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PREDGOVOR

Neizmerno bogatstvo misli i obilje duhovnih darova, koje nam je u svojim
predavanjima poklonio Rudolf Stajner, ¢ine da Cesto biva tesko svrstati pojedine
nizove predavanja u odredene kategorije i definisati ih u jednome smeru. Oni
su poput koncentricnih ognjista energije iz kojih na sve strane sevaju varnice,
osvetljavajuéi ono Sto je blizu i Sto je daleko, uronjavajuéi u prapocetke, u
besprostorno i bezvremensko, a opet i oStro naglasavajuéi prividno nevazne
pojedinosti, koje ipak imaju presudan simptomaticki znacaj. Iz skupa takvih
pojedinosti nastaje nesto nalik neminovnosti sudbine koju opterecuju bure, ali i
nosive duhovne snage. Spoznajemo povezanosti u igri snaga koja je prethodila
nasoj bolnoj sadasnijici i rasterecivala se u svetskome ratu i docnijim neuvenim
burama, a koja ¢e se i dalje rasterecivati. Razumemo zasto je to tako moralo
doéi i znamo koje ¢emo greske okajavati, Sto se od nas i iziskuje. Sa
nadmocnom prodornosti nam iskrsava slika jedne povesti, i to kroz precizne
konture pojedinosti koje se inace previdaju, kao i kroz moénu kosmicko-ljudsku
pozadinu, od koje potiCe ono Sto se zbiva u ¢oveku.

Ove pretpostavke, Sto uronjavaju u kosmicke praistorije i siva pravremena
istorije CoveCanstva, koje ipak najjasnijim svetlom obasjavaju nasu sadasnjost,
naroCito se snazno istiCu u predavanjima koja su izgovorena clanovima
Antroposofskoga drusStva, koja su se odrZavala sa izvesnim prekidima ali u
neprestano ponavljanim ritmovima, na mestima gde je Rudolf Stajner imao
svoje stalne boravke, koji su ipak bili prekidani zbog mnogih putovanja: u
Berlinu i Dornahu. Njima je, makar maloj grupi ljudi, trebalo buditi savest za
zadatke sadasnijice, za ogromni znacaj momenta u kome smo Ziveli pre izbijanja
svetskoga rata, i u kome jo$ sada Zivimo.

Rudolf Stajner je, ozbiljno i ubedljivo, nadovezujuci vodenje svojih dokaza na
sve pojedinosti Zivota, govorio kako glasu same sudbine, tako i ljudskoj savesti
koja se razbudivala. I kad su se spolja kolebali svi oslonci u koje se cvrsto
verovalo, Sto je bilo vidljivo svakome oku, kada su se u elementarnim snagama
sudarali svi odreSeni nagoni, on je bio taj koji je uvek pokuSavao da formira
spasonosne i izgradujuce misli, bez kojih se nije mogao savladati haos. Iako je
Covecanstvio bilo suviSe nezrelo da bi zapazilo taj glas, ipak je u toj meri bilo
moguce uneti neku svetlost u taj haos — premda samo za malu grupu sigurno
nezrelih, ali voljnih ljudi. Takode se, tu ili tamo, moralo pokuSavati sa
prodiranjem u praktiéhu stvarnost, dobro se naprezuéi u prezirnome
odbacivanju od strane svega Sto se danas naziva prakticna stvarnost, a Sto se,
otudeno od iste, pojavljuje govorevéi o0 duhovnim svetovima sa svim svojim
bezdusnim sredstvima sabotiranja. Ziva misao ipak ima snagu da prebrodi ovaj
trenutak i ponovno uskrsne u novim formama. To je njena duznost, iako njeno
dejstvo naizgled ne vodi ka uspehu. Za nju je vazno oCuvanje Covecanstva. Ona
u svojoj Cistoti mora nalaziti put ka duSama koje se postepeno, kroz iskusenia,
otvaraju tokom vremena. Iz prakse zivota, kojoj se nikada nije htelo uskratiti
duhovno videnje, od strane Rudolfa Stajnera je bila stvorena nauka saznanja
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koja je obuhvatala sva podruéja zivota i koja sa delotvornim, stvaralacki
delatnim impulsima moze pronicati najrazliCitija podrucja nauke i umetnosti,
pogleda na svet i bavljenja religijom.

Sadozivljavanje ovih stvari bejase i ostade uzviSeni oselaj, koji se moze
porediti sa zakoraCenjem na strme grebene, sa snegom i suncem prociscenim
vazduhom. Covek odahne kad stupi u ove regione viSe stvarnosti i kosmicki
uslovljenih realitata koji se ulivaju u njegov zivot, darujuéi mu i sad vec
uoblicavajuci sliku buduénosti ljudske sudbine, kroz osnazenje njegove svesti,
koja uvek uspeva da mislima obuhvati viSe sfere postojanja.

Predata su nam blaga duha cija nas svetlost plasi, a u kojoj mozemo videti
da, kroz njeno postojanje, biva razbijeno i pobedeno mrac¢no razdoblje kali-juge
u njegovoj snazi. Mi doduse imamo josS mraka u sebi, ali tu je svetlost koja ne
sme biti uskraCena ni zamracenome Covecanstvu.

Ova svetlost, koju Rudolf Stajner oznaava kao Hristov impuls, koja bi
StaviSe morala pripremati i izgradivati formu ljudske svesti u koju se on moze
ulivati, Covecanstvu ¢e nositi ponovno budenje kojim ¢e se ono, kao jedinim
putem, modi otrgnuti propasti.

Da bi se savladale prepreke koje nam je donelo doba racionalizma, vise nisu
dovoljne snage duse osecaja niti najtopliji, najsvetiji Zar osecaja kakav je bio
poznat u srednjem veku, kakav su dozivljavali sveci i misticari koji su utirali put
hriS¢anskoga posvecenija.

Ovaj put, rozenkrojcersko hriS¢anski, pre svega se obra¢ao snagama duse
svesti. Zato je njegova misija i bila da sasvim osnazi Coveka u okviru njegove
personalnosti, da mu dopusti potpuni osecaj znacaja zivota. On je, kroz
stadijume imaginacije i kontemplacije, izvodio coveka u makrokosmos, koji je
on u sebi ponovno otkrivao u slici.

Ipak se, za potpunu izgradnju snagu covecje personalnosti, koja je
postepeno mogla voditi ka svesnome zahvatanju duha od strane ,ja“, Cinilo
neminovnim otkrivanje znanja o ponovnim zemaljskim Zivotima za onaj deo
Covecanstva koji je trebalo da razvija snage personalnosti, koje su najpre bile
skrivene u jednoj vremenskoj epohi.

Sadasnje novoprodiruce razdoblje ne treba da se obazire na proSlost kroz
ponovno prihvatanje puta joge, kao ni gnosticko hris¢anskoga ili
rozenkrojcerskoga puta u formi koji su ovi imali kada je, u jedno proteklo doba,
trebalo da sluze spasu Coveka. Ono Sto odgovara zahtevima novoga vremena,
mora biti davanje novoga upotpunjenja najozbiljnijem putu saznanja,
rozenkrojcerskome, koji u svojoj istinitosti nema nikakva posla sa i¢im
Sarlatanskim, Sto se doCepalo njegovoga imena. Ta dopuna je otkrivanje velikih
istina o reinkarnaciji i karmi.

Dok Rudolf Stajner nije preuzeo zadatak objavljivanja tih istina,
rozenkrojcerstvo je o njima C¢utalo i dobro ih skrivalo. No delovanje tokom
vekova bilo je takvo, da su ove istine nanovo mogle zasvetleti iz svesti
evropskoga duha, kao rezultat najstroZzega misaonog toka, kao nuzna posledica
budnoga razumskog spoznanja i kao okolnost u covecanstvu, pomocu koje
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istorija ljudskoga razvitka stiCe smisao i znacaj, i to ne kao prilika za
pojedinacne ljude koji su imali cilj zadovoljavanja pri¢e o ponovnome rodeniju,
kao Sto je to bilo u budizmu. Treba samo da ukazemo na Getea i Lesinga.

Izbavljenje individualnosti koja koraca kroz ponovne zemaljske zivote i time
se izgraduje, ponovno radanje bozanskoga ,ja" u Coveku, to je delo Hrista, i
ovo delo nam je Rudolf Stajner uvek iznova dovodio pred oci istaknutim
sredstvima spoznajne snage, koja mu je uvek bila na usluzi.

Kada se, posle duzega opiranja, odvazio da prihvati molbu niza nemackih
teosofa i postane rukovodilac njihovoga rada, on je to mogao uciniti iz razloga
Sto je Teosofsko drustvo uvidelo da njegov zadatak jeste uvodenje ucenja o
reinkarnaciji i karmi u svet. Predavanja, na osnovu kojih je trazeno da on bude
voda ovoga pokreta u Nemackoj, bila su ona u njegovim delima ,Mistika u
duhovnome Zivotu devetnaestoga veka i njen odnos prema modernome
shvatanju sveta" i ,HriS¢anstvo kao misticha cinjenica®. Time je bila jasno
oznacena dopuna koju je on trebalo da donese pokretu, te mu je bila osigurana
apsolutna sloboda ucenja. On se sam u duhu bavio pravim okultistima svih
vremena, koje je nadovezivao na vec prisutno duhovno blago, da bi se ono
odrzalo Zivim i dalje vodilo u smislu napretka. JoS se mogao nadati da ¢e ovom
novom dopunom istrgnuti i dogmatsku krutost Teosofskoga drustva, privesti
mu sveze snage i oziveti oskudno razumevanje misterija hriS¢anstva.

Bez ikakvoga prenagljivanja, polagano donoseci gradevne kamenove jedan
na drugoga, on je stvorio temelj za ovo razumevanje, jer je, jedino kroz
spoznajnu i iskustvenu svest, trebalo da slusaoci stiu nove uvide. Tako se on
najpre nadovezivao na poznatu teosofsku terminologiju, postepeno stvarajudi
opseznije pojmove i Zive predstave, ¢ime su se onda mogle Koristiti i
formulacije koje su odgovarale pokretljivijem uobli¢enju svesti u modernome
umu. Kad je bila nainjena baza, uvek su se mogle otvarati Sire perspektive iz
kojih je, kao s jedne druge, sa natCulne strane izbijala svetlost za
razjasnjavanje misije zemlje i zadataka nasega Covecanstva. 5

U svakoj od serija predavanja, koja je u ovome smislu drzao Rudolf Stajner,
nama je izgledalo kao da to novoprispelo u duhovnoj nauci ima ogroman
znacaj, ne samo sadrzajno nego i hronoloski, jer se jedino tako doZivljavalo ono
Zivo organsko u tome stvaralackom radu. Tadasnje opaske o dnevnim
dogadajima, koje su sipane izmedu njih i ve¢ su udaljene od docnijega
vremena, imaju tako uzviSenu moralnu snagu i vaspitnu vrednost, da time
dobijaju trajan znacaj.

Nije se moglo spreciti da zajedno sa tim, u svoj preciznosti, stupi na videlo
odbojan stav kojim se Rudolf Stajner morao suprotstaviti odredenim
pokusajima, koji su isli ka tome da pomute objektivne istine i rasture Teosofsko
drustvo, putem unoSenja posebnih namera i igre sa licnim ambicijama. Danasniji
Citalac mozda uvek ne razume opomene koje su na to ukazivale. To je
uglavnom bio udar okultne sile — moZe se tako nazvati — sproveden tvrdnjom o
jednome svetom Coveku koji se u svetu pojavio u telesnome obliku, gde se nije
prezalo da se ovome dodeli Hristovo ime. Za ovu ulogu je bio odabran indijski
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decak KriSnamurti, pri ¢emu je sa golemom reklamom bila utemeljena ,Zvezda
istoka". Teosofsko drustvo je sad trebalo da sluzi ovome novom cilju. Postojalo
je nadanje da ¢e se tako nezgrapnim sredstvima pridobijati duse, koje su se
bile otvorile tumacenju hris¢anske ezoterike od strane dr Stajnera, protiv koga
je pak zapocet rat svim sredstvima klevetanja. Internacionalni teosofski
kongres, koji je trebalo da bude odrzan u Denovi 1911. godine, a za koji su bila
navedena dva predavanja Rudolfa Stajnera, ,Buda u XX veku" i ,Hristos u XX
veku", bez dovoljnoga obrazloianjavsu bila otkazana u poslednjem c¢asu — ipak
iz straha od dejstva reci Rudolfa Stajnera. Ovaj dogadaj je mnogima ostao
sasvim nerazumljiv, te se na njega ponekad moralo ukazivati u predavanjima iz
te godine.

Bilo je nuzno da se, uz svu ozbiljnost, naglasi kako se metodima, koji su na
tako zalostan nacin srozavali nivo Teosofskoga drustva, nista nije moglo uraditi.
Takve je reci dr Stajner izgovorio uz osobitu ¢vrstinu ali i sa beskrajnim bolom i,
sa potresnom ubedljivos¢u izlivajuci u reCi svoju srcanost, kao Zelju svoga
Zivota je ponavljao da drustvo, koje on vodi, ne treba da zapada u rdave
greSke, u koje tako lako zapadaju okultisticka udruZenja kada im nedostaje
dovoljno iziskivanja strogih istina i kada se zaglavljuju na stranputicama tastine
i samoljublja.

Ove reci je trebalo da, kao prociScavajuci plamenovi, zive u dusama onih sto
zastupaju njegovo delo, te da uvek iznova stupaju pred duse kao slika seanja
koje opominje.

U predavanjima, koja je 1912. godine drzao u Berlinu, uvek je iskazivano
mnogo toga o borbi koju je Rudolf Stajner morao izdrzavati radi ocCuvanja
Cistote duha takvoga pokreta za duhovnu nauku, koji je uvek bio izlozen
skrivenim atacima. Raspad Teosofskoga drustva vodio je ka tome da se morala
oStro naglasiti samostalnost srednjoevropskoga antroposofskog rada u odnosu
na anglo-indijsko drustvo, te da je poslednjega decembarskog dana 1912.
godine javno konstituisan ,Antroposofski savez". Ritmovi godina Zivota
omogucavaju da takvi dani sa posebnom ostrinom ponovo uskrsnu pred
secanje. 5

Pre trideset godina, 20. oktobra 1902., Rudolf Stajner je u Belinu drZao svoje
prvo predavanje o antroposofiji, a narednoga dana je na nemacki jezik preveo
teosofsko predavanje Ani Besant, koja tada joS nije bila podlegla docnije
nadiruéim kobnim uticajima. Pre dvadeset godina je Rudolf Stajner, pred
nasrtajem niza okultnih napada iz Adijara, morao podupirati duh antroposofski
orijentisanoga pokreta koji je on inaugurisao, i kazivati redi koje nam, iz
predavanja 1912. godine, odjekuju kao testament i sad opet treba da stupe
pred nas kao uspomena na te dane. One su svoj zavrSetak nasSle poslednjih
decembarskih dana iste godine u Kelnu, gde je Rudolf Stajner u svojim
predavanjima , Baghavat-gita i Pavlove poslanice™ omogucio da Cisto orijentalne
mudrosti, u nikad slu¢enoj veli€ini, u duSama slusalaca zasijaju u svetlu
hriS¢anskoga saznanja.



Ove njegove potonje reCi su opet bile dirljiva molba o samospoznaji i
skromnosti za nosioce pokreta koji je inaugurisao. Ipak nisu dremale ni sile
protivljenja. Pre deset godina, u silvesterskoj no¢i 1922. godine, Geteanum se
nasao u plamenu. Bila je spaSena samo u drvetu izradena grupa reprezentanta
Covecanstva posred savladanih protivnika. Mi se smemo nadati kako ¢e u
boZicnoj noéi ove godine jedan dostojan prostor u novome Geteanumu
podupiruci opasavati ovu grupu. Opis reprezentanta ¢ovecanstva, Hristova lika,
na dirljiv nacin stupa pred nas u zakljucku predavanja iz 1912. godine, koje
samo po sebi joS nije imalo misli o mogucénosi ovakve plasticne izrade. No on
nam tu vec u reCima prilazi na nacin kako ga sad vidimo da pred nama stoji kao
umetnicko delo.

Decembar, 1932. godine
Marija Stajner



PRVO PREDAVANIE
Dornah, 23. oktobar 1911.

Buduci da smo se ovde ponovo okupili posle duze letnje pauze, mozda je sa
par reci dopusteno govoriti makar o onome Sto je zadesilo antroposofski zivot
posle ovakve pauze — a osobito o onome Sto nam je taj antroposofski zivot
doneo tokom ove potonje letnje pauze, koja za nas uzi srednjoevropski zivot
uopste nije protekla bez znacaja. Znate da se do toga vremena ovde
okupljamo, da bismo zatim pustili da nastupe letnje pauze i pocele pripreme za
minhenske priredbe; ove obi¢no pocinju nekim dramskim predstavama, koje se
odrZzavaju u duhu nasega pokreta. I poslednjih godina smo bili u polozaju da
izgradimo ove dramske predstave! Najpre smo takvu dramsku predstavu izvel
pre jednoga ciklusa minhenskih predavanja, zatim bili u situaciji da proSle
godine plasiramo dve takve predstave, a ove godine smo to mogli pokusati sa
tri. Razumljivo, sa ovim priredbama je uvek na najrazliCitije nacine povezan
jedan smeli poduhvat. No sme se kazati da, zahvaljujudi svestranoj pozrtvova-
nosti onih koji su mogli ucestvovati u tim umetnickim priredbama, nama je
posSlo za rukom da bas u ovome pravcu zapocnemo nesto Sto ¢e se verovatno
nastaviti kao vazan dodatak antroposofskome Zivotu, i to onda, kad niko od nas
tome viSe nece modi prisustvovati u svome fizickom telu. Za takve stvari, koje
su gotovo uvek smisljene iz najuzega kruga naijlicnijih delovanja, uvek se mora
naciniti neki pocetak; za one, koji se prvenstveno u tome upoSljavaju,
neophodno je — da bi to Zeleli u nuznoj skromnosti, ali i sa nuznom snagom —
imati svest da se tu radi o jednome pocetku. Ove predstave uvek povezujemo
sa nekim ciklusom predavanja, koji ne samo da sjedinjuje razne ¢lanove nasega
drustva, nego i svakojake prijatelje naSe duhovnonaucne struje, koji se — Sto
sada smemo kazati — na minhenskim priredbama nalaze iz svih mogucih
evropskih zemalja. Za onoga, koji se trudi da spolja i iznutra zagleda te stvari,
ove godine Ce postojati dve stvari koje mogu biti naroCito upadljive. Jedna je
stvar upravo nacin, kako zamisljamo da antroposofski Zivot pre svega unesemo
u umetnost. Jer, nama tako mnogo lezi na srcu, da spiritualni zivot bude unet u
sve ogranke Zivota i ispoljavanja postojanja. Cini nam se kako je vrlo vazno da
se on unese u umetnost, jer duhovna nauka ne Zeli da bude susta apstraktna
teorija ili uenje, ve¢ ona treba da se unese u neposredni zivot, da bi takoreci
mogla prakticno delovati. Pri tome je baS kod minhenskih predstava vrlo
upadljivo da se duhovna nauka ne Zeli obnavljati na spoljasnji nacin, kroz
svakojaka izmisSljanja i mudrovanja, nego da iz njenoga neposrednog zivljenja
moZe ponovo kretati neSto od Zivota za umetni¢ko delovanje. To se pokazuje u
putu i nacinu kako se u Minhenu, sa prisnom predanosti i narastajuc¢im
razumevanjem antroposofa, koji se tu nalaze kao ucesnici, utvrduju ove stvari.
Ovo se pak pokazuje i u tome da smo 1909. godine jednu, prethodne godine
dve, a ove godine, uprkos velikim teskocama, mogli da priredimo cak tri
predstave. Ako bas udete u te stvari, moéi Cete, recimo iz dela poput ,Ispita
duse®, uvideti kako okultno posmatranje na isti naCin moze biti vrlo dobro
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primenjeno na umetnicke prikaze, kao i na spoljna posmatranja zivota. Ukratko,
mogao bih, ako treba, mnogo govoriti o unutarnjem nervu tih stvari.

U Minhenu narocito pada u oci stalno narastaju¢a navala na nase predstave.
I to ¢ini da mi, kako kod umetnickih poduhvata — ali osobito kod ciklusa
duhovnonaucnih predavanja — na sasvim zamasSan nacin ose¢amo oskudicu u
prostoru. Kod ciklusa predavanja se ova oskudica prostora i spoljasnje vidi tako,
da se ucesnici zbog vrucine u sali vrlo neudobno osecaju. Sad bi tu naravno bio
jedan laki prigovor, koji kaze: onda se jednostavno uzme veca sala. No ovo
uzimanje vece sale takode ima svoju poteskocu. Kao Sto svi znate, duhovna
nauka ipak zahteva izvesnu intimnost. I kao Sto je malo moguce da se u
nekome cirkusu istinski moze predstaviti jedan stari grc¢ki dramaticar (prema
sigurnim obavestenjima to doduse moze i treba da se desi u sadasnijici, ali tek
nedostatak svakoga razumevanja umetnosti moze voditi ka tome, da ovo moze
u Sirim krugovima nadi saglasnost ili Cak ohrabrenje; tome se moramo cuditi, ali
ono s druge strane opet nije za ¢udenje, kada se zna kako u nase vreme ima
malo toga umetnickog, ¢ime je moguce da se tako nesto smatra mogudéim),
dakle, kako je malo moguce u cirkusu izvoditi staroga grckog dramaticara (Sto
ipak nije moguce u cirkusu, nego u prostoru velikome poput cirkusa), jednako
se to malo moze sa duhovnom naukom: njome se ve¢ moze baviti u starome
grckom teatru, ali ne i u sali Cije beskrajnost vodi do na cirkuski promer. I Cesto
moram da priznam: umesto da sad u Berlinu iz sale Doma arhitekata, koja mi
se Cini kao maksimum veliCine, predemo u neku vecu salu, ja bih mnogo radije
dvaput drzao predavanje u Domu arhitekata, nego jedanput u nekoj vecoj sali.
Ove su stvari ipak toliko povezane sa unutarnjim, intimnim sustinama duhovne
nauke, koje se danas mozda joS ne mogu sagledati, ali ¢e se ipak modi
sagledati kada se sve, Sto je sadrzano u duhovnoj nauci, proSiri na razne
ogranke Zivota.

Sto se sad tiCe poduhvata u Minhenu, nije moguce ista drugo — kada putem
svega Sto se moze uciniti u jednoj maloj sali, treba posti¢i neSto Sto je
antroposofsko — osim da nas nas antroposofski zivot mora voditi ka tome, da
nas unutrasnji prostor sami sebi stvaramo. To je vodilo ka pomisli da se u
Minhenu podigne jedna velika gradevina, da bi se, i za potrebe minhenskih
ciklusa, imala vlastita kuca. Koliko ¢emo u tome imati sreCe, pokazale
najskorije vreme. Jer sasvim je sigurno da, ako dodemo u polozaj da
podignemo minhensku zgradu, to moramo brzo izvesti, jer ¢emo tako doci do
najlepSega ploda naseg delovanja — iz prostoga razloga, sto ¢e tada biti moguce
da se na odgovarajuci nacin deluje upravo narednih godina, ako za to budemo
imali prostora. Ako budemo u polozaju da sami sagradimo prostor, time e se
moci posti¢i neSto Sto smo videli ne samo kod malih pocetaka, nego i sada, kad
je Stutgartski ogranak sebi podigao prvu srednjoevropsku antroposofsku kucu. I
oni, Sto su bili prisutni kod njenoga otvaranja, verovatno su dovoljno ubedeni
Sta zbilja znaci jedan unutarnji prostor, posvecen u antroposofskome smislu, te
kako je sasvim drukdije kada se ulazi u neki takav prostor, nego inaCe u neku
salu — sasvim nezavisno od pojedinih finesa, koje sam razlagao dok sam u
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Stutgartu govorio o znacaju boje, omedenosti prostora itd. za negu okultnoga
saznanja u takvome prostoru. Jesmo li ve¢ videli da ovo udubljivanje, kome
stremimo na podruju antroposofije, u izvesnome smislu ipak nalazi
mnogobrojne usSi, mnogobrojna srca i duse u srednjoj Evropi — i da ce ih
verovatno i dalje sve viSe i viSe nalaziti. Videli smo da nas, u nase vreme,
svakako lako (Sto moramo uvek sve viSe uvidati), takore¢i moZe zaokupiti
Ceznja, da se na udoban nacin pribavljaju ubedenja i saznanja o duhovnim
svetovima. Verujem da, kada se ciklusi predavanja nadovezuju jedan na
drugoga i kad se sve viSe zahteva razmisljanje, samoudubljivanje koje je
primereno osecaju, prosSirenje poznavanja pojedinih oblasti zivota — okultnoga
Zivota takode — tada je veliki broj onih, koji su to sa nama nastojali, ponekad
vec¢ osetio da mi ovde, upravo u struji duhovnoga zivota koju nazivamo svojom,
uopste ne ¢inimo da to Coveku bude preudobno. I ako posmatramo sve Sto je u
toku vremena — ako smem upotrebiti trivijalni izraz — bilo naraslo — ponekad
zbilja i na moje strahovanje — veoma naraslo ovde na nasoj polici za knjige, od
ciklusa i spisa, Sta se sve nakupilo tokom godina i Sto, u osnovi uzeto, onaj koji
zbilja ho¢e da na prisan nacin upozna struju koju nazivamo svojom, ipak mora
pomalo prepoznavati — kada se dakle promisli, moraéemo kazati sebi: mi ne
¢inimo da to bude udobno ijednome koji hoce da ude u duhovni svet. Pa ipak,
tokom godina se sve viSe i viSe pokazivalo da smo mi u polozaju da vec
nalazimo usi, srca, duse ljudi, ukoliko im prilazimo. Iako se — na jedan neobican
nacin, koji sad ne treba Sire tumaciti — na primer nije realizovao kongres
evropskih sekcija u Benovi, nije se recimo ispostavilo kako bi mi sa svoje strane
— jer se sad nije odrzao ovaj kongres — takorec¢i mogli imati ferije. Moglo bi se
pomisliti, posSto je otpao ovaj kongres — koji je otkazan u poslednjem casu, a o
uzrocima i razlozima ¢emo docnije — da bismo mogli praznovati. No odmah se
ispostavilo kako je bilo nuzno da se ovo vreme drukcije upotrebi: tokom njega
upadaju predavanja u Luganu, Lokarnu, Milanu, NeSatelu i Bernu. Tako smo
ipak bili u situaciji da u to vreme delamo na jednome tlu, na kome bi inace
mozda bilo teZe delati u naredno vreme. I kad npr. pomislim da se upravo u
NesSatelu prikljucila jedna loza, koja je imala potrebu da se nazove po imenu
jedne velike duhovne, spiritualne individualnosti, po imenu Kristijana
Rozenkrojca, te da je imala potrebu da Cuje intimne stvari o istome (koje ¢u u
naredno vreme i ovde uneti u predavanja), kad pomislim da ¢u govoriti o
Kristijanu Rozenkrojcu, ipak je bilo neophodno sve Sto smo tokom godina
prikupljali od okultnih istina, radi razumevanja ove jedinstvene individualnosti,
te da je ipak postojala iskrena potreba da se o toj individualnosti Cuje neSto
intimnije, tada se mora kazati: nama je poSlo za rukom da se duhovnonaucno
produbimo, iako to nije ispalo bas udobno za one koji rade sa nama. I kako mi
to ipak tako lako cCinimo za one, koji zbilja Zele da dodu do nekoga
produbljivanja, kako mi to lako Cinimo! Bez ubrazavanja, smemo kazati da mi to

lako ¢inimo.
Razmislite npr. o toj Cinjenici! Ja sam uvek, opet i iznova, naglasavao da u
okviru nasega duhovnonaucnog pokreta treba da, kao osnovu cCitavoga svog
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antroposofskog Zivljenja, prepoznamo okultni ideal: uistinu postoji samo jedan
okultizam, samo jedna okultna istina. Ne moze postojati istocnjacki i
zapadnjacki okultizam. To bi bilo isto, kao kada bi neko razlikovao istocnjacku i
zapadnjacku matematiku. Ipak se jedan ili drugi problem odnosno pitanje, kroz
osobenosti ljudi, kroz okultno istrazivanje bolje moze reSavati na Istoku
odnosno na Zapadu. Radi toga moramo kazati: Sto se odnosi na onu krupnu
pojavu, koju ovde godinama oznacavamo kao pojavu Hrista, jeste dostignuce
okultnih istrazivanja evropskih ezoternih Skola u okviru potonjih vekova,
dostignuce bavljenja okultizmom na mestima Evrope. Sve Sto se ovde
godinama kazivalo o individualnosti koju nazivamo Isusom iz Nazareta, sve Sto
je bilo re¢eno o dva decaka Isusa, o ulasku Hristosa u telo Isusa iz Nazareta u
Casu koji je bio markiran Jovanovim krStenjem na Jordanu, sve Sto je bilo
reCeno o Misterijumu sa Golgote i Sto je sad opet bilo re¢eno u Karlsrueu o
misteriji vaskrsenja, sve su to istine koje danas uopste ne bi mogle biti
objavljene da se, od sredine devetnaestoga veka do u nase dane, nisu negovala
okultna istraZivanja u zapadnim zemljama. Ipak se hriS¢anstvo ne moze
razumeti bez posedovanja ovih istina. HriS¢anstvo npr. ne moze razumeti
teolog, makar koliko veliki bio, ako ne razume vaskrsenje. Ko danas govori kao
Sto to ¢ine moderni teolozi, taj ne moZe razumeti hriS¢anstvo, jer Sta bi on
recimo mogao zapoceti sa Pavlovim rec¢ima: ,Da Hristos nije vaskrsnuo, ne bi li
bila uzaludna nasa propoved i nasa vera?". Ukratko, ako nema vaskrsenja,
nema nikakvoga razumevanja hriS¢anstva! No s druge strane se opet mora
pomisliti da nasa pamet — bilo da se primenjuje na duhovnu ili prirodnu nauku —
bas sada ima svojstvo da ne moze prilaziti stvarima kao Sto je vaskrsenije.
Moderni mislilac kaze: moram prokrstariti Citavom gradom moijih misli, ako bi
zaista trebalo da verujem u vaskrsenje i u ono Sto je opisano u Jovanovome
jevandelju! — To su, iz svoje svesti, kazali mnogobrojni ljudi. Otuda je nuzno da
okultizam zapadnih zemalja daje razjasnjenja ovih Cinjenica. Orijentalni pravac
okultizma, ukoliko moze biti spoljaSnje poznat, ne poseduje upravo ove
Cinjenice, koje se odnose na misterije Zapada i hriS¢anstva. Zasto pak? — Tamo
preko u Aziji, sa izuzetkom predela Male Azije, Hristos ipak ne interesuje ljude.
Oni prema svome bi¢u nemaju potrebu da za to pitaju, nisu je imali tokom
Citavih vekova i milenijuma. Tako u Indiji i Tibetu postoji cudesno okultno
uenje o bicu bude ili bodisatve, ali nikoga nije narocito interesovalo raz-
misSljanje o bicu Hrista, niti pak njegovo okultno ispitivanje. Otuda nije moguce
da se od orijentalnih pravaca teosofije trazi neko znanje o Hristu.

Kada je u zivot stupio teosofski pokret, tu je, kao Sto svi znate, neizmerno
mnogo delovala H. P. Blavacki. Cime je ona izvrSila ogromne stvari? Mozda
time, Sto su tada bila postavljena tri osnovna stava Teosofskoga drustva, koji
joS stoje na prijemnim ispravama. Sasvim sigurno ne time, da bi se reklo: mora
postojati neko drustvo, koje neguje ,opstu ljubav za Coveka"! Jer takvih ima
mnogo, te ¢e svaki normalno misle¢i Covek negu sveopste ljudske ljubavi
prepoznati kao nesto Sto treba da se Siri. H. P. Blavacki je tako snazno dejstvo-
vala time Sto je kroz nju u svet prodrlo tako veliko mnostvo okultnih istina. I ko
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uzme ,Otkrivenu Izidu" i potom ,Tajno ucenje", koje je izaSlo godinu dana
kasnije, taj ¢e sebi kazati: uprkos svemu Sto je protiv toga prigovarano, ova
dela sadrze veliku sumu istina, o kojima do sada niko u duhovnome svetu —
osim onih Sto su uZivali inicijaciju — nije imao neku slutnju. I premda je gospoda
Blavacki bila nelogi¢na, nesredena glava i izmisljala stvari koje se nalaze kao
saopstenja velikih majstora i ne bi trebalo tamo da stoje (sad bi predaleko
odvelo, da se to razmatra), iako je ona bila strasna priroda i ¢esto govorila kako
to ne ide (jer u okultizmu ne ide da se govori strasno i nesistemati¢no), iako bi
se takode moglo kazati da bi bilo dobro uzeti ,Otkriveni Izidu“ pa je
sistematicno i logicno urediti, ili iz ,Tajnoga ucenja" izuzeti pet Sestina i
preostalu Sestinu redigovati na pravilan nacin, ipak se mora i¢i na ono pozitivho
u teosofskome Zivotu i kazati: tu je neSto mocno uslo u okultni zZivot!

No, kako pak uistinu stoje te stvari? Uistinu stoje tako da je H. P. Blavacki u
vreme kada je pisala ,Otkrivenu Izidu®, imala neku vrstu rozenkrojcerske
inspiracije! U ,Otkrivenoj Izidi®, do na nedostatke rozenkrojcerstva, stoje
sasvim velike rozenkrojcerske istine, i sve Sto je u tome znacajno, zaista je
rozenkrojcersko. Kazao sam: do na nedostatke rozenkrojcerstva, jer staro
rozenkrojcerstvo nije npr. imalo moguénosti da uvida istine reinkarnacije i
karme, buduci da ono te istine nije imalo u trinaestome, pa do petnaestoga
veka. To je nesto, Sto se za Zapad tek docnije moglo osvojiti. Gospoda Blavacki
u ,Otkrivenoj Izidi* takode nema neko iole potpuno ucenje o reinkarnaciji i
karmi; ona je StaviSe preuzela sve nedostatke rozenkrojcerstva. Zatim dolazi do
toga da gospoda Blavacki, kroz stvari Cije bi raspravljanje danas predaleko
odvelo, bude udaljena od uticaja Sto dolaze od rozenkrojcerstva i onda
uhvalena od strane orijentalne teosofije. Iz toga je onda proizaslo ,Tajno
ucenje" koje u odnosu na sve Sto nije hriS¢ansko, sadrzi velike istine, a u
odnosu na sve Sto sadrzi hriS¢anstvo, najvise besmislenoga. Tako je Blavackino
»Tajno ucenje" vrlo upotrebljivo u odnosu na sve religije i sisteme pogleda na
svet, izuzev judejstva i hris¢anstva. Sto se pak tu nalazi u odnosu na judejstvo i
hriS¢anstvo, uopste nije upotrebljivo, jer je Blavacki usla u jedno polje gde se
ne neguju ove istine. Sa tim je sad povezan Citav pravac, koji je docnije uzeo
teosofski pokret. Ovaj teosofski pokret je bio nepristupadan za poimanje
hris¢anstva. I dopustite mi da na jednome slucaju — za nas vaznome slucaju —
objsnim Sta je to u teosofskome pokretu postalo nepristupacno za poimanje
hriS¢anstva.

NajuzviSenija individualnost — izuzev najuzviSenije iniciranih, koji ni u
orijentalizmu ne pricaju drukéije od nas — za ovaj orijentalni okultizam jeste
individualnost bodisatve. Takav jedan bodisatva bio je ona individualnost, koja
se nekih pet vekova pre nasega racunanja vremena uzdigla do narednoga
visokog polozaja, koji se poima u orijentalizmu. Ovde se radilo o tome da je
onaj bodisatva, koji je bio sin kralja Sudodane, u dvadeset devetoj godini
postao buda. Sa postojanjem bude je za svakoga, ko razume sustinu budinoga
veroispovedanja, vezano to, da se doti¢no bice visSe ne moze pojaviti na zemlji
u fizickome zivljenju, u kome je ono postalo buda. Dakle, bodisatva postaje
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buda; on potom viSe ne sledi zakon reinkarnacije, niti dolazi na zemlju u
nekome obi¢nom telu. On ipak ima ,naslednika®. U ¢asu kada je bodisatva
primio prosvetljenje i uzdigao se do bude, on je takore¢i imenovao nekoga
bodisatvu kao naslednika. Ovaj slede¢i buda ¢e se sad uvek pojavljivati kao
Covek, kao istaknuti Covek, dok se sam ne uzdigne do budinoga dostojanstva.
Sad Ce svaki pristalica orijentalizma smatrati istinom da ¢e se, tacno pet hiljada
godina posle prosvetljenja Gotama Bude pod bodi drvetom, slededi bodisatva
uzdi¢i do dostojanstva bude i pojaviti se kao Maitreja Buda. To je tri hiljade
godina posle nasega vremena, tako da ¢e do tada u najrazlicitijim
inkarnacijama, koje ¢e da dolaze, Ziveti jedan bodisatva koji ¢e se uvek iznova
pojavljivati na zemlji, ali ¢e se tek posle tri hiljade godina posle nasega doba
uzdi¢i do budinoga dostojanstva, i onda biti jedan veliki ucitelj na zemlji.

To je najvisa individualnost do koje se uzdiZze orijentalno okultno ucenje.
Posto je gospoda Blavacki donekle bila ulovljena od strane orijentalnoga
pravca, time je razumevanje, koje se moglo dosti¢i za ove stvari, ograniceno
kroz orijentalne pojmove. No, sada bi i Evropljanin hteo da ima neku vrstu
razumevanja za hriS¢anstvo. Sa orijentalnim pojmovima ipak nije bilo moguce
istinsko razumevanje hris¢anstva. Dolazilo se samo do individualnosti bodisatve
i bude. Posledica je bila, da su i vidoviti dolazili samo do individualnosti
bodisatve. Jedan takav je pak bio prisutan u individualnosti koja je Zivela sto
pet godina pre nasega raCunanja vremena, u onome JeSu ben Pandiri koji je
stajao u posebnome odnosu prema Esenjanima, koji je imao ucenike — izmedu
ostalih i onoga, koji je potom priredio Matejevo jevandelje. Individualnost
bodisatve, koji je bio naslednik Gotama Bude, bila je uteloviljena u Jesu ben
Pandiri. O istome govori i orijentalna teosofija. I za vidoviti pogled biva upravo
tako, kao da se sto pet godina posle Jesu ben Pandire u svetu nije desilo niSta
naroCito. — Uzmite H. P. Blavacki: ona je svoj okultni pogled usmeravala na
tacku gde je zZiveo JesSu ben Pandira; znala je da je u njemu bila utelovljena
individualnost velikoga bodisatve. No budud¢i da je, kroz ulovljenost u
orijentalnu teosofiju, njeno oko bilo ograni¢eno, nije mogla videti da je sto pet
godina kasnije tu bio Hristos. Ukratko, ona je o Hristu znala samo ono Sto se o
njemu kazivalo u zapadnim zemljama, te iz toga sebi oformila ideju da neki
Hristos uopste nije ziveo, da je to samo obmana, te da je samo, sto pet godina
pre naSega racunanja vremena, Ziveo neki JeSu ben Pandira koji je bio
kamenovan i obeSen na drvo, da dakle nije bio razapet. Ovoga JeSu ben
Pandiru ona Ce opisati tako kao da bi to bio Isus iz Nazareta. To je ipak
potpuna zabuna. I o stvarnome Isusu iz Nazareta, koji je bio nosilac Hrista,
uopste nije bilo iSta receno, jer se onaj, koji je tu bio sto pet godina ranije,
uzurpira i naziva Hristos. Nazvali su ga Hristos, jer su hteli da mu daju neko
evropsko ime.

Mi ipak moramo kazati: u toj se struji naprosto ne vidi Sta je Hristovo bic¢e. U
trenutku kada se mora upozoriti na tako nesto, naravno da se dolazi u
neugodan poloZaj; to se ne moze osporiti. Radi ¢ega? Ovde ve¢ moram da
kaZem: za svakoga, ko zna za jednu ili drugu nauku, ima stvari oko kojih se
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moze sporiti. Ipak ima stvari oko kojih se ne moZe sporiti, gde se, kad onaj
drugi misli nesto drukcije, mora sebi kazati: on tada zapravo ne zna o ¢emu se
tu radi. Nekoga mozemo prepoznati samo kao izuzetno ohola ¢oveka, ako on
kaZe: ti to ne razumes! U tome neugodnom polozaju se nalazimo i mi kad ne
mozemo odobravati onima koji o JeSu ben Pandiri govore kao o Hristu. Oni
zapravo nisu dosli do razumevanja o tome. Neugodno je Sto se to mora kazati,
ali jeste tako. Njima se zato ne moze zameriti kada o onome bicu, koje isto tako
priznaju, govore kao da bi se ono uvek moglo ponovno inkarnirati u telu. Jer o
onome bicu, koje se kao Hristovo bi¢e samo jednom moglo pojaviti u telu, oni
nemaju nikakva pojma! — I sad uzmite u ruke ,Ezoterno hriS¢anstvo®™ od Ani
Besant, Citajte ga pazljivo, kako je to uobicajeno u teosofskim krugovima: u
njemu je opisana jedna individualnost, koja je zivela sto pet godina pre nasega
raunanja vremena, samo Sto je ucinjena pogreska time Sto je ono oznaceno
kao Hristos. Sad pretpostavimo da je neka licnost — npr. ona Sto je napisala ovu
knjigu — htela da kaze: u dvadesetome veku ¢e se u nekome Coveku od mesa
pojaviti onaj koga je svojevremeno opisala u ,Ezoternome hriS¢anstvu"; onda
se protiv toga, sa nasSega stanovista, ne bi moglo prigovoriti iSta osim da bi
neko, ko je to slusao, otiSao prema Indiji i tamo govorio: buda ¢e se ponovo
inkarnirati. Jer, tu bi mu se kazalo: ,Ti si bas sasvim neobrazovani Evropejac!
Svi znamo da se buda viSe ne moze pojaviti u mesu; ti niSta ne razumes o
budizmu®. No, i mi, kao Evropejci, takode moramo zahtevati isto, ako neko
kaze: ,Hristos ¢e se po drugi put inkarnirati’™. Tome bismo mogli da
odgovorimo: ,Ti to ne razumesS, jer nam pravo spoznanje Hristova bica
pokazuje da je to takvo bice koje se samo jednom moze pojaviti u telu od
mesa!". To su, da kaZzemo, razumevanja razliCitoga nivoa. Tu onda nema
nikakvoga nesporazuma.

Ja pitam: sa ¢im se grani¢i ono Sto bi nas moglo razdvajati od nekoga
orijentalnoga teosofskog pravca? Da li poricemo da je sto pet godina pre
nasega racunanja vremena ziveo Covek koji je, zbog huljenja na boga
(blasfemije), bio kamenovan i potom obesen na drvo? Ne, mi to ne pori¢emo. I
da li pori¢emo, da se u ovome bicu krila jedna velika individualnost? To ne pori-
cemo. Ne pori¢emo niti da se ovo bi¢e ponovo moze inkarnirati u dvadesetome
veku. Mi to priznajemo. Ima li dakle ijedne realne tacke, gde bismo poricali ono
Sto se karakteriSe u toj drugoj struji? Jedino to, da moramo kazati: oni ne
poznaju onoga, koga mi nazivamo Hristom; oni tako nazivaju nekog drugoga.
Mi ipak moramo zadrzati pravo, da to smemo ispraviti. To bi inae bila samo
stvar nomenklature, kada se time ne bi i izriCito kazivalo da nije postojalo iSta
od onoga, o ¢emu mi govorimo kao o ishodiStu nasega racunanja vremena. Jer,
tu postavljamo nasSa dva decaka Isusa, Jovanovo krStenje na Jordanu, Miste-
rijum sa Golgote. O tome oni nista ne kazuju! Ipak smemo imati prava da nesto
znamo o onome o ¢emu oni nista ne znaju! Jer, inace bi se odlucivalo: Sto mi
ne znamo, ne sme znati niko drugi, buduéi da je sve, sto mi ne znamo,
pogresno. U tome se pogledu mi nalazimo na tlu da ¢ak i ne negiramo, a ako se
nesto negira, to onda Cini druga strana.
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Veoma je lako odstraniti svaki nesporazum, koji moze da se nametne. Radi
toga, u osnovi uzeto, nikad nije moguce da na nasem tlu nastane neki
nesporazum, i njega ni nema. Mi ipak moramo imati prava da okultna
istrazivanja, kojih na onome tlu naprosto nema jer se o njima nista ne zna, a
koja beskrajno produbljuju problem Zapada, da ih dakle prinesemo teosof-
skome Zivotu. Tako vidimo da, ako postoji dobra volja, u jednoj vaznoj tacki
uopste nije nuzno proisticanje ikakve disharmonije u okviru teosofske struje.
Radi toga je svakako neophodna dobra volja, ne ona koja recimo ide ka tome
da se precutkuje neka istina, koja se moZe prepoznati kao prava, jer to ne bi
bila dobra volja, nego poricanje istine. Ipak dobra volja mora biti utoliko
prisutna, da bi ¢ovek bio razborit. Jer, pomocu ¢ega nastaju razli¢éita mnjenja?
Mozda time da se neka stvar posmatra sa raznih stanovista, ili mozda i time, da
se ona posmatra sa raznih visina. Ako je to slucaj, drugi pak ne¢e modci ni da
navede razlog, i onda se radi o tome da se ovo uvidi i da se ima obzira.

