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I

CE-1 OFERA OMULUI MODERN TEOSOFIA?
Berlin, 29 septembrie 1904

Mi-am propus ca, pe de-o parte, in aceasta conferinta
sa arat legatura dintre miscarea teosofica si marile curente
ale culturii contemporane, iar, pe de alta parte, as vrea sa
schitez in conferintele ce poarta titlul «Notiunile
fundamentale ale teosofiei» o imagine a conceptiei
teosofice despre lume. lata de ce va rog sa priviti
conferinta de azi ca pe o conferinta absolut introductiva si
s-o luati ca atare.

Azi va trebui sa cautam raspunsul la Intrebarea: Ce
gasesc, de fapt, oamenii epocii contemporane in miscarea
teosoficd, ce nevoi ale omului contemporan fisi pot gasi
satisfacerea In sanul miscarii teosofice? Si in acest fel vreau
sa ma apropii de cealalta intrebare: De ce exista in epoca
actuala ceva de felul miscarii teosofice? Si as mai vrea sa
ma apropii putin si de acea Intrebare care vrea sa stie din
ce cauza telurile, ndazuintele spre care tinde teosofia au fost
rau intelese si negate din atatea directii.

Celui ce vrea sa inteleaga miscarea teosofica in
intreaga ei esentd trebuie sa-i fie limpede, inainte de toate,
ce misiune are ea de Indeplinit In epoca actuala. Si el mai
trebuie sa inteleaga in mod limpede cui vrea ea sd i se
adreseze in epoca actuala. Care e, de fapt, omul actual
despre care vrem sa vorbim azi? Prin acest om actual ar
trebui sa-1 intelegem pe omul care s-a familiarizat cu
problemele ce framanta epoca lui, care, asadar, nu traieste
doar intre limitele vietii sale marunte de zi cu zi, ci s-a
preocupat si de sarcinile culturale ale epocii noastre, pe
omul care cunoaste aceste sarcini si pentru care
problemele pe care ni le pune cultura au devenit necesitati
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ale propriei sale inimi si ale spiritului sdu, intr-un cuvant,
prin omul actual de care ne vom ocupa aici l-as intelege pe
acela care se straduieste sa se confrunte cu marile
probleme ale culturii si cunoasterii din epoca noastra.
Pentru el as vrea sa pun aceasta Intrebare si sa incerc,
totodatd, sa-i dau raspuns: Ce gaseste un asemenea om in
miscarea teosofica? Oare exista cu adevarat in teosofie
ceva de care el are neapdrata nevoie?

In acest caz, trebuie si ne intoarcem cu gandul la
epoca in care si-a facut aparitia in lume miscarea teosofica.
Trebuie sa ne fie limpede faptul ca aceasta miscare are o
varsta de trei decenii si ca, atunci cand a aparut in fata
lumii, in urma cu mai putin de treizeci de ani, ea a luat o
forma care era influentata de conditiile vietii din acea
epoca. Cine vrea sa inteleaga din ce cauza a luat ea aceasta
forma, trebuie sa aduca in fata sufletului sau dezvoltarea
din ultimii ani a culturii si Invatamantului. De altfel, noi mai
traim Tn mijlocul acelor curente carora le-a dat nastere
secolul al XIX-lea, si cei care au creat miscarea teosofica
erau Incredintati ca prin ea dau omenirii ceva de care
aceasta are nevoie. lar cei care raspandesc azi cunostinte
teosofice socotesc cda ea este, totodata, ceva care ne
conduce spre viitor.

in zilele noastre, afirmatia urmatoare a devenit
aproape banald, si totusi, este adevarata. Ceea ce s-a
inradacinat in sufletele contemporanilor nostri a creat in
multi dintre acesti contemporani o rupturd, o prapastie
intre stiinta si credinta, intre cunoastere si religie, ruptura
care se manifesta sub forma unui anumit dor neimplinit al
inimii. Aceasta ruptura este absolut caracteristica pentru
ultima jumatate a secolului al XIX-lea. Nu numai pentru
cativa oameni, ci pentru o mare parte a oamenilor, ea
inseamna o scindare a omenirii care da nastere, in sufletele
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umane individuale, unei contradictii. Pana in ultima treime
a secolului al XIX-lea, stiinta ajunsese pe o culme care
poate sa-1 umple, intr-adevar, de admiratie pe acela care
arunca o privire de ansamblu de-a lungul secolelor.
Fiindca, pe buna dreptate, secolul al XIX-lea poate fi
mandru de aceasta stiinta. Ea e marea mostenire pe care
acest secol a fost in stare s-o transmita tuturor celor ce vor
veni dupa el. Dar se pare ca tot ea e aceea care a aruncat
vechile traditii la cosul de gunoi. Se pare cd ea a adus o
perturbare in acele vechi continuturi de credinta care in
epocile mai vechi au ficut sufletelor servicii atat de mari. In
primul rand, aceia care au cunoscut stiinta mai in
profunzime au fincetat sa mai creada ca rezultatele
cercetarii stiintifice pot fi puse in acord cu ceea ce Tnainte
le era oferit de religie. Cei mai buni dintre ei credeau ca e
necesar sa apara o confesiune absolut noua, care sa ia locul
a ceea ce, secole de-a randul, a fost continutul credintei
oamenilor. Vedem, deci, ca in gandirea oamenilor a aparut
treptat o adevarata revolutie. Vedem ca a fost chiar lansata
intrebarea daca, pur si simplu, e posibil ca omul sa fie
crestin, daca mai e posibil sa nu renuntam la ideile care
aduceau mangaiere celor ce se aflau pe moarte si care atata
vreme ardatasera omului in ce fel sa conceapa menirea lui,
care, dupa cum se spune, depaseste limitele mortii, ale
finitului. Marea intrebare a lui ,de unde” si ,incotro”
trebuia pusa intr-un mod nou, in lumina stiintei. Se vorbea
de o ,noua credinta” si se considera ca aceasta trebuie sa se
opuna celei vechi. Nu mai credea aproape nimeni ca din
vechile carti religioase iti poti forma o imagine despre
lume. Ba chiar n-au fost putini aceia care au afirmat ca in
acele carti sunt cuprinse niste reprezentari copilaresti,
care au fost posibile numai in era copildriei omenirii, dar ca
acum, cand am ajuns la varsta barbatiei, trebuie sa avem
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conceptii barbatesti. Multi au mai spus, pe de alta parte, ca
vor sa ramana la vechile conceptii ale credintei religioase,
ca nu vor sa adopte radicalul punct de vedere al celei noi.
Dar nu de acestia multi depinde mersul inainte in evolutia
spirituald a omenirii. In toate epocile, 0 mana de oameni,
intotdeauna aceia care erau situati pe culmea cea mai
inalta a epocii lor, au fost cei ce au dat tonul pentru
evolutia spre viitor. Asa se face ca aceia care nici n-au vrut
sa auda de ,noua credinta” [Nota 1] erau de parere,
totodatd, ca nu trebuie sa se sinchiseasca nici de ruptura
dintre credinta si stiinta; dar unii mai puteau concepe si isi
mai puteau spune ca in viitor lucrurile se vor schimba.
David Friedrich Straufd si-a afisat pe atunci noua sa
profesiune de credinta, prin care afirma ca in lume nu
exista altceva decat ceea ce se petrece intre nastere si
moarte si ca omul trebuie sa se achite total de misiunea lui
aici, pe Pamant. Putem vedea ca in epoca actuala in multi
moare mangaierea ideilor religioase si se poate presupune
ca copiii nostri si copiii copiilor nostri nu vor mai avea nici
un folos de la ele. [ata de ce vor fi privit cu ingrijorare spre
lume aceia care credeau ca fericirea depinde de aceste idei
religioase.

Dar nici secolul al XIX-lea n-a facut altceva decat sa
coaca fructele a ceea ce fusese semdnat in secolele
anterioare. Si ele trebuie atribuite In primul rand acelora
care s-au straduit sa largeasca orizontul omului, incepand
cu mijlocul secolului al XVI-lea si, mai ales, sa
democratizeze cultura. Daca va veti indrepta privirile spre
trecut, veti afla ca pentru omul secolelor trecute religia era
cu totul altceva. Imaginea despre lume a fost modificata,
pare-se, in intregime. Incercati si vi transpuneti intr-o
epoca in care marea masa se afla in fata catorva alesi:
Preotimea era casta care detinea cunoasterea. In sanul
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acestei caste nu exista ruptura dintre credinta si
cunoastere. Ceea ce omul vedea si putea pipdi era in
concordanta cu ceea ce era numit conceptii religioase. Ceea
ce era cercetat cu mijloacele stiintei, cu simturile si cu ceea
ce sta la dispozitia simturilor, drept mijloace auxiliare,
constituia o temelie pentru ceea ce fusese dobandit prin
largirea de orizont a privirii concret-sensibile. Pe aceasta
temelie se Tndltau ca un fel de culme reprezentarea despre
Dumnezeu, reprezentarea despre crearea lumii si
reprezentdrile despre menirea sufletului uman. Nu gaseai
nicdieri vreo scindare. Omul medieval lucra sase zile pe
saptamand, iar duminica se ducea la biserica. Aici i se
spunea ca ceea ce lucra el in zilele de peste saptamana
avea, ce-i drept, o importanta trecatoare, dar c3, pe de alta
parte, munca lui avea si o importanta pentru vesnicie;
auzea spunandu-i-se ca munca lui se integreaza in marea
viata a lumii. Astfel, omul stia ca cel mai mic gest pe care-1
face are o importanta a lui, care se rasfrange asupra
tuturor timpurilor. Dar constienta faptului ca ceea ce face
omul se rasfrange asupra tuturor timpurilor si a tuturor
oamenilor au pierdut-o tocmai aceia care au fost
reprezentantii culturii din ultimele secole, fenomen care s-
a intensificat in mod deosebit in secolul al XIX-lea. Acum,
oamenii Isi formau imaginile despre lume Intr-un cu totul
alt mod decat Tnainte. Astronomia le aratase in ce fel iti
poti construi imagini despre lume pe baza simplei
observatii sensibile. Copernic i-a Invatat pe oameni sa-si
indrepte privirile afara, in Cosmos, si sa-si creeze o imagine
despre lume care nu-Il contine si pe omul Insusi. Ganditi-va
la vechile imagini despre Cosmos: in cadrul lor, omul avea
un anumit rol, un anumit loc. Acuma insa el avea in fata lui
un sistem stelar care fusese obtinut cu mijloacele stiintei.
Dar acesta 1l continea pe om doar ca fiinta mica de tot. El
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aparea ca un fir de praf sub acel Soare care e doar unul
dintre nenumarati alti sori.

Sub impresia tuturor acestor lucruri era imposibil sa
se gaseasca raspuns la intrebarea: Ce rost are omul,
minuscul locuitor al Pamantului, pe acest fir de praf din
Cosmos? Si de aceea stiinta avea misiunea de a studia
lumea vietii. Ea a studiat corpurile vegetale, umane si
animale, in ceea ce priveste alcatuirea lor - vietatile cele
mai mici la microscop - si a aflat ca ele sunt constituite din
niste formatiuni extrem de mici, numite celule. larasi omul
facuse un pas mai departe pe taramul cunoasterii sensibile,
dar iarasi el nu intelesese decat ceva care era perceptie
sensibild, ceva care face ca existenta fizica a lumii sensibile
sa poata fi inteleasa putin mai bine. Din nou a fost exclus
insa un lucru care, in mod necesar, il intereseaza pe om, ca
problema foarte intima a lui, si anume ce importanta are
sufletul si care e menirea lui. Noua fnvatatura nu putea fi
intrebata de unde vine si incotro se duce sufletul. - Si
ajungem apoi sa vedem cum oamenii s-au Indepartat de
vechile imagini despre lume si cum raspunsul la aceasta
intrebare a fost dat cu mijloacele stiintei.

In geologie a fost cautati originea concret-sensibili a
omului. Au fost descoperite cele mai diverse straturi care
existd pe PAmantul nostru. Inainte se spunea ci PAmantul a
dat nastere din sine unor revolutii care s-au manifestat cu
forta originara si ca el a trecut prin diverse stari; stari cu
totul deosebite, asa ca nu-ti puteai imagina altceva decat ca
ceea ce cunoastem noi astazi a fost facut sa apara, treptat,
de niste puteri spirituale. Astazi se crede ca aceleasi forte
care mai construiesc si astazi Pamantul, 1-au construit si in
vremurile vechi. Noi vedem ca raul curge de la munte spre
campie si ia cu el aluviuni, formand astfel pamant nou si
campie. Vedem ca vantul poarta nisip peste suprafete
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intinse si acopera cu el kilometri Intregi. Vedem ca sub
influente de acest fel clima si, treptat-treptat, intreaga
suprafata a PAmantului, se schimba. Si geologii vin si spun:
in trecut, Pamantul a fost transformat intocmai cum e
transformat in zilele noastre, si iata ca ei cred ca inteleg si
felul cum s-a format, treptat, Pamantul. Cand a fost vorba
sa se explice cum s-a format Pamantul, a fost exclus tot
ceea ce nu e perceptie a instrumentelor fizice, a calculelor
si simturilor umane. Au fost cercetate diferitele straturi ale
Pamantului si s-a constatat ca in acestea nu se afla numai
materiale lipsite de viata care s-au sedimentat treptat, ci si
fiinte care au trait pe Pamantul nostru cu milioane de ani in
urma. In straturile cele mai de jos au fost gisite fiintele cele
mai imperfecte, mai sus unele ceva mai evoluate si inca mai
sus, la urma de tot, straturile in care apare omul. Omul
apare de-abia in perioade relativ recente din istoria
formarii Pamantului. Daca facem uz de aceasta imagine
despre lume pe care tocmai am schitat-o, daca ramanem la
aceasta imagine, n-am putea gandi altceva decat ca omul s-
a dezvoltat de la formele inferioare la cele mai evoluate, ca
el n-a facut decat un mic salt si ca fnainte n-a fost altceva
decat un animal superior.

A venit apoi ceea ce numim darwinism, si acesta
spune ca toate vietuitoarele care traiesc pe Pamant sunt
inrudite intre ele, ca cele desavarsite se dezvolta din cele
nedesavarsite si ca aceasta evolutie are loc pe baza
anumitor legi, care se manifestd In cadrul existentei
sensibile. A aparut sloganul ,lupta pentru existenta”. Se
spunea ca orice animal si orice planta sunt supuse
schimbarii. Ele se pot dezvolta intr-un fel sau altul, dupa
cum fiintele sunt sau nu adaptate la conditiile exterioare de
viatd. Se vor dezvolta si mentine cel mai bine acele
vietuitoare care sunt cel mai bine adaptate conditiilor de
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mediu. Nu s-a putut afla insa din ce cauza la una dintre
fiinte conditiile de viata sunt mai bune decat la cealalta.
Trebuia sa te multumesti cu ideea ca e vorba de un joc al
intamplarii. Fiinta care, Intamplator, era mai bine adaptata,
supravietuia, cea mai slab dezvoltata pierea in lupta
tuturor Impotriva tuturor.

Avem astfel o imagine astronomica despre viata, pe
care ne-a construit-o stiinta. Dar omul lipseste din aceasta
imagine si lipseste mai ales ceea ce era In trecut numit scop
divin. Lipseste ceea ce se cheama origine divina si scop
divin. Sunt semnificative cuvintele pe care le-a rostit odata
un mare savant, care a contribuit cel mai mult la schitarea
unei mari imagini despre alcituirea lumii: In timp ce
Laplace se afla in fata lui Napoleon I si-i expunea conceptia
sa despre Soare si planete, Napoleon a spus deodata: ,Dar
intr-o asemenea conceptie despre lume nu gasesc nimic
care ar putea fi un Dumnezeu!” La care Laplace a raspuns:
»,Eu n-am nevoie de o asemenea ipoteza.” - lata, deci, ca
imaginea astronomica despre lume nu avea nevoie de
ipoteza unei fiinte spirituale creatoare, a unui Dumnezeu.
Si la fel stau lucrurile in celelalte stiinte. Sesizeaza oare
conceptia lor despre viatda ceva din puterile spirituale
creatoare? Nu gasim nimic de acest fel In conceptia pe care
stiinta a creat-o, si a creat-o in mod absolut indreptatit.
Daca vom caduta o explicatie a acestei situatii, vom afla ca
omul, cu insusirile lui spirituale, e un fel de copil orfan. E
adevarat ca stiinta a gasit cuvinte entuziaste pentru a arata
ce minunate sunt fortele care dirijeaza stelele, ce minunate
sunt fortele care au facut ca viata sa se dezvolte pana pe
treapta de om. Vedem insa ca in aceasta conceptia foarte
madreatd nu mai exista nimic din acele idei care secole de-a
randul au fost atat de pretioase omului. Si de la cine oare ar
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fi putut cere omul raspuns la intrebarea: ,De unde vin eu?”,
,Incotro merg?”, dacd nu de la stiintd?

Intoarceti-vd la primele secole ale crestinismului,
luati-1 pe Origene sau pe ceilalti primi parinti ai Bisericii.
Veti constata ca acestia nu se bazau doar pe credint3,
presimtire si parere, ca ei au fost barbati care-si asumasera
intreaga cultura a epocii lor, barbati care raspundeau
problemelor laice in mod laic, fiind ins3, totodata, in stare
sa se Tnalte pana la nivelul spiritualului: care raspundeau
problemelor spirituale in concordanta cu stiinta vremii lor.
Numai ultimul secol cunoaste prapastia dintre stiinta si
credinta. Dar aceasta prapastie trebuie sa fie trecuta. Omul
n-o poate suporta: credintd, pe de-o parte, cunoastere, pe
de alta parte.

Aceia care n-au gasit alta solutie decat pe aceea de a
opune vechii credinte o noua credinta, stiintifica, au fost,
totusi, oameni de seama. Nu-i putem acuza de spirit
nestiintific, ireligios, pe acesti oameni, care au spus: Ideile
religioase contrazic rezultatele la care a ajuns stiinta
noastra si, de aceea, trebuie sa avem o credinta noua. -
Vedem dezvoltandu-se aici ceea ce ar putea fi numit
materialism stiintific, care considera ca omul e un animal
de tip superior, o parte componenta al creatiunii fizic-
naturale, o fiintd mica si nelnsemnatd, un fir de praf.
Asemenea fiinta va intampina din conceptiile pe care le-au
dezvoltat liber-cugetatorii si aceia care au cautat sa dezlege
diferitele enigme ale lumii in felul pe care-l puteti vedea in
acea carte, care a facut senzatie, a lui Haeckel, despre
minunile vietii [Nota 2]. Acolo vedeti o imagine despre
lume nascuta pe baza stiintei, care nu e in stare sa se puna
de acord cu conceptiile secolelor precedente.

Aceasta era situatia la sfarsitul secolului al XIX-lea,
aceasta a fost singura mostenire pe care secolul al XIX-lea
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ar fi putut-o lasa secolului XX, daca n-ar fi intervenit un alt
impuls. Acest impuls s-a pregatit dinainte si apoi a venit pe
lume, ca rod, sub forma miscarii teosofice. Ceea ce noi
recunoastem drept samburele propriu-zis al miscarii
teosofice si-a pregatit venirea prin faptul ca, pe de-o parte,
oamenii ajunsesera sa cunoasca adevarata infatisare fizica
a lumii si a evolutiei vietii, deoarece vechile reprezentari
religioase nu erau suficiente aici - si, pe de alta parte, prin
faptul ca ei supusesera insasi evolutia spiritualda unui
studiu, asadar, supusesera studiului nu numai evolutia
vietii, ci si evolutia spirituala insasi. Dupa cum au fost
cercetate acele forte pe baza carora s-au dezvoltat fiintele
si tot ceea ce e inzestrat cu viatd, au fost cercetate si
puterile spirituale, continuturile spirituale ale omenirii, asa
cum le observam de-a lungul evolutiei istorice si, de
asemenea, al celei preistorice. S-a mers fhapoi nu numai pe
urmele a ceea ce s-a petrecut in fata ochilor fizici, ci si pe
urmele a ceea ce oamenii au crezut. Un lucru era limpede,
si anume faptul ca stiinta moderna are ceva radical
deosebit de ceea ce aveau vechile religii. De-abia
cercetarile facute In epoca noastra au facut ca omului sa-i
devina limpede evolutia spirituala a omenirii. Stravechi
conceptii religioase au fost studiate potrivit cu adevarata
lor forma si cu adevaratul lor continut, si atunci s-a
constatat ceva cu totul deosebit. Prin descifrarea vechilor
inscriptii ale egiptenilor, persilor, indienilor,
babilonienilor, asirienilor, a aparut posibilitatea de a
patrunde in aceste stravechi conceptii ale omenirii, si dupa
cum stiinta a adus lumind, pe de-o parte, in domeniul
stiintelor naturii, tot astfel, stiinta a adus acum lumina in
privinta conceptiilor religioase ale oamenilor din vechime.
Si s-a constatat ca acestea contin un lucru la care epoca
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noastra si natura noastra liber-cugetatoare s-a gandit prea
putin.

Se crezuse ca omenirea a pornit de la ignoranta, de la
anumite reprezentari mitologice, de la niste reprezentari
fanteziste despre Dumnezeu si despre suflet, pe care
oamenii si le facusera intr-un mod primitiv, imperfect. Cam
asa se credea cd s-a dezvoltat omenirea, de la
imperfectiune la splendida perfectiune a epocii noastre.
Dar inca nu erau cunoscute conceptiile celor vechi, iar cand
acestea au ajuns sa fie cunoscute, ele au starnit mirare si
admiratie, nu numai la omul religios, ci si la savant. Aceasta
admiratie a fost in mod repetat exprimata, cu cat ele au fost
cercetate mai temeinic. Cu cat ne intoarcem mai departe in
trecut, la viata vechilor egipteni, la viata vechii lumi
spirituale hinduse, babiloniene, asiriene sau chiar la
civilizatia chineza, cu atat aflam mai mult ca acolo exista
conceptii despre lume sublime, cum de-abia le poate
cuprinde un gand uman si simti o inima umana. Vedem ca
au existat oameni care au privit in profunzime, nu lumea
exterioara, ce-i drept, pe care ne-o explica astazi stiintele
naturii, ci spiritualul launtric. Confucius a dat profunde
invataturi morale si a creat norme pe care le-a impus
convietuirii sociale. Comparati ce teorii etice au creat in
epoca actuala filosofii, comparati-l1 pe Herbert Spencer sau
teoria morala a darwinismului, comparati etica moderna
cu invataturile morale ale egiptenilor, cu ideile despre
moravuri ale lui Lao-tse, Confucius, Zarathustra...,, veti fi
nevoiti sa va spuneti ca noile conceptii sunt, ce-i drept, pe
masura epocii noastre, dar ca ne fnadltam cu admiratie
privirile spre sublimele invataturi morale ale celor vechi,
care nu se compara cu ceea ce noi posedam sub forma de
stiintd. Max Miller [Nota 3] spune referitor la etica
tibetana: ,Oricat de departe ar fi acest popor de asa-
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numitele culturi ale epocii noastre, in fata sublimei morale
a Tibetului imi plec cu veneratie capul!” Cam in acest fel s-a
exprimat orientalistul si omul de stiinta obiectiv Max
Miiller. Si el n-a mai putut crede nici o clipa, de atunci
inainte, ca omenirea a pornit de la o stare de ignoranta.
Cercetdrile sale l-au dus mai degraba la rezultatul care
poate fi cuprins In cuvinte ce spun c3, intr-adevar, aceasta
intelepciune nu poate fi Inteleasa cu ratiunea, cu simturile,
dar ca omenirea trebuie sa fi pornit de la o asemenea
intelepciune. Apoi Max Miiller a Invatat treptat sa spuna ce
este ,revelatia originara”, ,intelepciunea originara”.
Aceasta a fost una dintre atitudini, cea pozitiva.

Cealalta atitudine a fost aceea care si-a propus sa se
ocupe de critica, de studierea acestor conceptii religioase.
Si aici s-a dovedit apoi ca cele mai importante documente
nu rezista in fata criticii stiintifice, daca ele sunt luate asa
cum suntem obisnuiti sa luam aceste documente, deja de
mai multe secole. Vreau sa fac abstractie de tot restul, si
nici n-am de gand sa fac o critica amanuntita a Vechiului
Testament, ci vreau numai sa arat, in cateva cuvinte doar,
ce a realizat critica in ceea ce priveste Evangheliile. In
legatura cu aceste Evanghelii, care Tn urma cu o suta de ani
mai erau inca citite cu absolut alti ochi, critica istorica a
pus intrebarea: Cand au aparut ele, si in ce fel au aparut? Si
stiinta a fost nevoita sa deposedeze Evangheliile, pas cu
pas, de vechea autoritate pe care o aveau ele inainte. Ea a
aratat ca acestea au fost scrise cu mult mai tarziu decat se
crezuse, ca ele sunt creatii ale omului si nu pot avea
pretentia la autoritatea care le era acordata inainte. Sa
asociem aceste trei lucruri: pe de-o parte, stiintele naturii
in plina dezvoltare, pe de alta parte, descoperirea recenta a
minunatului continut al tuturor conceptiilor religioase din
vremurile trecute si, in acelasi timp, critica, cea care s-a
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atins cu mana necrutdtoare de tot ce s-a gandit Inainte In
legatura cu istoria documentelor religioase. Aceasta a adus
corabia umana in niste ape unde ea nu mai putea fi sigura
pe sine, iar omul de-abia isi mai putea conduce inainte
corabia cum facuse pana atunci. Acela care voia sa apeleze
la stiinta din toate punctele de vedere, a ajuns sa se
indoiasca de spirit. [ata cum arata cunoasterea oamenilor
de la sfarsitul secolului al XIX-lea.

Si atunci a venit miscarea teosofica, tocmai cu
intentia de a le oferi ceva acelora care se zbateau in
nesigurantd, de a le aduce o noua solie acelora care nu
puteau sa puna de acord noile cunostinte dobandite cu
vechea credintad religioasa. Acestora trebuia sa li se dea
raspuns la intrebarea de ce Evanghelia are un continut atat
de profund si de ce invatatura ei moralda le vorbeste
oamenilor Intr-un mod atat de sublim-dumnezeiesc.

Miscarea teosofica a fost rau inteleasa de atatia, din
cauza ca ea vorbeste o limba care s-a dezvoltat de-abia in
ultimul secol. In primii ani cand a aparut in lume miscarea
teosofica, lumii i-a fost foarte greu s-o inteleaga. Ce i-a
daruit Tnsa omenirii miscarea teosofica? Sa amintim doar
cateva aspecte: pe baza anumitor studii a fost publicata
cartea «Buddhism esoteric» de Sinnett [Nota 4], apoi o alta
carte, intitulata «Isis dezvaluita», scrisa de H. P. Blavatsky.
A mai aparut o carte, in doua volume, «Doctrina secreta»,
de H. P. Blavatsky [Nota 5]. Erau carti care schitau o
imagine despre lume absolut diferita de aceea prezentata
de stiinta pana atunci, dar diferita si de imaginile despre
lume ale religiilor. Aceasta imagine despre lume avea ceva
deosebit. Tocmai omul de formatie stiintifica, daca se
apropia de aceste carti cu bunavointd, daca nu le lua in
mana dispretuitor, respingandu-le si criticandu-le din
capul locului, constata ca ele 1i ofera ceva care e In masura
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sa-i satisfaca nevoile spiritual-sufletesti. Si nu putini au fost
aceia care, imediat dupa aparitia acestor carti, le-au primit
cu cel mai mare interes. Acestia erau oameni care stiau sa
gandeasca in mod stiintific, dar care cu timpul ajunsesera
in impas, tocmai din cauza progreselor stiintei, tocmai din
cauza a ceea ce stiinta le putuse oferi. In noile lucrari,
«Buddhism esoteric», «Isis dezvaluita», «Doctrina secreta»,
ei au vazut ceva care putea satisface nevoile cele mai
adanci ale inimii lor, cele mai adanci nevoi din sfera
cunoasterii, ca si constiinta lor stiintifica. De unde si-a facut
aparitia acest fenomen si cine erau acei cativa oameni care
simteau o asemenea multumire citind noile carti teosofice?
Daca vrem sa-i Intelegem pe acesti cativa oameni, trebuie
sa cercetam mai atent evolutia In continuare a stiintei.
Stiinta schitase o imagine astronomica despre lume, o
imagine despre viata pe Pamant, pana la intelegerea
omului fizic. In acelasi timp, ea elaborase metoda prin care
sa cerceteze In mod exhaustiv lumea fizica, cu toate
instrumentele admirabile pe care le-a creat epoca
moderna. Aceasta stiinta nu numai ca a studiat cu ajutorul
microscopului cele mai mici vietuitoare, nu, ea a facut mai
mult. A realizat performanta de a calcula existenta planetei
Neptun cu mult Tnainte ca ea sa fi fost zarita. Si astazi
stiinta e in stare sa fotografieze corpuri ceresti pe care nu
le putem vedea. Cu ajutorul analizei spectrale, ea poate
face o schema a starii corpurilor ceresti, si ea a aratat intr-
un mod extraordinar de interesant cum corpurile cosmice
se deplaseaza prin spatiu cu o viteza de care nu avusesem
habar inainte. Cand corpurile ceresti trec In goana pe langa
noi, putem vedea miscarea. Dar daca se misca inspre noi
sau se Indepadrteaza de noi, ele par a fi in stare de repaos.
Stiinta a reusit sa masoare, cu ajutorul acestei metode
deosebit de interesante, si miscarea acestor corpuri ceresti.
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Aceasta ne poate dovedi unde ne poate duce un asemenea
mod de cunoastere. Prin aceasta, noi am ajuns in situatia
de a studia mai Indeaproape natura fizica, portiune cu
portiune. De aici a rezultat ceva care pentru spiritul uman
e si mai important decat ceea ce el pusese inainte, drept
stiinta noua, In locul celei vechi.

In ultimii ani, stiinta a ajuns iardsi si se indoiascd de
propriile ei premise. Tocmai prin faptul ca a ajuns la o
asemenea perfectiune, ea s-a biruit pe sine insasi, si-a
subminat, am putea spune, propriile ei fundamente. Ea
afirmase ca lupta pentru existenta a fost aceea care a facut
ca vietuitoarele sa atingd grade tot mai finalte de
perfectiune. Ei bine, naturalistii au cercetat aceste lucruri,
si tocmai pentru ca le-au cercetat, s-a dovedit ca toate
ideile pe care si le facusera nu rezista confruntarii cu
realitatea. Acum se vorbeste de o ,neputintda a luptei
pentru existenta”. Si astfel, stiinta materialista si-a
subminat cu propriile ei metode fundamentul gnoseologic.
Asa au mers lucrurile, pas cu pas, in continuare. Iar cand, in
ultimele decenii, omul a devenit tot mai interesat de felul
cum s-a dezvoltat el insusi pe PAmantul nostru, s-a ajuns in
cele din urma la ideea ca omul s-a dezvoltat din animalele
superioare. Asa se face ca niste naturalisti prudenti si, in
acelasi timp, inzestrati cu o mai mare putere de
patrundere, au ajuns sa considere ca lumea spirituala, care
in mod necesar trebuie sa se afle in spatele lumii noastre
sensibile, nu poate fi nicidecum inteleasa cu mijloacele de
care dispune stiinta materialista. Primul impuls in acest
sens a fost dat de celebrul discurs tinut la Leipzig de Du
Bois-Reymond [Nota 6], in care el arata ca stiintele
materialiste nu sunt In masura sa elucideze cele mai
importante enigme ale lumii si sa raspunda la intrebarile
referitoare la acestea. Stiinta trebuie sa taca, a spus el,
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acolo unde incep Intrebadrile referitoare la originea
materiei si originea constientei. Prin mijloacele stiintelor
materialiste nu vom afla nimic despre aceste lucruri:
y<Ignorabimus”. Ostwald [Nota 7], un bun discipol de-al lui
Haeckel, care a vorbit deja la Congresul Naturalistilor de la
Liibeck despre depdsirea materialismului in stiintd, a spus
in mod public, cu prilejul unei conferinte din cadrul celei
mai recente consfatuiri a naturalistilor, ca metodele cu care
s-a incercat sa se ajunga in spatele enigmelor lumii trebuie
considerate ratate. «Cercetare a naturii si conceptie despre
lume» e titlul cartii care a aparut apoi. Tocmai stiinta
materialista e cea care vrea sd se depaseasca pe sine. Ea
vrea sa iasa dintre propriile ei limite si sa vada imaginea
despre lume intr-o lumina superioara.

La fel cum stau astazi acesti savanti in fata Intregii
cercetari stiintifice obiective, asa stateau si acei cativa
oameni deja la inceputurile miscarii teosofice. Lor le era
limpede: Ceea ce spune stiinta e ceva indestructibil, este o
temelie pe care trebuie sa cladim. Dar, In acelasi timp, lor le
era limpede ca aceasta stiinta duce ea Insasi In mod
necesar la o etapa din evolutia ei In care nu va mai fi in
stare sa raspunda cu mijloacele ei la intrebarile de ordin
superior. Acest raspuns l-au gasit insa in cartile teosofice
amintite. Ei l-au gasit nu prin continutul lor, ci prin felul de
a gandi si simti care se exprima prin miscarea teosofica.
Tocmai 1n aceasta consta importanta miscarii teosofice in
viata omului actual: in faptul ca ea le poate aduce deplina
multumire acelora care cauta in stiinta acordul dintre
cunoastere si credinta, acelora care vor sa se Iindrepte spre
viitor nu luptand impotriva stiintei, ci impreuna cu stiinta.

Cu putini ani In urma inca se mai credea ca stiinta si
vechile idei religioase sunt doua extreme ireconciliabile.
Miscarea teosofica ne-a invatat ca, ce-i drept, vremurile
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vechi si-au spus cuvantul in alt fel decat o face stiinta
modernd, dar ca ceea ce au spus oamenii din vechime
despre puterile spirituale, despre ceea ce nu poate fi vazut
cu ochii sau auzit cu urechile, e de natura sa aduca
multumire atat nevoii de a crede, cat si celei mai moderne
nevoi de cunoastere stiintificd. Oricum, in vechile
reprezentdri trebuie sa ne adancim cu o totala lipsa de
prejudecatd, cu bunavointa si obiectivitate; trebuie sa ne
patrundem in mod real de convingerea ca, cu cat Tnaintam
mai mult in cunoasterea lor, cu atdt mai mult vom avea de
castigat de la ele.

Apoi intervine un lucru. In cursul secolului al XIX-lea,
stiinta materialista ne-a mai invatat si altceva. Ea ne-a mai
facut cunoscute structura si modul de functionare a
propriilor noastre organe de simt. Ne-a aratat cum trebuie
sa fie constituiti ochii pentru a vedea lumina si culorile, ne-
a aratat ca ochiul e ca un aparat al fizicii, care transforma
ceea ce se petrece in afara, in jurul nostru, in lumea
colorata pe care o avem In fata noastra. S-a spus ca acest
lucru depinde de natura ochiului, ca si de lumea insasi. Ia
imaginati-va ca lumea ar fi locuita de niste fiinte lipsite de
simtul vazului. In acest caz, lumea n-ar avea culori! Secolul
al XIX-lea a dezvoltat teoria simturilor in toate directiile. Sa
ne lamurim bine asupra faptului ca lumea ar fi intunecata
si muta in jurul nostru, daca n-ar exista ochii si urechile
noastre. Daca simturile noastre n-ar exista, atunci lumea pe
care n-o vedem si n-o auzim nu ar exista, in efectele ei, care
actioneaza asupra noastra prin intermediul simturilor.
Aceste efecte n-ar putea exista pentru un om care, in
conditiile obisnuite, ar fi lipsit de organe de simt. Ori nu
cumva aceste efecte ar putea, totusi, sa existe pentru un om
care, In conditiile obisnuite, ar fi lipsit de organele de simt?
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Aceasta era Intrebarea pe care stiinta materialista insasi ar
trebui sa si-o puna! E o intrebarea autentic stiintifica.

Si pe acest taram, miscarea teosofica a creat lucrari
de o importanta fundamentald. Ea nu numai ca a oferit o
conceptie despre lume, ci a creat si lucrari care dadeau
indicatii pentru felul cum pot fi dezvoltate niste organe
superioare, niste facultati superioare. Daca omul dezvolta
apoi In el insusi aceste facultati, el va sta intr-un mod nou
in fata lumii. Imaginati-va pentru o clipa ca va aflati intr-o
lume fintunecata, in care existd un punct luminos, si
imaginati-va ca ati deschide un ochi: Dintr-o dat3, lumea se
umple cu o noua insusire! Lumea a existat si Tnainte de
asta, atunci cand ea era intunecata si dumneavoastra nu
vedeati nici o lumina. Acum, Ins3, o puteti percepe. Daca ati
putea deschide in dumneavoastra niste organe superioare,
ati putea constata ca exista, ca actioneaza niste lumi si mai
inalte, pentru ca acum sunteti in stare sa le percepeti.

«Lumina pe carare» [Nota 8] e o asemenea carte,
creata tot in cadrul miscarii teosofice. Ea contine Indrumari
despre felul cum poate dezvolta omul in el ochii spirituali
si urechile spirituale, pentru a vedea in mod spiritual si
pentru a auzi in mod spiritual. Iatd, deci, ca miscarea
teosofica si-a facut aparitia cu pretentia de a dezlega
enigmele lumii pe o cale absolut noua. Nu numai prin
faptul ca 1i deschide omului accesul la facultatile pe care el
le are deja, ci si trezindu-le pe acelea care dormiteaza in el.
De-abia cand ne dezvoltam in acest fel, asa cum s-a
intdmplat din vremuri imemoriale, patrundem in tainele
lumii si ale vastelor intinderi ce exista de jur-imprejurul
nostru. Prin aceasta, in fata noastra se deschide acea viata
care ramane ascunsa organelor de simt exterioare. Oricat
de departe ar merge stiinta materialista, oricat si-ar pune
in activitate cele mai stralucite posibilitati, ea ar trebui sa
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admitd ca 1n afara de toate acestea mai exista ceva ce ea nu
poate intelege. Dar acest ceva, omenirea l-ar putea intelege
cu ajutorul metodelor pe care teosofia i le-a pus la
indemana. Teosofia a aparut si s-a alaturat stiintei
moderne din cauza cd, ce-i drept, cu ajutorul stiintei
omenirea a putut cunoaste lumea in intinderile ei, dar
niciodata in profunzimile ei. Aceasta stiinta s-a dezvoltat
foarte mult ca intindere, dar in profunzime ea urmeaza sa
fie dezvoltata de catre miscarea teosofica universala.

Acum a devenit limpede si usor de inteles de ce omul,
chiar daca sau mai ales daca e om de cultura, trebuie sa
stea plin de admiratie In fata vechilor religii. A devenit
limpede faptul ca pe Pamant au trait intotdeauna, alaturi
de fiinte imperfecte, si fiinte desavarsite. Si a mai devenit
limpede acum din ce cauza notiunea de revelatie a fost
distrusa din punctul de vedere al stiintei si de ce, pe de alta
parte, ea a fost redata omului Intr-o lumina mai frumoasa.
Si a mai devenit limpede, de asemenea, faptul ca
Evangheliile si alte documente religioase vechi nu s-au
nascut din neintelepciune, ci din Intelepciune, ca ele s-au
ndscut pe baza unor forte care zac ascunse in orice piept
omenesc si care inca de pe-atunci erau dezvoltate in
anumiti indivizi, ficand cunoscuta acea lume care ne arata
menirea sufletului si vesnicia vietii omului. Cunostintele
dobandite cu ajutorul unor astfel de ochi spirituali ni s-au
pastrat in documentele religioase. Ceea ce nu putem afla
dacd ne indreptam privirile afara, in lume, se gaseste in
aceste documente religioase. Si Intelegem acum din ce
cauza raspunsul lui Laplace trebuia sa fie cel pe care el 1-a
dat. Ce observase Laplace? Lumea sensibila exterioara! El
nu mai intelegea lumea spirituala In sanul cdreia e
adapostit Pamantul. De aceea, el avea dreptate raspunzand
ca, prin instrumentele sale, n-a putut sa gaseasca divinul in
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lume. Tnainte, oamenii erau invitati cum si foloseasca
simturile spirituale pentru a observa lumea spirituala. Ceea
ce gasim In documente n-a fost luat din stele. Dar ceea ce
sta scris In documentele biblice provine de la aceia care au
putut vedea cu ochi spirituali. De ei, de ochii spirituali,
avem nevoie pentru a privi lumea spirituala, la fel cum in
lumea sensibila privim cu ajutorul simturilor.

Chiar daca unii au ajuns sa se indoiasca de stiinta -
iata ca fusese gasit un punct de sprijin sigur. Acum omul
putea vedea marile tablouri spirituale, care se intind in fata
sufletului uman, la fel de limpede, daca omul se straduieste
sa caute cdile ce duc spre ele. lar miscarea teosofica se
straduieste tocmai sa ajute omenirii sa caute caile ce duc
intr-acolo.

Veti intelege acum, inainte de toate, ce vrea sa faca
miscarea teosofica si din ce cauza ea a fost atit de rau
inteleasa la inceput. Era inevitabil ca ea sa fie rau inteleasa.
Acest lucru e legat de momentul din evolutie in care ne
aflaim acum. Ingdduiti-mi si ating in treacit cauza cea mai
adanca a acestei neintelegeri, In stiinta de ultima ora.
Oamenii au crezut ca ,lupta pentru existenta” I-a facut pe
om sa se ridice pe o treapta de evolutie foarte Tnalta. Dar e
demn de remarcat faptul ca aceasta conceptie despre lume
s-a ivit Inca la inceputul secolului al XIX-lea sub forma
lamarckismului. Darwin n-a adus nimic esentialmente nou.
Numai ca de-abia de la Darwin incoace aceasta conceptie a
cunoscut o raspandire mai larga. Acest lucru nu e strain de
conditiile de viata ale secolului al XIX-lea. Viata devenise
alta. Viata sociala devenise ea Insasi o lupta pentru
existentd. Atunci cand teoria darwinistd a cunoscut o
raspandire generalda, ,lupta pentru existenta” era o
realitate, si ea mai e o realitate si in zilele noastre. Era o
realitate, In acea vreme, cand au fost starpite aproape total
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triburile bastinase din America, si, de asemenea, in cazul
acelora care lupta pentru a-si asigura o bunastare
exterioara: Nimeni nu se mai gandea la altceva decat la
felul cum poate fi obtinuta cel mai usor ,bundastarea”. ,De
trandafirul pe sine-n splendoare se gateste, prin asta el
gradina mai mult o-mpodobeste” - se credea, asadar, ca
daca fiecare individ va ajunge sa fie multumit, implicit se
va realiza si multumirea generala.

S-a ajuns apoi la teoria iesitd din comun al lui
Malthus, la malthusianism, acea teorie care afirma ca
omenirea se dezvolta intr-un ritm mult mai rapid decat
mijloacele de subzistentd, asa ca In sanul regnului uman
trebuie iTn mod necesar sa se ajunga la o asemenea lupta
pentru existentd. S-a crezut ca aceasta lupta va fi necesara
din cauza ca nu mai sunt suficiente alimentele. S-a afirmat
ca, oricat de trist ni s-ar parea faptul ca asa stau lucrurile,
ele nu pot sta altfel. Malthusianismul a fost punctul de
plecare al teoriei lui Darwin. Fiindca se credea ca omul
trebuie sa duca aceasta lupta pentru existenta, el credea si
ca lupta aceasta trebuie sa se dea, de asemenea, in intreaga
natura. lata, deci, ca omul a extins aceasta lupta sociala a sa
pentru existenta asupra lumii vietii, asupra lumii ceresti.

Multi au fost incantati cand au inceput sa-si spuna ca
omul vremurilor noi a devenit mai modest. El nu vrea sa fie
decat o mica fiinta pe acel fir de praf care e Pamantul -, in
timp ce mai Tnainte el nazuia spre mantuire. Dar, de fapt,
omul n-a devenit mai modest. Proiectind afara, in lume,
ceea ce exista In cadrul omenirii, ca lupta sociala, el a
transformat lumea intr-o copie a omului. Daca inainte omul
si-a observat sufletul, 1-a studiat din toate directiile pentru
a ajunge ca, pornind de aici, sa cunoasca sufletul lumii,
acum el cercetase lumea fizica si isi imaginase ca vede in ea
0 copie a omenirii cu lupta ei pentru existenta. Daca
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miscarea teosofica voia sa realizeze intr-adevar ceva, ea
trebuia sa inteleaga acest lucru. Daca omul redescopersg,
intr-adevar, in sine divinul, asa incat sa-l gaseasca pe
Dumnezeu in interiorul lui, el poate sa-si spuna: Dumnezeu
cel care actioneaza in interiorul meu e Dumnezeul lumii, e
acela care actioneaza in mine si in afara mea, il recunosc si-
mi e ingaduit sa-mi reprezint lumea dupa chipul meu,
pentru ca stiu ca mi-o reprezint sub forma ei divinag, fiindca
stiu In ce fel poate fi dobandita aceasta noud cunoastere,
din noi strafunduri sufletesti si din noi simtaminte ale
inimii.

Asa au putut fi studiate si diferitele sisteme
religioase, cu profundele lor adevaruri. Cercetatorii pe
taram religios, cum e Max Miiller si marii sai colegi, au
inaugurat aceasta noua stiinta care se ocupa de studiul
religiilor, iar teosofia a trebuit sa continue aceste cercetari.
Trebuie ca omul sa vada cu ochii spirituali si sa auda cu
urechile spirituale ceea ce nici un ochi fizic n-a putut vedea
si nici o ureche fizica n-a putut auzi. Aceasta este calea pe
care a deschis-o miscarea teosofica. Ar fi fost imposibil sa
se realizeze cu adevarat ceva in ceea ce priveste aceste
doua puncte, daca In centrul acestei intregi miscari n-ar fi
fost adus ceva care e In masura sa faca sa se nasca in mod
real din sufletul uman noile adevaruri, noua stiinta si noua
credinta: Daca pe la mijlocul secolului al XIX-lea omul
credea ca numai prin lupta poate ajunge la perfectiune,
proclamand de aceea lupta drept cea mai mare lege a lumii,
el ar trebui sa invete acum sa dezvolte in sufletul sau ceea
ce e contrariul luptei: iubirea, care nu poate desparti
fericirea si bunastarea individului de fericirea si
bunastarea celui de langa el, ea, care te face sa nu vezi in
omul de langa tine ceva pe socoteala caruia trebuie sa te
inalti tu insuti, ci pe cineva pe care trebuie sa-1 ajuti. Daca
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omul face sa se nasca In sufletul sau iubirea, atunci el va
putea vedea iubirea creatoare si in lumea exterioara. Dupa
cum In secolul al XIX-lea omul si-a creat o conceptie despre
natura care se intemeia pe ideea de luptd, el va crea acum o
conceptie despre lume a iubirii, pentru ca va dezvolta
germenul iubirii.

Noua imagine a lumii va fi iarasi o copie a ceea ce are
iubire in suflet. Omului 1i e ingaduit sa-si reprezinte iarasi
divinul, dupa cum el isi gaseste propriul suflet - dar in
acest suflet trebuie sa traiasca iubirea. Si atunci el va afla
ca nu lupta e insusirea proprie a sistemului de forte care
actioneaza creator in lume, ci ca iubirea e puterea
originara a lumii. Dacd omul vrea sa-l cunoasca pe
Dumnezeu cel care creeaza iubire si emana iubire, trebuie
sa-si educe el insusi sufletul in sensul iubirii. Acesta e
scopul important din care miscarea teosofica a facut
principiul ei fundamental [Nota 9]: A forma samburele unei
fratietati generale a oamenilor, care sa aiba la baza iubirea
de oameni. Prin aceasta, miscarea teosofica ii va pregati pe
scara intinsa pe oameni in vederea adoptarii unei conceptii
despre lume in care nu creeaza si plasmuieste lupta, ci
iubirea. Spiritul uman vazator va vedea cum Inspre el se
revarsa In valuri iubirea creatoare. Munca de a dezvolta in
interiorul sau iubirea il va face pe om sa-si dea seama ca
iubirea e aceea care a creat lumea. Si se va fi Implinit atunci
gandul lui Goethe:

,Nobil fie omul [Nota 10],

Saritor si bun!

Caci doar aceasta

1l deosebeste

De fiintele toate

Pe care le stim.”
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Acest testament pe care ni l-a lasat marele poet
constituie impulsul miscarii noastre teosofice. Omul
modern ar trebui sa dezvolte in sine insusi, cu ajutorul
miscarii teosofice, cel mai important factor al evolutiei spre
viitor. El ar trebui sa tinda sa realizeze colaborarea cu
ceilalti in viata sociala. Prin aceasta, el ar dobandi
posibilitatea de a avansa in intelepciune si, printr-o putere
impregnata de intelepciune - si in lumile spirituale. Atunci
omul va afla din nou, din ce In ce mai mult, ce e vesnic in el
si care e menirea lui vesnica. El va sti In ce fel creeaza si
lucreaza el insusi la ,zumzaitorul razboi de tesut al
timpului”, ca veriga a unui lant cosmic de natura spiritualg,
nu numai sensibila. El va sti ca isi indeplineste munca de
fiecare zi si ca aceasta nu-si epuizeaza importanta prin ea
insdsi, ci e o mica veriga dintr-un lant al progresului
omenirii. El va sti ca fiecare om e un germene care, pentru
a Inflori si a creste, are nevoie de o forta care sa impinga,
sa-l scoata afara din Pamantul intunecat. Ceea ce creeaza
sufletul trebuie sa fie scos din sfera spirituala a
Pamantului, Intocmai asa cum germenul vegetal trebuie sa
fie scos din sfera fizica a Pamantului. Si dupa cum
germenul fizic e scos afara de catre Soare pentru a trdi in
Soare, tot astfel planta umana in curs de dezvoltare si
inflorire va fi scoasa afara de o forta solara spirituala, de
acea putere solara pe care teosofia o transmite omului si i-
o da ca invatatura. Ea il va conduce spre splendidul si
puternicul Soare spiritual, pe care-l putem cuprinde in
cuvinte, dar care nu se cere doar exprimat, ci si cunoscut si
inteles. Acesta e Soarele spiritual care traieste afara, in
lumea spirituald, dar si In interiorul omului.

Primul principiu al miscarii teosofice spune ca aceia
care se infratesc in cadrul acestei societati vor dezvolta in
ei capacitatea de a vedea acest Soare spiritual care traieste
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in interiorul omului si in marea lume spirituala exterioar3,
care e forta propulsoare in spiritual si e, totodatd, intr-
adevar, o forta ca toate celelalte forte fizice, numai ca una
de tip superior - si aceasta e puterea iubirii creatoare. Se
va dezvolta o noua cunoastere divina. Si omul va
recunoaste in lumea exterioara iubirea creatoare, atunci
cand el va face ca aceasta iubire sa devinad in el tot mai
mare si mai mare. Si atunci teosofia nu va furniza numai
cunostinte, ci ea va face sa se nasca, prin iubirea spirituala
ce creste mereu, viitorul spiritual.

11

ENTITATEA UMANA
Berlin, 13 octombrie 1904

Conferintele dedicate notiunilor de baza ale teosofiei
isi propun sa ofere o schitda cat se poate de sumara a
conceptiei despre lume si a artei de a trai care e desemnata
in general prin numele de teosofie. Totusi, pentru a evita
unele neintelegeri, e necesar sa spun mai Intdi unele
lucruri referitoare la aceasta teosofie. S-ar putea sa se
nasca pdrerea ca Societatea Teosofica sau miscarea
teosofica propaga, ca atare, conceptia pe care o voi
prezenta, ca in cadrul miscarii teosofice aceasta conceptie
este prezentatd, deci, ca un fel de dogma. Dar nu asa stau
lucrurile. Ceea ce diferiti oameni prezinta in conferintele
tinute in cadrul Societatii Teosofice este - ca sa fac uz de o
expresie curenta - o conceptie personald, iar Societatea
Teosofica nu vrea sa fie altceva decat o asociatie care sa
creeze un cadru pentru cultivarea unor conceptii despre
lume care conduc spre taramurile superioare ale vietii
spirituale; asadar, nimeni n-ar trebui sa creada ca in
teosofie este vorba de propagarea unor dogme. In orice
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caz, cand se vorbeste astdzi despre diferite asociatii care
propaga o conceptie sau alta despre lume, cand se vorbeste
despre conceptii moniste sau dualiste, prin asemenea
asociatii sau societati se inteleg niste grupuri de oameni
care s-au unit pe baza unei dogme oarecare, chiar daca nu
tocmai obligdndu-se la ceva, totusi, pe baza unei dogme,
indiferent ca e vorba de o dogma justificata sau de una
nejustificata. Nu asa stau lucrurile in teosofie. Dar, pe de
alta parte, trebuie subliniat faptul ca numai acela care a
patruns in esenta conceptiei teosofice despre lume isi
poate expune conceptia lui personalda in legatura cu
aceasta. Fiindca aceasta conceptie teosofica despre lume e
ceva care face ca diferitii indivizi sa fie in mod liber de
acord unii cu altii, fara a se fi obligat In mod exterior sa
respecte o anumita dogma. Ei nu trebuie sa ia asupra lor o
asemenea obligatie, din cauza ca orice om care ajunge sa
cunoasca realitatile asa cum sunt ele, ajunge In mod
necesar la aceleasi conceptii. Pe acest taram, diferenta
dintre diferitii cercetatori e mult mai mica decat pe
taramul cercetarii stiintifice materialiste si al studierii
realitatilor exterioare si, daca veti patrunde cu adevarat in
aceste lucruri, nu veti auzi ca teosoful cutare sau cutare,
daca stapaneste cu adevarat metoda conceptiei teosofice
despre lume, nu e de acord, in problemele esentiale, cu un
altul. Si aceasta din cauza c3, daca ne Tnaltam in sferele mai
inalte ale existentei, nu mai sunt posibile erorile care pot fi
intalnite numai in sfera realitatilor sensibile exterioare.
Acolo este posibil doar ca unul sa fi avansat mai putin si sa
poata prezenta numai o parte a conceptiei teosofice despre
lume. Si daca acesta va crede ca ceea ce a aflat deja e
conceptia teosofica despre lumea Intreaga, atunci se poate
intdmpla ca, In mod aparent, sa fie in contradictie cu cei
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care sunt mai avansati. Teosofii aflati pe aceeasi treapta nu
se vor contrazice intre ei.

As mai vrea sa subliniez apoi, tot cu titlu introductiv,
ca e o grava neintelegere presupunerea multora conform
careia conceptia teosofica despre lume are ceva comun cu
propagarea vreunui buddhism sau neobuddhism, cum le
place unora sa-1 numeasca. In orice caz, atunci cind d-na
Blavatsky, Sinnett si altii au raspandit ideile fundamentale
care stau la baza conceptiei teosofice despre lume, primul
lor impuls a venit din Orient, din India. De acolo au venit, in
anii ‘70, primele mari Invataturi. Acesta a fost un impuls,
dar continutul conceptiei care traieste in sanul miscarii
teosofice e un bun comun al tuturor timpurilor, ca si al
tuturor acelora care au patruns in aceste realitati. Ar fi
gresit sa se creada ca, pentru a cunoaste teosofia, trebuie
sa faci pelerinaj in India sau sa te adancesti in studiul unor
scrieri indiene. Nu asa stau lucrurile. In toate culturile
puteti gasi cam aceleasi filosofii si cam aceleasi invataturi
teosofice. Numai ca in ceea ce numim invatatura indiana
Vedanta nimic n-a fost atins, ca sa zicem asa, de
impurititile stiintei sensibile exterioare. In ea s-a pastrat,
intr-un anumit sens, acel simbure al conceptiei despre
lume care a trait intotdeauna sub forma de teosofie. lata,
deci, ca nu de propaganda buddhista e vorba, ci de o
conceptie despre lume pe care oricine o poate cunoaste
pretutindeni. In afard de aceasta, as mai vrea si subliniez
in mod deosebit cd, oricum, omul epocii contemporane
simte un pic de antipatie cand, in primele carti care au fost
publicate si care contineau conceptia teosofica despre
lume, afla care sunt izvoarele acestei conceptii despre
lume. In cartea care a cunoscut cea mai largs raspandire si
care i-a stimulat pe cei mai multi dintre aceia care au
studiat-o sa se ocupe in continuare de teosofie, si anume,
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«Invatdtura esotericd sau buddhism ocult» a lui Sinnett, se
atrage atentia, In primul capitol, asupra marilor maestri de
la care avem Invataturile teosofice. Oricum, asa ceva 1i este
antipatic culturii europene. Totusi, acela care gandeste
limpede si consecvent, vede ca acolo nu e nimic care sa
contrazica notiunile unanim acceptate la noi. Fiindca cine
ar vrea sa nege ca printre oameni se afla unii mai evoluati
si altii mai putin evoluati? Cine ar nega marea distanta ce-l
desparte pe un negru din Africa, de Goethe, sa zicem? Si de
ce, In partea de sus a acestei scari ierarhice, sa nu se afle
individualitati mult mai evoluate si decat Goethe? Propriu-
zis, uimitor a fost doar faptul ca in cadrul evolutiei noastre
existd, asadar, personalitati atdt de evoluate ca cele
descrise 1n cartea lui Sinnett. Oricum, acest gen de
personalitati poseda o cunoastere absolut extraordinara, o
intelepciune ce cuprinde intreaga lume. N-ar fi avut nici un
rost ca ele sa-si prezinte adevarurile in mod public. Nu e o
aberatie sa spunem ca asa-numitii maestri sunt pentru noi
mari datatori de impulsuri - si nimic altceva - mari
datitori de impulsuri pe tiramurile spirituale. In orice caz,
treapta de evolutie pe care se afla ei intrece cu mult
masura obisnuita a culturii din momentul respectiv. Ei sunt
pentru noi mari datatori de impulsuri; ei nu ne cer insa sa
credem in nici o autoritate, nu pretind credinta intr-o
dogma sau alta. Ei nu apeleaza la altceva decat la propria
intelegere a omului si il iIndruma pe acesta aratandu-i in ce
fel sa dezvolte, prin anumite metode, puterile si facultatile
ce zac latent in orice suflet uman, pentru a se ridica in
sferele mai inalte ale existentei.

