sils Marijom: on se trese. Ali on
se takoder trese na takav nacin da prednji dio tijela drzi lagano pognutim. A
kad pogledate zasto se trese, shvatite da on zapravo zeli otresti povijest, ono
Sto covjek nosi na ledima kao svoju povijesnu prtljagu.

| on se tako osjecao, jer je u relativno mladoj dobi napisao traktat 'O
upotrebi i nedostacima povijesti za zivot', koji u biti kaze: ljudi sadasnjosti,
skinite povijest s leda, jer gubite zivot kada je stalno nosite sa sobom. Ne
znate kako zivjeti u sadasnjosti. U svakoj prilici pitate: kako su to radili
stari? - ali nista od svojih izvornih misli, osjecaja i zelja ne iznosite na
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povrsinu na kreativan nacin, kako biste mogli istinski zivjeti kao ljudi
sadasnjosti.

Ove dvije slike koje prikazuju ljude - Herman Grimm Kkoji ih uvijek prikazuje
s golemim teretom na ledima, i Nietzsche, koji se otresa tog tereta - ovih
dviju slika nemoguce se rijesiti kada se razmatra cjelokupni karakter
duhovnog zivota u posljednjoj trecini 19. i pocetku 20. stoljeca. A kada se
dublje zade, otkriva se kako moderno covjecanstvo dahce pod tom
povijesnom tezinom. Moglo bi se rec¢i: moderno covjecanstvo izgleda kao pas
koji je jako uzbuden, a zatim pravi odredene geste jezikom; tako moderno
¢ovjecanstvo izgleda pod teretom povijesti. Da, ako se bolje pogleda, postaje
zapanjujuce jasno kako ljudi zapravo dahcu i teturaju pod tezinom povijesti.

Pogledajmo pretpovijesne ljude - moramo, pak, promatrati pretpovijesna
vremena prema navikama vremena, jer je modernim ljudima izvanredno
tesko stec¢i razumijevanje ako se ne iznesu barem slike davnih vremena.
Predstaviti to danas istinski je moguce napraviti samo ako se pokaze §to su
stari ljudi radili, a sto mi ne. Sada, krenimo s takvim razmatranjem, a zatim
se izravno uhvatimo u kostac s povijescu.

Stari, kada su promatrali prirodu, stvarali su mitove; iz svojih kreativnih
dusevnih snaga oblikovali su mitove. Dusi su mogli predstaviti ono sto se
dogada u prirodi na ziv, sustinski nacin. Moderni ljudi vise ne mogu stvarati
mitove. Oni ne stvaraju mitove. Ako i pokusaju tu i tamo, oni su knjizevni,
novinarski, drveni. U prvom redu covjecanstvo je zaboravilo kako utjeloviti
ono zivo u kreativnhom svijetu kroz mitove. Moderni ljudi mogu, u najboljem
slucaju, interpretirati stare mitove, kako kazu. Zatim, kada covjek vise nije
mogao stvarati mitove, barem se okrenuo povijesti. To nije bilo tako davno.
Ali izgubivsi mo¢ stvaranja mitova, vise nije mogao uciniti nista smisleno s
povijescu. | tako se dogodilo da su u 19. stoljecu, naprimjer, u podrucju
prava, ljudi izjavili: da, ne mozemo stvarati pravo, moramo proucavati
povijesno pravo. Skola povijesnog prava nesto je vrlo neobicno; to je
priznanje nekreativne prirode modernog covjeka. On kaze da ne moze
stvarati pravo, pa mora proucavati povijest prava, i Siriti to pravo koje uci iz
povijesti. To je bilo nesto sto je posebno u Srednjoj Europi bilo rasireno
pocetkom 19. stoljeca: uvjerenje da se nije sposobno zivjeti kao covjek
danasnjice, da se zeli zivjeti samo kao covjek povijesti.