Upravo bih na danasnji dan, kada smo prvi put ponovo na okupu, morao da
to navedem kao nesto sto barem za nas mora da bude sasvim utvrdeno, i Sto
sam naveo kao dokaz kako se to, upravo u okviru nase struje, lako moze videti
kada se zeli jasno gledati. Zato smemo da kaZzemo: nama uopSte nije
neophodno da ikome ¢inimo opoziciju; mirno moZzemo docekati opoziciju dok se
ona izvrSava prema nama. Mirno moZzemo dalje raditi, i danas ovde ne bi isticali
tu stvar niti o njoj govorili, kad nasi prijatelji ne bi bili zbunjeni i kad se ne bi
govorilo: ,Teosofi su medusobno sasvim neslozni!®. Kada se ulazi u te stvari,
mozda se dospeva do onoga Sto je krajnje neugodno, te se mora kazati: ,Na
drugoj strani se ne znaju odredene stvari!™. Time se nekome moZe utisnuti
pecat oholosti, i to se ponekad mora preuzeti na sebe, ako postoji svest da se,
u ozbiljnosti, mora biti smeran i skroman. Takode je poslednje godine bilo
neophodno izvrsiti ono Sto je zbilja trebalo zabeleZiti kao napredak okultnoga
rada od sredine trinaestoga veka, kako je to npr. prikazano u mojoj knjizi
»,Duhovno vodstvo Coveka i ¢ovecanstva®. Sva dostignuca, koja su prisutna od
onoga doba, jedva da su pomenuta od strane ijedne struje, osim od nase. Zato
smemo kazati da na naprednim okultnim dostignuéima nailazimo na
neprijatnosti, da bismo vec¢ jednom nametnuli nas okultni pravac. I kao dobar
rezultat nasega letnjeg rada smemo posmatrati to, Sto je u osnivanju radnoga
ogranka u NesSatelu postojala potreba da se veliki ucitelj hriScanstva, Kristijan
Rozenkrojc, jedanput taCnije upozna u njegovim raznim inkarnacijama i u
njegovoj svojstvenosti. — Sam sam danas kazao ovo Sto je bilo navedeno, da bi
svako od vas imao mogucnosti da daje obavesti o tome kako stvari zaista stoje,
kada neko sa druge strane kaze: ,Ovde je receno da se Hristos ponovo
inkarnira u dvadesetome veku — a tamo je re¢eno da Hristos dolazi samo kao
duhovno bice; to du dva razliCita stanovista!™. Ne, ne sme se zastati kod toga
da su to dva razliita stanovista, ve¢ se mora naglasiti — na drugoj strani takode
— da se tamo govori o jednome bicu, koje je bilo kamenovano sto pet godina
pre nasega racunanja vremena. No, kada npr. u potonjoj knjizi Ani Besant,
,Promena sveta", ove stvari bivaju zamucene i ne skrece se paznja da je samo
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uzurpirano Hristovo ime, kad dakle postoji gruba protivrecnost izmedu
»Ezoternoga hriS¢anstva" i ,Promene sveta®", onda su to ipak stvari na koje se
mora ukazati, da neko ne bi poverovao kako se u novoj knjizi Ani Besant govori
o Hristu. Jer, Ani Besant bi inaCe morala kazati kako je nacinila debeli konopac
kroz ,,Ezoterno hris¢anstvo®, Ciji sadrzaj vise nije taCan. Da je taj sadrzaj tacan,
upravo bi se u njemu govorilo o bi¢u koje je zZivelo sto pet godina pre nasega
raunanja vremena, a ne na izvestan nacin na pocetku ovoga naseg racunanja
vremena, kao Sto mi govorimo o Isusu Hristu.

Tako je karakteristika nase struje da se, do u najskorije vreme, sa nasim
uceS¢em uzdignemo nad dostignu¢ima okultnih istrazivanja. Zato u izvesnome
smislu, iako nesvesno, i jeste neka vrsta klevetanja kada mi, ne sami medu
sobom, nego od onih spolja, bivamo nazvani rozenkrojcerima. To je, u
izvesnome smislu, jedna vrsta klevetanja. Kada nas spolja nazivaju
rozenkrojcerima, to barem podseca na jednu simpati¢nu stvar, koja se odigrala
na trgu jednoga srednjoevropskog grada, gde je bilo reCeno da se ipak zna
kako taj i taj jeste flegmatican. ,Sta“ — kazao je neko — ,taj treba da bude
flegmatik? Ja ipak znam da je on mesar, a ne flegmatik!™. Ista pak logika, po
kojoj neko ne moze biti flegmatik ako je mesar, utemeljena je kada se kaze:
struja u kojoj zivimo nije teosofska, nego rozenkrojcerska. Zasto mi negujemo
rozenkrojcerske principe? Zato Sto ima okultnih mesta gde se neguje rozen-
krojcerstvo, i jer mi postoje¢e rozenkrojcerske rezultate, koji se tu neguijuy,
moramo prihvatiti unutar nasSe teosofske struje, isto kao Sto smo iskreno
govorili o orijentalizmu, bramanstvu, o starome i novom hriS¢anstvu. Ne
verujem da se u mnogim drugim teosofskim ograncima, kao kod nas (gde sa to
desilo), na primer govorilo o meksikanskim boZanstvima. Tako pak, pored svih
ostalih stvari, bivaju prihvaceni i rozenkrojcerski okultni rezultati. To je sasvim
normalno, kada se ne omalovazava prihvatanje okultnih dostignu¢a. I da mi
imamo jedan dobar deo simbola, koji poticu iz rozenkrojcerstva, dolazi otuda
Sto takve stvari najbolje dejstvuju na narav i srce modernoga Coveka. Tako mi i
jesmo moderni teosofi upravo radi toga Sto ne omalovazavamo prihvatanje
rezultata najmodernijih istraZivanja. Da li je mozda neko ikada Cuo, kako sam ja
upotrebio oslovljavanje: ,Dragi moji ‘rozenkrojcerski’ prijatelji!*. Razlog je taj,
Sto mi stojimo na opsStem tlu teosofije. Zato je tek nesvesno klevetanje, kada se
nas pokret obelezava naznakom ,rozenkrojcerski®. Sa ovim se stvarima mora
imati uvidavnosti.

Nas zadatak ¢e se ove zime posebno odnositi na to da joS vise
produbljujemo ucenja i istine koje smo ranije primili. Tako bih poimence, da bih
pripremio teren i posle toga ovde mogao govoriti o Kristijanu Rozenkrojcu, sad
govorio o trostrukome rasclanjenju ¢oveka u njegovoj istinskoj osnovi, ukoliko
je Covek takav da moze prihvatati intelektualne, estetske i moralne impulse.
Ove stvari ¢emo morati vrlo duboko traZiti u okultnim podosnovama, i to upravo
time Sto ¢emo posmatrati intelektualnoga, estetskog i moralnog coveka, i
dovesti do produbljivanja ucenja koja smo npr. primili o Saturnovome,
SuncCevom i MeseCevom razvoiju.

14



DRUGO PREDAVANJE
Dornah, 19. mart 1912.

Danas bih vam, kao uvod u nasa razmatranja, najpre pripovedio dve price u
vidu novele. Prva prica, iz koje izostavljam tacan datum, prvenstveno bi bila
sledeca.

Jednom su Zivela dva decaka. Oni su bili vezani srdacnim prijateljstvom od
najranijega detinjstva. Jedan je bio sasvim posebno nadaren, izuzetno je lako
ucio, i to njegovo izrastanje je vrlo brzo vodilo ka budenju najboljih nada za
dostizanje visokoga akademskog stepena. Drugi decCak je bio manje nadaren.
Prvi ga je morao svagda poucavati, Sto je izuzetno rado cinio, morao mu je
pomagati, i ovaj drugi nije morao osobito mnogo da uci. To najpre nije bas
mnogo Stetilo njegovome spoljnom Zzivotu, utoliko sto je, kao prvo, imao malo
nasledstvo i otuda ono najpotrebnije za svoj zivot. Decak koji je bi nadaren, koji
je sad poodrastao i gotovo stajao pred dostizanjem akademskoga stepena,
potom je umro. U predelu, gde se odigravala ova prica, bilo je uobicajeno vrlo
brzo zasnivanje porodice, tako da je onaj drugi, gluplji, sad trebalo da brine o
porodici preminuloga. To je i Cinio, ali se time njegovo nasledstvo vrlo brzo
troSilo. Ipak je govorio sebi: ovde su se duhovni darovi moga prijatelja pokazali
kao tako prolazni, tako da ¢e vrlo brzo propasti i moji spoljni darovi; sada dakle
moram utemeljiti svoju spoljnu egzistenciju. To je i ucinio, buduéi da je postao
trgovac. Morao je vrlo mnogo putovati unaokolo. Dok je jednom u tudem
predelu sedeo ispred neke kuée, do njega se posadi dzinovski veliki Covek. Ovaj
je ostavljao utisak kao da danima nije niSta jeo i da je bio veoma gladan. Tu
mu se onaj drugi smilovao i dao da mu se donese jelo. To je bilo vrlo brzo
pojedeno. Trgovacki putnik je to video i bio veoma zacuden. I kako jedno jelo
nije dostajalo da bi utolilo glad, doneo mu je i drugo. Krupni ¢ovek ga je pojeo
sa velikom prozdrljivosti i, kada je ipak trebalo da bude sit, reCe da bi joS morao
imati jedno Citavo prasence i vrlo, vrlo mnogo kolaca. Njih je takode sve pojeo i
onda prividno bio sit od svoga vrlo znacajnog obroka. Kroz ovaj su dogadaj oni
postali prijatelji, veliki i mali ¢ovek, i sada su zajedno putovali. Krupni je ipak
malome vrlo brzo postao dosadan, pa je kazao da mu moZe uskratiti svoje
drustvo. Veliki je pak malome zajamcio svoje prijateljstvo i govorio da ga ne Zeli
napustiti ni u dobru ni u zlu. Sad je mali imao zelju da pita velikoga o
njegovome zivotu. Tu je ovaj kazao. ,Na zemlji nemam kucu, na moru nemam
brod; danju boravim na selu, noCu u gradu®. Ovaj iskaz je mali najpre vrlo slabo
razumeo. Tu su se dogovorili da moraju preci jednu Siroku reku. Camac, u
kome su sedeli, prevrnuo se i potonuo. Obojica, i mali i veliki, pali su u vodu.
Veliki se podigao izuzetno brzo, odneo maloga na bezbedno mesto, priveo
c¢amac i u njega postavio druga, zatim opet zaronio i izneo sva trgovCeva blaga
koja je ovaj hteo da ukrca, do na sve pojedinosti koje su popadale. Tu je mali
razumljivo zadobio izuzetan reSpekt spram velikoga, i oni su po prirodi
prijateljstva vodili raznorazne, izmedu ostaloga i duboke razgovore. Tako je
mali govorio velikome: ,Ah, kad bi se ¢ovek samo mogao spoznajno uzdi¢i do
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neba, i kad bi ipak bilo moguce znati Sta se tamo gore dogada!™. Tu mu je veliki
odgovorio: ,Imas |li mozda zelju da se uzdigneS u vazduh?". I kad je mali to
potvrdio, vrlo brzo je osetio neSto poput umora i zaspao. Kada se probudio,
gledao je gore na zvezde, kao da su na nebu bili utisnuti prasnici u caSice
lotosovih cvetova; jednu je StaviSe mogao otkinuti i sakriti u svoj rukav. Zatim
je gledao kako prilazi veliki zmajev brod, koga je vukao i vodio zmaj. Iznad toga
je bilo veliko bure sa vodom i veliki je maloga, koji je sad bio kod njega u
oblacima, upozorio da se voda moze izlivati tako da kaplje na zemlju. I mali je
razumeo da se sad nalazi u situaciji u kojoj se inaCe nalaze duhovi vazduha,
kad pustaju da na zemlju pada kisa. JoS je zamolio velikoga, da vodu iz bureta
izlije iznad njegovoga zaviCaja. Zatim ga je joS zamolio, da ga ponovo pusti na
zemlju pomocu nekoga uzeta. No, veliki mu je pre toga jos kazao: ,Vidi, ti si me
sad izbavio; ja sam sin boga gromovnika i moja je sluzba da ostvarujem
darovanje zemlje kiSom itd. I kako jedno kratko vreme nisam redovno
ostvarivao svoju sluzbu, morao sam voditi zivot kakav ti je poznat". Zatim je
ponovo spustio maloga na zemlju. Ovaj je sad opet bio u svome zavicaju i sa
sobom joS doneo zvezdu, koju je ubrao na nebeskoj livadi, i postavio je na svoj
sto. Tu je ova cudesno obasjala Citavu sobu; moglo je da se Cita pri sjaju ove
zvezde, koja se danju pokazivala samo kao jednostavan meteorski kamen, a
nocu ipak cudesno zasijavala. Ovo je iSlo sve dok nesto sujetna ¢ovekova Zena
jednom nije ¢esljala kosu pri sjaju te zvezde, Sto se ovoj nije svidelo i bivala je
sve manja i manja. Jednoga dana je Zena imala Cudan poriv: prigusila je ovaj
kamen! Posledica je bila da je mali Covek iznenada video pojavu dobro mu
poznatoga velikog ¢oveka, koji mu je govorio: ,Vidi, time Sto je sad nastupilo,
ja mogu da dostignem jedan poseban razvojni stepen. Sada ¢u moci da, kao sin
boga groma, na jedno vreme dodem na zemlju: ova gospoda ¢e me roditi kao
svoga sina. Ja ¢u biti tvoj sin!™. I zbilja, bio je roden kao sin ovoga Coveka. Taj
sin je imao svojstvo da u tmini svetli kao nekad zvezda, tako da su ga i nazvali
dete-zvezda. I tako je on pozZiveo. Iako je njegovo svetljenje opadalo sa
poodrastanjem, ono se ipak pokaziveao u formi njegove velike nadarenosti. Vrlo
brzo je postao izuzetno znacajan covek u Zivotu.

To je prica u vidu novele. Sada ¢ete me pitati, zasto sam vam pripovedao tu
pri€u. Ipak, pre no Sto vam to kazem, pripovedi¢u vam i drugu, slicnu pricu.

Bio jednom neki Covek, koga bi kod nas mozda nazvali dvorskim ili vliadinim
savetnikom. On je sa svojom familijom boravio u izuzetno lepoj, prostranoj
kuci. Ipak se u ovoj kuéi posle nekoga vremena ispolji neSto neobi¢no: u njoj se
naime danju, a osobito nocu nije moglo imati mira; Covek je sa svih strana bio
udaran, Stipan, sve stvari su bile porazbacivane — ukratko, tu se ispoljavala
strahovita sablasna avet. Usled toga je Covek napustio ovu kucu i pribavio
drugu. Ostavio je na Cuvanje nekome slugi, ali ovaj vrlo brzo umire, posle
nekoliko dana. Ubrzo je tamo poslat drugi sluga, koji je takode umro. Sa tre¢im
je bilo isto tako, te je Covek sad hteo da kucu ostavi bez slugu. Tu je doSao
jedan mladi ¢ovek, slobodouman, koji je trebalo da se priprema za ispit i zato
hteo da pribavi ovu kucu. Dvorski savetnik ga je opomenuo: tu se nikad ne
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moze ostati ziv, svaki put se iskuSavaju strahovite stvari. No mladi Covek je
kazao: ,,Upravo sam napisao raspravu o ‘Nestvarnosti duhova’, koja je dokaz da
nema nikakvih duhova. Mogao bih napisati joS mnogo toga sli¢nog, i ¢ovek koji
je napisao tako nesto, ne strasi se onoga Sto se dogada u takvoj kuci'™. Tu je
dvorski savetnik bio sklon da mu prepusti ku¢u. Mladi Covek je uzeo sa sobom
Citavo mnostvo knjiga koje je hteo da prostudira, te se posadio da bi zapoceo
sa svojim radom. No to nije dugo trajalo, nesto ga ¢upkase Cas za jedno Cas za
drugo uho, ¢as opet negde drugde — ukratko, bio je uznemiravan na
najrazliCitije nacine. I kada bi zatim otiSao da spava, tu je tek naveliko bivalo
rdavo. Citave noci ovaj dobri slobodoumnjak nije imao mira, te zapoce da se
je uspravno podnosio. I tako je on to podnosio, pokazivala su mu se i obli¢ja u
vidu duhova, koja su se naginjala nad njegove knjige i Salila se tako Sto su mu
npr. zatvarala oci kada je hteo da Cita, i tome slicno. Ovaj dobri Covek je bio
bas odvazan, ali stvar je ipak bila neugodna. Sada je to u nacinu iSlo dalje, sve
dok on, kroz svoju dobrodusnost, nije sklopio neku vrstu prijateljstva sa dva
duhovna bi¢a, koja su ga stalno zadirkivala i sa svih strana ometala. To je iSlo
dotle, da je otkrio: ona ne mogu da citaju, ali bi to rado htela. I tako se
ispostavilo da je on ustrojio pravu Skolu za duhove i poducavao ih pisanju po
diktatu o svakojakim stvarima, koje su stajale u njegovim knjigama, itd. Oni su
radi toga bili izuzetno zahvalni, i tako je svako ponesto ucio. Za njega je sad
opStenje sa duhovima bilo postalo bas zanimljivo, a duhovi, koji su boravili u
kuci, StaviSe su putem njega nesto profitirali. Tako se priblizavalo vreme kada
je trebalo da ide na ispit; on je, usred mnostva zabavljanja, bio naucio tako
mnogo, da se nadao kako moze i¢i na ispit. No imao je jednoga neprijatelja,
koji je iSao dotle da se pronela glasina kako je pismeni deo ispita postignut
prevarom. U toj zemlji su bili izuzetno strogi u ovim stvarima i, buduéi da se u
to najpre verovalo, on je radi toga bio utamni¢en. Sada je bio bas dugo
zatvoren u tamnici i tu mu nije davano da ista jede. No jednoga dana mu je
njegova prijateljica-duh donela da jede. Donosila mu je i druge stvari, i
zbrinjavala ga svime Sto mu je bilo potrebno. Zbog toga se, izmedu njega i
duhovne prijateljice, isprelo joS vece prijateljstvo no Sto je ranije postojalo. I
posledica je bila, posto je dokazana njegova nevinost i on opet bio osloboden,
da je svoju duhovnu prijateljicu — premda je ranije ,dokazivao" nestvarnost
duhova — smatrao tako ,stvarnom®, da je Cak reSio da se njome ozeni! Ona je
pak kazala da u polozaju u kome je bila, ne moze da se udaje, jer pripada
duhovnome svetu. Kad je on ipak otiSao nekome svesteniku-Carobnjaku i pitao
ga za savet, vec je postojao nekakav izlaz iz toga. Tako je on iSao kod ovoga
Carobnjaka koji mu je dao carobnu izreku, govoreéi da njegova duhovna
prijateljica treba, upravo kada se krece neki sprovod, da u mrtvacki sanduk
pritajeno unese Carobnu izreku, Cime ¢e ona postati ¢ovecje bice i moci da se
uda. Nedugo iza toga, tu je zaista trebalo da se desi neki pogreb. Duhovna
prijateljica je priSla kovCegu, pritajeno kazala Carobnu izreku, i na tom mestu
iSCezla unutar kovcega.
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Ljudi su bili krajnje iznenadeni kada su videli da je obli¢je, koje je bilo i
spolja vidljivo — jer ono je, posle kazivanja Carobne reci, postalo vidljivo i za
ostale — umaklo u unutrasnjost kovcega. Postavili su dakle kovéeg na zemlju,
otvorili ga, ali se ispostavilo da u njemu uopste nije bilo leSine. Usled toga se
pogreb nije mogao odrzati. No posle nekoliko dana je duhovna prijateljica dosla
svome prijatelju i ispricala mu kako je ona sad postala ljudsko bice koje je bilo
u onome kovcegu, te da bi se oni mogli bracno vezati. Tako su sada njih dvoje,
koji su se upoznali u kuéi duhova, Ziveli zajedno kao bracni drugovi.

Kad malo razmislite o ovim pripovestima, moracete sebi neSto da priznate.
Prelistajte svu literaturu, koja je pristupacna u Evropi: i kad se vracate u
najstarija vremena verovanja u duhove, ne nalazite slicne pri¢e. Nailazi se na
igru sveta duhova unutar ¢ovekova sveta, ali na takav nacin da se u ¢asu, kada
se Cita pripovest, neizostavno ima nazor kako se ,naravno ne moZe dopustiti
zaigravanje duhovnoga sveta u ljudskome®, tako da u evropskoj literatuti nika-
ko ne nalazite slicne novelisticke price. One su sasvim osobite. Kada se prati
put i nacin, Sta se dogada u ovim priCama, pada u oci osobenost da se npr. u
prvoj pri¢i kaze: zvezda biva rodena kao sin jednoga Coveka i dalje Zivi na
zemlji kao Covek! Zato je takoreéi za svest, koja razmislja kao Sto to leZi u
osnovi prve novele, samorazumljiva pojava da su bi¢a na zvezdama srodna sa
bicem Coveka, te da bi oni, Sto kao ljudi tumaraju zemljom, zaista mogli da
budu utelovljena zvezdana bica. To je u prvoj prici utemeljeno kao nesto po
sebi razumljivo. U drugoj je utemeljeno da covek koji se vezuje, Stavise bracno
vezuje sa bi¢em drugoga coveka, ovo bice drugoga Coveka najpre upoznaje u
duhovnome svetu, te da se to bi¢e zatim spusta u fizicki svet i tamo dalje Zivi.
Ta crta je dakle sasvim sli¢na onoj u prvoj prici. Taj sasvim svojstveni zajednicki
Zivot sa duhovnim svetom — ne samo kako to nalazimo u naSim evropskim
sagama i legendama, nego i na sasvim drugome osnovu i tlu, kao Sto smo i
kazivali — onako svojstven kao tamo, nama u citavoj evropskoj literaturi ne
stupa u susret, a eto biva tako da se novija literatura ugleda na takve stvari.

Sada se podsetite na nesSto, Sto sam vam kazivao u poslednjem javhom
predavanju. Tu sam, kao Sto se moZe procitati, govorio o toku zemaljskoga
razvoja i poreklu Coveka, povezano sa tim. Skrenuo sam paznju da je to, Sto
sada nazivamo razvojem Coveclanstva, srazmerno kasno dobilo svoj pocetak. O
razvitku ¢oveka i ¢ovecanstva danas govorimo tako, da kazemo: kad covek ulazi
u zemaljsko fizicko bitisanje, time pre svega ono Sto nazivamo unutarnjim
jezgrom njegovoga bica, dolazi iz neke prethodne inkarnacije. Ono u Coveku
dela u okviru odredenoga podrucéja rada, plasticno obrazuje finije organe,
mozak, finiju telesnost uopste. Ukratko, u Coveku imamo jezgro duhovno-
dusevnoga bica, koje dolazi iz ranijih inkarnacija i uvlaci se u ono Sto dolazi od
predaka i kroz generacije se dalje nosi putem fizickoga nasleda. Tako u Covekuy,
koji stupa na zemlju, imamo da je to, Sto dolazi iz ranijih inkarnacija, spojeno
sa onim Sto se nosi od generacije do generacije i obavija se oko neCega Sto ide
od utelovljenja do utelovljenja. JoS sam kazivao kako je ovaj nacin razvitka
Covecanstva nastupio tek tokom atlantskoga vremena, kada su se na zemlji
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pojavili uslovi koji su omogucavali takav razvoj Coveka i ¢ovecanstva. I ukazao
sam da je ovome putu i nacinu razvoja Covecanstva prethodio jedan drugi, u
kome fakticki Covek zemaljskoga postojanja nije bio utro put uzajamnoga
dejstva muskarca i Zene, niti spajanje onoga Sto dolazi od muskarca i zene sa
onim Sto prolazi kroz razna utelovljenja, nego da mi, kada se dalje vraéamo u
razvoju zemlje, dolazimo do sasvim drukcijega puta i nacina nastanka i porekla
Coveka. To je iz razloga, Sto je zemlja tek u postatlantsko vreme postala ono ka
cemu je iSao njen razvoj tokom vremena. U poslednje atlantsko vreme nije bilo
tako sustinske razli¢itosti od sadasnjega zemaljskog obli¢ja, ali je prvo atlantsko
vreme ipak bilo tako sustinski razli¢ito od docnijega, da svi, koji ne racunaju sa
tim da su u ono vreme vladali drugi uslovi, sebi stvaraju pogresnu sliku o
konfiguraciji zemlje. Jer zemlja, poSto je prozivela Saturnovo, Suncevo i
MeseCevo vreme, nije bila samo jedno Zivo, nego i duhovno bice, veliki
organizam prozet duhovnim i dusevnim. Mi ne idemo unatrag ka nekome
bezivotnom gasovitom balonu u smislu Kant-Laplasove teorije, nego ka Zemlji
kao velikome Zivom bi¢u. I u stara vremena je razvoj covecanstva bio takav da
se nije izvrSavalo oplodenje izmedu muskarca i Zene, nego izmedu ,gore" i
,dole", i to na nacin da je zemlja u svojoj Zivotnosti viSe davala supstancijalni
element, koji je bio materijalan, dok je odozgo, poput kiSe koja se oplodavajuce
sliva nad povrSine livada, dolazio duhovni princip i vezivao se sa vise
materijalnim principom. Kroz ovo oplodenje, u postojanje su stupali prvi ljudi.
To je ono Sto smo mi pokazali i Sto je StaviSe bilo re¢eno u ranije pomenutome
javnom predavanju, a Sto se moze i logicki odobriti, kada se ono posmatra
prema Cisto prirodnim principima. — Zatim je zemlja izdvojila ¢vrstu masu poput
neke vrste koStanoga sistema, te je onda bilo nemogucée da bi opet mogla, kao
ranije, imati neSto poput jajeta za oplodavanje. To je moralo viSe biti upuceno
na unutrasnjost ¢oveka. Na mesto oplodenja ,odozgo" stupilo je oplodenije
pomocu dva pola, i Sto je ranije bilo utiskivano kroz medudejstvo ,odozgo" i
,0dozdo", sada prelazi na odnose nasleda i sa njima povezane odnose
reinkarnacija. Time se u unutrasnjost sakrilo ono Sto se ranije odigravalo na
povrsini. Pojavili su se ljudi, koji su sve viSe i viSe bivali sposobni u smislu raz-
mnozZavanja svojstava koja proticu u nasledivanju, a koja je ¢ovek ranije primao
iz duhovne sfere. Ta svojstva se sad dakle nasleduju ili prenose od
reinkarnacije do reinkarnacije. Sada se samo treba podsetiti na izvesne stvari,
koje su tada bile reCene: kako su prvi ljudi, koji su se pojavili, bili dvopolni,
kako je zatim dosSlo do diferenciranja na musko i Zensko i kako su se onda
izgradile danasnje prilike, tako da je ono Sto je ranije delovalo viSe odozgo — taj
visSe Zenski element — preSlo na Zenu, a Sto je viSe delovalo u zemaljskome
elementu, u liniji nasleda je preslo na muskarca.

No, vama je iz raznih nagoveStaja, koji su tokom godina davani o
Covecanstvu i njegovome razvoju, takode jasno da su se ovi odnosi odigravali
do unutar atlantskoga doba, te da je zapravo tek u drugoj polovini atlantskoga
doba nastupila danasnja forma razvoja Covecanstva. Kad dakle pogledamo
unatrag na atlantsko stanovnistvo nase zemlje, moramo da kaZemo: ovo
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atlantsko stanovnistvo je zapravo joS zivelo usred onoga Sto je preostalo od
starih odnosa, tj. oplodenja zemaljske supstancijalnosti pomocu nebeske
duhovnosti, za njega je nastanak coveka bio neposredno utelovljenje, silazenje
duhovnoga u supstancijalno. Kao sto mi gledamo kiSu koja pada sa neba i kvasi
zemlju, tako je atlantsko covecanstvo gledalo kako se Covek spusta iz nebeskih
visina, vezuje sa supstancijalnosti koju je davala zemlja, utelovljavajuéi se i
onda lutajuéi na zemlji. Ti uslovi su se menjali tek polagano i postepeno, tako
da su u izvesnim oblastima ve¢ dugo bile prisutne pripreme za danasnje prilike,
dok je u drugim oblastima, gde su se bili sacuvali preduslovi za stare prilike,
bilo tako da su ljudi znali: Covek najpre boravi gore u duhovnome svetu i onda
sebi trazi telesnu supstancu, da bi se povezao sa zemaljskim Covecanstvom.
Kada je dakle ¢ovek u atlantsko vreme gledao svoje bliznje kako lutaju naokolo,
govorio je sebi: ,To je uzeto od zemlje, a Sto se nalazi unutar toga, uzeto je iz
istoga sveta kome pripadaju zvezde. Covek je siSao iz svetova zvezda!™. Tako
su ljudi znali nesSto Sto kao bajka odjekuje iz davnih dana: da se Covek spustio
iz nebeskih visina, da se obavio i zaodenuo zemaljskom materijom. Znali su
medudejstvo neba i zemlje, i dok su gledali coveka uoblicenoga na zemlji, znali
su: Covek je siSao dole; on je pre svega duh; kad primi materiju, ide unaokolo
po zemaljskome krugu! U coveku se dakle videlo nebesko bice, bice iz
duhovnoga sveta. Jer, znalo se: tako kako idu unaokolo, ljudi se od duhova
razlikuju samo time Sto su presvuceni materijom, dok duhovi to nisu. To je bio
blaZi prelazak od duhovnoga ka fizickome svetu. I Atlantidanin nije recimo
poricao duhovni svet, nego mu je bilo jasno kako ipak nije bilo tako krupne
razlike izmedu fizickih ljudi i duhovnih bi¢a, koja pripadaju duhovnome svetu.
On je znao: sa Covekom se moze opstiti pomocu znakova, posSto su se
upotrebljavali prvi elementi prvobitnoga ljudskoga govora — sa duhovima
takode, tako da se ¢ovekovo opstenje sa duhovima deSava na slican nacin kao i
sa ljudima.

Razumljivo, o ovome neposrednom poznanju veze coveka sa duhovnim
svetom, malo se toga sacuvalo posle atlantske katastrofe. Postatlantsko vreme
je u bitnome bilo pozvano da u ¢oveku obrazuje smisao ze zemaljsko bitisanije,
za sve Sto se moZe dobiti kroz izgradnju fizickoga oruda njegovoga tela, tako da
je u toku postatlantskoga vremena razumljivo vrlo brzo iSCezao suzivot sa
duhovnim svetom. No Sto je iSezlo za normalnu svest, saCuvalo se u
atavistickim providenjima, posebno u momentima kada je dusSa bila sama sa
sobom. Moglo bi se kazati: Sto je ranije bilo iskustvo, Sto je dusa prozivljavala
dok je upravljala pogled na duhovnu okolinu, to docnije biva ponovo rodeno, ali
ponovo rodeno kao fantazija. Pretpostavimo da bi u postatlantsko vreme
postojao neki narod, koji bi bio sasvim narocito obelezen time Sto je u najvecoj
meri joS zadrzao svojstva i snage atlantskoga doba. Naravno, ovaj narod u
postatlantsko vreme ne bi mogao da ima atlantske dozivljaje. No u njegovoj bi
fantaziji moralo nastupati nesto, sto bi ovu njegovu fantaziju razlikovalo od one
kod manje zaostaloga ostatka novoobrazovanih postatlantskih rasa. Zato su
merodavne rase postatlantskoga doba manje dopustale odrzavanje ovih po sebi
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razumljivih opStenja Coveka sa duhovnim svetom. Naprotiv, narod koji je
sasvim karakteristiCan po tome Sto je u postatlantsko doba uneo ono Sto se tu
moZe uneti kao duSevno ustrojstvo iz atlantskoga doba, takav narod mora
pokazivati sasvim drukcija naknadna dejstva u dusi, nego Sto je to slucaj kod
istinskih postatlantskih rasa. Kod naroda, koji u smislu okultnoga shvatanja o
svetu moze biti okarakterisan tako da ne spada u napredne rase, vel se
pokazuje kao preostatak starih atlantskih rasa, kod njega bismo morali naslutiti
da fantazija, koja pripoveda o povezanosti Covekova sveta i sveta duhova,
deluje na sasvim drukciji nacin nego kod ostalih naroda. Kod takvoga naroda
bismo mogli naslutiti da ¢e na groteskni nacin u fantaziji nastupati neSto poput
toga, da Ce bice neke zvezde iznenada odluditi da se utelovi kao sin Coveka koji
je ovoj zvezdi ukazao dobrocinstvo, kao Sto je to ispriCano u nasoj prvoj
novelistiCkoj prici, gde vidimo kako se bice zvezde rada kao sin ¢oveka sa kojim
se sprijateljio i koji je sa duhovnim bi¢em, sinom boga gromovnika, jedno
vreme lutao zemljom. Sa druge strane vidimo i onu drugu pripovest 0 sasvim
blagome prelasku ka zaljubljivanju sa duhovnim bi¢em odozgo, te da takvo bice
onda ne silazi u ljudsko postojanje uobiajenim putem, vec¢ sebi bira jedno
mrtvo telo i tako se zapuc€uje dole. To je kao kad bi neka atlantska dusa, koja je
Cesto gledala kako se Covek spuSta i prima zemaljsku supstancu, zalutala u
neko telo koje uopsSte nije primereno postatlantskome nego atlantskom dobu,
gde nije trebalo da se Covek rada na sadasnji nacin, nego da naprosto primi
zemaljsku materiju. U tome smislu bi se takve pripovesti mogle shvatiti kao
posledice ranijih stanja. Kod neke rase, koja bi bila preostatak ranijih atlantskih
rasa, ne bi dakle trebalo da se ¢udimo takvim priCama. I interesantno je da je
jedan niz takvih priCa, koje nose sasvim isti karakter kao navedene, sabran od
strane Martina Bubera pod naslovom ,Kineske duhovne i ljubavne price", izdat
od strane Ritena i Leninga u Frankfurtu na Majni. Ovo pokazuje da je tu zbilja
slucaj, koji se sme naslucivati prema onome Sto nam pokazuje okultna nauka, i
kada su to samo tradicije.

Tako vidimo da sve, sto nam pristupa iz sveta, moZzemo jasno da osvetlimo,
ako samo imamo strpljivosi da istinski uoCavamo prisnije veze razvitka sveta.
Ljudi sadasnjice ¢e mozda sa Cudenjem stajati pred takvim stvarima. No oni ¢e
ih ve¢ poimati kad vide da tako neSto naprosto biva samorazumljivo za onoga
koji shvata intimnije veze razvoja ¢oveCanstva. Duhovna nauka se recimo nece
sve bolje i bolje poimati time da se pedantno traze logicki dokazi, jer dokazi su
dobri samo za onoga koji hoce da veruje u tvrdnje. Dokazi su tu samo za onoga
koji moze da im veruje kao ,dokazima". No ne treba jednostavno verovati u te
dokaze; time se Stedi verovanje u tvrdnje! Duhovna nauka ¢e se u duse
uzivljavati time Sto ¢e sve viSe i viSe pokazivati da sve viSe prostora dobijaju
zakoni Cije se saznanje moze dobiti samo na okulthnome putu, a koji zalaze do
najtajnovitijih kutaka kako duhovne, tako i materijalne kulture. Mudrosti ¢e se
uzivljavati time Sto ¢e sve viSe ljudi imati strpljenja da prati kako je sasvim
uskladeno sve Sto se uspeva sakupiti iz sveta, da bi se ono pomaklo u svetlost
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duhovnoga pogleda na svet, te kako tek na taj nacin stvari mogu iskusiti svoju
punu osvetljenost i svoje pravo razjasnjenje, dok one inace ostaju nerazumljive.
Kada to uocimo, moéi ¢emo da kaZemo: postatlantska kultura ima svoj
posebni zadatak, da se od strane covelanstva, koje na pravi nacin razumeva
svoje vreme, postepeno usvajaju saznanja, upoSljavanja volje i duSevna
ustrojstva, koja mogu da budu usvojena uz pomoc telesnoga oruda. U ovome
pogledu ¢e se moci sve viSe i viSe napredovati. Ovim napredovanjem se, u
osnovi uzeto, stoji unutar razvoja koji je zapoceo upravo sa kulturom svetih
indijskih riSija, pa do silaska Hristova impulsa u nase ¢ovecanstvo. Uz to je pak
saCuvano mnogo toga Sto je, kao nesto ,ukori¢eno®, od starih blaga prisutno u
Covecanstvu. Evropsko Covecanstvo je u najviSem stepenu veé bilo zacudeno
time da u svet pridolaze neposredni spiritualni uvidi, kada su mogle da budu
otkrivene mudrosti Indije ili stare Persije: kultura KriSne ili Brame, kultura
drevnoga Zaratustre itd. Naravno, spiritualni element je bio viSe prisutan u
starim kulturama, nego u docnijim tvorevinama saznanja. I kad je zapadnjacki
Covek bio upoznat sa ovim drevnim kulturama, one su delovale zbunjujuce —
kada su one npr. bile otkrivene od strane nemackoga duhovnog razvitka prve
polovine devetnaestoga stolec¢a, recimo na nacin kako je Fridrih Slegel otkrio
indijstvo, ili kako je docnije bilo otkriveno persijanstvo. Delovalo je tako
zbunjujuce da mi, kad to uzmemo u obzir, razumemo filosofske pravce na koje
je duboki uticaj izvrSila orijentalna filosofija, kao npr. kod Sopenhauera ili
Eduarda fon Hartmana. Tu imamo pravo cudenje Zapada spram onoga Sto je,
kao neka uvezena spiritualnost, sadrzano u ovim drevnim kulturama. Sada se
nalazimo naspram jedne druge epohe, u kojoj ¢e joS jedna, sasvim drukdije
uvezena spiritualnost, moéi da dovede do cudenja zapadnjaka, naime ona
spiritualnost, koja doduSe wuopste ne pripada misiji postatlantskoga
Covecanstva, koja je pak ostala kao neko nasledeno dobro, i koja je bila
sakupljana do unutar nase epohe u okviru kineskoga, zapadnjaku bas sasvim
skrovitoga kineskog duhovnog Zivota. I bie potrebna tek neka okolnost da bi
takore¢i ono, Sto ¢e se tada deSavati, zapravo dovelo do savladavanja
evropsko-zapadnjacke duhovne kulture, tako da bi ova recimo mogla zaboraviti
svoju pravu misiju, svoj istinski znacaj i zadatak. Tada e ljudi, koji se sve vise i
viSe uZivljavaju u buduénost, morati sebi da objasne kako to duhovno blago,
uramljeno na nasem zemaljskom krugu, kako to spiritualno saznanje, preostalo
iz drevnoga atlantskog doba, joS postoji u mnogo vecoj meri od onoga Sto je
izronilo kod oglasavanja stare kulture bramana i Zaratustre, a koje ce se
osloboditi kad kinestvo jednom bude slobodno u svojoj duhovnoj kulturi. Ono
¢e zatim biti dvojako potrebno Coveku koji Zivi u susret buducnosti. Spoznace
se kako se tu mora izliti jedna znacajna struja spiritualnoga zivota, koja ¢e na
Cudesan nacin i spoljasnje poducavati ljude o onome o ¢emu ¢e oni svakako
moci da budu poducavani, ako ¢e da se u spiritualni zivot probijaju na putu koji
otvara duhovna nauka. Ako pak daleko najveéi deo Covecanstva ostane u
uspavanosti naspram onoga Sto moze da mu pruzi duhovna nauka (da bi sad
upotrebili izraz, koji je nas cenjeni prijatelj M.B. na nasSoj generalnoj skupstini
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upotrebio u jednu drugu svrhu), onda ¢e jednom, kada se — na nacin koji
svakako nece biti prikladan za evropsku zapadnjacku svest — budu izlivala
spiritualna duhovna blaga iz kinestva, ovaj deo Covecanstva time biti zbunjen i
videti kako se jedna takva kultura ne moze poimati filistarskim pedantnim
stilom zapadnjaka, ve¢ samo udubljivanjem u ono Sto je sagradeno na staroj
kineskoj kulturi, a Sto je postojalo kao tao-kultura. Duhovna nauka je ljudima
Cesto neprijatna iz razloga Sto se njome moraju baviti tako da veruju u nju. Oni
pak, koji se dalje trude da budu uspavani, bi¢e zbunjeni, ali ¢e se ipak dobro
osecati kada im iz duhovne nauke pristupi mnogo toga u vidu razotkrivanja
kinestva, poput naslednoga dobra iz staroga atlantskoga doba. Tada ¢e kod njih
StaviSe bivati tako, da ¢e modi kazivati: ,Ne treba da verujemo u to; studira se
ono Sto je istorijsko, jer je ono interesantno!™. Tako Cine filolozi, arheolozi. Ne
treba da se veruje u te stvari; dok studiraju, ljudi treba da budu resSeni da
Lveruju® u stvari. Ono pak, Sto se tu oslobada, delovace i na druge nacine:
delovade kroz svoju mo¢, kroz svoju samorazumljivost, svoju veliinu, i ono ¢e
da zbunjuje, da Sokira. Tako ¢e ono izlivati iznad toga Sto je Covecanstvo za
sebe osvojilo u hris¢anskoj kulturi, da ¢e ljudi hteti da imaju pravo stanoviste i
pravu percepciju spram onoga Sto ¢e dolaziti u zardaloj kultuti kineske oboje-
nosti. Bivace tako, da ¢e ljudi govoriti: ,,Ova spiritualnost je tada postojala; ona
je nekad oznacavala duhovnu kulturu nase zemlje". No svako vreme ima svoju
sopstvenu misiju, tako da evropska zapadnjacka kultura ima zadatak da iz
opsega svetskoga postojanja isisa sve ono Sto se iz duhovnoga moze isisati
tako da se ovo duhovno pokazuje iza culnoga sveta i uprkos njemu, iza onoga
Sto mogu da gledaju odi i hvataju ruke, i Sto nam se pokazuje kao otkrovenje iz
duhovnih svetova. Morace se razumeti kako tu postoji jedna drukcija misija iz
drugih vremena, i mi ¢emo morati ¢vrsto da stojimo na tlu koje je istesao
kineski element!

To Ce davati drukcije stanoviste. Tako ¢e se radosno prihvatati ono Sto
prezivljava iz davnih vremena, ali ¢e to biti prosvetljeno, oZivljeno onim Sto se
postepeno uzdizalo iz novijih vremena, iz postatlantske hriS¢anske kulture. Oni
slabi ¢e ipak kazivati: ,Mi spiritualnost uzimamo kako nam je data, jer hocemo
da imamo samo senzacionalni uvid u duhovne svetove!". Tako ¢e verovatno biti
izvesnih teosofa nove vrste, koji ¢e da kazu: ,Istina ne pociva na duboko
shvacenome principu Hrista, ve¢ na onome Sto su sacuvali Kinezi, a Sto ¢e se
ponovo pojaviti kad oni iznesu atlantske mudrosti, koje su spustene u najdonje
slojeve duse". — Nad Evropom ¢e se mozda izliti neka nova tajna nauka,
prepisana iz kineskih istina, koja ¢e tada kazivati: ,Imaju li ipak ovi moderni
teosofi neku vrstu uzora u jednoj starijoj teosofiji, oni teosofi, koji svoj zadatak
nisu videli u tome da izvor spiritualnoga Zivota izvlaCe iz hriS¢anske mistike i
hriS¢anske ljubavi, nego usto joS prepisuju, ¢ak nepotpuno prepisuju mudrosti
stare Indije, pomalo ukrasene mudrostima staroga Egipta!™. I ti slabi¢i bi
jednako lakomo mogli izvirivati prema kinestvu, kao Sto izviruju i prema onome
Sto od spiritualnosti, kako veruju, otkriva staro ili takode novi indijstvo. No za
Evropljanina Kina leZi s one strane odredenih voda, jednako daleko kao Sto lezi
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Indija! Kada se bude pripovedalo da su u Kini, uz pomo¢ snaga koje su sada
ponovno oslobodene, opet utvrdena odredena otkrovenja, ljudima ¢e to mozda
izgledati jednako verovatno, kao da je tako nesto bilo utvrdeno u Berlinu.

Kada to promislimo, naéi ¢emo ravnotezu izmedu radosnoga primanja onoga
Sto je Covecanstvo saCuvalo iz davnih spiritualnih doba, i u€vrscéivanja na tlu, na
kome je to vodilo Covelanstvo tokom vremena razvoja. Da se pazi na ovu
ravnotezu i da se ona istinski uoCava, jeste i bice briga duhovnoga pokreta koji
nazivamo svojim. Naprosto je neistinito, ako bilo ko kaze da mi poricemo ili
zanemarujemo ono Sto se npr. nudi u indijskoj spiritualnosti. To je neistina. I ko
je ucestvovao u nasem duhovnom pokretu, zna da je to neistina. Bilo bi zalosno
kada bi takve neistine, kao karakteristike nasega pokreta, recimo mogle
zauzimati mesto napolju u svetu. Sa protivnickim nazorima se lako izlazi na
kraj, oni se lako izravnavaju. No sa onim, Sto se netacno prikazuje, moze se
izazvati nerazumevanje na nerazumevanje; jer, nerazumevanju je svojstveno
da stalno rada nova nerazumevanja! Sa toga glediSta, nasS prvi zadatak mora
biti da tamo gde se sami postavljamo na stanoviSte kome je voden zapadnjacki
razvoj, budemo svesni kolika je njegova opravdanost u odnosu na ostale faze
razvitka CoveCanstva. Na drugoj pak strani moramo biti razboriti da sve
karakteristike, koje Saljemo o drugim fazama razvitka Covecanstva i drugim
spiritualnostima, zasnivamo na postenim, istinitim prikazima. I sve viSe treba
naglasavati ono Sto se mora uzivljavati u srca teosofa: iako ¢e potonuti mnogo
od onoga Sto smo mogli da osvojimo u duhovnim uvidima, ostade taj prozi-
majuci karakter! I kao Sto nam se mogu prikazivati stvari, tako pred nasim
duhovnim okom moZe da izroni sledece: treba da poradimo da se to sprovede
uz nastojanje ka Cestitosti, iskrenosti i istinitostl 1T ako se u buducnosti ne bude
moglo bas niSta drugo kazati u odnosu na pojedine stvari, koje su ovde bile
utvrdene, osim da je mnogo toga ispravljeno a mnogosta nije ni ostalo, ipak je
poslat primer kako ni na okultnome podrucju, na podrucju ozbiljnoga duhovnog
istraZivanja, ne treba da zaigravaju Sarlatanstvo i prevara, nego da, uprkos
svakome nastojanju prema okultnom znanju, ovo moze da bude prozeto
istinoljubivosc¢u, iskrenoS¢u i CestitoScu: bio je poslat jedan primer za to. Ako se
to bude moglo kazati o nasem pokretu, tada Ce, za razvoj spiritualnoga i
istinskog okultnog kretanja, nasSim pokretom biti ostvareno nesto Sto je dobro! I
onda ¢e se mozda, kao nasa najlepSa svest, smeti priznati da se nismo hteli
upustati niusta, niusta o cemu se u buducnosti neCe moci govoriti kao Sto je
upravo nagovesteno.
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TRECE PREDAVANJE
Dornah, 26. mart 1912.