[ata, deci, ca la inceputul acestui ciclu de conferinte
va voi prezenta aparent o imagine personald, mai ales din
cauza ca nu voi spune nimic, intentionat nu voi spune
nimic pe care sa nu-l fi examinat eu Insumi si pentru care
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n-as putea depune personal marturie. Pe de alta parte, m-
am convins insa ca ceea ce am de spus eu insumi in acest
sens coincide intru totul cu ceea ce afirma reprezentantii
din toate timpurile ai conceptiei teosofice despre lume si in
special cu ceea ce afirma reprezentantii ei din zilele
noastre. Este ca si cum mai multi oameni, situati in diferite
puncte, ar privi un oras. Daca deseneaza orasul, aceste
desene vor fi oarecum diferite unul de celalalt, potrivit cu
perspectiva care i se oferd fiecaruia din punctul unde se
afla. Tot astfel sunt diferite, bineinteles, si imaginile despre
lume pe care cercetatorii teosofi le prezintd, potrivit cu
observatiile personale ale fiecaruia. Totusi, In fond, e vorba
mereu de acelasi lucru. La fel se raporteaza si imaginea
despre lume pe care o voi schita eu aici la imaginea despre
lume pe care o dau alti cercetatori teosofi. Este, in esenta,
acelasi lucru, si deosebirea este data numai de perspectiva
unghiului din care se face observatia.

In conferinta de astizi voi schita o imagine, in prima
analiza mai mult descriptiva, a principalelor parti din care
e constituit omul, conform cu entitatea sa fizica si cu cea
spirituala. In cea de-a doua conferinti voi trece apoi la cele
douda notiuni esentiale ale conceptiei teosofice despre
lume, la reincarnare sau reintrupare si la karma sau marele
destin uman. In urmaitoarele conferinte voi schita o
imagine a celor trei lumi pe care trebuie sa le strabata
omul in cursul marelui sau pelerinaj, o imagine a lumii
fizice, pe care o cunoastem cu totii, o imagine a lumii
astrale, pe care nu o cunoaste oricine, dar pe care o poate
cunoaste daca aplica rabdator metodele corespunzatoare,
si o imagine a lumii spirituale, prin care trebuie sa treaca,
in principiu, fiinta sufleteasci. Intr-o altd conferinti voi
schita in mare imaginea teosofica despre lume, ceea ce

33



putem numi antropologie teosofica si astronomie teosofica.
Acesta este planul expunerilor mele.

Inainte de toate, trebuie si ne fie limpede ce parti
constitutive avem in natura umana. Printr-un studiu atent,
pe care ni-l va pune la indeméana teosofia, vom afla ca
dintre aceste parti constitutive ale omului, pentru
observatia obisnuitda nu existd decat prima parte
constitutiva principala: natura fizica a omului, In cel mai
larg sens al cuvantului, ceea ce numim trup. Materialistul
considera ca acest trup al omului este unica parte
constitutiva a entitatii umane. Conceptia teosofica despre
lume adauga alte doua parti constitutive: ceea ce In toate
timpurile a fost desemnat prin cuvantul suflet, si, drept cea
mai fnaltd parte constitutiva, fiinta nepieritoare a omului,
acel ceva care nu are nici Inceput, nici sfarsit, in sensul pe
care-l dam noi acestor cuvinte: spiritul. Acestea sunt, luate
in mare, partile constitutive fundamentale ale fiintei
umane. Cine fnvata sa faca observatii In regiunile
superioare ale existentei, invata sa observe sufletul si
spiritul exact la fel cum ochiul fizic invatd sa observe
fizicul, corporalul. De altfel, de cand in Occident a inceput
procesul de raspandire a stiintei pur sensibile, oamenii au
pierdut, in mare parte, constienta existentei acestor
regiuni superioare, sufletesti si spirituale, precum si
facultatea de a face observatii in ele. Acestea s-au pastrat in
cadrul unor cercuri foarte restranse. Ultimul care a mai
spus cate ceva de la catedra despre acest taram superior al
observatiei umane, ultimul care a mai vorbit in asa fel Incat
sa-ti poti da seama ca mai stia cate ceva din lucrurile pe
care le poate sti omul, e Johann Gottlieb Fichte, marele
filosof german. Cand si-a tinut, la Universitatea recent
intemeiata la Berlin, prelegerea inaugurala, el a vorbit cu
totul altfel decat au vorbit alti profesori de filosofie, din
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secolul al XVII-lea incoace. El a vorbit in asa fel incat iti poti
da seama ca nu vrea sa-i invete pe studenti doar ceea ce
poate fi inteles cu ratiunea, ci vrea sa atraga atentia asupra
faptului ca omul se poate dezvolta el Insusi, ca perceptia
sensibild e ceva de importanta secundard, subordonata, si
ca omul poate dezvolta in el facultdti care sunt pur si
simplu inexistente in viata obisnuitd. In istoria evolutiei
spirituale germane, aceste prelegeri ale lui Johann Gottlieb
Fichte [Nota 11] au facut epoca. Oricum, ele pot avea astazi
importantd numai pentru acela care le descopera din nou.
Merita sa reflectezi la acest pasaj: ,Imaginati-va o lume de
oameni orbi din nastere, carora din aceasta cauza le sunt
cunoscute numai acele lucruri si raporturi ale lor care
exista datorita simtului tactil. Mergeti printre acesti
oameni si vorbiti-le despre culori si despre celelalte
raporturi care exista numai pentru simtul vazului, datorita
luminii. Fie ca le vorbiti despre nimic, si cazul cel mai
fericit e acela ca ei si-ar marturisi imediat neputinta de a
pricepe, fie ca va veti da seama de greseala si, daca nu
sunteti in stare sa le deschideti ochii, veti curma zadarnica
vorbire.”

Cam asa stau lucrurile, atunci cand e vorba ca
oamenilor sa li se dea indicatii in legatura cu observarea
sufletului si a spiritului. Teosofia nu se afla in nici un fel de
contradictie cu stiinta unanim acceptata. Teosoful nu
trebuie sa nege nici macar unul singur dintre principiile
moderne ale stiintei. Toate acestea raman valabile. Dupa
cum intr-o multime de oameni lipsiti de facultatea de a
percepe culoarea albastra poate fi perceput tot ce tine de
nuantele galben si rosu, dar nu si nuantele de albastru; tot
astfel, acela care e orb din punct de vedere spiritual nu
poate percepe sufletul si spiritul. Lucrurile devin absolut
clare atunci cand, prin metode adecvate, orbului i se reda
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vederea. In momentul in care dobandeste vederea, de jur-
imprejurul sdu straluceste dintr-o data o lume noug, care a
existat pentru el la fel de putin, pe cat de putin a existat
pentru cel insensibil la albastru nuanta de albastru, Inainte
ca printr-o operatie sa fi ajuns In situatia de a percepe, pe
langa rosu, si albastrul.

Vedeti dumneavoastra, acest lucru il stia Johann
Gottlieb Fichte. Si 1l stiau si oamenii din acele vremuri cand
simtirea omenirii nu fusese inca amortita - n-o spun pe un
ton de dojana -, acest lucru il stiau oamenii de pe atunci si
la cativa, foarte putini, aceasta traditie s-a pastrat, si au fost
dezvoltate metodele respective. Ei stiau ca, daca vorbim de
entitatea omului, nu trebuie sa ne gandim doar la ceea ce
numim trup, ci ca ceea ce este sufletul poate fi perceput la
fel de bine, ca la fel are si el legile lui si locul lui Intr-o
anumita lume, ca si trupul. Si, Intr-un sens mai inalt, la fel e
si cu spiritul. Trupul uman e supus acelorasi legi carora le
sunt supuse celelalte lucruri din jurul nostru. In trupul
uman avem exact ceea ce avem si in lumea fizica. Aceasta
lume fizica e perceptibila pentru simturile fizice. Ea nu
existd doar in mod subiectiv, pentru om, ci si In mod
obiectiv, pentru perceptia sa. Subiectiva e activitatea fizica
a omului. El digera, respira, mananca si bea, el desfasoara
acea activitate fizica interioara a creierului care mijloceste
activitatea interioara de gandire; intr-un cuvant, intreaga
activitate pe care o descriu biologia, fizica si celelalte
stiinte fizice, e desfasurata de catre om. Omul e cel care o
efectueaza. Si ea poate fi perceputa. Cand un om se
intdlneste cu unul dintre semenii lui, el percepe si in mod
obiectiv, nemijlocit sau prin mijloacele stiintei, ceea ce este
el Insusi In mod subiectiv.

Dar din punct de vedere subiectiv, omul mai e ceva de
natura mai inalt3, el e totodata o suma de sentimente, de
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instincte, pasiuni. Exact asa cum digerati, dumneavoastra
simtiti, aveti dorinte. Aceasta este tot o parte din
dumneavoastra! Dar in conditii obisnuite, omul nu percepe
asa ceva in mod obiectiv. Aflat In fata unuia dintre semenii
lui, omul nu vede In exterior sentimentul, pasiunea, dorinta,
pornirile acestuia. Daca ar fi orb, omul n-ar vedea o serie
intreaga de activitati fizice. Numai prin faptul ca poate
desfasura cu organele sale de simt o activitate fizica, lumea
fizic-subiectiva este perceptibild pentru el si in mod
obiectiv. Iar din cauza c3, in prima instantd, el nu desfasoara
o activitate sufletesc-sensibild, viata sufletesc-subiectiva,
adica sentimentele, pornirile, pasiunile, dorintele, exista, ce-i
drept, in fiecare om, in mod subiectiv, dar atunci cand se afla
in fata semenilor sai, el nu poate percepe la ei toate acestea.
Dar, dupa cum el si-a format pe cale fizica ochii, pentru a
percepe activitatea corporala, el poate sa-si dezvolte ochiul
sufletesc si sa perceapa lumea pornirilor, dorintelor,
pasiunilor, intr-un cuvant, el poate reusi sa aiba in fata in
mod obiectiv lumea sufleteasca, sub forma de perceptie.
Aceasta lume - In care traieste omul obisnuit din epoca
noastra, ce-i drept, fara a o percepe, pe care o poate insa
percepe daca isi dezvoltd, prin metodele adecvate, puterile
corespunzatoare - e numitd, cu o expresie teosofica, lume
astrald, sau, cu un cuvant al nostru, lume sufleteasca. Ceea ce
psihologia noastra curenta descrie drept suflet nu e ceea ce
intelege teosofia prin viata sufleteasca, ci doar expresia
exterioara a acesteia.

O lume si mai fnalta decat cea sufleteasca e lumea
spirituala. Acela care este in stare sa perceapa sufletescul,
datorita faptului ca organele sale de percepere a
sufletescului s-au deschis, nu poate inca percepe, cu toate
acestea, si spiritul ce exista in lumea din jurul sau. El poate
percepe sufletescul, dar nu si gandul insusi. Cel care a
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dobandit facultatea de clarvedere sufleteasca vede dorinte
si pasiuni, dar nu si gandirea, ideea obiectiva. Din aceasta
cauza, cei care nu pot vedea ideea obiectiva, neaga cu totul
existenta ideii obiective. Hegel n-a fost inteles atunci cand
a vorbit despre existenta obiectiva a lumii ideilor. lar aceia
care nu o pot percepe, au dreptul sa o nege, bineinteles, din
punctul lor de vedere. Ei Insa nu pot spune altceva decat ca
nu o vad, exact la fel cum orbul din nastere spune ca nu
vede culorile.

Trup, suflet, spirit - acestea sunt - privite in linii mari
- cele trei parti constitutive fundamentale ale entitatii
umane. Fiecare parte constitutiva are, la randul ei, alte trei
parti constitutive sau trepte. Ceea ce e desemnat in mod
obisnuit drept trup nu e atat de simplu cum 1si imagineaza
cercetdatorul materialist. El e un lucru complex, constand
din trei elemente sau trei parti constitutive. Elementul cel
mai de jos, cel mai grosier, e, de reguld, ceea ce omul
observa cu simturile lui fizice, asa-numitul trup fizic. In
acest trup fizic exista aceleasi forte si legi care exista in
mediul fizic din jurul nostru, in iIntreaga lume fizica.
Stiintele actuale nu studiaza din om nimic altceva decat
acest trup fizic, caci si complicatul nostru creier nu e
altceva decat o parte a acestui trup fizic. Tot ceea ce ocupa
loc in spatiu In mod nemijlocit, tot ceea ce putem observa
cu simturile obisnuite sau cu simturile ajutate de anumite
aparate, cu ochiul obisnuit sau cu microscopul, intr-un
cuvant, tot ceea ce, pentru naturalist, mai e compus din
atomi, mai e numit Inca de catre teosof, corporalitate fizica.
Aceasta e partea componenta cea mai grosiera a entitatii
fizice. Dar multi savanti neaga deja urmatoarea parte
constitutiva a entitatii fizice, corpul eteric. Propriu-zis,
expresia de corp eteric nu e prea fericit aleasa. Dar nu
numele conteaza aici. Negarea corpului eteric e numai o
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consecintd recenta a gandirii materialist-stiintifice
moderne. De negarea acestui corp eteric se leaga o disputa
stiintifica ce dureaza de mai multa vreme. Pentru moment,
eu nu vreau decat sa arat pe scurt ce trebuie sa intelegem
prin acest corp eteric.

Daca observati un mineral, un corp mort, fara viata, si
il comparati cu o plantd, va veti spune - si acest lucru si-l
spuneau toti oamenii, pana la rascrucea dintre secolele al
XVIll-lea si al XIX-lea, fiindca atunci a Inceput disputa in
privinta corpului eteric: piatra e neinsufletita, dar planta e
plina de viata. Ceea ce trebuie sa se adauge pentru ca planta
sd nu fie piatra e numit in teosofie corp eteric. Ar fi preferabil,
desigur, ca acest corp eteric sa fie numit, cu timpul, pur si
simplu, putere de viata, pentru ca forta eterica sau de viata e
ceva de care stiinta a vorbit mereu, pana in secolul al XIX-lea.
Stiintele moderne ale naturii neaga existenta puterii de viata.
Goethe i-a luat In ras pe aceia care nu vor sa admita c3, pentru
a fi explicat3, viata are ceva superior elementului neinsufletit.
Cunoasteti cu totii acest pasaj din «Faust»: ,Cine vrea viata s-
o descrie si-nteleaga / cauta spiritul s-alunge mai ‘nainte / si-
atunci in mana doar cu partile ramane / lipseste vai! doar
spiritul ce leagd”. Eu am discutat aceasta problema in cartea
mea Conceptia despre lume a lui Goethe [Nota 12]. Astazi,
exista din nou un numar de savanti care cred ca n-o pot
scoate la capat daca studiaza numai materia neinsufletita,
care presupun, asadar, macar ca presimtire, existenta a ceea
ce teosofii numesc corp eteric. Ei isi spun neovitalisti [Nota
13]. N-am decat sa atrag atentia asupra lui Hans Driesch
[Nota 14] si a altora, pentru a arata ca naturalistul ajunge sa
considere, chiar daca se foloseste de alte denumiri, ca acest
corp eteric este o realitate. Si cu cat stiintele naturii vor
progresa mai mult, cu atat vor admite mai mult ca planta
poseda un asemenea corp eteric, fiindca altfel ea n-ar putea
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trai. Animalul si omul au si ele un asemenea dublu eteric al
corpului lor. Omul care-si dezvolta corpurile superioare
poate observa, intr-adevar, acest corp eteric si cu organele
cele mai simple, cele mai primitive ale perceptiei sufletesti.
Pentru aceasta nu e necesar decat un artificiu foarte simplu -
foarte simplu, in orice caz, numai pentru teosoful care a
trecut printr-o dezvoltare esotericd. Cunoasteti cu totii
cuvantul sugestie. Sugestia consta In faptul ca omul poate
percepe lucruri care in mod evident nu sunt de fata. Pe noi nu
ne intereseaza, pentru moment, acea sugestie prin care
omului i e impus din afara sa perceapa ceva. Ci, pentru a
ajunge la perceperea corpului eteric, pentru noi e mai
important un alt gen de sugestie. Cine s-a ocupat de teoria
sugestiei, stie ca hipnotizatorul este In stare sa-i sugereze
unui om sa faca abstractie de unele lucruri, In asa fel incat
acesta sa nu vada lucruri care sunt de fata. Sa presupunem ca
hipnotizatorul ii sugereaza unui om sa faca abstractie de un
ceas care se afla In fata lui. Si sa presupunem ca omul
respectiv nu vede nimic in acel loc din spatiu. Nu e vorba de
altceva decat de o sustragere a atentiei de la acel lucru. Orice
om poate observa acest proces la el Tnsusi. Omul e in stare sa-
si abata el insusi atentia de la ceea ce se afla in fata lui. Cel
care are o educatie teosofica trebuie sa poata face urmatorul
lucruy, si atunci va reusi sa perceapa corpul eteric. Trebuie sa-
si abata atentia, prin autosugestie, de la corpul fizic al unui
om sau al unui animal. Daca ochiul sau spiritual e deja
deschis, nu se va intdmpla ca in locul unde a fost corpul fizic
sa nu vada nimic, ci el va vedea acel spatiu umplut cu anumite
imagini colorate, foarte precis determinate. Bineinteles, o
asemenea experienta trebuie facutd numai cu cea mai mare
prudentd, fiindca in acest domeniu pot sa apara tot felul de
iluzii. Dar acela care stie cu cata prudentd, cu cata exactitate
care depaseste orice precizie stiintifica, e practicata tocmai
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cercetarea teosofica, acela stie despre ce este vorba. Spatiul e
plin de imagini luminoase. Acesta e corpul eteric sau dublul.
Aceasta imagine luminoasa apare intr-o culoare ce nu exista
in spectrul nostru obisnuit, cuprins intre infrarosu si
ultraviolet. Ea seamana intru catva culorii pe care o are
floarea de piersic. Aceasta e culoarea in care ni se infatiseaza
dublul corporal eteric. Un asemenea dublu corporal eteric
intalniti la orice plant3, la orice animal, intr-un cuvant, la
orice fiinta vie. El este expresia sensibild exterioara pentru
ceea ce naturalistul presimte astazi din nou, pentru ceea ce
numim forta de viata. Am aratat prin aceasta care este a doua
parte constitutiva a trupului fizic uman.

Trupul fizic mai are fnsa si o a treia parte
constitutiva. Eu am numit-o trup sufletesc. Va puteti face o
imagine despre ea daca va ganditi ca nu orice corp care
traieste, poate si simti. Nu ma pot lansa in disputa din jurul
intrebarii daca si planta poate simti, aceasta este o alta
problema. Dumneavoastra trebuie sa reflectati la ceea ce se
numeste, in sensul grosier al cuvantului, a avea simtire. Noi
vrem sa vedem ce anume deosebeste, in acest fel, planta de
animal. Intocmai cum planta se deosebeste de piatra prin
dublul corporal eteric, tot asa trupul animalului, in
calitatea lui de trup inzestrat cu simtire, se deosebeste, la
randul lui, de simplul corp vegetal. Iar ceea ce, in corpul
animalului, depaseste simpla crestere si reproducere, ceea
ce face posibila aparitia senzatiei, e numit de noi corp
sufletesc. Trupul fizic, trupul eteric si trupul sufletesc,
purtator al vietii de simtire, constituie numai latura
exterioara a omului si animalului. Prin aceasta, am
observat ceea ce traieste In spatiu. Vine acuma insa ceea ce
traieste in interior, ceea ce noi numim sine capabila de
simtire. Ochiul are o senzatie si o trimite acolo unde
sufletul poate percepe acea senzatie.
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Vom gasi trecerea de la trupesc la sufletesc daca ne
indltam de la trupul sufletesc la suflet, la partea constitutiva
cea mai de jos a sufletului, numita suflet al senzatiei. Un suflet
al senzatiei are si animalul, fiindca si el transforma in viata
interioara, In viata sufleteasca, In senzatii, ceea ce-i
pregdteste corpul pentru simtire, ceea ce-i pregateste
sufletul. Numai ca atunci cand percepem prin clarvederea
sufleteasca nu putem percepe separat corpul sufletesc si
sufletul senzatiei. Ele sunt, ca sa spunem asa, unul intr-altul, si
formeaza un tot unitar. Ceea ce constituie aici un tot poate fi
comparat, In mod grosier - corpul sufletesc ca invelis exterior
si sufletul senzatiei ascuns in el - cu sabia varata in teaca.
Perceptiei sufletesti acestea doua i se infatiseaza ca un intreg
si acesta e numit In teosofie kama-rupa sau trup astral. Partea
constitutiva cea mai de sus a corpului fizic si partea
componenta cea mai de jos a sufletului formeaza un intreg si
e numit In literatura teosofica trup astral. Cea de-a doua parte
constitutiva a sufletului e aceea care cuprinde memoria si
ratiunea inferioara. Partea constitutiva cea mai de sus e aceea
care contine, In intelesul propriu al cuvantului, constienta.
Deci, sufletul are trei parti constitutive, la fel ca si trupul.
Dupa cum trupul e format din corpul fizic, dublul eteric si
corpul sufletesc sau astral, sufletul e format din sufletul
senzatiei, sufletul ratiunii si sufletul constientei. Poate sa-si
formeze o idee justa despre toate acestea numai acela care, Isi
dezvolta, prin metodele spiritual-stiintifice, facultatile ce duc
la o clarvedere reala. Ceea ce simtim sub influenta lucrurilor
din exterior tine de sufletul senzatiei. [ar ceea ce numim
sentiment, sentiment de iubire, de urd, dorinta si, de
asemenea, sentiment de simpatie si antipatie, toate acestea
tin de cea de-a doua parte constitutiva a sufletului, de sufletul
ratiunii, kama-manas. A treia parte constitutiva, sufletul
constientei, e ceea ce omul poate observa numai Intr-un
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singur punct. De obicei, copilul are numai constienta despre
primele doud parti constitutive ale sufletului. El trdieste
numai in cele doua parti constitutive sufletesti pe care le-am
numit sufletul senzatiei si sufletul ratiunii, dar nu traieste
inca si in sufletul constientei. Omul incepe sa trdiasca in
sufletul constientei de-abia spre sfarsitul copilariei sale si
apoi acest suflet al constientei devine suflet al constientei de
sine.

Oamenii care stiu sa-si observe In mod subtil propria
viata privesc acest moment din viata lor ca pe ceva
deosebit de important. Il gisiti descris in autobiografia lui
Jean Paul [Nota 15], cand el devine constient de sinea lui
interioara. ,Nu voi uita niciodata acel fenomen pe care inca
nu l-am povestit nimanui, cand am asistat la nasterea
propriei mele constiente de sine, si despre care stiu sa
spun precis cand si unde s-a petrecut. Intr-o dimineats, pe
cand eram Incd un baietel foarte mic, staiteam in pragul
casei si priveam In stanga spre magazia de lemne, cand
deodata viziunea launtrica: eu sunt un Eu, a trecut ca un
fulger din cer pe dinaintea mea si a ramas, de atunci,
strilucind mereu. In acel moment, Eul meu se vizuse pe
sine pentru prima data si pentru totdeauna. E greu de
presupus ca ar fi vorba aici de niste amagiri ale memoriei,
fiindca nici o relatare straina nu s-a putut amesteca intr-o
intamplare petrecuta numai in sanctuarul cel mai sfant si
mai ascuns al omului, care numai prin ineditul ei a putut
face sa se pastreze in amintire niste Imprejurari atat de
banale ca acelea amintite.” Prin aceasta, am prezentat
formatiunea cea mai de sus a sufletului, asa cum traieste ea
in om. Pentru cel al carui ochi spiritual s-a deschis, cele trei
parti constitutive ale sufletului se infatiseaza cu adevarat si
sub forma de perceptie exterioara. La fel ca dublul corporal
eteric, si cele trei trepte, cele trei parti constitutive ale
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sufletului, se ofera in mod real perceptiei sufletesti
exterioare. Am spus deja ca, In cadrul perceptiei, trupul
astral nu poate fi niciodata despartit de trupul sufletesc.
Dar aceasta parte mai Inalta a fiintei umane, sufletul, se
exprimda sub forma a ceea ce literatura teosofica
desemneaza drept asa-zisa aura. Cine vrea sa ia cunostinta
de ea prin perceptie directda, trebuie sa invete s-o vada.
Aura e formata din trei parti. Partile ei se afla una intr-alta,
ca trei formatiuni ovale de ceatda, care inconjoara si
invaluie forma umana. Ea straluceste in cele mai diferite
culori, care nu-si pot gasi un termen de comparatie
exterioarad decat in ceea ce numim spectru. In aceste culori,
care In octava superioara trec, la randul lor, In rosu si
violet, straluceste in cele mai diferite feluri ceea ce numim
aurd. In aur3d, omul e cuibirit ca intr-un nor, si in acest nor
isi gaseste expresia ceea ce traieste in sufletul uman drept
dorinta, pasiune, instincte. Intregul organism de simtire al
omului Isi gaseste expresia in minunatul joc de culori al
aurei. Aceasta aura tripartita e sufletul omului. E sufletul
omului, cand il percepem in mod obiectiv. In mod subiectiv
il poate percepe oricine: Fiecare om simte si doreste si are
pasiuni. El le traieste la fel cum traieste digestia si
respiratia. Dar, de regula, scoala de psihologie exterioara
obisnuita descrie numai ceea ce eu am numit trup
sufletesc, sau ea mai descrie, cel mult, si forma de
manifestare exterioara a vietii sufletesti, nu insa si ceea ce
teosofia intelege prin suflet. Ceea ce teosofia intelege prin
suflet este o realitate obiectiva. Dar, de reguld, ne putem
referi la el numai asa cum a facut Fichte, cand a atras
atentia asupra faptului ca in aceasta lume exista trairi
superioare, fata de care omul care nu poate sa perceapa
decat pe cale fizica seamana cu un orb din nastere.
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Am descris astfel cele trei parti constitutive ale
corpului fizic uman si cele trei parti constitutive ale
sufletului uman. Dar, dat fiind faptul ca prin cea de-a treia
parte a sa, corpul fizic constituie o unitate impreuna cu
partea constitutiva (cea mai de jos) a sufletului uman,
avem, in prima instantd, doua parti constitutive, plus una
plus alte doud, asadar, cinci: trup fizic, trup eteric, trup
sufletesc, suflet al ratiunii, suflet al constientei, In care se
aprinde lumina Eului. In aurj, acest eu este un punct foarte
interesant. Intr-un anumit loc, Eul devine perceptibil. Gasiti
in interiorul ovalului exterior un loc demn de toata luarea
aminte, palpaind in albastru sau licarind in albastru, tot de
forma ovala. De fapt, e ca si cum ati vedea flacara unei
lumanari, dar cu diferenta dintre culorile astrale si cele
fizice e ca si cum In flacara lumanarii ati vedea la mijloc
albastrul. Este Eul, pe care-1 percepeti in cadrul aurei. Si
acesta e un lucru foarte interesant. Oricat de mult ar fi
evoluat un om, oricat de mult si-ar fi dezvoltat facultatile
de clarvedere, in acest loc el vede, in prima instantd, acest
corp albastru al Eului, acest corp-nimic albastru. Acesta e
un sanctuar acoperit cu un val, si pentru clarvazator.
Nimeni nu poate privi in intimitatea Eului propriu-zis al
altcuiva. Chiar si pentru acela care si-a dezvoltat simturile
sufletesti, aceasta ramane, In prima instantda, o taina.
Numai in interiorul acestui loc irizand in albastru prind sa
straluceasca lucrurile nou cucerite. E o noua formatiune
asemanatoare unei flacari, care straluceste in centrul
flacarii albastre. Aceasta e cea de-a treia parte constitutiva
a entitatii umane: spiritul. Dar acest spirit e format si el din
trei parti constitutive, la fel ca si celelalte parti constitutive
ale omului. Filosofia orientala le numeste: manas, buddhi si
atma. Aceste trei parti constitutive sunt dezvoltate la omul
actual in asa fel incat, de fapt, numai partea cea mai de jos,
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sinea spirituala - aceasta este traducerea corecta a
cuvantului manas - e dezvoltatd, ca germene, la omul
actual care gandeste. Acest manas este legat de cea mai de
sus parte constitutiva a sufletului, exact la fel de strans ca
si sufletul senzatiei de corpul sufletesc, astfel incat, din
nou, partea constitutiva cea mai inalta a sufletului si partea
constitutiva cea mai de jos a spiritului formeaza o unitate,
pentru ci nu le poti distinge unul de celilalt. In auri vezi,
pur si simplu, cea mai Tnalta parte constitutiva a sufletului
in centrul acelui loc ce irizeaza in albastru, acolo unde isi
are sediul Eul, si vezi stralucind, in interiorul Eului, spiritul.
Astazi, spiritul e dezvoltat in oameni pana pe treapta de
manas. Celelalte parti mai inalte, buddhi si atma - spiritul
vietii si omul spirit - sunt dezvoltate numai ca germeni, si
vom vedea cum se vor dezvolta in viitor in conferintele
urmatoare, cand vom vorbi despre reincarnare si karma.
Acestea sunt partile legate intre ele, formatiunea cea
mai inalta a sufletului si formatiunea cea mai de jos a
spiritului. Ceea ce nu poate fi observat separat e denumit in
literatura teosofica, pur si simplu, manas. Cele doua
formatiuni supreme, buddhi si atma, sunt fiinta cea mai
profunda a omului, sunt spiritul uman nemuritor. Avem,
asadar, de trei ori cate trei parti constitutive ale entitatii
umane, dintre care a treia e legata de a patra, formand o
unitate, si tot asa a sasea cu a saptea. In acest fel apare in
structura umana vestitul sau, poate, rau famatul numar
sapte, despre care aveti prilejul si cititi atat de des. In
realitate, omul e format din trup, suflet si spirit, iar fiecare
parte constitutiva, la randul sau, din alte trei parti
constitutive; dintre acestea, de doua ori cate doua parti
constitutive sunt legate, formand o unitate, in felul acesta
numarul noud reducandu-se la sapte. Omul traieste, in
prima instantd, a doua serie de cate trei parti constitutive.
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El nu le poate percepe cu simturile exterioare. Am aratat
deja in conferinta introductiva ca literatura teosofica nu
ofera doar o descriere a diferitelor regiuni ale vietii, ci
indica si mijloacele si caile prin care omul se poate inalta
pana la metodele care-i dau posibilitatea de a percepe el
insusi toate acestea. Numai c3, la fel cum omul de stiinta
trebuie sa invete cum se foloseste microscopul, daca vrea
sa priveasca In intimitatea naturii fizice, tot asa, pentru a
ajunge la o percepere veritabila a celor descrise aici, e
necesara o anumita dezvoltare spiritualda. Oricine poate
cunoaste toate acestea; ele nu sunt un bun al catorva
privilegiati, ci un bun comun al tuturor. Aceia care s-au
straduit intens sa puna in aplicare Indrumarile primite din
partea Societatii Teosofice, si care au ajuns ei insisi la
perceptii In aceste regiuni, va pot povesti experientele lor.
Ei nu le privesc altfel decat priveste un explorator al Africii
impresiile pe care le-a avut acolo. Autenticitatea acestora
nu poate fi verificata daca nu mergi tu insuti acolo. Numai
ca, in general, metodele indicate nu sunt luate destul de
mult in serios. Daca cineva ar aplica in mod real si cu
seriozitate ceea ce am spus In ultimul capitol al cartii mele
Teosofie [Nota 16], el ar putea ajunge deja foarte departe
in observarea regiunilor superioare ale spiritului uman.

Cel care-si poate face o imagine teosofica despre
lume va Intelege multe dintre lucrurile pe care in cursul
obisnuit al vietii nu le-a putut intelege. Deja intregi
domenii din activitatea lui Goethe nu le puteti intelege daca
nu aveti cunostinte de teosofie. Reflectiile lui Goethe
despre lumea vegetala le intelege numai acela care stie cat
de cat ce numeste Goethe procese de viata sau
metamorfoza plantelor. Faptul ca Goethe a fost teosof
reiese dintr-o scriere ,ascunsa” care e prezentad, ce-i drept,
in orice editie a operelor sale, dar care e cel mai putin
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citita: «Basmul despre sarpele cel verde si frumoasa Floare
de Crin». Acesta contine intreaga teosofie, dar sub forma in
care au fost comunicate dintotdeauna adevarurile
teosofice. Numai de la intemeierea Societatii Teosofice
incoace ele au ajuns sa fie prezentate in mod exterior;
inainte, ele nu puteau fi prezentate decat in mod simbolic.
«Basmul» [Nota 17] e o astfel de expunere simbolica a
invatiturii  teosofice. In Leipzig a dobandit Goethe
facultatea de a privi In acea lume la care ne referim aici, si
anume, Intr-un mod destul de profund. Unele lucruri din
«Faust» ne arata ca Goethe facea parte dintre teosofii
initiati. Unele pasaje din Goethe sunt un fel de profesiune
de credinta a unui teosof. As vrea sa inchei conferinta de
astazi prin niste cuvinte ale lui Goethe care ar putea sta ca
un motto deasupra acestei conferinte, pentru ca ele spun,
in linii mari si Intr-un stil lapidar, ca lumea nu e numai
naturd fizica, ci si entitate sufleteasca si spirituala. Si
Goethe afirma ca lumea e o entitate spirituala acolo unde-1
pune pe Spiritul Pamantului sa rosteasca acele cuvinte care
ne permit sa recunoastem ca in intreaga lume urzeste viata
spirituala:

In valuri de viatd, In furtuna de fapte,

Ma fnalt si cobor,

Tes aici, tes dincolo!

Nastere si mormant,

O vesnica mare,

O schimbatoare tesere,

O viata arzanda,

Asa lucrez la zumzaitorul razboi de tesut al timpului

Si Divinitatii-i tes viu vesmant.”
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III

REINCARNARE SI KARMA
Berlin, 20 octombrie 1904

Acum opt zile am vorbit despre structura omului si
despre diferitele parti constitutive ale entitatii sale. Daca
faceti abstractie de subimpartirea mai subtila pe care am
facut-o atunci, putem spune ca entitatea umana se imparte
in cele trei parti: trup, suflet si spirit. Dar cercetarea
acestor trei mari parti din care e formata entitatea umana
ne duce la marile legi ale vietii omenesti, la niste legi ale
sufletului si ale spiritului, exact la fel cum cercetarea lumii
exterioare ne duce la legile vietii fizice. Stiinta noastra
curenta nu cunoaste, de fapt, decat legile vietii fizice. Ea nu
e Tn stare sa spuna nimic despre legile vietii sufletesti si ale
vietii spirituale, care actioneaza in sferele superioare. Dar
in aceste sfere superioare exista legi, exact ca si aici, si
aceste legi ale vietii sufletesti si spirituale sunt, fara
indoiala, mai importante si mai esentiale pentru om decat
ceea ce se petrece din punct de vedere exterior, in spatiul
fizic. Dar Tnalta menire a omului, destinul nostru, motivul
pentru care ne aflam in acest trup, sensul acestei vieti -
raspunsul la toate aceste intrebdri nu poate fi gasit decat
numai si numai in regiunile superioare ale vietii spirituale.

O examinare a vietii sufletesti ne reveleaza marea
lege fundamentala a acesteia, legea evolutiei, care
actioneaza pe taram sufletesc, legea reincarndrii. lar o
examinare a vietii spirituale ne reveleaza legea cauzei si
efectului, care actioneaza in lumea spirituala, acea lege pe
care In lumea fizica o cunoastem cu precizie, potrivit careia
orice lucru are o cauza. Orice act al vietii spirituale isi are
cauza sa si trebuie sa aiba cauza sa, iar aceasta lege a vietii
spirituale se numeste legea karmei. Legea reincarnarii sau
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reintruparii consta in faptul ca omul nu trdieste o singura
dat3, ci ca viata omului se desfasoara sub forma unui mare
numadr de repetdri, care, In orice caz, au avut odata un
inceput si care se vor incheia candva. Asa cum vom mai
vedea in alte conferinte, omul a intrat sub stdapanirea
acestei legi a reincarnarii pornind de la alte conditii de
viata si mai tarziu el va depasi din nou aceasta lege, pentru
a trece la alte faze ale evolutiei sale. Legea karmei spune ca
destinul nostru, ceea ce i se Intdmpla in viata, nu este lipsit
de o cauza, ca faptele noastre, experientele noastre,
suferintele si bucuriile uneia dintre vietile noastre depind
de vietile anterioare, ca in cursul vietilor trecute ne-am
faurit noi Insine destinul de acum. Iar prin felul cum traim
acum, cream cauzele destinului pe care-l1 vom avea atunci
cand ne vom fi reincarnat iarasi.

Sa ne ocupam acum ceva mai exact de aceste
reprezentari, de aceea a evolutiei sufletesti si de aceea a
cauzalitatii spirituale. Legea reincarnarii sau reintruparii
face ca sufletul uman sa nu apara si sa traiasca o singura
data pe acest Pamant, ci de multe ori. Aceasta lege, In
realitatea ei nemijlocita, poate fi pe deplin Inteleas3,
desigur, numai de acela care se dezvolta prin metodele
mistice, teosofice, atat de mult incat ajunge In stare sa faca
observatii in regiunile sufletesti ale existentei, exact la fel
cum omul obisnuit e in stare sa faca observatii in regiunile
exterioare ale existentei sensibile si ale faptelor sensibile.
Legea reincarndrii va fi pentru el o realitate numai atunci
cand evenimentele superioare se vor ardta ochilor sai
sufletesti asa cum se arata evenimentele lumii fizice in fata
simturilor fizice ale omului concret-sensibil. Mai exista
multe alte lucruri pe care omul nu le intelege inca in zilele
noastre, in esenta lor propriu-zisa, dar el poate vedea
efectele lor si, de aceea, crede ca ele exista. Reincarnarea e
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un lucru pe care majoritatea oamenilor nu 1l pot vedea ca
fapt real, si pe care ei nici nu s-au obisnuit sa-1 priveasca
drept efect exterior, si, de aceea, nu cred in existenta ei.
Fenomenele electricitatii sunt si ele de asa natura Incat
orice fizician va spune ca esenta propriu-zisa a electricitatii
ne este necunoscutd; dar oamenii nu se Indoiesc de faptul
ca exista o asemenea entitate, electricitatea. Ei vad efectele
electricitatii, lumina si miscarea. Daca oamenii ar putea
vedea actionand in fata ochilor lor fizici amintirea, ca efect
exterior, ei nu s-ar mai putea Indoi ca exista reincarnare.
Amintirea Inca mai poate fi cunoscutda cumva. Dar omul
trebuie sa se familiarizeze cu ceea ce, din reincarnare, se
manifesta pe plan exterior, pentru a se obisnui treptat cu
acest gand, pentru a ajunge sa vada In mod just ceea ce
teosofia numeste reincarnare.

As vrea, de aceea, sa examinez mai Intai din punct de
vedere exterior niste fapte care sunt accesibile oricui, dar
pe care omul nu e obisnuit sa le priveasca din punctele de
vedere potrivite. Dar daca s-ar deprinde sa priveasca
aceste fapte din punctele de vedere potrivite, el si-ar
spune: Inci nu cunosc reincarnarea ca fapt real, dar, la fel
ca si in cazul electricitatii, pot presupune ca asa ceva exista.
Cel care vrea sa vada in adevarata lor lumina realitatile
fizice exterioare trebuie sa urmareasca atent legea
evolutiei, pe care, de la cercetarile stiintifice ale secolului al
XIX-lea 1incoace, o percepem pretutindeni in lumea
exterioara. El trebuie sa se intrebe: Ce se petrece in fata
ochilor nostri in lumea vie? Remarc de la bun inceput ca nu
vreau sa ating aceste lucruri decat in treacat, in general,
fiindca In urmatoarele conferinte voi vorbi despre
darwinism si teosofie. Toate intrebarile care se pot naste In
jurul acestei parti a conferintei de azi pornesc de la
indoielile si de la gandul ca s-ar putea ca teosofia sa fie
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infirmata de darwinismul modern. Raspunsul la aceste
intrebari 1l veti primi in conferinta pe care o voi tine peste
opt zile.

Spuneam, deci, ca aceasta evolutie trebuie inteleasa
in mod just. In secolul al XIX-lea, marele naturalist Linné
inca mai spunea ca exista si azi tot atatea specii de plante si
animale cate au fost create initial. Aceasta idee n-o mai
impartdseste nici un naturalist. Vietuitoarele mai perfecte
- asa se presupune acum - s-au dezvoltat din organisme
mai putin perfecte. In acest fel, stiintele naturii au
transformat ceea ce inainte putea fi studiat numai
sincronic, vietuitoarele care traiesc la un moment dat unele
alaturi de altele, in ceva ce poate fi studiat diacronic, ca
succedare In timp. Daca ne Intrebam acum: Datorita carui
fapt e posibila evolutia, datorita carui fapt e posibil ca de-a
lungul succedarii diferitelor specii si genuri In lumea
animald si cea vegetala sa existe un fir evolutiv care le
leaga intre ele? - vom ajunge la o lege care, ce-i drept, e
cam obscura pentru stiintele naturii din zilele noastre, ea
fiind legata, totusi, de legea dezvoltarii fizice. Si acesta e
acel fapt care se manifesta sub forma asa-numitei ereditati.
Dupa cum se stie, urmasul unui organism nu e deosebit de
inaintasul sau. Ne intampind, deci, asemanarea dintre
stramos si urmas. Si prin faptul ca, pe masura trecerii
timpului, acestei asemanari i se adauga deosebirile, apare
varietatea, diversitatea. Ea este, ca sa zicem asa, rezultatul
a doi factori: acele insusiri prin care urmasul seamana cu
parintii sai si acelea prin care el se dovedeste a fi diferit de
acestia. In acest fel apare si diversitatea formelor animale
si vegetale, de la cea mai imperfecta pana la cea mai
perfecta. N-am intelege niciodata de ce exista diversitate,
daca n-ar exista legea ereditatii. Si n-ar fi de Inteles nici din
ce cauza urmasul e diferit, in asa fel Incat aceasta
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diversitate apare alaturi de asemanare. Aceasta asociere
dintre asemanare si diversitate ne da notiunea de
dezvoltare fizica. O gasiti in viata plantelor, animalelor,
oamenilor. Dar daca va intrebati: Ce se dezvolta in planul
fizic, ce se dezvolta In viata plantei, ce se dezvolta in viata
animalului si ce se dezvoltad in viata omului? - vom gasi o
deosebire profunda intre viata omului si viata animala.
Trebuie sa ne clarificim noi insine care este aceasta
deosebire, trebuie s-o patrundem cu mintea pana in
ultimele ei consecinte, si atunci nu ne vom mai opri acolo
unde se opreste cercetatorul materialist. Ci ne vom simti
obligati sa mergem mai departe, va trebuie sa extindem in
mod esential ideea de evolutie. Numai faptul ca raman
atasati de vechile obisnuinte de gandire 1i opreste pe
oameni sd ajunga pe treptele mai Tnalte ale evolutiei.

As vrea sa explic numai in cazul omului si al
animalului care este aceasta deosebire. Ea devine evidenta
intr-un fapt care nu poate fi contestat, dar caruia nu i se
acorda suficienta atentie. Daca am inteles insa despre ce e
vorba, acest fapt va aduce multa lumina si ne va lamuri
extraordinar de bine. Acest fapt poate fi cuprins in
aforismul: Omul are o biografie, animalul nu are biografie.
Orice om care poseda un caine, cai, maimute, va obiecta,
desigur, spunand cda un animal are inclinatii specifice,
individuale, si ca el are, dintr-un anumit punct de vedere, o
existenta individuala, si ca, de aceea, e posibil sa se scrie
biografia unui caine, a unui cal sau a unei maimute. Nu
vreau sa pun la indoiala acest lucru. Dar in acelasi sens se
poate scrie si biografia unei pene de scris! Nimeni nu va
nega insa faptul ca nu e acelasi lucru cu relatarea unei
biografii umane. Pretutindeni sunt numai treceri, deosebiri
de grad si, de aceea, in sens figurat, ceea ce e valabil mai
ales pentru om, e valabil si pentru fiintele inferioare lui, ba
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poate fi aplicat chiar si lucrurilor. De ce n-am putea descrie
si insusirile unei calimari de cernealda? Veti constata, totusi,
ca exista o deosebire radicald intre biografia unui om si
biografia unui animal. Daca vrem sa ne referim la ceea ce,
in cazul unui animal, ne intereseaza la fel de mult cum ne
intereseaza In cazul omului individual biografia lui, atunci
trebuie sa dam descrierea speciei. Cand descriem un caine,
un leu, ceea ce descriem e valabil pentru toti cainii, pentru
toti leii. Si nu trebuie sa ne gandim acum la biografia unor
oameni de seamd. Putem scrie biografia unui oarecare
domn Lehmann sau Schulze. Totusi, ea se deosebeste in
mod esential de orice biografie de animal, si ea prezinta in
cazul omului acelasi interes pe care-l prezintd, la animal,
descrierea speciei.

Am spus prin aceasta oricarui om care gandeste In
mod precis: pentru om, biografia inseamna ceea ce pentru
animal inseamna descrierea speciei. lata de ce In lumea
animala se vorbeste despre evolutie a genurilor sau a
speciilor, pe cand in cazul omului trebuie sa pornim de la
individ. Omul e o specie in sine, nu in sens fizic, in masura
in care omul se afla pe treapta cea mai de sus a animalitatii,
fiindca in ceea ce priveste caracterele speciei, la om
lucrurile stau la fel ca si la animal: Daca descriem omul ca
specie, il descriem la fel cum am face cu specia leilor sau cu
specia tigrilor, a felinelor. Dar esential diferita e descrierea
individualului din om. Ceea ce e individual in om, e o specie
in sine. Aceasta propozitie, daca o patrundem bine cu
mintea, ne va duce la un mod superior de a descrie evolutia
din cadrul regnului uman. Daca vreti sa va informati in
legatura cu caracterele speciei umane, cu forma exterioara
- fiindca aici avem caracterele comune ale speciei umane -,
veti recurge, exact ca si In cazul evolutiei animale, la
notiunea de ereditate, si veti sti din ce cauza Schiller a avut
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un nas de o anumita forma, o fizionomie aparte, atunci veti
deduce infatisarea lui Schiller, cu mai mult sau mai putin
succes, din aceea a stramosilor sai. Dar biografia omului e
mai presus de toate acestea. De-abia aici e vorba de ceea ce
il deosebeste pe un om in mod radical de toti ceilalti.
Dintre aceste douda domenii, pentru notiunea de
reincarnare caracterele speciei n-au nici o importanta.
Ceea ce ne intereseaza aici e celdlalt domeniu, pe care-l
distingem drept entitate sufleteasca propriu-zisa, drept
viata interioard a omului, acel ceva care-1 deosebeste pe un
om de toti ceilalti.

Stiti cu totii ca fiecare din noi avem o viata
sufleteasca absolut deosebita de a celorlalti si ca ea se
exprima in simpatiile si antipatiile noastre propriu-zise, in
caracterul nostru, In firea noastra proprie, in felul cum ne
manifestdim din punct de vedere sufletesc. La fel cum
insusirea prin care leii realizeaza ceva poarta amprenta
specifica a leilor, a speciei leilor, tot asa activitatea
specifica a unui oarecare domn Miiller sau Lehmann poarta
amprenta specifica a acestor suflete individuale. Simpatia,
antipatia, Inclinatiile, obiceiurile, intr-un cuvant, tot ceea ce
numim temperament al unui om sau caracter al sau -
dorintele, pornirile, pasiunile sale, intensitatea cu care
doreste -, toate acestea le putem considera individuale
numai cand le intdlnim la om. Caci deja in regnul animal
intalnim pretutindeni ceea ce am spus ca e la omul viu
specific al sufletului sau. Si acolo intalnim simpatii si
antipatii, inclinatii, porniri, ba chiar si un caracter anume.
In general, ficand iardsi abstractie de diferentele mai fine,
noi numim suma apucaturilor pe care le observam la un
animal manifestare a instinctelor animale. Ei bine, stiinta
secolului al XIX-lea a incercat sa explice si acest instinct,
aceasta viata sufleteasca din animal, asa cum explica forma
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exterioara, si anume prin ereditate. S-a afirmat ca
animalele desfasoara anumite activitati, ele se Intiparesc in
natura lor, devenind astfel obisnuinta, si ca apoi ele apar la
urmasi ca instincte mostenite, de exemplu, deprinderea
anumitor caini de a alerga repede, pentru a fi folositi la
vanatoare. Exercitandu-se astfel deprinderea de a alerga
repede, urmasii acestor caini se vor naste, fara Indoiala, cu
acest instinct de a alerga repede, drept caini buni pentru
vanitoare prin insisi natura lor. In acest fel cautd Lamarck
sa explice instinctele animalelor; ele sunt, in conceptia lui,
deprinderi dobandite prin exercitiu si transmise pe cale
ereditara.

O reflectie adevarata ne va arata insa foarte curand ca
tocmai instinctele complicate nu pot fi in nici un caz
mostenite si nici nu pot avea legatura cu niste deprinderi
dobandite prin exercitiu si transmise pe cale ereditara.
Tocmai acele instincte care sunt cele mai complicate fi
arata observatorului, prin simpla lor naturd, ca in nici un
caz nu se poate spune ca ele au aparut pe cale ereditara.
Ganditi-va la o muscd, care zboara de indata ce ne
apropiem de ea. Aceasta este o manifestare instinctiva.
Cum va fi dobandit musca acest instinct? Potrivit teoriei de
mai sus, stramosii ei n-au avut acest instinct. Ei au aflat, pe
cale constienta sau inconstienta, ca in anumite imprejurari
e rau daca raman pe log, si astfel s-au deprins sa zboare de
acolo, pentru a scapa de pericol. Cine-si da cu adevarat
seama de toata aceasta situatie, nu va putea spune ca un
numar de insecte, afland ca vor fi omorate, s-au deprins s-o
ia din loc, pentru a scapa de moarte. Ca sa fi transmis
urmasilor din experienta lor, ar fi trebuit sa ramana in
viatd. Vedeti, asadar, ca e imposibil sa vorbesti in acest fel
de ereditate, fara a te Incurca in cele mai mari contradictii.
Am putea aduce sute si mii de exemple de lucruri pe care le
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fac o singura data. Ganditi-va la formarea crisalidei de
fluture: Acest lucru e facut o singura data in viata, si de aici
reiese in mod convingator ca In acest caz nu se poate vorbi
de ereditate, asa cum facem in cazul vietii corporale. Si
astfel, naturalistul renunta cu totul la ideea ca instinctele ar
fi Tnsusiri dobandite prin exercitiu si transmise pe cale
ereditara. Aici nu e vorba de transmiterea unor experiente
nemijlocite facute In viata fizica, ci de o influenta a lumii
sufletelor animale. In conferintele urmitoare vom vorbi in
mod ceva mai precis despre aceasta lume a sufletelor
animale. Azi ne putem multumi cu constatarea ca e
imposibil sa vorbim de o transmitere a insusirilor sufletesti
de la parinti asupra urmasilor, asa cum vorbim de
ereditate in cazul corporalitatii fizice. Totusi, daca vrea sa
vada ca lumea are un sens si o ratiune a ei, omul trebuie sa
introduca in lume o anumitd legatura intre lucruri; el
trebuie sa fie In stare sa deduca orice efect din cauza lui.
Ceea ce apare ca viata sufleteasca individuala, ceea ce se
manifesta la diferitii indivizi umani drept simpatii si
antipatii, drept manifestari ale temperamentului si
caracterului, trebuie sa poata fi deduse, asadar, din
anumite cauze.

Ei bine, in ceea ce priveste insusirile lor, oamenii sunt
diferiti. De aceea, e necesar sa explicam diversitatea
indivizilor umani. Si n-o putem face altfel decat
introducand si in sfera vietii sufletesti aceeasi notiune de
evolutie pe care o avem in sfera vietii fizice. Pe cat ar fi de
absurd sa credem ca un leu desavarsit, ca specie, a crescut
dintr-o data din pamant sau ca un animal nedesavarsit s-ar
fi dezvoltat dintr-o datd, tot atdt de imposibil e ca
trasaturile individuale ale unui om sa se fi dezvoltat din
nimic. Si trasaturile individuale ale unui om trebuie sa fie
deduse intocmai cum deducem o specie evoluata din una
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mai putin evoluata. Cineva care gandeste cu adevarat nu va
voi sa explice insusirile sufletesti ale unui om asa cum
explica insusirile corporale, In mod pur si cinstit, prin
ereditate. Ceea ce tine de corporalitate, ceea ce e legat de
faptul ca eu am maini mai putin puternice decat un altul,
este ereditate fizicd. Din cauza ca am o constitutie
corporald mai debil3, si lipsa de forta a mainilor va fi mai
mare decat la un altul, care are o constitutie corporala mai
robusta. Tot ceea ce tine de corpul fizic poate fi inteles, in
privinta dezvoltarii sale, cu ajutorul cuvantului ereditate,
dar nu si ceea ce tine de viata launtric-sufleteasca. Cine ar
putea deduce felul de a fi al lui Schiller, talentul,
temperamentul sdau etc., sau talentul lui Newton, din
insusirile stramosilor sdi? Cine isi Inchide ochii in fata
realitatii, poate sa faca acest lucru. Dar 1i este imposibil sa
intreprindd o asemenea cercetare aceluia care nu se
inchide in acest fel. Daca omul, ca fiinta inzestrata cu suflet,
e propria lui specie, Inseamna ca acele insusiri sufletesti
complicate pe care le intalnim la o fiinta sau alta nu pot fi
deduse din acelea ale stramosilor sai fizici, ci trebuie
deduse din alte cauze anterioare, care n-au existat in
stramosi, ci altundeva. Si, deoarece cauzele respective il
ating numai pe acel individ uman, Inseamna ca ele n-au
legatura decat cu acel om. Si, dupa cum in cazul animalelor
nu putem cduta originea leului In specia ursilor, tot asa,
originea individualitatii nu poate fi cautata in vreun alt om,
ci numai in omul respectiv, pentru ca omul e individul
propriei sale specii. De aceea, originea lui nu poate fi gasita
decat in el Insusi. Pentru ca omul aduce cu sine anumite
insusiri, care-1 caracterizeaza exact la fel cum 1l
caracterizeaza pe leu specia lui, si ele trebuie deduse din
individul Insusi. Ajungem astfel la ideea lantului de
incarnari prin care omul individual trebuie sa fi trecut deja,
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exact la fel cum s-a intdmplat cu specia leilor, cu specia
luata in intregime. Acesta e modul exterior de a privi
lucrurile. Daca privim in jurul nostru, in lumea fizica, vom
gasi ca ea poate fi inteleasa numai daca suntem in stare sa
trecem de simpla ereditate si sa concepem o lege a
relncarnarii, care e legea naturala pe treapta sufleteasca.

Pentru cel care are facultatea de a face observatii in
lumea sufleteasca, aceasta nu e o ipoteza, ci o deductie.
Ceea ce am spus nu e decat o deductie. Aceluia care, prin
aplicarea metodelor misticii si teosofiei, a ajuns sa se poata
inalta la observatia directd, reincarnarea i se infatiseaza ca
un fapt real. Ultima data am vrut sa invatam sa facem, as
zice, studii teosofice microscopice. Azi vrem sa ajungem la
constatarea ca teosofii au reusit sa vada in fata ochiului lor
sufletesc, ca fapte reale, ceea ce numim simpatii si antipatii,
pasiuni si dorinte, intr-un cuvant, tot ceea ce numim
caracter, exact la fel cum In fata ochilor celui care face
observatii in planul fizic apare infatisarea fizica exterioara.
Si daca asa stau lucrurile, Inseamna ca cel inzestrat cu
facultatea de a face observatii In lumea sufleteasca se afla
in aceeasi situatie ca si cercetatorul pe plan exterior, in
acest caz observatorul sufletesc are in fata lui aceleasi
realitati, In acest caz el priveste complicata structura, acea
forma de lumina adapostita in forma exterioard, tot ca
realitate exterioara, exact la fel cum infatisarea fizica e o
realitate pentru observatorul care priveste cu ochii fizici.
Aceasta forma aurica este pentru el, intr-un caz, semnul ca
are in fata lui o fiinta sufleteasca superioara, evoluata, cu o
aura bine diferentiatd, organizatd, inzestrata cu organe, ca
in cazul leului, sa zicem; sau, 1n alt caz, semnul ca are In
fata lui o fiinta mai primitiva, cum e melcul.