I Nietzsche, koji je usred ovog beskrajnog stvaranja povijesti to jos uvijek
morao uciti, htio se toga otresti i napisao je svoju knjigu 'O upotrebi i
stetnosti povijesti za zivot'. Cinilo mu se da kada se osvrne na svoje
studentske dane i sve sto su mu pricali o davnim vremenima, kaze: ne
mozes disati, sve je to prasina, oduzima ti dah. Dalje s povijeséu! Zivot
umjesto povijesti!
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A onda je doslo kasnije razdoblje 19. stoljeca. Iz prevladavajuceg povijesnog
raspolozenja, pojavio se strah. | taj se strah manifestirao u skrgutanju
zubima ljudi pri samoj pomisli na bilo kakav uvid ljudi u prirodnu
egzistenciju. Postupno, to je nazvano antropomorfizmom. U davna vremena,
ljudi su lako projicirali svoja ljudska iskustva na prirodu, jer su znali da
dolazi od bozanskog. Priroda takoder dolazi od bozanskog. Dakle,
povezivanjem vlastite covjecnosti, koja je bozanska, s covjecnoséu u
vanjskom svijetu, dolazi se do istine. Ali ¢ak bi i najmodernijem covjeku
zadrhtali zubi i najezio bi se kada bi shvatio: tu je negdje prisutan
antropomorfizam! Razvio bi strasan strah od antropomorfizma.

I mi joS uvijek zivimo u tom strahu od antropomorfizma, nesvjesni zapravo
da se stalno bavimo antropomorfizmom tamo gdje to ne shvacamo. Kada u
fizici govorimo o elasticnosti dviju sfera, rije¢ 'udar' sadrzi nesto - jer udar
moze biti i udarac u rebro nanesen vlastitom rukom - sto udar prebacuje u
podrucje elasticne sile. Ali to se ne primjecuje. Primjecuje se tek kada se
uvede ljudski element u upravljanje svijetom. To jest, ono sto se razvilo iz
historicizma jest duboki strah od antropomorfizma. | ljudi zasigurno zive u
tom strahu danas.

Ali time ljudi prekidaju sve mostove do vanjskog svijeta. | prije svega,
prekidaju vezu sa zivim razumijevanjem bica Krista. Jer Krist mora zivjeti
kao zivo bice, ne samo kao netko tko je prepoznat kroz povijest. Stoga
danasnji zadatak nije jednostavno odbaciti povijest, ne samo interpretirati i
odbaciti njezinu moc¢ stvaranja mitova, vec¢ zaroniti jo§ dublje u tajne nego
Sto interpretacija dopusta.

Kada se zeli govoriti o bilo ¢emu vezanom uz teznje ljudi danas, uglavhom ne
govorimo iz svjeze perspektive neposredne sadasnjosti, vec¢ interpretiramo
Parsifala ili neku stariju figuru. Interpretiramo, objasnjavamo. Ali ovo
objasnjavanje uopce nije objasnjavanje, ono je zamagljivanje, jer nista ne
postaje jasno ili svijetlo, kroz ovu vrstu objasnjavanja; umjesto toga, sve
postaje sve mracnije.

Razlog svemu tome lezi u ¢injenici da nam danas nedostaje hrabrosti, na dva
fronta, da istinski shvatimo svijet svojim dusama. S jedne strane, uspostavili
smo pogled na prirodu, koji napreduje od stanja maglice preko slozenog
stanja do konacne toplinske smrti. Unutar toga za moralni svijet nema
mjesta, pa se ostaje unutar podrucja apstrakcije. To sam ve¢ spomenuo.
Modernom c¢ovjeku nedostaje sposobnost prepoznati, da ono sto uspostavlja
svojim moralnim impulsima, da su uzroci buducih posljedica, koje ¢e postati
vidljive, koje su stvarne. To razumijevanje je izgubljeno s padom skolastickog
realizma, koji sam spomenuo jucer.