PolaziSte nasega danasnjeg razmatranja nadovezao bih na rec ,slucaj®. Mi na
najrazliCitije nacine kazujemo da su nam izvesni dogadaji u spoljnome svetu
objasnjivi time Sto oni ,zakonomerno" proticu, Sto u njima spoznajemo
odredene zakone, prirodne zakone. Za to vreme se o drugim dogadajima govori
tako, da covek zapravo kaze kako ne poznaje nijedan ,zakon" zbog koga bi se
ovo ili ono ispunilo u odredenome Casu, te da u nekome takvom protoku
Cinjenica, kakav mu se nalazi pred ofima, moZe da prepozna samo ,slucaj".
NarocCito ¢e naSa danasnja nauka biti sklona da svuda, gde nema dovoljno
zakona koji su sasvim apstraktni i Cisto primereni razumu, a koje ona priznaje
kao jedine i naziva ih ,prirodnim zakonima", ona ¢e dakle narocito govoriti o
»Cistome slucaju®, Sto znac¢i o onome, ¢emu je uopste uskraceno usvajanje bilo
kakve zakonitosti. Danasnja nauka je zakinuta upravo tamo gde ona govori o
slucaju, gde ne dopire sa svojim zakonima niti govori o ikakvoj zakonitosti. Jer,
u osnovi uzeto, kako se zaista pokazuje u celini i pojedinostima, u Citavome
protoku Covecjega vremena jedva da je iSta netolerantnije od onoga Sto se na
Cinjenicama izgraduje kao ,naucno uverenje". To se ne odnosi na same
»Cinjenice" nauke, koje ne mogu biti netolerantne; naprotiv, u odnosu na
prikaze Ccinjenica, i danasnjoj nauci moZemo pripisati najvecu zaslugu.
Materijalisticko uverenje nasega vremena jeste ono naj, najnetolerantnije, Sto
je u toku vremena uopSte moglo da zadesi ¢oveka.

Ako makar jednom, u smislu nase duhovne nauke, osecajno pogledamo na
»Slucaj®, pre svega cemo se pitati kako slucaj prilazi coveku. Kako se ono, Sto
nazivamo slucajem, prikazuje Coveku? Kada se to pojavi, prikazuje se kao da
Covek iz svojih misli, iz svojih ideja bilo kakve vrste, ne bi mogao pretpostaviti
da ovome slucaju pripiSe neki smisao, neku unutarnju zakonitost. Prikazuje se
kao da Covecja pamet takoreci mora pustiti da taj slucaj ide onakav kakav se
nudi, te da se ne bi moglo voditi racuna, da li se u ovome slucaju nalazi ikakva
zakonitost. NaroCito sa onim sluajnostima, koje kao takve prividno
neobjasnjivo upadaju u Covedji zivot, najceSCe biva tako da ljudi bas ne
prizeljkuju da iste obraduju svojom pamecu, svojim razumom. Covek se, na
cudan nacin, drukdije odnosi prema osecaju, a u sadasnjici se recimo ne uzima
u obzir ono sto je ipak duboko poucno: prema putu i nacinu kako deluje, oseéaj
se ne moze uvek savladati od strane prosudivanja razumom i pamecu, nego on
naviSe deluje iz skrivenih podosnova duse, koje su joS mudrije nego Sto je to
Covek u svome razumu i svojoj pameti. Tako se dogada da coveka zadesi ono
Sto Sto razum i pamet nazivaju slu¢ajnoScu, no cime se covek ipak nalazi
privuen ili odbijen u svojim osecajima, radi ¢ega osela da je ugodno ili
neugodno dotaknut. Uzmimo tek jedan sasvim odredeni slucaj, za koji necete
moci poreci da se vrlo ¢esto moze, na sliCan nacin, uvek iznova i nanovo sretati
u vasem Zivotu. Uzmimo slu¢aj da neki ucenik sedi i znoji se nad nekim
matematickim zadatkom; sedi i srahovito se znoji, jer ne moze pogoditi reSenje
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ovoga zadatka. Ipak ga je reSio, posle dugoga sedenja i znojenja, pa je sad
radostan jer je dobio rezultat. No, on sebi kaze: ,Ako treba da budem sasvim
siguran da nisam naseo i necCu dobiti loSu ocenu, moram joS jednom
proraCunati ovaj zadatak!™. I on se usredsreduje na to da ga, posSto je pojeo
veceru, jos jednom proracuna. Tu sasvim slucajno, kroz nesSto Sto se sa tim
uopsSte ne moze povezati, ulazi ucenikov kolega i pita: ,Sta si dobio?". Na taj
nacin je ucenik posteden onoga Sto je inace bujalo u njemu; sada je izbavljen
od toga da joS jednom potroSi sat vremena u sedenju i znojenju, te moze
odmah le¢i da spava. — Ako je sad otac neki prosveceniji covek, kazace: ,Drugi
se ucenik nije obrusio da mome sinu oduzme jedan sat, koji bi ipak mogao da
Skodi njegovome zdravlju, ve¢ ga je poslala njegova majka, da bi mi doneo ovo
ili ono Sto sam zaboravio". Otac to dakle naziva sluCajem. No, moZete li poreci
ono Sto nije za poricanje: da je ucenik imao bas ugodan osecaj, iako on nece
poverovati da mu je neki andeo doveo toga kolegu? On ce time biti bas ugodno
dirnut u svome osecaju, sasvim drukcije nego sto mozda govore razum i pamet.
Otac sasvim sigurno nece biti sklon da prihvati kako je andeo sa neba poslao
ovoga kolegu njegovome sinu, ali ¢e ipak uz simpatiju biti dirnut ovom stvari.

Na to ja sada mislim, kad kazem da osecaj moze biti mudriji kada deluje iz
skrivenih dubina duSe, nego Sto su razum i pamet, koji tek treba da se
samostalno izgrade tokom zemaljske misije; da se samostalno izgrade tako da
su, upravo kao napusteni od Boga, upuceni na same sebe, zbog ¢ega se takode
moze lako zapasti u zabludu da u onome, Sto se njima nudi, ne Zivi bilo kakva
boZansko-duhovna zakonitost, nego da zapravo u tome ,uopste nista® ne Zivi.
Tako smemo da kazemo: Sto se uzdize iz dubina duSe, pomocu ¢ega smo — kao
u ovome slucaju — mudriji u osecaju nego u razumu i pameti, to nam sasvim
jasno pokazuje tacnost tvrdnje duhovne nauke kako ono Sto se nalazi u
skrivenim dubinama duse i iz ovih se uzdize kao osecaj, upravo vodi poreklo iz
one epohe u kojoj ovek joS nije bio prepusten samome sebi, te da ono, Sto u
nasSim osecajima govori kao simpatija i antipatija, potice josS iz razdoblja staroga
Meseca, te da covek tek tokom zemaljskoga razvoja treba da postane tako
mudar u svome razumu i svojoj pameti, kao Sto je kroz drevni Mesecev razvitak
postao mudar u svome osecaju. — Sad neko moze da kaze: ,Ja sam promisljeno
zapazio da ni osecaj ne mora uvek biti sasvim mudar, da i on ipak moze biti vrlo
glup®. To poti¢e otuda Sto kod nas, zemaljskih ljudi, na osecaj ve¢ utiCu nas
razum i nasa pamet, da oni ve¢ deluju dole na osecaj, tako da ovaj, kad biva
glup, biva glup samo time Sto na njega utiCu razum i pamet. Da se, vec kroz
opSte odnose inkarnacija i opsti razvoj CoveCanstva, nije pokazao ovaj uticaj
razuma i pameti, osecaj bi u Coveku cinjeni¢no bio mudriji od pameti i razuma,
koji su glupliji.

Kad tako posmatramo stvari, u odnosu na ,slucaj* nam se ispostavlja nesto
izuzetno poucno. Mozemo StaviSe postaviti pitanje: nije li oStroumno da covek
izvesne stvari, koje hole da sagleda, moze nazvati ,slucajevima"? Nije li to
oStroumno? Pitanje bi moglo biti vrlo dobro postavljeno, i ono se ne pokazuje
kao besmisleno, kad pomislimo da Covek u zemaljskome razvoju upravo treba
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da razvije razum i pamet, Sto mi nazivamo nasom normalnom svesti. On treba
da toliko poodmakne do kraja zemaljskoga razvitka, da uvida zakonitosti u onim
Cinjenicama, koje danas joS smatra slu¢ajnima. Tako mu one danas jos
pristupaju kao ,slucajne®. On tu joS ne moZe da, kao u neminovnim prirodnim
dogadajima, prepozna zakonitosti. One mu joS skrivaju svoju zakonitost. No
Covek ¢e upravo na onome Sto tokom zemaljskoga razvitka skriva zakonitost i
time se pokazuje kao slucaj, uciti da spoznaje dublju zakonomernost koja ¢e se,
kad bude proSao zemaljski razvoj, fakticki nametnuti sa istom neminovnosti
kojom se sad namecu prirodni zakoni — ali tek kada bude prosao zemaljski
razvoj. Kada bi Coveku ve¢ sad, poput pirodnih zakona, na isti nacin prilazilo
ono Sto nazivamo slucajnostima, on na tome ne bi mogao nista uditi. Ne bi se
mogao odluciti da kaze: ti to mozesS sagledati kao neSto umno, a takode i kao
slucaj! Dakle, buduci da je covekovoj glavi i njegovoj samovolji dato da primeni
razum i pamet na ono Sto se pokazuje kao ,slucajno”, on kroz to udi da se
snalazi u zemaljskim inkarnacijama, uci da sa razumom i pameti prozire ono
Sto, prividno bez reda, pruza ,slucaj®. Tako dakle ono Sto mu se prividno ne
moZe pojaviti kao krute, apstraktne zakonitosti, njemu se mora pojavljivati u
vidu duhovnih zakonitosti.

Tu imamo uvid u veoma mudru povezanost postojanja svetova koja nam,
kada je oStroumno shvatimo, kazuje: u postojanju svetova je vanredno
oStroumno utvrdeno da nam izvesne stvari pristupaju u vidu slucaja; radi toga
ih sami tek moramo namotavati na niti zakonitosti, koje upravo moramo
otkrivati u samima njima. Kroz to shvatamo same sebe, bacamo same sebe na
polugu vage, da bi nas razvoj dalje iSao, da bi se u nasu volju postavila odluka:
da li da budemo mudri ili glupavi, da li da u slucajnosti priznamo zakonitost, ili
da uvazavamo samo krute prirodne zakone. Tako ¢e se u toku vremena
postupno obrazovati one grane nauke koje ¢e se sluziti samo spoljnim,
apstraktnim prirodnim zakonima, koji su primereni razumu i koji ¢e sve drugo
odbacivati kao slucaj. Ove spoljne grane nauke ¢e se pojavljivati kao poslovanje
dusevnoga zivota, koje bi se ipak — kada bi ¢ovek svojim dusevnim bi¢em u
smislu Geteova ,Fausta®™ pogledao u jedan viSi svet i doSao u blizinu onoga Sto
se u Citavoj mistici oznacavalo kao ,vecno zensko", gde bi vecni prirodni zakoni
i nauCne grane simbolicno-misticki bili prikazano kao ,Zensko"™ — koje bi se
dakle, na kraju zemaljskoga postojanja, pokazale kao ,glupe devojke™.!
Naprotiv u onome, Sto se danas uvazava kao ,duhovna nauka", obrazovace se
neSto Sto ¢e unositi zakonitost i mudrost tamo gde glupe devojke, spoljne
nauke, ne mogu uneti nikakvu zakonitost. To ¢e da izgradi jedan broj naucnih
grana i ove ¢e, krajem zemaljskoga razvitka, da budu ,mudre devojke". A lepa
parabola u jevandelju ukazuje Sta ¢e biti sa glupim i mudrim devojkama kada
se navrsi vreme.

Ove stvari su uvek prikladne da nas uvedu u neke od tajni razvitka svetova.
Kada pak ono, sto pustamo da na nas neposredno deluje iz promatranja
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spoljnoga sveta, povezemo sa mnostvom onoga Sto smo iskusili kroz duhovnu
nauku, nama se ipak iskazuje vrlo znacajna veza, i ja vas molim da tu vezu sa
mnom pratite u mislima.

Znate da je Covek tokom svoga zemaljskog postojanja sve viSe usvajao
sadrzaj saznanja, tekovine i doZivljaje normalne svesti. Sav se pak razvoj
dogada polagano i postepeno. Radi toga ¢e se uzdizati — i ve¢ se sad uzdize u
razvitku nasega Cisto apstraktnog razuma i pameti, u sustoj prirodnoj nauci —
ono Sto ¢e tek u buduénosti biti normalno za ¢oveka: uzdiZze se ono Sto ne vodi
poreklo samo iz normalne svesti, nego gde se radi o viSim formama svesti. To
je naravno nesto Sto mora da bude zastrto normalnom svesti, ali Sto ukazuje na
dublje podosnove postojanja. Radi toga ¢e, naravno, svuda gde se uzdize neSto
Sto prekoracuje normalnu svest, takode na ¢udesan nacin vise izlaziti na pomol
mogucnost da se ono ,laka srca" oznaci kao slucaj. Ili, drugim recima: dogod
covek u zajednickome Zivljenju dela jedino sa normalnom svesti, on ¢e takode
laka srca moci da govori o slucaju. Pogledajte tek jednom na Zivot: ako vi, kao
ljudi, normalno saobracate na nacin da ni u najneznatnijem ne zahtevate da u
tome saobracdaju igra ulogu iSta osim onoga, Sto bi razum i pamet mogli uneti u
govor i poslovanje ljudi, dotle ¢ete laka srca moci da govorite o slucaju. Jer,
tada ¢e sve ono Sto se ne prikazuje kao zakonitost koja se moZe proniéi u
zajednickome bitisanju ljudi i u spoljnim cinjenicama, sve ¢e se to prikazivati
kao slucaj, i to tako da ¢e Covek teSko dospevati do stvarne zakonomerne
povezanosti, koja takode lezi u pozadini prividnoga slucajnog.

Ipak pretpostavimo da u nasS zemaljski zivot ulazi neSto Sto probija
uobicajeno saobracanje ljudi, zasnovano jedino na razumu i pameti, nesto Sto
je u ljudskome suzivotu viSe od sustoga razuma i pameti! I da biste videli nasta
mislim, ja bih da vam navedem jedan odredeni ,slucaj" koji se zbio u zZivotu, a
na kome mozemo mnogo toga nauditi sredstvima duhovne nauke. Neka bude
naveden jedan bas ostar, manje lep, doista ruzan slucaj, na kome ¢emo ipak,
kao na nekome eksperimentu, moc¢i da naucimo Sta se tu doista desava.

Na jednome se mestu zbilo, da je svestenik neku zenu odvratio od njenoga
muZza. Bio je razvio neku vrstu ljubavnoga odnosa sa njom, i to je muzu bilo
izuzetno bolno. Na istome su se mestu sad nasla dva medusobno sprijateljena
Coveka, koji su svesteniku bili privrZzeni ne jedino putem njihovoga razuma i
pameti, nego i kroz njihove osecaje. Bili su opcinjeni njime, jer ovaj nije
dejstvovao samo pomocu razuma i pameti, nego i kroz religijske obrede, kroz
ono Sto se u religiji nalazi od spiritualnoga Zivota. Nije se radilo o tome da je
obred u ovome slucaju delovao dobro, ve¢ o tome za kojim su sredstvima njih
dvojica posegnula, te da je svestenik upravo bio njihov dusebriznik... I to je
otiSlo dotle da su ta dva prijatelja htela da svesteniku ucine neSto dobro, i
razgovarali su o tome da svim sredstvima uklone muza sa puta. Slucaj je
gnusan utoliko Sto je spiritualni element pomeSan sa egoisticno ljudskim: to
dakle, na izvestan nacin, postaje crna magija. Dva prijatelja su dakle
razgovarala o ubistvu supruga, Sto su i ucinila. Tako su obojica na sebe svalila
krivicu, i to ne samo kroz odluku razuma, nego i kroz prisustvo psihi¢koga
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elementa koji je delovao kroz njihovo zajedniStvo. Imamo dakle neobican
slucaj, da unutar jedne ljudske veze nemamo jedino razum i pamet, vec¢ i ono
Sto se nalazi iza njih. Imamo to kao delotvorno, jer je svestenik upravo bio sve-
Stenik i delovao je sredstvima spiritualnoga zivota. Sta sad mozemo ocekivati,
prema duhovnonaucnim pretpostavkama koje smo ve¢ usvojili? Buduéi da ovi
dogadaji znace uzroke i kao takvi imaju posledice, mozemo ocekivati da se na
ono Sto se desilo, nadoveze i nesto drugo. Vi Cete u vecini sluCajeva, gde se
deSava jedino ono Sto ima posla sa razumom i pameti, nalaziti mnoge
»Slucajnosti®. Ove ce ,slucajnosti® u Zivotu govoriti tako da cete ih laka srca
oslovljavati kao slucajnosti, ako vas jos nije dotakla duhovna nauka. Ljudi ipak
nece tako lako kao slucajnosti oslovljavati ona dejstva u Zivotu, koja slede iz
uzroka u kojima je sudelovalo nesto specijalno psihicko. Dva prijatelja su
zajedno izvrSila ubistvo. Treba dakle ocekivati da bi karma u ovome slucaju
posebno delovala i primorala, kroz nacin kako nastupa, da se ipak ne misli
samo na slucaj! Ipak se dakle moralo desiti nesto narocito, kad postoji uzrok
kao u ovome slucaju: takoreci jedan upliv, koji bi se mogao oznaditi reCima
poput sive ili crne magije. I, vidite, Sta se tu zbilja desilo? Dve ubice su se na
neobi¢an nacin razbolele, doduse od dve razliCite bolesti, i obojica su umrla u
istome Casu! Ko sada uopste zeli da govori o ,slucaju®, i ovde ¢e naravno opet
Zeleti da govori o slucaju. No Covek, koji uopste ne zeli da govori o slucaju, tu
¢e ipak pokuSati da nesto dublje porazmisli. I Sto je bilo navedeno za ovaj
eklatantan primer, to ¢ete nadi kao mnogostruko potvrdeno, ako samo hocete
da istinski istrazujete tamo gde u zZivotu moZete naslutiti da ulogu igra nesto
drukcije od onoga Sto iskljudivo pripada zemaljskoj misiji i zemaljskoj svesti,
gde dakle igra ulogu nesto Sto ima svoje prvobitno stanje iza sfere bitisanja, Sto
vec¢ kroz neobican spoljni tok viSe ili manje upucuje na nesto ,abnormalno",
kako bi to ¢ovek obi¢no kazao. Ko pak posmatra sa stanovista duhovne nauke,
kazace: ,To je kao kada bi se prstom ukazalo da, posto u uzroku lezi neki
drukdiji smisao, posledice se u svome karmickom toku takode pokazuju kao
sasvim posebno znacajne".

Ovde dakle vidimo kako na delu, kad uoCavamo vladavinu natCulnoga u
pozadini Culnog, ve¢ kroz put i nacin kako nam prilaze te pojave i spoljne
Cinjenice, bivamo upuceni: sa ovim spoljnim cinjenicama biva nesto drukcije,
nego sa onoma koje proticu tako da u njima ucestvuje natculno. — Bilo bi
vanredno pozeljno, da se u spoljnoj nauci ispituje nesto drukcije od svih
mogucih nepotrebnih stvari koje se danas tako viSestruko iznose u njoj, a koje
je u izvesnome pogledu oduhovljeni estetiCar Fridrih Teodor FiSer jednom
Zigosao time Sto je kazao: ,Jednom se nasao neki ucenjak, koji se bio zakopao
u Geteovu kucu i tamo ispitivao svu mogucu, godinama nataloZenu prasinu, kao
i sve papire koji su se ve¢ dugo nalazili u korpama, zatim iSao u svakojake
napustene prostore, prevrtao smrdljivu burad sa smelem, a onda ostvario
jednu raspravu o ‘Povezanosti ozeblina gospode tajnoga savetnika Getea sa
simbolicno alegoricnim figurama u drugome delu Fausta’.® — To je nesto
radikalno. No u katalozima knjiga, izdatim o najucenijim raspravama, vec se
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moze nadi tako nesto. Za spoljnu nauku bi bilo korisno da se umesto onoga, sto
je hteo da okarakteriSe ,F-FiSer", jednom primene stvari u kojima se eklatantno
pokazuje da u zbivanjima, koja je Covek sklon da smatra slucajnostima, ipak
gospodari nesto Sto nam ve¢ po nacinu pristupanja pokazuje da u takvim
dogadajima, gde Covek uronjava u psihicko, takode eklatantno istupa smisao.
On naravno istupa i u onome Sto se tako lako naziva sluCajem, samo Sto se to
tamo tacno ne vidi. Tu ve¢ mora da pride duhovno posmatranje — ako treba da
se u tome vidi vladanje svuda prisutnih zakona. I tada u onome, Sto nam
upravo prilazi kao suprotnost zakonitosti, Sto nam prilazi kao slucaj, vidimo
dakle, i kad posmatramo samo nas Zivot, sudaranje dva sveta, istinsko suda-
ranje dva sveta.

Kako to ?

Covek treba da izvrSi svoju zemaljsku misiju, tj. da izgradi ono Sto sada
nazivamo normalnom svesti. On, dakle, kroz mudro uredenje sveta, ima pred
sobom mogucnost da Citavu jednu veliku sferu dogadaja posmatra kao ,slucaj".
Tu dakle uvodenje zakonitosti donekle podleZze njegovoj samovolji. No nikada
ne protiCe samo jedna struja, veC uvek protiCe viSe njih. Vidimo kako svuda
zaigrava spiritualno, Sto znaci takvo spiritualno, u kome ucestvuje i Covek.
Spiritualno bi postojalo i u nekome spoljnom dogadaju opisane vrste, kad
doticni, o kome je bilo reci, ne bi bio svestenik. No on onda u tome ne bi bio
uspostavljen tako da sam, sa svojim duSevnim razvitkom, ucestvuje u
spiritualnome. To je ono Sto se, pored struje koja je primerena razumu i
pameti, takode jasno prikazuje u svetu. U nasem Zivotu uvek igraju ulogu obe
struje. Ne smete recimo verovati da su na primer oni, Sto nastupaju kao
monisti, Sto znaci materijalisti, uvek sasvim nezavisni od spiritualnoga ili da bas
niusta ne veruju, kao Sto to pretpostavljaju. Sav monizam nije nista drugo do
verovanje, samo Sto se radi o tome da on, kao verovanje, u bitnome
zatamnjuje spiritualno naspram Coveka. Tako se istinski radi o tome da se kod
takvih stvari zaista prozre ,maja“. Svakako da je tesko uvek prozreti maju, pri
takvim ljudskim predrasudama. Kada se neko duboko uvuce u maju, ne pronice
je tako lako. Ko se danas nalazi na stanovistu istorijskoga materijalizma, mozda
¢e da kaze: razvoj CovecCanstva protiCe tako da ¢e se, iz odredenih Cisto
materijalistickih suprotnosti, u zajednickome zivotu ljudi razviti bilo kakva vrsta
sloma, iz koje Ce zatim proizaci novi drustveni poredak. Mi znamo da je takva
pretpostavka bila izvrSena u struji ,istorijskoga materijalizma". Proricalo se da
razvoj tako ide po sebi, da se, kroz suprotnost klasa i staleza, ostvaruje propast
drustvenoga poretka, iz koga bi se zatim razvila neka vrsta novoga utemeljenja
drustva. Neki takav istorijski materijalist ¢e sasvim izvesno dodati da on niusta
ne veruje, nego se samo oslanja na istorijske Cinjenice, i on e iz unutarnjega
zadovoljstva, Cak blaZenstva, kazivati: ,Kakvi su bili ti ekcentrici koji su govorili
o apokalipsi, o ‘hiljadugodiSnjem carstvu’ itd., koji su iz duhovnoga sveta
govorili o drukcijem izgledu buducnosti!™. On Ce ih sa visine gledati kao zaostale
proroke. No da ipak samo prihvata drukcije verovanje, da na mesto spiritu-
alnoga stavlja materijalisticko verovanje — o tome on nema ikakvu slutnju!
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Samo onaj, koji trazi istinu, mora pronicati tako nesto. On mora sve vise izlaziti
iznad maje.

Tako se, na navedeni nacin, u nama sudaraju dva sveta: jedan koji je Cisto
povezan sa razumom i pameti, kako se ovi utvrduju iz zemaljske misije, i drugi
koji je povezan sa spiritualnim dogadajima, koji se grupiSu tako da u svojoj
»sluCajnosti® takode eklatantno govore sami za sebe (kao Sto je to bilo u
navedenome slucaju, koji mozemo umnoziti kroz bezbrojne druge).

Sta nas onda moZe voditi ka tome, da recimo zastanemo kod onoga Sto
sasvim lezi u smislu zemaljske misije: da kroz nasu vlastitu samovolju upravo
unesemo zakonitost u slucaj, tako da na to zbilja nadovezemo ono Sto nam je
dao mudri razvoj svetova — da izvesne stvari mozemo posmatrati kao ,slucajne®
i da, tek kada postanemo mudriji, tu hoéemo da unesemo zakonitost? Zbog
Cega mi tako mozemo unositi zakonitost? Uocimo, takoreci bez postede prema
sadasnjim slabostima, ono Sto se tu nalazi.

Ljudi sadasnjice ¢e se, sa sr€anom naucnickom odvaznosti, oslanjati na
prirodne zakone i njima obuhvatati prirodne cinjenice. Tu su ljudi odvazni.
Zasto su oni tu odvazni? Mozda je nemilosrdno, ali na izvestan nacin ipak
istinito: ljudi su odvazni jer uz to niSta viSe ne spada! Nikakva posebna hrabrost
ne ide uz priznavanje prirodnih zakona, uz njihovo pretpostavljanje tamo gde
spoljne Cinjenice tako strogo govore! Danas ¢emo Cak biti skloni da onome koji
osporava prirodne zakone, pripiSemo veci reSpekt nego onome koji ih priznaje.
Kada bi neko kazao: ljudi tu govore kako postoje prirodni zakoni, ali to takode
mozZe biti samo slucaj! — tada bismo ovome mozda pridavali viSe reSpekta, jer bi
bila radikalno odvaZzna odluka da se, u sferi zakonitosti, prizna i neki Cisti slucaj.
Nice je bio blizu toga da sve posmatra kao sluc¢aj. Tako bi neko mogao kazati:
kada se sunce dosad uzdizalo svakoga dana, to bi se takode moglo zasnivati na
slucaju, i ljudi ne bi imali manje prava da ovo svakodnevno uzdizanje sunca
uvidaju kao slucaj, nego Sto bi ga imali za ostale dogadaje! To bi moglo da
bude snazno, hrabro, samo Sto bi naravno bilo pogresno. Ipak je priznavanje
prirodnih zakona koji deluju u hemijskim, fizickim zakonima, ipak je to hrabrost
koja je tu, koju ljudi imaju i koju ne treba osporavati, ali ona je jeftina! Jer, svet
se ne moze tako lako posmatrati kao Cista sluCajnost, ako se ima posla sa
prirodnim cinjenicama. No hrabrost isparava naspram stvari koje se obi¢no
oznacavaju kao slucajne, gde bi Covek upravo trebalo da bude jak — naime,
spram slucaja — i da sebi kaze: ,Meni tu, u odredenoj sferi, pristupaju dogadaji
koji se prividno povezuju bez smisla. U njima ¢u traziti jedan dublji smisao!™.
Uvodenje smisla u spoljne slucajnosti znaci: sa jakom se dusom baciti u susret
spoljnim naznakama, tako da bi hrabrost potrajala i naspram prividno slucajnih
dogadaja. Tako dakle danasnja fantaziranja o slucaju potiCu iz unutarnje
slabosti, jer se ¢ovek ne usuduje da prizna zakon u odnosu na stvari koje danas
naziva ,slu¢ajem®! To je neSto Sto se sme oznaciti kao naucnicki kukavicluk,
kao kukaviCluk nauke spram slucCaja: zastati i nemati hrabrosti da se unesu
zakoni u ono Sto se pokazuje kao puki zamrseni haos, jer zakon se sam ne nudi
niti primorava da bude iznet iz unutrasnje hrabrosti. Zato naspram strasljive
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nauke, koja danas hole da se proteze jedino na prirodne zakone, mora stupiti
jaka, odvazna, puna hrabrosti nauka duha, koja tako unutra oZivljava dusu, da
u prividni haos slucajnosti biva unet zakon i red. I to je ona strana duhovne
nauke o kojoj se mora kazati: Covek pomocu nje mora ojacati, da zakonitosti ne
bi priznavao jedino tamo gde ga spoljni odnosi primoravaju na snagu i hrabrost,
nego i tamo gde on mora dozvati svoju unutrasnjost, da bi govorio kao Sto
njemu inaCe govore sami prirodni dogadaji sa njihovom prinudom. Priroda je
pripravna, ona je tu. Covek joj stupa u susret. Pored prirode i svuda unutar nje,
postavlja se sluCajnost. Covek je sam upleten u ovu slucajnost, i jedan veliki
deo onoga, Sto on zove svojom sudbinom, leZi u zakonima ove slucajnosti. Sta
mora da se deSava? Na to joS treba danas odgovoriti.
Mora se deSavati nesto sto Covek naslucuje u spoljnome egzoternom svetu,
o ¢emu pak sebi uopste ne stvara predstave. Da bi se desilo ono Sto treba da
se desi, potrebno je raspirivanje impulsa koji goni ka spoljnoj naucnosti, jedno
raspirivanje koje ne dolazi samo od ove spoljne naucnosti, koje nikako ne moze
dolaziti od nje. Potreban je neki uticaj na ovu spoljnu nauku, uticaj iz
duhovnoga, spiritualnog istraZivanja. Spoljna nauka, buduéi da se ona moze
primoravati ka svojim zakonitostima, ne¢e se modi pribirati do hrabrosti koja je
neophodna da bi se, u carstvu prividne slucajnosti, imao uvid u spiritualne
zakonitosti. To je u vezi sa onim Sto je ovde Cesto bilo dotaknuto: duhovna
nauka, kad treba da bude ozbiljno uzeta, mora da se odazove na raspirivanje
hrabrosti ljudske duse, koje mora voditi ka onome Sto se, kao sasvim novo,
mora unositi u svet, iako to, Sto je novo, nije niSta drugo do novo shvatanje
istoga impulsa koji je doduse bio dat Covecanstvu, ali manje ili viSe dat kao
nesvestan, a koji od nasega doba mora biti dozvan u svest. Svuda se vidi kako
mora da dode jedan novi impuls. To pak zapaZzaju i drugi, koji ne Zele ovaj novi
impuls. Oni to sasvim jasno zapaZzaju, ali sebi ponekad na vrlo ¢udan nacin
polazu racun o tome. To doduse ne kazuju direktno, ali je cudnovato da svi,
koji nemaju hrabrosti za ono Sto je sada bilo naznaceno, ipak uspevaju da se
joS na neki ¢udan nacin nemire svim mogucéim filosofskim i ostalim razgla-
banjima o duhovnome svetu, koja joS zakljuuju neki mali kompromis sa onim
Sto gospodari kao prirodnjacko ubedenje. Vi ¢ete tu ili tamo nalaziti neki
priznanja dostojan ,obzir* za sve Sto upucuje na duhovni svet, ali Sto ipak
dopusta da bude nabacano zajedno sa svim Sto se inace rado ima, i joS se
moZe pokazati medu Cestitim prirodnonaucno nastrojenim ljudima. No tu ce
makar kako biti u¢injen neki izuzetak. Oni Sto s pravom veruju kako imaju
prava da ,nezavisno" prosuduju o tome, oni ¢e dakle kazati: ,Pa, sa onima Sto
zastupaju idealisticku filosofiju koja vrSi opSte, na razumu zasnovano
prihvatanje duhovnoga sveta, sa njima se i moZe razgovarati, ali se sa njima ne
moze raspravljati®. Ipak u ¢udne tonove, u cudna dela zapadaju ljudi kad cuju
nesto o duhovnoj nauci ili teosofiji. Tu im biva neugodno! O tome sebi ne daju
bas Citav izvestaj, ali jedno im je jasno: sa tim nece da imaju nikakva posla! Tu
bivaju i neumoljivi, i ne bas sasvim obzirni. Tu biva grdnji, i duhovna nauka se
predstavlja kao nesto fantazersko, prosanjano i samovoljno. Cak i oni, koji joS
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ponekad odozgo nanize imaju nekoga obzira prema drugim idealistickim
pravcima, ipak se prema duhovnoj nauci odnose tako da gotovo treba
osramotiti Geteovu izreku: ,Ljudi nikad ne nanjuse davola, pa Cak ni kada ih za
&iju $¢epa™? Jer, oni teosofiju osecaju kao kad bi ona bila utelovljeni davo. To
Cesto ne kazu, ali je to tako, na sasvim ¢udnovat nacin tako!

Danas mozemo ukazati na slucaj koji se zbio u samim nasim redovima, a to
mozemo jer on sada ve¢ prolazi kroz nemacke novine. Neki nas Covek je, kao
doktorsku tezu, predao jednome nordijskom univerzitetu raspravu ,,Odnos ‘ja’
prema misljenju®. Da je bio u sre¢nome polozaju, u kome sam bio ja pre no sto
sam, pod imenom ,teosofija", zastupao pogled na svet koji i sada zastupam,
dakle kada sam pisao moju ,Filosofiju slobode"®, ljudi ne bi imali nikakvu slutnju
— kazem nikakvu ,pogresnu® slutnju — da u ovoj raspravi o odnosu ,ja" prema
miSljenju postoji neki odnos prema teosofiji. Jer, u tome se ne daje nista o
teosofiji. Kao Sto toga nema ni u mojoj ,Istini i nauci®, nema ni u ,Filosofiji
slobode". Kod ova dva spisa ljudi nisu ¢ak ni slutili Sta se krije iza toga, niSta
nisu ni govorili, i te stvari su ve¢inom dozivele znatno povoljnu ocenu. To sam
mogao tacno proveriti. — Na osnovu mojih spisa o Geteu, jednoga dana sam bio
pozvan da napiSem poglavlje o Geteovome odnosu prema prirodnoj nauci. Rad
se zadugo nije pojavio, rukopis je dugo lezao kod izdavaca. Tada se gotovo
podrazumevalo da mi bude povereno ovo poglavlje, i takode niko nije sumnjao
na ¢oveka koji je dolazio u obzir, da je dakle trebalo da upravo ja napisem rad
o ovome poglavlju. No, tu se pojavilo neSto neobi¢no: ja sam bio poceo da
izgovaram rec ,teosofija", StaviSe sam oficijelno nastupao u okviru teosofskoga
pokreta — i rasprava mi je bila vracena kao ,neupotrebljiva"! — Vidite koji
unutarnji razlozi tu igraju ulogu. Tu se mogu uloviti stvari, koje igraju ulogu: da
nas prijatelj nije bio teosof, ljudi ne bi krivo sudili o postojanju jedne logicke
dijalektiCke rasprave o odnosu ,ja“ prema misljenju. No onaj univerzitetski
grad, gde je ovo izaslo na pomol, nije velik. Znalo se da je doticni Covek teosof i
sad je njegov rad bio neupotrebljiv za ucenjake, koji su usto i eksperimental-
psiholozi i koji su kazali: zakone priznajemo samo onde gde vlada spoljna
prinuda. Kada pak neko priznaje zakone u kojima ne vlada spoljna prinuda, kao
Sto ni u odnosu ,ja" prema misljenju ne moze vladati neka spoljna prinuda,
tada doticni covek bez okoliSanja biva odbijen. Ukratko, rasprava nasega
prijatelja je bila odbijena. — Tu se pak dogodilo i nesto drugo. Ova rasprava je
bila pisana na nordijskome jeziku koji je moglo znati vrlo malo njih, te je ona
poslata jednome starom nemackom ucenjaku, koji je ,slu¢ajno™ znao ovaj
nordijski jezik (ovo namerno kazem). On je izrekao svoj sud koji je bio
objektivan, i vidite, to je bio vanredno povoljan sud.

Ovu pricu pominjem — a na ovu raspravu se redaju i druge — da biste vi
mogli znati i proceniti tu stvar, kao i jer se tako nesto uvek i iznova dogada, Cak
se moze naci i medu ljudima koji su teosofi, koji to ozbiljno uzimaju i kazu: tu ili
tamo postoji nesto spiritualno — dok bi oni trebalo da budu tako obuceni da ono

2 Gete, Faust, 1 deo, Auerbahov podrum.
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Sto treba da dode kao uistinu novi impuls, ne treba da traze tu ili tamo, nego u
samoj duhovnoj nauci. Jer ono, Sto u svetu treba da vodi napred, uspeva samo
kada se shvati u sopstvenoj snazi. I tako se Covek mora shvatati u njegovoj
vlastitoj snazi, da bi on svet, u njegovim prividnim slucajnostima, ipak pronicao
kao pun smisla i prozet bozanstvom. Ovaj impuls mora biti dat iz duhovne
nauke. Kako on mora da bude dat? Tako Sto ¢e ljudi spoznavati da je jednom, u
toku razvoja CovecCanstva, postojao trenutak koji upravo sad treba da se
nanovo spozna, a koji nam, izmedu ostaloga, tako znacajno biva nagovesten u
Markovome jevandelju koje se nekada pojavilo, a sada pak mora biti osvojeno
Covecjom svesti. To u prvome poglavlju Markova jevandelja biva nagovesteno
reCima , Ispunio se sadrzaj starih vremena i priSlo je nebesko carstvo. Spoznaj i
pogledaj na ono, Sto tece iz novih vesti!™. I onda se, neSto malo dalje, znacajno
govori o Isusu Hristu. U nasoj se zajednici doista ne radi o zastupanju neke
ortodoksne dogme, nego o ukazivanju kako je na jednoj poziciji razvitka
Covecanstva naiSao impuls, koji sada mora voditi do jacanja unutarnjih snaga
kojima se spoznaje Covecje ,ja", ali se takode uci posmatranje samoga sebe u
svetu i unoSenje u samoga sebe onoga Sto se inaCe pojavljuje samo kao ,slepi
slucaj". Zasto iz prirodnih pojava ¢oveku ne govori nikakav slucaj? Zasto ¢ovek
tu govori o zakonitosti? Iz razloga Sto su se, posle Saturnova, Sunceva i
Meseceva razvoja, umesali duhovi oblika, eksusije, duhovi otkrovenja. I kada se
otkrivaju prirodni zakoni, to nisu neki apstraktni zakoni, nego su to, u
spiritualnome smislu, dela eksusija, duhova oblika! I dok ¢ovek gleda na tok
prirodnih dogadaja, on u prirodnim zakonima gleda dela eksusija. No u ¢oveku
je onemocala hrabrost. I tamo gde govore eksusije, gde one opipljivo ne
ukazuju na ono Sto su uneli u Cinjenice prirode, Covek viSe uopste ne sluti da i
tamo u zakonitostima govori duhovnost. Mora se ipak i¢i ka tome da Covek u
dogadajima, koje on danas jos baca u carstvo slucaja, uci da govori kao Sto
eksusije govore u Cinjenicama prirode. Covek je iznemogao u svojoj hrabrosti.
Kako on samo uci da govori o onome, Sto se kao Covekova sudbina proviaci
kroz Covecanstvo? Jedino poput ,gramaticara®, koji samo nabrajaju reci i ne
traze nikakve veze, koji Cak Cesto veruju da u njima ne postoji neka delatna i
Ziva snaga. Covek ipak mora uciti da trazi veze ne samo u Cinjenicama prirode,
u delima eksusija, ve¢ da takode mora, kroz jedan unutarnji impuls, uciti da o
dogadajima u Covecanstvu govori kao Sto bi eksusije govorile i u onome, Sto
nam se danas javlja kao slucajnost. Da bi se to moglo deSavati, morao je da
dode jedan koji ne govori poput onih Sto niSta ne znaju o prividnim
slu¢ajnostima. Taj je morao da dode, taj koji je morao da govori drukdije od
»gramati¢ara", da govori kao Sto eksusije govore u Cinjenicama prirode. Tako je
govorio Hristos iz Isusa! I to nam jevandelje pokazuje na Cudesan nacin, dok
nam, ne na Cisto apstraktan nacin, govori: ,I oni se zacudiSe nad njegovim
ucenjem®, nego posto odmah dodaje: ,Jer on je ucio, kao Sto uce eksusije".
Kako uce eksusije? Na cinjenicama prirode! Tako je, sa istom prirodnom
neminovnosti, Hristos iz Isusa govorio ono Sto je imao da kaze o carstvima,
kojima se prividno ne moze zavladati pomocu prirodnih zakona.
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To je impuls koji mora ulaziti u ljude. Tada ¢e oni nalaziti hrabrosti da u
danasnjim ,slucajnostima™ prepoznaju carstvo spiritualne zakonitosti, i malo
pomalo uciti da o njemu govore onako kao i duhovi oblika u cinjenicama
prirode. Veliki uskrsnji impuls ¢oveCanstva je bilo to, da je u Isusu iz Nazareta
Zivelo nesto Sto je govorilo sa istom unutarnjom neminovnosti, sa kojom inace
govore prirodni zakoni u prirodnim Cinjenicama, od zemaljskoga mineralnog
carstva, pa naviSe do carstva oblaka, carstva zvezda. Tako je govorio Hristos u
Isusu iz Nazareta! I kada Covek nade mogucnosti da svoju hrabrost raspali kroz
ovaj impuls, tada ¢e spoznavati jedinstvenu zakonitost u svim cinjenicama
deSavanja u svetu, u cCinjenicama prirode kao i ¢injenicama duha, za koje se
veruje da se u njima zbiva slucaj. To je ono Sto je novo, da dakle ljudi —
nezavisno od svih predrasuda — moraju uciti da razumevaju iz ega se sastoji
ono moc¢no u impulsu Hrista, i iznad ¢ega ih moze izdi¢i ovaj impuls. Sa ova-
kvim mislima koraCamo u susret onoj svetkovini, koju oznaCavamo kao
svetkovinu podsecanja na Cinjenice kroz koje se, u toku razvoja Covecanstva,
spoznavalo da je ovome Covecanstvu bio doznacen jedan takav impuls. Mnogo
Sta od onoga, Sto je bilo re¢eno u danasnjem predavanju, moéi ¢e se sasvim
dobro upotrebiti kao neka vrsta uskrSnje meditacije, i tada cete primecivati da
ono Sto se iz razmatranja poput danasnjega uliva u duse, moze da bude korisno
za Stimung koji Coveka moze voditi u susret svetkovini Uskrsa.

*
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CETVRTO PREDAVANJE
Dornah, 23. april 1912.

Neki nasi prijatelji iz nemacke sekcije bili su poslednjih sedmica sa mnom, u
okviru vanjskoga podrucja teosofskog rada: stupili smo na radno podrucje
Finske u Helsinkiju. Takav boravak na polju spoljasnjega teosofskog rada uvek
je u polozaju da ucesnicima predoci zajednicku pripadnost teosofskome Zivotu,
s jedne strane, gde on istinski biva zastupan Sirom zemaljskoga kruga, a s
druge strane duboku utemeljenost ovoga teosofskog zivota u kulturi sadasnjice,
neophodnost ovoga Zivota za kulturu sadasnjice. Mogao bih kazati da je za
moju svest bilo sasvim posebno vazno Sto su mi nasi prijatelji u Finskoj zatrazili
jedno predavanje o drevnome, poStovanja dostojnom eposu Finaca, o
,Kalevali®. Time Sto je ova zelja jednom bila izreCena, za mene je bilo
neophodno da se, takode sa stanovista okultizma, bavim ovom sasvim
neobicnom pesmom cudesnoga finskog naroda. Pri tome je preda mnom opet
stupilo i nesto, Sto sam u mnogim drugim prilikama vec ¢eS¢e i ovde pominjao,
na ovome mestu. Obuzme nas sasvim naroCiti osecaj kada se, potpuno
nezavisno od svega Sto su ljudi dosad znali o duhovnome svetu i na svoj nacin
doveli do izraZzaja reCima, kada se udubljujemo u ovaj duhovni svet i i
utvrdujemo kako se u njemu uvida i kako Covek stoji spram njega, i kada se,
nezavisno od toga, zapitamo kako mi, posto smo dobili uvid u duhovni svet kao
i u Covekov odnos prema njemu, kako mi dakle razumevamo ono Sto je
sadrzano u predanjima i dokumentima najrazliCitijih naroda, koji nam vec
vekovima pri¢aju. Kako to razumevamo sa saznanjima, koja su dobijena o
nat€ulnome svetu? — Tu smo videli kako na primer u biblijskim i drugim
dokumentima, koji su jasno sazdani na osnovu okultizma, svakako na drukciji
nacin nego Sto ih mi sada moramo davati, kako iz starih vremena, iz najrazli-
Citijih doba razvoja CoveCanstva u najrazliCitijim formama biva dovedeno do
izrazaja ono Sto mi danas sami nalazimo. Time ovi dokumenti za nas poprimaju
sasvim novi vid i novu snagu. Tada kaZzemo sebi: u svetovima, u koje zelimo uci
na stazi duhovnoga saznanja, kroz nase uzvinue ka inicijaciji, u ovim
svetovima su stajali izvesni ljudi i iz njih epohama davali svoja velika
otkrovenja. I oni su, u najrazliCitija vremena, u njima stajali na najraznovrsnije
nacine.