Si daca privim sufletul, aura unui salbatic neevoluat,
ea va fi relativ simpl3, va aparea in culori simple, ea ni se va
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infatisa sub o asemenea formd, incat vom putea opune, in
ceea ce priveste gradul ei de perfectiune, aceasta aura
simpld, aceasta aura nediferentiata si saraca in culori a
salbaticului, aurei complicate a unui european cultivat, la
fel cum am opus un melc neevoluat sau o amiba unui leu
evoluat. Si apoi urmarim evolutia de pe taramul sufletesc,
ca si aura. Si constatam ca, daca ne intoarcem in trecut,
aura era mai imperfecta. Si acest lucru ii da aceluia care
face observatii pe acest taram posibilitatea de a observa in
mod nemijlocit viata sufleteasca Insasi.

Daca ne indltam acum in sfera vietii spirituale, legea
fizica a cauzei si efectului ne va intdampina in viata
spirituala drept lege a karmei. Aceasta lege a karmei spune
referitor la spirit exact ceea ce spune, referitor la
fenomenele exterioare, fizice, legea cauzei si a efectului,
legea cauzalitatii. Daca in lumea fizica exterioara vedeti un
fenomen oarecare, daca vedeti o piatra cazand la pamant,
va veti intreba: de ce cade piatra? Si nu va veti gasi linistea
pana ce nu veti fi stabilit care e cauza. Daca va ies in
intampinare niste fenomene spirituale, trebuie, exact la fel,
sa cautati cauzele spirituale. Si cat de la Indemana ne stau
faptele spirituale! Unul e un om pe care-1 socotim fericit, un
altul e condamnat pentru intreaga lui viata la nefericire.
Ceea ce numim destin uman e cuprins in intrebarea: De ce
se Tntampla un lucru sau altul? in fata acestui ,De ce?”
intreaga stiinta exterioara sta cu totul dezarmata, fiindca
nu stie sa aplice la fenomenele spirituale legea
binecunoscuta a cauzei si a efectului. Daca aveti o bila de
metal si o aruncati in ap3a, se va intampla un lucru foarte
precis. Se va intampla Insa un cu totul alt lucru daca
dumneavoastra ati adus mai intai bila de metal in stare de
incandescentd. Dumneavoastra veti cauta sa va explicati
diferitele fenomene potrivit cu legea cauzei si a efectului.
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Tot asa trebuie sa va intrebati si In cazul vietii spirituale:
De ce unui om ii reuseste un lucru, altuia nu? De ce mie imi
reuseste un lucru, altul nu? Toate acestea ne fac sa ne dam
seama cum se face ca un anumit fapt are in realitate o
caracteristica anume, foarte precisa. Acea clocotire a apei
apare din cauza ca eu am infierbantat bila de metal. Nu de
apa depinde acest fenomen, ci modificarea suferita in
prealabil de catre bila de metal provoaca soarta pe care o
are bila de metal cand o aruncam in apa. Asadar soarta
bilei de metal depinde de stdrile prin care a trecut ea
inainte; de ele depinde ce fel de fenomen se apropie de
aceasta bila 1n cazul urmatoarei ,trairi” a ei - ca sa
ramanem la acest exemplu.

Trebuie, deci, sa spunem: Orice fapta pe care o
savarsesc influenteaza omul spiritual din mine, transforma
omul spiritual din mine, la fel cum bila de metal s-a
transformat pentru ca am fincalzit-o. Aici e necesara o
gandire Incad si mai subtila decat pe taram sufletesc. Aici
trebuie sa ajungem, cu liniste si rabdare, sa intelegem ca
omul spiritual e transformat de catre o fapta a noastra.
Daca azi cineva comite un furt, aceasta e o fapta care lasa
asupra omului spiritual amprenta unei Insusiri inferioare,
in comparatie cu situatia in care am ajutat un om. Nu e
totuna daca eu savarsesc o actiune morala sau una fizica.
Ceea ce este pentru apa bila de metal infierbantata, este
amprenta morald pentru om. Pe cit de putin va ramane
fara efect in viitor un fapt fizic, tot pe atat de putin va
ramane fara efect pentru viitor acea amprenta morala. Nici
in spiritual nu exista cauze fara efectele corespunzatoare.
De aici rezulta marea lege conform careia orice fapta
trebuie sa aiba Tn mod necesar un efect, sa existe un efect
asupra fiintei spirituale respective. In fiinta spirituald
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insasi, in soarta fiintei spirituale respective, trebuie sa-si
gaseasca expresia amprenta morala a faptei sale.

Aceasta lege, potrivit careia amprenta moralad a unei
fapte trebuie sa-si faca neaparat efectul, e legea karmei. Am
facut astfel cunostintda cu notiunile de reincarnare si
karma. Impotriva acestor notiuni se ridicd destule obiectii;
dar un om care gandeste cu adevarat nu poate obiecta
nimic impotriva caracterului lor general. Viata omeneasca
ne arata in toate fenomenele ei - si faptele exterioare o
dovedesc, de asemenea - ca exista evolutie in sfera vietii
spirituale, ca si In viata spirituala exista cauza si efect. Si
unii dintre aceia care nu se situeaza pe pozitiile teosofiei au
incercat sa caute cauze si efecte pe taramul spiritualului, de
exemplu, un filosof al epocii moderne, Paul Rée [Nota 18],
prietenul lui Friedrich Nietzsche. El a cautat sa explice un
fenomen spiritual pe cale exterioara, apeland la notiunea
de evolutie. El pune intrebarea: Oare a existat intotdeauna
in cursul evolutiei constiinta? Si el arata apoi ca exista
oameni care nu au ceea ce, pe treapta noastra de evolutie,
se numeste constiinta. Existau vremuri cand in sufletul
uman nu se dezvoltase inca ceea ce numim constiinta. Pe
atunci, oamenii au trecut prin diverse experiente. Ei au
constatat ca, daca savarsesc anumite fapte, aceste fapte
atrag asupra lor o pedeapsa, ca societatea se razbuna pe
aceia care-i dauneaza. Si astfel, in sufletul uman s-a
dezvoltat simtul a ceea ce trebuie sau nu trebuie sa faca. Cu
timpul, acesta s-a transformat intr-un fel de Insusire
ereditara si astazi oamenii se nasc deja cu acel simt care-si
gaseste expresia sub forma de glas al constiintei si care le
spune daci e bine sau nu si faci un anumit lucru. In acest
fel s-a dezvoltat, in general, in omenire, dupa cum crede
Rée, constiinta. Rée a aratat aici foarte frumos ca notiunea
de evolutie poate fi aplicata insusirilor sufletesti, deci si
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constiintei. Daca ar fi facut doar un pas mai departe, el ar fi
ajuns pe taramul teosofiei.

As mai vrea sa relatez un singur fenomen. Si anume,
ca putem indica in mod precis, in istoria culturii europene,
momentul in care se vorbeste pentru prima data despre
constiinta. Daca treceti In revistd Intreaga lume a
antichitatii grecesti si daca urmariti descrierile si relatarile
ei, nu veti gasi nicdieri, nici macar in vechea limba greaca,
un cuvant care sa desemneze ceea ce numim constiinta. Nu
exista nici un cuvant pentru aceasta notiune. Deosebit de
izbitor poate fi ceea ce-1 auzim pe Platon povestind despre
Socrate. Din toate dialogurile socratice lipseste cuvantul
care a aparut mai tarziu - numai in ultimul secol de
dinaintea nasterii lui Christos - In Grecia. Unii cred ca
celebrul daimon ar fi totuna cu constiinta. Dar aceasta
presupunere poate fi usor infirmata si nu poate fi luata in
considerare In mod serios. Constiinta n-o intalnim decat in
lumea crestinad. Exista o trilogie dramatica, «Orestia», a lui
Eschil. Acolo, Oreste se afla sub impresia nemijlocita a
matricidului. El isi omoara mama, pentru ca aceasta il
omorase pe tatal sau. Si ni se arata ca Oreste este urmarit
de Erinii, ca el este judecat si declarat nevinovat. Nu apare
nimic altceva, In afara de notiunea unor zei care pedepsesc
in mod exterior ceea ce se petrece, e teama de niste puteri
din afara. Nimic din ceea ce cuprinde notiunea de
constiinta.

Urmeaza apoi Sofocle, si dupa el Euripide. La ei,
Oreste apare cu totul altfel. Motivul pentru care el se simte
vinovat - aici ne intdmpina intr-un cu totul alt fel. La acesti
poeti, Oreste se simte vinovat fiindca acum stie ca a facut
ceva rau. Si de aici se dezvolta in limba greaca, si la fel si in
latingd, cuvantul ,constiinta”. A avea stiinta de propria-ti
faptd, a te putea observa pe tine insuti, a fi cu adevarat de
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fata cand savarsesti o fapta - toate acestea trebuie, asadar,
sa se fi dezvoltat de-abia cu timpul. Daca Paul Rée ar avea
dreptate, si constiinta ar fi o urmare a evolutiei omului in
general, daca ar fi adevdrat ca ea se dezvolta prin
constatdrile pe care omul le face atunci cand e pedepsit
pentru ceva ce dduneaza semenilor, si, deci, I1si dauneaza si
lui Tnsusi, daca face un lucru care nu e pe linia unei ordini
intelepte a lumii - daca aceasta ar fi cauza, fara indoiala,
aceasta constiinta ar fi trebuit sa apara la scara intregii
omeniri. Deoarece cauza exterioara apare mereu in mod
asemanator, constiinta ar fi trebuit sa apara la mase mai
mari de oameni, ar fi trebuit sa apara in acelasi timp la un
trib Intreg, ar fi trebuit sa se dezvolte asa cum se dezvolta o
insusire a speciei. Aici ar fi necesar sa se studieze istoria
lumii antice grecesti, ca istorie a evolutiei sufletesti.
Fiindca pe atunci cand in Grecia s-a dezvoltat in indivizi
izolati acea notiune pe care n-o intalnim in Grecia unor
vremuri mai vechi, a fost o epoca in care absenta
constiintei era de-a dreptul la ordinea zilei. Cititi
descrierile facute perioadei razboaielor dintre Atena si
Sparta! Iata, deci, ca despre constiinta nu putem spune ca e
o Insusire caracteristica speciei, ca insusirile animalului.
Unii ridica si o alta obiectie. Daca omul traieste de
multe ori pe Pamant, el si-ar aminti, desigur, vietile sale
anterioare. Dar, de fapt, nu e chiar asa usor de inteles, din
capul locului, din ce cauza nu si le aminteste. Trebuie sa
stim mai intdi ce e amintirea si In ce fel ia nastere
amintirea. Am aratat deja ultima data ca in actualul stadiu
al evolutiei omul traieste, ce-i drept, in lumile sufletesc-
astrala si spiritual-mentald, dar ca el nu e constient de
existenta acestor doud lumi, ci e constient numai de
existenta lumii fizice, ca de-abia in viitor si cand va fi atins
trepte mai Inalte de dezvoltare va dobandi ceea ce au
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dobandit inca de pe-acum unii indivizi izolati. Omul aflat pe
o treaptd medie de evolutie va putea fi constient in lumea
sufleteasca si in cea spirituala mult mai tarziu. Omul aflat
pe o treapta medie de evolutie e constient in lumea fizica si
traieste in lumile sufleteasca si spirituald. Aceasta pentru
ca forta cu care el gandeste propriu-zis, creierul, are nevoie
de lumea fizica pentru a-si desfasura activitatea. A fi activ
in lumea fizicd Tnseamna a fi constient de tine in viata
fizica. Cand doarme, omul nu e constient de sine. Cine se
dezvolta prin metodele mistice, isi dezvolta, de asemenea,
si constienta din timpul somnului si al unor stari
superioare. Aceasta constienta i da posibilitatea de a-si
aminti ceea ce a trait In timpul vietii. Deoarece creierul sau
exista In lumea fizic3, el 1si aminteste ceea ce i se intampla
in fizic. Omul care nu lucreaza numai cu creierul fizic, ci
care se poate folosi si de material sufletesc, pentru a fi in
suflet la fel de constient cum e omul obisnuit in corp, va
ajunge cu amintirea lui ceva mai departe. La fel cum
animalul neevoluat nu poseda facultatile leului evoluat, dar
va avea candva aceste facultati, tot asa si omul care nu
poseda facultatea de a-si aminti vietile lui trecute va avea
mai tarziu aceasta facultate.

In sferele si mai fnalte e greu si ajungi in mod
spiritual la intelegerea legaturii dintre cauza si efect. Acest
lucru e posibil numai In lumea mentald, daca omul e in
stare sa gandeasca nu numai in corpul fizic si in corpul
astral, ci si in viata pur spirituala. Dar in acest caz el e in
stare, de asemenea, sa arate, In legatura cu orice
intdmplare, din ce cauza a survenit ea. Aceasta sfera e atat
de inalta, incat e nevoie de multa rabdare pentru a-ti
dezvolta acele insusiri care-ti dau posibilitatea sa vezi
cauza si efectul in viata spirituala. Omul care e constient in
lumea fizica si traieste doar in lumile sufleteasca si
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spirituald, 1si va aminti numai ceea ce i s-a intamplat intre
nastere si moarte. Cel care e constient in lumea sufleteasca
are facultatea de a-si aminti, pand la un anumit punct,
nasterea. lar cine e constient in lumea spirituala, vede
legea cauzei si a efectului in contextul ei real.

O alta obiectie, ridicata uneori, e cuprinsa in
intrebarea: Dar nu ajungem in acest fel la fatalism? Daca
totul e determinat cauzal, oare nu se afla omul sub puterea
fatumului, fiind obligat sa-si spuna mereu: Aceasta e karma
mea si noi nu ne putem schimba destinul? Acest lucru
poate fi afirmat la fel de putin, pe cat de putin se poate
spune: Nu-mi pot ajuta aproapele, si sunt atat de dezolat ca
nu-l pot ajuta; as ajunge la disperare daca as vrea sa-l ajut
sa fie mai bun, fiindca totul zace in karma Iui. Cel care
compara cat de cat legea vietii si legile naturii si stie ce este
aceea o lege, nu va putea ajunge niciodata la o intelegere
atat de gresita a legii karmei. Felul cum se combina sulful,
oxigenul si hidrogenul, pentru a da acidul sulfuric, e supus
unei legi naturale imuabile. Daca actionez impotriva
acestei legi, care zace in insusirile celor trei substante, nu
voi obtine niciodata acid sulfuric. E necesara, pentru a-l
obtine, activitatea mea personala. Eu sunt liber sa pun sau
nu In aceeasi retortd aceste substante. Desi legea e
absoluta, ea poate intra in actiune numai prin fapta mea, la
care m-am decis In libertate. Asa e si cu legea karmei. O
fapta pe care am savarsit-o In vietile anterioare va atrage
dupa sine, in mod inevitabil, un efect In aceasta viata. Dar
eu sunt liber sa actionez in sens invers acelui efect, sa
savarsesc o alta fapta, care va anula in mod legic
eventualele urmari rele ale faptei din trecut. Dupa cum,
conform unei legi imuabile, o bila incinsa pusa pe masa, va
arde masa, dar eu pot sa racesc bila si s-o pun numai dupa
aceea pe masa. Ea nu va mai arde masa. Intr-un caz, ca siin
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celdlalt, eu am actionat potrivit legii. O fapta din trecut ma
obliga la o alta faptd; efectul faptei din viata mea trecuta nu
poate fi inlaturat, dar eu pot intreprinde o alta actiune si
pot schimba in mod tot atat de legic efectul daunator intr-
un efect folositor, numai ca toate acestea se petrec conform
cu legile cauzalitatii spirituale. Legea karmei poate fi
comparatda cu ceea ce a fost inscris Intr-un registru de
conturi. In partea stanga si in partea dreaptd sunt scrise
anumite cifre. Daca facem adunarea coloanei din stanga si a
coloanei din dreapta si scddem apoi o suma din cealalta,
vom avea situatia casei. Aceasta e o lege imuabila. Dupa
cum mi-au mers afacerile pana acum, situatia casei va fi
buna sau rea. Dar oricat de exact ar actiona aceasta lege -
eu pot Incheia noi afaceri, si intreaga situatie se va
schimba, in mod tot atdt de legic cum s-a schimbat si
inainte. Eu sunt determinat intr-un anumit fel prin karma
mea, dar in orice moment registrul de conturi al vietii mele
poate fi schimbat prin noi fapte inscrise in el. Daca vreau sa
creez o situatie noua, trebuie mai Intai sa fi faicut adunarea
celor doua coloane de cifre, pentru a vedea daca am un
surplus de casa, ori am datorii. Tot asa si cu evenimentele
din registrul de conturi al vietii. Ele se adauga vietii mele.
Cel care poate patrunde cauzalitatea vietii sale, 1si poate
spune si el: contul meu se inchide in mod activ sau pasiv, si
eu trebuie sa adaug cutare sau cutare fapta, pentru a anula
partile bune si partile rele din viata mea, pentru a ma
elibera treptat de tot ceea ce am adunat drept karma a
mea. Acesta e marele tel spre care tindem in viata umana,
de a ne elibera, odata si odata, de karma aparuta candva. A
gasi punctele finale in registrul de conturi ale vietii sale sta
in puterea fiecarui om.

Avem cele doua legi mari, legea vietii sufletesti si
legea vietii spirituale. Si azi deja se iveste intrebarea: ce ia
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nastere intre cele doua vieti, cum lucreaza spiritul Intre
moarte si urmadtoarea nastere? Va trebui sa examinam
soarta omului In rastimpul dintre doua vieti si vom
parcurge etapele pe care le strabate el intre moarte si o
nouad viata. Vom vedea atunci cata credinta si cunoastere si
religiozitate pot pdtrunde in cunoasterea occidentala!
Marile legi nu se adreseaza doar simturilor, ci spiritualului
si sufletescului, incat omul sa poata vorbi de cauza si efect
nu numai in lumea fizica, ci si in viata spirituald; fiindca
ceea ce au spus marile spirite se va implini, se va arata ca
noi Intelegem lumea numai partial, dacd ludm seama
numai la ceea ce auzim, vedem si pipaim. Pentru a intelege
lumea in intregime, trebuie sa ne Tnadltdm mai sus si sa
cercetam legile care se refera la toate simturile omului,
pentru a afla de unde vine omul si spre ce viitor se
indreapta. Aceste legi trebuie gasite pe taramul spiritual si
atunci vom Intelege urmatoarele versuri ale lui Goethe,
care a fost un reprezentant al teosofiei, si ne vom da seama
ce vrea sa spuna prin ele:

»,Misterioasa-n plina zi [Nota 19],

Natura nu te lasa sa-i scoti valul

Si ce nu vrea s-arate spiritului tau

Tot n-ai sa-i smulgi cu parghii si suruburi...”

Numai daca omul trece dincolo de orizontul strict
personal, daca e constient de supraponderea pe care o are
individualitatea, adica personalitatea superioara din el, fata
de personalitatea lui, daca el intelege sa devind impersonal,
sa traiasca impersonal, sa lase ca In el sa pulseze
impersonalul, atunci iese din sfera culturii care e incalcita
in itele formelor exterioare si se transpune intr-o cultura
plinda de viata, aceea a viitorului. Chiar daca nu acesta e
idealul suprem spre care tinde teosofia, chiar daca aceasta
nu este ultima consecinta pe care o tragem din teosofie,

68


http://www.spiritualrs.net/Conferinte/GA053/GA53_Note.html#19

totusi, e un pas mai departe spre acel ideal in lumina caruia
omul invatd sa trdiasca numai daca nu mai are in vedere
ceea ce e de interes personal, ci ceea ce e vesnic si
nepieritor. Acest ceva vesnic si nepieritor, buddhi,
germenul intelepciunii, care zace latent in suflet, va trebui
sa ia locul culturii bazate pe intelect. Si exista multe dovezi
care arata ca teosofia are dreptate cu aceasta conceptie a ei
despre viitorul evolutiei omenirii. Cea mai importanta insa
e aceea ca in viata Insasi se fac simtite deja niste forte care
cer sa le cercetam si sa le intelegem cu adevarat, pentru a
ne umple apoi noi Insine cu idealul lor. Maretia lui Tolstoi
consta tocmai In faptul ca el vrea sa-1 scoatda pe om din
cercul Ingust al gandurilor lui si sa-i dea profunzime
spirituald, ca el nu vrea sa-i arate idealurile noastre
materiale, idealurile oarecare ale vietii noastre sociale, ci
idealurile care nu pot tasni decat din suflet. Daca suntem
teosofi adevarati, atunci vom recunoaste fortele care
actioneaza in evolutia lumii si nu vom ramane orbi si surzi
la sensul care straluceste spre noi in epoca prezenta din
directia teosofiei, ci vom recunoaste aceste forte despre
care de obicei teosofia vorbeste in mod profetic. Tocmai
aceasta trebuie sa-1 caracterizeze pe un teosof, faptul ca el
invinge intunericul si eroarea, cd invata sa aprecieze si sa
cunoasca in mod just viata si lumea. Un teosof care s-ar
retrage din lume, care ar avea fata de viata o atitudine rece
si strdinad, ar fi un rau teosof, oricate dogme teosofice ar sti
sa predice.

Teosofii care ne ajuta sa ne inaltam din lumea fizica
in lumile superioare, care privesc ei insisi In lumile
suprasensibile, trebuie sa ne invete, pe de alta parte, cum
sa observam suprasensibilul in planul nostru fizic si sa nu
ne pierdem in lumea sensibila. Noi cercetam cauzele ce vin
din spiritual, pentru a intelege pe deplin lumea sensibila,
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care e o creatie a lumii spirituale. Lumea sensibila n-o
intelegem daca ramanem intre limitele realitatilor
senzoriale, deoarece cauzele vietii concret-sensibile vin din
spiritual. Teosofia vrea sa faca din noi niste clarvazatori in
ceea ce priveste realitatile lumii sensibile. De aceea
vorbeste ea de ,stravechea intelepciune”. Ea vrea sa ne
deschida pentru spiritual. Ea vrea sa-l transforme pe om,
pentru ca el sa poata privi in mod clarvazator tainele
superioare, suprasensibile ale existentei. Dar acest lucru
nu trebuie platit prin pierderea capacitatii de a intelege
ceea ce exista In imediata noastra apropiere. Ar fi un rau
clarvazator acela care ar ramane surd si orb la ceea ce se
petrece in lumea sensibild, la ceea ce sunt in stare sa
realizeze contemporanii sdi, in imediata lui apropiere. Si, in
afara de aceasta, el ar fi un rau clarvazator daca n-ar fi in
stare sa recunoasca la o personalitate calitatile prin care, in
epoca noastrd, oamenii sunt condusi spre suprasensibil. La
ce ne-ar folosi sia devenim clarvazatori, dar sa nu
recunoastem sarcina care ne revine In momentul de fata si
sta chiar sub ochii nostri?

1\

TEOSOFIA SI DARWIN
Berlin, 27 octombrie 1904

Multi dintre acei contemporani ai nostri care s-au
ocupat de problemele legate de numele lui Darwin sunt de
parere ca in ceea ce poarta numele de darwinism a fost
gasit un fel de adevar definitiv; ca in raport cu el e depasit
tot ceea ce au gandit oamenii mai inainte si ca, totodata,
aceste adevaruri, in sfarsit descoperite, vor ramane
valabile pentru viitorul cel mai indepartat. Multi oameni nu
sunt in stare sa inteleaga ca parerile oamenilor sunt supuse
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schimbarii. Ei nu-si pot imagina ca notiunea cea mai
importantd pe care o intilnim tocmai la notiunea de
evolutie poate fi aplicata la fel de bine vietii spirituale, ca si
celei naturale si ca mai ales parerile oamenilor si
adevarurile la care ajung oamenii sunt ele insesi supuse
evolutiei. Numai daca veti vrea sa priviti o perioada mai
mare din evolutia spiritului uman va va deveni limpede ca
adevarurile, cunostintele si conceptiile unei anumite epoci
s-au dezvoltat din vechile puncte de vedere, ca ele s-au
transformat in unele noi si ca in viitor se vor transforma
iarasi in altele.

Teosofia si-ar Implini misiunea intr-o masura foarte
micd daca n-ar aplica tocmai aceasta notiune de evolutie
marilor fenomene ale vietii, ale vietii spirituale In primul
rand. S3a 1ncercam, deci, astizi, sa examinam nu din
perspectiva Ingusta a unui om contemporan, ci dintr-un
punct de vedere mai inalt, ceea ce se leaga de numele lui
Darwin. Oricum, pentru aceasta va fi necesar sa ne
intoarcem destul de departe in trecut, fiindca nimeni nu
poate intelege acele fenomene daca le priveste in mod
izolat, si nu in contextul unor alte fenomene similare.
Teosofia ne da posibilitatea de a incadra aceste fenomene
in marile corelatii respective. Evolutia spiritului uman,
dezvoltarea acestui spirit in cadrul diferitelor forme ale
existentei, asa cum le-am cunoscut in cursul ultimelor
conferinte, constituie obiectul de studiu al teosofiei. Acest
spirit uman, acest om, asa cum este el astazi si cum este de
milenii, nu e ceva finit, incheiat. Peste milenii si in vremuri
si mai indepartate el nu va mai fi ceea ce este astazi. Pentru
a intelege cum se situeaza el in lume, in epoca actualg, si
cum isi priveste el, in prima instanta, misiunea pe care o
are in lume, trebuie sa scoatem in evidenta Insusirile
caracteristice pe care le intalnim la acest om actual. Dar ca
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sa putem face aceasta, trebuie sa ne largim mai Intai
orizontul prin faptul ca nu supraapreciem anumite notiuni,
anumite reprezentari pe care le avem.

Si anume, e vorba de o notiune pe care omul o
supraapreciaza azi prea tare: notiunea de activitate umana
constientd, in sensul in care concepem astazi constienta
noastra. Ori de cate ori studiaza ceva cum e arta, tehnica
sau alte lucruri similare, care sunt roade ale activitatii lui,
omul de azi are in minte, In fundal, notiunea de creatie
constientd, de gandire constienta. El nici nu observa ca de
jur imprejurul lui se desfasoara in lume activitati artistice
si tehnice care sunt cel putin la fel de importante ca si cele
umane, dar care se deosebesc de cele umane prin faptul ca
ceea ce face omul, face In mod constient, fiindca omul e
activ In lume prin gand. Tot ceea ce Intreprinde omul e, in
ultima instantd, un gand uman transpus in realitate. Casa
traieste mai Intdi ca gand in spiritul constructorului, si
cand e gata, ea este un gand care s-a materializat. Dar
asemenea ganduri materializate intalnim in lume si cand
nu e vorba de om. Incercati si reflectati odati in mod
obiectiv - nu privind prin ochelarii conceptiei actuale
despre lume - miscarea stelelor in ritmicitatea lor, si veti
constata cd la baza construirii edificiului lumii se afla un
gand universal, dupa cum si la baza construirii unei case se
afla un gand. Cum ar putea omul, ca astronom, sa
constranga acest edificiu al lumii sa intre in niste legi
matematice sau de alt fel, cum ar putea gasi el legile dupa
care e cladita lumea, daca aceste legi, pe care el le cuprinde
in ganduri, n-ar exista mai Intai in acest edificiu insusi?
Sau, ca sa dam un alt exemplu, luati constructiile unui
animal cunoscut, castorul. Ele sunt atat de maiestrit facute,
dupa o asemenea legitate matematica, incat inginerul care
le-ar studia ar fi obligat sa-si spuna: Daca mi s-ar cere sa
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execut in conditiile din acel loc constructia cea mai
functionald, n-as putea face, avand in vedere cursul apei
raului si necesitatea modului de viata al castorului, ceva
mai functional, mai desavarsit. Puteti observa astfel
intreaga natura - cu conditia s-o urmariti fara prejudecata
- si pretutindeni veti vedea ca ceea ce omul savarseste in
mod constient In ganduri si transpune apoi In realitate
existd de jur imprejurul nostru si ceea ce exista de jur
imprejurul nostru sunt ganduri care au fost transpuse in
realitate. Noi ne-am obisnuit sa spunem ca activitatea pe
care o indeplineste castorul e instinctiva. Vom spune, deci,
ca acea maiestrita constructie a unui castor, constructiile
furnicilor, ale albinelor, sunt roade ale unor activitati
instinctive. Doar in acest fel vom ajunge sa intelegem ca
activitatea omului se deosebeste de activitatea ce se
desfasoara de jur imprejurul nostru, numai prin faptul ca
omul stie care sunt legile activitatilor sale, ca le cunoaste.
Si numim activitate instinctiva acea activitate pe care o
desfasoara o fiinta care nu e constienta de legile conform
carora lucreaza. Daca veti reflecta In acest sens la doua
fiinte aflate pe trepte de evolutie foarte indepartate una de
alta, cum ar fi omul cu activitatea lui constienta si, de
exemplu, castorul sau furnicile, veti remarca marea
deosebire care existd fintre activitatea intelectuala
constienta a omului si activitatea inconstienta, instinctiva,
a unui animal relativ neevoluat. Intre aceste doui tipuri de
activitate exista nenumarate trepte intermediare. Dintre
acestea, noi putem descrie si unele pe care omul le-a
parcurs intr-o epoca trecuta, lunga, ce-i drept, dar totusi
scurti in raport cu marele timp cosmic. In cursul acestor
conferinte vom ajunge sa descriem o perioada de activitate
timpurie, foarte timpurie, a civilizatiei umane - azi nu pot
decat sa ma refer in treacat la ea - vom ajunge sa ne
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ocupam de stramosii oamenilor dintr-o epoca de mult
apusd, de asa-numitii atlanteeni, a cdror civilizatie a
disparut de mult si ai carei urmasi au creat civilizatia rasei
noastre umane din epoca prezentd. Daca urmarim
activitatea spirituald, intregul fel de a actiona in lumea
exterioara al acestor atlanteeni, care au fost, Tn urma cu
multe milenii, stramosii nostri, si daca vedem prin ce
mijloace cunoaste metoda teosofica de cercetare a lumii
activitatea spirituala a stramosilor nostri, vom afla c3, ce-i
drept, ea nu e chiar atat de departe de activitatea rationala
din vremurile noastre cum e activitatea animalelor, dar ca
stramosii nostri atlanteeni erau cu totul altfel decat
contemporanii nostri. In nici un caz acesti stramosi
atlanteeni nu erau incapabili sa faca mari constructii, in
nici un caz nu erau incapabili sa puna natura in slujba lor,
numai ca activitatea lor era mai instinctiva decat
activitatea deplin constienta a oamenilor din epoca actuala.
Ea nu era atit de instinctiva ca aceea a animalelor, dar era
mai instinctiva decat aceea a oamenilor inzestrati cu
ratiune din zilele noastre.

[storia vechiului Babilon si a Asiriei ne povesteste
despre niste constructii executate cu maiestrie si unii
arhitecti din zilele noastre, care studiaza aceste lucruri, ne
incredinteaza ca felul in care au fost create operele de
odinioara ale oamenilor era atit de extraordinar, incat
activitatea constienta a arhitectului actual n-a ajuns la un
grad de dezvoltare care sa-i permita sa faca ceea ce era
capabil sa faca odinioara omul, aflandu-se pe niste trepte
relativ inconstiente. Nu trebuie sa va impiedicati de
cuvantul ,instinctiv’. Nu e, de fapt, decat o deosebire
infima Intre spiritul uman din zilele noastre si cel din
vremurile de odinioara. Daca am urmari activitatile care -
ca sa ma exprim intr-un stil mai popular - traiesc mai mult
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in deprinderile omului, in simtirea si intuitia sa, pe care el
le face mai mult mecanic si nu propunandu-si-le in mod
constient —, daca am urmari aceste activitati in trecut, pe
firul istoriei, am ajunge la stramosii nostri atlanteeni, care
actionau in mod instinctiv Intr-un grad mult mai inalt decat
in epocile pe care le putem urmari din punct de vedere
istoric. Putem spune astfel ca activitatea rationala a omului
poate fi urmarita, din punct de vedere istoric, pana intr-o
epoca in care activitatea rationala Inca nu era dezvoltata in
gradul in care e dezvoltata astazi, ba chiar, la inceputul erei
atlanteene nu exista deloc si ca, pe de alta parte, trebuie sa
admitem ca in viitor omul se va dezvolta dobandind iarasi
niste facultati spirituale total diferite de ratiunea sa
actuala. Iata, deci, ca ratiunea noastra de astazi, care e
insusirea cea mai caracteristica, mai definitorie a omului
epocii prezente, nu e ceva vesnic sau, cel putin, imuabil, ci
ceva supus evolutiei. Ea s-a nascut odata si se va dezvolta,
luand alte forme, mai inalte.

In ce consti ins3 activitatea acestei ratiuni? Si la acest
lucru ne-am referit deja. Consta in faptul ca omul depaseste
tot mai mult caracterul pur instinctiv al activitatii sale si
stie In mod limpede care sunt legile pe care le aplica in
viata exterioard, cunoaste in mod clar si legile care s-au
materializat in natura. Dar daca aceasta ratiune este ea
insasi supusa evolutiei, atunci e clar ca ea a strabatut multe
stadii de evolutie; ea s-a inaltat de pe niste trepte relativ
imperfecte pana pe o treapta superioara, cea pe care se afla
in prezent, si In viitor se va indlta pe trepte si mai inalte.

Daca ne intoarcem privirile spre stramosii nostri
atlanteeni, vedem cum se naste ratiunea, mai intai ca in
lumina difuza a aurorei, vedem zorii ei, pe urma cum se
dezvolta pana la un punct culminant, pentru a fi inlocuita
in viitor de o activitate spirituala mai Inalta. Aceasta
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ratiune nu se poate dezvolta dintr-o data. Ea trebuie sa-si
indeplineasca misiunea, ca sa zicem asa, pas cu pas. Ea
trebuie sa treaca din etapa in etapa, daca vrea sa afle ceva
despre legile care se afla in natura noastra si pe care le
transpune ea insasi in realitate. Acest lucru nu poate avea
loc decat in stadii succesive. Care e menirea acestei ratiuni?
Menirea ei e sa inteleaga lucrurile din jur, sa le cunoasca.
Menirea ei e sa replasmuiasca in interiorul ei si sa
replasmuiasca sub forma de notiuni ceea ce exista afara, in
realitate. Ea trebuie sa-si insuseasca aceasta cunoastere
treptat, pas cu pas. Dar aceasta cunoastere trebuie sa
corespundad lucrurilor din lumea exterioara. Lucrurile
exterioare sunt insa foarte variate. Lucrurile pe care le
putem urmari, observand lumea, sunt spiritul, sufletul si
realitatea fizica exterioara.

Ratiunea nu s-a dezvoltat in suflet dintr-o data,
pentru a intelege aceasta natura exterioara in diversitatea
ei. Omul a trebuit sa cucereasca treptat diferitele forme ale
realitatii, spiritualul, sufletescul si fizicul. Si e foarte
interesant de urmarit in ce fel le cucereste el. Omul nu e in
stare sa inteleaga lucrurile de afara, din lume, Tnainte de a
si le Insusi in singuratatea reflectiei individuale. Omul n-ar
fi In veci In stare sa inteleaga o elips3, ca orbita a unei stele,
daca nu si-ar Insusi mai intai, in singuratate, legile elipsei,
formele acesteia. Dupa ce a gasit notiunea in interiorul lui,
el o vede realizata si In lumea exterioara. Numai dupa ce a
creat mai intai in interiorul lui cunoasterea unui lucru,
omul 1l poate gasi apoi materializat in lumea exterioara.
Trebuie acuma sa ne fie limpede ca acest lucru s-a
intamplat pe cele mai diverse trepte din evolutia ratiunii,
in decursul evolutiei raselor noastre umane. Pentru ca sa
inteleaga ceea ce vedea in lumea exterioard, ratiunea
umana trebuia sa-si faca mai intai pentru sine o notiune
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despre imaginea pe care o poate vedea in lumea exterioara.
De reguld, omul cunoaste mai intai ceea ce trdieste in el
insusi. Adica spiritul, sufletul. Si numai treptat ajunge sa-si
formeze notiuni despre ceea ce exista in jurul sau. Puteti
observa aceasta la orice copil. La inceput, el nu are
notiunea de natura lipsita de viata, ci numai pe aceea de
suflet. El bate masa de care s-a lovit, crezand ca si ea este o
fiinta ca el. La fel stau lucrurile si in evolutia civilizatiei
umane. Studiind evolutia acestei civilizatii, vom observa ca
a existat o epoca pe care cercetatorii au numit-o animism.
Oamenii vedeau in Intreaga natura entitati vii, in fiecare
piatrd, in fiecare stanca, in fiecare izvor, ei vedeau ceva viu
pentru ca erau ei Insisi vii si pentru ca din interiorul lor isi
puteau forma notiunea de fiinta vie. Tot astfel, niste rase
umane mai vechi si-au format mai intai notiunea de spirit,
apoi pe aceea de suflet-viatd, si cel mai tarziu si-au insusit
notiunea de mecanism exterior, de entitate lipsita de viata.
Daca ne intoarcem cu gandul la acea epoca pe care o
mai putem urmadri din punct de vedere istoric, In epoca
vechii Indii, cu Vedele ei si cu filosofia Vedanta, si daca
studiem aceste stravechi conceptii despre lume, vom
constata ca oamenii aveau cea mai cuprinzatoare notiune
despre spiritual. Notiunea de spiritual e vie in aceste
documente vechi, minunate. Dar vechile popoare erau
incapabile sa inteleagd notiunea de spirit individual, de
spirit separat. Ele aveau o grandioasa reprezentare despre
Spiritul Cosmic atotcuprinzator si despre diferitele
metamorfoze prin care trece el In lume, dar a privi In
sufletul uman individual, pentru a percepe spiritul din
sufletul uman, iata un lucru care inca nu era posibil in
aceasta prima epoca. Acesti oameni nu aveau nici un fel de
notiune despre ce ar putea fi o psihologie in sensul nostru
actual, despre ceea ce numim azi stiinta reala despre spirit.
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Ei gandeau spiritul, dar nu intelegeau spiritul individual.
Daca urmdrim inceputurile evolutiei spirituale pana la
inceputurile antichitatii grecesti, constatam ca pana si
aceia care-si spuneau filosofi aplicau notiunea de suflet
asupra intregii lumi. Pentru ei totul e reinsufletit. Dar cand
e vorba de a intelege sufletul individual, capacitatea lor de
a intelege se poticneste.

Prin urmare, la Inceput omul si-a format notiunea
generala de spirit si notiunea generala de suflet. Dar numai
intr-o epoca ulterioara se apropie cu spiritul sau de aceste
notiuni, pentru a le Intelege asa cum traiesc ele in fiintele
individuale. Putem vedea ca de-a lungul intregului Ev
Mediu, omul nu ajunge inca la spiritul individual. As vrea
sa-1 amintesc aici numai pe Giordano Bruno. Cine studiaza
filosofia acestui spirit de prim rang isi da seama ca el are
notiunea de Viata Cosmica atotcuprinzatoare, notiunea de
viatd in cel mai inalt sens al cuvantului. Intreaga lume e
pentru el viata, In orice piatrd, in orice stea, el vede viata.
Fiecare bucatica a Universului e pentru el o parte, un organ
al Universului. El 1si Tnalta privirea spre stele ca spre niste
fiinte insufletite. Si, In mod consecvent, el il priveste si pe
omul individual in acelasi fel. In omul viu el nu vede decat
o treaptda din scara vietii sufletesti umane generale. El
spune ca omul care sta fizic in fata noastra e un spirit
dilatat in spatiu, viata dilatata in spatiu. lar moartea el o
concepe nici mai mult nici mai putin decat ca pe o
contractare a vietii Intr-un singur punct. Extindere si
contractare - asa i se infatiseaza lui Giordano Bruno
fenomenul vietii si acela al mortii. Viata e vesnica. Viata
care ni se Infatiseaza in lumea fizica e o viata dilatata in
spatiu; viata care nu apare in realitatile fizice e o viata
concentratd intr-un singur punct. in acest fel, viata e in
continua schimbare, prin dilatari si contractari alternative.
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In afard de aceste doua fnsusiri, prin care Giordano Bruno
ne aratd ce vasta e notiunea de viata, as mai putea aminti,
eventual, si notiunea sa despre cer, o notiune la care stiinta
n-a ajuns nici pe departe, dar care ar trebui studiata, in
care ar trebui sda ne adancim, pentru a ne intoarce iarasi la
0 notiune vasta despre cer. Dar ceea ce nici Giordano
Bruno n-a putut intelege inca e fiinta vie individualg, fiinta
izolata. Posibilitatea de a Intelege aceste fiinte individuale,
separate, vii, se dezvolta insd tocmai in acea vreme. Pe
atunci se fac primele incercari de a se explica, intr-un mod
accesibil ratiunii, procesele din corpul uman, pe atunci
omul Incepe sa inteleaga cum curge sangele in cap, in ce fel
se desfasoara activitatile trupului. Ceea ce noi numim azi
fiziologie, abia daca Incepea sa ia pe atunci niste contururi
palpabile. Daca va ganditi la naturalistii acelor vremuri, la
Paracelsus, sa zicem, va veti da seama ca la ei e absenta o
notiune; etapa de atunci a evolutiei civilizatiei umane nu
crease inca acea notiune care domina azi intreaga noastra
conceptie despre lume: notiunea de mecanism. Notiunea
de mecanism a fost inteleasa cel mai tarziu. Ceea ce omul a
inteles cel mai tarziu este masina. De-abia dupa Giordano
Bruno si Paracelsus gandirea stiintifica incepe sa dezvolte
notiunea de masing, notiunea de mecanism.

Am vazut, asadar, ca in decursul diferitelor epoci,
ratiunea umana a inteles treptat, pe masura ce se dezvolta,
notiunile: spirit, suflet, viata, mecanism. Si acum, in cursul
evolutiei pe care o parcurge rasa noastra, urmeaza
procesul invers. Dupa ce omul, in dezvoltarea lui, a intrat in
posesia notiunilor, el a inceput sa le aplice lucrurilor
exterioare, si prima epoca in acest sens e aceea in care
notiunea de masina a fost aplicata la realitatea lumii
inconjuratoare. Omul nu numai ca vrea sa inteleaga ce e
masina, dar el si aplica notiunea de masina asupra fiintelor
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individuale. Aplicarea notiunii de activitate mecanica e
semnul caracteristic al acelei epoci din care nu s-au scurs
decat cateva secole. Secolul al XVII-lea apartine acestei
epoci. Daca ne intoarcem in trecut pana la acest secol, ddm
de filosoful Descartes. El aplica notiunea de mecanism
lumii animale. El nu face nici o deosebire intre animal si
lucrurile lipsite de viata, ci priveste Intreaga lume animala
si vegetala ca pe niste fiinte asemanatoare unor automate,
fiinte a caror viata se reduce la o activitate pur mecanica. Si
aceasta se Intampla numai din cauza ca omenirea ajunsese
deja In situatia de a intelege notiunea de mecanism, fara a
sti inca sa aplice fiintei individuale notiunile de suflet si
spirit, stiind doar sa aplice naturii notiunea de mecanism.
Asa ca omul privea, ca sa zicem asa, prin plantd, animal si
prin sufletul uman, fara a le vedea cu adevarat. El nu putea
intelege nimic din acest domeniu; nu era in stare sa vada in
plants, in animal si om ceva superior. In ceea ce priveste
forma exterioara, orice fiinta e, fireste, un mecanism. Pe
plan fizic, o fiinta este un mecanism. Si, la Inceput, ratiunea
intelege doar aceasta treapta inferioara. Ea intelege corpul
fizic al diferitelor lucruri din lume si il concepe, asa cum e
in mod natural, drept activitate pur fizica, mecanica.
Aceasta a fost epoca Intelegerii mecaniciste a lumii, si in
acelasi timp, a cunoasterii a tot ce e mai inalt in lume.
Aceasta epoca se Intinde pana in zilele noastre. Vedem ca
acum omul se straduieste sa aplice asupra lumii exterioare
notiunea de mecanism, vedem ca Descartes intelege planta,
animalul si omul in mod mecanic, fiindca si corpul fizic al
omului e un mecanism. De aici si afirmatia ca omul nu ar fi
altceva decat o masina.

Vine apoi epoca marilor descoperitori si marea
activitate tehnica a lumii mecanice, industria. Vedem cum
ratiunea si notiunea de mecanism isi sarbatoresc cele mai
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mari triumfuri. Ea razbate pana sus, in intimitatea fiintelor
fizico-tehnice, si le intelege in legatura lor particulara. Ceea
ce in secolul al XVIII-lea inca nu fusese posibil, adica
intelegere mecanica a convietuirii dintre animale si plante,
este realizat in secolul al XIX-lea. Nu evolutia este
esentialul, ci faptul ca intre vietuitoare exista o inrudire.
Nu evolutia e elementul caracteristicc nou, adus de
darwinism; cdci teoria evolutionista a existat dintotdeauna.
Va puteti Intoarce la Aristotel, ba chiar la filosofia Vedantei
- si, de asemenea, la Goethe, veti constata ca in toate
epocile a existat o teorie evolutionistd. Si In sensul
stiintelor moderne ale naturii existd inca la fnceputul
secolului al XIX-lea o teorie evolutionistd, lamarckismul.
Teoria lui Lamarck priveste lumea animala ca pe ceva care
se inalta treptat de la imperfectiune la perfectiune, pana
sus, pe treapta de om fizic. Dar in acea vreme nu era inca
posibil ca lamarckismul sa devina popular. Lamarck n-a
fost inteles. Numai pe la mijlocul secolului al XIX-lea omul a
ajuns atat de matur Incat sa inteleaga teoria evolutionista
in sens mecanicist. Acum, experienta pe taramul vietii
fizice exterioare facuse progrese destul de mari ca sa poata
fi construit din mii de bucati acest minunat sistem pe care
l-a alcatuit Darwin si prin care el n-a facut altceva decat sa
sistematizeze pe cale mecanicista ceea ce exista in jurul
nostru; el a cuprins in ganduri mecaniciste ceea ce exista in
jurul nostru.

Urmatorul pas a fost acela ca omul a conceput, cel
putin ca ipoteza, ideea inrudirii fizice dintre omul material
si celelalte organisme materiale. Acesta a fost finalul, piatra
de bolta a edificiului. Si vom afla care este semnificatia
acestei pietre de bolta atunci cdnd vom vorbi despre
filosofia lui Ernst Haeckel.
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Daca aplicam ideea de evolutie la omul Insusi, vom
constata ca e de iInteles faptul ca o treapta din evolutia
omului spiritual sa fie cucerirea gandirii spirituale.
Darwinismul si-a cucerit acest taram al lumii prin
mijlocirea unor cauze pur exterioare, prin mijlocirea legii
luptei pentru existenta. El reprezinta, de aceea, o faza
necesara in evolutia culturii umane, si din necesitatea
aparitiei ei, vom intelege si de ce ea va trebui sa fie
depasitd. Vom ajunge la o perspectiva mai larga asupra
lucrurilor daca vom concepe darwinismul drept una dintre
fazele necesare din evolutia stiintei. Numai un om plin de
prejudecati poate spune ca darwinismul priveste lumea,
faptele, asa cum sunt ele in realitate. Noi cunoastem
faptele, ele au fost mereu sub ochii nostri, numai felul de a
gandi e altul. Daca cititi articolele adunate in volumul
«Istorie a studiilor mele botanice» de Goethe, veti gasi
aproape textual ceea ce Darwin descrie in felul lui. Si in
«Metamorfoza plantelor» de Goethe gasiti multe. Pe baza
acelorasi fapte, Goethe construieste o teorie a vietii
incomparabil mai vasta, mai inalt3, o teorie din care stiinta
actuala va desprinde o invatatura mult superioara celei
care e darwinismul. Si anume, teoria goetheana despre
legatura dintre organisme. Dar, asa cum e necesar sa fie
parcursa fiecare faza a evolutiei, a trebuit sa fie parcursa si
aceea a studierii darwinismului. Intreaga situatie de viatd
de pe la mijlocul secolului al XIX-lea era de asa natura incat
numai sub influenta ei omenirea s-a maturizat pentru a
ajunge in stare sa introduca idei mecaniciste in lumile
animala si vegetald. Aceasta idee puternica si-a gasit apoi
expresia Intr-o forma absolut precisa pe care o luase viata
umana insasi.

Alaturi de observatiile sale, Darwin a legat de teoria
lui Malthus tot ceea ce-i daduse impulsul cel mai Insemnat
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pentru a-si construi teoria. Teoria referitoare la cresterea
populatiei si a mijloacelor de trai e aceea care 1-a indemnat
sa prezinte lupta exterioara pentru existenta drept
principiu al desavarsirii. Malthus sustinea ca exista o lege
conform cdreia ritmul de crestere a populatiei e mai rapid
decat acela al posibilitatilor de procurare a mijloacelor de
trai. Mijloacele de trai cresc incet, in progresie aritmetica,
asadar, ca 1-2-3-4-etc, populatia creste in progresie
geometricd, asadar, ca 1-2-4-8-16-etc. Si daca asa stau
lucrurile, e normal ca, in conditiile cresterii inegale a
mijloacelor de trai in raport cu cresterea populatiei, sa
apara o lupta pentru existentd. Aceasta e dezolanta
pretinsad lege a lui Malthus. Pe cand, in prima jumatate a
secolului al XIX-lea, Malthus a vrut sa traga din aceasta lege
numai concluzii logice, care sa duca la gasirea unei
modalitati de convietuire, a unei posibilitati de a stimula
dezvoltarea civilizatiei, a unei posibilitati de a oferi
oamenilor o viata mai buna, Darwin si-a spus: Daca aceasta
lege domneste in viata omenirii, atunci cu atat mai sigur ca
lupta pentru existentd se di pretutindeni. In cazul
darwinismului, puteti observa in modul cel mai limpede ca
omul porneste de la sine insusi; si ceea ce observa la sine
insusi, el atribuie apoi naturii exterioare. In teoria
darwinista ne intdmpina din nou legea pur mecanica a
luptei tuturor iImpotriva tuturor, care devenise principiul
de organizare a vietii in secolul al XIX-lea. Nu mai vreau sa
intru 1n detalii si sa spun ca cercetarile stiintifice au exclus
de multa vreme posibilitatea de a se ramane la principiul
luptei pentru existentd, ci vreau numai sa subliniez ca
aplicarea acestui principiu nu e deloc necesara.

Mai trebuie Insa sa intelegem si urmatorul lucru:
Daca omul a ajuns sa inteleaga intreaga lume In mod
mecanic, In aceasta nu avem nimic cuprinzator, nimic
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definitiv. In fiintele vii existd si altceva decat simplul
mecanism. Noi am vazut ca mecanismul, forma fizica
exterioard, nu e decat o parte, unul dintre elementele din
care e alcituitd lumea. Intelegdnd fenomenele exterioare,
noi nu intelegem decat partea cea mai de jos a fiintelor care
exista in jurul nostru. Fiecare faza din evolutia civilizatiei
umane isi are si partea ei intunecatd; fiecare faza isi arata
aspectul sau radical. Cine ar fi putut vedea limpede, in
epoca de inflorire a darwinismului, si-ar fi spus:
Bineinteles, e necesar sa aiba loc dezvoltarea ideii
mecaniciste, dar aceasta idee incd nu e 1In masura sa
inteleaga viata, sufletul, spiritul din fiinta individuala.
Trebuie sa aplicim mai intai ideile despre viata cosmica
atotcuprinzatoare ale lui Bruno asupra fiintei individuale,
separate, care se afla In fata noastra. Si atunci vom invata
treptat sa Intelegem lumea din jurul nostru, care va deveni
transparenta pentru noi, sa intelegem tot ce exista, pana
sus, la spirit. Azi, noi n-am ajuns decat in faza cand suntem
in stare sa aplicdm notiunea de mecanism asupra fiintei
individuale. In viitor va trebui si gisim tot in fiintele
individuale notiunile de viata, suflet si spirit. Trebuie sa
ajungem din nou in situatia de a nu privi planta numai cu
ochii fiziologului care o gandeste In mod mecanicist, ci cu
notiunile savantului ce se 1nalta la stadiile superioare ale
vietii. Trebuie sa ne inaltam pana la notiunile de suflet si de
spirit. Aceste notiuni au fost concepute deja in epocile
anterioare, dar omenirea actuala trebuie sa invete sa le
aplice ea Insasi. [ata care ar fi fost ideea cuiva care priveste
lucrurile dintr-o perspectiva generala.

Si mai era o idee, o cauza care Impiedica progresul in
aceasta directie. Si anume, tendinta omului de a se declara
cu usurinta multumit de intelegerea mecanicista a lumii si
de a crede ca prin aceasta, adica prin cucerirea punctului

84



de vedere mecanicist, ajunsese la tintd, ca mecanismul
explica totul. Si astfel de spirite au si existat. Au existat in
vremea in care s-a declarat ca lumea pur materiala este, ea
insasi, si numai ea, Universul, in epoca lui Biichner, Vogt si,
de asemenea, - in ceea ce priveste felul de a gandi, nu
cercetdrile - a lui Haeckel. Aceasta e cealalta extrema. La
mijloc se situau spiritele prudente, care, ce-i drept, nu se
puteau Tnalta la o Intelegere superioara a realitatilor lumii,
dar care aveau un sentiment vag al faptului ca nu
intelesesera decat o parte, ca nu poseda decat o parte. Sunt
cercetatorii prudenti, care au inteles lucrurile in mod just:
cei care si-au spus ca se afla pe o treapta de pe care inca nu
pot cerceta totul si care venerau cu smerenie ceea ce nu
puteau cunoaste, drept ceva misterios si necunoscut. La
acesti cercetatori, care au avut sentimentul just, ar fi
trebuit sa se alature si un alt sentiment, si anume,
sentimentul ca dincolo de ceea ce ei aflasera deja se
gaseste ceva necunoscut, spre care nu sunt chemati sa se
indrepte cu gandirea lor mecanicista.

Intrebandu-ne care cercetitori au gandit astfel,
intalnim unul, cetatean al acestei epoci, care scrie: ,Am
convingerea ca toate entitatile organice care au trait
vreodatda pe acest Pamant isi au obarsia intr-o forma
originard, careia Creatorul i-a insuflat viata.” E un om de
stiintd prudent, un cercetitor care intelege lumea
exterioara in mod mecanicist, care nu poate sa ajunga pana
la intelegerea vietii si a spiritului; el se opreste la ideea ca
exista un Creator, si 1l venereaza cu smerenie. Acelasi om
de stiinta poate fi citat si in opozitie cu radicalii care au
aparut ca urmasi ai lui Darwin. Ei au incercat sa explice
pani si limbajul in mod mecanicist. In cartea «Minunile
vietii», Haeckel cere cu hotarare sa se ia seama la faptul ca
orice limbaj se naste tot din principiul mecanicist. Celalalt
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om de stiintd, mai sus amintit, spune, spre deosebire de
acesta: Limbajul e o masina minunata, care reda ganduri
prin mijlocirea unui soi de semne si dezvaluie gandurile
care nu s-ar fi nascut niciodata din senzatii fizice si, daca
nu s-ar fi nascut, n-ar fi putut sa fie dezvoltate mai departe.
- Acest cercetator spune in continuare: Ceea ce s-a ndscut
pe cale mecanica, nu ajunge pana sus, la limbaj; intelegerea
lui trebuie lasata in seama vremurilor viitoare. - Din nou
avem aici un sentiment de veneratie fatd de ceea ce nu
poate fi cunoscut. Si acelasi om de stiinta spune clar: Un
Creator atotstiutor oranduieste fiecare lucru si prevede
fiecare Intamplare. - Aveti aici un om de stiinta al epocii
care a cucerit lumea pe calea ideilor mecaniciste si care
gaseste punctul de vedere just fata de lucrurile si
fenomenele lumii; care urmareste cu toata modestia ceea
ce e In stare sa urmareasca, si care face semn spre viitoarea
epoca de evolutie, face semn Inspre ea, spunand: pentru
mine exista aici o limita.

Ceea ce a spus acest om de stiinta, pe baza simtirii
sale, e punctul de vedere pe care trebuie sa se situeze
teosoful cand e vorba de epoca darwinista din evolutia
spiritului uman. El ne permite sa privim dintr-o
perspectiva larga evolutia rasei noastre, el ne arata ca
darwinismul e numai o faza care ne va conduce spre
notiunea de viata, si spre aplicarea notiunilor de suflet si
spirit. Dupa cum azi avem o stiintd mecanicist3, tot asa, in
viitor vom avea o stiinta a vietii, a sufletului si a spiritului.
Acesta e punctul de vedere pe care-l inaugureaza teosofia,
si ea nu vrea altceva decat sa ofere inca de pe acum ceea ce
viitorul va trebui sa-i dea omenirii. Ea vrea sa arate incotro
mergem, si trebuie sa subliniem In mod deosebit ca aceasta
conceptie teosoficd e in perfect acord tocmai cu acei
oameni de stiinta prudenti, care au gasit ei singuri punctul
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de vedere just. Fiindca aceste cuvinte n-au fost rostite de
un darwinist obscur, care nu s-a putut elibera de niste
prejudecati traditionale - care ar fi vrut sa introduca in
darwinismul nostru unele prejudecati religioase -, nu un
astfel de om de stiinta a rostit aceste cuvinte, ci unul a
carui competenta n-o veti pune la indoiala: Charles Darwin
insusil

\'

TEOSOFIA SI TOLSTOI
Berlin, 3 noiembrie 1904

Cele doua idei care trebuie sa ne conduca de-a lungul
labirintului fenomenelor lumii sunt aceea de viatd si aceea
de formd. Viata se metamorfozeaza neincetat in mii si mii
de forme. Aceasta viata se exprima in Intruchiparile ei atat
de variate. Ea nu s-ar revela nicidecum in afara, n-ar avea
nici o posibilitate de a se manifesta in lume, daca n-ar
aparea mereu in noi si noi forme. Forma e modalitatea de a
se revela a vietii. Dar totul ar pieri in incremenirea formei,
orice viata ar trebui sa dispara, daca forma nu s-ar reinnoi
neincetat in viatd, daca nu ar redeveni iarasi si iarasi
germene, pentru a plasmui din vechile forme altele noi. Asa
se intampla peste tot in natura, si exact la fel e si cu viata
spirituala a omului. Si in viata spirituala a omului si a
omenirii formele se schimba mereu, iar viata se pastreaza
de-a lungul celor mai diverse forme. Dar viata ar
incremeni, daca formele nu s-ar reinnoi In permanenta,
daca o noua viata n-ar izvori, ca germene, din vechile
forme. Observand cum se schimba epocile in decursul
istoriei omenirii, vedem cum viata se schimba sub formele
cele mai variate si in cadrul marii istorii. In conferinta
«Teosofia si Darwin» am vazut in ce forme variate s-au
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exprimat civilizatiile omenirii si ceea ce numim istorie. Am
vazut unele dintre aceste forme in vechea cultura vedica a
Indiei. Am vazut in ce fel s-au schimbat aceste forme de-a
lungul civilizatiilor: veche persana, chaldeo-asiro-
babiloniano-egipteand, urmate de civilizatia greco-romana
si, in sfarsit, de-a lungul civilizatiei crestine si pana azi, in
epoca noastra. Dar ceea ce e atat de important in evolutia
spirituald a epocii noastre e tocmai faptul ca aceeasi viata
se revarsa din ce In ce mai mult in exterior, in forme, si
chiar putem numi epoca noastra o epoca a formelor, o
epoca in care omul e invatat sa se manifeste in toate
directiile prin mijlocirea formei.