Kao rezultat toga, sve sto predstavlja moralne impulse postalo je nesto puko
konceptualno, s ¢ime ljudi, kao s visim prirodnim poretkom, ne znaju nista.

Rudolf Steiner - Ziva spoznaja prirode. Intelektualni pad i spiritualno uzdizanje od grijeha



1147121

Covjek moze najvise gledati u stanje u koje ¢e se Zemlja transformirati. Ako
je iskren, tada si mora reci: ovo je veliko groblje. Tu ¢e takoder biti pokopani
moralni ideali koje su ljudi osmislili. On takoder nema iskrenu ideju o tome
kako c¢e iz umiruce Zemlje izrasti novi svijet, svijet koji ¢e biti potpuno
razvijeni proizvod moralnih impulsa koje ljudi trenutno njeguju. Covjeku
danas nedostaje hrabrosti da svoje moralne impulse shvati kao sjeme
buducih svjetova. To je, s jedne strane, klju¢no. Ali postoji nesto drugo sto
danas zahtijeva jos vecu hrabrost. S jedne strane, imamo moralni poredak
svijeta, za koji moramo misliti da nije samo apstraktan pojam, vec¢ povezan
sa stvarnoscu, i koji ¢ce, nakon sto fizicki svijet nestane, postati novi fizicki
svijet. Ako nam nedostaje hrabrosti da to shvatimo, imat ¢emo jo§ manje
hrabrosti za nesto drugo.

S druge strane, vidimo prirodni poredak. Taj prirodni poredak, koji stoji
nasuprot moralnom poretku, donio nam je velicanstvenu prirodnu znanost,
divljenja vrijednu prirodnu znanost. Ali razmotrimo danas glavni impuls
prirodne znanosti. Taj glavni impuls prodire u sve krugove. Rekao bih da
prosjecni poljoprivrednik danas, zna vise o onome §to Siri znanstveni
svjetonazor nego duhovni svjetonazor. Ali pod kojim se okolnhostima razvila
moderna znanost? To se posebno dobro moze ilustrirati jednim primjerom,
jer je kod tog primjera razvoj izvanredno brz. Tek je na prijelazu iz 18. u 19.
stoljece pocelo nastajati ono §to sada prozima cijelu nasu vanjsku kulturu
kao sastojak kulture. Zamislite samo ogromni kontrast! Sjetite se onog
fizicara koji je secirao zablji batak: stavio je metal s njegovog prozorskog
poklopca izmedu zabljih bataka - zablji batak se trznuo, i tako je otkriven
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elektricitet. Koliko je to davno bilo? Ni stoljece i pol. A danas je elektricitet
sastojak kulture. Ali ne samo sastojak kulture. Vidite, kada su ljudi mojih
godina jos bili mladi jazavci, nikome u podrucju fizike nije palo na pamet
govoriti o atomima na bilo koji drugi nacin osim kao o sicusnim,
neelasticnim, ili cak elasticnim sferama koje se medusobno sudaraju i tako
dalje, a zatim su izracunavali rezultate tih sudara. Tada nikome ne bi palo
na pamet zamisliti atom tako jednostavno kao sto ga mi danas zamisljamo:
kao elektron, kao entitet koji se u potpunosti sastoji od elektriciteta.

Misao ljudi potpuno je zaokupljena elektricitetom, i to u relativho kratko
vrijeme. Danas govorimo o atomima kao necemu u c¢emu se elektricitet
distribuira oko neke vrste malog sunca, oko srediSnje tocke; govorimo o
elektronima. Dakle, kada pogledamo funkcioniranje svijeta, sumnjamo da je
elektricitet posvuda. Ovdje je vanjska kultura ve¢ povezana s misljenjem.
Ljudi koji nisu bili izlozeni elektricnom svijetu, ne bi zamisljali atome kao
elektricki nabijene.