Takav, sasvim poseban osecaj mogao bi nekoga obuzeti u odnosu na okultni
znacaj drevnoga, postovanja dostojnog finskog eposa ,Kalevala®. I za mene je
upravo ,Kalevala® bila posebno Ziva u osecaju i, rekao bih, posebno
karakteristicna. Ova finska pesma je dodusSe prevedena na sve evropske jezike,
ali se ona, u osnovi uzeto, sasvim znatno razlikuje od svih ostalih pesama u
prozi i bez daljega se ni sa jednom ne moze uporediti.

No vi znate da je pre mnogo godina, kada se prvi put pojavila moja
»1eosofija", da je tada jedna unutarnja nuznost, jedno samostalno posmatranje
spiritualnoga sveta vodilo ka tome, da se Covecji duSevni zivot podeli na tri
Clana duse: na dusu osecaja, na dusu razuma ili ¢udi, i na dusu svesti. Ova tri
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Clana duse dobijena su kroz okultno istrazivanje, samo kroz okultno
posmatranje. Kada je bilo dobijeno ovo rasclanjenje, pri tome se nisu bacali
ikakvi pogledi na ovo ili ono predanje. NiSta drugo se nije prizivalo, osim onoga
Sto se utvrduje kada se okultni pogled usmeri na duhovne svetove. Buduéi da
su nasi prijatelji iz finske sekcije zatrazili okultni interpretaciju ,Kalevale", sada
je neminovno da se na nju pogleda sa stanoviSta okultnoga istrazivanja.

Uvek je bilo iznova i nanovo naglasavano da covecja svest i Covedji dusevni
Zivot nisu uvek bili kakve ih danas imamo, nego, ako idemo unatrag u razvoju
CovecCanstva, dolazimo do onih prastarih vremena u kojima nije bilo prisutno
danasnje opazanje, danasnji nacCin miSljenja niti danasnji odnos prema
spoljnome svetu, nego je tadasnjim pradavnim ljudima bilo svojstveno izvorno
vidovito gledanje. Kada takoredi bacimo pogled unatrag nad razvoj covecan-
stva, tada od odredenoga trenutka, koji recimo zapocinje sa Seststotom
godinom pre hriS¢anskoga raCunanja vremena, to je i vreme kada u razvoj
Covecanstva ulazi naroCita konfiguracija dusevnoga Zivota koja je onda vodila
ka viSe apstraktnome nau¢nom misljenju, dok su ranije joS uvek bili prisutni
delovi, ostaci drevnoga vidovitog gledanija ili barem se¢anja na njega, koji su se
kod jednoga naroda odrzali duze, kod drugoga krace. Kada idemo unatrag u
razvitku pojedinih naroda, svuda nalazimo da su se oni tek postepeno probijali
ka danasnjoj svesnosti. Ranije su imali se¢anje na pradavna Covecja vremena,
kada je normalna ljudska svest imala neku vrstu vidovitoga gledanja. I u vreme
sumraka izmedu staroga vidovitog gledanja i danasnje svesnosti, zapravo su
nastajali epovi, narodna pevanja.

Istinu kakvu sad utvrdujemo, da se covecja dusa deli na dusu osecaja, dusu
razuma ili ¢udi, i na dusu svesti, ¢ovek pradavnih vremena naravno nije uopste
mogao da utvrdi. No ljudi su tada u potpunosti imali pravo vidovito gledanje,
iako ono nije bilo prosvetljeno danasnjim intelektom i danasnjim razumom, iako
je ono bilo nesto snoliko, polutamno. Oni su, pre no sto se uzdigla danasnja
svest, imali nesto poput medustanja izmedu nasega sadasnjeg budnog stanja i
stanja spavanja, u kome su ipak imali Ziva se¢anja da im je nekada prilazilo
nesto drugo, da su svi odnosi bili drukciji. Pojedini ¢ovek se prema drugome
nije odnosio kako to utvrduje danasnja svest, veC kao Sto je to utvrdivalo
drevno vidovito gledanje. Sta su narodi proZiveli od vremena propasti staroga
vidovnjastva do ulaska u danasnju svesnost, to su oni opisivali u epovima, u
velikim pevanjima naroda.

No danasnji materijalisticki covek kaZe da se ljudski dusevni zivot postepeno
razvijao naviSe iz materijalnih procesa vezanih za ljudski organizam, iz procesa
kakvi se nalaze i kod nizih bi¢a. Duhovna pak nauka pokazuje da to, Sto se kod
Zivotinje utvrduje u duSevnome Zivotu, nikada ne bi moglo dati podsticaj za
ras€lanjenje duse na dusu osecaja, dusu razuma ili ¢udi i na dusu svesti, da je
naprotiv ova unutarnja trojnost Covecjih dusevnih ¢lanova iz duhovnoga sveta
neposredno ulivena u zemaljskoga Coveka. Zato Covek, kad gleda naviSe u
duhovni svet, moze kazati sebi: tu se nadole slivaju tri struje koje u duhovnome
svetu odgovaraju trima bitnostima, koje su neposredni inspiratori duse osecaja,
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dusSe razuma ili ¢udi, i dusSe svesti. Tvorca ova tri duSevna Clana takoreci treba
da traZzimo u svetu koji danas zapravo pripada natCulnim svetovima, sa kojim
asu ljudi prastarih vremana stajali u neposrednoj vezi.

No mi znamo da u Casu, kada se uzdignemo u duhovni svet, nasa ljudska
obli¢ja postaju imaginacije, svejedno da li se uzdizemo kroz svesno Skolovanje,
kako ce to biti slucaj kod modernoga Coveka, ili je to bivalo kroz staro vidovito
gledanje ranijih vremena, gde se duSa takode uzdizala do neke vrste
imaginacije. Otuda je ona u slikama imala pred sobom pomenuto trostruko
izlivanje ljudske duSe iz duhovnoga sveta. — Sada nam, iz finskoga nacionalnog
eposa, pristupaju tri junaka. Najpre su ova tri posebna stvorenja krajnje
neobi¢na, imaju nesto nadljudsko, a opet postepeno dobijaju nesto autenti¢no
ljudsko. Ako se sada pride blize i poimence ispita stvar okultnim sredstvima,
pokazuje se da su u ova tri herojska obli¢ja dati tvorci, poslednji tvorci i
inspiratori snaga ljudske dusSe. Tvorac duSe osecaja odgovara onome Sto je u
,Kalevali* opisano imenom Vejnemejnen. Tvorac duse razuma ili ¢udi opisan je
kao Ilmarinen, a tvorac dusSe svesti kao Leminkejnen. Dakle ovde, kod ovoga
tako Cudesnog naroda, u njegovoj nacionalnoj pesmi, u obliku imaginacije iz
izvornoga Covecjeg vidovitog gledanja, nama prilazi ono Sto ponovno nalazi
moderno istrazivanje. I kada posmatramo savremenoga Coveka koji nam
pristupa kao spoljasnje bi¢e koje imamo pred sobom, on je omogucen samo
kroz to, Sto je u toku razvitka CoveCanstva na zemlji prvo bilo podareno ovo
troClano bi¢e duse. (Ovo sam ve¢ napomenuo u javnim predavanjima u
berlinskome Domu arhitekata: ,Poreklo ¢oveka u svetlosti duhovne nauke" od
4. januara 1912. i ,Poreklo zivotinjskoga sveta u svetlosti duhovne nauke" od
18. januara 1912.) Potrebno je da sebi predstavimo kako je jednom u toku
zemaljskoga procesa takoreéi postojalo neSto nediferencirano zemaljskim
Zivotom, Sto nije bilo ni ¢ovek niti Zivotinja, da su se zatim odvojila bi¢a koja su
doSla samo do Zivotinjstva, dok je Covek, kada su tu vec bile sve Zivotinje, josS
trebalo da ceka drukcije zemaljske uslove i zato mogao da poprimi svoj
danasnji oblik. To znaci da dok su Zivotinje vec razvijale svoje razliCite oblike na
zemlji, ¢ovek je joS bio gore u duhovnome svetu. On se razvio tek kada su
Zivotinje vec bile dobile svoje Cvrste forme. I zaista je tako, da je Covek najpre
primio ovu obdarenost sa tri dusevna ¢lana, sa duSom osecaja, duSom razuma
ili ¢udi, i duSom svesti. Zatim je on u zemaljske uslove uneo mogucnost da u
spoljnoj formi nastupi kao Covek, kakav je upravo sada.

Kada to uvidamo, moZemo kazati: Covek koji nam danas pristupa kao
dovrseno bice, zapravo je najpre poslao dole Zivotinjsko carstvo i sam prispeo
docnije, kada su zemaljski uslovi bili takvi da je svoj dusevni zivot, obdaren
troClanim uredenjem, mogao dovesti do izrazaja u spoljasnjoj formi. No, Sta to
zapravo znaci? Kada se uocCe ove okultne istine, time ona religijska predanja,
koja su sazdana na okultizmu, nacudesan nacin ponovo dobijaju svoju duboku
vrednost i bivaju oslobodena starih predstava, sa kojima se zapravo niSta ne bi
moglo ta¢no povezati. Covek je u sebe mogao preuzeti zemaljske tvari i
zemaljsku materiju tek kada je ovu mogao tako preradivati, da je ona mogla
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postati njegov sadasniji oblik, oblik koji je mogao da postane otisak njegovoga
troclanog dusevnog zivota. Covek je dakle preradivao zemaljsku materiju prema
zakonima njegovoga dusSevnog zivota, uclanio zemaljske materije u plan svoga
dusevnog zivota i tako postao zemaljski Covek. Znaci da je on ovu zemaljsku
materiju kovao prema uzoru svoje dusevne praslike. Sada treba samo pomisliti
na biblijsku predstavu o preradivanju zemaljske tvari (ne zemaljskoga praha,
nego zemaljske supstance) prema Coveku. Time je dat duboki smisao ove
biblijske predstave, koja je bila tako mnogo izrugivana od strane moderne
bistrine — hocu reci ,,prosvecenosti. Jer, u tome se naime ukazuje na momenat
kada su zivotinje vec bile tu, jer su se ranije spustile, a iz zemaljske supstance
se tek, po uzoru na prasliku duse, formiralo ono sto sad pred nama stoji kao
telesni Covek.

Sada je sasvim cudesno, da je ovaj tok bio upravo veliCanstveno prikazan u
imaginativhome, u finskoj nacionalnoj pesmi ,Kalevala“, gde je on doduse bio
prikazan kao kovanje tajanstvenog predmeta koji se tu zove ,sampo". Za ovaj
tajanstveni predmet su davana najcudnija objasnjenja. U istini je to etersko
telo, skovano iz sadejstva tri principa duse, Ciji je otisak fizicko telo! — Tako
ovde imamo nesSto (i uopSte nije nuzno da te stvari jos tacnije izvodimo,
potrebno je samo ukazati na njih), sa ovim finskim nacionalnim pevanjem
imamo nesto Sto sasvim razumljivo potiCe iz se¢anja finskoga naroda, Sto je pak
bilo secanje na joS ranija vidovita opaZanja u kojima su ljudi joS nesto znali o
silasku Coveka, kao dusevnoga bica u njegovoj troclanosti, u fizicko telo. U
takvoj stvari vredi primetiti da u starim pevanjima o junacima cCovecanstva
ponovo nalazimo ono Sto danas osvajamo kao istine, kao saznanja o duhovnim
svetovima. Sto smo na mnogim primerima pronasli s obzirom na dokumente
koji su vazni za sve ljude, to ovde nalazimo na jednome posebnom primeru koji
je usto, moglo bi se kazati, kao iz zaborava izronio devedesetih godina
devetnaestoga veka! Jer, on je bio zaboravljen i tokom devedesetih je
ispostavljen iz pevanja koje je zivelo u narodu. Nista od onoga, Sto danas
imamo kao ,Kalevalu®, nije bilo napisano pocCetkom devedesetih godina, nego
se tek bilo proculo iz naroda i potom se ispoljilo, ono je dakle Zivelo samo u
narodu. Kad stojimo pred nekom takvom cinjenicom, nije nam potrebno nista
osim onoga Sto je tu. Sta se dakle nalazi u nekome takvom slucaju? To, da
devedesetih godina jedan lekar zapaza: , Tu narod peva o svakojakim stvarima,
koje su sasvim interesantne®. I on ide na to da jednom sabere ove stvari. Sad
one bivaju ispostavljene, na taj nacin opet postaju vredne ovome narodu.
Obezbeduje se da te stvari budu prevedene na sve evropske jezike, ucenjaci
daju glupa objasnjenja o pojedinim stvarima — ali ova stvar je tu, ona je Zivela
u narodu.

Prihvatimo se sada onoga Sto danas imamo kao duhovno saznanje:
ispostavlja se da, samo kada postoji dobra volja, hteli mi ili ne — u onome Ssto je
Zivelo u narodu, sto je iS¢itano iz naroda, nalazi se okultni sadrzaj koji danas
ponovo nalazimo onako kako to ¢inimo u Homerovoj ,Ilijadi®, u ,Odiseji*, u
pesmi Nibelunga itd. — ako imamo dobru volju. Mora se samo imati dobra volja
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za istrazivanje tih stvari, mora se ozbiljno istraZivati, ovim se stvarima naravno
ne moze prilaziti sa alegorijama ili sredstvima simbolickoga znaCenja mitova,
nego se mora pustiti da one neposredno deluju na nas. Sto smo sami utvrdili na
okultnome podrucju, to nas osvetljava imaginacija iz sivih prastarih vremena.
No ovde sad prilazi i neSto posebno. Meni je, naime, u ,Kalevali* priSlo nasto
sasvim naroCito. Kada sam uzeo u ruke ,Kalevalu®, takode sam saznao da su
zavrsne rune, koje se bave nekim dodirom starofinskoga duhovnog zivota sa
hriS¢anstvom, ocito morale biti kasnije dodate. Dok sve ostalo ima karakter
staroga paganstva, zavrsSne rune u potpunosti unose nesto hris¢ansko, ali blago
hriS¢ansko. I tu mi se na ¢udnovat nacin ispostavilo da ,Kalevala™ uopste ne bi
bila zamisliva bez ovih poslednjih runa. To znaci da kako je ,Kalevala" nastajala
i zivela u narodu, sve je uobli¢avano tako da je, sasvim razumljivo, napokon
dostiglo vrhunac u blagome ukazu na hriS¢anstvo. I moze se kazati da je to
jedva prepoznatljivo hriS¢anstvo za hris¢ansko poimanje, da je to najbezlicnije
hriS¢anstvo koje se samo moze zamisliti, naj-ne-palestinskije. Tako mi ovde
moZemo racunati da je iz jedne te iste duse bilo rodeno ono Sto se kod kultura
ostalih naroda Evrope viSe nije moglo roditi zajedno sa hriS¢anskom kulturom.
Jer, dok je doSla hriS¢anska kultura, proticalo je dugo vreme u kome se
vidovnjastvo joS vracalo u doba koja odgovaraju uclanjenju trostruke ljudske
duse u Covekovo obli¢je. Tako mi ovde, u ovome finskom narodu, imamo jos
nesto od stapanja prastare vidovitosti sa onim Sto se zbiva u hris¢anskoj kulturi.
Time je ovde dato neSto sasvim cudesno, sasvim jedinstveno, Sto se mozda
inaCe ne moze nadi na zemlji. Mozda je, kroz naroCito uvazavanje koje u Finskoj
vlada prema ,Kalevali*, ovaj epos saCuvan da ne pretrpi sudbinu ,Ilijade". Jer,
ne znam di li je mnogima od vas poznato kako je ,Ilijada" rascepljena na male
delove od strane ucenjaka, koji su onda tvrdili da ovaj epos uopste ne potice od
jednoga Coveka koji je nazvan Homer, ve¢ da je on samo docnije sabrao ta
pevanja. U ,Kalevali* se doduse ima cCinjenica da je ta stvar sabrana, ali to je
celina, jedinstvena celina. Mozda ¢e je u buducnosti morati zadesiti neke
izmene, ali to je jedna celina. Ovde se dakle nalazi Cinjenica da je iz svesti
naroda iSCitana jedna suma okultnih imaginacija, koja se, kroz svoju vlastitu
sadrzinu, za duhovni pogled jasno iskazuje kao takva. Ako se ova stvar prati
unatrag pomocu akasa hronike, ispostavlja se da ona odvodi u prastare svete
misterije nordijske Evrope, da su ove stvari inspirisane od strane iniciranih, da
su date narodu i postale utelovljene.

gaéto sam vam razlagao ove Cinjenice?

Sto inace razgovaramo o duhovnonaucénim stvarima, Sto smo ve¢ godinama
razgovarali, to smo takode razgovarali u Helsinkiju i razgovaraéemo u drugim
krajevima Evrope. Jedna posebna novina, kazao bih, i neSto specijalno finsko
bilo je javno predavanje, koje sam se usudio da odrzim o okultnoj sadrzini
narodnih eposa, i posebno o okultnoj sadrzini ,Kalevale®. I tu se u potpunosti
osecalo ono Sto je bitno za duhovnonaucni pokret i Sto ¢e se, kao bitno, sve
viSe i viSe uvazavati po celoj zemlji. Sa duhovnom naukom se, s obzirom na
duhovni Zivot, svuda ose¢amo kao kod kuce. Jer, ona je svetlost koja usijava u
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put duha, kojim je krenulo ¢ovecanstvo na zemlji. I tako prevladava osecaj da
se u ovim zajedno procitanim pesmama naroda, koje sad Cine celinu, utvrduje
kako je dusa naroda nekada govorila i pevala, do u deveti, deseti, jedanaesti
vek, imajudi jos Ziva secanja na davno vidovito gledanje kakvo je onda Zivelo u
narodu, u ovome izuzetnom finskom narodu koji je joS saCuvao obicaje i
umetnost magicne vrste, da bi se onda videlo kako nam tek duhovna nauka sve
stvari Cini razumljivima, kako nas vodi ka njihovome razumevaniju.

Medu mnogim naznakama, koje su se mogle navesti za ono Sto nam se
takore¢i prikazuje kao velika spiritualna Ccinjenica vremena koje nam
neposredno dolazi, takode je i ovo: duhovna nauka nas vodi na jezicki sasvim
strano podrucje — jer se finski jezik sasvim razlikuje od ostalih evropskih jezika,
niSta se od njega spolja ne razume, bivamo noSeni u sasvim stranu oblast — i
Sta se upoznaje kroz duhovnu nauku? O ¢emu se pomocu duhovne nauke
govori sa ovim narodom koji je, s obzirom na ono Sto se deSavalo poslednjih
stoleca, potpuno stran ostalim evropskim narodima? Sa njim govorimo o onome
Sto mu je najsvetije, Sto sad opet ozivljava tako da ljudi teze prema ,Kalevali®,
ona postaje Ziva u Citavome kulturnom svetu. Odmah se uéi razumevanje u
najsvetijem, Sto tu izgovara dusa naroda.

Tako Covek mozZe da bude iznad citavoga zemaljskog kruga, ako poima dve
stvari, koje moraju biti osnovni nerv za sav teosofski zZivot. Prva je, da mi na
delu stojimo pred jednim novim otkrovenjem spiritualnih Cinjenica za
Covecanstvo. Na to smo Cesto upozoravali. NajviSe ukazivanja na ove cinjenice
nalazite u mojoj rozenkrojcerskoj drami ,Dveri posvecenja", tj. da mi idemo
idemo u susret vremenima kada ¢e ljudske duse sve viSe i viSe biti otvorene za
spiritualne svetove, tako da ¢e se unositi objave iz duhovnih svetova. Ljudskoj
dusi, koja raste u susret duhovnome svetu, kojoj ¢e ovo biti neka vrsta
prirodnoga dogadaja, uistinu ¢e se otvarati duhovni svetovi. Tako ¢e ljudi
postepeno — u toku naredna tri milenijuma — narastati u duhovnome svetu.
Kroz duhovnu nauku samo moramo uciti da razumevamo u kojoj meri i zbog
Cega to mora tako da dode. Rekapitulirajte samo jednom cinjenicu, koja je
CeSce bila navedena.

Kada imamo u vidu postatlantske kulture, u doba prve postatlantske,
pradavne indijske kulture svetih riSija, imamo, moglo bi se kazati, kulturu koja
neposredno izvire iz CoveCjega eterskog tela. Zatim u prapersijsko vreme
imamo kulturu iz onoga Sto nazivamo telom osecaja, astralnim telom. U
egipatsko-haldejsko vreme imamo kulturu iz duse oseaja, iz duse razuma ili
¢udi imamo kulturu grcko-latinskoga doba, a u nase vreme kulturu iz duse
svesti. Zatim ¢e dodi kultura iz duhovnoga Ja, itd. Ako uoCite sav ovaj tok
postatlantskoga kulturnog razvitka, kazacete sebi: u citavome ovom
postatlantskom kulturnom razdoblju imamo neku vrstu uzlazne linije do u
grcko-latinsko vreme. Tu je jasno primetno da je s jedne strane (Sto se ne
mozZe poricati) Covek najvise spusten na fizi¢ki plan. U ogromnoj isprepletanosti
i zamrSenosti duhovnoga Zivota sa fizickim telom, pokazuje se svojstvenost
ovoga Cetvrtog postatlantskog kulturnog perioda. No istovremeno se pokazuje
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onaj udar, koji nazivamo Misterijumom sa Golgote. Cesto smo isticali ovo nuzno
podudaranje Cetvrtoga postatlantskog kulturnog razdoblja sa Misterijumom
Golgote. Dozovite sve ono Sto znate o toj stvari. No treba uoditi i neSto drugo
kao jednu vaznu cinjenicu. U pojedinacnome, individualnom Zivotu, viSestruko
se izrazava ovaj tok razvoja Covecanstva. — Do na sedmu godinu zivota imamo
razvoj fizickoga tela. Iz prikaza, koje smo ovde ¢eSce davali, i koji je sadrzan u
mome malom spisu ,Vaspitanje deteta sa gledisSta duhovne nauke®, mi znamo
da do sedme godine prvenstveno imamo razvoj fizickoga tela. On tu lezi poput
razvoja CoveCanstva pre velike atlantske katastrofe. Zatim od sedme do
Cetrnaeste godine Zivota na izvestan nacCin ponavljamo — iako je to zastrto
koprenom — ono Sto je u samu ljudsku kulturu utisnuto kao kultura eteskoga
tela koja se, uzdignuta do najviSe slave, nalazi u staro indijsko vreme. Zatim
imamo kulturu, koju bi mogli oznaditi kao primerenu prapersijskome vremenu.
To je kultura astralnoga tela, od Cernaeste do dvadeset prve godine Zzivota.
Zatim imamo kulturu egipatsko-haldejskoga razdoblja, koja se u pojedinahome
Zivotu ogleda u razvoju coveka od dvadese tprve do dvadeseto sme godine
Zivota. Zatim sledi razvoj koji moZzemo naznaciti grcko-latinskom kulturom, i koji
se u pojedinacnome Zzivotu ogleda od dvadeset osme do trideset pete godine.
To je znacajno vreme, jer, kao Sto se tada za postatlantsko ¢ovecanstvo desio
zaokret od silazne ka uzlaznoj kulturi, takode se u pojedinathome Covekovom
Zivotu moze desiti zaokret izmedu dvadeset osme i trideset pete godine. Tako
istovremeno u pojedinacnome individualnom zivotu stojimo usred uzlaznoga i
silaznog toka. Kad prekoracimo trideset petu godinu Zivota, mi takoreéi idemo u
uvenuée, u spoljnu uvenulost i usahlost coveka. U ovo vreme mora u
pojedinacnoj Covecjoj prirodi postojati nesto Sto odgovara zaokretu od silazne
do uzlazne kulture. Nije slucajno da Misterijum sa Golgote za Isusa Hrista pada
upravo u ovo razdoblje — izmedu dvadeset osme i trideset pete godine. To je
po sebi razumljivo za onoga koji prozire ove veze. To je moralo nastupiti upravo
u razdoblju koje odgovara razvoju duse razuma ili ¢udi. Ako sad uocimo
spoljasnju kulturu Covecanstva, vidimo da se od kraja srednjega veka nalazimo
u razvoju duse svesti. On ¢e joS zadugo trajati. Zatim dolazi razvoj duhovnog
Ja.

Sada ,ja" pojedinacnoga coveka nastupa sasvim neregularno, doduse
grandiozno neregularno. Danas mogu — u buducnosti ¢u Sire izvoditi ove
Cinjenice — samo nagovestiti o ¢emu se tu radi. Zamislite kako se u regularnoj
organizaciji coveka do sedme godine razvija fizicko telo, do Cetrnaeste etersko,
itd. Zatim bi se tek unutar duse razuma ili ¢udi uistinu regularno pojavilo ,ja"“,
kao Sto ste mogli procitati u ,Vaspitanju deteta sa glediSta duhovne nauke". To
je iz razloga, sto tek tada imamo spoljasnju organizaciju kao pravi instrument
za ,ja". No ipak, ve¢ u najranije doba — sasvim nezavisno od spoljne
organizacije — nastupa ,ja" za Ccoveka, koji se posmatra kao spoljna
organizacija, u onome trenutku, do koga se on vraca u secanju. Otkuda dolazi
to da cCovek, posmatran kao spoljna organizacija, svoje ,ja“ rada izmedu
dvadeset osme i trideset pete godine, ali ga u stvarnosti rada u najranijem
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detinjstvu? To dolazi od remedenja unutarnjega naspram spoljnoga ¢oveka kroz
luciferske snage. Luciferske snage, kao Sto smo to uvek morali prikazivati,
oznacavaju neko zaostajanje u vremenu. Nase ,ja", kakvo nosimo u sebi,
poCiva na luciferskim snagama, bududi da pociva na podsecanju na ono, Sto
nam je zaostalo od naSega doZivljavanja. Lucifer oslobada ovo ,ja". Zato ono
Zivi razreSeno od spoljasnje organizacije. Jedno razdoblje je bilo takvo, da se
Covek spolja morao nadovezivati i na nesto drugo, ne samo na svoje puko ,ja".
On se morao nadovezivati, kada je to trebalo da bude na ispravan nacin, na
Coveka koji je jednom Ziveo u Cetvrtome postatlantskom kulturnom razdobilju,
koji je dostigao svoje tridesete godine, zatim Hristom bio inspirisan sa jednom
snagom, koja pak na zemlji nije mogla nadziveti trideset trecu godinu, vec je sa
ovom godinom prosla kroz smrt. To je, pre svega, jedno spoljasnje istorijsko
nadovezivanje. Sto sam vam Cesto razlagao sa jedne strane, to sad uzmite i sa
unutrasnje strane. — Kad ¢ovek misli unatrag, on se podseca na svoje ,ja" koje
je jednom bilo rodeno; podseca se do na onaj trenutak, u kome leZi razvoj duse
svesti. Jer, Ccovek se uspava u zemaljskome bitisanju; Sta je bilo pre ovoga
trenutka, kazuju nam roditelji, starija braca i sestre itd. Kako se sad Covek
prise¢a ovoga ,ja", koje je lucifericno, tako ¢e se on docnije videti u kao da u
imaginaciji stoji naspram nekoga drugog ,ja". U naredna tri milenijuma to
nastupa kao neSto sasvim posebno u razvoju Covecanstva. Covek ce se
ubuduce prisecati kako je u odredenome trenutku njegovoga detinjstva uronilo
lucifersko ,ja", te da se u jednome drugom trenutku, koga se prise¢a, naspram
luciferskoga ,ja" postavlja recimo Hristovo ,ja", ako da ¢e se, umesto jedne,
pojaviti dve ja-tacke. Buduci da to nastupa kao secanje, ono ¢e biti dokaz da
dogadaj Hrista ne treba tek da se desi, nego da se on vec odigrao. Ukratko:
kao Sto se savremeni Covek seca svoga ,ja", tako ¢e se on docnije podsecati na
imaginaciju drugoga ,ja", i time nalaziti put ka onome, Sto smo okarakterisali
kao pojavu Hrista.

Da covek tako zaista raste u susret novim unutarnjim iskustvima,
spiritualnim dozivljajima sasvim nove vrste — to je ono Sto se mora poimati na
tlu duhovne nauke. Jer to, Sto Covek treba da iskusi, naravno mora biti
pripremljeno. Tako mi dakle idemo u susret novim dozivljajima ljudske duse. To
je prvo, Sto je neminovno za duhovnu nauku. Drugo je, da ¢e novi dozivljaji biti
takvi da ¢e nositi spokoj, slogu i harmoniju nad zemljom i medu ljude. I oni ¢e
ih uistinu nositi! Zato prevladava nesto tako veliCanstveno u razumevanju duha
naroda iz sasvim drugoga ugla. Razumevamo Sta je pevao duh naroda, kada se
to osvetli duhovnom naukom. Mora samo postojati volja da se ude u ono Sto
proisti¢e iz ovoga duha naroda, i da se tome niSta ne dodaje. Tu ona druga
strana, strana uverenja, mora da bude spiritualno shvatanje sveta. Uocimo
sasvim ozbiljno tu drugu stranu. Kakva je ona? Ljudi su se borili, viSe nego
borili, kroz neka uzastopna vremena krvavo ratovali oko pojedinih religijskih
nazora. Kada se razume osnovni nerv duhovne nauke, u buducnosti se vise
nece ratovati zbog pojedinoga religijskog nazora. Covek ¢e uocCavati pojedine
spiritualne Ccinjenice, i o pojedinim religijskim problemima imati razliCitosti
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miSljenja kakve ima o drugim stvarima, ali ne tako da ona vode do krvavih
ratova. Spoznavace se da velike objave naroda, kakve nastupaju, odvode na
odredene vazne spoznaje. Dolazi¢e se do temelja istinitosti ovih saznanja; razu-
mevace se da su te istine sadrzane u raznim religijama. Nauka, koja poredi
razne religije, danas je daleko napredovala s obzirom na pojedine religijske
sisteme i njihovo medusobno poredenje. Ona je obelodanila lepe rezultate. No
kojim je nazorom ona viSe ili manje prozeta? Kojim je nazorom ona prozeta,
kada i sama, viSe ili manje, takode dodaje kako su sve religije pogresne. Nauke
koje uporeduju religije ne juriSaju ka sadrzini istina, nego ka sadrzini zabluda.
Duhovna nauka ¢e se ustremiti na sadrzaj istine u pojedinim religijama, na ono
Sto je u religije uslo iz principa inicijacije, iz raznih posvecenja. I kako ¢e onda
ljudi stajati naspram njih? Zapitajmo se jednom: kako ¢e hriS¢anin stajati
naspram Bude? Ucice da spoznaje ono Sto je sasvim velicanstveno i uzviseno u
budistickome sistemu. Budu¢i da ¢e se samo hris¢anstvo probijati ka
razumevanju reinkarnacije i karme, hris¢anin ¢e upoznavati onu veli€inu koju, u
reinkarnaciji i karmi, u sebi nosi budizam. On ¢e razumevati i neSto drugo: da u
razvoju sveta naime ima odredenih individualiteta, koji od bodisatvi postaju
bude. HriS¢anin ¢e razumevati ono Sto uistinu moze uciti da razume jedino kroz
teosofski razvitak: kako je sin kralja Sudodane u dvadeset devetoj godini svoga
Zivota postao buda. (Upravo je moralo biti tako, da se sve ove cinjenice
utvrduju samo ako se stvari uocavaju onako kako ih u¢imo u duhovnoj nauci.)
To je sve povezano sa onim Sto je prikazano u malome spisu ,Vaspitanje
deteta". Kroz takvo razumevanje hriS¢anin ¢e takode poimati da bi¢e, poput
jednoga takvog individualiteta, viSe ne silazi na zemlju u fizickome telu. Onaj
koji je istinski hriS¢anin teosof ili teosof hriS¢anin, ako hocete, ne¢e kao na neku
fabulu ili neki mit gledati na ono Sto se daje u budizmu, nego on, kao i budist,
sam veruje u ovu istinu: da je bodisatva u dvadeset devetoj godini postao buda
i da on ponovo ne dolazi u fizickome telu. I on reSpektuje i poStuje ovo vero-
vanje, veruje zajedno sa budistom, veruje ono Sto veruje budist, stoji unutar
budizma na njegovome tlu, ne uzima ga kao detinju fantaziju, nego zna da se u
sinu kralja Sudodane jedna individualnost uzdigla do takvoga dostojanstva da
viSe ne treba da silazi u fizicko telo, nego da na drugi nacin deluje u okviru
razvoja CoveCanstva. I hriS¢anin se nikada ne bi umeSao u spiritualne stvari
budista na nacin, da bi ga upucivao na nesto Sto mu je tude. On ¢e razumeti
ono, Sto budist kao istinito moZe dobijati iz budizma.

I Sta ¢e kazati neki budist, koji kao budisticki teosof stoji naspram
hriS¢anstva? On ¢e pokusati da pojmi Sta znaci da u jednoj personalnosti, koja
je oznacena kao Isus iz Nazareta, u tridesetim godinama njenoga Zivota ,ja"
biva zamenjeno onim koga je Cetvrti postatlantski kulturni period nazvao
Hristom, i koji je zatim tri godine boravio u telu Isusa iz Nazareta. On ce
razumeti Sta znaci da to, Sto egzistira kao supstanca Hrista i Sto je sa Isusom
Hristom moralo i¢i kroz smrt, da je to izliveno nad kulturom covecanstva. On ¢e
pokusati da pojmi kako ovaj zZivot, od Jovanova krStenja na Jordanu do
Misterijuma na Golgoti, prikazuje neponovljiv dogadaj u razvoju Covecanstva, i
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da to, Sto je jednom bilo inkarnirano u Isusu iz Nazareta, nece moci ponovo da
dode, isto kao Sto ni Gotama Buda viSe ne moze doci na zemlju. HriS¢anin, koji
stoji na teosofskome tlu, postuje kako je buda tu bio ranije kao bodisatva, da bi
se onda kao buda uspeo u duhovne svetove. Kako je individualitet Hrista siSao
u telo Isusa iz Nazareta, kako je u njemu ziveo tri godine, proSao kroz smrt,
kako se ova snaga rasirila nad spiritualnom atmosferom zemlje u u njoj dalje
Zivi, sva ta priznavanja spiritualnih Cinjenica postuje budisticki teosof, odnosno
teosofski budist, naspram onoga Sto hriS¢anstvo mora priznavati kao svoju
veroispovest. Uzajamno priznavanje veroispovesti na zemlji — i time uzajamna
harmonija — to je osnovni nerv teosofskoga posmatranja sveta. I bilo bi besmis-
leno kada bi hris¢anin ucio kako bi mogla nastati neka individualnost koja bi bila
ponovno utelovljeni buda. Protiv takvoga postupanja bi se moralo usprotiviti
budisticko stanovniStvo u predelima gde bi bilo doneto takvo ucenje. U
hrisS¢ansku zajednicu bi pak moralo uneti razdor, kada bi ljudi slusali da bi se
ono Sto Cini Hrista, opet moglo inkarnirati u telu. Teosofija je ipak tu, da bi po
zemlji nosila suprotna razumevanja pojedinih religijskih struja koje poticu iz
inicijacija. Kada se to bude razumevalo, teosofija e stvarno biti u srcima ljudi.
Tada nece biti stvaranja nijedne nove sekte, nijedne objave spoljnih fizickih
proroka, na koje Covecanstvo vise ne Ceka u spoljaSnjem smislu. Tada ¢e se
ipak poimati onaj rozenkrojcerski princip, koji je utvrden od osnhivanja
rozenkrojcerstva: da oni, koji treba da poucavaju, ne smeju pre vremena
govoriti o svojoj misiji pred spoljnim svetom. Unutar rozenkrojcerstva postoji
jedno staro pravilo da se, nasuprot spoljnome egzoternom svetu,
savremenicima nikad ne govori o bilo kome ,jednom", koji treba da vazi kao
ucitelj rozenkrojcerskoga pravca — dogod ne prode sto godina od njegove
smrti; ne pre toga, jer jedino tako moZe biti unet nepersonalni element u
istinski spiritualni pokret.

Dve su stvari, koje ¢oveka Cine teosofom u okviru teosofskoga pokreta. Prva
stvar: biti nacisto da mi stojimo pred takvim razvitkom ljudske duse, u kome ¢e
ova dusa sve viSe i viSe uvidati usijavanje spiritualnoga elementa, te da ¢e time
nastupiti natCulni dogadaj Hrista o kome smemo prorocanski govoriti. Druga
stvar: biti nacisto da teosofija sve viSe i viSe mora voditi ka razumevanju onoga
Sto je religijski sveto za pojedinca. Po tome, da li je neko u sebi nadisto sa ove
dve stvari, na tome Coveku ¢e se moci prepoznati da je on zbilja pojmio zadatak
teosofije u sadasnjosti.
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PETO PREDAVANJE
Dornah, 2. maj 1912.

Kad sravnimo ono Sto je od duhovnoga Zivota, od shvatanja o duhovnome
svetu i svetu uopsSte, stupilo na dan u toku razvoja Covecanstva, na jednoj
strani zaista dobijamo sliku smisaonoga napretka, napretka celokupnoga
razvoja CoveCanstva po Citavoj zemlji. Takode, kada sredstvima duhovnoga
istrazivanja i duhovnonaucnim nacinom miSljenja pratimo ovaj napredak,
dobijamo utisak da Covek uopste, kao pojedinacna individualnost, ucestvuje u
ukupnome napretku Covecanstva, buduéi da on svojom duSom, u uzastopnim
ponovnim utelovljenjima, proZivljava svoje postojanje u uzastopnim razdobljima
i epohama, i takoredi kroz to ima priliku da, s jedne strane, prenese sve sto je u
svojoj dusi usvojio u stara i novija vremena, ali da, s druge strane, takoreci ima
priliku da u svemu ucestvuje. Kada je sa svojom dusom Ziveo u jednoj kulturnoj
epohi, on zapravo ne nestaje za ukupni razvoj Covecanstva, nego ostaje da bi
ponovo ucestvovao u onome ¢emu je i zemlja vodena u docnije vreme. Zapa-
zimo takav ukupni razvitak. Treba se samo prisetiti pojedinih stvari, koje smo
ovde Cesto naglasavali u nasim duhovnonaucnim razmatranjima, pa ¢emo videti
da napredak nije nesto Cisto pravolinijsko, te da Covek ne bi mogao kazati:
pocinje se od jednostavnih, primitivnih stvari, sve se viSe i viSe penje uvis —
nego da napredak, i uopste sav razvoj, jeste neSto komplikovanije.

Kada se osvrnemo na postatlantska vremena, stiCemo uvid kako je posle
velike atlantske katastrofe najpre postojala jedna kultura koju oznacavamo kao
staroindijsku, kultura takve uzviSenosti i sa takvim uvidom u duhovni svet,
kakva od onoga vremena viSe nije bila dostignuta i kakva ¢e opet biti
dostignuta tek kada prode peto i Sesto postatlantsko kulturno razdoblje i kada
nastane sedmo. Tako mi, u odnosu na izvesne vrste duhovnoga razvoja Cove-
Canstva, utvrdujemo neki silazni tok, a posle toga opet uzlazni. Nalazimo na
primer grcko-latinsku kulturu, za koju kaZzemo da na izvestan nacin prikazuje
nesto najuzvisenije s obzirom na sjedinjavanje gréckoga naroda sa umetnoscu, i
na uredenja u grckome i rimskom drzavnom zivotu, tako da je bio dostignut
odredeni harmonican suzivot Coveka sa fizickim planom. No takode vidimo da je
za ovu epohu karakteristicna izjava jednoga velikog Grka: ,Radije biti prosjak u
gornjem svetu, nego kralj u carstvu senki!™. Znaci da je za ovu epohu najvisSega
sjaja CoveCanstva na fizickome planu, prisutna samo neznatna svest za znacaj
spiritualnoga sveta, koji se nalazi s one strane fizickoga plana. I od toga
vremena vidimo opadanje neposrednoga srastanja Coveka sa fizickim planom,
opadanje onoga Sto je kao veliko stvoreno u ovome smeru, ali zato vidimo i
postepeno urastanje CoveCanstva u spiritualne svetove. Neka ovo bude
karakteristika komplikovanosti toka razvoja ovecanstva, te da, kada se uzdizu
prednosti i svetle strane neke epohe, time se uopste ne sme misliti da bi ostale
epohe, koje nemaju ovo ustrojstvo, recimo bile obescenjene u apsoluthome
smislu. Ako Cesto govorimo o onome Sto je hriS¢anstvo donelo svetu, znamo da
s obzirom na to stojimo tek na jednome pocetku, i da one spiritualne vising,
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koje su na orijentu bile dostignute pre vremena hriS¢anstva, joS nisu ponovno
osvojene. Sve to moramo uzimati u obzir, da ne bi doSlo do nekoga privida
kako mi, kad uzdizemo prednosti nekoga razdoblja, bivamo recimo nepravedni
prema veli¢ini i znacaju ostalih epoha. U ovome vas smislu takode molim da
shvatite jednu razliku, koja ne Zeli da karakterise prednost na jednoj strani i
gubitak na drugoj. Zelim samo da naznacim tu razliitost, kad karakteriSem
razliku izmedu odredenoga, ne hriS¢anskoga i ne starohebrejskog, nego
prehriS¢anskoga orijentalnog kulturnog razvitka i samoga hris¢anstva — naime
hriS¢anstva, koje vidimo kako opet narasta kroz njegovo duhovnonaucno
produbljivanje.

Kad pogledamo na orijentalno shvatanje sveta, vidimo na ¢emu je ono
cvrsto stajalo, nasta je ono uvek ukazivalo, dok se hris¢anstvo na to manje
osvrtalo u svome dosadasnjem razvitku. Orijentalni pogled na svet je imao onu
ideju, onaj veliki zakon, koji danas opet osvajamo pomocu duhovne nauke:
stanoviSte o vradanju coveka u razne zemaljske Zivote i o zakonu karme. Dok je
hriS¢anstvo kroz vekove racunalo samo sa Zivotom cCoveka izmedu rodenja i
smrti i jednim, na njega nadovezujuéim tekucom, takode jednokratnim
nebeskim Zivotom, u orijentalnome svetu gotovo da imamo jasno saznanje o
vratanju Coveka u ponovne zemaljske Zivote. I to znamenito, Sto su imali
orijentalni pogledi na svet, sve je viSe i viSe bilo iznoSeno iz ove velike
zakonitosti razvoja CoveCanstva. Time se u orijentalnome ucenju izgradivalo
nesto o vodama i velikim herojima razvoja Covecanstva, sto se nacelno raz-
likovalo od svega Sto se o istima izgradivalo u okviru zapadnjackoga razvoja. U
okviru orijentalnih pogleda na svet nalazimo ukaze na bi¢a, o kojima nam se
otpocetka kazuje da uvek ponovo dolaze, te da se punovaznost njihovoga
delovanja moZe prepoznati upravo kroz punovaznost u njihovim uzastopnim
zemaljskim zivotima. — Gledamo Gotama Budu, koji nam je prikazan, i ve¢ u
davanju njegovoga imena vidimo o ¢emu se tu radi. Jer, buda nije neko vlastito
ime kao Sto su to Sokrat, Rafael ili druga, nego je to naziv ranga. I na tlu shva-
tanja sveta, na kome je izraslo budino ucenje, govori se o mnogim budama.
,Buda" je jedno dostojanstvo. Cesto smo isticali da je Gotama Buda, pre no Sto
je, kao sin Sudodane, upravo postao buda o kome danas govori orijentalni
pogled na svet, da je on najpre bio bodisatva. To znaci da orijentalno shvatanje
sveta pogleduje na individualnost koja ide kroz pojedine inkarnacije, da izvida
kako se ova individualnost uzdize od inkarnacije do inkarnacije, i onda dolazi do
visine koja biva dostignuta sa dostojanstvom bude. I onda ta individualnost, sa
svim Sto je ostvarila kao urezano, ne biva oznacena nekim vlastitim imenom.
Kad u budizmu treba govoriti o jedinstvenosti bude, samo ¢e se retko govoriti o
princu Sidarti, a najées¢e o onome dostojanstvu do koga se nije samo on
uzdigao, nego se i drugi moze uzdi¢i. Tako orijentalni pogled na svet, kad
upozorava na velike vode, ukazuje na ono Sto prolazi ponovne zemaljske Zivote
i svodi velicinu i znacaj svojih voda upravo na ono Sto su oni zasluZili kroz te
ponovne zemaljske Zivote.
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Uporedimo ovu pojavu sa onom Sto je prednjacilo u zapadnjackome
kulturnom razvoju. Tu slusamo kako se pripoveda o veli¢ini Platona, o veli¢ini
Sokrata. Tu nam pristupa lik poput Pavla. Pa, mozemo poceti ve¢ od Staroga
zaveta, gde nam pristupa lik poput Mojsija. Nadalje susretamo likove poput
Rafaela, Leonarda da Vincija, Mikelandela itd. Na Zapadu se govori o pojedinoj
licnosti, nema se u vidu individualnost koja se provlaci kroz ponovne zemaljske
Zivote. Ne okrece se pogled na ono sto ide od rodenja do rodenja, od smrti do
smrti, nego se govori o onome Sto je tu, kao pojedina ljudska personalnost,
stajalo i Zivelo od ove do one godine. Tako vidimo da orijentalno shvatanje
sveta viSe gleda na tekucu individualnost koja ide od utelovljenja do
utelovljenja, a da se zapadnjacka kultura manje brinula Sta je na primer bio
Sokrat u ranijem zemaljskom Zivotu, pre no sSto je postao Sokrat, ili Sta ¢e od
njega postati u kasnijem Zivotu. Isto tako postupamo sa Paviom ili drugima. To
je vazna razlika. Upravo je jednostavno karakterisati stvari tako da se kaze:
Citavo bice Zapada je dosad polagalo znacaj na personalnost i sasvim narocito
ukazivalo na vaznost pojedinoga Covekova Zivota. Tek sada, kad u duhovnome
Zivotu stojimo pred jednim velikim zaokretom — posto smo unutar zapadnjacke
kulture takoreci usvojili merilo za procenu pojedine personalnosti — opet
pocinjemo da uzle¢emo ka onome Sto, kao po sebi razumlijivo, leZi u osnovi
orijentalnoga pogleda pri razmatranju Covekova bi¢a. To nas ponovo uzdize ka
onome Sto u pojedinoj personalnosti Zivi kao ,individualitet", i Sto je upravo iSlo
od Zivota do zivota. Tu nam se pojavljuje neSto svojstveno, poput vazne
perspektive za buduénost. I ova perspektiva za buduénost ¢e sve vise i viSe biti
potrebna Covecanstvu.