Orilncotro ne-am uita, pretutindeni vedem domnia
formei. Darwin ne ofera exemplul cel mai stralucit. Ce a
cercetat Darwin si ce a lasat el mostenire omenirii, prin
teoria sa? Nasterea si metamorfozarea formelor animale si
a celor vegetale in cadrul luptei pentru existentd. Aceasta e
o dovada a faptului ca stiinta noastra e orientata spre
studierea formei exterioare. Si ce a declarat Darwin in
modul cel mai deschis? V-am aratat deja: el a subliniat cu
hotarare ca plantele si animalele apar in formele cele mai
variate, dar ca, dupa cum e convins, au existat niste forme
carora viata le-a fost insuflatd de catre un Creator
plasmuitor al lumii. Aceasta e afirmatia proprie a lui
Darwin. Privirea lui Darwin e indreptata spre evolutia
formei, spre evolutia infatisarii ei exterioare, si el insusi
simte ca 1i este imposibil sa patrunda in ceea ce da viata
acestor forme. Aceasta viata el o ia ca pe un dat, el nu-si
propune s-o explice. El nici nu-si indreapta atentia asupra
ei, ci, mai degraba, singura problema care-l preocupa este
aceea a formelor sub care se manifesta viata.

Sa privim cum se manifesta viata pe un alt taram, pe
taramul artei. Vreau sa ma refer numai la un fenomen
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caracteristic al vietii noastre artistice. Si as vrea sa pun in
lumind aceasta viatd, sub forma ei cea mai radicala de
manifestare, tocmai in acest context. Cat praf n-a starnit,
tocmai in anii ‘70 si ‘80, sloganul de naturalism - nu in
acceptia rea a cuvantului! Si acest slogan al naturalismului
corespunde intru totul caracterului epocii noastre. Acest
naturalism si-a gasit expresia cea mai radicala la francezul
Zola. Cat de impresionant zugraveste el viata omeneasca!
Dar privirea lui nu e indreptatda direct spre viata
omeneascd, ci spre formele in care se manifesta ea.
Formele in care apare ea in mine, In fabrici, in suburbiile
oraselor, acolo unde omul se prabuseste In imoralitate etc.,
toate aceste diferite feluri de a se manifesta ale vietii le
zugraveste Zola si, in principiu, tot pe acestea le zugravesc
toti naturalistii. Ei nu-si indreapta privirile spre viata, ci
spre formele in care se manifesta viata. - Si ganditi-va apoi
la sociologii nostri, care au sarcina de a furniza datele
referitoare la felul cum s-a organizat viata si la felul cum
urmeaza sa se organizeze ea in viitor. Sloganul conceptiei
materialiste despre istorie si al materialismului istoric a
dat prilej la multa vorba. Cum privesc insda sociologii
aceasta problema? Ei nu-si indreapta atentia asupra
sufletului uman, spre partea launtrica a spiritului uman. Ei
studiaza viata exterioard, asa cum ni se infatiseaza ea in
viata economica actuala, faptul ca in cutare sau in cutare
tinut comertul si industria prospera, si cauta sa arate cum
trebuie sa traiasca omul, ca urmare a acestei forme
exterioare pe care a luat-o viata. In acest fel studiazi
sociologii viata. Ei spun: Ce ne pasa noua de etica si de
ideea de moralitate! Creati pentru oameni forme exterioare
mai bune, conditii exterioare mai bune, si se va innobila. -
Da, sub forma marxismului, sociologia moderna a afisat
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afirmatia ca nu fortele etice sunt principalul in viata
umana, ci formele exterioare ale vietii economice.

Toate acestea va arata ca noi am intrat intr-o faza a
evolutiei in care privirea omului e Indreptata in special
spre forma existentei exterioare. Daca va ganditi la cel mai
mare scriitor al epocii contemporane, veti vedea ca
privirea lui e indreptata spre aceasta forma a existentei si
ca, deoarece el e plin, totodata, de cel mai cald sentiment
de iubire pentru viata sufletului, pentru o viata libera, a
ajuns de-a dreptul la disperare, ca sa zicem asa, din cauza
aspectului pe care 1-au luat aceste forme. E vorba de Henrik
Ibsen. El e acela care ne infatiseaza viata sub cele mai
diferite forme, care ne arata ca viata face ca in forma sa se
nasca mereu noi contradictii, ca sufletele se prabusesc si se
chircesc din cauza formelor pe care le ia viata. Felul cum si-
a conceput finalul dramei sale «Cand noi, mortii, vom
invia», e de-a dreptul un simbol al faptul ca sufletesc-
spiritualul a fost dat uitdrii, e ca si cum el ar fi vrut sa
spuna: Noi, oamenii moderni ai culturii contemporane,
suntem atat de incarcerati in forma exterioara de viata, pe
care atat de bine am stapanit-o adeseori... si cand ne vom
trezi, In ce fel se va infatisa privirilor noastre viata
sufleteascd, in formele rigide ale organizarii sociale si ale
conceptiilor apusene? - Aceasta e tendinta fundamentala
din dramele lui Ibsen, care-si gaseste expresia si in
testamentul sau de dramaturg.

Am proiectat astfel cateva fascicole de lumina asupra
culturii bazata pe forme a Apusului. Cand ne-am ocupat de
darwinism, am vazut ca aceasta cultura a formelor este
orientata spre viata mecanica exterioara a naturii, si ca
sufletul nostru e Inchis in forme de viata si sociale rigid
delimitate. Am vazut ca a cincea rasa, ariand, rasa noastra,
pornind de la spiritul vechii culturi vedice, care-si
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reprezenta viata prin perceptii nemijlocite ca pe ceva
inzestrat cu suflet, aceasta rasa a cincea s-a dezvoltat de-a
lungul culturilor persand, chaldeo-asiro-babiloniano-
egipteana, trecand mai apoi prin cultura greco-romana, cu
conceptia ei, cd Intreaga natura e impregnata de suflet. La
greci, chiar si filosofii isi imagineaza ca intreaga natura e
impregnata cu suflet. A venit apoi secolul al XVI-lea -
Giordano Bruno, care, in intreg Universul, in Intreaga lume
mare a stelelor, mai giseste inci viata. Intr-o epoci si mai
tarzie, viata a coborat pana la starea de impletire totala cu
forma exterioara. Acesta e punctul cel mai de jos. Nu spun
aceasta cu dispret, pentru ca fiecare punct al evolutiei este
necesar. Ceea ce face ca planta sa fie frumoasa e forma
exterioarad, e ceea ce iese afara din germene. Viata noastra
culturala a devenit exterioara in cele mai diverse chipuri, a
dobandit Infatisarea exteriorizata sub cele mai diferite
forme. Si asa trebuie sa fie. Cel mai putin s-ar cuveni sa
critice teosofii acest lucru. Exact asa cum odinioara a fost
necesara cultura plina de spirit si de viata, in epoca noastra
e necesard cultura formei. In stiinti avem conceptia
darwinista, In artd, conceptia naturalistd, si avem o cultura
a formei si in sociologie.

E necesar sa ne oprim in mijlocul acestei expuneri si
sa ne intrebam: Ce trebuie sa se intdmple, in sensul nostru
spiritual-stiintific - In «Notiuni fundamentale ale teosofiei»
ne vom mai referi la problema cotiturii necesare pe care
trebuie s-o faca spiritul uman - ce trebuie sa se intample,
deci, acum, cand forma a ajuns sa se exprime? Ea trebuie sd
se reinnoiascd, forma trebuie sa se umple iarasi de o viata
embrionara noua!

Cine-1 observa cu atentie si fara prejudecati pe
contemporanul lui Zola, pe Tolstoi [Nota 20] - in prima
instanta, pe artistul Tolstoi - de pe pozitiile punctului de
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vedere pe care tocmai l-am prezentat, va afla, fara indoialg,
ca la acest artist, la acest observator al diferitelor tipuri din
sanul poporului rus, al tipului soldatului, sa zicem, al
tipului omului razboinic, asa cum 1-a descris el in «Razboi
si pace», si mai apoi In «Anna Karenina», domina un cu
totul alt ton fundamental decidt cel din naturalismul
apusean. Pretutindeni, Tolstoi cauta altceva. El poate sa-1
descrie foarte bine pe soldat, pe functionar, pe omul
apartinand unei clase sociale oarecare, il poate descrie pe
om in cadrul unui neam sau al unei rase..., pretutindeni el
cauta sufletul, sufletul viu, care-si gaseste o forma de
exprimare In fiecare din ei, desi nu in acelasi fel. El descrie
liniile simple, drepte ale sufletului - dar pe cele mai diferite
trepte si in cele mai diferite forme ale vietii. Ce este viata in
diferitele ei forme, in diversitatea ei cu mii de infatisari, ce
este acea viata unica, aceeasi in toate? - Aceasta intrebare
fundamentala strabate toate operele lui Tolstoi. Pornind de
aici, el gaseste apoi posibilitatea de a intelege viata si acolo
unde aparent ea se autodesfiinteaza, acolo unde aceasta
viata trece in moarte. Moartea este, fara indoialda, marea
piatra de incercare a conceptiei materialiste despre lume.
Cum ar putea el Intelege moartea acela care nu recunoaste
decat existenta lumii materiale exterioare, cum ar putea el,
in sfarsit, rezolva problema vietii, de vreme ce moartea sta
ca o poartd ce se iInchide la sfarsitul acestei vieti,
umplandu-l de ingrijorare si groaza? Ca artist, Tolstoi a
depisit deja acest punct de vedere al materialismului. Inca
din nuvela «Moartea lui Ivan Ilici» puteti vedea ca
aspectele cele mai materiale sunt depasite prin arta, vedem
ca In aceasta figura a lui Ivan se stabileste o armonie
perfecta in viata sa cea mai adanc-launtrica. Avem in fata
noastra un om bolnav, nu bolnav cu trupul, ci un om bolnav
cu sufletul. Din toate cuvintele pe care ni le spune Tolstoi
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auzim si vedem ca el nu e de parere ca in trup locuieste un
suflet care nu are nimic comun cu trupul; ci din cuvintele
sale ne dam seama ca in forma corporala el vede o forma
de manifestare a sufletului, ca sufletul e acela care face ca
trupul sa fie bolnav, atunci cand el insusi e bolnav, ca
sufletul e acela care se revarsa prin toate arterele trupului.
Vedem din aceasta forma de exprimare artistica in ce fel se
gaseste viata pe sine insdsi. Si ne Intampind aici un fel
deosebit de a concepe moartea, nu ca teorie, nu ca dogma,
ci ca sentiment. Aceasta idee ne da posibilitatea certa de a
intelege moartea nu ca pe un sfarsit, ci ca pe o revarsare a
personalitatii in Univers, ca pe o pierdere in infinit si
regdsire In marele Spirit Originar al lumii. Aici problema
mortii e rezolvatd, pe cale artistica, In modul cel mai
minunat. Moartea s-a transformat intr-un moment de
fericire al vietii. Muribundul simte cum se
metamorfozeaza, trecand de la o forma de viata la alta.

[atd, deci, cine a fost Lev Tolstoi, artist contemporan
cu naturalistii: un cautator al vietii, un om care si-a pus
problema enigmei vietii in diferitele ei forme. Si nu se
putea, In acest caz, ca aceasta enigma a vietii sa nu apara si
in punctul central al sufletului sau, al gandirii si simtirii
sale, sub aspectul sau stiintific si religios. El a cautat sa
cerceteze aceastd enigma a vietii, el a cautat, in afara de
forma, si viata, oriunde o intalnea. De aceea, el a devenit
profetul unei epoci noi, care trebuie sa ia locul epocii
noastre, o epoca in care, spre deosebire de forma pe care
au luat-o acum stiintele naturii, omul va simti si cunoaste
din nou viata. In intreaga critici pe care Tolstoi o face
culturii apusene noi nu vedem altceva decat o expresie a
acelui spirit care reprezinta o viata tanara, proaspata, de
copil, si care vrea sa o reverse in omenirea in curs de
dezvoltare, a acelui spirit care nu se poate declara
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multumit cu o culturd, ce-i drept, coaptd, matura, ba chiar
rascoaptd, care a ajuns sa se exprime prin intermediul
formei exterioare. Aceasta e pozitia diametral opusa pe
care o are Tolstoi fata de cultura Apusului. De pe aceste
pozitii critica el formele de organizare ale societatii si
formele de viata ale Apusului - totul! Acesta e punctul de
vedere din care face el critica sa.

Am vazut, In cazul darwinismului, ca stiinta Apusului
a ajuns sa Inteleaga formele vietii, dar ca Darwin si-a
declarat neputinta de a intelege ceva despre viata insasi, pe
care o ia ca realitate datd. Intreaga culturd a Apusului se
intemeiaza pe cercetarea formelor. Studiind evolutia
pietrei, a plantei, a animalului, a omului, noi studiem, de
fapt, forma exterioara a acestora. - Deschideti orice carte
de stiinta occidentald, pretutindeni veti gasi in centrul
atentiei forma. Sa ne amintim inca o data un lucru la care
am mai reflectat deja: si anume, faptul ca tocmai savantii
Occidentului recunosc ca stau in fata enigmei vietii si nu
sunt In stare sa o patrunda. Cuvintele: ,Ignorabimus,
ignorabimus” ne intampina ori de cate ori e vorba ca stiinta
sa ne spuna ceva despre viata ca atare. Despre felul cum se
materializeaza viata sub diferite forme, da, despre aceasta
stiinta stie sa spuna cate ceva. Dar despre ce e si cum
actioneaza aceasta viata insasi, despre aceasta ea nu stie
nimic. Ea ajunge la disperare in fata sarcinii de a dezlega
aceastd enigma si nu spune decat: Ignorabimus. Si iata ca
Tolstoi a gasit cuvantul just, principiul just al felului cum
trebuie cercetata viata insasi. As vrea sa va citez un pasaj
de importanta capitald, de unde veti vedea ca el sustine
punctul de vedere al vietii, in opozitie cu tot ceea ce e
stiinta a formelor:

,Falsa cunoastere a epocii noastre (a Occidentului)
presupune ca noi stim ceea ce nu putem sti si ca nu putem
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sti ceea ce stim, de fapt. Omului care poseda o falsa
cunoastere i se pare ca el cunoaste tot ceea ce i se
infatiseaza in timp si n spatiu si ca nu cunoaste ceea ce-i
este cunoscut prin intermediul constientei lui Inzestrate cu
ratiune.

Unui asemenea om i se pare ca binele in general si
binele sau personal constituie obiectul cel mai imposibil de
cercetat. Aproape la fel de imposibil de cunoscut 1i pare
intelectului sau constienta sa Inzestrata cu ratiune; ceva
mai usor de cunoscut i se pare ca este el Insusi, in masura
in care este animal; si mai usor de cunoscut ii par
animalele si plantele, si cel mai usor de cunoscut, materia
moartd, infinita.

Ceva similar se intampla cu vazul omului. Omul isi
indreapta privirea mereu, in mod inconstient, spre
obiectele cele mai Indepartate si care, din aceasta cauza, ii
par a fi, judecand dupa culoare si contururi, cele mai
simple: spre cer, spre orizont, spre padurile si campiile
indepartate. Aceste obiecte {i par a fi cu atat mai precis
determinate si mai simple, cu cat sunt mai departe de el, si,
dimpotriva, cu cat obiectul e mai aproape, cu atat
contururile si culorile lui par mai variate.” - ,Oare nu acest
lucru se intampla si cu falsa cunoastere a omului? Ceea ce,
in mod neindoielnic, 1i este cunoscut - constienta lui
ganditoare -, ii pare greu de cunoscut, pentru ca nu e ceva
simplu, dar ceea ce-i este inaccesibil - materia nelimitata,
vesnica - 1i pare lesne de cunoscut, pentru ca-i apare in
departare.

Si totusi, lucrurile stau exact invers.”

Omul de stiinta occidental considera ca factorul
primar, stabil, e materia lipsita de viata. Apoi, el vede ca din
ea se formeaza plantele, animalele si oamenii, prin
actiunea fortelor chimice si fizice; vede ca materia lipsita
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de viata Incepe sa miste, ia treptat forma unei sfere si, in
cele din urmd, da nastere miscarii care are loc in creier. Dar
el nu poate Intelege cum se naste viata: fiindca ceea ce
cerceteaza el nu e decat forma vietii. Tolstoi spune: Viata
ne este cel mai aproape, caci in sanul ei ne aflam, caci viata
suntem chiar noi; fireste, daca vrem sa intelegem viata
observand si cercetand forma ei, n-o vom Intelege
niciodata. Nu trebuie decat s-o privim in noi insine, nu
trebuie decat s-o trdim, si atunci stim ce e viata. Aceia care
cred ca n-o pot pricepe cu mintea, aceia nu inteleg viata
deloc. - Aici isi incepe Tolstoi cercetarea asupra vietii si
cauta sa afle ce anume poate percepe omul drept viata a sa,
chiar daca gandirea rafinata, hipermatura, n-o poate
cuprinde in marile linii ale gandirii simple: Daca vrei sa
intelegi cu adevarat forma, trebuie sa privesti in
intimitatea celor launtrice. Daca vrei sa cercetezi numai
legile formale ale naturii, cum vrei sa-ti dai seama in ce fel
se deosebeste o viata plina de sens de o viata lipsita de
sens? Organismele sunt sadnatoase si se imbolnavesc
conform acelorasi legi superioare; omul se imbolnaveste
exact conform acelorasi legi datorita carora el e si sanatos.
- Si tot cu mult tilc spune Tolstoi in tratatul sau «Despre
viata» [Nota 21]:

,0ricat de iuti si de puternice ar fi miscarile unui om
in stare de nebunie, de delir sau agonie, in stare de betie
sau chiar intr-o stare de patima dezlantuita, noi nu spunem
despre acel om ca trdieste, nu-l tratdm ca pe un om care
traieste, ci admitem doar ca in el exista posibilitatea vietii.
Dar oricat de slab si de imobil ar fi un om - daca vedem ca
personalitatea lui animalica s-a supus ratiunii,
recunoastem in el un om viu si-1 tratam ca atare.”

Tolstoi vrea sa spuna ca forma exterioara dobandeste
sens pentru noi numai daca n-o studiem din punct de

96


http://www.spiritualrs.net/Conferinte/GA053/GA53_Note.html#21

vedere pur exterior, ci daca sesizam in mod nemijlocit ceea
ce nu e forma, ceea ce e numai spirit, partea launtrica,
esentialul. Nu vom putea ajunge niciodata pana la viata
adevdrata daca Incercam sa intelegem numai forma; dar
vom intelege formele daca, pornind de la viata insasi, vom
trece la studiul formei.

Dar Tolstoi nu isi abordeaza problema numai in acest
mod stiintific, ci si din perspectiva moralei. Cum ajungem
noi, in forma noastra umang, pana la aceasta viata propriu-
zisd, pana la ceea ce e legitate, pana in interiorul formei
exterioare? Tolstoi s-a lamurit asupra acestui lucru atunci
cand si-a pus intrebarea: Cum imi satisfac eu - cum fsi
satisfac semenii mei propria lor nevoie de fericire? Cum
ajung eu la satisfactie fata de propria mea viata personala?
Pornind de la formele pe care le ia viata animald, omul nu-
si pune alta intrebarea decat: Cum satisfac nevoile formei
exterioare de viata? - Aceasta e o pozitie foarte joasa de pe
care pot fi privite lucrurile. Ceva mai sus se situeaza aceia
care spun: Nu omul individual trebuie sa gaseasca
satisfacerea nevoilor sale, ci el trebuie si se incadreze in
binele general al omenirii, trebuie sa se Incadreze intr-o
comunitate umana si sa nu se preocupe numai de ceea ce
aduce satisfactie propriei sale vieti personale in forma ei, ci
el trebuie sa-si gaseascd multumirea In toate fiintele.
Trebuie sa ne incadram in comunitatea umana si sa ne
subordonam intereselor societatii. Acesta e idealul pentru
numeroase personalitati, pentru numerosi moralisti si
sociologi din istoria civilizatiei occidentale: A subordona
cerintele individuale cerintelor comunitatii. Dar - spune
Tolstoi — acesta nu e nivelul cel mai 1nalt care trebuie atins,
fiindca ce altceva am 1n vedere, in acest caz, decat forma
exterioara? Felul cum traieste omul in societate, felul cum
se Tncadreaza in ea, toate acestea nu se refera decat la
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forma exterioara. Iar aceste forme exterioare se schimba
necontenit. Si daca viata mea individuald, personald, nu
trebuie sa fie scop in sine, de ce oare sa fie scop In sine
viata celor multi? Daca bunastarea personala a formei unei
vieti umane individuale nu e un ideal, inseamna ca nici prin
insumarea multor asemenea forme individuale nu poate
lua nastere un ideal al binelui general. Nu bundstarea
individului, nu bunastarea tuturor indivizilor poate fi
idealul spre care sa tindem: aceasta se refera numai la
formele in care viata traieste, in prima instanta. Unde
cunoastem viata? Carui tel sa ne subordonam, dacda nu
nevoilor dictate de natura noastra interioard, daca nu
aceluia care ne recomanda sa tindem spre o bundstare
generala sau spre umanitarism?

Acel ceva care, in omul individual, ca si in omenirea
luata in ansamblul ei, doreste cu putere bunastarea si
fericirea, acest ceva este, in formele cele mai variate, viata
insasi. Sa nu ne concepem, deci, idealul nostru moral,
idealul nostru cel mai launtric in functie de formele
exterioare, ci In functie de ceea ce se impune sufletului
insusi, de ceea ce-i infatiseaza drept ideal sufletului, in
launtrul sau, Dumnezeul care traieste in el. Iata din ce
cauza Tolstoi se intoarce la un fel de crestinism superior, in
care el vede adevaratul crestinism: Nu cautati imparatia lui
Dumnezeu in gesturi exterioare - in forme -, ci indreptati-
va cautdrile Inspre interiorul vostru. Si atunci vi se va arata
care va e datoria, cand veti sesiza si Intelege viata
sufletului, cand va veti lasa inspirati de Dumnezeul din voi,
cand veti asculta spre ceea ce va vorbeste propriul suflet.
Nu va uniti cu formele, nu va pierdeti in forme, oricat de
mari si puternice ar fi ele! Intoarceti-va la viata originar3,
unicg, la viata divina din voi insiva. Cand omul nu-si mai ia
din exterior idealurile morale, idealurile culturale, ci lasa
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sa tasneasca afara din sufletul sau ceea ce rasare in inima
sa, ceea ce Dumnezeu a semanat in sufletul sau, atunci el a
incetat sa traiasca numai In formd, si atunci el are, intr-
adevar, un caracter moral. Aceasta se cheama moralitate
lduntrica si inspiratie launtrica.

De pe aceasta pozitie el cauta o reinnoire
fundamentala a intregii conceptii despre viata si lume, sub
forma a ceea ce el numeste crestinismul sau originar. Dupa
cum crede Tolstoi, crestinismul a devenit ceva exterior, el
s-a adaptat diferitelor forme ale vietii, care s-au nascut din
cultura diferitelor secole. Si el asteapta sa vinda o epoca
noug, in care in forma sa pulseze o noua viata launtrica, in
care viata sa fie iarasi perceputa in mod nemijlocit. De
aceea, el nu oboseste sa spuna, in forme noi si mereu altele,
ca e necesar sa sesizam ceea ce e simplu, sufletescul, nu
viata cea complicata, care vrea sa aiba mereu alte si alte
experiente. Nu! Ci inocenta sufletului trebuie sa afle ce e
bine si ce e rau, trebuie ca, mai Intai, ceea ce e aducator de
confuzie in stiinta exterioard, in reprezentarea artistica
exterioara, ceea ce e luxuriant in viata moderna, sa fie unit
cu ceea ce e direct si simplu si care asteapta sa tasneasca
din sufletul fiecarui om, indiferent carei forme de viata sau
societate 1i apartine el: acesta e idealul pe care-l propune
Tolstoi. Si asa devine el un critic sever al stiintei
occidentale. El declara ca aceasta stiintd a incremenit
treptat sub forma de dogme, ca si teologia, si ca savantii
Occidentului par asemanatori cu dogmaticii veritabili, plini
de un spirit fals. Si el face un aspru rechizitoriu al acestor
savanti. In primul rand, idealului spre care se tinde prin
aceste forme stiintifice, si acelora care cauta ,ridicarea si
inaltarea”, spre care tind toate eforturile noastre, in
bundstarea concret materiala. De-a lungul secolelor,
omenirea s-a straduit mereu sa aduca formele pe treapta
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lor cea mai 1nalta de dezvoltare, si a crezut ca avutia
exterioarda, bunastarea exterioara, constituie fericirea
suprema. lar acuma ar fi venit vremea - stim ca nu trebuie
sa criticam acest lucru, ci sa-1 cercetam, ca pe un dat
necesar - ca bundstarea sa nu mai fie apanajul catorva
clase si paturi sociale, ci ca de ea sa aiba parte toti oamenii.
Fireste, Impotriva acestei afirmatii nu se poate obiecta
nimic, dar Tolstoi se ridicd impotriva formei prin care
sociologia occidentala si socialismul occidental incearca sa
realizeze acest lucru. Ce spune socialismul? El porneste de
la premisa ca trebuie sa schimbe formele exterioare ale
vietii. Forma imbunatatita a civilizatiei materiale il va face
pe om sa ajunga, pasa-mi-te, la un nivel superior de viat3,
la un mod superior de a trdi. Si se mai crede ca cei carora le
va merge bine, care vor prospera din punct de vedere
exterior, vor avea si o tinuta morala superioara. Toate
straduintele de natura morala ale socializarii au drept scop
infaptuirea unei revolutii In ceea ce priveste formele
exterioare.

Impotriva acestor tendinte se ridica Tolstoi. Fiindci
aici e problema: tocmai progresul civilizatiei a facut sa
apara cele mai diverse deosebiri de clasa si de stare
sociala. Credeti ca daca veti dezvolta la maximum aceasta
civilizatie a formelor, veti atinge cu adevarat un ideal mai
inalt de civilizatie? Voi trebuie sa-l sesizati pe om si sa-1
influentati acolo unde isi da forma el insusi. Trebuie sa-i
faceti sufletul mai bun, sa turnati in sufletul sau puteri
divin-morale, si atunci el va modifica forma pornind de la
factorul prim, viata. Acesta e socialismul lui Tolstoi, si el
considera ca nici o schimbare a civilizatiei formelor
occidentale nu va putea sa duca niciodata la innoirea
civilizatiei morale, ci ca aceasta innoire trebuie sa
porneasca de la innobilarea sufletului, a vietii launtrice.
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lata de ce el nu devine predicatorul unor dogme, ci un
stimulator al unei transformari totale a sufletului uman. El
nu poate spune: viata morala a omului se innobileaza daca
se imbunatateste conditia exterioara a vietii sale.., ci spune:
tocmai pentru ca ati pornit de la transformarea formei
exterioare, v-a ndpadit aceasta Intreaga situatie
intristatoare in care traiti. Veti putea depasi iardsi aceasta
forma de viata numai daca veti transforma omul
dinlauntru spre afara. Sociologia, ca si gandirea stiintifica
darwinista, sunt ultimele vestigii ale vechii culturi bazate
pe forma. La noi existd insa primele semne ca apar zorile
unei civilizatii noi, zorile unei civilizatii a vietii. Dupa cum
acolo avem linia descendentd, aici, la noi, o avem pe cea
ascendenta. Pe cat de putin e In stare mosneagul care si-a
implinit rostul, care a dat o anumita forma vietii sale, sa se
relnnoiasca total, ci, mai degraba, noua forma de viata se
naste din copilul care acum isi deschide ochii in lume, prin
vitalizare din interior, din ceea ce e inca nediferentiat si
care lasa sa tasneasca din el varietatea, tot pe atat de putin
se poate naste In sdnul unui popor care are o veche
civilizatie, noua forma de viata. Iata de ce Tolstoi considera
ca tocmai poporul rus e un popor inca neatins de formele
civilizatiei occidentale, si crede ca el e poporul in sanul
caruia trebuie sa Tnmugureasca aceasta viata a viitorului.
Tocmai dupa ce a studiat acest popor slav, care azi inca mai
priveste cu nepriceputa indiferenta idealurile culturale
europene - atat stiinta europeand, cat si arta europeana -,
Tolstoi afirma ca in acest popor trdieste un spirit
nediferentiat, care trebuie sa devina purtatorul viitorului
ideal al civilizatiei. El vede aici ceea ce va fi in viitor. Critica
lui se intemeiaza pe marea lege a evolutiei, pe acea lege
care ne invata despre schimbarile formelor si despre
inmugurirea mereu noug, din germeni, a vietii.
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In capitolul X al cirtii sale «Despre viati», el scrie:

,lar legea pe care o cunoastem In noi insine ca lege a
vietii noastre, este aceeasi lege potrivit careia au loc si
toate fenomenele exterioare ale lumii, doar cu deosebirea
ca In noi insine cunoastem aceasta lege ca o lege pe care
trebuie s-o realizam noi insine - pe cand in fenomenele
exterioare ca ceva care, dimpotriva, se petrece dupa aceste
legi fara participarea noastra.”

In acest fel isi giseste Tolstoi locul in viata vesnic
schimbadtoare, supusa evolutiei. Noi am fi niste
reprezentanti foarte rai ai stiintei spirituale, daca n-am
putea Intelege In adevarata lumina un asemenea fenomen;
am fi niste rai cercetatori spirituali, dacd am vrea sa
predicam numai un adevar stravechi. De ce ne Insusim noi
continutul stravechii intelepciuni? Deoarece stravechea
intelepciune ne invata sa intelegem viata in profunzimile
ei, deoarece ea ne arata ca Divinitatea unica se manifesta
iar si iar sub formele cele mai diferite. Un rau reprezentant
al stiintei spirituale ar fi acela care ar deveni dogmatic,
acela care ar vrea sa predice numai continuturile
intelepciunii stravechi, fiind insa orb si surd la tot ceea ce
se petrece in imediata lui apropiere. Invititura
intelepciunii ne-a aratat stravechea intelepciune nu ca s-o
repetam si noi in cuvinte, ci ca s-o traim si sa invatam sa
intelegem ceea ce exista in jurul nostru. Evolutia propriei
noastre rase, care, de la vechea cultura hindusa si pana la
cea actuala, a luat diferite forme, aceasta evolutie e
descrisa si prefigurata in mod exact in acea straveche
intelepciune. In ea ni se vorbeste si despre o evolutie
viitoare, despre o evolutie care duce in viitorul imediat. Ni
se spune ca ne aflam la Inceputul unei noi ere cosmice.
Ratiunea noastrd, inteligenta noastra, au dobandit forma
lor actuala in urma trecerii lor prin diferite sfere ale

102



existentei. Fortele noastre fizice de intelegere si-au
sarbatorit cele mai mari triumfuri tocmai in cadrul
civilizatiei bazate pe forma a epocii noastre. Ratiunea a
patruns legile naturii care determina formele si a ajuns in
stapanirea legilor naturii care se refera la forme, ea a atins
culmile cele mai Tnalte In marile si grandioasele progrese
ale tehnicii, in marile si grandioasele progrese ale vietii
noastre. Acum, noi ne aflam la inceputul acelei epoci cand
in aceasta ratiune trebuie sa se reverse ceva, ceva care
trebuie sa cuprinda omul si sa-l1 modeleze din launtru in
afara. Iata de ce miscarea teosofica si-a ales drept deviza si
si-a propus drept scop sa formeze miezul, germenul unei
fratietdti generale a oamenilor. In ea nu trebuie s se facd
deosebiri in functie de opinii, clasa sociald, sex sau
culoarea pielii, nici in functie de confesiunea religioasa - ci
in toate aceste forme trebuie sa fie cautata viata. Ceea ce ne
apare drept ideal spiritual al nostru e un ideal al iubirii, pe
care — daca devine constient de propria lui divinitate -
omul il va resimti drept celdlalt element divin, care exista
in el. Teosofia da numele de manas civilizatiei bazate pe
intelect, civilizatiei spiritului; ea foloseste numele de
buddhi pentru acea entitate interioara care e patrunsa de
iubire, care nu vrea sa fie inteleapta fara a fi si plina de
iubire. Si, dupa cum rasa noastra a dus, pe baza ratiunii, la
dezvoltarea culturii manas-ului, urmatoarea treapta va fi
aceea pe care va trebui sa realizam individualitatea plina
de iubire, cand omul actioneaza din natura lui superioara,
launtrica, diving, fara a se pierde nici in haosul naturii
exterioare, nici In stiintd, nici in viata sociala. Daca vom
concepe idealul spiritual in acest fel, ne vom putea ingadui
sa spunem ca intelegem acest ideal in mod just, - si atunci
nu vom putea ignora o personalitate care traieste printre
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noi, care vrea sa dea evolutiei omenirii noi impulsuri de
viata.

Ce frumos si in concordanta cu invatatura noastra
este mult din ceea ce spune Tolstoi referitor la conceptia
despre om in caracterul sau nemijlocit. N-as vrea sda mai
citez decat un pasaj, care e caracteristic mai cu seama
pentru idealul sau moral:

JIntreaga viatd a acestor oameni e indreptati spre
madrirea inchipuitd a bunastarii lor personale. Ei vad
bunastarea personalitatii numai ca satisfacere a nevoilor
lor. Ei numesc nevoi ale personalitatii toate acele conditii
de existenta ale personalitatii spre care si-au indreptat
ratiunea lor. Dar nevoile constiente - acelea spre care e
indreptata ratiunea lor - cresc mereu, la infinit, din cauza
ca sunt constienti de ele. Satisfacerea acestor nevoi
crescande {i opreste sa vada cerintele adevaratei lor vieti.”

Tolstoi spune, asadar: Personalitatea nu include in ea
constienta rationala. Personalitatea e o calitate a
animalului si a omului ca animal. Constienta rationala e o
calitate care apartine doar omului. Numai daca omul trece
peste simpla personalitate, daca devine constient de
prevalenta individualitatii asupra personalitatii, daca
intelege sa devina impersonal, sa lase viata impersonala sa
conduca in el, atunci el iese din cultura implicata in forma
exterioara si intra Intr-o cultura plina de viata a viitorului.

Chiar daca nu este ceea ce teosofia recunoaste ca
ideal al ei si nu este concluzia pe care o tragem din teosofie,
cu toate acestea este un pas inspre ideal, intrucat omul
invata sa traiasca numai atunci cand nu priveste asupra
personalitdtii, ci asupra a ceea ce este etern si nepieritor.

Acest vesnic, nepieritor, Buddhi, germenul
intelepciunii, care odihneste in suflet, trebuie sa ia locul
simplei culturii intelectuale. Pentru faptul ca teosofia este
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corecta in aceasta viziune a viitorului evolutiei omenirii,
exista multe dovezi. Cea mai importantd insa este aceea ca
deja se impun singure in viata forte similare, pe care acum
e necesar sa le cuprindem si sa le intelegem cu adevarat,
pentru ca apoi noi insine sa ne umplem de idealurile lor.

Aceasta este maretia lui Tolstoi, ca el vrea sa ridice
omul din cercul stramt al gandurilor sale si sa il adanceasca
spiritual, ca vrea sa-i arate ca idealurile nu sunt afard, in
lumea materiald, ci numai din suflet pot izvori.

Daca suntem teosofi veritabili, atunci vom recunoaste
evolutia, atunci nu vom ramane orbi si surzi fata de ceea ce
lumineaza inspre noi, in sens teosofic, in prezentul nostru,
ci vom recunoaste cu adevarat aceste forte, despre care de
obicei in scrierile teosofice se vorbeste In mod poetic.

Aceasta trebuie sa fie chiar caracteristica unui teosof,
ca el a biruit intunericul si eroarea, ca el a invatat sa
evalueze si sa recunoasca in modul corect viata si lumea.

Un teosof care s-ar retrage, care ar deveni rece si
strdin fata de viata, ar fi un teosof de calitate proasta chiar
daca ar sti foarte mult. Acei teosofi care ne conduc din
lumea sensibila intr-una mai fnalt3, care privesc ei insisi in
lumile suprasensibile, ei trebuie pe de alta parte sa ne
invete de asemenea cum putem observa suprasensibilul pe
planul fizic si sa nu ne pierdem in sensibil.

Noi cercetam cauzele care vin din spiritual, pentru a
intelege pe deplin sensibilul, care este efectul spiritualului.
Nu intelegem lumea sensibild dacd ramanem induntrul
sensibilului, intrucat cauzele pentru viata sensibila vin din
spiritual.

Teosofia vrea sa ne faca clarvazatori 1n sensibil, de
aceea ea vorbeste despre intelepciunea straveche. Ea vrea
sa transforme omul, astfel incat el sa vada prin clarvedere
in tainele inalte suprasensibile ale existentei, dar aceasta
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nu va fi platita cu lipsa de intelegere pentru ceea ce se afla
nemijlocit imprejurul nostru.

Aceasta ar fi, cum am spus, un clarvazator mai prost,
cel care ar fi orb si surd fata de ce se petrece in sensibil,
fata de ce contemporanii lui sunt in stare sa realizeze in
ambianta lui nemijlocita, si pe langa aceasta ar fi un
clarvazator prost daca nu ar fi in stare sa recunoasca intr-o
personalitate prin ce este condus omul In suprasensibil in
timpul nostru. La ce ne-ar fi de folos daca am fi clarvazatori
si nu am fi In stare sa ne dam seama de ceea ce se afla
imediat in fata noastra ca sarcina urmatoare.

Un teosof nu trebuie sa se retraga din viata, el trebuie
sa stie sa aplice direct teosofia in viata. Daca e ca teosofia
sa ne conduca in sus spre lumile mai inalte, atunci noi
trebuie sa aducem jos In lumea noastra fizica cunostintele
suprasensibile. Trebuie sa recunoastem cauzele care se afla
in spiritual. Teosoful trebuie sa stea in viata, sa inteleaga
lumea in care traiesc contemporanii sai, si sa-si dea seama
de cauzele spirituale din diferitele epoci de dezvoltare.

VI

LUMEA SUFLETELOR
Berlin, 10 noiembrie 1904

In cursul acestor conferinte am folosit adeseori
ocaziile care mi s-au oferit pentru a sublinia cum conceptia
teosofica despre lume nu ne indeparteaza de la activitatea
in lumea sensibild, pe taramul nemijlocit rezervat omului,
ca ea nu ne inalta in cine stie ce regiuni fantastice, iluzorii,
asa cum atat de des sustin adversarii acestei conceptii
despre lume. Am spus-o de atatea si atdtea ori. Dar azi,
cand vrem sa pasim cu studierea notiunilor fundamentale
ale teosofiei in acea lume prin care trebuie sa cutreiere
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fiinta umana in perioada dintre moarte si o noua nastere, e
necesar sa mai subliniem Inca o datd, in mod cu totul
special, acest lucru; pentru ca adversarii conceptiei
teosofice despre lume vor fi prea usor inclinati sa declare
ca tot ceea ce descriu eu despre aceastd regiune este ceva
imaginar, ceva absolut fantezist. Si totusi, tocmai in aceste
lumi care sunt situate deasupra lumii sensibile, In aceste
regiuni suprasensibile va recunoaste acela care e in stare
sa priveasca mai adanc In natura lucrurilor esenta propriu-
zisd, adevaratul temei al tuturor realitatilor lumii. Dupa
cum nimeni nu poate construi 0 masina cu aburi daca nu
cunoaste esenta aburilor, tot asa, nimeni nu e In stare sa
inteleaga si sa explice ceea ce se petrece de jur imprejurul,
in fata organelor noastre de simt, daca nu cunoaste esenta
sufletului si a spiritului. Cauzele lucrurilor si fenomenelor
din lumea fizica se afla In suprasensibil, in suprafizic. Pe cat
este de adevarat ca noi ne inaltam in regiunile superioare
ale existentei, tot pe atat de adevarat este ca noi cautam sa
intelegem aceasta esenta suprasensibilda pentru a putea
actiona in lumea fizica. Este necesar sa intelegem esenta
suprasensibilului, pentru a-1 introduce in lumea noastra
sensibilda. Spuneam ca acest lucru trebuie subliniat in mod
deosebit acum, cand pasim in niste regiuni care sunt total
inaccesibile ochiului fizic. Pentru observatia sensibilg,
fiinta umana este moarta din momentul cand sufletesc-
spiritualul s-a detasat de entitatea fizica. Nici un ochi si nici
o ureche nu ne poate da de stire care e soarta omului in
acea perioada in care, dupa moarte, el se pregateste pentru
0 nouad incarnare.

De aceasta soarta dintre moarte si o noud nastere
vrem si ne ocupam acum. In acest scop, ne vom adanci in
cercetarea celor doua regiuni ale existentei noastre, care
fac parte din viata noastra exact la fel ca Soarele si Luna si
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toate lucrurile ce exista pe Pamantul nostru. Numai ca
omul Inzestrat doar cu simturile fizice nu stie nimic despre
aceste regiuni superioare. El traieste In ele; dar a trai intr-o
anumita lume si a sti ceva despre ea sunt doua lucruri total
diferite. Foarte frumos a spus in repetate randuri filosoful
german Lotze [Nota 22] si, de asemenea, poetul-filosof
Hamerling [Nota 23], ca daca omul ar fi lipsit de ochi si
urechi, intreaga lume care se afla in jurul nostru, care se
infatiseaza sub forma de sunete si culori, ar fi Intunecata si
mutd pentru el. Lumea straluceste in diferite culori si
rasund In diferite tonuri numai datorita faptului ca noi
avem organe fizice corespunzitoare. In legitura cu aceasta
lume trebuie spus cd noi cunoastem din ea doar atata cat
ne este accesibil prin organele noastre de simt.

De curand a aparut o carte interesantd, despre viata
sufleteasca a unei femei - Helen Keller [Nota 24] -, care la
varsta de un an si jumatate a orbit si a devenit surdo-muta,
reusind totusi sa dezvolte o viata sufleteasca deschisa unor
orizonturi foarte largi si care poate fi calificata chiar drept
geniald. Incercati si vi imaginati in mod limpede cum
trebuie sa-i apara unui astfel de om lumea, care pentru altii
straluceste in culori si e plina de sunete, si Incercati sa va
imaginati apoi cu ce stralucire il intdmpina pe un orb din
nastere care a fost operat aceeasi lume care inainte fusese
lipsita de culoare si lumina si cat de imbogatita cu noi
insusiri 1i va aparea ea; ne vom fi facut astfel o imagine
despre acel om care se trezeste de la perceptia sensibila la
perceptia spirituald, pe care operatia l-a scos din intuneric
spre lumind. Deasupra lumii obisnuite se afla o lume
sufleteasca si ea este o realitate pentru aceia al caror ochi
spiritual s-a deschis. In literatura teosofici, aceasti lume
mai e numitd si lume astrala. S-au adus multe obiectii
impotriva expresiei de ,lJume astrald”, pentru ca s-a crezut
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ca e vorba de revirimentul unei prejudecati din Evul Mediu.
Dar nu degeaba o numesc lume astrala aceia care au
posibilitatea de a privi In sfera sufletescului. Fiindca, exact
asa cum culorile si sunetele se infatiseaza simturilor fizice,
in aceasta lume apar ca realitati adevarate In primul rand
toate acele fenomene pe care noi le cuprindem In cuvintele:
pofte, instincte, pasiuni, porniri, dorinte si sentimente.
Dupa cum digera, vede si aude, tot astfel omul doreste, are
pasiuni, are sentimente. El trdieste in lumea pasiunilor, a
pornirilor si poftelor, a sentimentelor si dorintelor, asa
cum traieste, pe de alta parte, in lumea fizica. Si Intocmai
cum ochiul fizic, dand de un alt om, vede Insusirile fizice
ale acestuia, tot astfel ochiul spiritual deschis vede
multimea fnsusirilor sufletesti existente in om. Exact la fel
cum simturile fizice pot deosebi electricitatea de lumina
sau lumina de caldurd, tot astfel ochiul sufletesc deschis
poate face deosebire intre o pornire, o pofta care exista in
sufletul altuia, si sentimentul iubirii, al daruirii,
sentimentul evlaviei religioase. Dupa cum caldura si
lumina sunt doua lucruri diferite, tot astfel sunt diferite, in
lumea sufleteascd, iubirea si evlavia religioasa. Si aceste
insusiri au fost numite astrale din cauza ca pentru ochiul
sufletesc deschis ele stralucesc in nuantele astralului.

Aici e necesar sa intercalez cateva reprezentari
oculte. Prin reprezentdari oculte Intelegem acele
reprezentdri care se refera la suprasensibil, pe care le pot
avea numai cei ale caror organe de simt spirituale si
sufletesti sunt deschise. Nimic nu e cu totul ascuns.
Dorintele, poftele si pasiunile sunt ascunse numai pentru
cei ale caror organe sufletesti nu sunt deschise. Cu ajutorul
organelor noastre sufletesti putem distinge insusirile din
lumea sufleteasca pe care omul le are in el. Dupa cum el ne
intdmpina avand o anumita fizionomie, tot astfel orice om
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ne Intdmpind avand o anumita fizionomie sufleteasca. Si
asa cum are un corp fizic, tot astfel el poseda si un corp ce
straluceste in lumina astrald, un corp care e mai mare
decat corpul sau fizic si in care e Invaluit, ca intr-un nor de
lumina ce straluceste si licareste in cele mai diferite culori.
Folosesc In mod intentionat amandouad aceste cuvinte,
fiindca fiecare denumeste altceva. Dintre insusirile care se
refera la ganduri si idei, pe unele le vezi stralucind, pe
altele numai licarind. lar sentimentele, pasiunile, dorintele
si instinctele ne apar la fel cum 1n cazul electricitatii vedem
polul inconjurat de o luminad licaritoare; acest nor de
luming, invizibil pentru ochiul obisnuit, dar vizibil pentru
acela al clarvazatorului, e numit aura umana. Ea contine tot
ceea ce eu am desemnat drept insusiri sufletesti. Putem
distinge cu exactitate intre acele nsusiri pe care sufletul le
are din cauza ca inclina spre lumea sensibila, din cauza ca
se cramponeaza de lucrurile lumii senzoriale, intre poftele
ce se nasc din cauza ca omul doreste lucruri ce apartin
lumii sensibile, si ceea ce e legat de daruirea altruista, de
sentimentele de iubire si evlavie. Daca aura e impanzita de
sentimentele ce-si au originea In instinctele inferioare, care
sunt legate de viata materiald, acest lucru face ca sufletul sa
fie traversat de curenti de diferite forme, de fulgere sau
alte figuri, in culori sangerii sau rosiatic-portocalii sau
rosiatic-galbui, pe cand tot ceea ce e legat de sentimente
nobile, de pasiuni nobile, cum sunt entuziasmul, evlavia,
iubirea, apar in aura omului in minunate nuante verzui,
verzui-albastre, albastru-violete sau violet-rosiatice. Asa ca
sufletul omului arata, pe de-o parte, realitatile materiale,
doreste arzdtor realitatile materiale, se cramponeaza de
ele, iar pe de alta parte acest suflet e inzestrat cu polul
opus, prin care se inalta spre ceea ce e nobil si e strabatut
in permanenta de curenti si inflacarat de focul a ceea ce e
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nobil. Intre aceste dou insusiri se imparte viata sufletului.
Cei care trdiesc in culorile verde, albastru, violet au trecut
prin multe reincarndri, pentru a dobandi aceste insusiri
mai nobile. Fiindca initial sufletul e inzestrat cu Insusirile
inferioare, cu porniri, pofte, pasiuni, instincte. El trebuie sa
le aib3, fiindca daca sufletul n-ar avea ceea ce in filosofia
oculta se numeste dorinta dupa cele fizice, el nu ar ajunge
sa actioneze 1n lumea sensibila. Daca omul actioneaza in
lumea sensibila, daca-si aduna bunuri si averi, daca-si
formeaza din materialele lumii sensibile unelte pentru
viata lui, aceasta se intampla din cauza ca omul are pofte
legate de viata senzoriala. La inceput, pentru sufletul inca
neevoluat, In vremurile cand trece prin cele dintai
incarnari ale sale, aceste pofte sunt, de fapt, unicul
principiu care-l face sa actioneze. Sufletul tanar se simte
indemnat sa actioneze numai sub influenta lor. Cand apoi
sufletul trece prin multe Incarnari, el se avanta din ce in ce
mai sus si nu mai actioneaza manat de pofte, ci din cauza ca
stie, cd vrea si se daruiascd si ci iubeste. In acest fel
inainteaza sufletul, de-a lungul pelerinajului sau prin lume,
de la dorinta inferioara la iubire. Sufletul care are
asemenea dorinte este legat de corporalitatea senzoriala.
Acela 1nsa care iubeste, se lasa patruns de spirit, se supune
spiritului, Implineste porunca spiritului. Aceasta este
deosebirea dintre suflete, dupa varsta lor. Sufletele tinere
sunt acelea care au pofte, sufletele mature sunt acelea care
iubesc, adica acelea care lasa ca spiritul sa actioneze in ele.
In lumea sufletelor sau astrald vedem acest corp sufletesc
al omului stralucind in diferitele lui insusiri si putem
distinge astfel gradul de maturitate pe care l-a atins un
suflet uman. Toate insusirile pe care le putem observa la
corpul sufletesc 1si au originea 1n faptul ca se
daruieste realitatilor sensibile sau spiritualului.
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Vom intelege acum si ce inseamna, de fapt, ,a muri”.
Ne propunem sa cautam, sa Intelegem notiunea de moarte,
cu ajutorul acestei idei la care tocmai am ajuns. Ce se
intampla imediat dupa ce moare omul? Ceea ce pana acum,
in corpul sau fizic, nu s-a supus doar legilor fizice, ci a
ascultat si de legile sufletesti - mana care s-a miscat dupa
cum i-au dictat sentimentele de care a fost sufletul
strabatut, privirea care a privit afara inspre lume pentru ca
a avut drept suport Insusirile spirituale din suflet,
fizionomia care s-a schimbat mereu potrivit cu miscarile
sufletului -, tot ceea ce, In timpul vietii, s-a supus astfel
sufletului, dupa ce viata moare, isi urmeaza propriile sale
cai. Trupul omului, In masura in care el este o asociere de
forte fizice si chimice, nu se mai supune impulsurilor
sufletesti, ci fortelor fizice ale lumii, care de acum au pus
stapanire pe el. De acum inainte, el apartine lumii fizice
exterioare si nimeni dintre cei care s-au ocupat numai de
aceasta nu are vreun drept sa afirme ca sufletesc-
spiritualul care a tinut pana acum in stapanirea sa trupul, a
disparut, fiindca acum sufletesc-spiritualul nu mai e
accesibil decat ochiului deschis al clarvazatorului. Din
ultimele conferinte care se vor ocupa de notiunile
fundamentale ale teosofiei, vom afla in ce fel poate omul
sa-si deschida Inca din aceasta viata ochiul care poate privi
viata interioara si sa devina prin aceasta el Insusi constient
de cele ce v-am povestit aici. Dar de la bun inceput va veti
da seama ca soarta pe care o are spiritul dupa moarte nu
poate fi inteleasa decat daca o studiem din punctul de
vedere al suprasensibilului. Cineva care se ocupa numai de
stiintele naturii nu e chemat sa realizeze ceva in legatura
cu spiritualul. Omul a fost Inzestrat cu niste forte chimico-
fiziologice. Pe acestea nu mai trebuie sa le stapaneasca
dupa moarte, acum ,corpul” lui nu mai este decat un corp
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sufletesc. Dorintele, poftele, pasiunile, iubirea, entuziasmul
si evlavia care au trait in el, toate acestea n-au fost, desigur,
legate de legile chimico-fizice, ci mai degraba le-au atras pe
acestea In sfera lor de influenta. Dupa moarte, sufletul
existd, asa cum a existat fnainte, doar ca acum nu mai e
intretesut cu corpul fizic. Daca in timpul vietii fizice omul e
constituit, asa cum am vazut, din spirit, suflet si trup, dupa
moarte el e constituit din spirit si suflet. Si la fel cum omul
isi duce viata in lumea fizica, dupa moarte el isi duce viata
in lumea superioara, in lumea sufleteasca sau spirituala.
Acestea sunt locurile prin care trebuie sa treaca omul, tara
sufletelor si tara spiritelor.