A ako se sada pogledaju ideje koje su postojale prije doba elektriciteta, moze
se 0 njima reci: one su misliocu prirode jos uvijek davale slobodu da unutar
prirode zamisli duhovno, barem apstraktno. - Sitni ostatak skolastickog
realizma jos je uvijek postojao. Ali elektricitet je modernom covjeku iSao na
zivee, i iz zivaca izbacio sve §to je bilo usmjereno na duhovno.

To je otislo i dalje. Sva iskrena svjetlost koja preplavljuje univerzum
postupno je oklevetana, optuzena da je nesto slicno elektricitetu. Kad covjek
danas govori o tim stvarima, nekome cija je glava potpuno uronjena u val
elektricne kulture, prirodno se ¢ini da govori potpune gluposti. Ali to je zato
Sto se ta osoba, s glavom koja to vidi kao glupost, vuce s isplazenim jezikom
poput psa koji se sav ugrijao, opterecen tezinom povijesti i pritisnut
povijesnim konceptima, nesposoban govoriti iz neposredne sadasnjosti.

Jer vidite, s elektricitetom se ulazi u oblast koja se imaginativhom pogledu
predstavlja drugacije od drugih oblasti prirode. Sve dok se covjek nalazio u
podrucju svjetlosti, u svijetu zvuka, to jest u optici i akustici, nije trebalo
moralno prosudivati sto su mu kamen, biljka i zivotinja otkrivali u svijetlu
kao boje, u svijetu zvuka kao zvukove, jer je imao slabasan odjek stvarnosti
koncepata i ideja. Ali elektricitet je potjerao taj odjek. | ako, s jedne strane,
danas za svijet moralnih impulsa ne mozemo pronaci stvarnost, onda, s
druge strane, jos manje mozemo pronaci moral u podruc¢ju onoga sto danas
Smatramo najvaznijim sastojcima prirode.

Ako netko danas moralnim impulsima pripisuje stvarnu ucinkovitost, tako
da oni posjeduju moc¢, poput sjemena biljke, da kasnije postanu osjetilna
stvarnost, onda se smatra polubudalom. Ali ako bi se danas pojavio netko i
moralne impulse pripisao prirodnim pojavama, onda bi se smatrao
potpunom budalom. lIpak, svatko tko je ikada svjesno osjetio elektricnu
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struju koja tece kroz njegov zivéani sustav, zna da elektricitet nije samo
prirodna struja, ve¢ da je elektricitet u prirodi istovremeno i moralna sila, i
da u momentu kada udemo u oblast elektriciteta, istovremeno ulazimo u
oblast morala. Jer ako spojite zglob prsta na zatvoreni strujni krug, odmah
osjecate da prosirujete svoj unutarnji zivot u oblast unutarnjeg covjeka, gdje
se pojavljuje i moral. Ne mozete traziti intrinsicni elektricitet svojstven
c¢ovjeku ni u jednoj drugoj oblasti osim gdje se pojavljuju i moralni impulsi.
Tko god iskusi ukupnost elektriciteta, istovremeno prirodno dozivljava i
moral. I, sasvim nesvjesno, moderni fizicari upustili su se u svojevrsni
hokus-pokus. Zamislili su atom kao elektrican, i, iz prevladavajuce svijesti
tog vremena, zaboravili su da zamisljaju¢i atom kao elektricni, ovom atomu
pripisuju moralni impuls, svakom atomu, istovremeno ga c¢ine¢i moralnim
bicem. Ali sada govorim krivo. Jer ¢ineci atom elektronom, ne cine ga
moralnim bicem, ve¢ nemoralnim. lako moralni i prirodni impulsi postoje
unutar elektriciteta, to su nemoralni impulsi, instinkti zla, koje mora
prevladati visi svijet.