Tako vidimo da smo u hriS¢anskome shvatanju sveta u stvari izgubili nesto,
Sto je orijent ve¢ imao i Sto tek treba da opet po¢nemo osvajati. Tok razvoja
Covecanstva uopste je takav da se moraju odbacivati izvesni stari delovi, da
dolaze novi, te da ¢e ono staro opet biti osvojeno pomocu novoga. Tako je
jednom, u pradavna vremena, Citavo Covecanstvo imalo prvobitnu vidovitost.
To je moralo biti odbaceno. Zatim na njeno mesto stupa Ccisto spoljasnje
shvatanje opazanja. I ovome ¢e docnije opet pri¢i buduca vidovitost. Tako je u
velikome, kao i u pojedinacnom. Time je ipak u ¢ovecanstvu probudeno nesto
od ogromnoga znacaja. Jednom je ve¢ moralo biti tako, da se raspadne
zapadnjacko posmatranje ¢oveCanstva u pojedinacnim licnostima. Posle toga,
Covecanstvo danas stoji pred neminovnim produbljivanjem, pa ¢e ono vec¢ po
sebi nalaziti ¢eznju da medusobno povezuje pojedine delove koji istupaju u
Covekovome zivotu izmedu rodenja i smrti. Onda Ce iz toga zasijavati
neizmerno razumevanje za napredak, za snage koje se svuda razvijaju kroz
struju duhovnoga napretka i napretka CoveCanstva. Po mozemo ispitati na
jednome pojedinacnom slucaju.

Podsetite se predavanja ,Prorok Ilija u svetlosti duhovne nauke" (14.
decembar 1911., Berlin). Prisetite se da je tada bilo ukazano kako se, kroz
okultno istrazivanje, slika ovoga proroka na sasvim neobican nacin pojavljuje
pred nama. Sada necu da opet ulazim u pojedinosti, samo ¢u da kazem kako je
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u slici ovoga proroka, kroz okultno istrazivanje, izaslo kako je Ilija sa posebnim
intenzitetom i snagom ukazivao da se ono Sto CoveCanstvo moZze da nazove
boZanskim, zapravo moze uvidati samo u njegovome prvobitnom vlastitom
obliku — i to u najdubljem centru ¢oveka — u pravome covekovom ,ja". Tako mi
veliku Ilijinu prorocku re€ mozemo ovako sazeto okarakterisati: od njega je
poteklo saznanje da sve Sto nas moze uciti o spoljnome svetu, jeste samo
poredenje, te da saznanje o istinskoj prirodi Coveka moZe nicati samo u
vlastitome ,ja". Ilija jedino nije doSao do toga da spozna snagu i znacaj pojedi-
nacnoga ,ja", nego je postavio jedno boZansko ,ja" koje stoji izvan Coveka. No
trebalo bi spoznati ovo boZansko ,ja", spoznati da ono uzracava u Covecje ,ja".
Da ono vaskrsava u ¢ovecjem ,ja" i tu razvija svoju punu snagu — to je tekovina
hriS¢anstva. Time se delatnost Ilije pojavljuje kao najavljivanje hris¢anstva.
Tako se recimo moze govoriti kada se istrazuje okultnim sredstvima i opisuje
pojedinacni Ilijin Zivot, kako je on stajao u istoriji razvoja Covecanstva.

Zatim se mozZemo prihvatiti toga da okarakteriSemo jedan drugi Zivot, Zivot
personalnosti koju znate kao Jovana Krstitelja, i da tu upoznamo kakva je
mogucnost da Covecanstvo, iz usta Jovana Krstitelja, sazna Sta je trebalo da
dode u neposrednoj buducnosti. ,Menjajte duSevno ustrojstvo!™ — takve bi
otprilike bile Krstiteljeve reci, ,ne gledajte viSe na prosla vremena, gde je
boZansko trazeno samo na ishodiStu razvoja Covecanstva; gledajte u vlastite
duse i u ono Sto je najdublje u njima, pa Cete spoznati da su se priblizila
nebeska carstva!™. To znaci da postoji razvitak, da ,ja" fakticki moze u sebi nadi
bozansko. — Vidimo neku vrstu oglaSavanja hriS¢anstva, izmenjenoga spram
Ilije kroz tok vremena. Kad opisujemo spoljasnju personalnost Jovana Krstitelja,
vidimo kako nam se ona sasvim drukdéije prikazuje. Sada pak treba da kroz
duhovnu nauku ispitamo ove stvari, i da se sve viSe uzivljavamo u njih. Isto
bi¢e, koje je boravilo u proroku Iliji, ponovo je ozZivelo u Jovanu Krstitelju. Da
bismo razumeli pojedini Zivot, mi se pripajamo onome Sto je orijent ve¢ imao,
samo Sto on nije, na tako vanredan nacin, naglasavao punosnaznost
pojedinacne personalnosti.

Idemo dalje. Imamo mogucénost da okarakteriSemo onu cudesnu
personalnost koja je Zivela izmedu 1483. i 1521. godine, koja je rodena na
Veliki petak i time se gotovo zivo uspostavila — da bi se to najavilo ve¢ kroz
njeno rodenje — u Misterijum sa Golgote. Tada upoznajemo lik velikoga slikara
Rafaela. U zapadnjackome posmatranju podrazumeva se navika da se Rafael
opet posmatra za sebe. No ako se danas posmatra lik Rafaela, mora se kazati:
prema jednome obuhvatnijem, dubljem posmatranju sveta, uskoro ¢e izgledati
da je zapadnjacko posmatranje zaista jedva dovoljno u odnosu na Rafaela. Ovaj
Cudesni lik Rafaela posebno se pokazuje za onoga koji tezi dubljem
posmatranju stvari. Cini se kao da je njegova nadarenost rodena neposredno sa
njim. Vidimo kako je on ,dopustio da bude roden™ — moze se tako kazati — na
Veliki petak, da bi takorec¢i pokazao kako se uspostavlja u Misterijum sa
Golgote. Zatim vidimo kako ga ne moZzemo posmatrati drukcije nego kao da je
odmah, u prvoj postavci, tu najavljeno sve Sto se opet pojavilo u njegovoj
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docnijoj veli¢ini. Rano je ostao siro¢e i bio ubacen u svet, u rimski sjaj i
gospodstvo. Tu ga vidimo kako se korak po korak, u jednome kratkom Zzivotu,
penje do ogromne uzviSenosti. Sta je pak ovaj Rafaelov zivot? On nam
neobicno izgleda. Treba samo malo posmatrati okruzenje unutar koga je roden
Rafael. Pomislite da je on roden na prelasku petnaestoga u Sesnaesto stolece, u
vreme opseznih sporenja na religioznome podrucju, gde je hriS¢anstvo bilo
rascepkano u sekte nad sektama po celoj zemlji, kada su se, s obzirom na
hriééaQstvo, zbivale najsilnije i najstrahovitije borbe. Posmatrajmo sad njegove
slike! Cudno je kako nam izgledaju te slike. MoZzemo ih gledati zaboravljajuci na
ono Sto se tada dogadalo u vezi hriS¢anstva, i vidimo kako nam u susret svetli
neSto od najuzviSenije svojstvenosti: klicanje o veli€ini snage hriS¢anstva, koje
je zahvatilo u razvoj CovecCanstva! — Ako se danas postavimo ispred neke slike
kao Sto je ,Atinska Skola“, kako je obi¢no zovu, vidimo one ¢udesne likove, koje
Ce filistri odgonetnuti tako Sto ¢e uzeti u ruke turisticki vodic¢ i onda znati: jedan
je Sokrat, drugi Diogen itd., dok nam to bas niSta ne govori o posmatranju
umetnosti. No ako samo uzmemo u ruke jevandelje i paZljivo procitamo
apostolske poslanice, ose¢amo da u jednoj slici pred nama stoji sva snaga raz-
liitosti izmedu prehriS¢anskih gledista u Grckoj, i glediSta samoga hris¢anstva.
Ovo nam takode pristupa u drugoj slici koja se zove ,Disputa®, ali koju nije
trebalo tako imenovati. Istina je da u ,Atinskoj Skoli* pred sobom imamao onu
scenu iz jevandelja, gde Grci zapaZaju da dolazi licnost koja im govori: ,Dosad
ste slusali o svakojakim bogovima. Bozansko se ipak ne izrazava u slikama.
Velicali ste Zive bogove. No ima nesto jos vece: veliCina Boga koji je umro na
krstu i koji je vaskrsnuo!™. Mi oseCamo njegovu snagu i pristupamo slici koju
nazivaju ,Atinska Skola®. Gledamo neobicne glave filosofa, koji pazljivo slusaju
dok im govori Pavle. I to nas Cini greSnima pred neposrednim pogledom
filistarskoga tumacenja, koje je tek docnije bilo dato, da se u sredini nalaze
Aristotel, Platon itd. Ose¢amo za je Rafael zapravo hteo da predstavi momenat
kada se Pavle nalazi medu Grcima. Pa, kad tacno pogledate jevandelje, u
onome liku, Ciji izraz upuéuje na nesto vazno, nalazite ¢ak jednu licnost iz jeva-
ndelja. Tako bi se u jevandelju StaviSe mogao videti model za jednu li¢nost ove
slike, naime za licnost Pavla.

I tako idemo od slike do slike, zaboravljajuéi Sta se unaokolo zbivalo, jer
nam iz tih slika govori jedna velika snaga, tako da imamo osecaj: tu hriS¢anstvo
nastavlja da zivi u svojoj najvecoj snazi, u slikama koje je stvorio Rafael; tu Zivi
hriS¢anstvo o kome ne moze biti spora, hris¢anstvo koje se ne moze raspasti na
sekte. U narednim vremenima se ipak ne zna mnogo o hriS¢anstvu koje Zivo
deluje kroz Rafaelove slike. Kada se one joS tacnije pogledaju, postoji jedan
drugi osecaj: kao da bi onaj, koji je naslikao ove slike, hteo da slika ve¢nu mla-
dost, vecnu snagu pobede hriS¢anstva. I kad tako gledamo na ove slike, mozda
se zapitamo: ,Kakvo je bilo njihovo dalje dejstvo?".

Treba da se samo prisetimo kako je ubrzo doslo vreme u kome je takav
mocnik umetnosti, kakav je bio Bernini, koji je neizmerno mnogo ucinio za
umetnost, opominjao zbog oponaSanja Rafaela. Moze se cak govoriti o
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»zaboravljenome Rafaelu®. I u Nemackoj i u Zapadnoj Evropi, u osamnaestome
veku je cudno izgledalo to sa Rafaelom i njegovim razumevanjem. Proditajte
Citavoga Voltera, pa cete jedva nali poneSto o Rafaelu. Mozete pogledati
jednoga drugog, koji je docnije svakako doSao do drukcijega gledista. MozZete
razmisliti kako je bilo cudno sa Geteom, kada je prvi put pohodio drezdensku
galeriju. Kad stupite pred ,Sikstinsku madonu®, mozda Cete pretpostaviti kako
je u Geteovoj dusSi tada izniklo jasno odusevljenje ovom slikom. To biste mogli
pretpostaviti posle svih hvalospeva, kojima je on kasnije govorio o ,Sikstinskoj
madoni®. Ipak se moramo posetiti, Sta je on bio Cuo od Cinovnika drezdenske
galerije i oficijelnih Cuvara ove slike. Cuo je da je dete u rukama majke, u Cijim
ocima prepoznajemo neobi¢no vidovito gledanje, opsSte-realisticki slikano. Ono
nije moglo poticati od Rafaela, nego ga je morao doslikati neko drugi; narocito
mali andeli nisu mogli poticati od Rafaela. Kad je ,Sikstinska madona" dosla u
Drezden, to nije bio pobednicki pohod. Onda je svakako bila Geteova zasluga
da on, poSto je bio doSao do priznavanja Rafaela, doprinese razumevanju
,Sikstinske madone™" i Rafaela uopste.

Pogledajmo sada tok razvoja u devetnaestome veku. Odustanimo od onoga
Sto se zbivalo u katolickome svetu i gledajmo samo na protestanske krajeve,
kojima je konfesionalno daleka dogma Marije. Pogledajmo Sta se tamo
dogadalo kao pobednicki pohod ne samo za ,Sikstinsku madonu®, nego za sve
Rafaelove madone. Cak ako sada nemamo u vidu originale, nego ako mislimo
na mnoge bakroreze uspostavljene na najbolji naCin, mozemo zapaziti kako su
se ljudi trudili da Citavo Rafaelovo stvaralastvo Sto je moguce savrsSenije iznesu
pred Covecanstvo. Malo je ljudi ipak imalo priliku da vidi original na izvoristu.
Razumljivio je, da se na nekome bakrorezu ne moze videti Sta je zaista
umetnicko; bilo bi grubo varvarstvo verovati u to. No tu je nesto uslo u razvoj
Covecanstva: u predele, gde se uopste nista ne zeli znati o dogmi bezgresnoga
zaceca, uvuklo se hris¢anstvo koje je nezavisno od svih konfesionalnih razlika.
Ljudi su u teorijama i sistemima branili konfesionalne razlike. I dok su oni to
Cinili, jedna jedinstvena slika ove velike misterije — moglo bi se kazati u
okultnim potezima — uvukla se u oponasanje Rafaelove umetnosti, ponovno
ozivljavajuci ovu misteriju! Pred nama opet stoji jedan glasnik hriS¢anstva. 1z
toga Ce se u buducnosti razvijati joS velikih i neizmernih stvari. I kada budemo
imali razumevanja za to, u pomo¢ ¢e nam dolaziti osecaji koji prodiru u
covecanstvao: ono Sto dozracava od ,Sikstinske madone" i ostalih madona, od
»,Madone sa ribama" ili ,Atinske Skole", ,Dispute" i drugih Rafaelovih slika. Iako
to ne znaju, ljudi danas u svojim dusama imaju osecaje interkonfesionalnoga
hriS¢anstva, koje Zivi u ovome ¢udesnom okultnom pismu.

Jedan je, dakle, opet najavljen i unapred utemeljen kao glasnik novoga
shvatanja hriS¢anstva: Rafael, koga ljudi najpre nisu razumevali. Kroz okultno
istrazivanje uc€imo da je ista ona individualnost, koja je jednom delovala u Iliji i
docnije u Jovanu Krstitelju, ponovo Zivela na zemlji kao Rafael. Time opet
ucimo da razumevamo kako se u istoj dusi, od zZivota do zivota razvijaju snage,
i u€imo da razumevamo mnogo toga o dejstvu ranijih uzroka. Krstitelju je bila
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odsecena glava. Njegovo delo tek kasnije iznice u onome Sto je Cinio njegov
veliki naslednik. Novo oglasavanje Krstitelja u Rafaelu, bilo je zaboravljeno kroz
duga vremena. Ono opet iznice u onome, Sto mi duhovnonaucno takode treba
dalje da govorimo o Hristovome impulsu. Kako beskrajno jasno biva pospeSeno
nasSe razumevanje, kad povezujemo karakteristike onoga sto se proviaci kroz
pojedine pesonalnosti, i kako nam tada biva jasna pojedina personalnost!

Kazao sam: Rafaelove slike nam izgledaju kao klicanje o snazi hriS¢anstva.
Rafael razumljivo stoji na tlu dogadanja hriS¢anskih cinjenica, ali on to
utelovljava na sasvim svojstven nacin, iz odredenih osecaja. PuStamo da nam
pogled luta i pitamo se: Sta nije slikao Rafael, koji je ostvario toliku veliinu s
obzirom na umetni¢ko utelovljenje hris¢anske snage? — Nije naslikao nijednu
scenu sa Maslinske gore, niti ijedno raspece. Kada je naslikao ,Nosenje krsta"“,
to je bila vrlo loSa slika. Vidimo da je ona nastala kao porudzbina. On takode
nije naslikao nijednu od scena, koje su prethodile raspec¢u na krstu. Rafael se
uzdize tek kada treba da utelovi velikoga Jovanovog naslednika, lik Pavla u
»Atinskoj skoli*, ili kad, preskacuci ostale hriS¢anske dogadaje, slika Hristovu
transformaciju. Iz onoga, Sto Rafael nije naslikao, dobijamo odredeno
razumevanje kako mu je bilo vrlo daleko da slika ono Sto se dogodilo upravo na
zemlji (Sto se ne odnosi na spiritualni svet), posto je bio smaknut u
prethodnome zivotu. Neposredno se osela, zbog Cega je Rafael manje pravio
ove slike. Da, kad se pogledaju ove slike, u svemu, Sto potice iz vremena posle
Jovaniva smaknuca, ima se osecaj kako tu nije slucaj kao kod ostalih slika, koje
su proistekle iz ranijega secanja. — Kada se sve to sabere, ipak se moze imati i
jedan drugi osecaj. Ne treba misliti samo na milenijume, ve¢ sta ¢e u buducim
vekovima Covecanstva bivati sa svim slikama, koje su delovale kao tako veliki,
mocni simboli. Izvesno, zadugo ¢emo imati reprodukcije, ali ne joS dugo
originale. Ko dakle danas sa setom pogleda sliku ,Tajna vecera" Leonarda da
Vincija, nazire sta je jednom postojalo od fizicke supstance ove slike. No on sa
druge strane pomisli: tek kada se iz duhovne nauke nazre Sta je, na primer,
Rafael slikao u ,Atinskoj Skoli* i ,Desputi®, tek tada se dobija prava ocena ovih
slika. Jer ono, Sto se danas gleda na zidovima Vatikana u Rimu, vec je sasvim
osteCeno mnogim popravkama itd. Ne moZe se viSe imati prvobitna predstava
originala, jer je sad kroz popravke osteCeno neizmerno mnogo toga. Sta ce
dakle sa tim biti za nekoliko stole¢a? Sva ¢ovekova oCuvavanja umetnosti nece
biti dovoljna da materijal slika zastite od propadanja. To ¢e da iSCezne za
nekoliko stoleca. Izvesno, znace se motivi, ali ¢e da iSCezne ono Sto je Rafael
ostvario kao njemu svojstveno. Tu nam izni¢e misao: zar razvoj Covecanstva
nije niSta drugo do neprestano nastajanje stvari, da bi one zatim iscezle?

NasS pogled dalje tumara, i dolazimo da mladalackoga lika nemackog pesnika
Novalisa. Kada se danas upustimo u Novalisa, u njegovim spisima najpre
nalazimo ¢udesno uzdizanje Hristovih misli — na jedinstven, ali sasvim neobican
natin — koje mozemo ovako okarakterisati: ako se danas udubljujemo u
duhovnu nauku i svim sredstvima, koja nam ona daje, teZimo da razumemo
ustanovljavanje Hristovoga impulsa u razvoj ¢oveCanstva, kao i da razumemo
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Sta nam je sve potrebno da bi pojmili ovaj impuls — i onda se obratimo
Novalisu, svuda vidimo nesSto Sto treba sami da shvatimo, da bi pustili da ono
nikne u nasoj dusi. Svuda se nalaze veli¢anstvene inspiracije o duhovnonaucnim
stvarima, koje se istiCu kao najvisi naucni snovi, koji pak mogu nicati u nasoj
dusi i tamo dalje ziveti. Tu mozemo videti kako on daje nesto Sto se kao seme
klice uzivljava u ¢oveCanstvo i moze da ni¢e u buducénosti. Opet neSto poput
oglasavanja hriS¢anstva! Opet jedan pocetak — uprkos svoj razlicitosti — poput
onoga koji je ostvario Krstitelj! I sami nalazimo podsticaj da se postavimo
spram cudesnoga lika Novalisa i osetimo kako tu istrujava Ziva teosofija, ali
svuda pod hriS¢anskom inspiracijom. Tada se oseCa da tu opet postoji neko
oglasavanje hriS¢anstva za buduc¢nost.

Okultno istrazivanje nam pokazuje da se ista individualnost koja je delovala
u Iliji, u Jovanu Krstitelju i Rafaelu, ponovno pojavljuje u Novalisu. Mi to opet
pridodajemo onome, Sto kao individualnost prolazi kroz pojedine li¢nosti.
Nalazimo novo uzdizanje dela Jovana Krstitelja u Rafaelu, i kazemo: da
Rafaelovo delo ne bi propalo, uprkos tome sSto je on slikao na zidovima, o tome
se moze starati sami Rafael, kao Sto se on starao da ne propadne ono ostalo.
Da, mozemo kazati: kao Sto se on starao da se ponovno uzdigne jedan novi
nacin onoga Sto trebalo da jednom objavi ljudima, tako ¢e on uvek iznova bivati
u stanju da to ostvaruje u svojim slede¢im ponovnim utelovljenjima.

Tako Covedja individualnost uspeva da ono Sto je jednom ostvarila, dalje nosi
kroz sfere vecCnosti.

Mozda viSe nego Cisto spoljaSnje duhovnonaucno ucenje, viSe nego puko
posmatranje zakona, takvi konkretni slucajevi ¢e sve viSe raditi na tome da se
privede teosofsko posmatranje sveta, zZivota i CoveCanstva, i ono ¢e biti
razumljivo poput stvari koje nam pristupaju u spoljnome svetu. I Covek dobija
sasvim neobicne osecaje i ose¢anja, kad nasuprot takvim konkretnim primerima
upravo posmatra ono Sto se viSe zbiva u skrovitosti Coveljega duSevnog
razvoja. Ima naravno ljudi koji su dosad posmatrali Rafaela i, bududi da je
samo duhovno istraZzivanje jedno mlado otkrovenje, niSta ne mogu znati o
onome Sto Rafael nosi kroz prekretnice vremena, niti Sta je njegova snaga. Tu
sad ipak mora nicati ideja ponovnoga utelovljenja Covekova bica. I kada se
niSta ne zna u konkretnome, moZze se dogoditi da u nekome naraste neodredeni
osecaj, kao da je u neCemu sudelovao. Zato meni u potonjih Cetrnaest dana
prilazi jedan neobican primer. Opet mi je palo na um, kako jedan vrlo znameniti
istraziva€ Rafaela govori o njemu. To je oduhovljeni istoriCar umetnosti Herman
Grim. Kada je govorio o Rafaelu i karakterisao ga, podrazumeva se da nije nista
znao o duhovnoj nauci i da je posmatrao jedan Rafaelov Zivot, posmatrao
Rafaelovu slavu u raznim stole¢ima, gledao njegovu opadajucu i opet rastucu
slavu, i u vezi sa tim gledao dalji Rafaelov zivot u njegovim tvorevinama. Tu je
Hermanu Grimu dosSla neobi¢na misao, koju je on izneo u svom radu o Rafaelu
(hteo je da napiSe knjigu, ali je ipak ostao tek samo fragment). Tu je on sasvim
instinktivno kazao, izrazavajuéi jedan osecaj: ,Kad neko posmatra sve Sto treba
da sa prezivi u razvoju Covecanstva i da sebi pribavi perspektivu za buducénost,
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mogla bi mu do¢i misao da ¢e sve to biti ponovo dozivljeno!"™. — Takva stvar je
beskrajno znacajna zbog toga sto kod onih koji misaono i osecajno posmatraju
razvoj Covecanstva, instinktivno, kao u nekoj ¢eznji, u dusama izronjava misao
ponovnogda zivljenja, jer se ona utvrduje kao nesto bez Cega sve ostalo nema
smisla. To je od neizmernog znacaja. I kada se posmatraju takve stvari, dobija
se lepa i opravdana ideja: ono Sto ¢e duhovna nauka modi da daje i treba da
daje razvoju CoveCanstva, i kako ¢e se njome iskusiti obogacenje Covekova
Zivota u svim njegovim formama, obogacenje pomocu saznanja zakona o
reinkarnaciji i karmi. PoSto CoveCanstvo treba da iskusi takvo obogacenje
Zivota, ono ¢e se morati navikavati da duhovnost posmatra sa istom onom
taCnosti, sa kojom inaCe posmatra samo fizicko. Morace da posmatra kako
ponavljanja u fizickome jesu jedan veliki zakon svega postojeteg, te da
ponavljanje — poput vra¢anja dusevnoga u telesno — takode predstavlja zakon
povrac¢anja raznih sadrzaja Zivota. No uz to postoji i neizbezna priprema. Uz to
neizostavno postoje, reklo bi se, Covekove ceznje i nadanja, njegovo
instinktivno znanje koje se postepeno razvijalo poslednjih godina. Treba se
samo nadovezati na to, i duhovna nauka ce izgledati kao da se vec razvila, kao
da ljudi ne znaju da su vec sanjali o njoj, instinktivno je osecali. Ali tamo, gde
su oni razmisljali o duhovnome zivotu, ukazivali su na ono Sto su ve¢ mogli
osetiti u velikome ritmickom hodu povralanja pojava, takode o povracanju
pojava same ljudske duse.

Interesantno je da istaknemo jednu pojavu, koju bih lako mogao utrostruditi,
jer ona nam pristupa kroz sve umove koji su pustili da na njih deluje tok
razvoja Covecanstva i pritom zadobili osecaj o tome sta je ritmicko ponavljanje,
Sta je ritmi¢ko povra¢anje dogadaja. Ukazacemo na jednoga, da bismo pokazali
kako ova misao zauzima mesto, ali ujedno nesto namece u dusi — iako doticni
joS nije mogao biti moderan filosof. Pojava koju je ispriCao, sadrzana je u
jednome umetnickom delu iz 1835. godine. On joS nije mogao znati kako se
buduénost razvoja Covecanstva prikazuje u smislu duhovne nauke. Ipak je u
njemu nabujalo nesto poput sna, Sto mu se predalo kao perspektiva buduénosti
CoveCanstva i zasniva se na posmatranju ponavljanja ljudskih pojavljivanja. To
je nemacko-austrijski pesnik Anastasijus Grin, na njega mislim. Godine 1835.
objavljena je njegova pesma ,Rusevine", u kojoj se nalazi prikaz kako on prati
jednu pojavu kroz pet ponavljanja-povrataka duhovne poruke, koja dejstvuje u
Covecanstvu, u odredenome ritmu. Anastasijus Grin ukazuje kako Hristos svake
godine, prvoga dana Uskrsa, duhovno ponovno posecuje Maslinsku goru, da bi
video na kojim je sve mestima Ziveo i patio. Grin u svojoj pesmi ,Rusevine"
govori o pet takvih povrataka, od kojih Cetiri leze u proSlosti, dok se peti
odigrava u buducnosti. Prvi se odigrava u vreme posle razaranja Jerusalima.
Drugi se, zamislja on, dogada ,tu gde je Hristos gledao kako su krstasi osvojili
Jerusalim®, na mestu gde je on jednom stupio. Treci povratak pada u vreme
kada je islam raSirio svoju mo¢ nad Jerusalimom; Cetvrti u ono vreme kada je
Covecanstvo bilo raspar¢ano na svakojake sekte i borbeno se odnosilo prema
onome Sto je poteklo od Hrista. — Sve to Grin opisuje sa odredenom jasnocom.
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Zatim mu niCe perspektiva o veoma, veoma dalekome povratku Hrista, na prvi
dan nekoga Uskrsa. Iako je to spoljasnje sanjarsko, iako je utopisticko, ipak se
mora videti da ta ose¢anja — zanemarujudi sadrzaj — imaju nesto usrecujuce sto
moZe da ima i ljudska duSa, Sto za nju moZe postojati kroz okultno istraZivanje
— naroCito od trinaestoga stole¢a — kad ona pogleda na buduénost gde se,
nasuprot borbama i proklinjanjima, kroz veliku spiritualnu kulturu Sire
blagoslovi. I Grin to vidi u kulturi buducnosti, pa slika sledec¢i Hristov povratak
na Maslinsku goru prvoga dana nekoga Uskrsa, i opisuje kako se on prikazao u
njegovoj fantaziji: na Golgoti se igraju deca koja prekopavaju zemlju i nalaze
neku ¢udnu stvar od gvozda, za koju ne znaju Sta predstavlja. Docnije se ispo-
stavlja da je to mac. I pesnika obuzima usrecujuce osecanje, tako da kaze: doci
¢e vremena kada e trebati da ljudi zaborave odrediste koje je imalo jednu
takvu stvar, koja je slicna macu. Ljudi ¢e se cuditi macu, kao nekome
neobi¢nom predmetu. I zatim kaZe, da ¢e se gvozde upotrebljavati za raonike. I
Grin opisuje osecaj koji mu izvire iz ritmickoga povracanja Hristove pojave na
Maslinskoj gori. Zatim deca dalje kopaju i nalaze ono Sto je vec zaboravljeno,
Sto Ce se pak ponovo dobiti kao pojava: kameni krst! On je ve¢ zaboravljen! On
se ponovo preuzima, i pesnik kazuje kako se krstom nesto posebno cini, da bi
nagovestio koju ¢e ulogu od sada imati krst. — I tako on prikazuje ono sto
oseca, kad deca kod Hristova povratka iskopavaju krst i zatim ga pokazuju
Citavome Covecanstvu, te kako ¢e onda postojati funkcije i snage koje ¢e krst
imati za Citavo Covecanstvo:

»,Mada ga ne poznaju, ipak on stoji pun blagoslova
Uspravno u njihovim grudima, u vecitoj privlacnosti,
Cveta njegovo seme okolo na svim putevima;

Jer to Sto nisu vise poznali, bio je krst.

Krst od kamena, postavise u vrt

Jedno zagonetno, dostojno postovanja staro doba,
Oko njega ruze naokolo i cvece svake vrste

Dizuci se uvis obavijaju ga sa svih strana.

Tako stoji krst usred sjaja i obilja
Na Golgoti, veliCanstveno, u svoj slavi svojoj:
Pokriven sasvim ogrtacem od ruza,

Odavno se vige od ruza i ne vidi krst."3

? Prevodilac pesme sa nemackog nepoznat. Tekst uporedila sa originalom i redigovala Anica Milovié.
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SESTO PREDAVANJE
Dornah, 14. maj 1912.

Vi znate da Cesto ponavljano pitanje Zivota i filosofije jeste jeste pitanje o
takozvanome smislu Citavoga postojanja. Mi smo tokom vremena, kroz nas
duhovnonaucni rad, zaista navikli na malo skromnosti u odnosu na to Sto ovde
dolazi u obzir. Znamo da Covek kroz istrazivanja duhovnih svetova izvida ili
razmiSlja o uobicajenome svetu Cula, ali takode znamo da nikako ne mozemo
udesiti da odmah govorimo o krajnjem porekiu, odnosno o krajnjem i najvisem
smislu Zivota. Povrsno razmisljanje ¢e svakako prigovoriti: Sta mi uopste znamo,
kad niSta ne mozemo znati o ,smislu Zivota".

Vec CeSce smo koristili poredenje koje moZe proisteéi iz duha nase duhovne
nauke, i koje nam takore¢i moze razjasniti Sta je moguée odnosno nemoguce
kod pomenutoga pitanja. Govorili smo: ako neko hoce da putuje i ako su mu u
njegovome mestu samo mogli kazati kako da krene ka jednome mnogo blizem
mestu, oni su ga ipak savesno otpustili, jer je bio potpomognut; premda se
poduze raspitivao, nije doduse mogao znati put do krajnjega cilja, ali je mogao
biti siguran da ¢e sti¢i do njega, jer uvek moze napredovati od mesta do mesta.
Tako se mi, kao ucenici duhovne nauke, ne pitamo o ,krajnjem cilju® nego o
najblizem, Ssto znaci o zemaljskome cilju, i znamo da uopste nema pravoga
smisla pitati o krajnjem cilju. Spoznali smo da se u ¢ovekovome Zivotu radi o
,razvoju", tako da nam mora biti jasno kako u sadasnjem trenutku nasega
razvitka uopste ne bi mogli iSta razumeti o ciljevima docnijega razvitka, te da bi
se tek morali razviti do jednoga viSeg stanovista, da bismo dobili razumevanje
za ono Sto se zamiSlja kao neki kasniji cilj. Mi dakle pitamo o najblizam cilju i
jasno nam je — dok se ovoga kasnijeg cilja upravo pridrzavamo kao ideala,
teZimo ka njemu i, ako upotrebimo prava sredstva, on ¢e biti dostignut — nama
je dakle jasno da time dolazimo do jedne dalje tacke nasega razvitka, tako da
na ovoj tacki opet moZzemo postaviti pitanje o ,narednome cilju" i tako dalje.
Dakle, dok izgleda da bi se ¢ovek kroz duhovnu nauku cinio neskromnim, jer
iznad uobicajenoga sveta izvida u duhovne svetove, nasuprot tome sto se ¢esto
olako nabacuju pitanja o najuzvisenijim stvarima, on upravo biva ucinjen
skromnim u ovim najuzviSenijim stvarima.

Zapitajmo se najpre o zemaljskome cilju. Drugim re€ima: zapitajmo se Sta
Covek kroz razvojne periode, gde prolazi kroz ona utelovljenja koja nazivamo
fizickim zemaljskim utelovljenjima u mesu, prvenstveno treba da doda onome
Sto je dobio u prethodnim periodima razvoja, u vreme Saturna, Sunca i Meseca.
Da bi ovo predodili, doveS¢emo pred dusu stvari koje ve¢ znamo sa ove ili one
strane, koje pak danas treba da nam sluze da tacno konkretne, tacno odredene
pojmove povezemo sa onim Sto bi se moglo nazvati ,smisao zemaljskoga
razvitka". Da prvo upozorimo na nesto, na Sta je vec bilo ukazano u drugim
povezanostima.

Kada je u grcko-latinsko vreme — moglo bi se gotovo tac¢no kazati: u
Sestome veku pre naSega racunanja vremena — zapoceto sadasnje umno,
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razumsko misljenje CovecCanstva, Cesto se ispoljavala misao da sva filosofija,
sve dublje razmisSljanje o tajnama postojanja poti¢e od od onoga, Sto se moze
nazvati divljenjem i cudenjem. To drugim rec€ima znaci: dok god ¢ovek ne moze
gajiti ikakvo divljenje i Cudenje prema stvarima koje ga okruzuju, prema poja-
vama unutar kojih zivi, dotle on zivi bez misli i ne pita se, na razumski ili
oduhovljeni nacin, zasto stvari proti¢u ovako ili onako. ,Sva filosofija potice od
divljenja i cudenja“, to je bila izreka koja se uvek povracala u Citavome starom
grcko-latinskom kulturnom periodu.

Sta onda za Covedji dudevni Zivot zapravo znadi ova izreka?

Ako neki Covek joS nije video da se vozi lokomotiva ( unutar evropske
kulture je danas vec tesko pronaci takvoga ¢oveka, ali je to josS do nedavno bilo
moguce — sada se za to ve¢ mora i¢i prema dosta udaljenim krajevima) — i za
kretanje napred uopSte nema onih snaga na koje je on navikao, kada ima u
vidu ovo kretanje, on ¢e, kada ga vidi, biti osobito zacuden. Poznato je kako
mnogi takvi ljudi, koji se ¢ude kad vide voznju lokomotive, pitaju da li unutra
ima konja koji je pokre¢u napred. — Zasto su ti ljudi zaCudeni time Sto im se
pruza? Radi toga Sto su videli nesto Sto im je u jednome smislu bilo poznato, a
sada se ipak dogada na nepoznat nacin. Njima je bilo poznato da se nesto
krece napred, ali su sve takvo videli opremljeno sasvim drugim snagama. Sada
im se pokazuje kretanje napred, kakvo im se nikad ranije nije pokazivalo. To
izaziva Cudenije.

Ako su filosofi gréko-latinskoga kulturnog doba mogli da budu ,filosofi* samo
time Sto su se mogli ¢uditi, onda su to morali biti ljudi koji su sve Sto se dogada
u svetu, ujedno osecali kao nesSto poznato odnosno nepoznato, dok im je naime
ono Sto se dogadalo, izgledalo kao da se nije moglo deSavati na nacin kako se
deSavalo — da se u svemu tome moralo traziti nesto Sto se zbiva unaokolo, a
njima je nepoznato. — Odakle onda dolazi to da su se filosofi takore¢i morali
prema svim stvarima postavljati kao da su im bile sasvim nepoznate u odnosu
na odredene snage i uzroke koji su u njima vladali? Ovde se mora prihvatiti da
su i filosofi bili mudri barem kao ostali ljudi, koji uopSte nisu marili za svoje
okruzenje, tako da se ne mozZe pretpostaviti kako su filosofi u stvarima mogli
prihvatati samo ono Sto se opaZa uobicajenim Culima. Oni su dakle u stvarima
morali opazati i slusati nesto drugo, sto ih je dovodilo do divljenja; znaci nesto,
Sto se ne nalazi unutar Culnoga sveta. Otuda su filosofi uz ono Sto postoji u
Culnome svetu, uvek tezili i neCemu natculnome, dogod nije bilo materijalizma.
Dozvoljeno je dakle da se kaze: divljenje, Cudenje filosofa mora se zapravo
odnositi na to, da oni izvesne stvari nisu mogli poimati onim Sto su gledali
Culom vida, nego su morali sebi govoriti: ,Sta tu vidim, ne odgovara onome Sto
sebi predstavljam o tome; u tome moram sebi predstaviti natéulne snage". No
filosofi u ¢ulnome svetu ne vide ikakve natCulne snage. Jedino bi se nekome
misleCem Coveku vec davalo da bude nacisto kako u ¢oveku postoji podsvesno
secanje koje se ne predaje u svesti, iz vremena kada je dusa gledala neSto
drukcije od Culnih stvari. Znaci da se dusa podseca na stvari koje je prozivela
pre stupanja u Culno postojanije, i zato sebi kaze: ,Zadivljena sam Sto vidim ove
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stvari koje me ¢ude samo u njihovim dejstvima i drukdcije su od svega Sto sam
ranije videla, koje se dakle moraju objasniti snagama koje tek moram da
izvuéem iz sveta natCulnoga". Tako dakle sve filosofiranje pocinje sa ¢udenjem
ili divljenjem, jer ¢ovek u stvari tako prilazi stvarima da pre nego Sto je stupio u
Culni svet, on dolazi iz nat€ulnoga sveta, i sada Culne stvari ne odgovaraju
onome Sto je opazao u natCulnome svetu. On se Cudi, jer te stavri pokazuju
dejstva koja zna samo iz natCulnoga sveta. — Tako nam divljenje ili Cudenje
ukazuju na vezu Coveka sa natCulnom svetom, kao na nesto Sto pripada sferi
koju Covek moze susresti samo kad izade iz svoga sveta, u koji je ukljuen
pomocu fizickoga tela. To nam, na ovome svetu, pokazuje da Covek zapravo
neprestano ima teznju da izade iznad sebe. Ko moze ostajati jedino u samome
sebi, ko ne iznosi divljenje iz uobicajenoga ,ja", ostaje Covek koji ne moze izaci
iznad sebe, koji gleda kako sunce izlazi i zalazi itd., koji se inae ne brine ni o
cemu. To Cine nekultivisani ljudi.

Druga stvar koje Coveka oslobada od uobicajenoga sveta, koja ga, iz Cisto
Culnoga, vec ovde nosi u natculno gledanje, jeste samilost ili saosecanje. (I ovo
sam vec isticao.) Onome koji nemisaono ide kroz svet, samilost ne izgleda kao
neka velika tajna ili posebna misterija. Onome pak, koji misaono ide kroz svet,
saosecanje izgleda upravo kao neko ¢udo, kao velika misterija. Kad samo spolja
posmatramo neko bi¢e, ono nasim culima i nasem razumu nudi ono Sto potice
od utisaka koji dolaze od njega. No kada razvijamo saosecanje, prelazimo iznad
sfere utisaka koje to bice vrsSi na nas. Tada sadoZivljavamo ono Sto se dogada u
najtajanstvenijem, najsvetijem delu toga bi¢a, iz naSe ja-sfere prelazimo da
Zivimo u sferi drugoga bic¢a. To znaci da se oslobadamo sami sebe, odlazimo od
onoga Sto smo kao uobicajeno ukljucili u fizicko telo, te prelazimo u ono Sto
drugo bice zatvara u sebi i Sto je natulno ve¢ u ovome svetu, buducdi da u
duSevnu sferu drugoga ne mozemo prelaziti nasSim Culima ili naSim razumom.
Da u svetu postoji saosecanje — to je dokaz da se ve¢ u Culnome svetu
oslobadamo sami sebe, da mozemo istupati iz sebe i prelaziti u drugo bice. Vi
znate da nemogucnost razvijanja saosecanja jeste moralni defekt, moralna
mana ¢ovekova. Ako on, takoreéi u trenutku kad bi trebalo da se oslobodi sebe
i prede u drugo bic¢e, da bi doziveo ne svoj bol, ne svoju radost, nego bol i
radost drugoga bi¢a, ako on dakle u tome momentu prestaje da oseca i
takoredi postaje nemocan, to je onda moralni nedostatak. Celovit zemaljski
Covek mora, kroz saosecaj sa drugim bicem, moci da istupi iznad svoga
zemaljskog Zivota, mora moci da sadoZivljava ono Sto nije on, ve¢ neko drugo
bice.

Na trecu stvar, pomocu koje Covek izlazi iznad onoga Sto on prvenstveno
jeste u fizickome telu, takode smo veC skretali paznju. To je savest. U
obi¢nome zivotu Covek ¢e pozeleti ovo ili ono Sto odgovara njegovim potrebama
ili nagonima, sledi¢e ono Sto mu je simpati¢no i odgurnuti ono Sto mu je
antipaticno. Kad tako postupa, Covek ¢e uciniti ¢ak mnogo toga cCime ce
odvratiti kritiku samoga sebe, dok iznad njega prelazi njegova savest, glas
savesti, koji ga takoredi koriguje. Od ovoga glasa savesti takode zavisi da li
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Covek u krajnjem ishodu sme da bude zadovoljan onim Sto Cini, ili to ne sme
biti. Time je pak osvedoCeno da Covek u savesti opet ima neSto Cime izlazi
iznad sfere onoga Sto, kao simpati¢no ili antipaticno, ose¢a u svojim porivima
itd.

Cudenje i divljenje, samilost i saosecanje, i savest, jesu tri stvari pomocu
kojih Covek vec¢ u fizickome Zivljenju izlazi iznad sebe, pomocu kojih u fizicko
Zivljenje usijavaju stvari koje u ljudske duse ne mogu ulaziti na putu razuma i
Cula.

Sada lako moze biti pojmljivo da je sve ove tri snage moguce izgraditi samo
kad Covek prolazi kroz inkarnacije u telu od mesa, kad je u ovome telu takoreci
odvojen od onoga Sto tu, iz jedne druge sfere, ulazi u njegovu dusevnu sferu.
Da telo od mesa ne odvaja Coveka od duhovnoga sveta i da mu ne nudi Culni
svet kao spoljni svet, on ne bi mogao da se cudi. Culni svet je za njega uopste
ono, pomocu Cega se deSava da se moze Cuditi Culnim stvarima i da po njima
mora ispitivati duh. Kada ¢ovek ne bi bio odvojen od drugih, kada bi ljudi Ziveli
kao zajednicko jedinstvo i kad bi se zajednicko duhovno provlacilo kroz svest
svakoga pojedinca, kad ne bi svaka dusa bila u nekome fizickom telu, koje za
nju takoredi izgraduje neprobojan omotac i odvaja je od drugih, tada ne bismo
ni mogli razvijati ono Sto nazivamo saoselajem. I kada ovo materijalno telo
Coveka ne bi bilo obdareno trazenjem stvari koje se mogu korigovati necim
drugim u njemu, savest se ne bi mogla osecati kao duhovna snaga koja
opominje njegov svet nagona, strasti i poZzuda. Tako Covek mora biti
inkorporiran u fizickome telu, da bi mogao doziveti ove tri stvari: Cudenje ili
divljenje, saosecanje i savest.

U naSe vreme se malo mari za takve tajne, koje ipak tako duboko i znacajno
objasnjavaju svet postojanja. No, u osnovi uzeto, jos nije bilo tako davno, kada
su ljudi vrlo dobro vodili raCuna o takvim stvarima. To tek treba da rasvetlite
sebi. Pokusajte da se samo jednom na primer snadete u svetu grckih bogova,
onih bogova o kojima peva Homer. PokuSajte jednom da pustite da na vase
duSe deluje ono Sto su ovi grcki bogovi izvrSavali svojim postupanjem, ili
pokusajte da sebi objasnite kakvi impulsi postoje kod jednoga bi¢a, koje kao da
joS predstavlja poslednji ostatak ranije generacije zemlje — kod Ahila, koji
takode vodi poreklo od boZanske majke. Prodite kroz ,Ilijadu™ i ,Odiseju", i
pitajte Homera da li je ona bica Sto stoje izmedu ljudi i bogova, pokretalo nesto
Sto bi se moglo nazvati savest ili samilost. Pomislite samo jednom, kako je
Homer svu svoju ,Ilijadu® izgradio na onome Sto zapravo besni i pustoSi u vidu
Ahilove srdZzbe, znadi jedne strasti, eminentne strasti. Morate zanemariti sve Sto
inaCe stoji u grckoj sagi: u ,Ilijadi* se radi jedino o onome Sto Sto je nastupilo
kroz Ahilovu srdzbu, Sto znaci kroz jednu strast. Pogledajte na sve Sto Ahil
izvrSava tokom prikaza, i ispitajte da li biste makar jednom mogli kazati: kod
Ahila se pokrece neSto poput samilosti ili savesti. Takode se pak nijednom ne
pokrece ono Sto se moze nazvati cudenjem ili divljenjem. Homerova veliina je
upravo u tome, Sto ovakve stvari prikazuje na tako zadivljujuéi nacin. Pratite
kako se Ahil u ,Ilijadi™ priprema, kad mu se pripovedi da se dogodila ova ili ona
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strahota. On se ponasSa sasvim drukcije od nekoga koji tu biva zacuden ili
zateCen. Uzmite zatim same grcke bogove; oni razvijaju sve moguce nagone, za
koje mozete kazati da dobijaju izricito egoistiCan karakter kod coveka koiji je
zatvoren u fizickome telu. Kod bogova su oni duhovni, ali ni u ¢emu, Sto se
iznosi u okviru sveta grckih bogova, nema nikakve samilosti, nikakve savesti,
kao ni onoga Sto se moze nazvati Cudenjem. Zasto? Jer Homer i Grci znaju: tu
se radi o bi¢ima koja pripadaju ranijim dobima Sto su prethodila zemaljskome
vremenu, gde bi¢a, koja su tada prozivela svoj ljudski razvoj, u ranije
postojecim planetarnim stanjima josS nisu bila primila ¢udenje, samilost i savest
u svoje duse. UopSte se mora osvrnuti na ovaj potez: ranija planetarna stanja,
koja je proZivela nasa zemlja, takva bi¢a, koja su Grci poStovali u svojim
bogovima, prozivela su kao stepene svoga ljudskog postojanja. Ona uopste nisu
bila pri tome da im se u dusSe usadi ¢udenje, samilost ili savest. Radi toga
postoji zemaljski razvoj! Smisao zemaljskoga razvoja jeste u tome, da na
njegovome tlu u ukupnosti bude usadeno ono, Sto tu ne bi moglo biti bez
njega: Cudenje, divljenje, samilost i savest.