Pe acestea doua ne propunem sa le cercetdm mai
indeaproape. Ea, lumea astrala sau lumea mentala, poate fi
observata la fel de bine ca si lumea noastra fizica. Dupa
cum in lumea noastra fizica exista cele mai diferite forte ale
naturii, cum ar fi caldura, electricitatea, magnetismul, si
acolo exista fortele cele mai diferite. Acestea pot fi grupate
in anumite categorii, pe care trebuie sa le invatam, fiindca
numai in acest fel putem reusi sa aflam cate ceva despre
ceea ce se intampla cu sufletul dupa moarte. Avem astfel
grupa celor mai de jos insusiri sufletesti, lumea propriu-
zisa a poftelor, pe care ocultismul o numeste lumea asa-
numitului jar al poftelor. E acea lume care e creata in
propriul nostru suflet de inclinatiile cele mai joase ale
sufletului spre corpul fizic. In aceasti lume a poftelor
noastre isi gasesc expresia toate acele sentimente ale
noastre care-si au izvorul in setea sufletului dupa lucrurile
lumii fizice. Aceasta e forma cea mai de jos a vietii noastre
sufletesti, e jarul poftelor, care de aceea a si fost numit in
mistica focul arzator al poftelor. S3 aruncam acuma o
privire anticipativd asupra naturii expunerii noastre;
aceasta va va ajuta sa Intelegeti care e deosebirea dintre
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viata in trup si viata fara trup, daca studiati aceasta
insusire a sufletului, care e legata de jarul poftelor. Ce e
pofta pentru un suflet care traieste in trup? E inclinarea
poftei sufletesti spre un obiect fizic, spre o satisfactie fizica.
Dar culoarea jarului poftelor din suflet, care se revarsa din
suflet asa cum se scurge curentul printr-un varf ascutit al
unui obiect Incarcat cu electricitate, se schimba numai
atunci cand pofta ajunge sa fie satisfacuta. Atunci jarul
poftelor inceteaza sa mai arda. Momentul in care o pofta
este satisfacuta e un moment important, decisiv, pentru
cercetatorul spiritual. Observatiei sufletesti acest moment i
se infatiseaza ca stingerea cu apa a unui foc. Acest jar al
poftelor poate fi stins cu ajutorul obiectului care-1 satisface,
deoarece omul are un trup. Pofta fizicdA nu poate fi
satisfacuta decat pe cale fizica. Iata cerul gurii, care cere
lucruri bune la gust. Dar in momentul cand cerul gurii nu
mai este, e imposibil sa satisfaci acea pofta. Sufletul e
atasat de simtire, de lumea sensibila. Dar el isi poate gasi
satisfactia numai cata vreme e legat de trup. Din clipa in
care nu mai e legat de trup, e imposibil sa i se mai satisfaca
poftele si el sufera nespus din cauza imposibilitatii de a-si
potoli poftele. Aceasta e una din starile prin care trebuie sa
treaca In kamaloka. Pentru a se elibera, el trebuie sa
cunoasca acea stare In care pofta exista, dar care il pune in
imposibilitatea de a-si satisface pofta sufletului. Si atunci
sufletul fnvata treptat sa stearga aceste pofte. E una din
reprezentarile pe care trebuie sa ni le Tnsusim, daca vrem
sa ne facem o idee despre ceea ce se intampla intre moarte
si o noud nastere. Celelalte procese va trebui sa le
cunoastem Insa numai dupa ce vom fi aruncat o privire mai
exacta in ceea ce numim lume a sufletelor si tara a
spiritelor.
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Inainte de a descrie ce se intampli intre moarte si o
noud nastere, voi prezenta in mod exact aceasta grupa de
insusiri si procese sufletesti pe care le intalnim in lumea
suprasensibild. Prima insusire a fost pofta. A doua e
excitabilitatea sufleteasca, ceva care nu e chiar o pofta. E insa
ceva legat de lumea sensibila inconjuratoare, cand ne referim
la sensibilitatea fizica a omului. E acea sensibilitate care-si
gaseste expresia in culorile nobile, e bucuria pe care o simtim
cand ne daruim in mod nemijlocit simturilor; care face ca
simtirea sa se inalte, sa se innobileze sub influenta culorii din
preajma noastra, a formei pe care o percepem, a mirosului pe
care-l simtim apropiindu-se de noi. Aceasta daruire catre
lumea fizica, aceasta urzire si viatd pe care o traim prin
intermediul organelor fizice in lumea inconjurdtoare o
numim fortd a excitabilitatii sufletesti. O alta regiune a vietii
sufletesti e aceea a dorintelor. Dorintele se refera la faptul ca
sufletul simte simpatie pentru ceea ce traieste In lumea din
jurul sau, orientandu-si de aceea sentimentele, tocmai sub
forma de dorintd, spre un obiect al lumii ITnconjuratoare. El nu
mai trdieste doar cu simturile In lumea fizica, ci se umple cu
sentimentul iubirii pentru aceasta lume fizicd. Numai ca
aceasta iubire e incad total impregnata de egoism. Iubirea
sufleteascad inca impregnata de egoism se numeste in limbaj
teosofic calitatea propriu-zisa a dorintelor sufletesti, a lumii
dorintei. Am cunoscut astfel cea de-a treia grupa a trairilor
sufletesti, lumea dorintelor. A patra grupa e aceea in care
sufletul nu mai este Inclinat spre ceva din lumea
inconjuratoare, ci In care acest suflet e orientat spre ceea ce
traieste In propriul corp; in care simtirea este orientata spre
ceea ce se petrece in propriul nostru corp drept senzatii de
placere sau de durere corporala. Acest flux-reflux launtric al
senzatiilor si sentimentelor in cadrul propriei existente,
aceasta placere provocata de ceea ce suntem noi Insine,
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aceasta bucurie de a fi o desemnam, in cazul oricarei fiinte,
drept a patra grupa a fortelor sufletesti. lar o a cincea grupa
ne scoate din lumea dorintelor si ne duce in lumea sufletului
ce se revarsa prin simpatie. Tot ceea ce am cunoscut pana
acum era legat de dorintd, era legat de faptul ca sufletul
raporta lucrurile la el insusi. Acum facem cunostinta cu
lucrurile in alt fel, cand sufletul isi radiaza entitatea in jur,
cand e plin de simpatie pentru alte fiinte din lumea
inconjuratoare. Exista doua feluri de asemenea simpatie.
Avem de-a face in primul rand cu iubirea pentru natura, si
apoi cu iubirea pentru semenii nostri. Aceste forte sufletesti,
drept a cincea grupa de realitati sufletesti, o desemnam cu
numele de lumina sufleteasca. Exact asa cum Soarele isi
radiaza lumina lui fizicg, sufletul radiazd in exterior lumina
lui, atunci cand se umple de simpatie pentru lume, cand o
invaluie, cAnd o lumineaza cu stralucirea iubirii sale. Omului
care nu are decat organe pentru perceperea fizicului, acestea
ii par niste simple iluzii. Pentru acela care are ochi si urechi
spirituale, ele sunt mult mai reale decat masa si peretii din
jurul nostru, mult mai reale decat lumina flacarii fizice. Cea
de-a sasea grupa de realitdti sufletesti e ceea ce ocultistul
numeste putere sufleteasca propriu-zisd, ceea ce umple
sufletul de entuziasm pentru misiunea lui in lume, daruirea
plind de iubire catre datorie, care straluceste in minunate
nuante de violet si albastrui-violet. Aceasta e lumina
spirituala, care scoate chiar din suflet imboldurile si
impulsurile activitatii umane. Ea e deosebit de dezvoltata la
oamenii inclinati spre filantropie. Aceste sentimente Insotesc
marile acte pline de daruire pe care le savarseste sufletul
uman In aceasta lume fizica. Sunt trairile celei de-a sasea
grupe. lar trairile celei de-a saptea grupe si celei mai Inalte
sunt fortele vietii sufletesc-spirituale propriu-zise. E starea in
care sufletul nu se mai raporteaza cu simtirea sa numai la
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realitatile fizic-sensibile, ci lasa ca in el sa patrunda lumina
spiritului, cand sufletul isi pune In fatda misiuni superioare
celor care-i pot reveni in simpla lume sensibild, cand iubirea
se transformd In acea iubire spiritualda pe care o descrie
Spinoza la sfarsitul vestitei sale «Etici» [Nota 25], unde spune
ca realitatea suprema se revarsa in suflet, reflectindu-se din
nou In afarg, ca raza a Divinitatii.

Am studiat sufletescul din om si l-am urmarit de la
pofta egoistd pana la iubirea spirituala atotcuprinzatoare.
Cel al carui ochi s-a deschis intalneste pretutindeni in lume
aceste sapte trepte ale realitatilor spirituale. Lumea nu
straluceste numai in culori si nu rasuna numai in fenomene
sonore, ci straluceste si in lumea dorintelor, a poftelor si
pasiunilor, straluceste si ca lume a manifestarilor de iubire.
Toate acestea sunt realitati. [ar cand sufletul se retrage de
pe aceastda scend, el se afla pe o alta scend, care se
deosebeste de scena exterioara a lumii simturilor in
masura In care aceasta scena exterioara sensibila nu ofera
decat ceea ce pot percepe ochii si urechile si celelalte
simturi. Pentru organul suprasensibil, partea sensibila
acopera tocmai partea sufleteasca a lucrurilor, pentru ca
sufletescul se exprima prin intermediul sensibilului. Prin
urmare, sufletescul ni se infatiseazd numai prin
intermediul sensibilului. Sufletul aude prin intermediul
sunetelor vorbirii, simte prin intermediul pipaitului etc.
Ochiul spiritual vede dincolo de toate acestea, vede
lucrurile In nuditatea lor, asa cum sunt ele. Cand sufletul
pleaca de pe scena lumii simturilor, el traieste in lumea
sufleteasca. Acestea sunt trairile prin care trece sufletul in
lumea sufleteascd, imediat dupa moarte. Atunci el traieste
intr-o lume libera de orice forte fizice si chimice, intr-o
lume alcituiti din dureri, pofte si porniri. In primul rand, el
trebuie sa dezvolte tot ceea ce poate fi dezvoltat aici.
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Neacoperit, adica fara invelisurile fizice, el se daruieste
tuturor impresiilor care se apropie in valuri de el sau de
care este el Insusi strabatut. Prin aceste Insusiri care-l
strabat, sufletul se purifica treptat, datorita faptului ca
acum cunoaste poftele fara a avea posibilitatea de a le
satisface. Acum sufletul Invata sa trdiasca fara corpul fizic.
El Invata sa fie o sine, dar fara a mai avea placeri fizice sau
dureri fizice, fara a mai avea senzatiile de multumire fizica
sau de neplacere fizica. Si la inceput el nu se mai simte
drept o sine. Sufletul incarnat In trup simte ca el este o
sine, pentru ca se afla in trup. Sufletul aflat in trup fi zice
trupului sau ,eu”. Dar daca dupa moarte vrea sa spuna
,eu”, el invata sa cunoasca senzatia trupului, fara a mai
avea posibilitatea de a trai aceasta senzatie. Si daca se
dezobisnuieste de acest lucru, Invatda sa se resimta ca
suflet. Omul invata sa se simta ca suflet in cea de-a patra
regiune, si cu cat a trecut de mai multe ori prin aceasta
regiune, cu atat este mai puternic dezvoltat la el
sentimentul de sine al sufletului sau, si cu atat mai bine va
sti, cand se va Incarna din nou, sa spuna ,eu” nu numai
trupului sau, ci si sufletului sau, cu atat mai mult se va simti
el o fiinta sufleteasca. Aceasta este deosebirea dintre un
om care a trecut prin multe incarnari si unul care a trecut
prin putine incarnari. Cel aflat pe o inaltd treapta de
evolutie se simte o fiinta sufleteasca. Si, in acest caz, omul
ajunge sa cunoasca si aceasta regiune superioarad, pe care
am numit-o lumina sufleteasca, putere sufleteasca si suflet
al spiritului. In aceasta se transpune si cu ea se intretese
omul. In literatura teosofici obisnuim si desemnim aceste
cele mai inalte parti din regiunea astrala cu numele de tara
a verii. E acea regiune in care sufletul trece treptat in
sferele simpatiei, in sferele unde Invata sa traiasca numai si
numai In iubire pura pentru cele Inconjuratoare si in iubire
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pura pentru culori. Numai dupa ce sufletul omului, dupa
moarte, a trecut prin aceste diferite regiuni, numai atunci
spiritul sdu, cea de-a treia si totodata cea mai inalta parte
constitutiva a fiintei umane, e in stare sa lase In urma tot
ceea ce e de natura astrald, de natura sufleteasca, tot ceea
ce e plin de dorinte, patimi si pasiuni si care se
cramponeazad inca de realitatile fizice, si atunci, dupa ce
omul a sters inclinatia, nevoia de lumea fizica, continua sa
traiasca numai acea parte a sufletului care face parte din
spirit, numai acea parte a sufletului care a dezvoltat spirit
in elementul sufletesc.

Acum, sufletul intra In acea regiune in care nu mai are
deloc de-a face cu fortele care-1 trag in jos. Pentru ca e in
intregime patruns de spirit, el paseste In regiunea
Devachanului, in tara propriu-zisa a spiritelor. Tara
spiritelor, in care isi duce sufletul viata de acum inainte, e
aceea in care el zaboveste cea mai mare parte a vietii sale
de dupa moarte. Perioada de purificare in kamaloka e
relativ scurta. Apoi, In Devachan, ajung sa se dezvolte liber,
nestingherit, toate experientele prin care a trecut In lumea
fizica, pentru a putea actiona din iubire in aceasta lume
fizic-sensibila. Spiritul nu {isi poate gasi expresia sa
desavarsitd in lumea fizic-sensibild insasi. Intre nastere si
moarte, noi acumulam necontenit noi si noi experiente. Dar
ele sunt imobilizate asa cum e imobilizata planta in
crapitura unei stinci. In tara spiritelor, sufletul prinde
putere si se fortifica. De aceasta sedere a sufletului in tara
spiritelor se va ocupa urmatoarea conferinta. Ea va arata
care e soarta sufletului in perioada cea mai lunga din tot
rastimpul de la moarte pana la o nouad nastere. Lumea
astrala se mai prezinta intru catva drept regiune dezolantg,
in care mai trebuie sa ne eliberam de multe. Tara spiritelor
este o regiune de care nu ne putem teme in nici un fel.
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Nimic nu mai leaga spiritul care strabate sufletul de ceea ce
tinde spre simpla realitate concret-materiala. Soarta de
care are el parte aici si care e menita sa ne dezvaluie
adevarata esentd a omului, va trebui s-o gasim in trairile in
Devachan. Ingdduiti-mi si mai amintesc un singur lucru.
Usor s-ar putea crede ca diferitele regiuni ale lumii astrale
sunt situate una deasupra celeilalte, asemeni unor straturi
de pamant. Dar nu asa stau lucrurile. Ele trebuie concepute
mai degraba drept diferite stari ale constientei. Ceea ce se
schimba nu este locul in care se afla omul, ci starea sa de
constienta. Tara sufletelor, tara spiritelor, se afla
pretutindeni in jurul nostru. Pretutindeni in jurul nostru
existd o tara a sufletescului si a spiritualului, care
straluceste ca lumina si culorile in fata acelui suflet care
dobandeste posibilitatea de a se folosi de ochii spirituali,
de urechile spirituale. Aceasta e ceea ce face ca pentru
suflet intreaga lume sa se scufunde. Exact la fel cum
dumneavoastra ati avut prilejul de a vedea, sa zicem, un
val, si apoi, cand valul cade, ati vazut ce este in dosul
valului, tot astfel, sufletul ajunge la perceptia vie a ceea ce
se petrece In lumea dorintelor si a poftelor, cand da la o
parte valul pipaitului fizic, al vazului sau auzului fizic.
Atunci, In jurul sau se intinde o alta lume, o lume care a fost
si Tnainte in jurul sdu, dar pe care n-o percepea, pe care
insa acuma o percepe. E vorba, de fapt, de o alta stare, de
un alt mod de traire, la care sufletul trece acum. Nu e vorba
de locuri diferite, de regiuni diferite, ci de o metamorfoza a
vietii umane. In cursul pelerinajului vietii sale, omul
paseste din treapta in treapta. Si aceasta ne invata ca in
suprasensibil trebuie cautate cauzele realitatilor sensibile.
Noi vrem sa dobandim aceasta posibilitate de a privi in
suprasensibil tocmai pentru ca, fortificati in acest fel, sa
reintram in lumea reald, cu constienta deplina a faptului ca
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noi nu suntem numai fiinte de natura sensibil3, ci fiinte de
naturad sufleteasca si spirituala. Si daca avem constienta
deplina a acestui fapt, vom lucra in lume curajos, cu forta,
si cu mai multa siguranta decat daca am fi doar fiinte de
natura sensibild. Acesta e aportul nemijlocit pe care-l
aduce conceptia teosofica despre lume. Rostul ei nu este
acela de a-1 face pe om mai incapabil In viata, ci mai
capabil, mai curajos, mai puternic si mai cutezator. Nu e
teosofie adevarata aceea care-l sustrage pe om vietii. Noi
vrem sa comunicam adevaruri referitoare la suprasensibil
din cauza ca in suprasensibil trebuie cautate originea si
esenta lumii sensibile. Acest lucru l-au afirmat toti
adevaratii cunoscatori si veritabilii ocultisti din toate
vremurile, si acest lucru poate fi gasit, de asemenea, in
toate scrierile inspirate ale popoarelor din toate timpurile.
Aceasta idee rasuna spre noi la fel de puternic din operele
propriilor nostri mistici, ca si din minunatele scrieri,
desavarsite sub aspect artistic, ale Rasaritului. Gasim, de
exemplu, un pasaj din Upanishade, cu care as vrea sa-mi
inchei expunerea de azi, si care ne spune foarte limpede
cum se raporteaza lucrurile sensibile pieritoare la ceea ce
este de natura suprasensibila si dainuie in veci. Acest pasaj
arata ca lucrurile sensibil-pieritoare se nasc din cele
vesnice, la fel cum scanteia se naste din flacara. Flacara
ramane intreagd, ea ramane drept ceva vesnic, chiar daca
scanteia sensibild moare. Fenomenul sau lucrul individual
sare ca o scanteie si se desprinde din ceea ce e vesnic si se
reintoarce apoi in ceea ce e vesnic. Upanishadele [Nota 26]
spun asa: ,Dupa cum dintr-un foc bine aprins sar cu miile
scantei care sunt de aceeasi natura cu el, tot astfel din ceea
ce e nepieritor se nasc cele mai diverse fiinte si lucruri,
care se reintorc apoi tot in acesta.”
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VII

TARA SPIRITELOR
Berlin, 17 noiembrie 1904

Am ajuns la un punct important din evolutia dintre
moarte si 0 noud nastere a omului spiritual, punctul in care
omul trece din asa-numita tara a sufletelor in aceea a
Spiritului sau a spiritelor. Asa dupa cum am auzit deja data
trecutd, ajuns In acest punct, omul s-a eliberat de tot ceea
ce il leagd, de tot ceea ce-l tine atasat de existenta fizic-
materiala. De omul spiritual s-au dezlipit toate dorintele,
poftele si pasiunile care inclind spre existenta fizica, spre
existenta materiala. Acestea nu-l mai duc la rataciri in
decursul evolutiei lui ulterioare si acest om spiritual trece
prin acea lunga perioada pe care am putea-o desemna, cu o
expresie germand, drept tara a spiritelor si care in
literatura teosofica e numita de obicei Devachan. Deva
inseamna fiinta divina, o fiinta care are realitate numai in
aceastd regiune a existentei, care nu poseda un corp fizic, ci
un corp alcatuit numai din ,substante” ale acestei tari a
spiritelor.

Nu trebuie sa ne imaginam - e un lucru pe care as
vrea sa-1 subliniez mereu - ca acest Devachan ar trebui
cautat altundeva in spatiu. Aceasta tara a spiritelor se afla
de jur imprejurul nostru, lumea noastra e plina de aceasta
tara, asa cum lumea fizica e plina pretutindeni de aer.
Numai ca ea nu poate fi perceputa de oamenii care sunt in
stare sa se foloseasca numai de simturile lor fizice. Daca
simtirea fizica s-a inchis, si s-a deschis ochiului spiritual,
lumea din jurul nostru incepe sa straluceasca intr-o lumina
noud. Ea prezinta Insusiri noi. Si atunci omul vede lucruri
pe care nu le vedea Tnainte. Dupa cum ceea ce v-am descris
in urma cu opt zile drept lume astrala, sufleteasca, nu
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exista decat pentru organele sufletesti corespunzatoare, tot
astfel, tara spiritelor exista doar pentru ochiul spiritual.

E greu sa schitam o imagine a acestui taram al realitatii.
Va puteti da seama, desigur, ca e greu, fiindca limba noastra
nu e facuta pentru aceste regiuni superioare ale existentei.
Cuvintele noastre sunt doar pe masura a ceea ce exista in
viata de toate zilele. [a incercati sa vedeti, orice cuvant a fost
repartizat unui lucru din lumea sensibila. Dar de aceste
cuvinte suntem nevoiti sa ne servim daca vrem sa descriem
lumile, cu totul altfel constituite, in care ne tnaltam. [ata de ce,
pentru a vi le descrie, trebuie sa recurg la o modalitate de
exprimare bazatd pe comparatii, la un limbaj mai mult
alegoric. Aceasta tara a spiritelor este Intotdeauna prezenta
in jurul nostru si ochiului deschis al vazatorului ea i se ofera
ca o carte deschisa. Ea straluceste de jur imprejurul nostru,
asa cum i straluceste omului, atunci cand de pe el s-a topit nu
numai corpul fizic, ci si toate acele insusiri astrale, ca
patimile, instinctele, pasiunile - care il tin legat de existenta
fizica -, asa cum se topeste zapada de pe un bloc de stanca,
atunci cand razele Soarelui cad pe acest bloc si-I incalzesc.

Singurul lucru din aceasta tara a spiritelor pe care
omul il cunoaste in timpul existentei lui fizice este gandul
sau. Gandul este insa numai o copie slaba, o imagine-umbra
a acestei tari a spiritelor. Si oamenii care sunt atasati de
lumea fizica spun de obicei ca gandul nu e ceva real. Mai
auzim spunandu-se uneori ca ceva nu e ,decat un gand”.
Dar pentru acela care stie sa se transpuna si sa traiasca in
lumea gandurilor, pentru acela care cunoaste importanta
vietii de gandire, care stie sa traiasca in gandire asa cum
omul obisnuit traieste in lumea fizica, pentru acela viata de
gandire dobandeste o cu totul alta Insemnatate. Tara
spiritelor nu i se poate revela omului pe nici o alta cale, in
afara de aceea a gandului. Tara spiritelor e aceea prin care
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omul face ca lucrurile din jurul sau sa fie constientizate. Si
pe omul fizic numai viata de gandire il poate duce in
aceasta tara. Viata de gandire corespunde acestei realitati
spirituale superioare. Si acela care dobandeste
posibilitatea de a privi In intimitatea acestei realitati
spirituale, invata treptat sa distinga lucrurile de acolo.
Pentru el, taramurile acestei realitati superioare incep sa
se contureze la fel cum pentru ochiul fizic se contureaza,
aici pe Pamant, diferitele regiuni ale acestuia. Ceea ce spun
eu aici e exprimat in forma simbolicd, Insa corespunde
situatiei reale. Dupa cum pe Pamantul nostru avem scoarta
solida a Pamantului, care consta din stanci, roci si ceea ce
numim uscat, si In tara spiritelor avem o regiune precis
conturata. lar oceanelor, apelor Pamantului le corespunde
o alta regiune anume; iar atmosferei Pamantului fi
corespunde in Devachan un fel de atmosfera. Dar aceste
trei regiuni ale Devachanului se afla intr-o relatie absolut
precisa cu trairile de pe Pamantul nostru. Tot ceea ce
dumneavoastra puteti trai in fizic, tot ceea ce puteti vedea
cu ochii si puteti percepe cu simturile, constituie, ca sa
zicem asa, scoarta solida, uscatul din Devachan. Acolo
vedeti, pe cale spirituala, ca arhetip, tot ceea ce percepeti
cu ochii fizici.

Dar aceasta tara a arhetipurilor e cu totul deosebita
de a noastra. Daca priviti un om fizic, o anumita parte a
spatiului e umpluti de organismul siu fizic. In jur nu mai
vedeti nimic din acel om. Pentru vazator prinde contur asa-
numita aurd, asa cum am descris-o data trecutd. In tara
spiritelor sau Devachan, lucrurile stau cu totul altfel in
aceasta privinta. Ceea ce vedem acolo se raporteaza la
imaginea fizica a omului asa cum se raporteaza imaginea
de pe placa fotografica la aspectul din realitate pe care il
fotografiem. Am putea spune ca in tara spiritelor tot ceea
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ce e umplut cu materie fizica apare ca un spatiu gol,
nefolosit, ca sa zicem asa. Si cand omul coboara din nou in
lumea fizica, spatiul gol se umple iardsi cu materie fizica.
lar acolo unde in lumea fizica nu este nimic, e existenta
strdlucitoare, organizatie stralucitoare. De aceea, pe alocuri
razbate ceea ce primii initiati crestini numeau lumina
eonica superioara. Ea e aceea care 1l structureaza pe om si
il pune in legdtura cu lumea spirituala. Asa se face ca in
tara spiritelor omul nu e prezent acolo unde e prezent in
lumea fizica, ci el e prezent tocmai In afara lui, in afara
spatiului fizic pe care il ocupa.

Cand vazatorul intra In lumea spirituald, el vede umplut
cu realitate superioara tot ceea ce ochiului fizic i se
infatiseaza drept gol din jurul lucrurilor. Atunci, acesta e
umplut cu o lumina stralucitoare si radianta. Aceasta lumina
e o altd lumind decit aceea din care e compusa aura
sufleteasca. Fiindcda omul nu e, desigur, numai aura
sufleteasca. Aura sufleteasca e Invaluit3, la randul ei, de o alta
aurd, superioara. In timp ce aura sufleteasca straluceste intr-
o0 lumind licaritoare, intr-o lumina mata, aura spirituala
superioard, care mai ramane si ea vizibila dupa ce omul a
parasit corpul fizic, straluceste intr-o lumina ce nu licareste
doar; asadar, ea nu e doar o lumina licaritoare, ci una
asemadnatoare cu o flacara. Ea are si o Insusire cu totul
specialg, prin care se deosebeste de aura astrala. Anume, aura
spirituala e transparenta, pe cand aura sufleteasca e
netransparenta. Dar orice regiune spirituala e absolut
transparenta pentru ceea ce este in tara spiritelor.

Ceea ce am descris acum este partea cea mai de jos a
tarii spiritelor. Daca vazatorul se ridica in regiuni si mai
inalte, el reuseste sa perceapa in mod viu ceea ce se cheama
viata atotcuprinzatoare si totusi unica. Aceasta viata
atotcuprinzatoare si unica strabate toate cate sunt. Ea este
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elementul lichid al tarii spiritelor. Dupa cum, daca privim un
rau sau un ocean, raul sau oceanul ni se arata in culorile lor
specifice, tot astfel viata unica si atotcuprinzatoare ni se arata
ca ocean sau rau al spiritelor. Ea straluceste In culori ce nu se
pot asemana decat cu nuantele florilor proaspete de piersic.
In aceastd viatd unici si atotcuprinzitoare nu gasiti, cum s-ar
putea crede, formatiuni neregulate de felul raurilor si
oceanelor, ca aici, pe Pamant, ci niste formatiuni cu structuri
foarte regulate, asa ca mai potrivit ar fi sa le comparam cu
inima si vasele ei de sange.

Al treilea lucru pe care l-am putea percepe e ceea ce
as numi atmosfera acestei tari. Aceasta atmosfera e
compusa din ceea ce aici, pe Pamant, poate fi cuprins sub
numele de senzatii si sentimente. Ceea ce percepem aici
este lumea senzatiilor, care se prezintd sub forma
atmosferica de care este impregnat in intregime spatiul
lumii spiritelor - cu alte cuvinte, atmosfera ei; aceasta se
prezinta sub forma posibilitatii de a percepe simtirea - una
si atotcuprinzatoare - a intregului Pamant. Dar aceasta
senzatie se apropie de noi din exterior, asa cum fac in
atmosfera fizica vantul sau furtuna, fulgerul sau tunetul.
Aici nu mai exista o sensibilitate sau simtire a noastra
proprie. Aici, omul a lepadat aceste sentimente individuale.
Aici se apropie de el ceea ce simt toti ceilalti. El se simte
una cu ceea ce simt altii. Suferinta si durerea strabat
asemenea tunetului si fulgerului aceasta lume spirituala.
Va puteti da seama, desigur, ca daca ajungeti sa priviti in
aceasta lume, veti intelege cu totul altfel realitatea. Cel care
a privit macar o data In aceasta mare fluctuanta de
suferinte ale oamenilor si animalelor, de bucurii ale
oamenilor si animalelor, cel care a vazut ce Inseamna, de
fapt, a suferi si a te bucura, ce Inseamna ca patimile vuiesc
si se dezlantuie furios, are o cu totul alta idee despre lupta
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si pacea din lume, o cu totul alta idee despre ,lupta pentru
existentd”. Intre moarte si o noud nastere, omul percepe si
ceva din toate acestea.

Vine apoi o regiune si mai inalta. Nu trebuie sa ne
imaginam trecerea prin aceste regiuni ca pe o mutare
dintr-un loc in altul. Ele sunt amestecate unele intr-altele,
se intrepatrund complet. Cea de-a patra regiune nu mai are
decat o legitura foarte indepartatd cu Pamantul nostru. In
timp ce in cele trei regiuni amintite putem percepe calitati
care se refera la Pamantul nostru, calitatile celei de-a patra
regiuni au doar o legatura indepartata cu ceea ce percepem
pe Pamant. Aici intram deja In legatura cu niste entitati de
natura mai Tnaltd, cu niste entitati care poate ca nu se
intrupeaza, nu se materializeaza niciodata pe Pamantul
nostru. Aici ne intampina acele forte care depasesc
realitatea fizica. Ceea ce omul infaptuieste inspirat de
idealuri pure, pe baza gandirii pure, indemnat numai de
dorinta de a face bine, ceea ce Infaptuieste el din iubire,
ceea ce infaptuieste In afara taramului lumii fizice, isi are
originea In fortele care devin vizibile in aceasta regiune.
Aceste regiuni ale Devachanului existd In permanenta
imprejurul omului, actioneaza necontenit asupra omului.
Acela care are intuitie, care are darul inventivitatii, creeaza
lucruri care nu sunt co6pii ale lucrurilor de pe Pamantul
nostru, el creeaza, asadar, ceva care e introdus dintr-o
sfera superioara in sfera Pamantului nostru. Si ceea ce
creeazad el 1si are originea In aceastd a patra regiune. Nu
trebuie sa credem ca lucrurile de existenta cdrora nu
suntem constienti nu exista in aceasta sfera. Nu avem voie
sa credem ca daca un individ nu percepe unele lucruri, ele
nici nu exista. Cine vine pe lume inzestrat cu un geniu
deosebit, 1l aduce cu sine dintr-o sedere 1n aceasta regiune
a Devachanului.
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Am ajuns astfel la acea granita care, ce-i drept, nu mai
are o legatura decat pe jumatate cu viata noastra
pamanteasca, asa cum am aratat, care contine insa tocmai
ceea ce oferd Pamantului nostru o stralucire superioara si
care urmeaza sa fie coborat de sus si introdus in mod
nemijlocit in existenta sensibilda. Omul nu poate sa creeze
nici o opera de artd, nu poate construi nici o masina, daca
nu se orienteaza potrivit cu realitatea fizica. In cazul in care
creeaza o opera de artd, trebuie sa studieze materialul.

Celelalte trei regiuni ale Devachanului, situate si mai
sus, sunt niste regiuni care au o legatura si mai indepartata
cu Pamantul, regiuni care isi trimit stralucirea spre noi, as
spune, dintr-o cu totul alta lume. Si daca omul, fie ca
vazator, fie in rastimpul dintre moarte si o noua nastere, se
inalta in aceasta regiune, el ia de aici tot ceea ce am putea
numi scanteia cereasca pe care omul o introduce in lumea
pamanteasca. E ceea ce i se infatiseaza drept esenta diving,
drept spiritual superior, drept idealism propriu-zis, care
patrunde aici din lumea superioara si care numai prin el
poate intra in lumea noastra drept morala superioar3,
religiozitate superioara sau stiinta superioara. Toata
intelepciunea, toata stralucirea superioara a existentei pe
care omul, ca trimis al lui Dumnezeu, le introduce in lumea
fizica, sunt luate de el din aceste trei regiuni superioare ale
Devachanului.

Ingaduiti-mi sd mai subliniez o dati ci ceea ce am
descris aici sunt niste stari ale constientei, asa c3, in cursul
contemplatiei sale, omul poate ramane in unul si acelasi
loc, in timp ce in jurul lui incep sa straluceasca diversele
regiuni ale Devachanului si i se infatiseaza o realitate mult
mai bogata decat e acea realitate pe care o poate vedea
ochiul fizic, pe care o poate auzi urechea fizica sau pipai
mana fizica. As vrea sa amintesc, mereu, comparatia cu
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omul care nu poate deveni constient de ochii sai fizici si de
urechile sale fizice. Data trecutd am atras deja atentia
asupra interesantei carti In care e descrisa viata acelei
americance oarbe si surdo-mute, Helen Keller. In acest caz,
noi privim in intimitatea unei vieti spirituale care e de o cu
totul alta natura. la ganditi-va, cum v-ar aparea lumea daca
n-ati avea deloc urechi si ochi. Asa erau facultatile Helenei
Keller. Dar ea a absolvit acum Universitatea si are o cultura
generala ca a oricarui om care a facut studii universitare.
Vedem in acest caz ca Helen Keller si-a creat o comoara
deja In cadrul lumii fizice, o comoara care are, in principiu,
o cu totul alta nuant3, care e de o cu totul alta natura decat
ceea ce posedd de obicei omul fizic. Ea Insasi spune:
»,Oamenii care cred ca toate impresiile ajung la noi prin
ochi si ureche s-au minunat ca eu pot face deosebirea intre
strazile unui oras si sosele. Ei uita insa ca la mine intregul
corp reactioneaza la lumea inconjuratoare. Vuietul orasului
imi biciuieste toti nervii. Sunetele distonante, turbulente,
cu senzatiile lor stridente, simplul uruit al masinilor, sunt
cu atat mai chinuitoare pentru nervi, cu cat atentia mea nu
e abatuta de la toate acestea de imagini multicolore mereu
noi, asa cum se intampla la alti oameni.” - Deja pentru
aceastd natura atat de ciudat organizatd, lumea din jur e cu
totul altfel. Si e cu totul altfel si acum, cand, In momentul
mortii — vazatorul poate descrie acest lucru, pentru ca in
cufundarile sale mistice el e 1n stare si treaca, intr-un
anumit sens, prin poarta mortii -, ochiul fizic nu mai e
mijlocitorul, cAnd impresiile din exterior nu se mai apropie
de noi prin intermediul urechii fizice.

Imaginati-va ca ati fi prevazuti cu un geam colorat in
rosu, care face ca totul sa va apara colorat in nuante
rosietice. Prin aceasta, lumea dobandeste o insusire pe care
ea n-o mai are de indata ce indepartati acel geam rosu.
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Exact la fel cum indepartati geamul rosu, In momentul
mortii dumneavoastra indepartati tot ceea ce fac din lumea
inconjuratoare ochii si urechile dumneavoastra. Si lucrurile
din lumea spirituala inconjuratoare care-i apar omului, ca
sa zicem asa, acoperite, voalate sau de o nuanta cromatica
pe care le-o confera ochii si urechile lui, se reveleaza acum,
ii stralucesc, daca-mi ingaduiti sa ma folosesc de o expresie
a lui Goethe, dintr-o lume bogata, variatda, plina de
diversitate. Am descris data trecuta ce flacara se aprinde in
lumea astrald. Acum, ciand omul s-a eliberat de toate
dorintele, poftele si pasiunile care l-au determinat sa
petreaca un timp in lumea astrald, el ajunge la stari noi.
Acum cade valul de pe ochii sai astrali, acum el intra in
lumea care, asa cum lumea noastra fizica e luminata de
razele Soarelui, e luminata de ceea ce misticii crestini au
numit lumina eonicd, acea lumina care-i poate straluci
omului dinlduntru in afara, daca si-a deschis ochiul
spiritual. De aceasta lumina e impregnata intreaga lume
spirituala. Omul parcurge, in perioade de timp mai lungi
sau mai scurte, starile dintre moarte si o noua nastere pe
care vi le-am descris. Omul Invata sa cunoasca in mod real
regiunile tarii spiritelor, Invata ce inseamna sa existi dupa
ce materia fizica dispare. Acolo unde e materie fizica, sunt
acum spatii goale. Acolo nu mai exista nimic. Isi fac aparitia
acum cu totul alte taramuri ale existentei.

in cadrul filosofiei indiene Vedanta, e exersati in mod
deosebit 0 maxima, pe care misticii si-o repetau mereu,
iarasi si iarasi. Aceasta maxima este exersata pretutindeni,
in limbile respective; ea suna astfel: ,Tu esti aceasta”. Cand
misticul isi spune, iarasi si iarasi, acest lucru, el intelege
prin aceasta ca omul este cu adevarat nu numai ceea ce e
inchis 1n limitele pielii sale. Omul n-ar putea subzista in
Univers ca fiintd individualg, el e legat de forte si trepte de
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existentd care se afla in afara corpului sau fizic, asa ca
oriincotro s-ar uita, da de o realitate din care face parte el
insusi. Si dupa cum s-a desprins el Insusi din aceasta
realitate, orice om s-a desprins tot din aceasta. Si atunci
omul isi da seama, ca trdire vie, ca el nu e, de fapt, altceva
decat o frunza a unui mare pom. lar acest pom e omenirea.
Dupa cum o frunza singura se usuca si piere, atunci cand
cade din pom, tot astfel omul singur ar pieri, daca ar vrea
sa se izoleze de pomul omenirii. Dar el nu poate face asa
ceva. Numai ca omul fizic n-o stie; pe acest taram Insa
aceasta devine o realitate. Daca omul vine pe lume cu un
mod de a simti si gdndi care nu e unul pur materialist, care
nu e legat numai de existenta sa sensibil-fizica, el va intra
in contact cu lumea spirituala. Si cu cat se va Inalta mai
mult la nivelul unei gandiri si simtiri idealiste, cu cat e mai
mult In stare sa presimta o realitate superioara, cu atat mai
mult si mai activ va putea el trai In aceasta lume a
spiritului. In lumea de aici, omul e inchis intre limitele unor
corelatii fizice variate: aici, omul e inchis intre limitele unei
familii, ale unui grup etnic, ale unei rase; apoi, el are
prieteni fizici. Toate acestea sunt relatii din lumea fizica.
Aceste relatii el le mai trdieste inca o data in tara spiritelor.
De-abia acolo devin limpezi, Intr-un grad mai inalt,
sentimentul apartenentei la o comunitate, sentimentul
atasamentului fata de patria sa. Aici se manifesta cu
adevdrat ceea ce inseamna in lumea fizica acea legatura. El
traieste acum In lumea arhetipurilor. Cu cat si-a indreptat
mai mult gandul spre una dintre aceste relatii, cu atat mai
multe va avea el de dezvoltat in regiunea tarii spiritelor, in
timp ce aici, in corpul fizic, el este inchis in realitatea fizica.
Cu spiritul uman e ca si cu planta, care, sadita in crapatura
unei stanci, nu se poate dezvolta in toate directiile.
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Aici, in Invelisul fizic, insusirile sunt stramtorate. Nu
iese afara decat o mica parte din iubirea pentru prieteni,
din iubirea pentru familie, din iubirea pentru patrie etc.,
care traiesc in el. Dar atunci cand omul, asemenea plantei,
are camp liber de dezvoltare, cand nu mai e inchis in
invelisul fizic, entitatea sa poate sa se dezvolte In mod liber
si sa revind apoi pe Pamant cu forte superioare celor pe
care le-a avut in viata respectiva. Cel care a trait intr-un
sens superior sentimentul atasamentului fata de familie, il
traieste acum cu intensitate si va reintra in viata inzestrat
cu un simt deosebit al familiei.

In acea regiune, omul percepe in mod viu ceea ce am
descris drept ,viata unica si atotcuprinzatoare”. El traieste
elementul lichid din tara spiritelor. Dacd, in calitate de
clarvazator, putem arunca o privire, vedem cum se
lumineaza cu iIncetul acela care si-a dezvoltat deja pe
Pamant un simt pentru ,viata unica si atotcuprinzatoare”
care urzeste si pulseaza in toate fiintele. Aceasta Inseamna
a dezvolta evlavie religioasa. Omul evlavios 1si nalta
cugetul spre ,viata unica si atotcuprinzatoare”, ai carei
curenti strabat toate creaturile. El isi manifestd in mod
liber sentimentul evlaviei In aceasta a doua regiune a
Devachanului. O data cu o noua nastere, acest sentiment isi
gaseste o expresie mai puternica si mai vie. Aici il vedem
pe om inaltdndu-se deasupra limitelor intre care e pus in
aceasta intrupare in viata fizicd. Vedem ca hindusul,
crestinul, traiesc in Devachan, fiecare in felul sau specific,
»viata unica si atotcuprinzatoare”, atunci cand barierele au
cazut si cand se stabileste o mai mare unitate pe acest
taram.

A treia regiune e aceea In care ne dam seama care
sunt arhetipurile suferintei si placerii, ale bucuriei si
durerii, e regiunea In care acest element ne invaluie la fel
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cum atmosfera invaluie Pamantul. Cand omul se deprinde
sa traiasca In aceasta regiune, el invata sa-si dezvolte
simtul daruirii dezinteresate fata de tot ceea ce sufera in
lume, fata de tot ceea ce se poate bucura in lume. El nu mai
e apasat de pldcerea sensibila si de durerea sensibila. El nu
mai face deosebire intre durerea sa si durerea altora, ci stie
ce sunt placerea si durerea ca atare. Omul invata astfel sa
cunoasca in realitatea sa ceea ce se apropie de el ca durere
si suferinta. Aici facem cunostinta cu marii filantropi; toti
cei care pot sa apara in lume ca genii ale filantropiei, ca
genii ale binefacerii, marii creatori ai legaturilor
filantropice, ale compasiunii si bunavointei, ale solidaritatii
umane, sunt cuprinsi in aceasta a treia regiune si aici isi
dobandesc facultatile.

Intr-o a patra regiune, omul isi insuseste ceea ce
realizeaza prin folosirea fortelor si facultatilor pamantesti,
prin folosirea Insusirilor lucrurilor pamantesti, prin intuitia
sa, prin inventiile si descoperirile sale. Aici se afla aceia care,
in calitate de artisti, de mari inventatori sau in alt fel, prin
strafulgerari geniale ale spiritului lor, printr-o intelegere
cuprinzatoare a lumii, printr-o intelepciune vast3, vor fi de
folos, In noua viata, semenilor lor. Activitatea constientei in
Devachan este, desigur, de durata mai lunga sau mai scurts,
dupa cum omul si-a dezvoltat sau nu deja in aceasta viata o
insusire sau alta. E o stare de cea mai inalta beatitudine. Ceea
ce pe Pamant l-a limitat si i-a fost piedica, a cazut de pe el.
Acum, el 1si desfasoara in mod liber facultatile. Toate piedicile
au disparut. Omul simte posibilitatea de a-si deschide aripile
in toate directiile, pentru a lasa apoi ca toate facultatile sale
intensificate sa se reverse din nou in incarnarea fizica si
pentru a putea astfel sa actioneze pe Pamant cu atat mai
destoinic si mai energic, si aceasta 1i apare drept stare de
suprema beatitudine. Aceasta beatitudine au descris-o
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religiile tuturor timpurilor drept beatitudine cereasca. lata de
ce si la diferitele religii Devachanul apare sub numele asa-
zisei Imparatii a cerurilor. Perioada pe care oamenii o petrec
in Devachan nu e la fel de lunga pentru toti. Salbaticul
necultivat, care a aflat prea putine despre aceasta lume, care
si-a folosit foarte putin spiritul si cugetul, va avea parte de o
sedere foarte scurta In Devachan. Caci, in esentd, Devachanul
exista pentru ca omul sa poata elabora, sa poata dezvolta in
mod liber ceea ce a Invatat in lumea fizica si pentru a-l face
apt In vederea noului. Omul care se afla pe o treapta mai
inalta a existentei, care si-a adunat o experienta bogata, va
avea multe de prelucrat si, deci, va avea de stat mai mult timp
in Devachan. De-abia mai tarziu, cind poate vedea limpede in
intimitatea acestor stari, sederile vor fi iarasi de mai scurta
duratd, pana In punctul in care fiinta poate pasi imediat dupa
moarte intr-o noud Incarnare, pentru ca a trait deja ceea ce
are de trait in Devachan.

Exista trepte si mai finalte, situate deasupra
Devachanului, si pe care omul va pasi atunci cand va fi
atins deja o dezvoltare superioara a naturii sale. Trebuie sa
ne imaginam - vorbesc acum si In sens simbolic - ca intre
moarte si o noua nastere fiecare om paseste In acea
regiune a tarii spiritelor care e situata deasupra tuturor
realitatilor pamantesti si ca Devachanul se uneste, in
partea lui superioard, cu niste taramuri mult mai inalte ale
existentei, de unde omul aduce fortele divine pe care le
introduce in aceastad lume in calitatea sa de trimis al zeilor.
Din aceasta regiune provin trimisii zeilor. Si omul
necultivat, oricat de repede ar trece prin aceasta regiune,
fiindca nu prea are multe de cautat aici, fiindca are putine
lucruri de dezvoltat aici, intre moarte si o noua nastere
trebuie sa petreaca macar un scurt timp in aceasta tara a
Devachanului, cea mai libera de toate limitarile pamantesti.
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Aici, orice greutate pamanteasca a cazut de pe el. Aici, el
este pdrtas la curentul de aer ce adie spre el din lumea
diving, care-l patrunde intre moarte si o noua nastere.
Aceia care au reusit sa ajunga pe o culme mai inalta a
existentei, raman aici un timp mai indelungat. Aici, ei
dobandesc posibilitatea de a cobori din nou pe Pamant
inzestrati cu o intelepciune deosebitd, cu forte spirituale
deosebite, pentru a-i ajuta pe semenii lor, In calitate de
individualitati superioare.

Conducatorii omenirii zabovesc mai multa vreme in
aceasta regiune. Pot fi intalniti aici si aceia care deja s-au
eliberat de lume, entitatile pe care literatura teosofica le
numeste maestri. Acele entitati care, prin evolutia lor, sunt
mult deasupra a ceea ce-l caracterizeaza inca pe omul
actual. Cu cat omul se poate bucura mai mult timp, in
perioada dintre moarte si o noud nastere, de relatiile cu
aceste entitati, cu atat mai pur, mai nobil si mai moral va fi
el atunci cand va pasi din nou pe scena pamanteasca. Si
invers, cu cat pe acest Pamant el s-a straduit mai mult sa
devina pur, nobil, idealist, cu atat mai mult timp se poate
impartasi din aerul ce adie 1n aceste parti ale
Devachanului.

Am descris drumul pe care-l are de strabatut
entitatea umana, In pelerinajul ei dintre moarte si o noua
nastere. E vorba, asadar, de stari de constienta diferite, nu
de locuri mereu noi. Cand cutreiera aceste regiuni, omul nu
merge dintr-un loc intr-altul. S-ar putea spune, mai
degraba, ca ele dispar, dar numai asa cum dispare lumea
exterioara fizica atunci cand, de exemplu, va inchideti ochii,
cand va astupati urechile. Dar daca, in acest caz, in jurul
dumneavoastra se face intuneric si nu se mai aude nimic, in
cazul de care vorbeam, in jurul dumneavoastra totul se
lumineaza si devine clar si limpede si o noua lume vi se
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deschide. Despre durata perioadei pe care omul trebuie sa
o petreaca in Devachan poate spune ceva, fireste, numai
acela care are o anumiti experients. In legitura cu aceasta
nu poate spune ceva decat acela care poseda o experienta
oarecare in acest domeniu, acela care e capabil sa-si
aminteasca de propriile sale Incarnari trecute sau care, in
mod constient, ca vazator, poate arunca o privire In lumea
radianta a spiritului. Durata perioadei pe care o petrece
omul in Devachan e foarte diferitd, depinzand de treapta de
evolutie pe care se afla. Putem afla, totusi, cu aproximatie,
durata perioadei pe care omul o petrece in lumea cereasca.
O aflam daca inmultim durata vietii pamantesti a omului,
adica a perioadei dintre nastere si moarte, cu un anumit
numadr situat Intre 20 si 40. Durata acestei perioade
depinde de nivelul de evolutie pe care l-a atins omul
respectiv, dar si de lungimea vietii fizice. Daca un copil
moare la scurt timp dupa nastere, nu aveti decat sa
inmultiti durata vietii cu un numar cuprins intre 20 si 40 si
veti obtine durata sederii In Devachan. Cine are o viata
lunga, are de trecut in Devachan prin stari importante si
care dureaza multa vreme si el are de simtit, totodata, mult
din ceea ce 1n misticd sunt numite sentimente de
beatitudine Devachanica. Aceasta viata in Devachan se
deosebeste In mod esential de tot ceea ce isi pot reprezenta
vreodata ochii fizici sau simturile fizice In general.

Dar oricat de aproximative vor fi fost notiunile,
cuvintele cu ajutorul cdarora v-am descris aceasta regiune,
eu m-am straduit sa v-o descriu cat s-a putut mai fidel si
mai exact. Aceste regiuni insesi nu apartin, in substanta lor,
in esenta lor propriu-zisa, celei mai profunde naturi a
omului. Aceasta cea mai profunda natura a omului, cea pe
care Giordano Bruno o numeste monada, suprema esenta
spirituala vie din om, isi are originea in lumi si mai inalte.
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Despre aceste lumi si mai inalte vom spune céate ceva in ora
urmatoare in care ne vom ocupa de notiunile fundamentale
ale teosofiei. Vom vorbi atunci si de felul cum trebuie sa se
dezvolte facultatile oamenilor pentru a putea sa arunce o
privire in aceste lumi superioare. Misticul nu descrie doar
ce se vede 1n acestea, ci el isi poate ingadui sa arate si In ce
fel poate omul reusi sa dezvolte germenii existenti in el,
pentru a arunca o privire In intimitatea acestor lumi. Azi as
vrea sa mai fac doar cateva observatii, In incheiere.

Se intampla foarte des ca aceia care vad pentru intaia
oara ceva din regiunea descrisa a Devachanului sa spuna ca
aceasta e o amagire, ceva iluzoriu; ei spun ca, deoarece ne
aduce aminte de imaginea-umbra a ei, de gandul din viata
fizica, trebuie ca si ea are o existentd mai putin reala decat
lumea noastra fizica. Dar nu asa stau lucrurile. Pentru cel
care a reusit sa priveasca in aceasta lume superioara, a
devenit absolut limpede faptul ca in ea exista realitati mult
mai puternice, mult mai inalte decat in realitatea noastra
fizica. Inveti sa cunosti existenta fizici in adeviratul ei sens
numai atunci cand esti in stare s-o vezi in lumina acelor
lumi superioare. Dupa cum e posibil ca in fata
dumneavoastra sa se afle o bucata de otel, iar
dumneavoastra sa nu banuiti ca ea ascunde forte electrice
sau magnetice, tot asa e posibil ca in fata dumneavoastra sa
se Intinda un obiect al lumii fizice, fara ca dumneavoastra
sa banuiti ca el contine o entitate mult mai Tnalta. Si tocmai
de aceea, cei care au stiut ceva despre lumea de culori si
sunete, o descriu in limbajul cel mai minunat, o descriu in
culorile cele mai stralucitoare si descriu, de asemenea,
sunetele ce razbat prin urechea lor spiritualda. Vechii
pitagoreici vorbeau despre muzica sferelor. Nimeni altul
decat acela care a aruncat o privire In aceasta lume a
Devachanului nu stie ce e muzica sferelor. Multi cred ca e
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vorba de o figura de stil, de o exprimare simbolica. Nu, e
ceva care are o realitate in cel mai deplin inteles al
cuvantului. Din lumea spirituala ne Intampina melodiile
ritmice care sunt fortele cosmice ale Universului. Fortele
cosmice sunt plasmuite ritmic, si acel ritm 1l auzim noi
atunci cand suntem in stare sa ne folosim de ,urechea
Devachanica”, si atunci suntem cuprinsi de acea
inexprimabila beatitudine pe care misticul e In stare s-o
perceapa. Cand devine liber de tot ceea ce tine de aceasta
lume, cand din cercul atentiei sale iese tot ceea ce rasuna
prin intermediul simturilor, atunci misticul descrie
impresiile sale din Devachan.

Acestea sunt trairile prin care trebuie sa treaca omul
in timpul dintre moarte si o noud nastere. In aceasti
perioad3, el este un germene pentru noua nastere. El este
bobul de mustar care, de-a lungul perioadei Devachanice
merge in Intdmpinarea unei noi incarnari. Misticul german
Angelus Silesius, care in ,,Heruvimul calator” a rostit atatea
maxime frumoase si lapidare, a descris, printre altele, in
aceasta minunata carte mistica, sub forma unei maxime,
concis si limpede si plin de sens, sentimentul si intreaga
stare a spiritului care trece prin moarte spre o noua
nastere, asemenea unui mic germene dintr-un graunte care
se pregdteste pentru o noua existenta, pentru a dezvolta
apoi niste puteri noi, mai inalte. Ceea ce orice mistic stie, ca
inima care emanad lumina spirituala poate straluci, este
exprimat de Angelus Silesius prin cuvintele:

,Bob de mustar mi-e spiritul, dar Soarele in el daca
rasare,

El creste-atunci, egal lui Dumnezeu, in bucuroasa
incantare”.
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VIII
FRIEDRICH NIETZSCHE IN LUMINA STIINTEI

SPIRITUALE [Nota 27]
Berlin, 1 decembrie 1904

Celui care-si propune sa arate cum se raporteaza
viata spirituala moderna la conceptia teosofica despre
viata, nu-i e ingaduit sa treaca cu vederea un fenomen, si
anume fenomenul Friedrich Nietzsche. Friedrich Nietzsche
std ca o mare enigma pe firmamentul evolutiei culturale a
epocii contemporane. El a facut, fara indoiald, o profunda
impresie asupra tuturor ganditorilor contemporani cu noi.
Pentru unii, el a fost un fel de idol, pentru altii, o
personalitate care trebuie combatutda cu cea mai mare
energie. Dar de zguduit, i-a zguduit pe multi, si el a lasat in
urma multe rezultate ale activitatii sale care exercita si
astazi influente foarte puternice. In legitura cu Nietzsche a
fost scrisa o vasta literatura, si In zilele noastre aproape ca
nu poti deschide un ziar - fara sa dai undeva de numele
Nietzsche, ori fara sa gasesti o referire la gandirea lui, prin
citate, prin idei luate direct din opera sa, sau prin alte
ecouri ale operei sale. Friedrich Nietzsche si-a Infipt adanc
radacinile 1n intreaga structura a epocii noastre. Chiar si
pentru cineva care studiaza numai viata sa, el se prezinta
ca un fenomen.

El provine din familia unui pastor protestant. Nascut in
anul 1844, el manifestd inca din gimnaziu, In modul cel mai
liber si lipsit de prejudecati, un mare interes pentru toate
problemele religioase. Unele insemnadri ce dateaza din
vremea cand frecventa gimnaziul tradeaza nu numai un tanar
mult mai matur decat altii de aceeasi varsta, ci si un om care,
prin strafulgerari geniale ale spiritului sau, aduce oarecare
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lumind in mai multe dintre problemele religioase. Iar cand
ajunge la Universitate, el manifesta interes nu numai pentru
studiul sau de specialitate, si asta intr-un asemenea grad,
incat se numara printre studentii cei mai distinsi, ci si pentru
problemele generale ale evolutiei omenirii. Inci din tinerete,
el realizeaza foarte mult in domeniul filologiei, mai mult decat
pot realiza altii intr-o viatd intreagi. Inainte de a-si fi luat
examenul de doctorat, a fost chemat sa ocupe o catedra la
Universitatea din Basel. Profesorul sau, Ritschl, a fost intrebat
daca-l poate recomanda pe Friedrich Nietzsche pentru
ocuparea unei catedre la Basel, la care vestitul filolog a
raspuns cd nu poate decat sa-l recomande pe Nietzsche,
fiindca Nietzsche stie tot ceea ce stie el insusi. Dupa ce
ajunsese deja profesor si-si pregatea examenul de doctorat, i
s-a spus: ,De fapt, noi nu va putem examina!” Lui Nietzsche,
profesorul extraordinar, i s-a conferit titlul de doctor; asa sta
scris pe diploma sa! Asta ne aratd, drept unul dintre multe
alte semne de acest fel, cat de profund era respectat spiritul
sau. Apoi a facut o cunostinta care a fost hotaratoare pentru
intreaga sa viatd. A ajuns sa cunoasca filosofia lui
Schopenhauer, cu care se identificd In asemenea masurg,
incat a facut o calauza si un conducator nu atat din filosofia,
cat mai degraba din personalitatea lui Schopenhauer: el il
considera pe Schopenhauer ,educatorul” sau.

0O a doua cunostinta importanta a fost aceea cu
Richard Wagner. Din aceste doua intadlniri se dezvolta
prima epoca din viata spirituald a lui Friedrich Nietzsche.
Acest lucru s-a intamplat intr-un mod cu totul personal. Pe
cand Nietzsche era tanar profesor la Basel, el calatorea, cat
de des isi putea permite - uneori in fiecare duminica - la
Triebschen, langa Lucerna. Acolo erau discutate cu tanarul
Nietzsche, in spiritul filosofiei schopenhaueriene, cele mai
multe dintre lucrarile lui Richard Wagner si cele mai
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adanci probleme ale vietii spirituale. Wagner a spus in
repetate randuri ca nu si-ar fi putut gasi un exeget mai bun
decat pe Friedrich Nietzsche. Daca studiem scrierea
«Nasterea tragediei din spiritul muzicii» vom constata ca in
ea arta lui Richard Wagner e pusa sub o asemenea luming,
incat ne apare in mod nemijlocit drept un act ce tine de
istoria culturii, un act care-si rasfrange lumina asupra
secolelor, ba chiar a catorva milenii. Rareori a existat o
legatura atat de intima ca aceea dintre tanarul si maestrul
lui mai In varsta, care ajungea astfel sa-si cunoasca din nou,
as zice, In modul cel mai inteligent, propriile idei, care
tasneau ca dintr-un bogat izvor aflat in launtrul lui, in timp
ce ele 1i veneau In Intdmpinare, cu Intreaga lor viata, ca din
exterior, din persoana unui prieten, in asa fel incat el
reusea sa le vada in adevarata lor lumina. Era un fenomen
nemaiintalnit pana atunci. Cat de fericit era Wagner, care
putea spune cd a gasit pe cineva care sa-l inteleaga ca
putini altii in lume; si nu mai putin fericit era Nietzsche,
care-si indrepta privirile In trecut, spre stravechea epoca a
antichitatii grecesti, despre care credea ca pe atunci
oamenii mai desfasurau o activitate creatoare diving, alta
decat aceea din epoca pe care el o numeste decadenta. In
Richard Wagner el a vazut o incarnare dintre cele mai rar
intalnite a unui spirit, un om care purta in el un continut
atat de pur spiritual, cum rareori intalnim in viata umana.
De-abia incepand cu anul 1889 s-a scris mult despre
Nietzsche. Cei care-i repeta cuvintele s-au ocupat de opera
lui numai dupa aceasta data. Aceia Insa care s-au ocupat de
Nietzsche inca de prin anul 1889, stiau ca pe atunci, In
epoca wagneriand, adica pe la 1876, el aparuse asemeni
unei comete, incepuse sa straluceasca alaturi de Richard
Wagner, dar ca apoi fusese aproape dat uitarii. Nu se mai
vorbea despre el decat in cercurile cele mai restranse. El a
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scris apoi lucrarea «Asa grait-a Zarathtustra» (1883), care
l-a facut iarasi cunoscut. Apoi (In 1888) a mai aparut o
lucrare a sa, prin care parea ca desfiinteaza tot ceea ce
inainte considerase ca-i este propriu. E vorba de «Cazul
Wagner». Prin aceasta, el a devenit iarasi mai cunoscut. Cei
care se ocupau de Nietzsche s-au despartit in doua tabere.
Brandes a tinut prelegeri despre Nietzsche. Prin urmare,
nu numai ca la o varsta tanara Nietzsche a fost numit
profesor universitar, post la care, din motive de sanatate, a
trebuit, de altfel, sa renunte curand, ci el a avut si cinstea
de a constitui obiectul unor prelegeri universitare. A venit
apoi Insa stirea ca Nietzsche s-a imbolnavit si ca nu mai
exista nici o speranta de vindecare. Cam acesta a fost
scheletul vietii sale exterioare.