A najveca suprotnost elektricitetu je svjetlost. Smatrati svjetlost
elektricitetom jest spajanje dobra i zla. Izgubljeno je pravo razumijevanje zla
u prirodnom poretku, ako se ne zna da elektrificiranjem, atom zapravo
postaje nositeljem zla - ne samo, kao sto sam objasnio na proslom ciklusu,
nositeljem smrti, ve¢ nositeljem samog zla. Nositeljima smrti ¢ini ih se
dopustajuci im da uopce budu atomi, shvacaju¢i materiju atomisticki. U
trenutku kada se elektrificira ovaj dio materije, u tom istom trenutku
priroda se shvaca kao zlo. Jer elektricni atomi su zli, mali demoni.

To zapravo mnogo govori. jer govori da je moderno objasnjenje prirode na
putu da se istinski uskladi sa zlom. Ti neobic¢ni ljudi s kraja Srednjeg vijeka,
koji su se toliko bojali Agrippe von Nettesheim, Tribema von Sponheim i
drugih, koji su s zlom pudlicom Fausta hodali okolo, zasigurno su sve to
izrazili nespretno. Ali ¢ak i ako su im koncepti bili pogresni, njihovi osjecaji
nisu bili sasvim pogresni. Jer kada danas vidimo fizicara kako besmisleno
objasnjava da se priroda sastoji od elektrona, on zapravo izjavljuje da se
priroda sastoji od malih demona zla. | jednostavnim priznavanjem samo te
prirode, zlo se proglasava bogom svijeta. Kad bi netko bio suvremena osoba i
ne bi postupao prema tradicionalnim konceptima ve¢ prema stvarnosti, tada
bi shvatio da - bas kao sto moralni impulsi imaju zivot, imaju prirodan zivot,
kroz koji se ostvaruju kao kasniji, osjetilni svijet stvarnosti - elektricitet u
prirodi takoder posjeduje moral. Naime, ako moral ima prirodnu stvarnost u
buduc¢nosti, onda je elektricitet imao moralnu stvarnost u proslosti. A kad to
danas gledamo, vidimo slike bivse moralne stvarnosti, koje su se, medutim,
preobrazile u zlo.

Kad bi antropozofija bila fanaticna, kad bi antropozofija bila asketska, onda
bi naravno nakon pojave elektriciteta uslijedila oluja kritika. Ali to bi bila
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potpuna besmislica, jer samo oni svjetonazori Kkoji ne uzimaju u obzir
stvarnost mogu tako govoriti. Mogu reci: Oh, to je ahrimanski! Dalje s tim! -
To se moze uciniti samo apstraktno. Jer ako ste upravo dogovorili sektaski
sastanak i iz opreza se bunili prema Ahrimanu, onda jednostavno sidete
dolje i udete u elektricni tramvaj. Dakle, svo ovo prigovaranje o Ahrimanu,
koliko god sveto zvucalo - oprostite na trivijalnom izrazu - je besmislica.
Jednostavno se ne moze poreci da se s Ahrimanom mora zivjeti. Samo se s
Nnjim mora zivjeti na pravi nacin; ne smije se dopustiti da nadvlada.

| ve¢ iz moje prve misterijske drame, iz zavr§ne scene, mozete vidjeti Sto
znaci nesvjesnost o necemu. Procitajte ponovno ovu zavrSnu scenu i vidjet
cete da je nesto sasvim drugo, jesam li o nekoj stvari nesvjestan, ili je
svjesno shvacam. Ahriman i Lucifer imaju vrhovnu mo¢ nad ljudima kada ih
ljudi nisu svjesni, kada ljudima mogu manipulirati bez njihovog znanja. To je
izricito navedeno u zavrsnoj sceni prve misterijske drame. Stoga, ahrimanski
elektricitet vlada civiliziranim ¢ovjekom samo dok on, nesvjesno, bez znanja
elektrificira atome i vjeruje: to je bezopasno. On jednostavno ne shvaca da
time zamislja prirodu kao da se u potpunosti sastoji od malih demona zla. A
ako cak ide toliko daleko da elektrificira svjetlost, kao sto je to ucinila jedna
nedavna teorija, onda karakteristike zla pripisuje dobrom Bogu. Zaista je
zastrasujuce do koje mjere je nasa trenutna prirodna znanost demonizam,
stovanje demona. Covjek jednostavno mora postati svjestan toga, jer je
svijest ono sto je vazno - zivimo u dobu duse svijesti.