Setite se, kako sam Cak upozoravao da je savest takoreci dokazivo nastala u
odredeno vreme helenstva, kako joS mozemo pokazati da kod Eshila cak
nikakvu ulogu ne igra ono Sto nazivamo saves¢u, da su kod njega joS prisutna
secanja na osvetoljubive furije, te da je tek kod Euripida jasno izneto ono Sto
nazivamo savest. U grcko-latinskoj kulturnoj epohi tek malo pomalo nastaje
pojam savesti. O pojmu divljenja ili cudenja sam vam danas mogao kazivati, da
se on razvija tek u vreme kada se pocinje filosofirati u stilu grcko-latinskoga
doba. I kada posmatramo jednu vaznu cinjenicu duhovnoga razvoja zemlje, ta
Cinjenica baca veoma znacajno svetlo na ono Sto se moZe nazvati samilost,
saosecaj, Sto se takode u pravome smislu moze nazvati ljubav. U nase danasnje
materijalisticko vreme je Cak izuzetno tesko dobiti pravo glediSte o pojmu
saosacaja i ljubavi. Mnogi od vas ¢e znati kako u nase danasnje materijalisticko
vreme ovi pojmovi bivaju izmenjeni i karikirani, buduci da materijalizam naSega
doba, Sto je viSe moguce, pojam ljubavi primi€e pojmu seksualnosti, sa kojom
on nema bas nikakve veze. To je tacka u kojoj nasa savremena duhovna
kultura ne samo da napusta ono Sto je razumsko, nego StaviSe napusta ono Sto
je uopste joS ikako dopustivo kod zdravoga misljenja. Ovde razvoj nasega
vremena kroz svoj materijalizam gotovo dolazi ne samo na ono Sto je
nerazumljivo i nelogi¢no, nego ulazi i u nesto sramno, kad tako priblizava ono
Sto se moZe nazvati ljubav i ono Sto se moze podvuci pod pojmom seksualnosti.
Da pod odredenim okolnostima uz ljubav izmedu muskarca i Zene moze
nastupiti seksualnost, nije razlog da se ova dva pojma dovode u Sto je moguce
vecu blizinu: ono Sto obuhvata ljubav i samilost — i ono specificno u
seksualnosti. Logi¢no je da se isto deSava ako recimo posmatamo dva pojma
koja spadaju zajedno, pojam ,lokomotiva"™ i pojam ,pregaziti®, jer lokomotive
takode ponekad pregaze ljude. Tako se danas spajaju pojmovi ljubavi i
seksualnosti, jer se te stvari, pod odredenim okolnostima, spolja mogu zajedno
na¢i. To ovde ipak ne potice od ikakvih naucnih pretpostavki, nego od
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besmislenoga i delimi¢no ¢ak sasvim nezdravoga nacina misljenja nasega
vremena. — Naprotiv, jedna druga Cinjenica je veoma prikladna da nam ukaze
na ono Sto je vazno u pojmu ljubavi i saosec¢anja: naime ona cudesna Cinjenica,
da se u odredenome trenutku — reklo bi se — kod svih naroda u toku razvoja
Covecanstva utvrduje nesto, Sto se u mnogo toga medusobno bitno razlikuje, ali
je u jednome jednako po citavoj zemlji: u prihvatanju pojma ljubavi i pojma
saosecanja. I opet je Cudnovato da pet, Sest, sedam vekova pre dolaska
Hristova impulsa u covecanstvo, po celoj zemlji nastupaju mudraci po pitanju
shvatanja sveta. Oni se javljaju kod svih naroda. Od najvecega je znacaja, kako
Sest vekova pre nasega racunanja vremena u Kini postoji kako Lao-ce tako i
Konfudije, u Indiji Buda, u Persiji poslednji Zaratustra (ne onaj prvobitni!), u
Grckoj Pitagora. Kako su razliciti ovi mudraci religija! Samo apstraktan um, koji
ne moze gledati na razlike, moZe recimo tako kao danas — Sto se pak moze
viSestruko deSavati kroz jedan nered — upozoravati da Lao-ce ili Konfucije
sadrZe isto Sto i drugi mudraci religija. To nije slucaj. No jedno jeste slucaj kod
svih njih: svi oni u svome ucenju sadrze element, da saosecanje ili ljubav mora
vladati od jedne do druge ljudske duse! Znacajno je da se Sest vekova od
nasega racunanja vremena pocinje buditi svest o tome kako da se, u
nastavljanju struje razvoja ¢oveCanstva, prihvati ljubav i saosecanje. — Tako bi
se dakle moglo kazati: sve ukazuje na to koliko je, u daljem toku struje razvoja
Covecanstva, nastupila savest, kao i ljubav i saosecanje, te da se, u vreme
Cetvrte postatlantske kulturne epohe, deSavaju sve naznake kako je u razvoj
Covecanstva uistinu uloZzeno ono Sto mozemo nazvati smislom zemaljskoga
razvoja.

Kako je beskrajno povrsno, neizmerno glupo kad ljudi na primer kaZu:
»Zasto je Covek najpre morao silaziti iz bozanskih svetova u fizicki svet, odakle
ipak treba da se ponovo uzdiZze u njih? Zasto nije mogao ostati gore?" On to
nije mogao jer je tek na zemlji, silaskom u fizicki zemaljski razvoj, u sebe
mogao da primi tri snage: divljenje ili Cudenje, ljubav ili saosecanje, i savest.
Tako dakle moramo sebi kazati: gledamo na Cetvrto postatlantsko kulturno
razdoblje, i vidimo kako tokom njega u Covecanstvo ulaze impulsi koji ¢e —
uistinu tek od tada — sve viSe i viSe morati prevladavati. — Danas je vrlo lako
ukazati i na to, kako u Covecanstvu malo gospodari saosecanje i ljubav, kao i
savest. Sigurno, na ove se stvari moze vec danas ukazivati, ali se istovremeno
mora skretati paznja kako je, joS od grcko-latinskoga doba, ovako ili onako u
svetu ropstvo bilo prihvaceno, te da je ¢ak i veliki filosof poput Aristotela uvidao
prisustvo robova kao nesSto Sto je nuzno utemeljeno u prirodi Coveka, a da
danas, kad joS postoje nejednakosti medu ljudima, u ljudskim dusama vec
postoji nesto poput stida spram odredenih stvari, jer se od onih vremena vec
dotle razvila ljubav. Znaci da se upravo one snage, Sto su tada usle u razvoj
Covecanstva, sve viSe i viSe razvijaju u duSama. Sada se viSe niko nece usuditi,
ako na jednostran nacin recimo nema tragi¢nu Ni¢eovu sudbinu, da se sasvim
otvoreno drzi stanoviSta kako danas ponovo, kao u Grckoj, treba uvesti ropstvo.
(NiCeove ,pristalice® pritom treba potpuno zanemariti, jer Ni¢e bi se njih
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potpuno odrekao pri zdravoj pameti.) I danas niko nece poricati da najuzviseniji
osecaji u ljudskoj dusi jesu ljubav i saoselanje, kao i da zadatak covecanstva
mora biti da sve viSe i viSe profinjuje onaj glas koji, kao iz jednoga drugog
sveta, odjekuje u njoj.

Posto smo upisali u duse kako smisao zemaljskoga razvoja takoredi Cini
razvijanje ove tri karakteristicne snage, pogledajmo sad na onaj impuls, koji
smo tako Cesto navodili kao najvazniji u okviru zemaljskoga razvoja, a koji
upravo pada u Cetvrto postatlantsko kulturno razdoblje: na impuls Hrista. Vec
nam spoljasnje posmatranje pokazuje da on pada upravo u doba kada je zemlja
bila zrela da razvije tri snage —C€udenije ili divljenje, saoselanije ili ljubav, i savest
ili moralni zahtev — i kada ove tek nastupaju kao prava covecja svojstva. Kako
smo posmatrali impuls Hrista?

Posmatrali smo ga na taj nacin, da znamo kako je on zapravo nastupio u
zemaljskome razvoju. Ovde bih vam dao napomenu s obzirom na ono Sto sam
govorio o Hristovome impulsu, Sto sam kazao o zaostajanju jednoga dela
spiritualnih snaga kao necega natCovecanskog, kad je Covecanstvo pocelo da
ovde na zemlji proZivljava svoj razvoj, kao i da je ovaj impuls ustrujao u vreme
koje mozemo naznaciti time da je ono u Bibliji nagovesteno Jovanovim
krStavanjem na Jordanu. Tako je moglo da nastupi ono Sto nije primilo
luciferske snage, Sto je cekalo do cetvrtoga kulturnog razdoblja, da bi se tada
sjedinilo sa ¢ovecanstvom. PoveZite to sa onim Sto sam cCesto pominjao: kada
se na ovaj naCin ne moze upozoravati na stvari koje nam pokazuju kako
duhovni svet igra ulogu u fizickome, zapravo je rdava navika da se tome prilazi
sa najspoljasnjijim apstraktnim pojmovima, kao na primer sa onima o ,tri
logosa". Cesto sam naglasavao da obican covek pod pojmom ,logos" sebi
najéeS¢e ne moze predstaviti niSta osim pet slova. — Ako uprkos tome mozete
Cuti da se, izvan nasega pokreta, govori da je stvar kod nas bila prikazana tako
da Hristos jeste drugi logos (pri ¢emu se dogada kao da je to, Sto je receno
izvan nasega pokreta, bilo reCeno kod nas), tada mozete uvidati da je dobro
imati u vidu kako se danas neprestano upropascava ono Sto je na dnevhome
redu, ono Sto se ovde izriCe. Dok se ovde trudimo da uvek opet i iznova
utemeljimo, prosirimo i sa svih strana sakupimo ono Sto moze produbiti Hristov
impuls, izvan polja nasega rada stvari se prikazuju kao da ovde zabijamo neke
apstraktne pojmove i da bi se moglo na spoljasnji nacin govoriti kako je Hristos
drugi logos. No u teosofskome pokretu bi tako trebalo izosStriti savesti, da se
zna kako se ne bi smelo deSavati tako nesSto. Dogod je joS moguce Ciniti stvari
koje naprosto izopacavaju nazore drugih, teosofski pokret ne stoji na posebno
visokome moralnom nivou, i niSta ne koristi kada se kaze da se u Teosofskome
drustvu mogu zastupati sva moguéa misljenje. To ostaje fraza, dogod sebi
dopustamo da na bilo kome drugom podrucju Sirimo lazne nazore o onome Sto
je neko zastupao. Sigurno da mora biti dopusteno Sirenje svakojakih misljenja,
ali ne i laznih mnjenja o drugima. Nuzno je da se u ovome pogledu izostri
spiritualna savest, jer ¢e se inaCe iz teosofskoga pokreta izagnati svaki osecaj
za istinu, a onda unutar nasega pokreta necemo moci dalje voditi neminovan
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spiritualni Zivot. Mi zaista moramo ozbiljno uvidati stvari, ne povrsno prelaziti
preko njih. Moramo biti nacisto da ¢e se svakako manje moci objavljivati, kada
se Zeli Stampati samo ono Sto se sigurno zna. Uostalom, kakva je Steta ako se
manje govori, kada se kazuje samo ono Sto je istinito i stvarno? U zadnje vreme
bi se u stranim ¢asopisima moglo procitati kako se kod nas o Hristu govori kao
o drugome logosu, i kako je ovde zastupljen jedan teosofsko-hriS¢anski pravac
koji pasuje samo u Nemackoj, ni u jednoj drugoj zemlji. Moglo se procitati kako
se ovde bavimo jednom uskogrudom teosofijom, te kako se u Lajpcigu u
odredenome, veoma poznatom centru, bave jednim Sirokogrudim teosofskim
pokretom. Kada se Cita tako neSto, mora se kazati: da li je u teosofskome
pokretu prisutna ona sveta izoStrenost savesti, koja je nuzna za jedan
spiritualni pokret? I ako mi nemamo onu svetu izoStrenost savesti, ako se ne
osecamo strogo obavezni prema najsvetijoj istini, onda ne moZzemo napredovati
ni na jednome drugom putu! — To je moralo biti reCeno. I upravo ¢e unutar
teosofskoga pokreta biti nuzno da se pomalo pripazi na ono Sto se uvek
predstavlja kao ljubav i saosecanje.

Ako sad Hristov impuls uo¢imo tako da u njemu vidimo dostrujavanje onoga
duhovnog impulsa koji je zaostao u davno lemursko doba, koji se sjedinio sa
zemaljskim razdvojem u cetvrtoj postatlantskoj epohi, i to u ¢asu koji je
oznacen Jovanovim krstenjem na Jordanu, koji je pak dovrSen kroz Misterijum
sa Golgote, tada u ovome Hristovom impulsu — ako ga tako sebi prikazemo —
imamo nesto o ¢emu uvek iskazujemo kako ono Sto nazivamo ,Hristos", tada
nije bilo inkorporirano u obi¢noga fizickog ¢oveka. Znamo kako je komplikovano
bio uobli¢en Isus iz Nazareta, da bi, tokom tri godine svoga Zivota, mogao da
primi Hristov impuls. Zato nam je jasno da je tokom te tri godine, obavijen sa
tri omotaca jednoga drugog Coveka, Hristov impuls Ziveo na zemlji, ali nam je
takode jasno da Hristov impuls tada nije bio inkorporiran na zemlji, nego je on
samo prozeo, ispunio telo onoga koji je tu postojao kao Isus iz Nazareta.
Moramo razumeti kada se kaze da ne moZze biti reCi o nekome povratku Hrista,
vec¢ samo o jednokratnome impulsu u vreme palestinskih dogadaja. Tada su, pri
Jovanovome krstenju, od Isusa iz Nazareta ostali samo njegovo fizicko, etersko
i astralno telo, i bili ispunjeni Hristovim impulsom koji je u njima, skoro tri
godine, obilazio zemlju. Znamo da je od toga vremena Hristos povezan sa
duhovnom atmosferom zemlje i tamo ga mogu naéi oni koji hoce da ga
prihvate. On je od onih vremena prisutan u duhovnoj atmosferi zemlje, gde pre
toga nije postojao. Vazan urez u zemaljski razvitak jeste da zemlja otada sadrzi
nesto Sto ranije u sebi nije sadrzala.

Ako pogledamo oko sebe, vidimo razna carstva prirode, i znamo da nacin,
kako mi na njih gledamo, nije nesto stvarno ve¢ je to maja, velika iluzija. Kad
pogledamo carstvo Zivotinja, tu imamo nastajanje i nestajanje pojedinih oblika,
i imamo grupne duSe kao jedino Sto ostaje. Kad pogledamo biljke, uvek vidimo
kako neke od njih nastaju ili nestaju, ali iza njih vidimo duh zemlje, koji smo
prikazali kao nesto Sto ostaje. Sli¢no je i kod minerala. Tako vidimo da je trajno
ono Sto je duhovno, dok fizicko — svejedno da li je re€ o zivotinjskome, biljnom
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ili mineralnom carstvu — ne mozemo uvidati kao da je trajno. Kad proces zemlje
pratimo spoljnim Culima, vidimo kako se zemaljska planeta postepeno trosi i
kako ¢e se jednom rasprsiti kao zemaljska praSina. Karakterizirali smo Sta ce
biti kada zemaljsko telo bude odbaCeno od strane duha zemlje, kao Sto
pojedino C¢ovekovo telo biva odbaceno od strane Covekova duha. Sta ¢e ostati
kao najuzviSenija supstanca zemlje, kad ova bude prispela na svoj cilj? Na
zemlji ¢e postojati Hristov impuls, bice takoreéi prisutan kao duhovna sup-
stanca. On ostaje, i tokom zemaljskoga razvoja biva prihvacen od strane
Coveka. No kako on dalje zivi? Dok se tokom tri godine hodao po zemlji, on nije
po sebi imao fizicko, etersko i astralno telo. Ova tri omotaca je primio od Isusa
iz Nazareta, ali kada zemlja bude prispela na svoj cilj, ona ¢e — kao i ljudska
bi¢a — biti sasvim izgradeno bice, koje odgovara Hristovome impulsu. Odakle
pak Hristov impuls uzima svoja tri omotaca? Od onoga, Sto se moze primiti
jedino od zemlje. Sto se od onoga zemaljskog razvoja, koji je zapoceo
Misterijumom Golgote, od Cetvrtoga postatlantskog kulturnog razdoblja nadalje
prozivelo u Cudeniju ili divljenju nad stvarima, sve Sto u nama moze ziveti kao
Cudenje i divljenje, to napokon prilazi Hristu i saCinjava astralno telo Hristova
impulsa. Sve Sto u ljudskim duSama zauzima mesto kao ljubav i samilost, tvori
etersko telo Hristova impulsa, i sve, Sto u ljudima Zivi kao savest i produ-
Sevljava ih od Misterijuma sa Golgote do zemaljskoga cilja, formira fizicko telo
Hristova impulsa, ili ono sto mu odgovara.

Upravo tako dobija pravo znacenje recenica iz jevandelja: ,Kad udiniste
jednom od ove moje najmanje brace, meni uciniste®.* Tu smo okarakterisali da
ono Sto se deSava od cCoveka ka Coveku, Hristos oseca kao pojedine
nadosledujuce atome svoga vlastitog eterskog tela. Jer ono, Sto se razvija kao
ljubav i saosecanje, formira etersko telo Hrista. Tako ¢e on na cilju zemaljskoga
razvoja na dvostruki nacin biti obavijen onim Sto je zivelo u ljudima i Sto ¢e, kad
oni budu izlazli iznad svoga ,ja", postati omotac za Hrista.

Sad zapazite kako se ljudi saZivljavaju sa Hristom. Od Misterijuma sa Golgote
do na zemaljski cilj, ljudi ¢e bivati sve savrseniji i savrSeniji dok se razvijaju ka
onome Sto u njima moze postojati, buduéi da su oni ja-bi¢a. No ljudi ¢e biti
povezani sa bi¢em Hrista, koji je stupio medu njih, dok neprestano izlaze iz
sebe, kroz divljenje i cudenje, utemeljuju astralno telo Hrista. Hristos sebi ne
gradi vlastito astralno telo, nego ¢e ljudi, u onome Sto u sebi nalaze kao
Cudenije ili divljenje, doprinositi astralnome telu Hrista. Njegovo etersko telo ¢e
biti izgradeno kroz saosecanje i ljubav koja ¢e vladati od Coveka do Coveka, a
njegovo fizicko telo kroz ono Sto ¢e se kao savest obrazovati u ljudima. Kadgod
Covek greSi na ova tri podrucja, istovremeno Hristu na zemlji uskracuje
mogucnost da se sasvim razvije, Sto znaci da zemaljski razvoj ostaje nepotpun.
Ljudi koji ravnodusno idu po zemlji, koji se ne zele upoznati sa onim Sto im se
moze otkriti na zemlji, kroz svoju ravnodusnost uskracuju mogucnost
potpunoga razvoja astralnoga tela Hrista. Ljudi koji ne razvijaju samilost niti

* Matej, 25:40.
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ljubav i tako ovde Zive, spreCavaju da se potpuno razvije etersko telo Hrista, a
oni, koji su bez savesti, isto to spreCavaju za njegovo fizicko telo, Sto pak znadi:
sprecavaju da zemlja uopste dode do cilja svoga razvitka.

Tako moramo uzeti u obzir pobedivanje egoistickih principa zemaljskoga
razvoja. Zato ¢e se Hristov princip uvek nanovo i iznova uzivljavati u ljudsku
kulturu, i svoj ¢e nastavak doziveti ono Sto je ovde bilo prikazano u potonjem
predavanju, kada se ukazivalo kako se na primer u Rafaelovim slikama Hristov
impuls na interkonfesionalan nacin uZiveo u ¢ovecanstvo. Da, pitanje koje jos
treba razresti jeste spoljasnji slikoviti prikaz Hrista, kako on treba da bude
spoljasnje slikovito prikazan. Kroz ljudske duse ¢e na zemlji morati i¢i mnogi
osecaji, ako uz mnoga trazenja, ucinjena tokom epoha, treba da dode i ono Sto
¢e u neku ruku pokazati Sta predstaviaj Hristos kao natCulni impuls koji se
uzivlijava u zemaljski razvoj. U dosadasnjim pokusajima su Cesto bili prisutni
naleti takvoga prikaza Hrista, jer se moralo istaci ono Sto nastajuca spoljasnjost
prikazuje kao uclanjenje impulsa Cudenje, saosecanja i savesti. Sto se u tome
izrazava, mora bit izrazeno tako da Hristovo lice bude toliko Zivo da ono Sto
Coveka cCini zemaljskim Covekom, dakle ono culno-pohlepno, bude savladano
onim Sto produhovljava i spiritualizuje to lice. U tome licu mora postojati
najveca snaga da bi se sve, Sto je zamislivo kao najvisi razvoj savesti, prikazalo
u jedinstveno formiranoj bradi i ustima, kad on stoji pred nama, kad ¢e da ga
formira slikar ili vajar — sa ustima na kojima se moze osetiti da ona tu nisu zbog
jela, ve¢ da bi iskazala ono Sto je u Covecanstvu nekad bilo negovano kao
moralnost i savest, te da poput tih usta bude formiran sav koStani sistem,
sistem njegovih zuba i donja vilica. To ¢e dodi do izrazaja u jednome takvom
licu. Sa ovom donjom formom lica ¢e biti vezana snaga koja usitnjava i drobi
sav ostali Covedji organizam, koja uzracava tako da ovaj dobija drugi oblik, ¢ime
bivaju savladane izvesne druge snage. Tako ¢e biti nemoguce da se Hristu, koji
¢e imati takva usta, ikako daje telesna forma kakvu ima danasnji fiziCki Covek.
Njemu ¢e se naprotiv davati od€i, iz kojih ¢e govoriti sva mo¢ saosecanja kojom
se mogu prepoznati ocCi bi¢a — ne da bi primali utiske, ve¢ da bi Citavom dusom
pristupali njihovoj radosti i tugi. Njegovo Celo Ce biti takvo da se neée modi
naslucivati razmisljanje o Culnim zemaljskim utiscima, nego ¢e to Celo Strcati
malo napred iznad ociju i biti zasvodeno iznad dela mozga, ne kao ¢elo mislioca
koji dalje preraduje utiske, nego Ce se iz njega iskazivati divljenje — iz Cela koje
se istie nad ocima i lagano se zasvoduje unatrag preko glave, izrazavajuci ono
Sto se moZe nazvati divljenjem nad misterijama sveta. To ¢e morati da bude
glava, kakva se ne moze sresti medu fizickim ljudima.

Svako slikanje Hrista bi zapravo moralo biti neSto poput ideala o njemu. I
osecaj, koji tezi ovome idealu kome na kome se istrajavalo u razvoju, jeste:
ukoliko ¢e se CovecCanstvo umetnicki baviti prikazivanjem najviSega ideala kroz
spiritualno ucenje, za taj razvoj sve vise i viSe mora nastajati osecaj: kad hoces
da slikas Hrista, ne smeS pogledavati nesto Sto je tu, ve¢ moras jacati sebe,
pustiti da delujes i iznutra se prozmesS svim onim Sto ti moZe dati duhovno
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udubljivanje u duhovni razvitak sveta, kroz tri vazna impulsa cudenja,
saosecanja i savesti.
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SEDMO PREDAVANJE
Dornah, 20. maj 1920.

Prethodne sedmice smo upriliCili razmatranje o tome kako ¢e se u toku
epohe zemaljskoga razvoja, koja Ce slediti naSoj, kao naravno i tokom same
nase epohe, kako ¢e se u to doba razvijati Hristov impuls u ¢ovecanstvu. Videli
smo se da Ce se takoreCi oko Hristova impulsa kao telesni omotaci obavijati:
divljenje ili Cudenje kao njegovo astralno telo; samilost ili saosecanje, koje su
ljudi proziveli u svojim osecajima, formirace njegovo etersko telo, te da ce sve
ono Sto se dogada pod uticajem impulsa savesti, formirati njegovo fizicko telo.
Tokom vremena, koje nam joS stoji na raspolaganju za zemaljski razvoj, na taj
¢e se nacin potpuno izgraditi ono idealno bi¢e koje — mozemo kazati — s
obzirom na ,ja" jeste sami Hristov impuls, a koje je u zemaljski razvoj uslo
poCetkom nasSega racunanja vremena, odnosno sa Misterijumom Golgote. Tako
se kod nas radi o tome da takoredi s jedne strane ovde okarakteriSemo
osnovnu nijansu, osnovni karakter ideala Covekove buducnosti. Danas ¢emo
pokusati da, sa druge strane, dodamo joS jednu boju razlaganjima od prosle
sedmice.

Setite se da Hristov impuls takoreéi pada upravo usred vremena, koje je
sledilo velikoj atlantskoj katastrofi. To vreme u neku ruku mozemo shvatiti kao
da tece od velike atlantske katastrofe do naredne katastrofe, o kojoj se moze
Citati u predavanjima o ,Apokalipsi* (Nirnberg, 1908.). Ako ho¢emo da usred
ovoga vremena postavimo sustinski dogadaj Citavoga zemaljskog razvoja, tada
upravo imamo Hristov impuls. Nije potrebno da samo jednom bezuslovno
okrenemo pogled prema Palestini, da bi uvideli — kao Sto smo saznali iz
razlaganja poslednjih sedmica — kako se u tome Casu dogodilo neSto najvaznije
u zemaljskome razvoju. Mozemo jednostavno uociti grcko-latinsku kulturnu
epohu koja pada bas u sredinu, dakle u Cetvrto postatlansko razdoblje, i treba
samo da se podsetimo na neke karakteristicne okolnosti ovoga doba, koje na
primer mozemo porediti sa onim Sto se deSavalo u jednome slicnom podrucju
prethodnoga tre¢eg kulturnog razdoblja, i sa onim Sto se deSava u nase
sadasnje vreme. Odmah treba da vam se istakne jedna poznata okolnost.

Mi smo CeSce karakterisali bice grékoga hrama. Istakli smo iz Cega se sastoji
to bi¢e i objasnili da grcki hram kroz svu svoju formu, kroz svoju u sebi
dovrSenu celovitost jeste takav, da ga osecamo kao neSto u sebi sadrZzano —
ako se samo pri posmatranju ne nalazimo u njemu — pa, u osnovi uzeto, ¢ak i
kada se misli da u blizini nema bas nijednoga ¢oveka. Ljudi, koje zamisljamo u
gréckome hramu, zapravo su uvek nesto Sto smeta. Oni ne spadaju u njega, ne
pripadaju unutra. Jer Sta je grcki hram? On je u Citavoj svojoj formi zamisljen, i
moze se razmeti, samo kada ga posmatramo kao obitavaliste nevidljivoga Zivog
boga, koji silazi do fizickoga plana. I ono Sto moZzemo nazvati idejom grckoga
hrama, shvatamo kad u njemu zamislimo boga — nijednoga Coveka — samo
boga koji je na zemlji, na fizickome planu izgradio kucu za stanovanje. Ljudi su
koliko je moguce daleko. To je Cinilo nuznom ovu arhitekturu grékoga hrama.

67



To je moglo nastupiti jedino u razdoblju u kome je takoreéi sve Sto je Zivelo na
fizickome planu, moralo da bude prozeto bozansko-duhovnim. Ljudi, &iji su
putevi takoredi svuda izgledali kao prozeti boZzanskim, mogli su se osecati tako
da je medu njima mogla nastati rec¢, koju tako duboko uzimamo u srca: ,Radije
biti sluga u gornjem svetu, nego kralj u carstvu senki!™, Sto znaci u svetu koji se
susreta posle prolaska kroz dveri smrti. To je bilo ono razdoblje, u kome su ljudi
bili najviSe povezani sa fizickim planom i njegovom duhovnosti koja ih je
prozimala.
Uporedimo gradu grckoga hrama sa bilo ¢ime u prethodnome vremenu, kao
i sa onim Sto je u naSe vreme predalo ton i istinsku osnovnu nijanasu. Mogli
bismo uzeti makar Sta iz prethodnoga vremena, egipatski hram, piramide. Oni
se mogu razumeti tek kada se shvataju kao stremljenje ljudi navise ka
bozanskome, onome bozanskom koje joS nije siSlo do fizickoga plana. Kad
uoCavate arhitekturu onoga vremena, mozete u svakoj liniji, u svakoj formi
videti stremljenje ljudi ka bozansko-duhovnome. No u onome, Sto je
tajanstveno i duboko simbolicno u ovim gradevinskim delima, uvidemo da je
ljudima takoreci bilo potrebno joS neSto da bi kroz ovu arhitekturu nalazili put
do bozansko-duhovnoga. Bila im je potrebna jedna priprema: morali su biti na
prvome stepenu posvecenja. Tako treba razumevati i arhitekturu Male Azije. —
Za nase vreme mozemo kazati, da je osnovna nijansa arhitekture bila predata
kroz gotiku. To je okultna Cinjenica. Nemoguce je gotsku katerdralu zamisljati
kao grcki hram, jer ona je upravo nepotpuna bez verujuce zajednice u njoj.
Ona se bez toga ne moze zamisliti! Sve njene forme su takve da treba da prime
molitve verujucih, upravo veruju¢ih u suprotnosti spram posvecenih kod starih
Egipcana. Ko moze procenjiveti takve stvari, taj zna, i to iz toka koji je razvoj
forme poprimio od egipatskoga hrama, preko grckoga do gotske katedrale: tu
je usao i zahvatio mesto impuls, koji je vodio navise do ljudskoga ,ja"! Na svim
se podrucjima moze pokazati kako Hristov impuls obuzima ljude, kako se on
utiskuje u sve zbivanje i sve postojanje, i upravo zato izgleda groteskno kada
svakojaki filosofski i teoloSki pogledi na svet veruju kako mogu govoriti da
primanje Hristova impulsa zavisi od bilo kakvih istorijskih dokumenata. On
uopSte ne zavisi od njih, nego jedino zavisi od razumnoga, smisaonog
posmatranja razvoja CoveCanstva, jer kada se on shvata, vidi se kako se tu
zbivao isti tok kao i u arhitekturi. Jer onaj posveceni, koji je mogao da razume
jedino forme arhitekture egipatsko-haldejskoga doba odnosno tredi
postatlantski period, znao je da se najpre mora uzdiéi iznad obic¢noga ljudstva.
Tada se mogao uzdiéi u region bozansko-duhovnoga Zivota. Posveceni, koji je
Ziveo u Cetvrtome postatlantskom kulturnom razdoblju, znao je da u fizickome
svetu zivi zajedno sa boZanskim, ali da ima najneznatniju vezu sa onim Sto su
Grci nazivali svetom senki, jer su ljudi viSe bili spusteni u fizicki svet. I kada se
bogovi nisu u hramovima sjedinjavali sa ljudima, za osecanja Grka nije
postojala nikakva veza sa tim drugim svetom.
Posle Cetvrtoga postatlantskog kulturnog razdoblja, doSlo je do nelega
drugog, do toga da je svaka duSa, takva kakva je bila, mogla da nade put ka
68



boZansko-duhovnome. Izuzetno je vazno da ovo uoCimo, jer to je samo
najkonkretniji izraz Cinjenice da su ljudi pradavnih vremena citavom svojom
svesti, znanjem i duSevnim Zivotom bili joS blize duhovnome, da su zatim sisli
na fizicki plan i sada treba da se opet postepenu uzdizu. I dok je Hristov impuls
najpre bio nesvesno pracen od strane ljudi, mi stojimo u onome razdoblju kada
se svesno mora zbivati to uzdizanije.

Osim toga, znamo da je u nase vreme prisutna neka vrsta ponavljanja
egipatsko-haldejskoga razdoblja. U sedam uzastopnih kulturnih razdoblja,
grcko-latinsko razdoblje stoji za sebe. Ono se ne moze ponoviti, jer stoji u
sredini. Trece kulturno razdoblje se na odredeni nacin ponavlja u nase vreme;
drugo, prapersijsko, ponovi¢e se u Sestoj kulturnoj epohi, a prvo, praindijasko
razdoblje, ponovice se u sedmoj kulturnoj epohi ka kojoj pogledujemo u dalekoj
Covekovoj buducnosti, pre jedne velike, ogromne katastrofe. Ono se nece
ponoviti na isti nacin, ali ¢e ipak u svemu, Sto je pre bilo tu, u tome ponavljanju
biti utisnut Hristov impuls.

U osnovi uzeto, u starija vremena je osobito bila prisutna svest o onome Sto
se deSavalo sa razvojem Covecanstva. Naravno, starija vremena su uglavnom
mogla biti svesna o silasku Covecanstva, o njegovome silasku iz bozansko-
duhovnih visina do fizickoga plana. Sada se to opet priprema. Sve se deSava
malo pomalo. Impuls ponovnoga uzdizanja, koji je svakako dat tek sa
Misterijumom Golgote u Cetvrtome potlantskom razdoblju, takode se vec ranije
pripremao. Kao impuls, on je imao svoje pretece. Mi smo jedno prethodniStvo
posmatrali u likovima Ilije i Jovana Krstitelja, izmedu ostalih. Ali ne samo unutar
kulturne struje koja je potom doSla na Zapad, nego unutar svih kultura
nalazimo svest da je Covecanstvo siSlo iz boZansko-duhovnih visina i u
buduénosti — ukoliko ona dode — mora se gledati jedan novi uspon u bozansko-
duhovne svetove. Ako ¢emo da uocCimo karakteristiCna gledista najrazlicitijih
naroda, ona ¢e nam moci pravilno objasniti kako su ljudi o onome, Sto je
upravo pomenuto, stvarali predstave tokom vremena, te mi treba da istaknemo
samo jednu cinjenicu o kojoj govore predanja zaista svih naroda, koja se
svakako moze odnositi na ono Sto je najraznovrsnije, ali Sto u svojoj potonjoj
fazi treba da se odnosi na nesto sasvim odredeno. O toj se Cinjenici mnogo
razmiSljalo, i sa njom se biva nacisto tek kada se o njoj razmislja u okultnome
smislu. To je predanje o velikome potopu. Izvesno, sa ovim se predanjem
vezuje mnogo toga Sto se odnosi na ranija vremena. No treba da se okultno
prati sledeCe: da narodi ono vreme (i to svi narodi, koji su ostavili dobre
istorijske spomenike ili sage), koje otpilike lezi tri milenijuma pre Misterijuma sa
Golgote, postavljaju kao vreme zbivanja velikoga potopa, tako da, ako se
vratimo tri milenijum pre toga, dolazimo do onoga Sto se upravo zamisljalo kao
veliki potop i imalo u vidu kao poslednji dogadaj. Danas ne bismo imali dovoljno
vremena da pokazemo razloge zbog kojih se ovim potonjim potopom, koji treba
da leZi tri milenijuma pre naSega raCunanja vremena, nije moglo misliti na neku
veliku katastrofu niti na neki potop u fizickome smislu. Podrazumeva se da se
time nije mislilo ni na veliku atlantsku katastrofu, jer ova lezi josS dalje unatrag.
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Time se dakle moralo misliti na neSto sasvim drugo. Pa ipak, ne bi trebalo
izgubiti iz vida Cdinjenicu da predanja svih naroda, koji dolaze u obzir,
postavljaju veliki potop u Cetvrti milenijum pre naSega racunanja vremena.
(Ova se vremena doduse tacno ne poklapaju, ali se slazu u bitnome.)

Zbog Cega? Molim vas da se podsetite na jednu stvar, koju sam ceSce
kazivao: da za pogled na svet prvoga postatlantskog kulturnog perioda, Ciji su
ucitelji bili veliki sveti riSi, u obzir dolazi covecCje etersko telo, koje je tada
uglavhom bilo delatno, dok je u prapersijsko kulturno doba posebno bilo
delatno Covecje astralno telo ili telo osecaja, u egipatsko-haldejsko vreme dusa
osecCaja, u grcko-latinsko vreme dusa razuma ili ¢udi, u nasoj danasnjoj epohi
dusSa svesti, i sada idemo u susret vremenu kada ¢e, u ispoljavanju kulture,
postepeno istupati ono Sto nazivamo duhovnim Ja. Dok se Covek tako razvijao,
dogadalo se neSto vrlo znacajno sa onim Sto je dozivljavala njegova dusa.
Zamislite samo jednom da je drevni Indijac, Praindijac, o kome vede viSe nista
ne znaju, takoreéi posmatao svet onako kako se ova slika sveta predaje kad je
prvenstveno delatno etersko telo! Pomocu eterskoga tela Covek nije mogao
gledati napolje kao danas; on nije mogao dobiti sliku sveta kakva je danasnja,
nego kroz etersko telo sve dolazi iznutra. Danasnji Covek dobija joS samo neku
slabu, mutnu sliku o nacinu kako se ostvaruje pogled pomocu eterskoga tela, i
to kada se priseti kakvi su njegovi snovi. U praindijsko vreme su ljudi, jedan o
drugome, u najvisem stepenu znali samo ono Sto su im davali zivi snovi i vizije.
Ako bi neki Covek na putu sreo drugoga, on tada nije mogao spoljnim okom
gledati kao danas. Bila bi predrasuda verovati da je on to mogao. On je
svakako gledao sliku, koju je imao pred sobom. Covek je joS bio okruzen nekom
vrstom auri¢noga oblaka, i Sto je fizicki imao pred sobom bilo je uvijeno u neku
vrstu magle. On je opazao sasvim drukcije. I u onome Sto se, nasuprot
danasnjem shvatanju, opazalo u rasplinutim slikama (ovo je opazanje naprotiv
imalo najveci duhovni znacaj), za stara vremena je bilo jasno to Sto je strujalo
nanize iz svetskoga prostora, iz sveta zvezda. — Za drugi postatlantski kulturni
period postepeno prilazi sposobnost spoljnoga gledanja, ali na Cudnovat nacin
joS ostaje sposobnost uvidanja u svetske prostore. Dok je nanize sve jo$
ostajalo rasplinuto, stari Persijanac je jasno gledao svet zvezda. Zato je
razumljivo da zaratustrizam odmah upucuije ljude na ono Sto dolazi iz svetskoga
prostora, na suncevu svetlost (na Ahuru Mazdao ili Ormuzda). Do toga dolazi
zato, jer je tu bilo delatno ono Sto nazivamo astralnim telom. Na kraju ovoga
razdoblja, ve¢ se priprema gledanje napolje. Dugo su prilazili impulsi, da se
stvari gledaju kao danas. CoveCanstvu je dakle bio dat impuls, da malo pomalo
izviruje na fizicki plan. I ovaj impuls ljudima prilazi tako da oni postepeno
prelaze na sasvim novi nacin promatranja, koji je Covecanstvu postepeno nicao
pred o€ima, i to recimo na slededi nacin.

Kad bismo hteli da okarakteriSemo Sta su ljudi tada osecali i Sta se moglo
oznaditi kao ,svitanje", mogli bismo da kazemo: kada je prapersijsko razdoblje
iSlo ka kraju i naredno zasijavalo kao jutarnje rumenilo buducnosti, oni su
osecali: ,VisSe ne¢emo tako jako dozivljavati ono Sto je za nas postojalo kao
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boZansko naslede iz starih vremena, ono Sto je bilo unutarnje Covekovo
gledanje i vizionarsko vidovnjastvo, kada je CoveCanstvo u atlantsko vreme
Zivelo zajedno sa boZansko-duhovnim svetovima®. Ljudi su gledali unazad. Za
njih su bila najvaznija secanja, u kojima je odmah izranjala Ziva slika sna o
tome kako su bogovi formirali svet kroz lemursko i atlantsko doba. Ova seanja
su se osecala kao nesto Sto se povlacilo pred Covecanstvom i Sto je postepeno
dogorevalo. I osecalo se da ¢e sada doci nesto gde se covek mora umesati sa
onom Sto u njemu govori o spoljnome svetu, Sto mu zatamnjuje svetlo
unutarnjega duhovnog sveta i primorava ga da gleda iznutra-spolja, da bi
spoljni svet imao kao svoj. Ovo vreme se sve viSe primicalo. I najviSe, najjasnije
— moglo bi se kazati — su to osecali oni koji su tada spadali u znalce stare
Indije. Oni su to osecali kao neku vrstu boZanskoga impulsa, koji je prilazio
ljudima i delovao tako Sto ih je prisiljavao da sami kroz sebe, kroz svoje
istupanje u fizicki svet, zamisljaju Sta im prilazi iz toga fizickog sveta. Ovaj
bozanski impuls, zamisliv kao bozansko bic¢e, naslednici staroga indijstva — koji
su dakle sada ziveli u drugome kulturnom razdoblju — shvatali su tako Sto su
ovo bi¢e nazivali Pramatezis. I ovako bi recimo trebalo da saose¢amo sa nekim
drevnim Indijcem, koji je ziveo u ono vreme: prilazi bozanstvo Pramatezis. Ono
ljudima otima staro vodstvo starih bogova; ono ¢ini da iS¢ezne ono Sto je, kroz
unutarnje vidovito gledanje, bilo dobijeno o svetu i primoravalo Coveka da
izviruje na fizicki plan. PomraCuje se svet starih bogova. Prilazi vreme u kome
ljudi viSe ne mogu iz svojih dusa gledati u svet bogova, nego gde ¢e oni gledati
u spoljni svet. Priblizava se kali-juga, ,crno razdoblje®, koje viSe nije jasno,
svetlo doba starih bozanstava, i koje, budui da se povlaCe stari bogovi, biva
uvedeno kroz bozZanstvo Pramatezis.

KaZze se da je pocetak kali-juge bio 3101. godine pre naSega racunanja
vremena, dakle upravo u vreme kad i indijska predanja postavljaju veliki potop.
Jer oni su kazivali da potop spada zajedno sa prilaskom kali-juge, a kali-jugu su
shvatali kao potomka boga Pramatezisa.

Provalila je kali-juga. Znamo da je ona doSla do kraja tek u nase vreme, te
da sad moramo nalaziti uzdizanje u duhovni svet, kao i da zato postoji duhovna
nauka! Jer, kao Sto je zapoCeta 3101. godine pre nasega raCunanja vremena,
tako se kali-juga morala okoncati 1899. godine. Zato je 1899. vazna godina.
Zato CoveCanstvo mora tako shvatati ideal svoje buducnosti, da se ono sad
mora opet uzdizati u duhovne svetove.

Vreme koje je prethodilo usponu kali-juge, ipak je imalo i ono Sto je
karakteristicno za prapersijsko doba gde su se joS, kroz astralno telo, uzdizala
stara se¢anja. Sada se pak moralo okrenuti ka spoljasnjosti. To je bio silan
prelazak, koji se kod mnogih ljudi ispunjavao tako da zadugo nisu bas nista
gledali, da se kroz snage ljudskoga razvoja raSirila pomracina nad ljudskim
duSama. Ovo pomracCenje, ovo stanje spavanja koje je prozivljavalo
Covecanstvo, nije se ostvarivalo kroz duga vremena, ve¢ u stvari samo kroz
sedmice. No ipak se prozivljavalo ovo stanje uspavanosti, iz koga mnogi vise
nisu izasli. U tome su mnogi propali, i samo ih je malo preostalo na
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opisalo kakva su tu stanja nastupila. Ukratko se moze kazati kako su ova
stanja, time Sto je propao veliki broj ljudi, bila vrlo, vrlo neugodna, i samo su
se, ha malome broju punktova zemlje, ljudi ponovo budili iz velike duhovne
poplave koja se, poput sna, bila rasirila nad duSama. Najveci broj dusa je ovo
stanje spavanja osecao kao ,utopljenost”, a samo mali deo kao ponovni uspon.
Zatim dolazi upravo ,crno razdoblje®, obezbozeno doba.

Da li su i drugi ljudi na zemlji znali o ovim Cinjenicama?