Dupa cum am mai amintit, prima opera a fost
«Nasterea tragediei din spiritul muzicii». Ea s-a nascut ca
rod al unei adanciri deosebit de intense in filosofia lui
Schopenhauer si al aprofundarii artei asa cum i se infatisa
ea in opera lui Richard Wagner. Cine vrea sa inteleaga ce
reprezinta aceasta scriere, in calitatea ei de aurora a
activitatii lui Nietzsche, si vrea sa inteleaga, totodata, felul
cum a decurs viata sa, trebuie sa ajunga la Intelegerea
acestor lucruri pe baza unei triple cercetiri. In primul rand,
el trebuie sa le explice pornind de la epoca lui, cu care
Nietzsche a trait intr-o intima comuniune; eu insumi am
facut o incercare de a-1 prezenta in mod obiectiv pe
Nietzsche in acest fel. 1l poti prezenta, in al doilea rand, ca
pe o fiinta pe care o lasam sa apara si sa se dezvolte din
personalitatea sa. Vazut din aceasta perspectiva, el
constituie una dintre cele mai interesante probleme de
psihologie, ba chiar si de psihiatrie. Si acest aspect am
incercat sa-1 prezint intr-un articol despre Friedrich
Nietzsche, publicat intr-o revista medicala. In al treilea
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rand, el poate fi prezentat din perspectiva conceptiei
despre lume a spiritului. Din aceasta a treia perspectiva ni
se dezvaluie raportul sau fata de teosofie. Acest aspect ne-
am propus sa-1 intelegem astazi.

Deja prima lui scriere, «Nasterea tragediei din spiritul
muzicii», ne ofera importante repere din punct de vedere
teosofic, din punctul de vedere al unei studieri spirituale a
lumii. Epoca noastra este epoca celei de-a cincea rase a
omenirii, care a fost precedata de alte doud, care au
dezvoltat cu totul alte forte decat cele pe care trebuie sa le
dezvolte rasa noastra. Rasa noastrg, a cincea, a dezvoltat in
special ratiunea si viata de gdndire umanad. Rasa
precedenta e cea atlanteana, care a trdit pe continentul
aflat astazi pe fundul Oceanului Atlantic. Acesti oameni nu
posedau inca ratiunea, nu aveau inca o viata intelectualg, la
ei era dezvoltata in special memoria. lar una dintre rasele
anterioare acesteia a fost cea lemuriana. Ea mai era inca
situata pe pozitiile vietii imaginative. Misiunea noastra este
sa dezvolte viata intelectuald. De fapt, de mai multe secole,
omenirea Europei lucreaza la dezvoltarea fortei
intelectuale, la dezvoltarea acestei forte a ratiunii. Marii
nostri filosofi, pana la Kant si Schopenhauer, sunt cei in
care a avut loc In modul cel mai intens acest proces de
evolutie a rasei noastre. Pentru ei, marea problema a
devenit intrebarea: Ce reprezinta gandirea umana, cum e
posibil ca omul sa cunoasca ceva? Aceste Intrebari au fost
pentru ei marile intrebari-enigma ale existentei. Dar in
cazul rasei noastre s-a petrecut ceva ciudat. Gandirea, pe
care filosofii o adusesera la cea mai mare inflorire, a fost
separati in epoca noastr, ca s zicem asa, de tot restul. In
stiintd, In ceea ce priveste viata tehnica exterioara, epoca
noastra a dezvoltat gandirea In forma cea mai pura si mai
splendida. Dar aceste ganduri sau, propriu-zis, aceste
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reprezentari, au fost despartite de natura. Gandul uman nu
e decat o imagine a unei realitati mult superioare, la care
ne-am referit In conferintele anterioare, el e doar o umbrsj,
o imagine a lumii spirituale. Gandul este o entitate
spiritualda. Epoca moderna a dat vietii de gandire o
dezvoltare mareata si puternica; dar ea a uitat ca gandul nu
e altceva decat o imagine-umbra a vietii spirituale. Viata isi
trimite, ca sa zicem asa, fortele spirituale 1n noi, si atunci in
noi apare reprezentarea. lata de ce originea gandului, a
reprezentdrii, era o enigmd, mai ales pentru filosofia
secolului al XIX-lea. Pentru aceasta, gandul, reprezentarea
insdsi, ajunsesera sa fie o aparenta. Se uitase faptul ca
gandul isi are originea in spirit, cum spune Jakob Béhme.
Cand, In epoca modernd, ratiunea umanad a incercat sa
caute, totusi, izvoarele primordiale ale existentei, sa ajunga
pana la acel izvor primordial pe care-l pierduseram si
despre care nu se mai stia ca isi are originea in spirit, ea nu
l-a mai putut gasi, asa cum considera filosofia
schopenhaueriand, decat in vointa oarba, irational3;
gandul, pe de alta parte, nu e decat o plasmuire iluzorie, pe
care ne-o ofera lumea noastra de reprezentare. Astfel, ei
considerau ca lumea este reprezentare, pe de-o parte,
vointd, pe de alta parte. Dar nici una dintre ele nu-si are
originea in spirit, ci numai in simpla aparenta. Cum se
putea altfel, decat ca aceasta filosofie, care umbla pe fagase
materialiste, sa caute cel putin pe unul din purtatorii
spiritului, intr-un element pe care orice cautator lipsit de
prejudecata il poate gasi in mod nemijlocit in lume, In care
spiritul ca atare sa nu fie prezent numai sub forma unei
vointe oarbe, a unei creatii spontane a naturii? Si aceasta e
tocmai personalitatea. Se uitase, ce-i drept, ca 1In
personalitate existd ceva de esenta spirituala; dar
personalitatea ca atare nu putea fi negati. in filosofia
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schopenhaueriang, cel putin, era recunoscut ca suprema
realitate un lucru, personalitatea umana; personalitatea
care se distinge prin genialitatea, evlavia sau sfintenia ei,
constituie un fel de noua treapta de evolutie In sanul
restului omenirii. Astfel, Schopenhauer a devenit dur si a
spus ca omul mediocru e o marfa de serie a naturii; dar ca
din impulsul intunecat al naturii se cristalizeaza mari
personalitati izolate. Aceasta conceptie a actionat asupra
lui Nietzsche.

Dar asupra lui a mai actionat si altceva. Cu ajutorul
gandurilor si reprezentdrilor, noi nu putem niciodata afla
nimic despre ceea ce pulseaza in vointa irationala.
Schopenhauer gaseste in muzicd adevarata esenta si
lucrare a haosului impulsurilor primordiale. Schopenhauer
a ajuns astfel la concluzia ca nu e posibil sa patrundem cu
aceasta lume iluzorie a reprezentdrii in esenta care se
exprima in vointd, asa ca muzica a devenit pentru el
dezlegarea enigmei lumii. Oricare dintre cei familiarizati cu
problemele misticii stie cum poti ajunge la conceptia ca
muzica ne ofera dezlegarea enigmei lumii. Caci muzica nu
existd numai pe acel plan pe care-l numim plan fizic sau
lume sensibila, ci si in lumile spirituale superioare auzim
ceva din acordurile unei muzici superioare. Nu e muzica pe
care o percepem in planul fizic; fiindca acest lucru nu
trebuie Inteles ca alegorie, ci ca realitate: Miscarea stelelor
in spatiul cosmic, cresterea fiecarei plante, simtirea
oamenilor si animalelor ne apar sub forma de cuvant ce
rasunad! De aceea, ocultistul spune: Omul afla tainele lumii
numai atunci cand 1i vorbeste cuvantul mistic, care exista
in lucruri. Ceea ce a gasit Schopenhauer este expresia unei
realitati mai inalte, ceva cu o semnificatie mult superioara
celei pe care i-a atribuit-o el; fiindca la el e vorba tot numai
de ceva care rasuna pentru auzul fizic. Noi dam principiului
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care ddinuie peste timp si atinge vesnicul numele de
manas. Acest manas isi gaseste expresia fizica in sunetele
muzicii, care se apropie de noi din lumea exterioara.
Schopenhauer a afirmat un lucru perfect adevarat, si
aceasta idee a adoptat-o Nietzsche. El a simtit cu intreaga
bogatie a spiritului sau ca acela care vrea sa vorbeasca
despre tainele lumii prin intermediul limbajului obisnuit
nu poate face asta la fel de bine cum poate spune
muzicianul ce gandeste si simte el in legatura cu aceste
taine. Si astfel, Intocmai ca Schopenhauer, Friedrich
Nietzsche considera ca expresia muzicala e o forma de
exprimare a tainelor lumii. Si asa se face ca ei s-au simtit
indemnati sa ia calea vremurilor stravechi ale antichitatii
grecesti, cand arta, religia si stiinta mai erau inca un tot
unitar, cand preotii misteriilor, care erau totodata oameni
de stiinta si artisti, prezentau in fata sufletului, in imagini
grandioase, destinul omului si al intregii lumi. Daca privim
in interiorul templului, gasim reprezentata soarta zeului
Dionysos. Aceasta era dezlegarea tainei lumilor. Dionysos
coborase insa in materie si fusese imbucatatit, iar spiritul
uman e chemat sa-l elibereze pe cel ingropat in materie si
sa-l inalte in noua glorie. Atunci cand omul cautd in
interiorul lui natura sa diving, el trezeste zeul din sine
insusi, si aceasta trezire este trezirea zeului care si-a aflat
in natura inferioara un fel de mormant. Acest mare destin
cosmic era prezentat sub o forma grandioasa nu numai in
mod concret-sensibil, ci si in mod spiritual. E drama
originara a vechii Grecii. Ajungem astfel la niste epoci
foarte vechi, si din acest sambure se va naste drama greaca
tarzie. Drama lui Eschyl, a lui Sofocle, erau numai art3; ele
se nascusera insa din arta templelor. Din arta templelor s-
au ramificat, devenind independente, arta, stiinta si religia.
Cine priveste Tnapoi, spre aceste vremuri stravechi, vede In
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adancuri ceva mai profund, din care s-a nascut conceptia
umana despre viata si forma umanad de viata. Zeul viu,
Dionysos, a fost marele personaj al misteriilor grecesti.
Nietzsche n-a aflat In mod limpede acest lucru in cercul
wagnerienilor, dar I-a presimtit.

A fost o mare presimtire nelamuritd, si din ea s-a
nascut conceptia sa despre esenta spiritului grec
presocratic. Pe atunci, omul nu era unilateral, ci omul
dionisiac isi tragea seva din realitatea plenara. Si din cauza
ca totul e nedesavarsit, grecul si-a creat religia si
intelepciunea eliberatoare, si mai tarziu si arta
eliberatoare. Asa crede Nietzsche ca s-a nascut ceea ce mai
tarziu si-a facut aparitia sub forma artei, doar ca o copie a
artei stravechi, pe care el o numeste arta dionisiaca.
Aceasta il mai lua Inca in stdpanire pe omul intreg, nu
numai, In mod unilateral, fantezia, ci toate puterile
spirituale. Mai tarziu, arta n-a mai fost decat o copie.

Asa ca in scrierile sale intalnim aceste doua notiuni,
dionisiac si apolinic. Prin ele, Nietzsche presimte care e
originea oricarei forme de viata artistica si a limbajului
prin intermediul caruia se exprimau vechii greci. Era un
limbaj care era in acelasi timp muzica. La mijloc era
reprezentata drama, de jur imprejur se afla corul, care
prezenta, in acorduri grandioase, viata si moartea.

In mod si mai profund au prezentat acest destin altii,
intimi ai cercului wagnerian. il gasiti descris, in special,
pornind de la spiritul misteriilor eleusine, in cartea
«Sanctuarele Orientului» de Schuré. Ceea ce Nietzsche doar
a presimtit, nu pe baza fanteziei, ci pe cale spiritualg, a fost
descris de Edouard Schuré. E ceea ce a vrut sa faca si
Nietzsche, dar n-a reusit. Pe aceasta baza, intreaga gandire
materialista a epocii noastre a devenit pentru el o mare
enigma: Cum a ajuns omul, de la acea vreme in care el se
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rostea pe sine insusi ca enigma a lumii, la arida epoca
materialista? Poate ca pentru altii aceasta e o problema
intelectualda rece; pentru Nietzsche insa ea a devenit o
problema a inimii sale. Nietzsche era unit cu epoca sa la fel
de intim cum sunt parintii cu copiii lor. El nu era insa in
stare sa se bucure, ci numai sa sufere. De aceasta era in
stare Nietzsche: sa sufere, nu insa si sa se bucure. Aici
avem dezlegarea problemei Nietzsche.

In Wagner, el a vizut pe innoitorul vechii arte
grecesti, arta care rosteste prin sunete cele mai Inalte
taine. Omul voia sa se Tnalte pe treapta de supraom, de om
divin. Pentru aceasta era nevoie de acel om care depasise
nivelul mediu atins de omenire. Si in acest punct,
Schopenhauer venea exact cu ideea de care era nevoie.
Dupa Schopenhauer, asa cum am spus, omul mediu nu era
decat o marfa de serie. Pentru a se ajunge la omul spiritual-
sufletesc, la omul care nu se afla pe Pamant, ci pluteste pe
deasupra Pamantului, si ca mijloc de a depasi conditia de
om, a fost folositd muzica dramatica. Nimeni nu a scris
randuri atat de pline de veneratie fata de Richard Wagner
ca Friedrich Nietzsche, in anul 1876 [Nota 28]. Viata
cotidiana devenise insa pentru el ceva detestabil in cel mai
inalt grad. De aceea, el a combatut si ceea ce a afirmat
David Friedrich Straufd in lucrarea sa: «Vechea si noua
credinta» [Nota 29].

Mai exista o scriere [Nota 30], datand de pe la
inceputul anilor '70, o scriere fara cunoasterea careia nu-1
poti intelege nicidecum pe Nietzsche. Din ea reiese ca
Nietzsche a presimtit acea problema a epocii noastre pe
care noi am numit-o pe scurt problema tolstoiana, asa cum
a presimtit si marea problema a antichitatii grecesti. El
banuieste ca epocii noastre i lipseste ceva. Dupa cum bine
stim, formele exterioare sunt acelea in care domnesc in
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permanentd nasterea si moartea. Am vazut ca fiecare
plantd traieste intre nastere si moarte in forma ei, ca
intregi popoare se afla Intre nastere si moarte, ca cele mai
minunate opere sunt supuse nasterii si mortii. Am mai
vazut Tnsa si ca existd ceva care ramane, ceva care
depaseste nasterea si moartea, care plasmuieste noi si noi
forme, care face ca vechiul sa reinvie in noi si noi Incarnari.
Acel ceva pe care germenul unei plante il ia cu el si-l
transmite unei noi plante si care reapare in aceasta,
aceasta viata a descris-o Lev Tolstoi.

Noi ne indreptam cu pasi repezi spre o epoca in care
va fi cunoscuta viata insasi. Nietzsche 1si ddduse seama ca
epoca noastra e bolnava din cauza ca studiaza formele, ca
studiaza formele nu numai in domeniul stiintelor naturii, ci
si in acela al istoriei. Intuind acest fapt, el a scris
importanta sa lucrare despre foloasele si pagubele istoriei,
despre boala istoriei. Oamenii isi Intorc privirile spre
epocile originare cele mai indepartate si vor sa studieze
inceputurile culturii de la popor la popor, de la natiune la
natiune, de la stat la stat. Dar in toate acestea pulseaza
nasterea si moartea. Cand ne Imbibam pana la refuz cu
cunostinte de istorie, ucidem viata pe care o avem in noi.
Ucidem ceea ce traieste In noi ca prezenta vesnica. Cu cat
ne umplem mai mult cu materialul istoric de memorizat, cu
atata ucidem mai mult in noi vointa de a trai. Daca privim
in trecut si masuram in gand ce inseamna acest lucru, ne
dam seama ca noi putem gasi ceva numai cercetand in mod
nemijlocit viata umana, numai cautand sa ne cunoastem pe
noi insine. Prin aceasta, ne apropiem ceva mai mult de un
nou viitor.

Nietzsche atrage atentia asupra acestei noi epoci de
cultura a viitorului, pe care trebuie s-o privim drept epoca
formei si a Infatisarii exterioare. lata, deci, ce urzeste si
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traieste in Nietzsche. El crede in arta lui Richard Wagner,
crede ca vede In ea o Innoire a vietii, 0 noua Renastere.
Wagner era mult mai realist decat Nietzsche. El era cu totul
prezent In epoca sa; el isi spunea ca artistul nu poate face
al treilea pas inainte de a-1 fi facut pe cel dintai. Si cand
Nietzsche a venit, in anul 1876, la Bayreuth, el a vazut ceva
ciudat. A vazut ca idealul pe care si-l facuse despre Wagner
fusese prea maret fata de ceea ce putuse realiza Wagner.
Dupa cum el avea o intuitie nelamurita ca tragedia greaca
se nascuse din epoca misteriilor si intreaga noastra epoca,
din epoca originard, el mai presimtea si ca din puterile
spirituale care azi mai dormiteaza inca in om trebuie sa se
nasca o cultura viitoare, care sa nu se intemeieze numai pe
ratiune. Acesta era lucrul pe care el 1l presimtea si pe care-1
confunda cu ceea ce era deja prezent. El credea ca marea
enigma a viitorului poate fi dezlegata deja In epoca actuala
lui. Ceea ce avea el sa-i reproseze lui Socrate e faptul ca sub
influenta acestuia cultura noastra a devenit unilaterald, ca
s-a divizat intr-o cultura a intelectului, pe de-o parte, si o
cultura a sentimentului, pe de alta parte. Din aceasta cauza,
el il batjocoreste pe Socrate si combate cultura socratica,
cultura bazata pe ratiune.

Cand, la Bayreuth, se afla in fata operelor artistice ale
lui Wagner, el il tradeaza pe acesta - de fapt, nu-l tradeaz3,
pentru ca el nu-l vazuse niciodata pe Wagner asa cum era,
ci transpusese In Wagner si vazuse In acesta propriul sau
ideal de viitor; dar Nietzsche isi spune: Eu am vazut ceva in
mod gresit. Nietzsche - omul matur, 1-a tradat pe tanarul
Nietzsche, si asprele lui cuvinte nu sunt indreptate atata
asupra lui Wagner, cat mai degraba impotriva a ceea ce
fusese el insusi in tinerete, cand il venerase pe Wagner.
Propriu-zis, omul nici nu poate fi un adversar al altcuiva, ci
numai propriul sau adversar. ,Simt ca toate idealurile mele
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din tinerete sunt compromise”, asa simtea el. Se afla pe
ruinele unei conceptii despre lume. Trebuia sa se uite in
jur, pentru a gasi ceva. Si asa a aparut apoi ,noua
iluminare”. Acum el voia sa Insufleteasca si sa reinvie ceea
ce respinsese odinioara. Acum a trecut el insusi In
randurile celor ce studiau forma, infatisarea exterioar3,
care trece mereu pe langa noi, prin nasteri si morti
repetate.

Si acum Incercati sa sesizati profundul adevar
teosofic, cd in lume trdiesc trei feluri de realitati:
infdtisarea exterioard, care e supusa nasterii si mortii, care
se naste si piere, reapare iarasi, trece in viata de la o forma
la alta. Apoi viata, care e expresia sufletului. Sufletul
sfarama forma, pentru a se naste intr-o noud forma. Si
incercati sa intelegeti un al treilea lucru: constienta, cu
diferitele ei grade. Orice piatra, orice planta si, pe treptele
mai Tnalte, orice om, are constienta. Iata, deci, ca in lume
avem trei feluri de realitati: forma, viata si constienta.
Aceasta Intreita realitate este expresia unei lumi a
corporalului, a sufletescului si a spiritualului.

Acesta este tezaurul de Intelepciune care va fi din nou
deschis lumii, treptat. Aceasta, de asemenea, este
stravechea intelepciune a misteriilor, pe care Nietzsche o
purta ca presimtire nelamurita in inima, dar pentru care n-
a reusit sa gaseasca o expresie clard, din cauza careia a
suferit si pe care a nazuit s-o readuca in actualitate ca viata
noud, care trebuie sa se nasca din sanul culturii noastre.
Dar era el insusi incurcat intre itele stiintei materialiste. El
nu era in stare sa vada ca, de fapt, constienta e aceea care
traieste In adancul vietii si care evolueaza, luand forme din
ce In ce mai inalte. Acesta e drumul parcurs de lume in
evolutia ei. Constienta preia din forma ceea ce merita sa fie
extras din ea, pentru a-l plasmui intr-o forma mai inalta.
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Avem, datorita acestui fapt, o evolutie a lucrurilor de la o
forma la alta, de la o treapta de viata la alta, viata
ramanand mereu aceeasi, pe cand formele si infatisarile
prezintd o alcatuire mereu mai evoluata. El nu mai intelege
constienta care evolueaza si intra in forme din ce In ce mai
inalte.

Asadar, Nietzsche si-a dat seama ca lucrurile si
fiintele se reintorc mereu, fara sa inteleaga ca ele se
reintrupeaza in forme din ce in ce mai evoluate si mai
evoluate. De aceea, el a raspandit teoria ,vesnicei
reintoarceri”. El nu stia ca o constienta se reintoarce pe
trepte din ce in ce mai inalte. [ata ideea la care ajunge, sub
influenta stiintei materialiste: Asa cum suntem acum, asa
cum ne prezentam acum si aici, asa am mai existat deja de
nenumarate ori si vom exista iardsi in aceeasi forma.
Aceasta e ideea la care ajunge In mod necesar ganditorul
care nu stie ca o constienta nu se intoarce sub aceeasi
infatisare, In aceeasi formg, ci sub o infatisare mai evoluats,
intr-o forma mai Tnalta. Aceasta a fost a doua treapta a
evolutiei lui Nietzsche.

A treia treapta e aceea pe care trebuie s-o
caracterizam spunand ca in sufletul lui Nietzsche exista
totusi viata spirituald, pe care insa el n-o putea scoate la
suprafata intr-o conceptie despre lume a simplelor forme.
El nu stia, ce-i drept, ca i se Inchisesera regiunile mai inalte
ale existentei, totusi, el trdia o nazuinta navalnica spre
aceste regiuni. Omul s-a dezvoltat mereu mai sus in ceea ce
priveste forma, de la animal pana pe treapta de om. Dar nu
se poate ca aceasta dezvoltare sa fie incheiata. Dupa cum
viermele a evoluat spre treapta de om, tot astfel omul
trebuie sa evolueze mai departe. Asa s-a nascut in el ideea
de supraom. Acest supraom e ceea ce va fi omul in viitor.
Comparati aceasta idee cu ideea corespunzatoare a misticii
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si veti constata ca ele sunt foarte apropiate. Nazuinta
evidenta Tn natura umana, care se manifestd Tn noi, e
nazuinta spre spiritualizare, asa ca inca de pe acum putem
gasi pe fundul sufletului omul divin, care coboara in noi
venind din lumea viitoare si care-i apare lui Nietzsche
drept marele ideal spiritual spre care nazuieste el.

Daca nu avem in vedere doar forma si infatisarea, ci
si viata si constienta, sufletul si spiritul, acest supraom ne
va apdrea in adevarata lui infatisare, atunci el ne apare
drept omul intreg, care-si va indrepta pasii spre sferele
superioare ale existentei. Pentru Nietzsche, aceasta idee
exista in germene, dar el nu putea recurge, pentru a se
exprima, decat la cuvintele savantului materialist. Dupa
cum omul s-a dezvoltat din mii si mii de forme, tot astfel el
trebuie sa se dezvolte In forme si mai inalte, atingand
treapta de supraom. E drept ca el a ajuns In fata portii
misteriilor grecesti, n-a putut insa deschide poarta prin
care se intrd acolo. In aceasta constid tragismul vietii lui.
Daca stai asa, ca om individual, ca Eu, suferind impreuna cu
epoca ta, simtind impreuna cu epoca ta, fata in fata cu
spiritual-sufletescul, cu acest Eu se intampla ceva cu totul
deosebit. Oricine e familiarizat cu fenomenele lumii astrale
stie de ce are parte in mod inevitabil acest Eu al omului,
daca el, fiind plin de viata spirituala, sta astfel in fata a
nenumirate enigme si porti care nu vor si i se deschida. In
lumea sufletesc-spirituala in fata fiecarei intrebari se afla
ceva ca un fel de umbra a acestei intrebari, care se prezinta
ca un fel de prigonitor al sufletului, care-l urmareste
necontenit. Celui obisnuit sa gandeasca in mod materialist
aceasta afirmatie 1i va apdrea la inceput cam bizara. Acela
care a stat fata in fata cu crestinismul si nu a stiut cum va
evolua acesta In continuare, acela care a stat fata in fata cu
filosofia noastra, cu materialismul epocii noastre, nutrind
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dorul adanc dupa un nou Dionysos si care nu l-a putut
naste din el insusi, acela se afla ca in fata unor umbre ale
trecutului. Asa c3, in orice caz, In sanul a ceea ce noi numim
lume astrald, pentru Nietzsche, alaturi de figura lui
Christos se afla Anticrist, alaturi de figura moralistului,
imoralistul. Langa ceea ce el cunostea drept filosofie a
epocii noastre, statea negatia. Aceasta era ceea ce-l chinuia,
ca un prigonitor al Eului sau.

Cititi ultimele scrieri ale lui Nietzsche, «Vointa de
putere», unde, prin Anticristul sdau, Infatiseaza stafia,
imaginea critica a crestinismului, iar, in nihilismul sau,
imaginea critica a filosofiei. El nu reuseste sa iasa din plasa
acestor lucruri, e Impiedicat s-o faca de morala epocii
noastre, care nu poate iesi dintre limitele ideii de Bine si
Rau, care nu vrea sa admita existenta karmei, desi tinde
spre ea. In sfarsit, faptul ci forma e in vesnicd schimbare I-
a facut sa creada ca e vorba de reintoarcerea in mereu
aceleasi forme. Cea de-a patra lucrare n-a mai fost
terminata. El voia s-o intituleze «Dionysos sau filosofia
vesnicei reintoarceri». Asa ca n-a ramas decat dorul intens
al Eului singur dupa supraom.

Nietzsche ar fi trebuit sa priveasca in sinea umana si
sa-1 recunoasca pe omul dumnezeiesc, si atunci spre el ar fi
stralucit ceea ce dorea cu atata ardoare. Dar asa, acesta i s-
a parut de neatins. N-a fost decat dorinta imperioasa a
fiintei sale interioare de a intra in posesia acestui continut.
E ceea ce el a numit vointa sa de putere, ndazuinta sa de a
gasi supraomul. Cu intreaga intensitate a fiintei sale el a
gasit o expresie lirica pentru aceasta, care poate inalta
sufletul, poate sa-1 invioreze, dar si sa-l mistuie, care uneori
e paradoxala, In «Asa grait-a Zarathustra». E strigatul de
dor al omenirii actuale dupa omul dumnezeiesc, dupa
intelepciune, care nu ajunge insa decat pana la vointa de

154



intelepciune, pana la vointa de putere. Din acest dor se pot
naste creatii lirice extraordinare. Dar din el nu se poate
naste ceva care sa-1 ia In stapanirea pe om In samburele cel
mai adanc al fiintei sale si sa-1 conduca spre aceste inalturi.
Asa ca figura lui Nietzsche e ultimul mare exemplu de
transpunere a cuiva cu intreaga sa simtire in materialism,
omul care a suferit tragic, care s-a distrus in mod tragic din
cauza materialismului din secolul al XIX-lea si care arata cu
tot dorul inimii sale spre noua epoca mistica. Meister
Eckhart spune ca Dumnezeu a murit pentru ca si eu sa mor
lumii si tuturor lucrurilor create. Nietzsche spune intr-o
maxima fn proza: ,Dacd ar exista un Dumnezeu, cine ar
rabda sa nu fie un Dumnezeu?” Asadar, spune Nietzsche,
nu existd nici un Dumnezeu! El n-a inteles sensul maximei
goetheene:

,De n-ar fi ochiul meu solar,

El n-ar putea lumina s-o zareasca,

De n-ar fi-n noi divina forta-jar,

Cum ar putea Divinul atat sa ne vrajeasca?”

Ceea ce in epoca noastra s-a limpezit atat de mult si
pe care el l-a resimtit dureros, trebuia sa se mistuie. Nu
vreau sa spun ca boala lui ar avea ceva comun cu viata
spirituala. Ceea ce a nazuit el sa vada infaptuindu-se, fara a
putea sa infaptuiasca, e conceptia teosofica despre lume. El
a simtit dorul dupa ceva ce n-a putut gasi. Acest lucru l-a
simtit el in unele manifestari chinuitoare ale vietii sale. De
aceea, ultimele lui scrieri contin si un dor dupa viata pe
care vrea s-o scoata ca prin vraja din forma in care e
ferecata, si pe urma iarasi un nou strigat liric de dor dupa
omul divin, In «Asa grait-a Zarathustra». Pe urmas,
sfaramarea a tot ceea ce prezentul nu-i poate oferi,
sfaramare pe care Incearca s-o faca in «Vointa de putere»
sau in «Vesnica reintoarcere», care au ramas sub forma de
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fragmente si au fost editate postum. Toate acestea au trait
in ultima vreme In aceasta personalitate tragicd a lui
Nietzsche, si ne arata cum poate suferi un om in epoca
noastra, daca nu se inaltd la nivelul unei conceptii
spirituale. A spus-o el insusi Intr-o poezie: «<Ecce Homo», in
care pune In fata noastra enigma vietii sale:

,Da, eu stiu de unde vin!

Nesatul ca flacara

M43 mistui, ard in mine,

Tot ce-ating lumina devine,

Tot ce las - cenusa moarta:

Flacara sunt, cu siguranta!”

IX

VIATA LAUNTRICA A OMULUI
Berlin, 15 decembrie 1904

In conferintele despre notiunile fundamentale ale
teosofiei mi-am permis sa schitez In fata dumneavoastra o
imagine despre fiinta omului si despre asa-numitele trei
lumi: lumea fizica propriu-zisa, lumea sufleteasca si lumea
spirituala. Dupa Anul Nou imi va reveni sarcina de a va
prezenta cele mai importante adevaruri teosofice in
legaturad cu aparitia omului, cu formarea Pamantului si a
corpurilor ceresti In general. Si ni se va deschide astfel
marea perspectiva pe care o poate schita pentru noi
teosofia.

Astazi as vrea sa va vorbesc pe scurt despre felul cum
trebuie sa decurga dezvoltarea interioara a omului care
vrea sa ajunga el insusi la o convingere in legatura cu
conceptia teosofica despre lume. Va rog, in orice caz, sa
tineti seama aici de faptul ca exista o mare deosebire intre
acea dezvoltare a sufletului uman si a spiritului uman care
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duce la o intelegere proprie a ceea ce teosoful relateaza
drept adevarul sau, cunoasterea sa, experienta sa, si 0 a
doua treapta. O treapta mai inalta este de-abia aceea care
ne da posibilitatea de a ajunge noi Insine la asemenea
cunostinte si trairi. Trebuie sa facem distinctie intre o
treapta elementar3, care ne face sa spunem ,da” la ceea ce
spune misticul cu experienta: inteleg, pot re-gandi launtric,
pot simti si recunoaste eu insumi, pana la o anumita limit3,
toate acestea - si o treapta mai inalta, care ne da
posibilitatea de a avea noi Insine trairi in lumea sufletelor
si a spiritelor. Astazi ne vom ocupa de prima treapta. A
doua se refera la clarvederea propriu-zisa si, in masura in
care se poate vorbi in mod public despre aceasta
clarvedere propriu-zisa, o vom descrie intr-o conferinta
ulterioara.

Asadar: problema care ne va preocupa astazi este
felul cum ajungem la un fel de Intelegere proprie a
adevarurilor teosofice. Sa nu credeti ca va pot oferi mai
mult decat niste indicatii foarte sumare; fiindca
dezvoltarea interioara prin care trebuie sa treaca sufletul
uman si spiritul uman ca sa ajunga cat de cat la intelegerea
amintita este foarte vasta. Ea cere o perioada lunga, lungs,
de studiu interior, si, bineinteles, nu pot fi nici macar
amintite in cursul unei scurte conferinte toate detaliile care
sunt necesare aici. Ceea ce sunt in stare sa va ofer se
raporteaza la ceea ce da In acest domeniu o instruire
personalda cam la fel cum se raporteaza descrierea unui
microscop sau a unui telescop la instructiunile de folosire a
acestor aparate pe care le puteti primi dumneavoastra
insiva in laborator sau la observatorul astronomic.

Trebuie sa remarc mai Intdi ca majoritatea oamenilor
nu sunt capabili sa primeasca o instruire adevarata in acest
domeniu decat de la un maestru personal. S-ar putea parea
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ca omul poate sa ajunga prin tot felul de Incercari proprii
sa dezvolte in el niste facultati launtrice, niste puteri
sufletesti sau perceptii spirituale, si s-ar putea sa para
intristatoare afirmatia ca in acest domeniu important al
vietii e necesara o indrumare personala. Dar felul cum se
face o asemenea indrumare personald ne da o garantie
suficienta a faptului ca omul nu poate sa ajunga in nici un
caz la dependenta de un alt om. Nimeni nu pretuieste si nu
venereazd mai mult ceea ce numim demnitate umana si
sentiment al propriei valori decat maestrul ocult. Cel care
da o instruire in privinta dezvoltarii mistice si teosofice nu
va da altceva decat sfaturi si cei mai mari maestri din
aceste domenii n-au dat altceva decat sfaturi si indrumari,
iar, pe de alta parte, depinde cu totul de aprecierea
fiecaruia In ce masura vrea sau nu sa le urmeze. Depinde
de omul insusi ce sarcind pune in fata propriului sau
sufletul si spirit; pretuirea libertdtii umane este atat de
mare, incat maestrul nu da nimic altceva decat sfaturi si
indrumari. Sub aceasta rezerva trebuie inteles tot ceea ce
poate fi spus in acest domeniu.

Apoi trebuie sa va fie clar faptul ca partea cea mai
importanta a disciplinei spirituale nu consta in cine stie ce
masuri exterioare, ca aceasta este o dezvoltare absolut
intima a sufletului uman, ca toate treptele care trebuie
urcate aici se desfdsoara in adancul cel mai launtric al
fiintei umane, ca acolo are loc o transformare a omului si ca
nimeni - nici macar prietenul cel mai intim - nu trebuie sa
observe acest lucru. In ticere, in liniste si izolare se
formeaza misticul, se formeaza cel care vrea sa ajunga la
intelegerea lumii sufletelor si a spiritelor. E necesar sa
subliniem mereu, neobositi, cd nimeni nu trebuie sa
schimbe ceva din indatoririle sale zilnice, sa omita vreuna
din ele sau sa le sustragda, intr-un fel sau altul, timpul
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afectat de obicei, daca se dedica unei dezvoltdri mistice
interioare. Dimpotriva, cine crede ca trebuie sa foloseasca
un timp deosebit pentru dezvoltarea sa mistica, cine fsi
neglijeaza indatoririle, cine devine un rau cetdtean, un rau
membru al societatii umane din cauza ca incearca sa
dobandeasca accesul la lumile superioare, se va convinge
in curand ca in acest fel se poate realiza cel mai putin in
domeniul ocult.

Dezvoltarea interioara nu are loc in mod tumultuos,
ci linistit, Intr-o liniste interioara deplina. Si sa amintesc
astazi neaparat ca nu se dau nici un fel de Indrumari - as
zice: ,cu totul speciale” -, ci numai descrierea unei cai care
cere de la om un lucru, fara de care niciodata nu se poate
ajunge la trairi superioare proprii: rabdare. Cine nu are
perseverenta si rabdare, cine nu poate sa astepte, aplicand
mereu si mereu, in toata linistea, regulile vietii interioare,
care se cer aici de obicei, nu va realiza absolut nimic. Exista
o singura posibilitate de a realiza ceva, fara aplicarea
acestor reguli. E cazul in care omul respectiv s-ar afla deja
in alte vieti anterioare pe o anumita treapta a clarvederii;
atunci, calea e mult mai scurta si cu totul altfel. Dar cel care
da indrumarile va sti In curand despre ce e vorba si nu va
mai fi nevoie decat sa dea la o parte piedicile din drum,
care se Tnalta ca un zid.

Nu se poate, de regulg, ca cineva sa caute o dezvoltare
mistica fara Indrumare personald din cauza ca aproape
pentru fiecare om calea justa a acestei dezvoltari e alta si
pentru ca cel ce da indrumarile trebuie sa-1 cunoasca pe
discipolul sdau absolut exact, nu in sensul obisnuit al
cuvantului, ci in sens spiritual. Maestrul ocult nu are nevoie
sa stie nimic in legatura cu meseria, modul de viata,
membrii familiei sau cu trairile discipolului; el trebuie sa-si
procure doar o cunoastere intima a sufletului si a spiritului
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sau si a treptei pe care se afla acestea. Azi nu putem
comunica Incd modul in care maestrul ocult isi procura
cunoasterea acestor lucruri; dar el va fi comunicat in
conferintele despre clarvedere. Pe langa aceasta,
dezvoltarea interioara e legata pentru fiecare om de
anumite fenomene. Cine o porneste pe drumul lui trebuie
sa stie cd In fiinta sa se vor ivi niste insusiri absolut precise.
Ele sunt simptomele dezvoltarii interioare. Sunt, ca sa
zicem asa, marturiile acestei dezvoltari interioare si ele
trebuie observate cu grija. Maestrul ocult trebuie sa stie
cum sa inteleagd aceste simptome. Numai atunci
dezvoltarea va avea loc in mod just.

Dezvoltarea omului interior este o nastere, nasterea
sufletului si a spiritului, si anume, nu in sens figurat, nu ca
imagine, ci In sensul cel mai adevarat al cuvantului, ca fapt
real. Si nici in acest domeniu nu e lipsitd de anumite
fenomene, de anumite consecinte, iar maestrul ocult
trebuie sa stie cum sa le trateze. A fost necesar sa spun
toate acestea ca pe un fel de pregatire.

Acum veti putea sa puneti dumneavoastra insiva
primele intrebari care se pun de obicei cand cineva aude de
invataturile fundamentale ale teosofiei, despre invatatura
conform careia sufletul uman a fost deja Incarnat de multe
ori Intr-un corp fizic, ca se va reintoarce de multe alte ori,
despre invatatura reincarndrii si a  dreptatii
compensatoare, karma. Dumneavoastra veti intreba cum
pot fi intelese aceste lucruri, cum ne putem procura noi
insine posibilitatea de a le Intelege. Aceasta e marea
intrebarea, care se apropie de fiecare om. Exista o regula
de aur pe care o putem urma, si atunci orice om poate sa
ajunga candva - este experienta comuna a tuturor acelora
care au facut exercitiile respective In mod serios - la
aceasta Intelegere. Nu exista nici un om care sa nu-si poata
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procura cu cea mai mare usurinta din lume intelegerea
reincarnadrii si a karmei. Dar as vrea sa spun, cu Goethe:
,Ce-i drept, e usor, dar ceea ce-i usor, e greu” - caci prea
putini gasesc hotdararea de vointd justd, perseverenta si
rabdarea necesara pentru a-si elabora anumite procese ale
sufletului si ale spiritului, care sunt necesare aici. Regula de
aur este urmatoarea: Trdieste ca si cum reincarnarea §i
karma ar fi adevdrate; si atunci ele vor deveni adevdrate
pentru tine. S-ar putea pdrea ca e vorba sa se ajunga la
recunoasterea acestor lucruri printr-un fel de autosugestie.
Dar nu e deloc asa. Cunoasteti simbolul mistic al sarpelui
care Isi musca propria coada. Acest simbol are diferite
sensuri adanci, dar printre multele sale sensuri se numara
si cel care se exprima in regula de aur amintita.

Vedeti cd, intr-un anumit sens, premisa isi musca
propria ei coad3, la fel ca sarpele. Cum putem face aceasta?
Daca reincarnarea este un adevar, atunci nu se poate sa fie
zadarnice anumite eforturi ale unui om, ci ele trebuie sa
exercite o influenta asupra sufletului, iar mai tarziu
asemenea influente trebuie sa intre in natura omului
respectiv.

Una dintre marile legi pe care si le pune in fata omul,
in mod intim, aplicandu-le asupra propriei sale fiinte, este
ceea ce a fost exprimat Intr-o scriere indiana in cuvintele:
,Ceea ce gandesti astazi, vei fi maine”. Celui care crede in
reincarnare trebuie sa-i fie clar ca o insusire pe care o
dezvoltd in el, un gand pe care il imprima fiintei sale, prin
faptul ca il incalzeste mereu si mereu in inima lui, devine
un bun permanent al sufletului, si va reaparea mereu si
mereu in acesta. De aceea, esentialul la cel ce cauta o
dezvoltare mistica a sufletului sau, este sa caute sa se
dezobisnuiasca de anumite tendinte care-i erau proprii
inainte si de a-si forma tendinte noi, prin simplul fapt ca
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incalzeste in inima lui un gand si ataseaza de el acea
tendinta, virtute sau insusire, integrandu-le sufletului intr-
0 asemenea masurd, incat ajunge astfel in situatia de a-si
transforma sufletul prin propria sa vointa. Asa ceva trebuie
incercat. La fel cum incercam in cazul unei experiente de
chimie. Cine n-a Incercat niciodata sa-si transforme
sufletul, cine n-a luat niciodatd o hotarare prima de a
dezvolta in el insusiri precum perseverenta, constanta,
reflexia logica linistita si n-a ramas niciodata ferm la
aceasta hotarare - si daca nu i-a reusit nimic intr-o
saptamana, atunci persevereaza o luna, un an, un deceniu -
, acela nu poate afla nimic despre asemenea adevaruri prin
proprie traire.

Aceasta e calea intima pe care trebuie sa mearga
sufletul. El trebuie sa-si poata integra Insusiri, ganduri,
tendinte noi. Omul trebuie sa fie in stare ca, dupa o
anumita perioada de timp, sa apara in lume inzestrat cu
obiceiuri absolut noi, create prin puterea vointei sale. Omul
care inainte era neglijent trebuie sa se obisnuiasca sa fie
exact si precis, nu din vreo constrangere exterioard, ci pe
baza unei hotarari de vointa proprii. Daca sunt schimbate
astfel insusiri foarte marunte, aspecte neilnsemnate, efectul
e deosebit de mare. Cu cat sunt mai clare lucrurile pe care
hotaraste sa le schimbe 1n el, cu atat mai sigur va ajunge, pe
acest drum, la o cunoastere adevarata. De indata ce e in
stare sa observe la sine o miscare a mainii care-i e proprie,
o expresie a fetei, un obicei neinsemnat, in prima instanta,
doar sa-l1 observe la sine In mod obiectiv, ca si cum l-ar
observa la un alt om, pentru a aseza apoi, numai prin
puterea vointei sale, in locul obiceiului, al tendintei
observate etc., altceva, un lucru voit de el insusi, pe care il
integreaza, deci, el Insusi fiintei sale, cine face asa ceva,
este pe calea de a intelege marea lege a reincarnarii. Exact
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la fel cum un chimist cu experienta poate da indicatii
despre felul cum se petrec lucrurile in laborator, tot asa va
poate da indicatii cineva care a Incercat sa faca asemenea
lucruri. Prin transformari mici, se ating culmile cele mai
inalte.

Sa ne referim acum la karma, legea compensatiei
drepte. Ne putem Insusi cunoasterea, intelegerea ei, daca
traim ca si cum karma ar fi adevarata. Daca vi se intampla
un accident, daca sunteti atinsi de o durere sau altceva
similar, incercati sa nutriti mereu gandul urmator: Aceasta
durere, acest accident, nu sta in lume ca un miracol, ci
trebuie sa aiba o cauza. De-abia cine poate privi karma in
ansamblul ei va putea sa vada cu adevarat cauza unui
accident, a unei dureri etc. Dar e necesar un simplu
sentiment, ca sa va daruiti karmei si sa simtiti ca o
asemenea faptd, o asemenea durere sau o asemenea
bucurie trebuie sa aiba o cauz3, ca ea trebuie sa fie cauza
unor evenimente viitoare. Cine se patrunde cu acest
sentiment si priveste viata, precum si ceea ce navaleste
asupra lui din exterior, ca si cum karma ar fi o realitate, va
constata ca Incepe s-o inteleaga. Cine nu se supara cand i se
intampla ceva, ci e In stare sa opreasca supararea si
gandeste ca, exact la fel cum o piatra incepe sa se
rostogoleasca daca o impingem, ceea ce l-a suparat trebuie
sa aiba o cauza necesara si se lichideaza conform unei
legitati necesare a lumii, acela ajunge la intelegerea karmei.
Pe cat de sigur este ca, daca toate conditiile raman aceleasi,
si daca dumneavoastra ramaneti sanatos, va veti trezi a
doua zi dimineata, tot asa de sigur veti ajunge la
intelegerea karmei, daca priviti viata in acest sens.

Am numit aici cele doua conditii preliminare pentru
acela care vrea sa treaca printr-o viata spirituala. Sunt cele
doua conditii preliminare pentru orice discipol spiritual
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care priveste viata in acest fel. Nu e necesar ca el sa se
daruiasca imediat, in felul aratat, gandului ca ele sunt
adevarate. Ci trebuie sa lase totul deschis si liber: poate ca
sunt adevdrate, poate cd nu. Sa nu se lase nici in prada
superstitiei, nici a indoielii, fiindca acestea sunt piedicile
cele mai mari. De-abia daca un om este in stare sa
priveasca viata in acest sens, el e apt sa primeasca o
instruire mistica. Si mai e necesar un al treilea lucru.

Nici un maestru ocult nu are voie sa instruiasca un
om care e insufletit de superstitii, de prejudecati dintre
cele mai grosolane, sau care inclind sa judece intr-un alt
mod nerational ori sa se lase in voia oricarei iluzii. Aceasta
e regula de aur: Tnainte de a vrea sa urce prima treapt3,
omul cauta sa se elibereze de orice gandire care sare de la
una la alta, de orice superstitie si posibilitate de a lua iluzia
drept realitate. Inainte de toate, discipolul ocult trebuie s
fie un om rational, care nu se daruieste decat succedarii
riguroase a gandurilor si observatiilor sale. Daca, in
realitatea sensibild, va lasati In prada unei idei
preconcepute, a unei superstitii, In realitatea sensibila
toate acestea sunt corectate foarte curand. Dar daca omul
nu gandeste in mod logic, ci fantazeaza, corectura nu va fi
asa usor de facut. De aceea, Tnainte de a intra in lumea
sufletelor si in tara spiritelor, e necesar ca omul sa fie
absolut sigur In lumea gandurilor sale si sa poata exercita
un control sever asupra gandurilor sale. Cine inclina spre
fantasmagorie, superstitie si iluzie, nu e apt sa intre in
scoala pregatitoare pentru doctrina oculta. Usor s-ar putea
spune: Dar eu sunt liber de orice inclinatie spre
fantasmagorie, superstitie si iluzie. Aici, omul usor se poate
amagi. A fi liber de prejudecati, de fantasmagorie si iluzii, a
fi liber de superstitie - acestea sunt lucruri care trebuie
cucerite printr-o aotodisciplinare riguroasa, sunt lucruri pe
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care nu orice om si le poate cuceri de azi pe maine.
Reflectati la faptul ca gandirea celor mai multi oameni
rataceste de colo-colo, ca ei nu sunt in stare sa-si
reglementeze gandurile prin puterea propriei lor vointe.
Dar ia sa ne gandim cum e viata. Nu e posibil sa ne
eliberam cu totul de impresiile exterioare. De aceea, e
necesar sa izolam in fiecare zi o perioada de timp foarte
scurtd. O perioada de timp foarte scurtd, care e necesara,
fara ca omul respectiv sa intre in conflict cu indatoririle
sale, care e suficienta chiar daca nu sunt decat cinci minute,
ba chiar mai putine, ele sunt suficiente. Dar omul trebuie sa
fie in stare, pe parcursul acestei perioade de timp, sa se
smulga din sirul a tot ceea ce i-au oferit impresiile
sensibile, a tot ceea ce si-a Insusit prin ochii sdi, prin
urechile sale, prin simtul sau tactil. Pentru un rastimp
foarte scurt, el trebuie sa devinda orb si surd pentru
intreaga lume din jur. Tot ceea ce navaleste spre noi din
exterior, ne uneste cu lumea sensibild, cu viata cotidiana.
Dar, pentru un timp, ele trebuie sa taca. Trebuie sa se
instaleze o liniste interioara perfecta. Si dupa ce a aparut
aceasta liniste interioara, dupa ce aceasta estompare a
tuturor impresiilor sensibile s-a produs, mai trebuie sa
vina Inca ceva: trebuie sa taca orice amintire a impresiilor
sensibile avute anterior. Reflectati la faptul c3, prin tot ceea
ce am amintit aici, omul se afld intr-o permanenta legatura
cu ceea ce trdieste In timp si spatiu, cu ceea ce se naste si
piere. Incercati pentru scurt timp si verificati acest lucru.
Luati gandul care v-a trecut prin cap acum un minut si
cautati sa vedeti daca nu se bazeaza pe o realitate sensibila.
Asemenea ganduri nu sunt potrivite pentru evolutia
interioara.

Toate gandurile care ne unesc cu ceea ce e finit,
trecator, trebuie sa tacd. Dupa ce in suflet s-a instalat
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linistea, cand am inlaturat tot ceea ce ne inconjoara, drept
epocd, neam, popor, secol, si a aparut, pentru un timp,
tacerea interioara, sufletul incepe sa vorbeasca de la sine.
Nu imediat; e necesar ca omul sa il aduca o data in situatia
de a vorbi, si pentru aceasta exista mijloace si Indrumari
care fac sa apara vorbirea launtrica a sufletului. Omul
trebuie sa se ddruiascd unor asemenea reprezentdri si
sentimente care nu izvordsc din ceea ce e pieritor, ci din
ceea ce e vesnic, din ceea ce nu a fost adevarat doar acum,
ieri sau maine, nu numai acum un secol, ci va fi adevarat
intotdeauna. Gasiti asemenea ganduri in cele mai diferite
carti religioase ale tuturor popoarelor. Le gasiti, de
exemplu, In Bhagavad-Gita, cantarea despre calea de
desavarsire a omului. Si In Noul si Vechiul Testament, dar
mai ales in Evanghelia lui Ioan, Incepand cu capitolul 13.
Asemenea ganduri, care sunt eficiente In special pentru
oamenii din miscarea teosofica si care le-au fost date in
mica scriere «Lumina pe carare», sunt continute si in
primele patru propozitii din aceasta carte [Nota 31]. Aceste
patru propozitii, care sunt sapate in zidurile interioare ale
oricarui lacas initiatic, nu sunt dependente de timp si
spatiu, ele nu-i apartin unui om, nici unei familii, nici unui
secol, nici chiar unei generatii, ci se extind asupra intregii
evolutii. Ele au fost adevarate inainte cu multe milenii si
vor fi adevarate dupa multe alte milenii. Ele trezesc fortele
care dormiteaz3 in interior, le fac si iasi afari. In orice caz,
acest lucru trebuie facut in mod just. Nu e suficient ca
cineva sa creada ca intelege propozitia. Omul trebuie sa
faca In asa fel incat acea propozitie sa se aprinda in
interiorul lui. Trebuie sa lase ca intreaga forta a unei
asemenea propozitii sa radieze in sufletul lui, trebuie sa i
se daruiasca in Intregime. Trebuie sa invete sa iubeasca o
asemenea propozitie. Cand are impresia ca o intelege, a
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sosit momentul s-o faca sa se aprinda mereu si mereu in
interiorul lui. Nu intereseaza aici intelegerea intelectual3,
ci iubirea fata de adevarul spiritual. Cu cat ne patrunde o
iubire mai mare fata de asemenea adevaruri interioare, cu
atat mai mare e puterea vazului interior care se trezeste in
noi. O asemenea propozitie nu trebuie sa ne preocupe o zi-
doud, ci saptamani, luni si ani in sir, si pe urma in noi se
trezesc asemenea puteri ale sufletului. Vine pe urma un
moment anume, 1n care mai survine o alta iluminare.

Cine vorbeste in mod public despre adevarurile
teosofice, din proprie trdire, cunoaste aceasta viata
interioara contemplativa. El va vesteste astazi, maine, niste
adevaruri teosofice. Ele sunt o parte din marea imagine
teosofica despre lume, pe care o poate vedea prin puterea
interioara a spiritului si a sufletului sau. El isi Indreapta
privirea spre lumea sufletelor si spre tara spiritelor, fisi
abate privirile de la Pamant si si-o Indreapta spre sistemele
solare, ca sa le cerceteze. Dar aceasta forta s-ar stinge in el
foarte curand, daca nu i-ar da in fiecare dimineata hrana
noud. Aceasta e taina cercetatorului ocult. Marea imagine
despre lume si omenire, pe care a facut-o sa treaca prin
sufletul sau de sute si sute de ori, trece iarasi, in fiecare
dimineatad, prin fata sufletului sau. Nu este esential, la el, sa
inteleaga totul, ci esential este ca el sa invete sa iubeasca
tot mai mult aceasta imagine, ca el sa oficieze in fiecare
dimineatd un fel de serviciu religios, In cadrul caruia fisi
inalta privirile cu veneratie spre marile spirite. El a invatat
sa priveasca intreaga imagine, in ansamblu, in numai
cateva minute. Si in sufletul lui picura recunostinta, fata de
ceea ce aceasta imagine a dat sufletului sau. Fara aceasta
cale a veneratiei nu ajungem la claritate. Dar din aceasta
claritate trebuie sa se plasmuiasca fiecare cuvant al lui.
Cand asa stau lucrurile, de-abia atunci el este chemat, intr-
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adevar, sa vorbeasca despre adevarurile misticii, despre
adevarurile teosofiei si ale stiintei spirituale. Asa face
cercetatorul spiritual si asa trebuie sa faca fiecare, si sa
inceapa in modul cel mai simplu, mai elementar, pana cand
ajunge la intelegerea acestor invataturi. Fiinta umana si
entititile cosmice sunt profunde, infinit de profunde. In
acest domeniu nu se realizeaza ceva decat prin rabdare,
perseverentad si iubire fata de puterile cosmice. Sunt forte
care, la fel ca electricitatea In lumea exterioara, sunt
puternice in lumea interioara. Nu sunt doar forte morale, ci
si puteri de cunoastere. Daca discipolul a facut o vreme sa
traiasca in el asemenea adevaruri, dacd s-a exersat in
aceasta privinta si le-a primit cu recunostinta fata de aceia
care i le-au dezvaluit, atunci vine un moment, care apare o
data pentru fiecare, si pe care linistea si tacerea l-au facut
sa se dezvolte in sufletul lui. E momentul in care propriul
lui suflet incepe sa vorbeasca, momentul in care propria sa
fiinta interioara Incepe sa vada marile adevaruri vesnice.
Atunci, dintr-o data, lumea de jur imprejurul lui straluceste
in culori pe care nu le-a vazut niciodata inainte. El Incepe
sa auda lucruri pe care nu le-a auzit rasunand niciodata.
Lumea va prinde sa straluceasca intr-o lumina noua, vor
deveni perceptibile noi sunete si cuvinte. Aceasta lumina
noua si aceasta stralucire ii vin din lumea sufletelor, iar
noile sunete pe care le aude i vin din tara spiritelor. Lumea
sufletelor o vedem, tara spiritelor o auzim. Aceasta este o
caracteristica.

Daca un om vrea sa caute el insusi evolutia pe acest
taram, atunci i se cere sa respecte un mare numar de
reguli, fiindca eu am putut sa descriu numai in linii mari
cum are loc o asemenea evolutie, cum este ea traita. Aceste
reguli trebuie respectate in mod riguros, la fel cum
chimistul trebuie sa cantareasca si sa masoare cu ajutorul
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celor mai fine instrumente cantitatile infime de substanta
care 1i sunt necesare pentru o reactie. O descriere a
regulilor care pot fi comunicate In mod public gasiti in
cartea mea Cum dobdndim cunostinte despre lumile
superioare?. Aceste reguli sunt o Indrumare speciala
despre felul cum trebuie parcursa aceasta cale. Si ele cer o
rabdare si perseverenta dintre cele mai intime. Aceste
reguli n-au fost comunicate niciodatd, pana acum, sub
forma unor carti accesibile oricui. Sa va fie clar faptul ca
instruirea oculta se facea in trecut numai in cadrul scolilor
oculte, deoarece este o instruire intima, care se d3, ca atare,
de la om la om. Nu este de nici un folos sa cautam
indrumare in diferitele lucruri speciale pe care le citim sau
le gasim ici si colo, sub forma fragmentard, si sa le
incercam noi insine in mod practic. De obicei, asa ceva nu
duce la absolut nici un rezultat. Toate indrumarile pe care
le puteti primi din cele mai diferite directii - exista de-a
dreptul magazine care fac reclama unor asemenea
indrumari! - nu sunt altceva decat niste mici fragmente din
marea carte a instruirii oculte. Cel care le foloseste trebuie
sa fie constient de faptul ca se expune astfel anumitor
pericole si ca nu e bine ca oamenii sa-si procure pe cale
comerciala aceste lucruri, care se refera la aspectele cele
mai marete, mai importante ale vietii sufletesti. Tot ceea ce
vine spre ei, in acest domeniu, pe baza de reclama, pentru a
se castiga bani, va fi nu numai lipsit de orice valoare, ci
poate fi, uneori, chiar periculos. Trebuie sa spunem acest
lucru, deoarece in zilele noastre se apropie de om atatea
oferte In acest domeniu. Regulile date in cartea mea Cum
dobdandim cunostinte despre lumile superioare? isi au
izvorul in niste traditii stravechi si maestrii intelepciunii au
dat permisiunea de a se publica aceste iIndrumari din cauza
ca este necesar - avandu-se in vedere lucrurile care se
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apropie de oameni din toate partile - sa se dea o datad o
imagine adevarata a acestor Indrumari. Exista posibilitatea
de a se publica numai un numar mic de asemenea
indrumari, restul a trebuit sa fie exclus. Lucrurile cele mai
importante pot fi comunicate numai de la om la om.