Zasto ne razumijemo da zivimo u dobu duse svijesti? Ne razumijemo to, jer
na ledima nosimo teret povijesti, jer ne radimo s novim konceptima, vec
samo sa starim.

| kada netko to osjeti, kao sto je osjetio Nietzsche, on isprva pribjegava samo
kritici, ali ako ostane zaglavljen u starim metodama, nije sposoban pokazati
smjer u kojem razvoj mora ici. Pogledajte ovog, rekao bih, briljantnog mladog
Nietzschea, koji je napisao sjajan traktat: 'O koristenju i zlouporabi povijesti
za zivot', koji je zaista vatrenim rijeCima zahtijevao da odbacimo teret
povijesti i postanemo potpuno prisutni, da na mjesto proslosti stavimo zivot.
| Sto se dogodilo? Uzeo je darvinizam i osvijestio - pa, da: od zivotinje je
nastao covjek, i tako ¢ée se iz covjeka pojaviti nadcovjek (Ubermensch). - Ali
taj Ubermensch ostao je potpuno apstraktan konstrukt, lisen supstance,
prazna ljudska vreca. Moze se o njemu fizicki rec¢i svasta, ali se ne moze
prizvati nikakva njegova slika. Svakako, prirodoslovce se moze, u
Nietzscheovom smislu nazvati kalkulatorima; to je ¢ak i vrlo prikladno
skovan izraz, jer danas prirodoslovci gotovo ne rade nista osim racunaju. A
ako netko ne racuna, poput Goethea, naprimjer, onda ga izbacuju iz hrama
prirodne znanosti. Ali ono §to je u pitanju je zapravo nesto sasvim drugo.
Ono o ¢emu se ovdje radi jest hrabrost prepoznati moral u njegovoj
stvarnosti i ono prirodno u njegovoj idealnosti na njegovom pravom mjestu;
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prepoznati moralne impulse kao sjeme kasnijeg prirodnog poretka;
prepoznati prirodni poredak s njegovim elektricitetom danas kao moralni
poredak, iako amoralni, zao poredak. Mora se imati hrabrosti, na pravom
mjestu prirodi pripisati moralne kvalitete.

Naravno, za to je nuzno pravilno razumijevanje ljudske prirode. Jer ako bi
covjek, s gledista moderne fiziologije, razmatrao zasto bi nemoralni impuls,
kojemu podlegne, trebao nastetiti njegovom tijelu, bio bi glup da to prizna
prema trenutnoj fiziologiji i biologiji. Upoznat je sa svim procesima koji se
odvijaju u Kkrvi, zivcima i tako dalje: nigdje u tim procesima nema spomena o
moralu. A kada govorimo o elektricitetu i ljudima pripisujemo unutarnji
elektricitet, ne znamo nista o cinjenici da taj elektricitet zapravo moze
apsorbirati nemoralne impulse. Danas govorimo o apsorpciji kisika, o svim
vrstama apsorpcije u materijalnom smislu. Ali ¢injenica da elektricitet u
nama apsorbira nemoral i da je to prirodni zakon kao i svaki drugi, ne
raspravlja se, kao §to se ne raspravlja o tome da svjetlost koju primamo iz
vanjskog svijeta cuva dobre, moralne impulse u nama. U fiziologiju moramo
unijeti duhovno.