Da! Mogli bismo obilaziti razne narode, i na svoje cudenje nalaziti kako su
ljudi u najSirim krugovima svakako znali da se zbivala utopljenost svesti i da se
u tre¢em postatlantskom kulturnom razdoblju, kroz poseban razvoj duse
osecaja, znaCi kroz gledanje napolje, moralo pojaviti nesto sasvim novo. Indijci
su to osecali tako Sto su kazivali: kali-juga nastaje kao nasledstvo Pramatezisa.
Sta su kazivali Grci? Sasvim isto, samo $to je kod njih Pramatezis postao
Prometeus, Sto je potpuno isto. On je brat Epimeteusa. Ovaj joS reprezentuje
ono Sto gleda unatrag na pradavna vremena. Epimetej je onaj koji razmislja, a
Prometej taj koji ve¢ mora unapred misliti o onome sSto se spoljasnje izvrSava. I
kao Sto Pramatezis ima svoje potomstvo u kali-jugi, tako i Prometej ima svoje
potomstvo: potrebno je da samo reC kali-juga odgovarajuce obratimo u grcko
Jkalion" i, buduéi da su Grci osecali kako je to crno razdoblje, tu dobijamo
»deukalion®. To je ista reC kao i kali-juga. Pri tome se ne radi o nekome
izmozgavanju, nego o jednoj okultnoj Cinjenici. Iz toga dakle vidimo kako su
Grci znali isto Sto i Indijci. Neka se to navede samo kao primer koji nam moze
pokazati kako su ljudi u njihovim pradavnim vidovitim stanjima dobro znali o
cemu se tu radilo, i kako su u moénim slikama znali dovesti do izraZaja ono Sto
se dogadalo. Jer, grcka saga nam pripoveda kako je Deukalion, na savet
njegovoga oca Prometeja, izgradio drveni sanduk; u njemu su se spasili
propasti jedino on i njegova Zena Pira, kada je Zevs hteo da potopom unisti
ljudski rod. Deukalion i Pira, koji su zatim prispeli na Parnas, za Grke znace
izlazak novoga ljudskog roda. Deukalion je sin Prometeja — i u meduvremenu
svesti.

Upravo je svojevrsno da mi, kada se udubimo u cudesne slike koje su
sadrzala predanja raznih naroda, dolazimo do toga kako je, kod ovih razli¢itih
naroda, Zivela istina o razvoju Covecanstva.

Time Sto su ljudi postepeno kretali ka razdoblju kali-juge, Sto su ulazili u
treCe postatlantsko kulturno doba, gubila su se stara vidovita saznanja. I mi,
koji treba da ponovimo to trece kulturno razdoblje, sad upravo moramo gledati
kako ova saznanja ponovo nastaju u jednoj novoj formi. Pre Cetrnaest dana
smo naveli karakteristiCan primer o tome, kako se ova saznanja ponovno
utvrduju. Pokazali smo kako je ona kultura, koju treba zamisliti kao zapad-
njacku, ali sa njenim ishodiStem u starohebrejskoj, prvenstveno uocavala
pojedine licnosti, kako ona, jer je na fizickome planu davala samo pojedine
licnosti izmedu rodenja i smrti, ne moZe svoju glavnu paznju usmeriti na ono
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Sto ide kroz razne epohe, ve¢ samo na postojanje pojedinih li¢nosti. Tu ne
proti¢e zivot izmedu rodenja i smrti na viSem planu, nego na fizickome. Sada
moramo osecati: posto je kali-juga dosla do svoga kraja, zapovest razvoja
CovecCanstva je da ono oseti kako se mora dovesti do svesti ono Sto je nuzno za
Covecanstvo — da malo pomalo moramo iz dubina istraZivanja donositi ono Sto
je izgubljeno tokom kali-juge. Pokazao sam kako postepeno moramo opet
posmatrati tekucu individualnost, pokazao kako je Zapad imao jedan niz
razdvojenih personalnosti — Ilija, Jovan Krstitelj, Rafael, Novalis — i kako sada,
dok pripajamo ono Sto nam dolazi iz duhovnih svetova, pred oci dovodimo
tekuce niti duse, tekucu individualnost koja je ista u Iliji, Krstitelju, Rafaelu i
Novalisu.

U tome pogledu moramo biti sasvim nacisto, da u okviru nasega duhovnog
pokreta moramo svesno teziti ovoj misiji, kao i da je ova misija potrebna
zemaljskome razvoju i zemaljskoj kulturi. Jer, kroz puko dalje Zivljenje davnih
dogadaja i starih saznanja, ne bi se mogao desavati dalji razvoj kulture. Takode
sam dovoljno isticao, Sta za ljudsku dusu znaci da obogacuje, da oplodava ono
Sto je doslo iz starih vremena, ¢ime se opet dobija nesto novo. No moramo biti
nacisto da svakako — kao Sto je za ljude bilo sasvim vanredno vazno da dozZive
jedan prelazak od zivljenja u astralnome telu ka duhovnome Zivotu duse,
prvenstveno u dusi osecaja — da sad postepeno tezimo izlasku iz Zivota u dusi
svesti i zivljenju u duhovnom Ja. Cesto sam napominjao, kako se ispoljava
ulaZzenje u duhovno Ja. Ukazivao sam da ljudi, koji ¢e doziveti pojavu Hristova
impulsa u naredne tri hiljade godina, bivaju sve brojniji, da ljudi postepeno
bivaju sposobni da dozive Hristov impuls u duhovnim svetovima. Citavo
doZivljavanje i ustrujavanje duhovnoga sveta ¢e pak biti neSto, sa Cim e se
ljudi u toku naredne epohe sve viSe i viSe oglasavati. I nije dovoljno da se na
primer teoretski zna kako ljudi ,,u opStem" dalje Zive posle smrti, nego ¢e se
osecati da sav Zivot, sve posmatranje zZivota, Citava slika o Zivotu mora da se
postavi na ono glediste, koje o tome zna: kad Covek koraca kroz dveri smrti, on
opet dalje zivi; to je samo jedan prelazak. Dok covek joS nije umro (Sto Ce se
sve viSe pokazivati ne kao teorija, ve¢ kao znanje), on fizicki deluje na nas
pomocu svoga tela. Kada umre, iz duhovnoga sveta duhovno deluje na nas fizi-
cki svet. On je tu. — Ljudi ¢e uciti da zivot postavljaju u svetlost takvih Cinjenica,
i da racunaju sa odgovarajuc¢im Cinjenicama.

Pretpostavimo da neko treba da vaspitava decu. Ko poznaje navedene
Cinjenice, zna da je neSto sasvim drugo vaspitavati dete koje je do dvadesetih
godina imalo svoje roditelje, ili dete Ciji je otac umro kada je ono mozda imalo
tri ili pet godina. Kada se vaspitavanje uzima ozbiljno i ulazi u individualnost
deteta (ovo nije neka spekulacija!), posebno ako se radi o deci koju treba
poducavati posle o¢eve smrti, ponekad ¢e moéi da se bude nacisto: ovde ima
neCega svojstvenog, sa ¢im se ne izlazi nakraj! I sa tim se ni nece izlaziti
nakraj, kada se uzimaju uobi¢ajene misaone navike iz materijalizma. No Covek
tu moze misliti: ,,Ovde postoji tako izuzetna struja vremena. Ljude koji se tome
priklanjaju, ve¢inom zagledaju kao neku vrstu ludaka, ali mi ipak ho¢emo da

73



jednom pogledamo Sta ovi teosofi kazuju o sudbini ljudi u vremenu posle smrti.
Tu se moze utvrditi da oni doduse sa smréu odbacuju svoja fizicka tela, ali da je
joS tu sadrzaj njihove duse, njihova nadanja itd., da to ipak joS deluje da ono
nije nedelotvorno. Da, ono je Cesto delotvornije posle smrti, nego kod Coveka
koji je na fizickome planu, gde je on ograden pomocu svoje telesnosti". — Tako
se sad pogleduje na ono Sto je re¢eno kroz duhovno istraZivanje, i zna: to dakle
otac iz duhovnoga sveta deluje na dete! On je imao odredena nadanja i Zelje u
odnosu na dete, i oni ustrujavaju u detetov zivot. Kada se pak uzme ono sto se
moze znati, tu se izlazi nakraj sa onim sa ¢ime se ranije nije moglo, i zna koje
simpatije i antipatije nastupaju kod deteta i sa ¢im treba raCunati. Sa decom se
izlazi na kraj tek kada se zna da na ljude ne deluje samo vazduh i da se oni
mogu prehladiti od hladnoga vazduha, ve¢ kad se zna da sve iz duhovnoga
sveta utiCe i na koji nacin uti¢e na fizicki.

Ovo Sto sam sada kazao, danas joS vaZi kao ludorija. Ali viSe nije daleko
vreme kada ce Cinjenice Zivota primoravati ljude da racunaju sa ovim stvarima,
da ih zivo posmatraju i da na ono Sto preostaje kada se predu dveri smrti,
racunaju kao na delatne uzroke. Tek Ce se tada ulaziti u ono sSto je konkretno u
spiritualnome pogledu na svet.

Naravno, nije samo kod dece slu¢aj da se vrSi uticaj iz duhovnoga sveta,
nego se on vrsi i na one koji okruZuju Coveka u kasnijem uzrastu, gde utiCu
individualnosti iz duhovnoga sveta. Covek uopste ne zna za njihov uticaj. (Opet
ne pricam neSto Sto je izmisljeno, ve¢ Sto je realno posmatrano i Cinjeni¢no
duhovnonaucno konstatovano.) Tu Covek postaje svestan: ,Ne znam zasto sad
bivam guran ovome ili onome, zasto imam ove ili one impulse; sad o izvesnim
stvarima moram misliti drukcije nego pre!™. Posle nekoga vremena, on ima vrlo
vazan san. Danas se joS mnogo ne drZi do toga, ali to ne menja stvari. Malo
pomalo Ce se zapazati da se to ne svodi na ,formu" sna, ve¢ na njegov sadrzaj.
To mozete razabrati iz ovoga. Kada je Edison u snu stvarao svoje izume, to je
bilo veoma dobro za te izume. — RazmisSljajmo ovako: neko je imao san u kome
mu se pojavljivala nepoznata licnost, na koju uopste nije mogao misliti kao da
je poznaje; ne zna gde da je postavi. Ona ulazi u Zivot njegovih snova, i deSava
se to i to... I on sada zna da ta licnost — koje se nije mogao setiti i koja je moz-
da mrtva vec¢ petnaest godina — uti¢e na njegov zivot. Ranije je to zapazao po
impulsima, kojima je bio gonjen; sad zapaza da ona, kao slika iz sna, utice na
njegovu no¢nu svest. To je Cesto karakteristicno za povezanost impulsa koji
Zive U nama, i onoga Sto na nas deluje kao san. Ove stvari e ziveti u nama.

I sad, na zakljucku, o tome kako ¢e one Ziveti u nama.

Uzmimo da danas joS neko Cita jednu od mnogih Rafaelovih biografija. On ¢e
steCi utisak da Rafael na izvestan nacin stoji kao osoba koja je povucena u
sebe, dok daje ono Sto mu je najbolje. Na podrucju gde deluje, upravo je tako
povucen da se ne moze zamisliti u usponu, da se ne moze zamisliti kako izlazi
iznad odredenoga nivoa. I dalje: kad posmatramo osobiti nacin Rafaelova
stvaranja, on je odjednom tu... i biografija ostavlja prazninu o tome kako taj
nacin sasvim neobi¢no nastaje kod mladoga Rafaela.
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Zasto?

Biografi pripovedaju kako je Rafael imao oca Dovani Santija, koji je pored
ostaloga bio i pisac i koji je umro kada je Rafael imao jedanaest godina, ali je
decaka poslao na ucenje kod jednoga slikara. Vi takode znate kakav je slikar
bio Dovani Santi, kakva je nadarenost postojala u njegovome slikarstvu. Znamo
da se u njemu krilo nesto Sto nije moglo da se ispolji. Kada se uoci Sta je zivelo
u njegovoj dusi, ima se osecaj: u njemu se krilo nesto Sto nije izlazilo, jer je
njegova spoljna priroda bila prepreka za to. On ipak umire kada je deCak imao
jedanaest godina. — Ako samo pratimo kako teCe dalji Rafaelov razvoj, znamo
odakle dolaze snage koje ga vode da tako brzo dode do savrSenstva, do
postojanja celovitosti. Znamo da su tu snage koje iz duhovnoga sveta dolaze od
njegovoga oca! I ko ubuduce Zeli da daje Rafaelovu biografiju, morace da
napise: Rafaelov otac je bio Dovani Santi, Rafael je imao jedanaest godina kada
mu je 1494. godine umro otac. Ovaj je bio istaknut ¢ovek, koji je tokom svoga
Zivota na zemlji tezio velikim stvarima. On je svoje teznje nastavio kada je
neometano ziveo u duhovnome svetu i oglasavao se voljenome sinu — do u
najfinije, intimne duhovne stvari — o onome u ¢emu ga je spoljna organizacija
spreCavala da se sam iskaze u fizickome svetu.

Ovo naravno nije neko omalovazavanje Rafaelova genija, jer je razumljivo
morala postojati njegova osnova. Znamo da je on bio ponovno utelovljenje
Jovana Krstitelja, da je dakle moralo postojati samo specificno ulivanje onoga
Sto je tu trebalo da se ispolji. Kada to uocimo, vidimo zajednicko delovanje
duhovnoga sveta i fizickoga plana. Pri posmatranju Rafaelova Zzivota, na
svakome e se koraku u buducnosti morati dodavati ono Sto iz duhovnoga utice
na fizicki svet. Tada Ce se stajati pred jednom celinom sveta koji deluje u nama,
oko nas, kroz nas. Tako u nasu kulturu opet uvodimo spiritualnost. Zato se pak
ne smemo ni Cuditi kada se oni koji danas joS nece nista da Cuju o ovome
uvodenju spiritualnosti u nasu kultutu, bas bezobzirno bave ovim spiritualnim
pogledom na svet. I to je neSto sasvim novo. To je izronjavanje ¢ovekovoga
duhovnog Ja. 1 doci ¢e jedno vreme — molim vas da ove cinjenice vrlo tacno
upiSete u svoje duse — kada ¢e ljudi o materijalistickoj kulturi, koja sada ide ka
svome kraju, misliti kao Sto se nekad mislilo o potopu proteklih vremena i
Ceznulo za dolaze¢om kulturom — kada tu dode nesto sasvim novo. Teosofi pak
ne smeju traziti samo teoretski odnos prema takvome idealu, nego treba da ga
prime u srca, u duse; oni treba da budu nacisto da je to njihova dobra karma
kojom znaju o toku ¢ovecanstva, koji je i tok ljudske kulture.

Takva osecanja zelimo da upiSemo u naSe duSe. Sada joS ne mogu kazati
kad moZzemo nastaviti ova razlaganja. No mi znamo kako je potrebno mnogo
vremena da bi se to, sto nam prilazi na polju duhovne nauke, moglo uliti u sav
razvoj nase duse i dusevnih impulsa, te da u nas spiritualni razvoj ne spada
samo razumevanje velikih istina, nego i da ¢e se u nasoj dusi razvijati ono Sto
joj mogu kazivati velike ideje pogleda na svet koji je primeren duhu.
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OSMO PREDAVANIJE
Dornah, 18. jun 1912,

Danas moj zadatak treba da budu pojedina izlaganja o ljudima, da bismo
slede¢i put mogli ulaziti u razmatranja koja mogu doprineti razumevanju
Citavoga ljudskog razvitka.

PolaziSte treba uzeti iz onoga Sto je pre svega vazno i znacajno za
posmatranje Coveka kakav pred nama stoji na zemlji. Najpre moram
napomenuti kako vi znate da covek, kakav stoji pred nama, nije samo
zemaljsko stvorenje, nago da ima poreklo koje mi, kad hoéemo da ga potpuno
razumemo, tekode moramo svoditi na prethodna stanja samoga razvitka
zemlje. Vi ¢ete nadi prikazano u mnogim spisima, i ovde se Cesto napominjalo,
da sredstvima duhovnonauCnoga istrazivanja mozemo pratiti stanja
prethodnoga razvitka, takoredi ranija utelovljenja nase zemaljske planete, te da
ih razlikujemo prema imenovanjima koja smo na razne nacine utvrdivali kao
prihvatljiva: predzemaljsko ,Sturnovo stanje™ zemlje, predzemaljsko ,Suncevo
stanje" i predzemaljsko ,Mesecevo stanje" zemlje. I znamo da ono, Sto se od
snaga nalazi u celovitome danasnjem Coveku, ne potic¢e jedino od onoga Sto je
bilo delatno na zemlji, nego da se u ¢oveku kriju nasleda iz ranijih utelovljenja
naSe zemaljske planete. Ona su ostala i ona deluju na covedju prirodu. I
ukupnoga Coveka razumemo jedino kada znamo da je na primer fizicko telo
svoju prvu postavku primilo na starome Saturnu, da se ona dalje razvijala
tokom vremena staroga Sunca i staroga Meseca, te da tek sadasnja forma
Covecjega tela jeste zemaljski produkt. O drugim ¢lanovima Covekove prirode
takode znamo, da u njima od snaga nije delatno jedino ono Sto je nastalo tek
na zemlji, nego i ono Sto uopste predstavlja naslede predzemaljskih vremena.
Danas ¢emo ipak najpre uzeti u obzir ono sto se u Coveku mora uociti jer je on
zemaljsko stvorenje, jer zivi ovde na zemlji. To takoreci predstavlja ono Sto se,
prema misiji zemlje, Coveku moglo uteloviti tokom ovoga zemaljskog vremena.

Sada mozemo ono, Sto Covek prvenstveno ima od zemlje, svesti na tri ¢lana
ili tri dela. Prvo Sto Covek ima od zemlje i Sto zahvaljuje sadasnjim zemaljskim
snagama jeste njegova svest, njegova danasnja svest, kao ono Sto je naj-naj-
najblize coveku koji danas hoda medu nama. Dogadaji i Cinjenice, koji su se
zbivali tokom zemaljskoga razvoja, morali su se odigravati kako su se upravo
odigravali i kako smo ih CeSc¢e opisivali, da bi Covek ovde na zemlji mogao
zadobiti svoji sadasnju svest. Ova svest je takoredi ono Sto nam je svima
najpoznatije, o ¢emu znate da u njemu Zivite od budenja do usnivanja. To je
ono u ¢emu protiCu vase misli, osecanja, osecaji i voljni impulsi, ukoliko ste
budan ¢ovek. Ovu svest, koju svi vrlo dobro poznajete, Covek kao takvu jos nije
imao u predzemaljskim stanjima, kao ni u prvo vreme zemaljskoga razvitka, koji
je samo predstavljao ponavljanje predzemaljskih stanja. Covek je to tek
postepeno sticao, ili mu je ono StaviSe bilo podareno od strane stvaralackih
svetskih sila i snaga.
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Sada znamo da se Covek mora probuditi da bi imao ovu svest, kao i da je
nuzno da se on sluzi svojim Culima, znadi orudem sadasnjega ljudskog tela.
Usto se mora sluziti i drugim orudima, osobito kad ne gledamo smo na misli i
predstave koje Covek sebi stvara, nego kad gledamo da on takode ima i
osecanja, osecaje i impulse volje u ovoj svakodnevnoj svesti. Zatim znamo da
sav ovaj sadrzaj svesti, sve Sto ispunajva i formira nasu svest, upotrebljava
spoljasnje fizicko zemaljsko telo. Sve to Zivi i moze Ziveti samo u spoljasnjem
fizickom telu, tako da neka predstava, koju stvaramo, moze biti stvorena time
da se ono, Sto sada upravo jeste duhovno-dusevni Covek, sluzi svojim fizickim
telom kao orudem. Iz toga Cete sad lako modi izgraditi misao da je ova narocita
svest, za koju se Covek budi svakoga jutra, upravo zavisna od zemaljskoga tela.
Takode cete lako modi pojmiti da ¢ovek, kako on u obicnoj svesti predstavlja,
oseca i ho¢e, moZe da predstavlja, oseca i hoe samo kada kao orude ima
fizicko zemaljsko telo.

Cesto smo govorili 0 tome, i to takode mozete Citati u mojoj ,, Tajnoj nauci®,
da su stanja svesti izmedu smrti i novoga rodenja bitno drukcija od zemaljskih
stanja svesti. Svest se menja prema svome instrumentu, a izmedu smrti i
novoga rodenja Coveku stoje na raspolaganju sasvim druga sredstva, za
njegovo vlastito duhovno i dusevno bi¢e, nego kada se on nalazi u fizickome
telu. No znamo da se ovo fizicko telo, iz koga se formiraju oruda uobicajene
svakodnevne svesti, da se ono raspada posle smrti. U smislu duhovne nauke
bilo bi bolje da se umesto ,raspada™ kaze kako ono biva predato sveopsStem
elementu prirode. Jer, raspadanje fizickoga tela kao takvo izgleda pred
spoljasnjim posmatranjem, ono je samo iluzija, maja. Jedan sasvim veliki, silan
proces upravo leZi u osnovi onoga Sto se naziva raspadanjem ili rastvaranjem
Covecjega tela. Prirodni elementi hoce da prevazidu sile koje stoje iza bitisanja.
No zemaljskome Coveku posle smrti izmakne, otpadne fizicko telo, tako da mi,
ukoliko govorimo o zemaljskome Coveku, samo mozemo kazati da mu sa smréu
otpada orude svakodnevne svesti.

Tako bismo imali prvi ¢lan zemaljskoga Coveka, njegovu svest. Ako sad
celovito posmatramo Sta Cini zemaljskoga ¢oveka, moramo od onoga, Sto se u
uobicajenome smislu naziva svest, sasvim razreSiti neSto Sto se kao svest
uopsSte ne racuna u istome smislu kao uobi¢ajeno predstavljanje, osecanje i
htenje. Moramo razresSiti ono Sto obuhvatamo izrazom ,pamcenje". One
predstave i oselaji, koje iznosimo iz blaga nasega pamcenja ili secanja, nisu
podlozni istim zakonima kojima i svest, o kojoj je upravo sada bilo reci. Jer
svest, da bi uopSte mogla postojati, potrebuje odrzavanije fizickoga tela u formi
kakvu ima. I vi iz mnostva prikaza, koji su bili dati, znate da se fizicko telo
stalno obnavlja s obzirom na svoju supstancu, da su posle sedam, osam godina
u nama sasvim druge supstance nego ranije, da su se dakle izmenile nase
fizicke supstance. Forma ipak ostaje. Ona mora ostati, jer takva kakva jeste,
ona je orude za uobicajenu svest. I mi dotle mozemo ocuvati obi¢nu svest za
misSljenje, osecanje i htenje, dok u odgovarajucoj formi imamo fizicko telo. Ali
secanje, pamcenje, kada bi bili vezani za fizicko telo, ne bi mogli predugo
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trajati. Oni bi mogli trajati najviSe koliko i pojedine supstance fizickoga tela.
ZnaCi da bismo se mogli secati najviSe Sest, sedam godina unazad, kad bi
secanje bilo vezano za fizicko telo. Ipak nije tako. Fizicko telo nije orude seca-
nja, nego je to, za zemaljskoga Coveka, etersko ili Zivotno telo. I ono je upravo
to koje uvek radi u zemaljskome Coveku, tako da uvek — od nasSega prvog
svesnog trenutka, pa do nase smrti — moZe da ostane ono Sto smo primili u
nase pamcenje. Ovo etersko ili zivotno telo dakle iz jedne Zivotne epohe u
drugu prenosi nasa secanja i predstave nasega pamcenja. Tako se za zemaljsku
svest sluzimo orudem zemaljskoga tela, a za secanja se, kao orudem, sluZzimo
eterskim telom. Kroz vreme, koje protice izmedu smrti i novoga rodenja, ne
bismo mogli prenositi seCanja na nas zemaljski Zivot, kad ne bi nastupilo nesto
sasvim odredeno: kada ne bismo, posto smo sa smréu napustili fizicko telo,
jedno razdoblje ostali u eterskome ili zivotnom telu. To je upravo vreme (Sto
sam Cesto opisivao) u kome nas protekli zivot posle smrti lezi pred nama kao
jedna velika panorama, kao veliki tablo. Cesto smo govorili 0 ovome tablou
Zivota. On nam se moZe pojaviti samo time da nase etersko telo imamo jos
neko vreme posle smrti. Jer, ovo etersko telo je upravo orude za secanje. Ako
bismo ga izgubili odmah posle smrti, ne bismo mogli imati ovaj tablo. Mi se
moramo sluziti eterskim telom kao orudem, jer se nesto deSava dok imamo
tablo zZivota. Dok ga posle smrti imamo u svojoj dusi, sav ovaj tablo zZivota biva
unet, takoredi ugraviran — ako smem upotrebiti ovaj izraz — u sveopsti eter
Zivota, koji proZima prostor. Sada se to nalazi u njemu. Sta smo mi smatrali
pojedinih dana, sada je takore¢i ubeleZzeno u sveopsti eter zivota u kome
Zivimo, u kome uvek jesmo. Time Sto je to zabeleZeno, Sto se nalazi unutra,
ono je zapravo prisutno za nase dalje zivljenje izmedu smrti i novoga rodenja. I
mi, kao Sto znate, uzimamo sa sobom jedan ekstrakt nasega eterskog tela, da
bi uvek mogli uspostaviti vezu izmedu nas samih i ovoga tabloa zivota, koji je
unet u sveopsti eter zivota. To je takoredi nas tekuci organ, pomocu koga uvek
mozemo imati se¢anja na nas poslednji zivot.

Iz ovoga vidite da u nasoj svesti uvek mozemo imati samo sadasnjost, te da
bi naSe bivanje zapravo iSCezavalo sa sadasnjim trenutkom, kada bi, kao
zemaljski ljudi, mogli razvijati svest samo kroz nase misljenje, osecanje i htenje.
Da mozemo sacuvati ono Sto 7zZivi u miSljenju, oseanju i htenju, to
zahvaljujemo eterskome telu. I mi to StaviSe oCuvavamo posle smrti, u
sveopstem zivotnom etru. Tako imamo drugi ¢lan nasega ljudskog postojanija,
ono Sto, kao zemaljska svest, ne pobegne sa trenutkom, nego ostaje da postoji
i takoreCi ostaje sadrzano u sveopStem Zivotnom etru. Mi dakle vec treba da
razlikujemo dva clana kod zemaljskoga Coveka: njegovu zemaljsku svest i
njegovo pamcenje ili se¢anje, koje se ne sme jednostavno identifikovati sa
svesti.

Sta je sad tredi ¢lan?

Drugi ¢lan se od prvoga razlikuje time Sto ne dozvoljva da jednostavno
prolaze doZivljene stvari, nego ih oCuvava. Treci ¢lan zemaljskoga Coveka se
znatno razlikuje od drugoga. Kad uocite svoje misli, ukoliko one postaju
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seCanja, kazacete sebi: misli, koje su postale se¢anja, imaju sasvim odredenu
svojstvenost. Sve Sto je bilo povereno secanju, ima jednu svojstvenost: ono je
naime tokom Zivota nase vlastito dobro, nas licni sadrzaj. Ono Sto, kao secanje,
nosite kroz Zivoti i do smrti, to vi u sebi posedujete kao najunutarnjiju imovinu
svoje licnosti i nosite je do smrti. I lako ¢ete moci stvoriti misao koja se tu
dodaje, da ono, Sto nosite u svome pamdenju, nista ne znaci niti predstavlja u
spoljnome svetu dogod Zivite. Ono je u vama, i tek posto ste prosli kroz dveri
smrti, ono pocinje da biva neSto u spoljnome svetu; ono biva uneto u opsti eter
Zivota. No Sta ono predstavlja u zivotnome etru? Tamo je zapis o vasoj
personalnosti. To je ono Sto je ostalo od vase li¢nosti, Sto je tokom Zivota bilo
unutarnji dozivljaj i Sto je od vase licnosti posle smrti uneto u Zivotni eter, u
vecnost. Tu ono stoji upisano. Sto je Covek unutarnje doziveo za zivota, posle
smrti postaje spoljasnji dozivljaj za zZivotni eter. NaSe pamcenje i nase secanje,
kao unutarnje dobro, smemo nositi u nama samima do smrti, a posle smrti —
takoredi kao otkrivena tajna — ono biva upisano u Zivotni eter i u njemu Zzivi
tako da ostajemo vezani sa njim, buduéi da sa sobom uzimamo ekstrakt iz zivo-
tnoga etra i uvek mozZzemo gledati unatrag na ono sto smo dozZivljavali. Tako se
na odredeni nacin svet nasih dozivljaja tokom zemaljskoga Zivota nalazi u nama
kroz secanje i pamcenje, i tako se mi posle smrti, sa nasim zemaljskim zivotom,
nalazimo u etru Zivota.

Drukdije pak biva sa onim Sto ne ostaje nase susto unutarnje dozivljavanje,
Sto ne ostaje samo kao nasSe secanje ili pamcenje, nego Sto je, ve¢ tokom
nasSega zivota, postalo spoljna Cinjenica. U osnovi uzeto, tokom nasega Zivota
svaki nas korak postaje spoljna Cinjenica. Jer, ne samo da mi Cinimo korake i
onda se mozemo podsecati na njih, nego dok ih ¢inimo, utiskujemo svoj trag u
zemaljsko carstvo, prolazimo kroz vazduh. Mogao bih kazati da sav nas spoljni
Zivot, ve¢ u sadasnjem fizickom smislu, istovremeno predstavlja spoljni ¢in. Sav
nas zivot postaje spoljna stvarnost. No kako tek nas zivot biva spoljna
stvarnost, kad od spoljnoga fizickog postojanja pogledamo ka naSem moralnom
postojanju! Da li imamo dobro srce i ¢inimo ovo ili ono dobro delo, to biva ¢ak
veoma spoljna Cinjenica. Ako imamo dobro srce i ovo ili ono delo izvrSavamo
kao samilost ili radost, tada ono, Sto smo ucinili, nije nesto Sto u nama dalje
Zivi, nego ono nastavlja da Zivi u drugim ljudima, u citavoj nasoj okolini. U nas-
em zemaljskom iivgtu neprestano utiskujemo tragove svoga postojanja u
ukupno postojanje. Covek sa kojim smo bili zajedno, prema kome smo ucinili
delo samilosti ili radosti, dalje sobom nosi dejstvo nasega dela. Sto smo osecali
ili u€inili, nastavlja da u drugome ¢oveku zivi izvan nas. Kada se obavijete ovim
mislima, iznalazite kako ono Sto Covek dozivljava, ne pripada samo njemu kao
Sto mu pripadaju predstave secanja. Sto on unutarnje dozivljava, neprestano
prelazi u spoljni svet i neprestano vrsi dejstvo u spoljnome svetu.

Ono Sto na taj nacin vec tokom Zivota saopStavamo spoljnome svetu, nije,
poput predstava se¢anja, upisano u nase etersko telo. Nase etersko telo suvise
prisno, suvisSe intenzivno spada zajedno sa Citavom nasom li¢nosti, da bi se u
njega mogla upisivati ova dela i dejstva dozivljaja. To ¢ak ne bi ni bilo dobro za
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Coveka tokom zemaljskoga Zivota. Kad bi se na primer u etersko telo
neposredno upisalo neko nemilosno ili rdavo delo, Covek bi Citavoga zivota
morao osecati da je to ucinio. To bi znadilo jednu snagu u eterskome telu, i
Covek bi po prilici morao trpeti pod ovim rdavim delom, jer se ono uvrtelo u
njegove zivotne snage, tj. to bi ga ipak Cinilo bolesnim i nezadovoljnim, ometalo
ga itd. Kada bi nasa dela u eterskome telu cCinila isto Sto i nase misli, to bi
onemogucavalo zivot zemaljskoga ¢oveka. No isto kao Sto je etersko telo orude
za nase misli, ukoliko one postaju secanja i utelove se u pamcenju, tako je
astralno telo orude za nasa dela. Ona izviru iz naSega astralnog tela. Sve Sto
Covek cini i Sto on, kako sam opisao, kao dejstvo utelovi spoljnome svetuy,
vezano je za orude njegovoga astralnog tela. Kao Sto je njegova svakodnevna
svest vezana za fizicko telo, kao Sto mu je selanje i paméenje vezano za
etersko telo, tako je — iako je astralno telo joS tako fino — sve Sto Covek Cini, Sto
predstavlja dejstvo u spoljasnjem svetu, ucinjeno pomocu njegovoga astralnog
tela. Posledica je da sve to u izvesnome pogledu ostaje vezano za ovo astralno
telo, kao Sto pamcenje ostaje vezano za etersko telo. Kada mi, kao Sto smo to
videli, posle smrti joS zivimo u naSem eterskom telu, formira se tablo secanja,
Sto znaéi da u nasem eterskom telu ostaju secanja koja su vezana za nas
upravo protekli Zivot. Kad posle nekoga vremena posle smrti odlozimo nase
etersko telo i u sveopsti svetski eter unesemo ono Sto je nasa licnost pre svega
ostvarila u seCanjima i sadrzini pamcenja, mi ipak jos potpuno zivimo u nasem
astralnom telu. Cesto smo opisivali kako Covek joS dugo ima da Zivi u svome
astralnom telu. U ovome astralnom telu smo fakti¢ki — Sto je takode bilo ceS¢e
opisivano — vezani sa spoljnim dejstvaima svoga Zivljenja. To se i spoljasnje
pokazuje time Sto C¢ovek posle smrti treba da unatrag proZivi svet svojih dela,
sve Sto je uopsSte uradio ili ucinio drugim bi¢ima zemlje. U ono vreme, za koje
smo kazali da iznosi otprilike tre¢inu njegovoga proteklog zivota, on se oseca
kao da u svome astralnom telu prolazi kroz svoje zemaljske Cinjenice, kroz sve
Sto je izvrSio na zemlji. I kao Sto su nasa licna secanja, posto smo nekoliko
dana posle smrti odloZili svoje etersko telo, upisana u sveopsti eter svetova,
tako u vreme, u kome smo josS vezani sa astralnim telom, sva nasa dela bivaju
upisana u opsti astralitet sveta. Ona se nalaze unutar njega, i mi sa njima
ostajemo vezani kao i sa se¢anjima nase licnosti, koje su kao trajne zabeleske
upisane u svetski eter, samo Sto su naSa dela takoreci uneta u jedan drukciji
zapis svetova. Dok unatrag proZivljavamo dela nasega poslednjeg Zivota, sve to
biva uneto u opsti svetski astralitet i mi ostajemo vezani sa njim. Tako kroz
svoje astralno telo trajno pripadamo svojim delima, ukoliko smo zemaljski ljudi.
Sto je sada upravo opisano, Sto nas povezuje sa nasim delima, to je
skarma". U stvarnosti karma znaci ono Sto je, sa nasSim delima, od nasega
Zivota uneto u opsti svetski astralitet. Iz toga mozete razabrati da u takvome
znanju lezi snazan moralni poriv, te kako je samo jedna vrsta klevetanja, ako se
kaZe da duhovna nauka ne pruza najmoralnije osnove za Zivot. — Na koji nacin
u ovakvim osnovama saznanja, kakve smo upravo iskazali, lezi snazan moralni
impuls? Videli ste da nasa dela iz Zivota bivaju posle smrti uneta u opsti
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astralitet sveta. Ako smo tokom zivota Cinili iSta neispravno i to nismo joS za
Zivota karmicki poravnali — ukoliko smo imali modi za to, jer ako pretpostavimo
da smo se trudili da bilo koju nemoralnu stvar izravhamo ve¢ u zemaljskome
Zivotu, time smo ustedeli upisivanje u karmu — ako to dakle nismo popravili,
onda ¢e sve to Sto nismo mogli izravnati, posle smrti biti upisano u karmu i
ostati vezano sa nama. Ukoliko kao zemaljski ljudi imamo zemaljsko astralno
telo, kao takvi imamo svoju karmu.

Tako imamo tre¢i ¢lan zemaljskoga Coveka. Prvi Clan je svest, koja kao
orude ima fizicko telo; drugi je secanje ili pamcenje, koje ima orude eterskoga
ili zivotnog tela; treci Clan, koji zemaljskome Coveku pripada kao i svest u
fizickome telu, jeste karma. Zemaljski Covek se dakle u ovome pogledu sastoji
iz tri ¢lana: iz svoje zemaljske svesti, iz svoga pamcenja i svoje karme. Bez ova
tri ¢lana, zemaljski Covek nije zemaljski Covek. Neko bic¢e, koje bi iSlo naokolo
po zemlji i u fizickome telu ne bi razvijalo svest koju ima zemaljski Covek — to
bice ne bi bilo zemaljski Covek. To ne bi bilo ni bi¢e, koje na zemlji ne bi
izgradilo pamcéenje koje ima zemaljski Covek, kao ni ono bice, koje bi iSlo
naokolo i kroz Zivot u zemaljskome telu ne bi moglo stvarati karmu. Istinskoga
zemaljskog Coveka odreduje to Sto on razvija svest pomocu fizickoga tela, Sto
razvija pamcenje pomocu eterskoga ili Zivotnog tela, i Sto stvara karmu pomocu
astralnoga tela. Ovim smo takoredi izljustili ono Sto je ,zemaljski Covek™ u Co-
veku. Moramo uracunati i ono cCetvrto, sto je zasijalo tek na zemlji, samo ,ja",
ono ,ja" o kome znamo da ide od inkarnacije do inkarnacije, o kome dakle
znamo da se krije unutar nas kad razvijamo svoju zemaljsku svest, kad u
pamcéenju oCuvavamo jednu po jednu predstavu secanja, i kada gomilamo
karmu od inkarnacije do inkarnacije. U tome se uvek krije ,ja"“. Ono se pak
skriva u ova tri Clana zemaljskoga coveka. Kako dakle joS mozemo
karakterizirati ovoga zemaljskog Coveka?

Znamo da je Covek tek na zemlji utvrdio zasijavanje ,ja". No znamo i da je
njegovo fizicko telo najpre bilo obrazovano tokom vremena staroga Saturna, i
da je zemaljsko vreme doduse izmenilo fizicko telo posle Meseceva razvoja, ali
da fizicko telo ipak nije zemaljski produkt. Takode znamo da je etersko telo
svoju prvu postavku dobilo tokom vremena staroga Sunca, a astralno telo na
starome Mesecu. Tako sebi predstavljamo Coveka: kada je zemlja bila na svome
pocetku, on je preSao iz predzemaljskoga razvoja i sastojao se iz fizickoga,
eterskog i astralnog tela. Iz onoga, Sto je postao u toku evolucije zemlije,
njegovo fizicko telo se uobliCilo u instrument zemaljske svesti, njegovo etersko
telo u instrument licnoga pamdenja, a njegovo astralno telo u nosioca karme.
Ovde smo takoredi izljustili ono Sto u ¢oveku dala ranija vremena u njegovome
fizickom, eterskom i astralnom telu, kao i ono Sto je tek zemlja u svojoj misiji
uradila na ovome troc¢lanom coveku. Razlucimo to jednom sasvim jasno. Kazimo
sebi: ovo fizicko telo ¢oveka jeste Cudesna stvar, nesto sasvim cudesno. Ono je
postalo tako cudesno, jer je zapravo triput menjalo svoje stanje u
predzemaljskim utelovljenjima zemlje. Da je ostalo kakvo je bilo posle isteka
vremena staroga Meseca, bilo bi optereceno svim unutrasnjim svojstvima koja
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je ovaj imao, samo Sto ne bi bilo tako uobli¢eno, da bi u sebi moglo proizvesti
orude zemaljske svesti Coveka. Fizickome telu je dakle priSlo to, da ono nema
samo savrsenost koju je imalo posle MeseCeva razvoja, nego je joS preobli¢eno
do nosioca zemaljske svesti Coveka. Etersko telo takode ima svu savrSenost
koju je vec¢ imalo u sebi, ali je tek u toku zemaljskoga razvoja izgradilo one
snage koje ga Cine nosiocem covecjega licnog pamcenja. Astralno telo je na
starome Mesecu sebi prisvojilo mnoga savrSenstva, ali je tek tokom
zemaljskoga procesa usvojilo moguénost da postane instrument za stvaranje
karme. Jedino je ,ja“ u Coveku za vreme zemaljske misije takoreci bilo
snabdeveno snagama i svim Sto ono jeste. Dakle, u ,ja" takore¢i mozemo
posmatrati sve Sto je sama zemlja uradila na Coveku.

Sta dakle ¢oveku jos prilazi kroz ovo ,ja"?

Pretpostavimo da je ¢ovek dobio sve stvari koje mu je dala misija zemlje, ali
da nije zasvetlelo ,ja". Sada sam naravno kazao nemogucu hipotezu, jer je ,ja"
moralo pric¢i ¢oveku. No uzmimo da postoji neko bi¢e koje ne razvija ,ja", koje
je moglo primiti svojstva koja sam upravo opisao kao zemaljska: fizicko, etersko
i astralno telo. Iako ono na zemlji ne bi moglo razvijati svojstva ova tri tela, to
bi ipak bilo mogu¢e na drugim planetama. Za duhovnu nauku je StaviSe
moguce da se takva stanja na drugim planetama studiraju u njihovoj realnosti.
To bi dakle bilo neko bi¢e koje moze razviti svest kao i budan Covek, bice koje
predstavlja, oseca, hoe — samo Sto se predstave, osecanja, osecaji i voljni
impulsi ne bi pripisali nekome ,ja". Ipak bi bilo moguce da takvo bi¢e ima svest
kao zemaljski Covek, da takode ima secanja, da predstave ostaju u secanju, i
da ima karmu. Za zemaljskoga Coveka to ne bi bilo moguce, ali uzmimo da
bismo mogli sebi predstaviti takvo bice. Sta bi dakle sve bilo tu? Svest, secanje i
karma. No ove tri stvari postoje i kod Coveka, ali je pored toga prisutno i ,ja".
Sta se onda degava kroz ovo ,ja"? Karma se u bitnome izvréava kroz astralno
telo, a Sto se deSava kroz samo ,ja", da bi se ono krilo ipravo u svojoj karmi?

Sta se desava kroz sdmo ,ja", mnogo je teZa stvar od ljudske karme. Jer
karma, ono Sto ostaje kao karma, ostaje vezano sa nama, jer dela, koja smo
Cinili u zivotu, ostaju da postoje kao nasa karma, i mi ih mozemo izravnati u
narednome zivotu. To izvrSava nase astralno telo. Nase ,ja" je takode jedna
duhovna potencija, duhovno bi¢e. Ono Sto ,ja" iznosi iz sebe, kao Sto astralno
telo iznosi karmu, nisu stvari koje uvek ostaju sa ¢ovekom, nego se one osloba-
daju od Coveka (na ovo smo takode vec¢ c¢es¢e upozoravali): to su forme misli
koje se oslobadaju od Coveka. Dok ono, Sto se upisuje u nasu karmu, ostaje
vezano sa nama i biva use€eno u docnije stanje zemlje, ima joS neSto posebno,
Sto specijalno biva dozvano kroz ljudsko ,ja" i takode prelazi u drugi svet, kao
Sto nasa secanja prelaze u opsti zivotni eter. Kao Sto nasa karma biva upisana u
opsSti svetski astralitet, tako u svet izlazi ono Sto stvara nase ,ja", a Sto
poznajemo kao kao forme misli i forme osecaja. One pored karme predstavljaju
nesto Sto je posebno. Za karmu nekako ose¢amo da je povezana sa nama. No
ima i jos takvih tvorevina koje se oslobadaju od nas, svakako najpre kao forme,
tako da se one i razreSavaju kao duhovne forme i dalje Zive izvan nas. — Sta
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sve onda od nas nastavlja da Zivi? Tu su, kao prvo, sama nasa licna secenja,
kao drugo nasa karma, i kao tre¢e forme nasSih misli. No dok mi ostajemo
vezani sa prvo dvoje, trece je takvo da se forme oslobadaju od nas, da one
postaju samostalne kao forme. Tako dakle tvorevine nasega ,ja" dalje zive u
spoljnome svetu, takoreéi kao oslobodene forme koje odlaze. Na ovo mesto
¢emo se nadovezati iduéi put, i nastaviti nasa razmatranja.

*
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DEVETO PREDAVANJE
Dornah, 20. jun 1012.

Prekju¢e smo u okviru ljudskoga bica posmatrali ono Sto kod njega istinski
pripada postojanju zemlje. Jer, naglasili smo da u covecjoj prirodi dejstvuju
snage i da se u njemu moze naci nesto bitno, Sto treba posmatrati kao naslede
iz ranijih utelovljenja same zemlje, u onome Sto smo uvek obicavali da
imenujemo ,iz vremena staroga Saturna, iz vremena staroga Sunca i iz
vremena staroga Meseca". Znamo da su unutar Coveéjega fizickog, eterskog i
astralnog tela prisutna nasleda iz ovih pradavnih epoha razvoja, kao pradavne
snage razvitka. Sto pak treba da trazimo u fizickome teku kao specijalni
zemaljski produkt, koji kao takav potiCe od zemaljskih snaga, jeste fizicko telo
kao instrument ili orude savremene Covecje svesti. Sto pak treba da traZzimo u
eterskome telu Coveka, kao specijalno zemaljsko dobro, jeste da ovo etersko
telo predstavlja nosioca ili orude za sve Sto je primereno ¢ovekovome secanju ili
pamcenju. O astralnome telu naprosto treba da razlu¢imo ono Sto se ranije, vec
na prethodniku nase zemlje odnosno starome Mesecu, za Coveka razvilo kao
sadrzaj astralnoga tela. Zatim je na zemlji priSlo sve ono Sto moramo ukljuciti u
delatnost Covecje karme. Osim toga, u zakljuCku smo naglasili da se utvrduje i
nesto poput delatnosti, poput izraza covecje licnosti, Sto je specijalnije vezano
za istinsku prirodu ¢ovekovoga ,ja", koju je on primio tek za vreme zemaljskoga
razvitka. Sve Sto je moralo biti dodato fizickome, eterskome i astralnom telu da
bi ¢ovek mogao postati ja-bi¢e, upravo je uklju¢eno u dnevnu svest, u ono sto
je primereno pamceniju, i u karmicki tok. U vezi samoga ,ja" smo kazali da ono
sad Salje snage prema spolja, prema duhovnome spoljnom svetu, te da ove
snage ne moraju bezuslovno ostati vezane sa Covekovim bi¢em, kao Sto je to
sluaj sa pamcenjem ili karmom. Covekova secanja i pamcenja ostaju vezana
sa njim (za njegovu svest se podrazumeva da ona ima znacaja samo za njega,
jer druga bi¢a imaju drukdija stanja svesti). O karmi znamo da je ona utoliko
vezana sa Covekom Sto za vreme zemaljske inkarnacije treba da bude
delotvorno izravnanje karme. Ono Sto pak mozZzemo nazvati formama misljenja,
formama osecaja, snagama osecanja odnosno snagama osecaja i snagama
misli, to se joS kao nesto posebno odvaja od istinskoga covekovog ,ja" i u
izvesnome pogledu dobija samostalnu sustinu. Ono ne ostaje spojeno sa njim
kao ostale pomenute snage.