Ceea ce gasiti In cartea mea Cum dobdandim
cunostinte despre lumile superioare? se caracterizeaza
prin faptul c3, spre deosebire de multe altele, nu dauneaza
catusi de putin. Au fost comunicate numai lucruri care -
chiar daca nu sunt aplicate cu rabdare si perseverenta -
nu-i fac omului nici un rau. Nimeni nu poate avea de
suferit, daca le aplica. A fost necesar sa spun aceste lucruri,
fiindca am fost intrebat cum se face ca in ultimul timp a
fost comunicat un numar de asemenea reguli.

Pentru a deveni constient in lumea sufleteasca, omul
trebuie sa aiba organe corespunzatoare pentru aceasta
lume, cum are pentru lumea fizicd. La fel cum
dumneavoastra aveti in trupul dumneavoastra ochi si
urechi, trebuie sa aveti In suflet si in spirit organe cu care
sa puteti percepe luminile sufletesti si sunetele spirituale.
Cine are experienta in acest domeniu, cine poate vedea el
insusi, observa cum la discipolul aflat pe cale de evolutie
aceste organe Incep sa se dezvolte, inchise in aura ca intr-
un nor de lumina. La oamenii neevoluati, aura are forma de
nor. Cand omul doarme, ea pluteste pe deasupra corpului
fizic, deoarece corpul astral se desparte de corpul fizic. Ea
devine atunci vizibila sub forma a doua spirale care se
incoldcesc una intr-alta, ca niste inele de ceata. In acest fel
se Incolacesc ele, pentru a disparea, sub forma de spirale ce
se desfasoara mereu mai departe, in nedefinit. La omul
care doarme, doua asemenea inele incolacite unul intr-altul
constituie aura. Cand omul trece printr-o dezvoltare oculta,
aura ia forme tot mai precise. Capetele spiralelor, care se
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indreptau spre departari, dispar, si cele doua formatiuni
spiralate incep sa se structureze. Ele vor deveni tot mai
mult o formatiune precisa, inchegata, si atunci prezinta
niste organe absolut particulare, care apar in aura, si se
numesc chakre. Sunt organele de simt ale sufletului.
Acestea incep sa se dezvolte. Evolutia nu are loc in nici un
fel de alte conditii. Formatiunile sunt delicate, ele trebuie
cultivate si Ingrijite. Cine nu face aceasta, nu se va putea
bucura niciodata de o perceptie sufleteasca reala. Ochiul
sufletesc trebuie cultivat prin faptul ca omul reprima in
sine toate sentimentele negative. Chakrele [Nota 32] nu pot
aparea daca omul se lasa cuprins de manie cu orice ocazie.
El trebuie sa-si pastreze o dispozitie sufleteasca
echilibratd, sa aiba rabdare. Supararea si mania nu lasa
organul sufletesc sa apara, nici graba si nervozitatea nu le
lasa sa se dezvolte.

Mai e necesar, In continuare, ca omul s3a se
dezobisnuiasca de un lucru care, in conditiile civilizatiei
noastre e foarte greu de eliminat, si anume curiozitatea,
dorinta de a afla mereu tot ceea ce e mai nou. Acest obicei
exercita o mare influenta asupra ochiului sufletesc. Cine nu
se poate stapani sa nu-si arunce ochii pe primul ziar de
dimineata si, dupa ce a aflat ceva, sa-1 si comunice imediat
altcuiva, cine nu poate sa auda un lucru si sa-1 pastreze
pentru el, cine nu poate sa-si reprime aceasta dorinta, nu
poate sa faca nimic pentru dezvoltarea sufletului sau. Mai e
necesar apoi ca omul sa-si Insuseasca un fel absolut anume
de a-i judeca pe semenii lui. Asa ceva e greu de realizat:
absenta criticii. E nevoie de intelegere, nu de critica. Daca
aveti obiceiul de a-i spune oricarui semen de-al
dumneavoastra imediat propria dumneavoastra parere,
aceasta reprima evolutia sufletului. Trebuie sa-1 ascultam
mai Intdi pe celalalt, si aceasta ascultare este un mijloc
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extraordinar de eficient pentru dezvoltarea ochiului
sufletesc, iar cine atinge pe aceasta carare o treaptda mai
inaltd, o va datora faptului ca s-a dezobisnuit sa critice
totul. Cum putem privi noi in sufletul cuiva? Noi nu trebuie
sa-1 condamnam nici pe infractor, ci sa-l1 intelegem si pe
acesta, noi trebuie sa-1 intelegem pe infractor la fel ca si pe
sfant. E necesar sa avem intelegere pentru fiecare. Aceasta
e ascultarea superioard, oculta. Daca omul ajunge in felul
acesta, printr-o vointa fermd, sa nu-si mai aprecieze pe
semenii lui, nici restul lumii, conform cu judecata lui
personald, cu parerea lui si cu ideile lui preconcepute, ci
lasa ca totul sa actioneze in tacere asupra lui, atunci el are
posibilitatea de a primi puteri oculte. Fiecare moment in
care omul isi propune: Acum renunt sa gandesc un lucru
rau pe care eram gata sa-l nutresc in legatura cu un semen
al meu -, fiecare asemenea moment e un moment castigat.

Cel mai mare intelept poate Invata de la un copil, iar
omul cel mai simplu poate sa spuna: Ce-mi flecareste
copilul asta, eu stiu cu mult mai bine! Dar el poate sa spuna
si asa: Ce-mi flecareste inteleptul asta, la ce-mi folosesc
toate acestea? De-abia cand asculta ganguritul copilului ca
pe o revelatie, atunci a creat in sine forta care tasneste din
suflet.

Nu trebuie sa ne asteptam ca ochii sufletesti sa apara
deja maine. Cine combate in sine mania, supararea,
curiozitatea s.a.m.d., nu face, in prima instanta, decat sa
dea la o parte piedicile care s-au asezat in fata sufletului
sau ca niste zagazuri. Trebuie sa repetam mereu acest
lucru. Trebuie facute eforturi mereu noi, In permanenta.
Ocultistul poate sa aprecieze in ce fel se dezvolta
formatiunile delicate. Cand cuvintele omului ,s-au dezvatat
sa mai raneasca”, atunci cand ele nu mai sunt tdioase si
intepatoare, cand au devenit blande, pentru a-1 cuprinde pe
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om in Intelegerea sa, se trezeste chakra din regiunea
laringelui. Dar omul trebuie sa exerseze mult timp, pana
cand acest lucru poate fi perceput de propria lui
personalitate. In om, natura a creat mai intai un mic punct
in regiunea ochiului, apoi primii germeni ai unui cristalin,
si numai incet si treptat s-a format ochiul fizic, in cursul
multor milioane de ani. Ochiul sufletesc nu are nevoie de
atata timp. La unul dureaza cateva luni, la altul mai mult.
Trebuie sa avem rabdare. La fiecare vine o data momentul
in care aceste formatiuni delicate Incep sa vada, si apoi,
daca omul continud aceste exercitii in mod corespunzator,
daca dezvolta in el anumite virtuti, pe care uneori le poate
dezvolta si viata unui om trecut prin greutati si suferinte -,
exista trei virtuti care mai raman de dezvoltat si care
aproape ca fac din el un vazator. Numai ca ele trebuie
exersate cu taria necesara, cu intensitate: increderea 1n
sine corelata cu smerenia, stapanirea de sine corelata cu
blandetea si prezenta de spirit Iimpreuna cu perseverenta
[Nota 33]. Acestea sunt marile parghii In dezvoltarea
organelor spirituale. Tnsi cele trei virtuti amintite mai
intai, daca nu sunt insotite de celelalte trei virtuti, de
smerenie, blandete si perseverentd, duc la niste ne-virtuti
ingrozitoare.

Acestea sunt niste observatii care pot fi facute. Sunt
niste exemple luate dintre exercitiile pe care discipolul
ocult le face pe cele trei trepte numite: pregatire, iluminare
si initiere. In disciplina ocultd existid aceste trei trepte:
pregdtirea sau catharsis, iluminarea si initierea. Pregatirea
il doteaza pe om cu cele necesare pentru ca sa apara
formatiunile delicate ale sufletului. Prin iluminare, el
dobandeste posibilitatea de a vedea pe taramul sufletesc,
iar prin initiere intra in posesia facultatii de a-si spune el
insusi cuvantul in spatiul spiritual. Poate ca unora le va
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parea greu ceea ce am descris astazi. Ce-i drept, e usor, dar
si aici e valabil cuvantul ca ceea ce e usor, e greu.

Orice om poate pasi pe calea oculta, ea nu este
nimdnui inchisa. Tainele zac in pieptul fiecarui om. E
nevoie numai de munca interioara cea mai serioasa si de
inlaturarea tuturor piedicilor care franeaza aceasta viata
interioara intima. Lucrurile cele mai indepartate si mai
madrete existente in lume ne sunt vestite pe cdile cele mai
intime. Trebuie sa ne fie clar acest lucru. Cei mai mari
intelepti ai lumii n-au ajuns in posesia marilor adevaruri pe
alta cale decat cea descrisa. Ei au intrat in posesia lor
pentru ca au gasit calea ce duce spre interiorul propriei lor
fiinte, pentru ca au stiut ca trebuie sa exerseze aici
rabdarea si perseverenta. Cand omul isi aprofundeaza in
acest fel viata interioard, cand, de la gandurile care
navalesc asupra lui din afar3, el se ridica la marile ganduri
care Inseamna o vesnicie, atunci el aprinde in interiorul lui
flacara care-i lumineaza pe tot cuprinsul lumii sufletesti.
Cand omul dezvolta in el insusi Insusirile superioare ale
detasarii, linistii si pacii din interior, precum si insusirile
amintite, atunci el hraneste flacara in asa fel incat ea sa
arda mereu. lar daca omul e in stare sa taca si sa nu mai
trimita afara, in lume, mai multe cuvinte, decat unele de
acest fel, si in schimb, sa traiasca iubirea, in asa fel incat
viata lui sa devina un serviciu religios, atunci lumea incepe
sa rasune pentru el. E ceea ce numim muzica pitagoreica a
sferelor. Acesta nu e, cum s-ar putea crede, un simbol, ci o
realitate. N-am putut da aici decat niste descrieri sumare,
care sa arate pe ce cale se ajunge la cararea care duce la o
poarta stramta. Fiecare om poate sa ajunga la poarta cea
stramta si celui care nu cruta nici un mijloc si nu se teme
de nici o osteneala i se va deschide si el gaseste ceea ce ii
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comunica marile conceptii despre lume ale omenirii:
Adevarul unic, vesnic, si Calea Vietii.

RASPUNSURI LA INTREBARI

Intrebare: Primele fiinte care au fost detasate au fost
crustaceele?

Crustaceele nu sunt primele fiinte care au fost
detasate. Desigur ca primele fiinte detasate au fost fiinte
unicelulare. Dar acelea nu erau asa cum sunt fiintele
unicelulare actuale, pentru ca ele se aflau in cu totul alte
conditii de viata.

Intrebare: Cum trebuie si ne imagindm suprafata de
foc lichid a Pamantului din perioada lemuriana si existenta
fiintelor pe aceasta suprafata?

Nu Intreaga suprafatd a Pamantului se afla in stare
lichid4, numai portiunea locuiti de fiinte era foc lichid. In
procesul de eliminare a entitatilor minerale exista un fel de
rest, aproape ca un inceput de sistem o0sos, care putea
adaposti entitati care puteau prelua o consistenta solida,
intr-o forma sau alta. Paleontologia poate confirma doar
existenta a aceea ce a preluat infatisare solida.

Intrebare: Fenomenul de detasare pe care trebuie si-l
mai aduca viitorul, va fi favorizat de vegetarianism?

Este greu de vorbit despre asta, deoarece aceasta
problemd, mai mult ca multe altele, solicita sentimentul
omenesc. Dar eu vreau sa ma refer la ea In mod
nepartinitor. In orice caz, innobilarea in continuare a
omului va fi favorizata In mod considerabil prin
vegetarianism. Dar cu aceasta nu vreau sa spun ca
vegetarianismul este posibil si prielnic oricarui om. Si este
altceva daca omul pune intrebarea daca sa devina
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vegetarian decat daca intreaba: Ce determina modul de
viata vegetarian? Vegetarianismul constituie o favorizare a
intuitiei spirituale si este favorabil si activitatii spirituale.
Totodata el este si o problema de ereditate. Dar eu vreau sa
ma refer acum la o prejudecata. Ganditorul materialist
poate avea intr-adevar, In acest domeniu, pana la un
anumit grad, cunostinte suficiente, dar nu satisfacatoare.
Se afirmd ca anumite persoane au manifestat o anumita
slabiciune datorita vegetarianismului, asadar ca ele nu au
putut suporta modul de viata vegetarian. Acest lucru este
in acelasi timp adevarat si fals. Anume este adevarat ca
multi oameni care au drept continut al gandirii exclusiv
lucruri sensibile - si dintre acestia fac parte savantii
obisnuiti, juristii, cei care studiaza fiziologia si chiar si
medicina, unde continutul reprezentarilor este, ca atare,
preluat exclusiv din lumea fizica -, nu vor gasi in
vegetarianism toate cele de care au ei nevoie. Pentru toti
aceia care isi vietuiesc viata spirituala in sfera ratiunii, care
este Indreptata inspre lumea simturilor, care gandesc
sensibil, isi reprezinta si simt sensibil, pentru toti acestia
va veni un punct In care ei se vor putea prabusi datorita
vegetarianismului. Exista multi oameni de acest tip. Dar
oamenii nu trebuie sa fie asa. Eu am cunoscut in acest
domeniu oameni care erau ganditori savanti, care erau
ganditori in domeniul fiziologiei, al istoriei, si la care nu era
posibil sa-si hraneasca in mod corespunzator creierul, daca
traiau pur vegetarian. Dar lucrurile se schimba imediat
atunci cand omul dezvolta o spiritualitate. De indata ce
omul ajunge la cunoasterea spirituald, de indata ce ajunge
in viata la spiritual, lui 1i este posibil sa se mentina ca
vegetarian. Atunci vegetarianismul va favoriza viata
spirituala, si omul va ajunge la momentul in care are in
perspectiva un viitor si mai evoluat. Despre acest viitor
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evoluat voi vorbi in urmadtoarele conferinte, din 16
februarie, 23 februarie si 2 martie, conferinte in care ma
voi referi la «Taina revelata» a lui Goethe.

Intrebare: Ce trebuie si intelegem prin entitate
sufletesc-spirituala?

Noi vom mai vedea unde isi are spiritul obarsia. In
cadrul evolutiei omenesti, noi trebuie sa ne reprezentam
aceasta caracteristica spirituala drept o influenta din afara.
Cu aceasta nu se lezeaza, ca sa spun asa, vreo conceptie
despre natura si nici nu se justifica parerea ca ar exista un
dualism. Hidrogenul si oxigenul formeaza si apa. Dar acela
care stie acest lucru nu trebuie sa fie dualist din aceasta
cauza.

Intrebare: Ce a existat de fapt, ca om, fnainte de
exercitarea acestei influente spirituale?

Pana la un anumit punct omul este o triada: spirit,
suflet si trup. Daca ne intoarcem si mai mult in urma, exista
pe Pamant, unit cu fizicul Pamantului, sufletesc-trupescul
omului. Acest sufletesc-trupesc era incarnat pentru inceput
intr-o materie cu mult mai find si mai luminoasa, decat
omul de mai tarziu. A avut loc o condensare, o densificare
progresiva. De aceea si vorbim despre asa-numitii ,fii ai
cetii de foc”. Avem de a face cu una dintre configurarile
omului. Dar eu nu as dori sa descriu aceasta infatisare in
prelegerile publice, caci daca o prezint asa, ca atare, fara
introducerea prealabila necesara, nu va fi bine primita. Nu
exista conditiile prealabile necesare pentru intelegerea
acestei infitisari. In «Ceata de foc» s-a ficut ultima
incarnare a omului in Akasha. In privinta acestei Akasha,
fizica actuala nu dispune de nici o cunostinta. Ceea ce avem
noi acum drept influentd, este germenul de vesnicie,
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spiritul, si daca e sa vorbim de spirit la omul actual, atunci
vorbim de vesnicie. Iar constienta care exista pe atunci nu
este catusi de putin aceeasi cu constienta din starea de
hipnoza sau de transa. Ea este aproximativ asemanatoare
starii de constienta dintr-un vis deosebit de viu. Aceasta
era starea de constientd dinainte de influenta spiritului.

Intrebare: De ce orice progres s-a realizat prin
condensarea materiei, pe cand noi consideram progres
sublimarea, subtilizarea materiei?

Forma generala a constientei a fost luminata, dar si
ingradita prin condensarea pana la configurarea materiala
a organelor sensibile.

Intrebare: Substanta akasha este de naturd eterici
sau astrala?

Substanta astrala este cea mai fnalta substanta.
Substanta akasha se situeaza intre materia fizica si cea
astrala. Ea constituie materia fizica cea mai find, cea mai
subtild, in care gandul se poate imprima In mod nemijlocit.

Intrebare: Cum era perceput omul in aceste stiri
subtile?

In perioada in care omul era inci aeric, era posibil si
fie perceput prin intermediul auzului, ca vibratie, deci nu
prin intermediul ochilor.

Intrebare: Ce influentd a avut influenta spiritului
asupra sexualitatii?

Odata cu interventia influentei spiritului au aparut
fiintele cu caracter unisexuat. Mai inainte amandoua sexele
erau reunite intr-o singura fiinta. lar reproducerea era pe
atunci asemanatoare fiintelor noastre unicelulare de astazi.
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Intrebare: Care este originea conceptiei teosofice
despre lume?

Mai fnainte Invatdtura era data in imagini. Astazi,
acest lucru nu mai este posibil. De aceea trebuie sa ne
exprimam ideile intr-un limbaj accesibil ratiunii, In special
pentru oamenii nostri de stiinta. Aceste lucruri trebuie
considerate la fel cum isi considera fizicianul domeniul sau
de activitate, drept ipoteza utila de lucru. Si aceasta
confer3, treptat, tot mai multa convingere.

Atunci cand Dr. Steiner a fost rugat sa spunda mai
multe despre procesul de detasare a maimutei, el a spus
aproximativ urmatoarele:

Reprezentati-va un stramos, care are doi urmasi.
Unul dintre acesti urmasi poate prelua scanteia divina in
forma sa. El evolueaza si devine om. Celdlalt urmas are o
forma constituita dintr-o substanta mai grosiera, si nu
poate prelua scanteia. Acesta se dezvolta si devine
maimuta.

X

ORIGINEA SI TELUL OMULUI
Berlin, 9 februarie 1905

Inainte de Criciun, in cadrul primului ciclu al acestor
conferinte pe tema «Notiunile fundamentale ale teosofiei»,
am ajuns atat de departe cu expunerea acestor notiuni,
incat pot indrazni, fara indoiald, sa abordez problema cea
mai importanta pe care si-o poate pune omul: aceea a
propriei sale origini si a destinatiei sale. In ultimele doua
conferinte [Nota 34] am cdutat sa arat ca ceea ce noi
numim conceptie teosofica despre lume constituie temelia
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creatiei goetheene, iar in conferinta ce urmeaza voi cauta
sa aprofundez din punctul de vedere al teosofiei aceasta
conceptie goetheana despre lume. Deoarece aceasta se
leaga foarte bine de cele doud conferinte pe care le-am
tinut In ultimele paisprezece zile, astdzi am intercalat o
conferintd care va prezenta conceptia teosoficd despre
originea, despre descendenta omului, in acceptiunea
moderna a cuvantului.

Cel care vorbeste astazi despre originea omului
trebuie sa ia seama, fireste, la ceea ce au elaborat in
aceasta privinta stiintele naturii din a doua jumatate a
secolului al XIX-lea. Multi vor fi crezand ca datele stiintelor
naturii sunt ceva absolut sigur, ca nu pot fi deloc infirmate.
Numai ca in ultimii ani, tocmai aceasta conceptie despre
originea omului pe care o promoveaza stiintele naturii a
suferit o schimbare atit de fundamentald, incat astazi
aproape nici unul dintre cercetatorii mai tineri, demni de a
fi luati In serios, nu se mai afla pe pozitiile pe care se afla
cercetarea darwinista. Acela care se ocupa cu aceasta
stiinta stie cat de mari sunt aceste schimbari. Stiti ca nu cu
mult timp fn urma gandirea materialista gasea mai mult
sau mai putin fireasca ideea ca originea omului ca atare, a
omului intreg, trebuie cautata In animalele inferioare, ca
odinioara Pamantul a fost locuit de fiinte mai putin
evoluate decat noi, si ca omul s-a inaltat prin dezvoltarea
lenta, prin evolutia treptata a acestor fiinte, fara nici un alt
aport de forte din afara, pana pe culmea actuala a conditiei
sale. Astazi, stiintele naturii au zdruncinat acest mod pur
materialist de a gandi. S-a crezut ca in afara de aceasta
conceptie stiintifica nu mai exista decidt una singur3,
diametral opusa. Pana la intemeierea miscarii teosofice se
credea ca nu sunt posibile decat aceste doua cazuri: fie o
teorie naturald, in sensul modului materialist de a explica
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lumea, fie o interpretare creationista supranaturald, asa
cum e prezentata ea in Biblie, de exemplu. Caci Biblia si
cercetarea stiintifica a naturii mai sunt prezentate si astazi
drept doud lucruri diametral opuse. S-a crezut, de
asemenea, ca reprezentarea biblica despre crearea lumii in
sase zile a dominat cu totul vremurile vechi si ca de-abia
epoca moderna, care a facut progrese atat de splendide, a
reusit sa puna in locul acestui mit al crearii lumii prin forte
supranaturale o conceptie care explica aparitia omului si a
lumii prin actiunea fortelor naturale. Nu s-a tinut insa
seama de un lucru. Nu s-a stiut ca acele conceptii pe care si
le-au facut in ultima vreme adversarii asa-numitei creari
prin forte supranaturale a lumii, pe care o sustinem noi, si
de pe pozitiile carora ei au combatut aceasta idee a crearii
lumii in sapte zile, nici pentru asa-zisa invatatura crestina
ortodoxa si pentru adeptii ei nu e mai veche decat de cel
mult trei, patru sau cinci secole. Inainte, nici unul dintre
aceia care s-au ocupat de aceste lucruri cu pretentia de a le
cerceta in mod stiintific n-au luat nicidecum Biblia in sens
intr-adevar literal, asa cum ni se prezinta la prima vedere.
In secolele trecute, nici unul dintre cercetitorii demni de a
fi luati in serios - nici cei crestini - n-au impartasit
niciodatd ideea ca Biblia ar trebui luatad 1n sens literal, ca
ceea ce e scris acolo trebuie luat ad litteram. Ne putem
intoarce cu gandirea In vremurile aparitiei crestinismului.
El s-a nascut din sanul unor conceptii despre lume mai
vechi. De aceasta problema insa nu ne putem ocupa azi mai
pe larg. As vrea sa reamintesc doar ca in epoca finala a
filosofiei clasice grecesti gasim o conceptie despre crearea
lumii care se leaga de numele lui Platon si ca aceasta
conceptie a fost cel mai frumos dezvoltata de Aristotel; ca
avem apoi In gnosa crestind o conceptie despre crearea
lumii pe care trebuie sa v-o prezint, pentru a va arata cat
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de putin se apropie de adevar acele idei pe care si le mai
faceau cu putin timp in urma adversarii teoriei despre o
creare a lumii prin forte supranaturale.

Gnosticii considerau ca omul a evoluat de-a lungul
timpului, din trecutul originar stravechi si pana azi; ca el n-
a avut aceeasi infatisare, ca el n-a fost entitatea cunoscuta
de noi azi, ci a devenit ceea ce este acum numai in urma
unei evolutii treptate. S-a mai constatat, in sfarsit, ca
diferite forme animale inferioare prezinta semne care ne
amintesc Infatisarile de mai Inainte ale omului. E destul de
greu sa ne explicam cum fsi reprezentau ei toate acestea,
pentru ca omul actual nu mai e obisnuit cu asa ceva. Ceea
ce ni se infatiseaza azi drept om fizic n-a fost intotdeauna
asa cum este in zilele noastre. Era o forma mult mai
apropiata de cea animala, iar animalele cele mai inrudite cu
omul ne arata destul de exact starea in care era pe atunci
omul. Si tot asa mai departe, Tnapoi pe firul vremii, de la
formele mai evoluate, spre unele din ce in ce mai putin
evoluate. Aceasta era conceptia gnosticilor. Ei nu
presupuneau - asa cum face conceptia materialista - ca
omul s-a nascut spontan din regnul animal inferior lui; ci
lor le era limpede ca omul nu s-ar fi putut dezvolta deloc
dintr-o fiinta inca foarte asemanatoare maimutei, daca
aceasta fiinta n-ar fi fost luata in stapanire de catre o
entitate superioara, care a facut-o sa evolueze spre o forma
mai inalta. Daca cineva voia sa vorbeasca despre acest
subiect sprijinindu-se pe conceptiile mai vechi, el putea
arata cu toata claritatea cum s-au petrecut lucrurile. E
totusi suficient sa aratam ca Invatatura gnosticilor continea
o cu totul alta conceptie despre aparitia omului si a lumii
decat cea care li se atribuie de obicei.

Conceptia lor o gasiti clar expusa de Sf. Augustin. Nici
vorba ca el sa fi raspandit credinta ca Biblia trebuie sa fie
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inteleasa in sens literal, ci el isi imagineaza ca fiintele au
evoluat In felul descris mai fnainte. El isi imagineaza ca a
venit un impuls dintr-o lume spirituald, care a facut ca
entitatea sa se dezvolte necontenit, in vreme ce procesul
exterior e intr-adevar acesta: initial, noi am fost fiinte
imperfecte din punct de vedere fizic; apoi a venit un impuls
spiritual si noi am devenit fiinte mai evoluate din punct de
vedere fizic, a venit un nou impuls spiritual si noi am mai
urcat o treaptd, pana cand a venit cel mai inalt impuls
spiritual si omul s-a dezvoltat ca om propriu-zis. Cam
aceasta e conceptia Sf. Augustin. Legenda despre crearea
lumii 1n sase zile e pentru el un simbol frumos. El considera
ca o conceptie ca aceea pe care am expus-o drept gnostica
nu mai poate fi prezentatd oamenilor in forma ei pur
gnostica. El isi imagineaza ca in notiunile Bibliei trebuie
date simboluri exterioare, pentru ca multimea nu poate
intelege cand i se vorbeste in asemenea reprezentari
abstracte superioare. lata de ce istoria crearii lumii trebuie
dezvaluita sub forma de imagini, potrivit cu reprezentarile
pe care si le face poporul de obicei. Aceeasi parere o puteti
intalni la Scotus Erigena, la marii parinti ai Bisericii din
Evul Mediu, la Toma d’Aquino si pana tarziu, in secolul al
XIV-lea. Si daca va veti edifica asupra acestui lucru, va veti
putea explica adevaratul drum pe care 1l strabat cultura si
stiinta din lumea occidentala.

Apoi, prin secolele XIV-XV, aceasta veche invatatura
evolutionista dispare. Vedem cum in Biserica devine tot
mai datatoare de ton credinta ca Biblia trebuie citita ad
litteram. Trebuie si retinem acest lucru. In cursul secolelor
care au urmat, omul a ajuns intr-o deruta totala. Toate
interpretarile de acest fel ale Bibliei au fost uitate, astfel ca
in secolul al XIX-lea oamenii credeau ca prin teoria lor
despre crearea prin forte naturale a lumii si a omului aduc
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ceva absolut nou. Oricum, vazuta prin prisma gandirii
materialiste din epoca modernd, aceasta istorie a crearii
lumii a devenit una cu totul materialista. Teoria darwinist-
haeckeliana despre crearea omului si a lumii nu are nimic
comun cu adevaratele fapte stiintifice, cu ceea ce ar putea fi
intr-adevar cercetat. O teorie care sa explice prin forte
naturale crearea omului si a lumii a existat si inainte,
numai ca ea era explicata in sens spiritual, avandu-se in
vedere nu numai procesele materiale, ci si impulsurile
spirituale. In ultimii ani, faptele au vorbit in mod clar si
numerosi cercetdtori s-au intors la o conceptie despre
evolutie mai idealistd. [ata ca a apdrut recent un nou
savant, ale carui cdutari antidarwiniste de a intelege lumea
au devenit interesante pentru noi, datorita faptului ca -
fara a cunoaste vechea invatatura despre evolutia omului -
s-a Intors la ideea despre ,impulsurile” care sunt date in
permanenta. El numea aceste impulsuri ,dominante” [Nota
35]. E o incercare timida de intoarcere la vechile conceptii.
El presupune ca evolutia de la niste fiinte imperfecte pana
la fiinte din ce In ce mai perfecte nu are loc de la sine, prin
forte materiale, ca dintr-o fiinta mai putin evoluata nu se
poate naste o fiintd mai evoluata decat prin interventia
unei noi ,dominante”, care o ajuta sa faca un pas mai
departe. Aceluia care priveste mai adanc acest fapt la care
ne referim i aduce aminte foarte clar o vorba de-a lui
Heine: ,Saracia e cauzata de <pauvreté>”. E circumscrierea
aceluiasi lucru prin alt cuvant. O teorie evolutionista care
are fata de documentele religioase aceeasi atitudine pe
care o aveau savantii pana in secolele XIII, XIV, ne este data
iarasi, dupa atat vreme, de-abia prin conceptia teosofica
despre lume.

Daca vrem sa cunoastem omul in ceea ce priveste
originea lui, trebuie sa ne fie mai intai limpede care e
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esenta lui. Cel care e convins ca omul nu e decat o imbinare
de organe fizice: maini, picioare, plamani, inima s.a.m.d. nu
va simti nevoia de a explica aparitia omului altfel decat pe
baza unor forte materiale. Prin aceasta, pentru el problema
e cu totul alta decat pentru acela care il priveste pe om in
integralitatea lui. Acesta din urma va considera ca omul e
alcatuit nu numai din parti trupesti, ci si din suflet si spirit.
Am vazut deja in ce masura omul se compune din cele trei
parti constitutive: trup, suflet si spirit. Trup, suflet si spirit
- acestea sunt partile constitutive ale omului. Ceea ce
numim viata sufleteasca si viata spirituala a fost reunit de
psihologia moderna in una si aceeasi notiune, aceea de
suflet. Confuzia care domneste in psihologia moderna
consta tocmai In faptul ca nu se face distinctie intre suflet
si spirit. E un lucru asupra caruia teosofia are datoria sa
insiste neobosit. Ceea ce, dintr-un anumit punct de vedere
este suflet, ceea ce simte si isi face reprezentari si ganduri
in legatura cu lucrurile vietii cotidiene, toate acestea sunt
si pentru noi, teosofii, suflet. Spiritul incepe acolo unde
devenim constienti de asa-numita parte vesnica,
nepieritoare, din fiinta umana, aceea despre care Platon
spunea ca se hraneste cu hrana spirituald. De-abia gandul
care e liber de continutul sau sensibil, care se fnalta la
caracterul de vesnicie, care e vazut de spirit atunci cand
spiritul nu mai priveste in afara prin portile simturilor, ci
priveste in interiorul sau; numai un astfel de gand
constituie continutul spiritului. Omului de stiinta
occidental acest gand 1i e cunoscut pe un singur taram, pe
acela al matematicii, adica al geometriei si algebrei. Aici
avem ganduri care nu se revarsa spre noi din lumea
exterioard; sunt ganduri pe care omul le creeaza din
launtru in afara. Nimeni n-ar putea deduce o teorema
matematicd pe baza unei simple perceptii sensibile.
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Niciodata n-am putea afla pe aceasta cale ca suma
unghiurilor unui triunghi este de 180°.

Exista insa ganduri care nu se refera numai la
spatialitate, ci care sunt independente de lumea sensibila si
care se refera la tot ce mai exista in lume, minerale, la
plante, la animale si, in sfarsit, la om. In morfologia sa,
Goethe a incercat sa elaboreze o botanica in care sa fie
cuprinse asemenea ganduri libere de sensibil. Iar cel care
se cufunda si se adanceste cu simtirea, cu sensibilitatea sa,
in ceea ce ne ofera Goethe in teoria metamorfozei, traieste
un fel de Inaltare in inalturile eterice. Si daca va lasati dusi
mai sus, tot mai sus, spre stdrile In care percepeti aceste
ganduri, care sunt construite dupa modelul elementelor
matematice ale spatiului, ajungeti la marii mistici, care ne
lamuresc in privinta sufletului si a spiritului. De aceea,
misticul mai numeste mistica ,matematica” - mathesis - nu
pentru ca mistica ar fi matematica, ci pentru ca ea e
construitd dupa modelul matematicii. Goethe a fost un
astfel de mistic. El a vrut sa ne puna in fata o lume care sa
ne scoata din simpla sfera a sufletescului si sa ne inalte in
aceea a spiritualului. In acest caz, aveti ceea ce face omul cu
ratiunea sa in viata de toate zilele, aveti Intelegerea
rationala a realitatii nemijlocite, legata de temporalitate,
trecatoare, ridicata intr-o sfera superioara, in lumea ideilor
pure, si, daca va Inaltati la gandul pur, daca puteti depasi
gandul plin de continutul sensibil, veti putea intelege acel
ceva care apartine vesniciei. Teosofia mai numeste manas
acest prim element al spiritului. In cartea mea Teosofie, am
incercat sa traduc acest termen prin ,Sine spiritualda”. Este
sinea superioara care se elibereaza de ceea ce e limitat
numai la lumea pamanteasca.

Dupa cum gandul poate fi 1naltat intr-o sfera
superioarg, tot asa se poate intdmpla si cu simtirea. Ceea ce
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ne produce bucurie, ceea ce ravnim, constituie aparent o
lume inferioara in raport cu lumea gandurilor, dar daca e
inaltat in regiunile superioare, constituie ceva mai Inalt
decat gandul. Elementul existent In simtire e superior
gandului. Daca va 1inaltati sentimentul 1in sferele
superioare, asa cum faceti cu gandul cand va ocupati de
matematica, percepeti o a doua entitate a spiritului.
Psihologia predata in universitati nu cunoaste decat
sentimentul inferior. Ea face ca si cum nici n-ar exista alt fel
de sentimente. Dar In lumea simtirii noastre traieste acest
ceva vesnic, pe care teosofia il numeste buddhi. Eu I-am
numit ,Spirit al vietii”, el fiind a doua parte spirituala a
omului. Daca va inaltati gandurile atat de sus Incat sa
percepeti ceva vesnic, trditi in manas. Daca va inaltati
sentimentele si simtirea pana la ceea ce e vesnic, traiti in
buddhi. La omul actual, aceasta viata in buddhi exista doar
ca germene. Uneori, oamenii pot deja gandi manasic. Exista
insa si o gandire care vagabondeaza de colo-colo, adica ai
un anumit gand si imediat dupa aceea altul si tot asa
mereu. Aceasta e gandirea obisnuita. Exista Insa o gandire
mai fnalta, care e logica si coerenta si se hraneste din cele
vesnice - dupa cum spune Platon - si care se impartaseste
din ceea ce e vesnic. Daca un sentiment se Tnalta in aceasta
sfera a lumii, el traieste in buddhi. Aceasta nu e altceva
decat un fel de legitate eternd a sentimentului. Cine duce
viata obisnuita, acela poate gresi, el poate gresi si cu
sentimentele sale. Acela Tnsa care poate simti in launtrul
sau, ca realitati vii, normele vesnice ale vietii de simtire,
are in el o siguranta si claritate a sentimentelor sale tot atat
de mare cum are ganditorul in gandirea sa. Acesta e ceea ce
teosofia descrie drept om spiritual, care percepe in mod
viu spiritul In launtrul sau. Acesta a fost totodata
continutul cel mai profund al lui Christos. In acest sens,
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Christos e totuna cu buddhi. Cand simpla senzatie
exterioard, perceptia, care constituie lucrul cel mai
dezordonat din noi, se Tnaltd, acordandu-se dupa suprema
legitate cosmica, atunci vorbim - despre aceasta cea mai
inalta dezvoltare pe care o va cunoaste spiritul uman nu
poti vorbi decat cu greu, de-abia daca o poti face inteleasa
prin aluzii vagi -, atunci vorbim despre spiritul propriu-zis,
sau, desemnandu-l cu un cuvant sanscrit, despre atma.
Acestea sunt cele trei parti constitutive ale spiritului:
manas, buddhi, atma. Aceste trei parti constitutive sunt
dizolvate in suflet la fel cum o substanta e dizolvata in apa.
Acolo unde toate acestea se talazuiesc de-a valma, omul nu
poate sa distinga, de obicei, ce anume se talazuieste astfel.
[atd, deci, de ce psihologul modern descrie un adevarat
talmes-balmes sufletesc.

Cand ceea ce se manifesta in suflet drept
spiritualitatea suprema se amesteca cu insusirile inferioare
ale sufletului, cand apare sub forma unui sentiment
inferior, cand in loc de iubire se manifesta drept dorinta
senzuald, drept patima, acest ceva e numit kama. Kama e
totuna cu buddhi, numai cd buddhi e forma altruista a lui
kama, iar kama e forma egoista a lui buddhi. In noi existi
ratiunea obisnuitda, care serveste satisfacerii nevoilor
noastre personale. Aceasta ratiune, In masura in care ea
face sa se manifeste 1n suflet manasul, o numim ahamkara,
constienta Eului, sentimentul Eului. Asa ca, atunci cand ne
referim la ceea ce se numeste de obicei suflet al omului,
putem vorbi si despre buddhi, care se manifesta sub forma
de kama, iar cand ne referim la manas, ori la spiritualul
propriu-zis al gandirii, vorbim despre ratiunea care se
manifesta ca ahamkara, drept constienta a Eului.

Intr-o carte pe care am scris-o cu cativa ani in urma,
intitulata Filosofia libertdtii, am Incercat sa descriu
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indltarea treptatd, prin autoeducatie, a omului, purificarea
omului si trecerea lui de la sufletesc la spiritual. Ceea ce am
descris acum e exprimat acolo in termenii filosofiei
occidentale. Gasiti acolo calea de evolutie pe care o
parcurge sufletul de la kama la viata in buddhi. Acolo,
ahamkara apare sub denumirea de ,Eu”, manas-ul sub
denumirea de ,gandire superioara”, gandire purd, iar
buddhi, pentru a nu face inca aluzie la origine, sub acela de
~fantezie morala”. Toate acestea nu sunt decat expresii care
desemneaza aceleasi realitati. Am facut astfel cunostinta cu
fiinta sufletesc-spirituala a omului. Aceasta fiinta sufletesc-
spirituald e Incorporata, e intrupata in ceea ce este descris
de citre stiintele naturii. In jurul siu ea are un fel de
invelis: corporalitatea fizica exterioara.

Teosofia spune ca ceea ce am descris acum drept
fiinta sufletesc-spirituala a omului a existat deja Tnainte de
a fi aparut forma lui actuala, corporalitatea fizicd umana.
Originea omului nu e in fizic, ci In spiritualul-sufletesc. Iar
acest spiritual-sufletesc pe care tocmai I-am descris, sta la
baza oricaror forme fizice. Sa ne imaginam acum ca ne
aflam fintr-un punct foarte Indepartat din trecutul
stravechi. Gasim, pe de-o parte, entitatea spiritual-
sufleteasca a omului. Cred ca gandirea materialista a epocii
contemporane cu greu isi poate reprezenta acest spiritual-
sufletesc. Si asta numai pentru ca gandirea moderna s-a
dezobisnuit de secole sa-si mai reprezinte realitati
spiritual-sufletesti. Pe de alta parte, in trecutul foarte
indepartat avem viata sensibila. Cum trebuie sa ne
reprezentam aceasta viata sensibila? Stiintele naturii ne
invata ca, daca studiem fiintele din resturile existente in
straturile fosile, ajungem la un om de o forma neevoluata,
imperfecta. Si intorcandu-ne si mai mult In trecut, vom da
de o epoca in care omul nu exista pe Pamant in forma sa
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actuald. Existau pe atunci numai maimute si animale
inrudite cu aceasta. Inca si mai departe in trecut nu existau
nici maimutele, ci doar niste mamifere inferioare. lar
inainte de aceasta existau reptile si pasari, iar si mai
inainte pe Pamant locuiau niste specii de animale de
dimensiuni si de o forta neobisnuit de mari, dinozaurii.
Acestia traiau cu totul altfel decat animalele de azi.
Coborand si mai mult in trecut, gasim animale si mai
neevoluate, panad ce ajungem la o epoca in care nu mai
putem dovedi existenta unei vieti animale. Viata fizica
exista pe atunci, probabil, in forme care prezentau inca
niste caracteristici de tranzitie, animal-vegetale. Mai aflam,
totodatd, ca pe atunci Pamantul era intr-o stare de topire,
de incandescenta, si cd mai apoi de aici s-au format
diferitele roci care constituie scheletul Pamantului. Si
vedem astfel ca Pamantul se dezvoltd mereu si ca pe
suprafata lui vietatile iau forme din ce In ce mai perfecte.
Noi nu ne imaginam deloc, In conceptia teosofica
despre lume, ca in vremurile originare, stravechi, fiintele
spiritual-sufletesti nu contineau nici un fel de materie. Ele
erau insa formate dintr-o materie extrem de subtil3, infinit
mai subtila decat cea cunoscuta de fizicianul actual, astfel
ca ne putem intoarce intr-o epoca in care toate realitatile
fizice de pe Pamant erau intr-o stare de topire, de
incandescenta. Pentru a ne face o idee despre aceasta stare,
ne vom imagina ca de jur Imprejurul Pamantului exista o
atmosfera formata dintr-o materie fizica extrem de subtila.
Exista doar materie minerala neinsufletitd, viata exista insa
sub forma unei materii mult mai subtile. Aceasta materie
mai subtili o numim ,akasha”. In aceasti materie nespus
de fina este incarnata entitatea spiritual-sufleteasca a
omului. Ea n-a coborat pana la starea de realitate fizica.
Pamantul e format, deci, din doua feluri de realitati, o
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realitate fizica, din care s-a putut naste tot ceea ce ne e
cunoscut in lumea minerald, si o realitate umpluta cu o
materie ce contine entitati spiritual-sufletesti. Deocamdata
nu pot decat schita aceste lucruri, vom arata mai tarziu in
ce fel a decurs intregul proces. Fiinta spiritual-sufleteasca a
avut o cu totul altd infitisare decat forma umani actuali. In
aceasta fiinta care-si plasmuia forma din ,substanta”
akasha existau incd impreuni toate formele animale. In ea
erau continute, ca spiritualitate nespus de subtild, toate
speciile de animale care populeaza pana in zilele noastre
Pamantul.

Urmeaza apoi un alt stadiu din evolutia Pamantului.
Acesta a devenit mai compact, mai solid. Omul a fost
nevoit, deci, sa se adapteze la aceasta constitutie mai solida
a vietii fizice de pe Pamant. Si el a putut face acest lucru
numai renuntdnd la o parte din fiinta lui si cedand-o
materiei mai grosiere. lar din aceasta parte a omului, care a
fost transmisa materiei mai grosiere, a luat nastere primul
regn, foarte imperfect, al lumii animale. Am putea spune ca
e un fel de coaja pe care omul a lepadat-o la un moment
dat. Acest regn s-a nascut iesind din sanul naturii umane.
Natura propriu-zis umana a urcat astfel pe o treapta mai
inalta. Omul s-a eliberat de impulsul care exista in el de la
lumea animala inferioara. Aceste creaturi pe care omul le-a
eliminat din sine pot fi vazute in primele straturi ale
Pamantului. Animalele pe care omul le-a eliminat din sine
sunt crustacee; si astfel, el a devenit o entitate ceva mai
purd. A fost ca in cazul unei solutii, In care partea mai
grosiera se depune. lar urmatorul pas inainte a constat in
faptul ca omul a predat iarasi materiei o alta parte din
entitatea lui. Au luat nastere astfel viermii si pestii. Acesta
e un nou invelis pe care il elimina omul din fiinta sa.
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In cea de-a doua fazi a evolutiei, omul isi asimilase o
materie asemadnatoare cu aerul cunoscut de noi astazi. Pe
atunci, omul era Incarnat ca fiinta de aer. Poate
ganditorului materialist aceasta afirmatie 1i va parea
bizara, insa cel ce aprofundeaza teosofia isi va da seama ca
toate celelalte teorii despre crearea lumii sunt fantezii si ca
aceasta teorie despre crearea lumii poate fi inteleasa deja
si cu ajutorul ratiunii obisnuite. Datorita faptului ca omul s-
a Intrupat cu sufletul sau Intr-o materie mai fina, in materia
aeriana, el a putut elimina un nou invelis, si astfel din el s-
au detasat alte animale. In acea vreme, Pimantul avea deja
un schelet ceva mai solid, si omul si-a plasmuit forma in
ceea ce numim nebuloasa de foc. Se vorbeste aici despre fiii
nebuloasei de foc. Aceasta se intampla datorita faptului ca
omul eliminase cojile din care s-au dezvoltat mai tarziu, pe
de altd parte, pasirile si reptilele. In momentul in care
ajunsese atit de departe Incat isi plasmuise forma din
aceasta substanta de foc, el a fost in stare sa-si asimileze un
nou impuls din afara. Asa cum la inceputul procesului de
formare a Pamantului, cu materia fizica s-a unit ceea ce
omul eliminase ca fiinta mai grosiera din el, in perioada la
care ne referim acum si care merge paralel cu niste procese
intense de solidificare a Pamantului, el s-a unit cu ceea ce
numim spirit superior. Initial, aceasta s-a Intamplat
datorita faptului ca ceea ce am numit buddhi a coborat
pana pe treapta de kama. Si astfel a luat nastere ceea ce-l
deosebeste pe om de vietuitoarele inferioare, cu sange
rece, si prin aceasta au luat nastere toate celelalte animale
cu sange cald de pe Pamant. Pana la un anumit moment al
evolutiei Pamantului, existau doar fiinte cu sange rece si
lipsite de pasionalitate; celelalte s-au nascut pe la mijlocul
perioadei lemuriene. Prin aceasta s-au format si cele doua
sexe, din sexul unic care existase pana atunci. Datorita
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faptului ca omul a eliminat din sine animalele inferioare
care mai traiesc si azi ca reptile, si, mai tarziu, cand a
devenit o fiinta cu sange cald, a indepartat din sine si
neamul pasarilor, el a ajuns la maturitatea necesara pentru
a primi In sine spiritul, in prima lui forma. E prima specie
de vietuitoare inzestratd cu facultiti spirituale. In epoca
lemuriand, omul a ajuns la o materialitate densificatd, el
are acum un trup de carne. Acesta e omul lemurian. Si el a
trait pe Pamantul nostru intr-o vreme in care mai exista
mult din acea materie de foc. In era lemurianj, intreaga
populatie piere In masa, prin catastrofe provocate de focul
unor intense activitati vulcanice. Raman doar cativa, care
traiesc mai departe.

Perioada atlanteana de evolutie se desfasoara in acele
tinuturi ale Pamantului care astazi sunt acoperite de
valurile Oceanului Atlantic. Aici, omul mai elimina din sine
ceva: mamiferele superioare. La inceput, omul mai avea
natura mamiferelor superioare. El mai avea in natura sa
caracterele maimutelor antropoide. Toate acestea sunt
niste fiinte care mai fnainte erau parti inferioare ale naturii
umane si care au fost apoi eliminate. Omul a ajuns pe o
treaptda de evolutie mai Tnalta numai prin faptul ca a
eliminat ceea ce era inferior in el. In om a iesit in evidenti
ceea ce am numit mai inainte ahamkara, Eul. in prima
epoca a erei atlanteene s-a dezvoltat cu precadere
ahamkara si, implicit, memoria si vorbirea. Constienta
Eului a devenit constienta a egoismului. lata de ce prima
epoca a perioadei atlanteene e, totodata, o epoca in care
egoismul brutal se dezvolta din ce in ce mai mult. Vom mai
auzi si citi la ce excese a dus ahamkara ajunsa sa se
dezvolte. Asadar, omul a eliminat natura de mamifer
superior, asa ca in maimuta nu trebuie sa vedem un
stramos al omului, ci trebuie sa admitem mai degraba ca
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omul e intdiul nascut al Pamantului. Omul este incarnat in
akasha si tot ce existd in afara lui a fost eliminat pe rand
din el. Omul si animalul s-au adaptat apoi conditiilor
existente, devenind ceea ce sunt astazi. Paracelsus a stiut
acest lucru si a spus ca omul a scris el insusi literele din
care e constituitd intreaga lui entitate. Prin urmare, in
maimuta nu trebuie sd vedem un strdmos, ci un descendent
al omului, asa cum a fost acesta la inceput. E interesant ca
aceasta conceptie teosofica prezinta o asemadnare
elementard cu o reflectie a naturalistului si botanistului
Reinke. In cartea sa «Lumea ca fapti», el spune ci maimuta
nu e un stramos al omului, ci un om degenerat, un om care
a fost eliminat din linia de evolutie umana si a degenerat.
Aceasta conceptie coincide In mod uimitor de exact cu ceea
ce ne Invata, in aceasta privinta, stiintele naturii. Acestea
ne invata ca creierul uman, si anume creierul de copil, in
cea dintai fazd de dezvoltare a sa, e foarte asemanator -
pana la un anumit punct - cu un creier de maimut3,
creierul unui om matur fiind, totusi, deosebit de creierul
unei maimute. Putem conchide astfel ca creierul de
maimutad ia o cu totul alta cale in dezvoltarea sa. Pentru a
putea evolua in mod mai liber, pentru a putea urca alte
trepte, dezvoltand insusiri mai nobile, omul a eliminat
odinioara natura care actualmente 1i este proprie
maimutei. Astfel, specia maimutei a degenerat si
dezvoltarea ei a luat o alta directie. Nici vorba, deci, sa
consideram ca maimuta e stramosul omului.

Dupa ce dezvoltase principiile buddhi, kama si
ahamkara, omul ajunsese in stare sa-si insuseasca primul
element al spiritului: manas. Gandirea logica, gandirea
combinatorie din sanul acestei naturi umane innobilate, s-a
dezvoltat incepand cu prima epoca a erei atlanteene si de-a
lungul celei de a cincea epoci, a noastra. Astfel, dupa ce a
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dezvoltat principiul buddhi pana la stadiul de kama, omul a
facut ca intelepciunea sa se manifeste sub forma de egoism,
prin ahamkara el a dus, deci, o viatd egoista. Apoi,
intelepciunea s-a dezvoltat iardsi sub o forma mai pura, asa
ca azi omul e in stare sa gandeasca logic. Odata si odat3, el
se va inalta la nivelul unui tip superior de spiritualitate,
prin faptul ca va lucra asupra naturii kama si a simtirii lui
obisnuite, transformandu-le in buddhi, pentru a se inalta
apoi pe trepte si mai inalte de spiritualitate. Despre aceasta
vom vorbi mai tarziu, cand vom cunoaste mai exact
treptele de evolutie. Nu am putut oferi aici decat o schita
generala a conceptiei teosofice despre aceasta problema.
Aceasta e teoria evolutiei, teoria despre originea omului,
asa cum e ea explicata de teosofie. Aceasta e teoria despre
evolutia omului care e chemata sa ia locul aceleia care in
ultima vreme a fost, oricum, in mod esential zdruncinata de
faptele relevate de stiintele naturii.

Pentru a arata insa ca cele spuse de mine nu sunt
chiar atat de mult indreptate impotriva ideilor stiintelor
curente, as vrea sa va mai citesc cateva cuvinte ale
antropologului Reinke, pentru a arata ca azi e necesar sa
reflectam la o istorie a Creatiunii. El spune urmatoarele: ,E
de la bun inceput limpede [Nota 36] ce contradictie adanca
exista Intre aceasta conceptie pe care tocmai am expus-o si
conceptia si metoda de cercetare curenta in stiinta noastra
actualid. In general, noi nu cautam teorii si cladim
intemeindu-ne pe fapte. De aceea, stiintele naturale ar
trebui sa-si ia osteneala de a se limita strict la fapte. Pana
acum, In nici un caz nu avem faptele. Trebuie sa protestez
daca lucrurile sunt prezentate ca si cum zoologia, anatomia
ar fi prezentat faptele. Daca se va incerca sa se schiteze pe
aceasta baza un tablou, acesta va fi doar fantezie.” Acest
savant nu-si da insa seama ca e imposibil ca vreodata
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cineva sa reuseascd a forma un tablou despre originea
omului daca se intemeiaza doar pe fapte exterioare.
Niciodata nu se va putea face asa ceva, fiindca originea
omului nu e In lumea sensibild, ci In sufletesc-spiritual.
Numai daca ne indltam de la lumea sensibilda la cea
sufletesc-spirituala, numai daca ne indltam la o conceptie
care nu e fantezist3, ci spirituald, vom putea ajunge din nou
la o0 teorie cu adevarat satisfacatoare despre originea
omului. Si tocmai teosofiei 1i revine misiunea de a-1 duce pe
om spre o teorie evolutionista care sa-1 multumeasca cu
adevarat. Teoria despre ,crearea lumii pe o cale naturald”
nu ne mai poate multumi astfel. Pentru c3, pe de-o parte, se
face simtita deja nevoia omului de a avea o cunoastere
spirituala a lucrurilor, iar, pe de alta parte, pentru ca
faptele au infirmat teoria evolutionista. Stiintele naturii nu
vor fi in stare niciodata sa spunad ceva valabil despre
originea omului. Daca vrem sa cunoastem originea omului,
aceasta n-o putem face decat sub semnul unei cunoasteri
spirituale. A conduce din nou contemporaneitatea spre o
astfel de cunoastere spirituala: aceasta e misiunea
conceptiei teosofice despre lume.

XI

FORMAREA PAMANTULUI
Berlin, 9 martie 1905

Conferinta pe care o vom tine astazi e un fel de
continuare a celor spuse referitor la originea omului.
Coboram astazi intr-un trecut stravechi si ajungem la niste
notiuni care sunt foarte straine gandirii materialiste
contemporane. Ingiduiti-mi de aceea si spun cateva
cuvinte introductive despre raportul in care se afla tema
conferintei mele de azi cu conceptiile epocii noastre. Oricui
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a patruns cu mintea si intelege rezultatele cercetarilor
stiintelor actuale trebuie sa-i fie absolut limpede ca ceea ce
spune teosofia despre originea Pamantului poate fi luat
drept ceva abstract-speculativ, ba chiar drept ceva foarte
fantezist. Va rog sa nu credeti insa ca daca studiezi mai in
profunzime aceste lucruri gasesti o contradictie reala intre
ideile stiintelor actuale si acelea ale teosofiei, ale stiintei
spirituale. Trebuie sa ne fie absolut limpede faptul ca omul
de stiinta materialist e In stare sa cerceteze si sa descrie
numai lucruri care au loc In lumea sensibila si care pot fi
intelese cu ajutorul ratiunii, asa cum e folosita ea pe
taramul stiintelor naturii. Eu am convingerea ferma ca
despre probleme atat de dificile cum e si cea de astazi n-ar
trebui sa vorbeasca nici cel situat pe pozitiile teosofiei
decat daca, In acelasi timp, el cunoaste bine Intreaga
cultura stiintifica a epocii noastre, pentru a-si putea da
seama in ce masura pacatuieste impotriva conceptiilor
curente. Si totusi, adresandu-ma tuturor acelora care cred
ca se pot ridica, vorbind de pe pozitiile materialismului sau
ale unei gandiri de nuanta materialistd, Impotriva
conceptiilor cu orizont mult mai larg pe care le voi expune
azi, as vrea sa pun in fruntea conferintei mele un exemplu
de intelegere reciproca intre niste oameni care cauta o
conceptie despre lume.