Ali to mozemo uciniti samo ako se oslobodimo starih konceptualnih tereta
povijesti, koji gmizu i bodu u nama, i prije svega, gaze nam po ledima. To
mozemo uciniti samo ako se sjetimo: s padom skolastickog realizma, nasi su
koncepti postali rijeci - rije¢i u negativnom smislu - i rijeci nas vise ne mogu
povezati sa stvarnoscu. Vise ne zivimo rijeci; inace bismo, slijedec¢i zvukove,
jos uvijek dozivljavali nesto zivo. Samo razmislite koliko sam cesto puta
ovdje rekao: duh koji vlada jezikom je mudar duh, daleko mudriji od bilo
kojeg pojedinog covjeka. - U svakoj prilici covjek to moze percipirati ako
razvije osjecaj za ono divno, koje zivi u oblicima rijeci. Samo zamislite - a nije
drugacije ni u drugim jezicima - kada kazem: 'besinnen’ (odrazavati), 'ich
besinne mich' (odrazavam sebe) i 'ich habe mich besonnen' (odrazio sam
sebe)! - Danas u ucionicu ucitelj uvlaci teret povijesti, ne vjesa taj teret na
cavao, ve¢ uci pod tom tezinom s ljepljivim jezikom, u najboljem slucaju
uspijevajuci ucenicima gramaticki reci: Ich besinne mich - to je sadasnje
vrijeme; Ich habe mich besonnen - to je perfekt.

Ali kad sam sebe odrazio, moram osjecati, Sto to znaci: odrazio sam sebe? -
Stajao sam na suncu! | kada sebe odrazavam, iskoristio sam suncevu
svjetlost koja je u meni, tu se '0' zgusnjava u 'i'. - Zapravo, kada Sunce zivi u
meni, onda su to - osjetila! Kada se predam Suncu, ne znam nista vise o
osjetilima; tada su ona Sunce. Iz osjetila izlazim u svijet. Postajem clan
kozmosa upijajuci proslost. Covjek mora Zivjeti s govorom, mora osjetiti §to
znaci kada 'I' postane '0'. To oznacava nesto §to covjek ¢ini u svijetu kada
dopusti da u govoru 'i' postane '0’!

Ove stvari ukazuju na to kako se trebamo vratiti temeljima covjecnosti kako
bismo objasnili ¢ceznje poput onih koje su osjecali najveci umovi - Herman
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Grimm, Nietzsche. Necim poput euritmije stvaramo nesto sto se vraca samim
temeljima covjecnosti. Stoga je toliko vazno, da posebno antropozofi,
iIspravno shvate takvu kreaciju kao sto je euritmija, na tim temeljima. Vazno
je da mi, kao antropozofi, osjetimo §to se uistinu podrazumijeva pod
obnovom civilizacije.

Dakle, u sadasnjosti, ono §to je istinski vazno, nije da unosimo jos vise
povijesti, ve¢ da postanemo suvremeni ljudi. Ta se svijest mora pojaviti u
dusama antropozofa. Inace ¢e antropozofija i dalje biti pogresno shvacana.
Takve se tendencije ponavljaju, otkrivajuci predrasudu: ne bismo li samo
mogli ubaciti malo euritmije tu i tamo, kako bi ljudi vidjeli nesto euritmije u
drugim stvarima? Kako bismo mogli ugoditi ljudima, ubaciti malo euritmije
ili antropozofije tako da bude po njihovom ukusu? - To ne smije biti nas cilj.
Umjesto toga, moramo svijetu, s apsolutnom iskrenosScu i integritetom,
predstaviti ono ¢emu antropozofija istinski tezi. Inace necemo sti¢i nigdje.
Drzeci se starih nacina, ne¢emo postici stvari koje sam upravo opisao, a koje
se moraju postici kako ¢ovjecanstvo ne bi propalo.