Sada moramo kod svega, Sto potice od Coveéjega ,ja", razaznavati da ovo
Ja% u bitnome moze viSe ili manje sebicno odnosno nesebicno razvijati
unutarnje Zivotne procese. U kojoj meri ljudsko ,ja" razvija sebi¢na odnosno
nesebicna, prijazna, milosrdna ili srdacna osecanja ili misaone snage, utoliko su
sasvim drukcije delatne ove snage osecanja i misljenja. Ako prvo uoc¢imo vise
sebi¢ne misaone snage, ove nam se, s obzirom na njihovu delotvornost u svetu,
pokazuju kao remetilacke snage sveta. One zbilja ulaze u duhovni svet kao
razorne snage. Naprotiv, sve nesebi¢ne misaone snage zahvataju duhovni Zivot
ukupnoga zemaljskog razvoja kao viSe izgradujuce snage. No buduci da se bas
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ove nesebitne snage odvajaju od ,ja", one u Coveku ostavljaju odredene
tragove. Dobro zapamtite: narocito je kod nesebicnih snaga osecanja i misljenja
takav slucaj da one, dok takoredi izniCu iz ,ja", ostavljaju tragove u Coveku. Ovi
se tragovi u potpunosti i mogu primetiti u njemu. Primecuju se ovako: Sto viSe
nesebicnih snaga misljenja i ose¢anja izdvaja ,ja", to ¢ovek viSe dobija ono Sto
se moze nazvati njegovom vlastitom formom, njegovim stavom, izrazajnosti lica
itd. Ukratko, on u svoju vlast dobija sav izrazaj svoga bi¢a. Za to vreme, vise
sebi¢ne forme misljenja i ose¢anja deluju tako, da Covek ima manje snage da
sam sebi daje svoj izrazaj. Tako Ce biti potrebno da se pitamo: kako onda treba
da, u toku razvoja Covecanstva, razlikujemo pojedine forme ljudi?

Sve Sto predstavlja formu na zemlji, potice od duhova oblika. Ime ,duhovi
oblika" dato je odgovaraju¢im bi¢ima viSih hijerarhija iz razloga: sve Sto je
forma, oblik i Zivot, Sto se unutarnje stvara i uobliCava u spoljasnju formu,
dobilo je svoju obdarenost od duhova oblika. No, kod svih bi¢a viSih hijerarhija
biva tako, da su ona pojmljiva u procesu neprestanoga razvoja. Ne samo da se
Covek razvija napred, nego se i bi¢a raznih hijerarhija razvijaju napred na
odredeni nacin. Kad pratimo hijerarhije za nase sadasnje vreme, utvrdujemo da
se duhovi oblika razvijaju navise do duhova kretanja, duhovi licnosti do duhova
oblika, arhandeli do duhova li¢nosti ili arhaja itd. Ipak ne biva tako da, dok se
duhovi oblika razvijaju naviSe i time zapravo gube karakter duhova oblika, da
istovremeno naredni duhovi licnosti recimo stupaju u svoju delatnost. Time Cete
razumeti da se nesto mora zbivati za drugu polovinu zemaljskoga razvoja, te da
mi zapravo stojimo unutar toga. Pocetkom zemaljskoga razvoja su duhovi
oblika u ljude takoredi utiskivali ono Sto dolazi do izrazaja u razliitim formama
ljudi. Kako su se pojedine ljudske rase uobliCavale sa njihovim fizionomijama,
kako su se pojedini ljudi uobliCavali sa pojedinim svojstvima rasa, to su
pojedinim grupama ukupnoga zemaljskog Covecanstva utiskivali duhovi oblika.
Sada se ve¢ dugo nasleduje ono Sto je doista bilo utisnuto od strane duhova
oblika. To naslede dugo teCe, ono se bastini od narastaja do narastaja, a
duhovi oblika na odredeni nacin ostavljaju Coveku sve viSe i viSe slobode, dok
se sami uzdizu u viSu kategoriju i povlace od oblikotvorne delatnosti, o kojoj su
se starali na pocetku zemaljskoga razvoja. S obzirom na bic¢a viSih hijerarhija,
Covek u stvari biva sve punoletniji i punoletniji. To nam mora biti jasno.
Pokretacka duhovna bica treba da se tek razviju za naredno stanje zemlje, koje
sledi posle naseg sadasnjeg, da bi, za vreme Jupiterovoga stanja zemlje,
obdarili odgovaraju¢a zemaljska bi¢a sa odgovaraju¢im formama. Kada se ide
prema kraju nekoga planetarnog stanja, uvek je slu¢aj da njena glavna bi¢a —
za zemlju je to Covek — bivaju oslobodena da ona svojstva, koja su im prvobitno
bila utisnuta, sve vise i viSe, takoreci u slobodi, u slobodnome stvaranju prelaze
na same njih. Tako dolazi do toga da ¢e u toku buduéega razvoja zemlje sve
viSe pobedivati snage unutarnjih oblika misljenja i osecanja. I ukoliko one budu
nesebicne, ukoliko budu narocito okrenute nesebi¢noj mudrosti i nesebic¢noj
ljubavi, ove snage Ce formiraju¢e delovati na ljude. Jer, ovako se postepeno
uobli¢ava ljudski razvoj: Sto dalje idemo unazad, to je spoljasnji izraz deteta
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slicniji roditeljskome; Sto vise ulazimo u buducnost, utoliko ¢e viSe spoljni Covek
postajati izrazaj individualnosti koja ide od inkarnacije do inkarnacije. To znaci
da ¢e se u jednoj te istoj familiji oblikovati sve drukcija lica, kao i ostali izrazaji
Covekova oblika. (Ovo je ve¢ danas slucaj do visokog stepena, Sto nece moci
poricati iko ko ima odi za to.) To je iz razloga Sto izraZaji viSe nece bivati izrazaji
familije ili rase, nego Ce sve viSe bivati izrazaji pojedacne Covecje individualnosti
koja ide od inkarnacije do inkarnacije. Ve¢ danas onaj koji je opremljen ovim
znanjem duhovne nauke, ako samo koliko je moguce istinskije pogleduje ljude
po Citavoj zemlji, moze da vidi kako, pored naslednih osobina rasa, familija i
ostaloga, sve viSe nastupaju individualniji oblici lica i glava, sve individualnije
fizionomije. On ¢e modi da vidi kako se medusobno jako razlikuju pojedine
forme pripadnika jedne te iste familije. U ovome pogledu, mi naravno zivimo u
jednome prelaznom razdoblju, ali se ve¢ sada priprema Sesto postatlantsko
kulturno razdoblje sa osobinom manje merodavnosti — u odnosu na prethodna
— spoljnih fizionomskih obelezja rasa. U Sestoj epohi ¢e svuda po zemlji biti
merodavno, da ¢e se pojedinim individualitetima na licu i Citavome bi¢u vec
snazno utiskivati ono Sto su mu dali ostaci nesebi¢nih misaonih i oselajnih
formi, narocito oni koji su dobijeni iz istinske mudrosti.
Svakome pravom saznanju duhovne nauke bilo bi protivre¢no govoriti da bi
u istome smislu, kao Sto su u procClosti postojale vodece rase kulturnih epoha, i
u buduénosti mozda postojala neka vodeca rasa, koja bi se narocito proizvela
kroz prirodna obelezja. Pradavna indijska kultura bila je noSena jednom
vodecom rasom; isto se odnosi i na ostale protekle kulture. Danas vec vidimo
kako to nije slucaj, nego se kultura Siri po svim rasama. I duhovna nauka treba
da bude upravo ono Sto, bez razlike medu rasama i plemenima, nosi kulturu po
Citavoj zemlji, ukoliko je to duhovna kultura. Ipak se moze uvidati da ¢e nase
razdoblje biti zamenjeno drugim, u kome ¢e se po Citavoj zemlji na Coveku
pokazivati u kojoj meri on ve¢ dovodi do izrazaja svoje unutarnje bi¢e u
spoljasnjoj formi. Danas bi gotovo bilo osto protivrecje prema svemu Sto nam
pokazuje duhovna nauka, kada bismo recimo na odredeni kontinent ili na neku
lokalnu oblast ogranicili ono Sto, kao ¢oveCanstvo Sestoga kulturnog doba, u
buduénosti treba da se prosSiri po Citavoj zemlji. Samo onaj, koji ne polazi od
stvarnih saznanja duhovne nauke, nego recimo u glavi ima neobicnu suprotnu
ideju, da se u duhovnome razvoju ponavlja neSto poput pogonskoga tocka,
nalik ponavljanju godisSnjih doba u toku godine, samo bi taj mogao tvrditi ono
Sto je nemoguce prema stvarnoj duhovnoj nauci, da bi se recimo i u Sestome
kulturnom dobu ponovilo ono sto je bilo neophodno za stvaranje rasa u ranijim
vremenima. Takva tvrdnja bi bila pravi udarac u lice svakome saznanju
istinskoga napretka Covecanstva, koji se sastoji iz toga da se sve viSe objavljuje
ono Sto je unutarnje i dusevno, da se neCe samo ponoviti ono staro u nesto
drukcijem obliku, nego da je prisutan pravi napredak u ljudskome razvoju. I ako
e teosofija da ostane verna svojim starim dobrim nacelima — iako ona kao prvo
nacelo ima da bez razlike u svojstvima rasa i boja, utemeljuje jednu kulturu —
ona se ne¢e modi svoditi na to da kulturu buduénosti uzdize na nekoj posebnoj
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rasi. Upravo je dublja povezanost teosofije sa stvarnim tokom razvoja
Covecanstva u tome da ¢e ono, Sto treba da se desi, biti prihvaceno od strane
teosofije i takoredi biti teosofski zamisljeno u smislu razvoja sveta, teosofski
osecano, i takode ¢e u svet biti postavljeni odgovarajuci voljni impulsi. Kad
hoce da se uoCi kako ovo dusSevno sve viSe dolazi do objave u Covecanstvu
(danas raspravljamo o onoj tacki, koju smo vec¢ ¢esce doticali u toku godine),
onda je samo neophodno da se nesto opet i ponovo razjasnjava. Tada Ce i biti
jasno da nam sve, Sto je sad bilo navedeno, takoreli pokazuje Coveka u
njegovome individualnom razvitku.

Na pocetku zemaljskoga razvoja vidimo da cCovek takoreéi viSe pripada
onome Sto je vezano za grupne duse — familija, rasa, plemena, itd. — a da
tokom razvoja postaje sve individualniji i individualniji. On se sve viSe izoStrava
ka individualnosti. Vidimo kako je za individualnost neophodno da odredene
stvari u toku zemaljskoga razvoja budu usko vezane sa covecjom prirodom. Sa
njom je usko povezana svest, koja se veze za fizicko telo. Za Covekovu prirodu,
tj. za njegovo etersko telo je vezano sve sSto je primereno se¢anju i pamcenju.
Dalje je za astralno telo vezana karma, c¢ime Covek moZe postici veliki
napredak, buduci da ne ostaju njegove nesavrSenosti i greSke, nego ih moze
prevazii prelaskom od inkarnacije do inkarnacije. Takode je sa covekom usko
vezano ono Sto se doduse odvaja od njega i vodi samostalan Zivot, ali dok se to
odvija, u Coveku se zadrzavaju ostaci onoga Sto, kao snage ili forme misljenja i
osecanja, polazi od njegovoga ,ja" i sebe prinosi svojoj formi u toku vremena,
Cime covek skida sa sebe ono Sto je vezano za grupnu dusu i postaje
individualnost. Ne ulazak u neku novu grupnu dusu, ve¢ ukidanje onoga Sto je
vezano za nju — to ¢e se sve viSe Siriti po Citavoj zemaljskoj kugli, i upravo e to
biti karakteristika Sestoga kulturnog razdoblja. Sa tim je usko povezano, da ¢e
Covek u odnosu na Citavo svoje duhovno vodstvo bivati sve viSe individualan i —
sme se kazati — sve viSe slobodan.

Za onoga, koji razume sav smisao moga spisa ,Duhovno vodstvo coveka i
CovecCanstva", jasno se istiCe da se u ljudskome rodu zaista zbiva takav pomak
u naprednome pogledu. Cinjenica je da, Sto se viSe vratamo u pradavna
vremena, Covek se sve vise nalazio pod spoljnim vodstvom i spoljnim uciteljima,
da to vodstvo ipak sve viSe i viSe biva unutrasnja stvar ¢oveCanstva. Kao Sto
Cak i objava u spoljnoj formi biva individualna stvar Covecanstva, tako sve vise i
\5i§e njegova individualna stvar postaje i nalaZzenje puta u duhovne svetove.
Cesto je bilo naglaseno da sada bas od strane onoga, koji moze dublje uvidati
znake vremena, mora biti utvrdeno da ljudi recimo nisu zastali na jednome
glediStu koje su nekada usvojili, tako da bi se s njima moralo raditi istom
snagom, nego da su oni zaista napredovali. Zbog toga ¢e ljudske duse na delu
bivati sve zrelije i zrelije, da bi ono, o ¢emu se danas pripoveda u duhovnoj
nauci, ono takode stvarno zapazali, takode stvarno gledali.

Dok je Hristov impuls bio spoljni dogadaj, tamo gde se odrzao Misterijum sa
Golgote, dogadaj koiji je zahvatio u fizicki svet, buduce dogadanje Hrista e biti
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unutarnja stvar ljudske duSe, ukoliko duSe kroz prvi Hristov impuls budu
dovoljno sazrele da u buducnosti u duhu nadu put ka Hristu, iz duse ka Hristu.

Ako se latite onoga Sto je ovde dato kao duhovna nauka, svuda Cete nalaziti
sklad — ¢ak i kada se govori o vrlo specijalnim stvarima — sa onim Sto Ce se
predavati vasoj razboritosti, vasoj slobodnoj unutrasnjoj odluci, ako samo
pokusate da je istinski primenite. Dok ¢e pojedinacni ljudi biti sve vise
individualno pristupacni za ono Sto postoji u duhovnome svetu, spoljasnje
vodstvo Ce biti sve viSe zakinuto u autoritativnoj vrednosti, koju ¢e gubiti.
Danas je pre svega vazno da Covek bude svestan kako mora razumevati blago
drevne mudrosti koje postoji i koje se danas ve¢ moZe svakoga ¢asa uvecavati
za one Cije su duse otvorene prema spiritualnim svetovima. Mora se shvatiti,
kako Covek zaista mora nastojati da se ovome blagu mudrosti priblizi svojim
razumom. To leZi u karakteru naprednoga razvoja covecanstva. U ovome smislu
i stilu ¢emo takode pokusSati da pokazemo kako u Covecanstvu treba da deluju
saznanja, koja se u njega unose putem duhovne nauke. I kada se joS govori o
tako specijalnim stvarima, zbog toga ne treba za pojedine ljudske pameti
izostavljati ono Sto je reCeno. Svakako je to nesSto drugo, kada se danas dovede
neki nedorastao Covek i kaZze da on za sobom ima ovu ili onu inkarnaciju. Kada
bih vam kazivao nesto sli¢no, molio bih vas da mi u takvoj stvari ne verujete na
reC. Ne€u vam govoriti ni autoritativno, iz jednostavnoga razloga Sto bi onda
bilo nemoguce da se objektivho osvedocite o tome. Kada se pak govori o tome
da je ista individualnost postojala u Iliji, Jovanu Krstitelju, Rafaelu i Novalisu, to
su onda odavno upokojeni ljudi i vi se po njihovome zivotu moZete osvedociti,
da li takav navod mozete utvrditi kao razuman. Ne treba postavljati drukcije
zahteve; postovanje prema pojedinim ljudskim dusama iziskuje pitanje, da li je
moguc slican ispit. Svakako su tu pojedini komotni ljudi, koji kazu: ,Mi ti
moramo ‘verovati’ kad govoris o istoj individualnosti u Iliji, Jovanu Krstitelju,
Rafaelu i Novalisu®. Ne, tu ne treba da se veruje, nhego samo da se nastoji da se
u pojedinim dusama nade dokaz za ono Sto se svakako istinski moze nacéi samo
na okulthome putu. Ovaj se dokaz moze nacdi, i samo je u pitanju ljudska
lenjost, kada se kaZe: ako neko navodi inkarnacije davno umrlih ljudi, jednako
se mora polagati na autoritet, kao kada se utvrduju inkarnacije nekoga danas
inkarniranoga mladog Coveka. To ipak nije isto. Upravo bi s obzirom na ovo
trebalo uputiti oStar apel teosofima, da svuda ispituju uz primenu sve svoje
pameti, te da ne zastaju kod jeftinoga izgovora da se ove stvari ne mogu
ispitivati. One se mogu ispitivati, ako se to hole. Ovo se mora uvek iznova
naglasavati.

Dok se na jednoj strani sve viSe izgraduje covecja individualnost, na drugoj
strani neSto biva sve uopsStenije, buduéi da je svuda prisutna neka vrsta
ravnoteze u svetu. To je upravo objektivno znanje, koje mora da dostigne
Covek. Objektivnost i jedinstvenost znanja ne protivreci principu individualnosti.
To naprosto ve¢ pokazuje matematika. Zadatak okultizma, ako se u sadasnjici
sme govoriti o takvome zadatku okultizma, jeste davanje objektivhe mudrosti i
objektivhoga znanja o svetu. Iako se naravno ne moze uvek dosti¢i ideal, jer
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nema svako prilike i vr.emena da nesto odredeno ispita, ipak je tacno: iako se te
stvari mogu utvrdivati jedino kroz okultno ispitivanje, njih moze istrazivati i
potvrdivati svaka pojedina duSa. One ne treba da budu prihvaéene iz
pouzdavanja ili verovanja, samo Sto bi svako morao razumno prosudivati o
stvarima koje se tu nalaze. Uzmimo jedan poseban slucaj, ali se na sve slu-
Cajeve moze primeniti ovo Sto sada treba kazati.

Pretpostavimo da neko kaze: , Covecanstvo se razvilo; smisao napredovanja
Covecanstva jeste prisustvo odredenoga razvitka u njemu. Ovaj se napredak
pokazuje time da covek donekle sve viSe postaje individualna priroda,
individualno bi¢e. Ovo je dato time Sto su u starija vremena viSe bila prisutna
licna vodstva, a u buducnosti ¢e sve viSe nastupati vodstvo kroz objektivnu
mudrost i objektivno znanje; sve viSe ¢e odstupati personalno vodstvo, koje ¢e
onda sve viSe i viSe bivati instrument i sredstvo, da bi Coveku prilazila
objektivha znanja. Sve se viSe priblizavamo idealnome stanovistu, po kome ni
okultni ucitelj nije niSta drukdiji od ucitelja matematike, koji naravno takode
mora da bude tu. Matematika se ipak ne usvaja na autoritetu ucitelja, nego je
usvaja svaki pojedinac, jer se on malo pomalo uzdiZze ka saznanju osnova koje
govore o toj stvari. Tako ¢e na mesto karaktera personalnosti sve viSe stupati
karakter znanja i mudrosti®. Pretpostavimo da je to neko kazao, te da je takav
iskaz stajao naspram drugoga, gde neko govori: ,Svet se kre¢e u periodima,
okrece se napred poput tocka. U stara vremena su postojali veliki ucitelji
Covecanstva; u nova vremena dolaze novi". Tada se ne bi moglo na Ccisto
komotan nacin pozivati na to da se moZe verovati jednome ili drugom, nego bi
se moralo razmisliti Sta je prihvatljivo kao neposredna vlastita pamet. Tada bi
bilo izbora da se odludi: ili da se Covecanstvu ne pripisuje ikakav napredak i da
se sve zamiSlja u vecitome ponavljanju, ili da mu se pripisuje napredak, Sto
znaci davanje smisla zemaljskome razvoju. Ko ne zeli da daje smisao zemlji u
njenome razvoju, moze da govori o veCitome ponavljanju vremenskih epoha.
Ko pak Zeli da sa zemljom poveZe neki smisao, kao Sto nam to upravo pokazuje
okultno istrazivanje, tome je nemoguce da govori o vecCitome ponavljanju istih
stvari, koje se uistinu ni ne dogada.

Vazno je da prepoznamo uspon ljudskih sposobnosti, da prepoznamo kako
je, kroz taj uspon, fakticki uslovljeno neSto poput ovoga Sto sledi. U starim
misterijama je svaki pojedinac morao proci kroz odredene procedure, za koje bi
se moglo kazati da se izvrSavaju na njegovoj vlastitoj personalnosti. Time je on
postajao ,inicirani®. Prozivijavao je ono Sto se moze nazvati raznim stepenima
inicijacije. Sto su bili ovi razni stepeni inicijacije, postalo je svetsko-istorijski
dogadaj kroz Misterijum sa Golgote. Time se ovaj u stvari nalazi pred Citavim
CoveCanstvom. To je ipak bio baS svetsko-istorijski dogadaj. Time da je
svetsko-istorijski dogadaj postalo nesSto Sto su ranije bile samo parcijalne stvari
sa ovoga ili onoga mesta posvecenja, to je postalo opste blago Covecanstva,
koje je sasvim pristupacno napredujuc¢im individualnostima. Zato sam u mojoj
knjizi ,HriS¢anstvo kao misticna Cinjenica® morao da Misterijum sa Golgote u
izvesnome smislu prikazem kao zavrSetak starih misterija, jer su se time razne
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religije u stvari stopile u veliko jedinstvo. Okultizam nam joS mnogo vise
pokazuje, kako se razne kulturne struje sve viSe i viSe stapaju. Onda ih pak
moramo i prepoznavati u njihovome stapanju. Upravo kada se okultno istrazuje,
pokazuje se kako su rezultati toga okultnog istrazivanja uskladeni sa onim sSto
svako mozZe sebi usvojiti samim posmatranjem zbivanja na fizickome planu.

Uzmimo odmah nesto vrlo dalekosezno, o ¢emu najpre mozete misliti: ,Ovaj
nam pripoveda o neCemu Sto se zbilja ne moze dokazati spoljnim razumom, o
neCemu gde ne moze pri¢i spoljaSnja pamet®. Sigurno da to najpre mozete
kazati o stvari, koju sad ho¢u da vam prikazem.

U mojoj , Tajnoj nauci® mozete naci prikaz o tome kako su Sunce, Mesec i
Zemlja nekada imali jedno planetarno postojanje, kako se onda izdvojilo Sunce,
pa kasnije Merkur i Venera. Posto su se oni izdvojili, od Sunca se otcepio Mars.
Sto se dalje vratamo unatrag, svaki takav proces je doista duhovni proces, i
sada se zapravo radi o tome da se postavi pitanje: koja su se bi¢a tada
odvoijila? Pa, za zemlju je to u bitnome bilo bi¢e Hrista, ono veliko suncevo bice
koje se potom opet vezalo sa zemljom kroz Misterijum sa Golgote. Time je
takore¢i sve ono Sto je prethodilo hriS¢anstvu, dovedeno do jedne vrste
zavrSetka u samome hriS¢anstvu. No, time takode moZemo kazati da Misterijum
sa Golgote predstavlja prodiranje jedne kosmicke Cinjenice u zemaljski razvoj. —
Ako danas recimo i teosofi treba da ulazu prigovor kako time Sto je tu jednom
bio Hristos, ovaj impuls ipak nije mogao da se izvrSi za sve one duSe koje su
mu prethodile, ve¢ samo za one koje mu slede, Sto bi znacilo nepravdu za one
prve, to bi se doduse moglo davati kao prigovor od strane materijalistickih ljudi,
ali ne od strane teosofa. Teosof zna da su duse koje danas Zive, iste one koje
su zivele u vremena koja su prethodila Misterijumu sa Golgote, tako da Hristovo
pojavljivanje na zemlji jednako dolazi u obzir za ranije dusSe, jer ¢e se sve one
opet inkarnirati posle Misterijuma sa Golgote. Ovde se mozda moze prigovoriti
samo to — Sto teosof mora razumeti — da personalnost poput Bude na izvestan
nacin ¢ini izuzetak. Mi znamo da se uzdignemo do stanovista pravoga budizma,
koji kaze: individualnost Bude je jedna bodisatva-individualnost koja se, kada je
bila rodena kao sin Sudodane, u dvadeset devetoj godini uzdigla do
dostojanstva bude i time dostigla visinu, sa koje viSe ne treba da se vraca u
telu od mesa. Tako je individualnost Bude bila poslednje utelovljenje jednoga
bodisatve. Tu dakle imamo individualnost, koja se viSe nece utelovljavati posle
zasnivanja hris¢anskog vremena. — Ve¢ sam u Kristijaniji° (u predavanjima
,Covek u svetlu okultizma, teosofije i filosofije", jun 1912.) mogao upozoriti da
za tako visoku individualnost kao Sto je Buda, u svetu postoji narociti zadatak.
Ove buda-individualnosti su vec¢ bile Venerini ljudi, pre no sto su opet (neka se
uzme i prikaz u , Tajnoj nauci®) doSle nazad na zemlju, spustajuci se sa sunca iz
Hristovih jata. Tako je individualnost, koja se krila u Budi, od Hrista bila sa
sunca poslata ka Veneri. On je na zemlju dosao sa Venerinim ljudima i time
imao prednost da se kroz atlantsko pa do u postatlantsko doba, mogao razvijati

* Danasnji Oslo, glavni grad Norveske.
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pre pojavljivanja Hrista. On je takoreci bio hriS¢anin pre Hrista. Takode znamo
da se on docnije pokazao u eterskome telu Lukina decaka Isusa, jer nije trebalo
da ponovo silazi u telu od mesa. No Buda je imao drugi zadatak za buducnost,
jer je takoreli povezan sa Hristovom strujom. (Ovaj ,zadatak™ je bio blize
okarakterisan u pomenutome ciklusu iz Kristijanije.) Buda nije trebalo da se
opet inkarnira u telu od mesa. Zato je imao zadatak, odredeno delo, koje se ne
sme izjednaciti sa Misterijumom Golgote, ali se moZe staviti u paralelu sa njim.
Zadatak je trebalo da se izvrSi na Marsu, Sto znaci da se donese iskupljenje
Marsovim ljudima. Pri tome se ipak ne radi o smrti na krstu, kakvu znamo kao
Misterijum sa Golgote. Jer Marsovi su ljudi, kao Sto ste mogli procitati u , Tajnoj
nauci®, drukdiji od zemaljskih. To su naravno rezultati okultnih posmatanija, koji
mogu biti utvrdeni samo pomocu vidovitoga istrazivanja.

Uzmite taj rezultat da je Buda, kao neko koga je poslao Hristos, najpre Ziveo
na Veneri. Usto uzmite i posebno svojstvo Citavoga Budinog Zivota, nacin na
koji je on postojao, i ucinite to na nacin kako sam i ja ucinio. Najpre mi je
priSao okultni dogadaj: Buda ide od Venere ka Marsu, da bi tamo izvrSio
iskupljenje za Marsova bica. Sada se uzima citav Budin Zivot, kako je on na
cudan nacin odstupao od svih istovremenih utemeljivaca religija. Svi ostali su,
koliko je to bilo moguce, ucili nesto Sto prikriva ideju reinkarnacije. Buda
poucava o reinkarnaciji i zasniva zajednicu koja je u bitnome utemeljena na
blagosti, na nekoj vrsti skromnosti. On sebi postavlja pitanje: da li je moglo biti
ljudi, kod kojih je tako neSto moglo imati opsti znacaj, koji su mogli biti
oslobodeni pomoc¢u onoga Sto je prozivalo bice poput Bude? I kada bismo Sire
govorili o Marsovim ljudima, o tome kakvi su bili, videli biste kako je Budin zivot
bio jedna vrsta pripreme ove individualnosti za viSu misiju, da je to bilo usta-
novljeno kao poslednje u zemaljskome postojanju i da ne moze imati neki
neposredan nastavak. Mnogo toga iz Budinoga Zivota mozete uporediti sa
okultnim navodima, i tako ¢ete moéi da sami ispitate ove navode, koji dosezu
daleko u kosmos. Vi to joS ne mozZete utvrditi, ali mozete ispitivati, ako uzmete
u pomoc sve Sto vam stoji na raspolaganju. I to ¢e da bude uskladeno, kao sto
se te stvari uzajamno drze i nose. — Kako je buda povezan sa Venerom, takode
je spoznala gospoda Blavacki, buduéi da je ona u ,Tajnome ucenju" napisala
Cudesnu uporedbu ,Buda-Merkur". Merkur zato Sto su se ranije zamenjivala
imena Venere i Merkura, tako da se danas mora kazati ,,Buda-Venera". Tako je
dakle, ve¢ u ,Tajnome ucenju" gospode Blavacki, napomenuto ono Sto moze
znati okultist, samo Sto se to mora razumeti.

Bitno je da cak i takva stvar stoji u vezi sa ukupnim naprednim razvojem.
Kada uzmete razvoj Coveka, morate ga uzeti u vezi sa Citavim univerzumom,
morate ga zamisliti kao mikrokosmos u makrokosmosu. Tada ¢e se pak u ovu
povezanost potpuno uklopiti da bica fakticki posreduju medu pojedinim
planetama, tako da u bi¢u poput bude cinjenicno treba gledati posrednika
medu planetama. Pri svemu ¢e nam takoreci dobro merilo ispitivanja biti to Sto
¢emo, kad prepoznamo Covecji napredak, prepoznati i da evolucija nije tek
jedna re¢, nego je i istina. I kako ne bismo mogli utvrditi da evolucija jeste
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istina? Vidimo ve¢ kod pojedinacne biljke — Gete nam je ovo tako lepo pokazao
— kako se jedinstvo u stvari krije u zelenom listu biljke, u latici ¢aSice, cveta, u
prasnicima i tucku, i kako se uprkos tome jedinstvu moze primetiti napredak od
zelenoga lista do latice ¢asSice i ploda. To jeste napredak i ovaj napredak se u
joS eminentnijem smislu moZe zapaziti u duhovnome Zivotu. Bila bi apstrakcija
kazati: mistiCki put je svuda isti, kod svih ljudi i u sva vremena. Kad bi neko
hteo na jeftin nacin pridobiti ljude, mogao bi kazati: misticko glediste je isto kod
jogija, kod hriS¢anskoga sveca itd. To pak ne bi bilo bazirano na stvarnome
saznanju Cinjenica, ¢ak ni onih spoljasnjih. Kako je velika razlika izmedu onoga
Sto na pravome mestu dozivljava jogi, i onoga Sto doZivaljava hris¢anski mistik
poput svete Tereze! Zar ne znali da se sav smisao istine postavlja naglavacke,
kada na primer eminentni prodor sa Hristovim principom — da, sa Isusovim
principom kod svete Tereze — hoCe da se uporedi sa onim Sto dozZivljava indijski
jogi? Kao sto je istinita razlika izmedu crvene latice ruZe i zelenoga lista njene
stabljike, tako je istinita i razlika napretka od jogija do onoga Sto je naiSlo u
docnije vreme. Iako su u napredovanja uklju€ena i raznorazna nazadovanija,
ipak se moze razabrati da napreci pretezu u odnosu na nazadovanja i time ih
neminovno prevazilaze.

To su stvari, koje svakome daju mogucnost da ih isproba. I to je neophodno.
Jer, teosofija mora biti data pod pretpostavkom da ona govori onome
najunutarnjijem u dusi, najunutarnjijem u srcu, ali da ujedno mora biti
shvaena od strane ovoga najunutarnjijeg u srcu i duSi. Znacilo bi da
CovecCanstvo nikad ne bi moglo postati punoletno, kad bi se recimo u
buduénosti na slican nacin ocekivali ucitelji sveta, kako je to bilo nuzno u starija
vremena. Sasvim bi se previdalo da pravi okultizam nikad ne moZe poucavati o
takvim apstraktnim ponavljanjima, jer ona apsolutno protivrece Cinjenicama. U
napretku Covecanstva ¢e se sve viSe i viSe racunati na duse koje prosuduju i
isprobavaju. Zato je u sadasnjosti i medu okultistima vrlo teSko nadovezivanje
na jednu individualnost koja je jako pogresno shvacena, naime na individual-
nost Kristijana Rozenkrojca. Niko od onih, koji se na njega nadovezuju, nece
modi poricati princip koji je ovde upravo izreCen. Covelanstvo Ce se tek
polagano i postepeno razvijajti ka priznavanju upravo toga principa razvoja,
principa koji Coveka najviSe prikazuje u njegovome dostojanstvu, ali koji je i
najneudobniji razvojni princip. Zato je sasvim sigurno da ¢e onaj, koga
prepoznajemo kao Kristijana Rozenkrojca, biti voda okultnoga pokreta u
buduénosti, koji sasvim sigurno nece kroz spoljne rituale razvijati svoj autoritet
u svetu, i on ¢e najcesce biti krivo shvacen. I oni, koji znaju kako stoje stvari sa
ovom individualnosti, znaju i da ¢e Kristijan Rozenkrojc biti najve¢i mucenik
medu ljudima, nezavisno od Hrista koji je patio kao bog. I te patnje, koje ¢e ga
uciniti velikim mucenikom, poticace od toga Sto ljudi tako malo odlucuju da
uvidaju unutar pojedinih dusa, da bi potraZili individualnost koja se sve vise
razvija, i podvrgli se neugodnosti da im se, kao na tanjiru, ne prinosi gotova
istina, nego da se ona mora izvojevati u zarkome nastojanju, u vrelim borbama
i traZzenjima, te da se drukdiji zahtevi ne mogu postavljati u ime onoga koga
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naznacavamo kao Kristijana Rozenkrojca. Ovi zahtevi stoje u skladu sa
danasnjim vremenom i onim Sto to vreme oseca, iako se to viSestuko pogresno
shvata. Danasnje vreme sasvim tacno oseca, da ¢e se sve viSe i viSe uzdizati
individualnost. Iako ono to izrazava groteskno i katkad u nemoguéem
radikalizmu, to ipak odgovara zdravome instinktu u ljudskome misljenju i
osecanju. Ponekad smo faktiki zate¢eni da uprkos svemu, Sto je u danasnjoj
kulturi dato materijalizmom i namoguénostima, u odnosu na mnogo toga
bezuslovno preoviadava zdravi instinkt, iako on Cesto tera mak na konac i
postaje karikatura. To moram priznati u odnosu na knjigu koja se sad pojavila,
na ,Kritiku vremena" od Valtera Ratenaua,® gde na jednome mestu stoji: vreme
osnivanja sekti, vreme vracanja na autoritet je zauvek proSlo, proslo kao
mogudi ideal Covecanstva... Ipak sve, Sto se upravo u nase vreme razvija kao
ispravno, izaziva i svoju ravnotezu, tako da su danas u odredenim krugovima
upravo prisutni vera u autoritet i teznja ka dogmama. Pa ipak, ko poznaje stvari
nasega vremena, moze uvideti da niSta ne moze tako potkopavati mir medu lju-
dima, kao Sto to moZe nepoznavanje principa koji je upravo sada bio izrecen.
Covekov ideal mora biti pronicanje i prepoznavanje objektivne istine, da bi se
kroz tu objektivnu istinu uzdizao u duhovne svetove. Tome bi se nametnula
smetnja kada bi neka istina, koja bi, kako to ne moze biti u buducnosti,
jednostavno htela da se zasniva na licnome autoritetu! To se mora uvidati u
pravome smislu. To je zbilja tesko, vrlo tesko, i bududi da se dugo — ipak sada
ve¢ kroz mnogo godina — praktikuje duhovna nauka, pokazalo se koliko je to
tesko. I ne samo ovde, vec svuda gde je dozvoljeno teosofski raditi, pokazuje
se kako je uvek teSko da se ovaj osnovni nerv teosofskoga nastojanja ucini
osnovnim nervom istinskoga teosofskog delovanja. To je teSko iz razloga, Sto
¢e uvek biti ljudi koji nee lako hteti da se uzvinu upravo ka onome, Sto sve
viSe i viSe mora bivati osnovni impuls naSega vremena. Vrlo se lako sretamo sa
ovim ili onim prigovorom, koji bi bio po sebi odstranjen kad bi se ljudi pomalo
upustali u osnovne uslove nasega vremena, kad bi se samo malo razumevalo
da se Covecanstvo ipak uvek primi¢e nekome napretku. Radi se o tome, da se
shvati sav duh teosofije! No, protiv duha teosofije bi se na primer neizmerno
mnogo govorilo, kad bi se u Sirokim krugovima teosofa moglo verovati u ono
Sto je danas uveliko rasireno: da od posebnoga oblika nekog kontinenta na
zemlji zavisi ono Sto se Zeli uCiniti zajedniCkim dobrom, bez obzira na rasu i
boju. Da li je pak moguce da se jednom recenicom opozove nesto Sto se Zeli
dati jednom recenicom? Da li je tako tesko da se primeti protivrecje, ako se na
jednoj strani govori o Sirenju sveopste mudrosti koja treba da bude zajednicko
blago svih ljudi bez rasne ili druge razlike, dok se na drugoj strani kultura
buducnosti ipak Zeli uciniti zavisnom od lokalizovane, geografski ogranicene
rase? Neophodno je da se ove stvari istinski promisle, da se u njih istinski
prodre. Da li je pak moguée govoriti o nekome napretku Covecanstva, ako se
uvek, opet i iznova, govori kako se u svetu moraju uspostaviti jedne te iste

8 Zur Kritik der Zeit, Walther Rathenau.
93



potrebe, kao Sto to kazuje licni autoritet jednoga ucenjaka. Da li je moguce
govoriti o tome da duhovne snage Coveka treba da bivaju jace, da on treba da
se uzdize ka duhovnome svetu, ako se to zeli uciniti zavisnim od toga, Sto e se
pojedini Covek postaviti kao autoritet na ovoj fiziCkoj zemlji? Izuzetno je lako
kazati: neka svi nazori u teosofskome pokretu budu jednaki. To ostaje fraza,
ako nije ozbiljno uzeto. I to ostaje fraza, naroCito ako se na pravi nacin ne
pokazu nazori ostalih. Ve¢ sam jednom ovde morao kazati: ravnopravnost
nazora ostaje fraza ako ovo, Cime se ovde bavimo, a Sto ni najmanje nema
posla sa nekim mestom ili nekom rasom na zemlji, na drugoj strani biva
prikazano kao da je skrojeno jedino za nemacki karakter. To je stvar
Covecanstva, kao matematika, a ne stvar pojedine nacije. I to, ¢ime se ovde
bavimo, prikazivati kao stvar jedne nacije, jedne usko ograniCene teritorije,
jeste neistina koja ne sme biti utemeljena opstom frazom, kojom bi se u svet
postavila objektivna neistina. Tada i drugi vrlo lako zapada u nepravdu, vrlo
lako se na njega istovaruje privid netolerancije, buduéi da je on obavezan da
nastupa u cilju istine. U tome pogledu, jednom bi mogao dodi ozbiljan nauk! I
samo Ce onaj razumeti Sta sam govorio, koji teosofiju uzima ozbiljno u najsirem
smislu, i ne upusta se u stvari, koje protivreCe ozbiljnosti i nervu teosofskoga
delovanja. — Pretpostavimo kako je neko obavezan da one koji ne mogu sve
ispitati, odvrati od izvesnih neistina; da li onda drugi sme kazati da je to
netolerancija? On bi to smeo kazati kad bi recimo, pod prividom istine, samo
teZio ka moci. U buducnosti ¢e spiritualna istina, nezavisno od fizickih uslova,
delovati svojim impulsima, sa moguc¢nostima njenoga dejstva. I bice lepo, bic¢e
veliko kada kroz teosofiju bude moglo delati jedinstvo po Citavoj zemlji. I ne iz
licnih razloga, ne iz nacionalnih razloga, ¢ak ni, mogao bih kazati, iz bilo kojih
razloga Covecanstva, nego bi iz Cisto teosofskih razloga nekome moglo krvariti
srce, jer je danas predsednica Teosofskoga drustva u Engleskoj odrzala govore
koji se u teosofskome smislu ne mogu oznaciti kao teosofski, nego su oni u
eminentnome smislu shvatljivi kao politicki. Kada se pomisli na dobre stare
tradicije teosfije, nekome bi moglo krvariti srce, ako danas u jednome
teosofskom govoru padaju reci o tome kako ¢e jednom dodi vreme, o kome ce
moci da se kaze: ,Engleska sa Indijom u sredini — Amerika i Nemacka levo i
desno: svetska politika pod zastavom teosofije!". I sada se kaze da ovde kod
nas vlada netolerancija, kada nekoga duZnost obavezuje da upozori kako se u
takvim govorima u vodstvo gura ono Sto ne sme imati rec: licni element!
Moram priznati da je okultistu u njegovome smislu bolno oko srca, kad mora
Cuti da je nesto takvo ,teosofski* zamisSljeno — bolno oko srca, ne iz nacionalnih
osnova — Sto joS jednom ponavljam — ne iz li¢nih, niti iz opSteCovecanskih
osnova, ve¢ nekome biva bolno oko srca iz Cisto teosofskih i Cisto okultnih
osnova, kada se ono, Sto zapravo mora biti najunutarnjiji nerv teosofskoga
delovanja, vidi kao sabrano — sto se mene tie, nesvesno — sa nacionalnim i
imperijalistickim aspiracijama! Ne zato Sto iSta imam protiv bilo koje drzave na
zemlji, niti zato sto hoc¢u da govorim protiv bilo kojih aspiracija; radi se o tome,
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Sto se pokazuje da svaka takva aspiracija na prvome mestu jeste meSavina
licnoga elementa sa teosofskim idealom.

Mnogo puta sam najozbiljnijim re¢ima govorio o zadacima i ciljevima
teosofije. Okultist ne prica nepromislieno. On vrlo dobro zna, kad mora
upotrebiti ovu ili onu re¢! I ono, Sto sam kazivao, sasvim je daleko od svake
strasti, svake simpatije ili antipatije. No to je uporno bilo trazeno od necega Sto
Cete, mislim, jednom ipak moéi prepoznati kao ozbiljnost trenutka — za
okultizam, za teosofiju. Teosofija mora, kao sto sam Cesto naglasavao, iz izvora
ljudske mudrosti ispitivati Sta treba govoriti Covecanstvu u nasoj sadasnijici. Ona
to mora. I ako teosofija treba da ide u susret ovome idealu, neophodno je da
se ona sasvim postavi na samu sebe, da u sebi nade putokaz — ne samo za ono
Sto treba da kaze, nego i za put i nacin kako treba da stupa naspram sveta — da
ne bi putokazi, koji vladaju spolja, igrali ulogu unutar nasega teosofskog
pokreta. Tu oni postaju zlo, bas pravo zlo. Teosofskome pokretu se takode
predaju mnoge stvari razaranja, kada se u njega uvode izvesne uzanse koje su
danas prisutne u spoljnome Zivotu. One katkad deluju tako groteskno, da ce se
spoljni svet Cuvati da ne oponasa mnogo toga Sto moze nastati na okultnome
tlu, jer ovo je upravo vruce. Spoljni svet danas ima mnoga i razna drustva,
drustvo za pokret mirotvoraca, za vegetarijanizam, antialkoholi¢arsko dtustvo
itd. To su ciljevi, koje Covek moZe sebi postaviti. Kad osnivanje drustva treba da
dopire ¢ak dotle da se drustva ili bratstva osnivaju radi stupanja u svet li¢nosti,
religijiskih mudrijasa ili ostalih, za dolazak buducih spasitelja sveta, tada se to
nikako ne moZe oponasati u spoljnome svetu. Jer, ne verujem da bi to neki
drzavnik oponaSao radi zasnivanja drustva za dolazak novoga drzavnika, niti da
bi neki general osnivao drustvo za dolazak nekoga velikog generala. To su
stvari koje se danas naprosto moraju promisljati! Jer, osnivati drustvo radi oCe-
kivanja dolaska novoga spasitelja sveta, nije manje groteskno od osnivanja
drustva na dolazak novoga drzavnika ili velikoga generala. — Meni je jedna
licnost, koja je danas mnogo =zabavljena osnivanjem takvoga bratstva,
prigovorila zbog upravo navedenoga: ,Pa, i nemacko carstvo je ipak osnovalo
takvo drustvo 1848. godine, za ujedinjenje nemackih zemalja, i tada je ipak
doSao Bizmark i postarao se za ostvarenje nemackoga carstva“. Ja sam joj na
to morao odgovoriti. ,Zaista ne znam da je ikada bilo osnovano drustvo za
dolazak jednoga Bizmarka!™.

Mislite li kako sam to kazao, da bih izneo nesto Saljivo? To sam kazao jer
okultizam ipak ima i joS jednu stranu, ako se njime ne bavite na pravi nacin:
umesto da izgraduje snage prosudivanja, moze i da ih podriva, i to je za mene,
s druge strane, duboko ozbiljno s obzirom na ono Sto sam ces¢e kazivao. Ovde
se moze prinositi mnogo toga o okultnim stvarima. U pedesetim godinama ce
se mozda tacnije ispitati ova ili ona tacka, ovo ili ono ¢e se moci drukdije kazati.
I ako ne preostane nijedan kamen od sadrZaja onoga Sto je ovde bilo
navedeno, voleo bih da ipak preostane jedno: da je ovde bio inaugurisan i
strogo utvrden jedan teosofsko-okultisticki pokret, koji Zeli da bude zasnovan
jedino i samo na istinoljubivosti i istini. I Cak ako ¢e Covek za pedeset godina
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kazati: ,Mora se korigovati sve Sto je tu bilo receno, ali oni su zaista hteli da
postoje i da ne daju propust nicemu do onome Sto moze biti istinito" — tada bi
bio dostignut i moj ideal. Da istinoljubivost i istina mogu preovladati u jednom
okultistickom pokretu — bez obzira na protivnicke bure koje se mogu podici
protiv nas u svetu — necu biti gord i reci da se to ,postiglo®, ve¢ da se prema
tome nastoji.
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