Nije li tako, ponovno promisljanje i ponovna percepcija bile su rijeci koje sam
jucer upotrijebio. Moramo doc¢i do takvog ponovnog promisljanja i ponovne
percepcije, ne samo do razmatranja drugacijeg svjetonazora. | moramo
skupiti hrabrost da primijenimo moralne koncepte - u ovom slucaju anti-
moralne koncepte - kada govorimo o elektricitetu. Moderni covjek se,
uostalom, boji takvih stvari. Neugodno mu je priznati da kada se ukrca u
elektricni vlak, sjedi u stolici Ahrimana. Stoga to mistificira, praveci
sektaska okupljanja, gdje se kaze: moramo se cuvati Ahrimana. - Ali to nije
poanta, vazno je da znamo: razvoj Zemlje je od sada onaj u kojem same
prirodne sile, koje utjecu na kulturni zivot, moraju biti ahrimanizirane. |
toga se izrazito mora biti svjestan, jer se samo na taj nacin moze pronaci
pravi put.

Razvijanje ovog razumijevanja u sebi takoder je dio zadatka antropozofa. | ne
moze se raditi o jednostavnom prihvacanju antropozofije kao svojevrsne
zamjene za nesto Sto se prije pruzalo u vjerskim ispovijestima. One su danas
mnogim takozvanim obrazovanim ljudima postale dosadne; antropozofija jos
nije toliko dosadna, zanimljiva je; pa se ne okrecu ovoj ili onoj ispovijesti, vec
antropozofiji. To ne moze biti slucaj, ve¢ je u pitanju sljedece: da iz nase
svijesti 0 vremenu, sasvim objektivho osjecamo pripadnost nasih srca
bozanskom srcu svijeta. A to se moze posti¢i upravo putevima koji su ovdje
opisani.
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Napomena

Predavanja predstavljena ovdje, od 5. do 28. sijecnja 1923, odrzana su u
Dornachu u takozvanoj 'stolarskoj radionici’, provizornom drvenoj zgradi cije
su prostorije sluzile za tehnicki, umjetni¢cki i duhovno znanstveni rad
tijekom  desetogodisnjeg razdoblja izgradnje Goetheanuma. Sam
Goetheanum, drvena gradevina s dvostrukom kupolom, koju su izgradili
brojni umjetnici iz mnogih zemalja prema planovima i pod vodstvom Rudolfa
Steinera, unisten je u pozaru na Staru godinu 1922/23, nedugo nakon
zavrsetka vecernjeg predavanja Rudolfa Steinera. Bez prekidanja planiranih
dogadaja, oni su se odrzavali u stolarskoj radionici od 1. sijecnhja nadalje,
pocevsi s izvedbom Oberuferove drame Bogojavljanje. U Dornachu su se tada
okupili sudionici Bozicne konferencije, na koju su ih pozvali Udruga
prirodoslovaca i podruznica pri Goetheanumu. Uz predavanja za sve
prisutne c¢lanove Antropozofskog drustva na temu '‘Duhovno zajednistvo
covjecanstva', Rudolf Steiner je odrzao ciklus 'Trenutak nastanka prirodne
znanost u svjetskoj povijesti i njezin razvoj od tada'. Prva ovdje tiskana
predavanja ukljucuju sudionike ovog ciklusa, posebno prisutne studente.

Za pozadinske informacije o pozaru, vidi 'Rudolf Steiner i civilizacijski zadaci
antropozofije: retrospektiva godine 1923', uredila i predstavila Marie Steiner,
Dornach 1943. (namijenjeno za knjiznicu broj GA 259); vidi takoder, izmedu
ostalog, Emil Leinhas, 'lz rada s Rudolfom Steinerom', Basel 1950, poglavlje
'Silvestrovo 1922/23 - pozar Goetheanuma'.

Tekstualna osnova: Predavanja je transkribirala profesionalna stenografkinja
Helene Finckh. Njezin vlastiti prijepis u obi¢ni tekst ¢ini osnovu za
publikaciju. Sadasnju kompilaciju uredio je Wolfram Groddeck 1966. Za
ponovno izdanje iz 1982. dodani su sadrzaj i biljeske, a neki problematicni
odlomci ponovno su pregledani u svijetlu stenografskog prijepisa.

Rudolf Steiner - Ziva spoznaja prirode. Intelektualni pad i spiritualno uzdizanje od grijeha