Pe la sfarsitul anilor ‘60, dupa cum stiti, a aparut
pentru ultima oara o filosofie care, desi pesimista, era de
nuanta pronuntat idealistd si ea facut o adanca impresie
asupra unui public larg. E vorba de «Filosofia
inconstientului» de Eduard von Hartmann [Nota 37]. Vreau
sa arat numai concluziile istorice care au rezultat de aici.
Hartmann ataca vehement conceptiile despre lume care
aparusera sub influenta darwinismului. Iar cand oamenii
de seama ai acelei epoci au vazut ce impresie profunda

197


http://www.spiritualrs.net/Conferinte/GA053/GA53_Note.html#37

facea asupra contemporanilor «Filosofia inconstientului»,
au aparut multe scrieri care incercau sa o combata. Printre
acestea se afla si o lucrare anonima, publicata sub titlul
«Subconstientul - din punctul de vedere al fiziologiei si al
teoriei evolutioniste darwiniste». Cei mai renumiti filosofi
au spus ca e cea mai buna lucrare dintre acelea scrise
impotriva lui Eduard von Hartmann si a filosofiei sale.
Aceasta lucrare a facut mare senzatie. Naturalistii vedeau
limpede ca filosofia lui Eduard von Hartmann fusese
nimicita. [ata Insad ca nu mult dupa aceea a aparut o a doua
editie a acestei lucrari anonime, de asta data era indicat si
numele autorului. lar autorul nu era altul decat Eduard von
Hartmann. Iatd cum cei mai de seama naturalisti fusesera
dusi de nas. Sa nu credeti ca eu sunt adeptul lui Hartmann
sau ca am adoptat filosofia inconstientului. Aceasta
filosofie este Insa superioara tuturor conceptiilor pesimiste
si e mai plinda de continut decat ar putea fi acestea, in
general. Hartmann a dovedit ca nu trebuie decat sa schimbi
punctul de vedere din care privesti un lucru, ca sa-l
patrunzi mult mai profund decat adversarii. Si stiinta
spiritualda sau teosofia ar putea vorbi cum vorbesc aceia
care se cred cei mai buni oameni de stiintd. Am spus toate
acestea pentru a arata ca si teosofia ar putea fi infirmata in
acelasi fel. Dar probabil ca teosofia ar putea face ea Insasi
cel mai bine acest lucru.

Nu trebuie sa uitam ca astazi vom discuta niste
probleme foarte dificile si ca se cere extraordinar de multa
osteneala pentru a patrunde in aceste regiuni. Si mai greu e
inca sa gasesti in vorbirea noastra, facuta numai pentru
lumea exterior-sensibila, mijloacele de expresie adecvate.
Trebuie sa recurgi la tot felul de mijloace, pentru a imbraca
intr-un limbaj sugestiv notiunile si conceptiile fine, subtile,
pe care le iei din lumile pur spirituale. As vrea sa incerc,
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totusi, sa exprim Intr-un limbaj cat se poate de plastic si
sugestiv ceea ce-mi este cunoscut prin trdire directa din
realitatile regiunii superioare. Puteti gasi in literatura
teosofica descrierea perioadelor respective din marea
evolutie cosmica. Acolo Insa ele sunt prezentate in mod
mult mai schematic decat o voi face eu astazi. N-as vrea sa
resping cumva acest gen de prezentare schematicd, care
are si ea avantajele ei si da mintii notiuni clare despre
evolutie. Toate acestea ne sunt oferite de cartile teosofice.
Eu Insa as vrea sa fac o prezentare mult mai plastica.

Am vazut cd In vremurile stravechi, omul ni se
infatiseaza ca o fiinta total diferita de ceea ce este el astazi,
am vazut ca el a imbracat numai treptat invelisul sau fizic
si ca originea sa nu e In fizic, ci in sufletesc. Am vazut ca
sufletescul precede fizicului, ca sufletescul dezvolta in sine
fortele cu ajutorul carora se poate Invesmanta in aceasta
haina fizica. Toate acestea le-am aratat deja. Totodatd, am
atras atentia asupra faptului ca nu-1 putem gasi pe om, sub
forma in care il vedem astazi, decat de-a lungul unui numar
limitat de epoci din evolutia sa. Azi, noi trdim in cea de-a
cincea era a evolutiei noastre fizice pamantesti. Ea a fost
precedata de o alta erd, a carei civilizatie s-a dezvoltat pe
un continent care azi formeaza fundul Oceanului Atlantic.
La randul ei, aceasta era a fost precedata de o alta, pe care
o numim lemurianad. Si aflam ca de-abia pe la mijlocul
acestei evolutii a rasei lemuriene s-a unit propriu-zis cu
omul, in forma la care ajunsese acesta pana atunci, ceea ce
desemnam azi drept spiritul nostru nemuritor. Acest
element superior, aceasta entitate superioara a fiintei
umane, care dainuieste mai mult decat orice corporalitate
fizica, mai mult si decat evolutia sufleteasca - cu alte
cuvinte, vesnicul din om - s-a fixat in acea vreme - ca sa ne
exprimam 1n mod plastic, sugestiv - ca o scanteie In natura
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umand, pentru ca pand in acel moment omul era format
numai din suflet si trup. Pana pe la mijlocul epocii de
dezvoltare a acestei populatii lemuriene care locuia pe
Pamant In vremurile acelea de mult apuse, stramosii nostri
erau niste fiinte corporal-sufletesti.

Daca vrem sa ne facem o idee clara despre felul cum
erau alcatuiti acesti stramosi ai nostri, trebuie sa ne
aducem aminte ca ceea ce numim spirit e indisolubil legat
de tot ceea ce este gandire cu adevarat superioara. Daca n-
ar avea spirit, omul n-ar putea numara, n-ar putea vorbi,
daca n-ar avea spirit, el n-ar putea dezvolta o activitate
superioara de gandire, ca sa nu mai vorbim de alte
activitati superioare. Asa ca, pana in acel moment, putem
vorbi de un om care astepta sa fie inzestrat cu facultati
spirituale, un om care nu poseda inca partea nemuritoare a
fiintei sale, avand insa o viata sufleteasca de o cu totul alta
natura decat viata noastra sufleteasca actualda. Viata
noastra sufleteasca actuala e impregnata de spirit. Daca
vrem sa-l numim om pe acela care nu era inca inzestrat cu
spirit - si asa vom face, pentru a fi mai concisi - trebuie sa
nu uitam ca viata lui sufleteasca era confuza, ca el avea o
viata sufleteascd asemandtoare cu starea de vis,
imaginativa. Putem intelege cum era viata sufleteasca a
omului din acea vreme numai daca o urmarim intr-o epoca
si mai indepartata din trecut. In epoca la care m-am referit
acum, omul e in stare sa aiba senzatii corporale exterioare,
sa perceapad mediul ambiant. Aceasta facultate a perceptiei
sensibile s-a dezvoltat de-abia incet si treptat. Urmarindu-i
si mai departe in trecut pe lemurieni, aflam ca stramosii
omului au deja, la drept vorbind, facultatea perceptiei, ca
sub influenta obiectelor exterioare, in ei se nasc senzatii,
fara ca ei sa poata lega insa nici un fel de reprezentari de
aceste senzatii. Era ceva asemanadtor vietii sufletesti pe
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care o avem noi In timp ce visam. Nu e Insa exact acest
lucru. Fiindca reprezentdrile simbolice care urcau si
coborau pe atunci In suflet erau mult mai clare, mai pline
de prospetime si mai elementare, mult mai pline de
continut decat imaginile incalcite din visele unui om
obisnuit al zilelor noastre. Si, mai ales, aceste imagini din
sufletul omului depindeau, totusi, intr-un anumit fel, de
ceea ce se petrecea In jurul omului. Pe atunci, omul nu era
inca in stare sa vada lucrurile colorate. Nu putea sa vada ca
un obiect e verde sau rosu; reprezentarea culorii inca nu se
lega de obiect. Si totusi, In sufletul uman se talazuiau culori.
Aceste culori erau Intru catva asemandtoare cu ceea ce
cunoaste clarvazatorul cand si-a dezvoltat anumite
facultati. Clarvazatorul nu vede numai corporalitatea
exterioard, ci si sentimentele si instinctele, care-i apar sub
forma unei aure. Omul fizic nu e decat o parte din om.
Omul fizic locuieste in sanul unui fel de nor, in care se
misca tot felul de formatiuni. Pe acestea le poate vedea
numai acela care si-a dezvoltat clarvederea in sensul pe
care-1 dam noi, teosofii, acestui cuvant - nu in cel spiritist.
Data viitoare, cand voi vorbi despre marii initiati, voi face
cateva observatii si In legaturda cu calea pe care pot fi
dobandite asemenea facultati. Orice initiere adevarata
trebuie sa fie asociata cu clarvederea. Facultatile marilor
initiati s-au dezvoltat din darul clarvederii.

in epoca actuald, Tnainte de a deveni clarvazator,
trebuie sa fii un om cu o judecata sanatoasa. Trebuie sa fii
capabil de o gandire logica si clara. Celui care ar dobandi
darul clarvederii fara sa-si fi dezvoltat facultatea gandirii
rationale, limpezi, i s-ar face o favoare funesta. inlocdeafi
condus intr-o lume superioara, spirituala, el ar fi tarat intr-
o lume a fanteziilor, asupra carora nu poate avea nici un
control, intr-o lume care ar sta in fata lui ca lumea haotica a
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viselor unui om adormit. Numai dupa ce te-ai deprins cu o
gandire logica, limpede, rationala, asa incat sa umbli
printre realitatile spirituale la fel cum umbla omul normal
printre mese si scaune, fara a mai vedea ceva neobisnuit in
aceasta, poti considera ca facultatea clarvederii e un mijloc
care, in varianta ei modernd, ne introduce cu adevarat 1n
tainele mai adanci ale lumii. Cu alte cuvinte, toate scolile
oculte cer, ca premisa neaparat necesard, ca discipolul sa
fie un om absolut rational, poate chiar putin arid in
gandire, adica tocmai contrariul a ceea ce este un fantast.
[atd din ce cauza spunem ca facultatea clarvederii,
cunoasterea lumii aurice, a lumii sufletesti, e conditionata
de dezvoltarea facultatilor noastre spirituale.

In era prelemuriana, facultatea de perceptie a omului
era asemanadtoare cu cea pe care am descris-o aici. Numai
cd nu era patrunsi de lumina constientei. In om triia o
constienta ai carei zori abia incepeau sa mijeasca. De fapt,
pe treapta de care ne ocupam, el putea simti deja caldura si
frigul, avea un simft tactil si putea percepe diferenta dintre
diversele consistente ale corpurilor. Avea si facultatea
auzului. Auzul e unul dintre primele simturi pe care si le-a
dezvoltat omul. Dar el nu avea inca simtul vazului. Acesta
era incd, am putea spune, un simt inferior. Reprezentarile
cromatice traiau In omul insusi, sub forma sufleteasca.
Cand intra, de exemplu, intr-o zona mai rece decat aceea de
unde venise, in sufletul sau se ridica o imagine de nuante
cromatice mai Intunecate. Invers, daca trecea de la un strat
de aer mai rece la unul mai cald, aparea o imagine colorata
in gilbui sau gilbui-rosiatic. In oameni se nisteau astfel
imagini colorate, care nu se uneau insa cu suprafata
corpurilor, ci traiau in suflet ca vagi imagini colorate.
Acestea s-au unit mai tarziu cu tot ceea ce exista de jur
imprejurul omului.
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Omul mai poseda inca pe atunci si o alta facultate. El
avea o receptivitate subtila fata de procesele sufletesti din
jurul lui. Stand ca acum intr-o sald, noi nu existam aici doar
drept corpuri fizice, ci si drept suflete. In fiecare dintre
dumneavoastra trdiesc sentimente si senzatii. lar acestea
sunt ceva la fel de real ca si corpurile fizice. Ceea ce poseda
sufletul uman actual, drept receptivitate la impresiile
exterioare, nu mai poate percepe aceste forte ale simtirii si
afectivitatii, pentru ca tocmai evolutia progresiva a
omenirii a facut ca aceasta constienta a omului sa devina
din ce in ce mai limpede, pentru ca el isi dezvolta ratiunea,
perceptiile obisnuite. In schimb, omul a pierdut pentru o
vreme facultatea de a percepe procesele sufletesti. El va
redobandi aceasta facultate, pastrandu-si insa gandirea
actuala si constienta limpede diurna. Odata si odat3,
intreaga omenire va atinge o stare cunoscutad actualmente
numai de misticul practicant, de clarvazator. Tocmai
pentru ca omul sa atinga aceasta stare a fost necesara
etapa simplei perceptii corporale, a simplei cunoasteri
bazate pe senzatii trupesti. Dintr-un anumit punct de
vedere, s-ar putea spune ca ea coboara la un nivel inferior.
Pe atunci, omul pornea de la o facultate de perceptie mai
nebuloasa, neclara. Aceasta era, totodata, o perceptie
clarvazator-sufleteasca. Daca In preajma omului exista
vreun sentiment de simpatie, vreo realitate sufleteasca si
aceasta - Ingaduiti-mi sa ma exprim astfel - radia simpatie,
in om apdreau acele imagini colorate In nuante deschise.
Sentimentele dusmanoase faceau ca in el sa se inalte,
printr-un proces sufletesc, imagini colorate ce inclinau
spre albastru, brun, rosiatic. Aceasta era in acea vreme
legatura dintre viata launtric-sufleteasca si realitatea
exterioara. Fapt este ca pe atunci realitatea exterioara
sufleteasca putea fi perceputa. Simturile, asa cum sunt ele
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astazi, s-au dezvoltat numai cu timpul. Si, o data cu aceasta,
s-a nascut ratiunea, facultatea de a percepe lucrurile in
mod obiectiv; in schimb, wvechiul dar al clarvederii
crepusculare inndscute a inceput sa se stinga. Ajungem,
totodatd, intr-o epocad in care, mana in mana cu aceasta
evolutie se desfasoara si o altd evolutie, asa-numita
despartire a sexelor. Omul nu a procreat intotdeauna asa
cum o face in zilele noastre. Forta mai mare pe care sufletul
putea s-o exercite asupra fizicului facea ca, dat fiind faptul
ca in om existau ambele sexe, sa poata crea din sine o fiinta
asemanatoare lui, fara a mai trebui sa colaboreze cu o a
doua fiinta umana fizica. De aceea, in acea epoca vorbim de
o dublda transformare: trecerea la facultatea perceperii
reciproce si trecerea de la bisexualitate la unisexualitate
[Nota 38]. In acea vreme, creierul uman nu era dezvoltat
asa cum e astazi. Omul nu era Inca o fiinta Inzestrata cu un
creier, ca in zilele noastre, si nu avea nici facultatea de
perceptie actuald. Aceasta a fost epoca despre care am
vorbit si care e, totodatd, epoca in care a fost creat si
creierul uman.

Data trecutda am aratat ca noi nu acceptam intru totul
darwinismul [Nota 39]. 1l acceptim in misura in care el
arata Inrudirea dintre fiinta umana fizica si toate celelalte
vietuitoare fizice de pe Pamant. Dar eu am subliniat ca in
animalele neevoluate care traiesc alaturi de noi pe Pamant
nu trebuie sa vedem niste stramosi ai oamenilor actuali,
nici ai oamenilor fizici-sufletesti, ca sa nu mai vorbim de
omul spiritual, si cd in aceste animale trebuie sa vedem
niste descendenti, care s-au despartit de stramosul comun,
care nu semana nici cu omul actual, nici cu vietatile
neevoluate din jurul nostru, adici animalele. In epoca la
care m-am referit acum, pe Pamant nu existau inca
mamiferele superioare. Mamiferele superioare au si ele, la
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fel ca omul, un creier si o facultate de perceptie
asemanatoare cu cele umane, numai ca la ele acestea sunt
mai imperfecte. In epoca despre care vorbim, incd nu
existau fiintele care au dezvoltat mai tarziu o asemenea
perceptie. Pe Pamant existau numai fiinte care aveau
reprezentdri simbolice, care aveau o structura sufleteasca
de tip imaginativ si, In fond, tot ceea ce e azi omul, pe de-o
parte, si categoria animalelor superioare, pe de alta parte,
era continut, ca Intr-un punct nodal, intr-o singura specie.
In misura in care este o fiinta sufletesc-fizica, omul se afla,
intr-un anumit sens, pe treapta animalitatii. Dar nici un
animal din zilele noastre si nici omul actual nu seamana cu
omul de atunci. Fiinta umana s-a dezvoltat In asa fel incat,
pe de-o parte, o ramura a speciei respective s-a dezvoltat
mai departe, ajungand sa fie omul pe care 1l cunoastem noi
astazi. Datorita anumitor Imprejurari, pe care le voi
prezenta in mod special alta dat3, alte parti din acele fiinte
de odinioara au ramas In urma. Au ramas in urma evolutiei,
au degenerat. Aceste fiinte degenerate sunt cele pe care le
cunoastem drept animale superioare.

As vrea sa lamuresc o problema si sa aduc 1n discutie
urmatorul lucru: stiti ca exista tinuturi In care catolicismul
a decazut pana la nivelul unui cult idolatru, unde el se
prezinta ca un fel de adorare a unor obiecte sau icoane
lipsite de viata. Nimeni nu va putea afirma ca acest punct
de vedere se afla pe aceeasi treapta cu acela, mai evoluat, la
care a ajuns omenirea. Acest crestinism idolatru e un
crestinism degenerat. La fel se prezinta lucrurile, de pe
pozitiile teosofiei, si cand e vorba de diferitele triburi
»Sdlbatice”. Istoria materialista a culturii vede In acesti
oameni niste stramosi ai oamenilor civilizati care n-au
apucat sa evolueze. Noi vedem In ei urmasii degenerati, in
decadentd, ai unor populatii care au atins odinioara un
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nivel mai Inalt de civilizatie. Si tot asa e, daca ne Intoarcem
in trecut, mai departe, si cu animalele superioare.
Odinioara, ele au fost mai perfecte, apoi au degenerat.
Ajungem la o Infatisare a regnului uman cu totul diferita,
cand omul era unit cu toate celelalte specii animale
superioare, in orice caz, intr-un moment istoric de care ne
despart milioane de ani...

Cum se face Insa ca omul s-a oprit atunci in evolutia
lui? In ceea ce priveste evolutia lui sufleteascs, omul e intru
totul un produs a ceea ce se petrece in jurul sau. Imaginati-
va ca sala in care ne aflam ar avea o temperatura cu 100° C
mai ridicata si Incercati sa va ganditi ce schimbari mari ar
avea loc! Daca extindeti acest gand asupra tuturor
celorlalte imprejurari din natura, va veti da seama ca, intr-
adevar, omul depinde fintru totul de constelatia si
configuratia fortelor in al caror camp de actiune traieste. El
devine o alt3 fiintd, daci e pus in alte conditii de mediu. In
epoca modernd, au fost facute diferite experimente
stiintifice, fluturii au fost pusi sa iasa din crisalida in
conditii de temperatura in care ei nu traiesc de obicei. Si s-
a constatat ca ei isi schimba culoarea, nuantele de culoare.
[ar in cazul unor temperaturi si mai ridicate, au loc
schimbari si mai mari. Stiintele naturii sunt inca de pe
acum un fel de teosofie elementara. Teosofia stie ca intre
stiintele naturii si ea Tnsasi nu exista nici o contradictie!

Tot asa, treptele de evolutie a omenirii de odinioara
depindeau de treptele cu totul diferite de cele actuale din
evolutia Pamantului. Si fizicianul va va spune, sub forma de
ipoteza insa, ca pe masura ce ne intoarcem in trecut in
evolutia Pamantului, dam de temperaturi din ce in ce mai
inalte. Teosoful sau misticul practicant se intoarce insa
realmente in aceste vremuri originare, si el vede aceste
stari, in cronica akasha, ca realitati, la fel cum omul
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obisnuit vede mese sau scaune ca realitati aflate in fata lui.
Ajungem astfel la un stadiu In care toate substantele de pe
Pamant se aflau in cu totul alte raporturi unele fata de
altele, decat in zilele noastre.

Stiti ca, daca le incalzim, substantele isi schimba
starea de agregare. Cele solide devin lichide, cele lichide
devin gazoase etc.. Ne apropiem acum de niste
temperaturi mult mai inalte decat acelea pe care le
intalnim astazi pe Pamant. Odinioara, intreaga lume
materiald a Pamantului era alta. Numai cine e prizonierul
conceptiei materialiste despre lume, numai cine se increde
doar in ceea ce poate percepe in mod direct pe Pamant
poate refuza sa creada acest lucru. Cine se elibereaza de
ceea ce e actualmente realitate pentru noi isi va da seama
ca si pe Pamant a fost posibil sa existe viata, in conditiile
acelor temperaturi foarte inalte. Omul traia, Intr-adevar, in
conditiile acelor temperaturi inalte, dar, desigur, Intr-un cu
totul alt fel. El traia in starea de ,nebuloasd de foc”.
Corpurile erau un fel de masa inconsistenta, asemanatoare
aburilor, o masa care nu poate fi comparata, de fapt, cu
nimic din ceea ce cunoastem noi astazi. Ne Intoarcem,
asadar, la niste conditii cu totul diferite de cele actuale. Dar
dacad vrem sa aflam cum s-a format Padmantul, trebuie sa
urmadrim mai departe aceste conditii, caci acest proces e
intru totul legat de evolutia omului. Daca ne intoarcem in
trecut, 1l gasim pe om in tovarasia unor animale mult mai
neevoluate, a unor animale care fac parte din clasele
inferioare ale regnului animal actual, dar care, pe atunci,
aveau alte Infatisari, alta constitutie decat urmasii lor de
astazi. Ele au luat alte forme si organizari, din cauza ca
Pamantul a devenit din ce 1n ce mai solid, din ce in ce mai
consistent. Daca observam doar cu ochiul ratiunii obisnuite
ceea ce se petrece in noi, nu ne putem face o idee despre
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felul cum ardtau toate acestea pe atunci. Oricum, in jurul
omului trdia o lume animala. Si omul isi lua hrana din
lumea fizica cam in acelasi fel in care si-o ia si astazi.

Trebuie sa ne fie limpede ca celor care nu sunt
deprinsi sa gandeasca in reprezentari de acest fel ceea ce
spun eu acum poate sa le para cu totul fantezist, ba chiar sa
le repugne. A venit Insa momentul in care e necesar ca ele
sa fie dezvaluite. Ne aflam Intr-un moment al evolutiei In
care o conceptie idealista despre lume va lua locul celei
materialiste. Intorcindu-ne in aceste vremuri vechi,
constatam ca intreaga materialitate a Pamantului era alta.
Cdaci pe atunci - v-as ruga sa nu fiti prea frapati de ceea ce
voi spune - masa Pamantului era intr-o alta legatura cu
celelalte corpuri ceresti, decat cea actuala. Si acela care,
fara a fi Inzestrat cu darul clarvederii, duce pana la ultimele
lor consecinte ideile materialismului actual, isi va da seama
ca ceea ce voi spune acum nu este un lucru cu totul lipsit de
sens. Nu aveti decat sa va intoarceti, asa cum face teoria
Kant-Laplace, pana la momentul in care diferitele planete
incad nu se roteau in jurul Soarelui, pe cand ele nu se
formasera inca din nebuloasa originara, si veti avea o
ipoteza Indrazneatd, dar justa. Si, situandu-ne pe pozitiile
fizicianului de azi, ne putem intoarce intr-o epoca in care
substanta Pamantului inca mai era in contact cu substanta
intregului sistem planetar solar. Pe atunci, omul era mult
mai inrudit cu toti si cu toate. In cronica akasha [Nota 40]
vedem c3, in aceastd perioada, omul era intr-o legatura
materiala mult mai stransa cu un alt corp ceresc, care
astizi se roteste in jurul PAmantului, si anume Luna. Intre
Pamant si Luna exista o legatura de natura materiala.

Daca e sa ma exprim la modul general, voi spune ca
ceea ce avem astazi drept masa a Pamantului s-a format
atunci cand materia grosiera a Lunii s-a detasat de acesta.
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Au aparut, deci, doua corpuri. Va puteti imagina ce zguduiri
puternice trebuie sa se fi produs in Intreaga materie!
Aceasta zguduire cosmicda nu este, in mare, decat polul
opus, corespunzdtor celuilalt proces pe care vi l-am
prezentat, divizarea acelei mari fiinte si a trecerii omului
de la starea de fiinta care contine in sine ambele sexe la
separarea in cele doua sexe. Aceasta divizare nu s-a produs
dintr-o data. Din pdcate, cartile teosofice dau adesea
prilejul sa se creada ca s-ar fi produs asa, de la un moment
la altul, ca si cum un corp ceresc ar fi sarit frumusel afara
din celalalt. Dar in realitate n-a fost o evolutie brusca. Totul
s-a petrecut incetul cu Incetul, treptat, timp de milioane si
milioane de ani. E greu sa dam niste cifre, fiindca trebuie
cunoscuta metoda pe care o aplica stiinta oculta. Daca ne
intoarcem si mai departe in trecut, mai gasim si o alta stare
de unire a doua corpuri ceresti. Pe aceasta numai cu greu
ne-o mai putem imagina. Legatura materiala dintre Luna si
Pamant ne-o putem reprezenta cat de cat cu ajutorul
ratiunii fizice. Dar legatura la care ma refer acum e una mai
intima: cea dintre Soare si Pamant. Aceasta a existat intr-o
epoca mai veche. Vom incerca sa apelam la o reprezentare
care ne va ajuta sa ne facem o imagine sugestiva despre
aceasta legatura. Cand priviti Soarele, cand, pe baza
reprezentdrii dumneavoastra concret-sensibile, va
imaginati ca Soarele e delimitat in spatiu.. oare e intr-
adevar limitat astfel? O reflectie cat se poate de obisnuita
ne poate arata ca, de fapt, nu putem vorbi despre o
asemenea delimitare a Soarelui. Oare entitatea, viata
Soarelui, inceteaza acolo unde ni se pare ca-i vedem
marginile? Nicidecum, influentele sale se propaga prin
intregul sistem planetar. Soarele actioneaza asupra
Pamantului. Oare influentele pe care Soarele le exercita
asupra Pamantului, oare fortele eterice care se propaga
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pana la noi si fac posibila viata pe Pamant, nu fac si ele
parte din corpul Soarelui? Oare aceste forte eterice sunt ele
altceva decat aceleasi forte eterice care se propaga pana la
noi? Sau forta lor de atractie?! Nu apartine si ea tot
Soarelui? Vedem, asadar, ca daca privim viata dintr-o
perspectiva mai largd, ne putem da seama ca nu se poate
vorbi, in cazul unui corp ceresc cum e Soarele, de o
asemenea delimitare arbitrara. Influentele exercitate pe
atunci de Soare asupra Pamantului erau de o cu totul alta
naturd decat mai tarziu si decat in zilele noastre. Pa atunci,
daca cineva s-ar fi putut aseza pe un scaun si ar fi putut
privi intregul edificiu al lumii - caci, de fapt, fizicianul cam
asa Isi imagineaza lucrurile, cand cauta sa le prezinte in
mod sugestiv copiilor -, el n-ar fi vazut Soarele si Pamantul
sub forma a doua corpuri izolate, ci totul ar fi fost umplut
pentru el cu un continut care poate fi perceput; ar fi vazut
ca, intr-o epoca ulterioard, Pamantul s-a cristalizat,
detasandu-se din intregul glob solar. Daca ne intoarcem,
deci, Intr-un trecut stravechi al Pamantului, ajungem la un
moment in care ceea ce astazi e sedimentat In materia
lunara mai era unit cu materia pamanteasca, cand fortele
care azi au iesit din aceasta mai erau inca active in ea.
Acestea actionau si ele asupra corpului nostru fizic. Ele ne
plasmuiau in asa fel corpul fizic, incat el reactiona cu totul
altfel la fortele si influentele exercitate asupra
corporalitatii, se manifestau intr-un mod cu totul diferit.
[ar intr-o epoca si mai indepartata, Soarele exercita o cu
totul alta influenta asupra Pamantului decat in zilele
noastre si in ceea ce priveste cresterea si dezvoltarea
vietuitoarelor. Pe cand Luna si Pamantul mai formau un
singur corp, toate fiintele pamantesti se aflau intr-o stare
pe care o mai Intalnim doar la animalele care au
temperatura mediului lor ambiant. Sangele cald se
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formeaza in aceeasi masura in care materia lunara se
detaseaza de Pamant.

Daca ne intoarcem si mai departe in trecut, in
vremurile cand corpul Soarelui mai continea Pamantul,
intalnim la stramosii de atunci ai omului niste procese care
azi s-au pastrat doar In niste forme cu totul degenerate, la
animalele situate cel mai jos pe scara animala. Omul isi
perpetua specia printr-un fel de proces asemanator
diviziunii. Omul era continut intr-un fel de materia foarte
fina, Intr-o corporalitate foarte find, mai fina decat
nebuloasa de foc. Procrearea avea lor printr-un soi de
separare a fiintei-urmas de fiinta-parinte. Fiinta-fiica avea
cam aceeasi marime ca si fiinta-mama. Fortele solare erau
pe atunci forte de viata. Ele erau mult mai puternice decat
materia si Intipareau materiei o forma sau alta. Daca ne
indreptam, deci, atentia spre perioada formarii
Pamantului, dam de o perioada in care omul era inconjurat
de stari din ce In ce mai subtile ale materiei. Si ajungem in
cele din urma la o stare pe care numai clarvazatorul si-o
mai poate aduce In constientd, cand corporalitatea eterica
cea mai fina se transforma in ceea ce numim entitate
astrald; omul a fost pus pe scena evolutiei pamantesti ca
fiinta pur sufleteasca. Pe scena evolutiei pamantesti au fost
pusi oameni care aratau cam asa cum aratda aura fizica
umani. In suflet au actionat apoi niste forte care au
intipdrit materiei anumite forme, prin faptul ca aspirau in
ele materia si o modelau in asa fel Incat sa devina o copie
exterioard, un fel de umbra a ceea ce erau sufletele in tara
sufletelor. Am ajuns astfel in acel stadiu din istoria
Pamantului cand omul nu avea Inca un corp material fizic,
cand el a coborat pentru intdia oara, ca fiinta astrala de o
natura extrem de subtild, cum era el pe atunci, In aceasta
lume fizica. Ne-am putea intoarce la niste stari si mai vechi,
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cand omul nu ducea inca o existenta astrala. Ne-am putea
intoarce la niste stari pur spirituale ale lui. Dar acest lucru
nu ne va mai preocupa astazi. Fiindca acum noi nu vrem sa
urmarim omul, ci procesul de formare a Pamantului.

Doar vreo citeva cuvinte inc3, continuidndu-ne acest
mers in sens invers, spre trecutul indepartat. Il gisim pe
om, ca sa zicem asa, intr-o vreme cand Pamantul fizic Inca
nu exista. Omul inca nu era intrupat intr-o corporalitate
fizica. Si ar trebui sa ne Intoarcem cu mult timp in trecut,
daca am vrea sa dam de om asa cum a fost el In primele
stadii din evolutia lui. Omul care a fost transpus ca fiinta
sufleteasca pe acest Pamant are facultatea de a atrage intr-
un anumit mod materia spre sine. Daca I-am putea examina
pe omul eteric de care am vorbit, am constata ca sufletul
sau era deja organizat. El putea deja sa plasmuiasca forme.
In acest scop, el a trebuit sa se dezvolte in decursul unor
perioade lungi de timp. Stim doar ca el parcursese deja
cateva lungi stadii evolutive. Binelnteles, acestea s-au
desfasurat si incheiat pe alte corpuri ceresti. Dar cum
trebuie sa ne reprezentam o asemenea evolutie, care a avut
loc pe alte corpuri ceresti? Toate facultatile pe care le-a
dobandit sufletul erau facute sa poata actiona in lumea
fizica. Sufletul fusese adus aici dupa ce parcursese alte
stadii de evolutie. A fost necesar ca sufletul sa treaca de
mai multe ori prin diferite stari fizice, caci anumite
facultati nu pot fi dezvoltate decat in sanul lumii fizice.
Omul n-ar avea azi facultatile vorbirii si gandirii, daca n-ar
fi ajuns in contact cu lumea fizica. Ceea ce dezvoltam azi in
noi, maine va fi o facultate a noastra. Am atras deja atentia
de mai multe ori asupra acestui lucru, printr-o comparatie:
copilul care Invata sa scrie si sa citeasca. Cand copilul a
crescut mare, el stie sa scrie si sa citeasca. Munca sa,
contactele pe care le-a avut cu lumea exterioara, ele au
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disparut; rodul insa, rezultatul, s-a pastrat. lar acest rod e
facultatea de a scrie, facultatea de a citi. Ceea ce avem
drept facultati in sufletul nostru s-a nascut prin contactele
pe care le-am avut in lumea fizica.

Acest lucru e numit de conceptia teosofica involutie.
lar cand omul elaboreaza iarasi, din launtru in afara, ceea
ce si-a insusit astfel, zicem ci e vorba de evolutie. Intreaga
viata se desfasoara in etape de involutie si etape de
evolutie [Nota 41]. Ceea ce sufletul a facut in cadrul
evolutiei are la baza faptul ca facultatile au iesit afara din
suflet. Aceste facultati au fost dobandite candva, prin
involutie. Iar aceasta involutie a avut loc si ea intr-un alt
corp fizic. Avem aici, asadar, un moment important din
evolutia Pamantului, momentul cdnd, prin Indepartarea
materiei lunare, omul a ajuns in stare sa se transforme
dintr-o fiinta cu temperatura schimbatoare intr-o fiinta
care are caldura proprie. Acesta e importantul punct din
evolutia Pamantului, la care se refera in mod deosebit toate
scolile mistice. Omul preia in sine caldura si o prelucreaza
in interiorul sdu, o transforma. Mitologia, care descrie
intotdeauna sub forma simbolicA marile adevaruri, a
retinut acest moment in legenda despre Prometeu.
Prometeu a furat focul din cer. Cu alte cuvinte, ceea ce a
furat, aducand aici jos, e caldura umana, nu focul exterior.
In acelasi fel au fost coborate de citre om din cer pe
Pamant si toate celelalte facultati.

As vrea sa va mai conduc pana intr-un punct care e si
el de mare importanta pentru evolutia pamanteasca.
Momentul cand fiintei umane i se integreaza ceea ce am
numit mai inainte interiorul sufletului. Am vazut ca in om
se ridicau imagini pe care mai apoi el le lega de obiecte.
Omului din prima perioada de dezvoltare 1i era proprie
aceasta facultate de a dezvolta in el lumina. Pe aceasta si-o
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insusise mai dinainte, asa cum mai tarziu si-a Insusit-o pe
aceea de a dezvolta caldura. Facultatea de a simti, pur si
simplu, lumina in jurul sdau, sau mai degraba de a percepe
obiectele din jurul sau existand in lumind, omul a dobandit-
0 pe o planeta numita in teosofie ,Luna”. Nu e vorba de
Luna noastrd fizici. In momentul in care sufletul fsi
insusise facultatea de a dezvolta lumina interioara, acea
legatura exista deja, iar cel care stie cum era lumea in acele
vremuri, mai stie cd aceasta a facut posibila aparitia
facultatii sufletesti de a vedea culori, a straluminarii
interioare. Trebuie sa intelegem in ce fel depind una de alta
aceste facultati. De facultatea de a dezvolta caldura e legat
tot ceea ce e viata pe Pamant, de facultatea de a dezvolta
caldura e legat modul actual de a procrea, felul cum omul
poate face ca ceva sa intre in existenta reald. Tot restul e
combinarea unor elemente care exista deja; numai
procrearea e o adevarata activitate creatoare, iar ea are
legatura cu cdldura. O treapta de evolutie similara e si
aceea cand a aparut facultatea interioara de a lumina. Omul
a dobandit pe o alta planeta facultatea de a dezvolta
aceastd lumina. Era vorba de a crea lumina dinlauntru in
afara. Era vorba de o facultate de a dezvolta lumina. Si am
ajuns astfel la caracteristica cea mai importanta a omului
din starea lui prefizica, prin care a trecut pe cand traia pe o
alta planeta. Tot ceea ce iesea afara din om era emanatie de
lumind, asa cum aura lui emana azi lumina. Omul era o
fiinta care radia luming, iar perceptiile omului constau din
perceperea propriei sale emanatii luminoase. Pe atunci,
lumina involuase deja pana pe treapta ei fizica. Avem, deci,
la om o emanatie fizica de lumina.

Datorita carui fapt se nasc in noi cele mai bune
reprezentdri despre lumea inconjuratoare? Tocmai
datorita perceptiilor vizuale. Ati pierde cam nouad zecimi
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din cunostintele pe care le aveti, daca ar trebui sa faceti
abstractie de ceea ce v-ati insusit pe cale vizuala.
Intelepciunea poate revirsa cite ceva in noi tocmai
datorita faptului ca putem avea reprezentari vizuale. Nu tot
asa stateau lucrurile cu stramosii nostri pe Luna. Lumina
emana din interiorul lor. Din ei emana exact ceea ce azi se
revarsa in noi o data cu efectele de lumina. Mitologia
numeste Pamantul nostru, fiindca e legat de fortele iubirii,
Cosmosul iubirii. Inaintea acestui Cosmos al iubirii a
existat Cosmosul intelepciunii, unde lumina a jucat acelasi
rol pe care-l joacd acum cildura. In calitatea sa de Cosmos
al iubirii, Pamantul s-a dezvoltat dupa Cosmosul
intelepciunii. Ceea ce e lumina interioara are legatura cu
vointa omului. Omul in care trdiesc anumite porniri,
pasiuni, senzatii, sentimente, isi inzestreaza aura cu
anumite formatiuni cromatice. Acestea sunt supuse acelei
forte care o numim in sensul cel mai larg al cuvantului,
vointa. In perioada lunari, omul era in intregime o expresie
a vointei. Vointa se revarsa 1n afara si aparea drept ceea ce
emana lumina. [ata de ce stramosii nostri, daca e ca pe
acesti locuitori ai Cosmosului intelepciunii sa-i numim
oameni, sunt fiii vointei. Prin urmare, copiii iubirii descind
din fiii vointei. Asadar, lumina juca pe atunci un rol similar
celui jucat azi pe Pamant de caldura.

Aceste fiinte umane [Nota 42] care emana lumina in
lumea stralucitoare din jur sunt numite si fii ai luminii
amurgului. Erau fiinte umane deosebit de radiante, in sanul
stralucirii din mediul Inconjurator, era o impreunare a
doud lumini, un schimb de luming, asa cum azi facem
schimb de caldura.. Cand de jur imprejur se facea mai
intuneric decat in interiorul omului insusi, el avea o
senzatie asemanatoare celei de frig pe care o avem noi
cand afara e frig. La baza acestui fel de trairi se afla vointa,
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pentru ca ea era, de fapt, aceea care se exprima in toate
calitatile din jur. Dupa cum astazi omul desfasoara prin
iubire o activitate de creatie, tot astfel el mai crea pe atunci
prin vointa. Vointa avea o putere nemijlocita de a actiona
asupra intregii lumi inconjuratoare. Pe cat de neputincios e
azi omul, in ceea ce priveste activitatea sa, cand e vorba sa
influenteze lucrurile fizice din lumea exterioara, pentru ca
el a atins 1n constienta lui un anumit grad de claritate, si
astfel celelalte forte sufletesti au devenit imperfecte, pe
atat de puternica era pe atunci vointa. Vointa omului avea
pe atunci puterea de a influenta intregul mediu
inconjurator fizic. Si pentru ca omul e o fiinta ce nazuieste,
iar evolutia e orientata in sus, aceasta vointa tinde si ea
spre cele mai Tnalte realitati. Si astfel a fost declansat acel
proces care a despartit in doua centrul corpului ceresc de
odinioard, asa ca a avut loc deja pe atunci un fel de
rasfrangere spre interior (Einstiilpung = rasfrangere spre
interior, la fel ca intoarcerea pe dos a unei manusi, n.t.).

in mod mai mult sufletesc, din acel centru unic s-au
format doua centre. Iar aceasta despartire a centrelor o
vedem realizata apoi, In cursul evolutiei de mai tarziu, in
separarea Pamantului de Luna...

Ceea ce v-am putut prezenta aici nu sunt decat niste
descrieri sumare. Un lucru veti observa, fara indoiala, si
anume ca lucrurile expuse se potrivesc toate intre ele. Cine se
straduieste sa gandeasca in mod consecvent si riguros logic,
va putea recunoaste acest lucru din capul locului. Daca ar fi
vorba de o infirmare a celor spuse, v-as putea da eu insumi
una, asa cum am aratat cand m-am referit la Eduard von
Hartmann. Obisnuintele de gandire sunt ceva trecator. Cine
studiaza istoria - dar nu numai pe cale exterioara, pentru ca
imaginea pe care aceasta ne-o da despre Evul Mediu, sa
zicem, e falsa - va gasi confirmarea lucrurilor relatate de

216



mine aici. Goethe mai spune ca doar din propriul spirit al
domnilor se oglindesc vremurile. Misiunea teosofiei este sa
arate in ce fel a decurs evolutia In trecut, pentru a da o
imagine despre marele viitor al omenirii. L-am citat aici pe
Goethe, pentru ca el a privit adanc in substratul acestor
corelatii mistice, pline de mister, ale evolutiei lumii. El a creat
o figura remarcabila, ,batranul cu lampa” din basmul despre
«Sarpele cel verde si frumoasa Floare-de-Crin». Lampa nu
poate lumina decat acolo unde este deja o alta lumina. V-am
vorbit despre aceasta, prezentand-o ca Intruchipare a
intelepciunii stravechi. Azi ne apropiem de un sens mai adanc
al acestei alegorii. Devine acum limpede pentru noi ce voia
Goethe sa spuna despre lumina care-si raspandeste
stralucirea numai acolo unde este lumina. Aceasta lampa
magica Isi dovedeste intreaga putere magica la acela care
dezvolta iarasi in sine darul clarvederii. Ne apropiem astfel
de o vreme in care omul devine o flacara, ca sa ne intoarcem
privirile spre aceasta epoca in care omul era o fiinta
emitatoare de lumind, cand el dezvolta facultatea de a
introduce lumina In existenta. Goethe stia ca aceasta lumina
interioara a existat candva In om si ca facultatea actuala de a
vedea lumina e o faza ulterioara din evolutia sa.

Inainte de a putea sa vada Soarele, omul a trebuit sa
devina o fiinta launtric luminoasa. El a trebuit sa dezvolte
in interiorul lui lumina, pentru a aduce in intampinarea
luminii, lumina. Goethe a fost un mistic, numai ca acest
lucru nu se stie. El o spune la inceputul prefetei la «Tratatul
asupra culorilor», folosind cuvintele unui vechi mistic:

»,De n-ar fi ochiul meu solar [Nota 43],

Cum ar putea lumina s-o zareasca?

De n-ar fi-n noi divina forta

Cum ar putea divinul atat sa ne incante?”
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XII

MARII INITIATI
Berlin, 16 martie 1905

Conceptia teosofica despre lume se deosebeste - o
putem spune cu cea mai mare siguranta - de toate celelalte
conceptii despre lume pe care le putem intalni in zilele
noastre, prin faptul ca ea satisface intr-un grad foarte inalt
dorul nostru de cunoastere. Ce des auzim spunandu-se in
zilele noastre: anumite lucruri sunt inaccesibile cunoasterii
noastre, ea are limite si nu se poate Tnalta decat panad la o
anumita altitudine. Daca ne vom ocupa de rezultatele
cercetarii filosofice contemporane - mai cu seama de
acelea ale scolilor filosofice care provin de la Kant -, vom
vedea ca toti vorbesc despre asemenea limite ale
cunoasterii. Prin fnsasi natura ei, conceptia despre lume a
teosofului si a misticului practicant se deosebeste de toate
parerile de acest fel prin faptul ca nu pune niciodata
anumite limite capacitatii de cunoastere a omului, ci
considera ca aceasta Insasi poate fi ridicata pe o treapta
mai 1naltd, extinsa. Oare nu face dovada celei mai mari
lipse de modestie cel care crede ca punctul sau de vedere si
capacitatea lui personalad de cunoastere trebuie sa fie luate
drept etalon general, afirmand ca omul nu poate depasi, cu
capacitatea sa de cunoastere, o anumita limita? Teosoful
spune: eu sunt situat azi pe o anumita pozitie a cunoasterii
umane. Situat pe aceasta pozitie, am posibilitatea de a
dezvolta facultatea de cunoastere insasi, de a o Inalta pe
trepte superioare. In principiu, o scoald de initiere are
tocmai scopul de a inalta aceasta facultate de cunoastere a
omului pe o treapta superioara, asa ca desigur, e just daca
cineva, situat pe pozitiile unei trepte mai putin inalte de
cunoastere, spune ca exista limite ale cunoasterii, ca un
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lucru sau altul nu poate fi cunoscut. Numai ca omul poate
depasi aceasta treapta de cunoastere, pasind pe alte trepte
mai fnalte si atunci va cunoaste ceea ce 1i era inaccesibil pe
treptele inferioare. [ata care este esenta initierii, iar scopul
scolilor initiatice e tocmai aceasta aprofundare sau inaltare
pe trepte mai Inalte ale cunoasterii pe care el nu poate
ajunge In mod spontan, ci pe care trebuie sa le cucereasca
el insusi, prin exercitii practicate cu rabdare, vreme
indelungata.

Asemenea scoli initiatice au existat in toate epocile.
La toate popoarele, din sanul lor au venit cunoscatorii de
tip superior. Iar esenta acestor scoli initiatice si a marilor
initiati insisi, care au trecut de treptele inferioare ale
cunoasterii umane si care, prin inspiratiile lor, au aflat cele
mai Tnalte adevaruri la care poate sa ajunga omul pe acest
Pamant, se exprima In faptul ca acesti initiati au daruit
diferitelor popoare ale Pamantului diferitele lor conceptii
despre lume si diferitele lor religii.

Ceea ce ne propunem noi astazi este sa schitam, in
linii mari, esenta a ceea ce sunt acesti mari initiati. In cazul
oricarei stiinte, In cazul oricarei cercetari spirituale,
trebuie sa facem mai Intai cunostinta cu metodele prin care
sa cautam adevarurile, si tot asa stau lucrurile si cu scolile
initiatice. Si aici trebuie ca, prin anumite metode, sa fim
condusi spre treptele superioare de cunoastere la care ne-
am referit inainte. Voi Insira doar pe scurt treptele
respective. Anumite trepte ale cunoasterii nu pot fi urcate
decat in cadrul unor scoli de initiere intime, numai acolo
unde exista educatori care au absolvit ei insisi acea scoala,
care s-au supus ei insisi disciplinei exercitiilor respective,
care pot cantdri in mod just fiecare pas, fiecare treapta. Si
numai unor astfel de educatori trebuie sa ne incredintam,
in aceste scoli de initiere.
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In orice caz, in aceste scoli nu existd nici un fel de
autoritate, nici un fel de dogmatism, ci aici se dau numai
sfaturi si nimic altceva. Cel care a parcurs deja cateva
trepte si a facut el Insusi experienta vietii superioare
suprasensibile stie care sunt cdile intime care duc spre
aceasta cunoastere superioara. Numai un asemenea om e
in masura sa ne spuna ce avem de facut. Ceea ce trebuie sa
existe Intre discipol si educator e numai si numai
increderea. Cine nu are aceastda incredere nu va putea
invata nimic. Cine o are, insa, va constata foarte curand ca
un maestru ocult, mistic, oricare ar fi el, nu recomanda
niciodata decat lucruri experimentate deja de el Insusi.
Trebuie sa stim ca din intreaga entitate a omului, asa cum
ni se infatiseaza ea in prezent, nu are o constitutie unitara
definitiva, In cadrul naturii umane, decat partea sa vizibila
exterior. Oricine tinde sa treaca printr-o dezvoltare oculta
trebuie sa inteleaga in mod limpede ca omul, asa cum ni se
infatiseaza el astdzi, nu e o fiinta ajunsa la forma ei
definitiva, ci el e in curs de dezvoltare si ca in viitor va
atinge trepte mult mai inalte.

Ceea ce a devenit inca de pe acum chipul si asemanarea
lui Dumnezeu, partea din om care a atins treapta cea mai
inalta de dezvoltare, este corpul sau fizic, ceea ce putem
vedea din el, ceea ce putem percepe din el cu ajutorul
simturilor noastre. Dar acesta nu e omul intreg. Natura
umanad are si parti constitutive mai Tnalte. Ea poseda in
primul rand o altd parte constitutiva pe care o numim corp
eteric. Acest corp eteric poate fi vazut de cel care si-a
dezvoltat organele sufletesti. Datorita acestui corp eteric,
omul nu e o simpla structura in care actioneaza forte chimice
si fizice, ci o entitate vie, ceva care traieste, are viata, are
facultatea de a creste si de a se reproduce. Putem vedea acest
corp eteric, care e un fel de arhetip al omului, daca prin
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metodele clarvederii, pe care o vom caracteriza in cele ce
urmeaza, reusim sa ne abatem total atentia de la corpul fizic
obisnuit. Stiti ca prin metoda obisnuita a hipnozei si sugestiei
putem face ca un om in fata caruia se afla o lampa sa nu o
vada, daca ii spunem ca acolo nu e nici o lampa. Daca
dezvoltati in dumneavoastra o vointa suficient de puternica,
acea vointa care va abate atentia, dar va abate complet
atentia de la corpul fizic, veti putea sa faceti total abstractie
de spatiul fizic, desi privirea va e atintita in acest spatiu. Dar
atunci nu veti vedea spatiul gol, ci spatiul umplut cu un fel de
arhetip. Acest arhetip are cam aceeasi Infatisare ca si corpul
fizic. Nu e Tnsa exact la fel, ci e In intregime foarte, foarte bine
structurat. Nu numai ca e strabatut de artere fine si de curenti
foarte subtili, dar are si organe. Aceasta formatiune, acest
corp eteric face sa existe viata propriu-zisa a omului.
Culoarea sa nu poate fi comparata decat cu aceea a florii de
piersic proaspete. Nu e una din culorile spectrului solar; e
ceva intre violet si rosiatic. Acesta este, asadar, cel de-al
doilea corp.

Al treilea corp este aura, pe care am descris-o deja de
mai multe ori, acea formatiune asemanatoare cu un nor, pe
care am descris-o data trecuta, cand am vorbit despre
originea omului -, in care omul e adadpostit ca intr-un nor
de forma ovoidala. Ea este expresia a tot ceea ce traieste in
om drept dorintd, pasiune, sentiment. In aceasti aurj,
sentimentele de bucurie si daruire, sentimentele altruiste
se exprima sub forma de curenti de nuante deschise.
Sentimentele incarcate de ura, sentimentele senzuale,
legate de concret-sensibil, apar sub forma unor nuante
cromatice mai intunecate. Gandurile logice, precise, se
manifesta sub forma unor figuri in contururi precise.
Gandurile nelogice, confuze, apar drept figuri cu contururi
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neclare. Aceasta aura este, asadar, o copie a sentimentelor,
pasiunilor si instinctelor care traiesc in sufletul unui om.

Sub aceasta forma, adica sub cea pe care am descris-o
acum, a fost pus omul de mana naturii, ca sa zicem asa -, pe
acest Pamant, in acel moment care e situat cam pe la
inceputul dezvoltdrii rasei atlanteene. Am aratat data
trecuta ce trebuie sa intelegem prin rasa atlanteana. Din
momentul in care a fost fecundat cu spiritul vesnic, omul
ne apare constituit din cele trei parti constitutive: trup,
suflet, spirit. In epoca noastrd, aceastd triadd a fiintei
umane este intr-o oarecare masura alta, pentru ca de
atunci, din momentul in care natura l-a lasat din mana si
pana in zilele noastre, de cand a devenit o fiinta constienta
de sine, omul a actionat asupra lui Insusi, transformandu-
se. A lucra asupra ta insuti inseamna a-ti Tnnobila aura,
inseamna a revarsa in aceasta aura lumina, lumina ce-si are
izvorul In constienta de sine. Un om aflat pe o treapta
inferioara, care n-a lucrat asupra lui insusi - un salbatic, sa
zicem - are aura pe care i-a daruit-o natura. Toti aceia care
traiesc insa In lumea noastra civilizata, care poseda o
anumita culturd, au niste aure la modelarea carora au
colaborat deja ei Insisi, iar rezultatul acestei munci devine
perceptibil in transformarile din aura lor. Tot ceea ce a
invatat omul prin contact cu natura, tot ceea ce si-a Insusit
de cand a ajuns sa poatad vorbi si gandi In mod constient,
toate acestea sunt o parte noua a aurei sale, adaugata prin
propria sa activitate.

Daca va transpuneti in era rasei lemuriene, cand in
arterele omului curgea deja de multa vreme sange cald,
cand acesta integrase deja fiintei sale spiritul, pe la mijlocul
acestei epoci lemuriene, veti afla ca omul nu era inca, pe
atunci, o fiinta capabila sa aiba ganduri clare. Aceasta
facultate era abia la inceputul dezvoltarii ei. Spiritul de-
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abia luase in stapanire corporalitatea. Aura mai era in
intregime o creatia a fortelor naturii. Si se putea observa -
acest lucru se poate observat si azi, la oamenii aflati pe o
treaptad inferioarad de dezvoltare - ca Intr-un anumit loc din
interiorul capului, deci, intr-un loc pe care trebuie sa-l
cautam in cap, apare o mica aura de culoare albastruie.
Aceasta aura mica e expresia exterioara a constientei de
sine. Si pe masura ce omul isi dezvoltd, prin gandire si prin
munca proprie, constienta de sine, aceasta aura mai mica
se extinde si se suprapune peste cealaltd, asa cd, dupa un
timp relativ scurt, amandoua devin cu totul altfel. Omul
care traieste in sanul civilizatiei exterioare, un om cultivat,
civilizat, isi transforma aura asa cum il determina s-o faca
lumea civilizata. Cunostintele noastre obisnuite, pe care ni
le Tnsusim la scoala, trairile si experientele prin care viata
ne face sa trecem, toate intra in noi si ne modifica
necontenit aura. Acest proces trebuie insa dus mai departe,
daca cineva vrea sa devina mistic practicant. In acest caz, el
trebuie sa lucreze intr-un mod cu totul deosebit asupra lui
insusi. El nu trebuie sa integreze aurei sale numai ceea ce fi
ofera civilizatia In sanul careia traieste, ci trebuie sa-si
influenteze aura intr-un mod anume, precis reglementat. Si
aceasta se realizeaza prin asa-numita meditatie. Aceasta
meditatie sau adancire launtrica e cea dintai treapta pe
care trebuie s-o parcurga discipolul unui initiat.

Care e sensul si rostul unei asemenea meditatii?
Incercati sa aduceti o dati in fata sufletului dumneavoastra
gandurile pe care le aveti de dimineata si pana seara si sa
va ganditi ce mult depind ele de locul si epoca in care traiti.
Incercati si vedeti daci va puteti impiedica si aveti aceste
ganduri si Intrebati-va: Le-as mai avea daca n-as trai, din
intamplare, la Berlin, la Inceputul secolului XX? La sfarsitul
secolului al XVIII-lea si inceputul secolului al XIX-lea,
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oamenii nu gandeau ca azi. Daca va veti gandi ce mult s-a
schimbat lumea in decursul ultimului secol si ce mari
transformari a adus cu el timpul, va veti da seama ca toate
cate va trec prin suflet, de dimineata pana seara, sunt
dependente de spatiu si de timp. Cu totul altfel stau
lucrurile atunci cand ne daruim unor ganduri cu valoare de
vesnicie. De fapt, gandurile cu valoare de vesnicie carora li
se daruieste omul sunt doar anumite ganduri stiintifice
abstracte, ideile cele mai 1inalte ale matematicii si
geometriei. Doi ori doi fac patru, acest lucru e valabil
intotdeauna si pretutindeni. Tot asa e si cu adevarurile
geometriei. Daca facem Insa abstractie de aceasta cantitate,
relativ limitatd, a adevarurilor de acest fel, putem spune ca
omul obisnuit are foarte putine ganduri care sa nu depinda
de timp si spatiu. Ceea ce depinde de spatiu si de timp ne
leaga de lume si nu exercita decat o influenta slaba asupra
acestei entitati care este ea insasi ceva vesnic.

A medita nu inseamna altceva decat a ne darui unor
ganduri care au valoare de vesnicie, pentru a ne educa
astfel in mod constient sa percepem ceea ce exista dincolo
de spatiu si de timp. Astfel de ganduri sunt cuprinse in
cartile marilor religii ale lumii: Vedanta, Bhagavad-Gita,
Evanghelia lui loan, Incepand cu capitolul 13 si pana la
sfarsit, ca si cartea «Imitatio Christi» («Urmandu-L pe
Christos») de Thomas de Kempis. Cine se adanceste in
aceste scrieri cu perseverenta si rabdare, asa incat sa
traiasca in ele, cine se adanceste zi de zi, lucrand, poate,
saptamani de-a randul la una si aceeasi fraza, patrunzand-o
cu gandirea si simtirea sa, acela va culege roade de o
infinita valoare. Lasam ca o asemenea fraza, avand o
valoare eternd, care ne-a fost transmisa de marii initiati
sau de niste oameni inspirati, sa treaca zi de zi prin sufletul
nostru, Invatand s-o cunoastem si s-o iubim, tot mai mult,
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pe zi ce trece, cu toate particularitatile ei, asa cum facem cu
un copil care creste sub ochii nostri. In acest fel, ne
umplem de o viatd noua. Foarte importante si pline de sens
sunt si maximele cuprinse In «Lumina pe carare» [Nota
44], care au fost puse pe hartie pe baza unor indicatii din
lumile superioare, de catre Mabel Collins. Deja primele
patru propozitii, aplicate cu rabdare in felul aratat,
lucreaza atat de puternic asupra aurei umane, incat aceasta
va fi In intregime straluminata de o noud lumina. Se poate
vedea cum aceastd lumina se aprinde si Incepe sa
straluceascd in aura omului. In locul nuantelor ce irizeaza
in rosiatic sau brun-rosiatic, apar unele albastrii, In locul
celor galbene, unele de un rosu deschis s.a.m.d. Sub
influenta unor asemenea ganduri cu valoare de vesnicie,
toate culorile aurei se schimba. La inceput, discipolul nu
poate percepe aceste schimbari, el poate Tnsa simti treptat
influenta adanca ce porneste de la aceasta aura atat de
radical transformata.

Pe langa aceste meditatii, omul mai cultivd In mod
constient, cu cea mai mare grija, anumite virtuti; in cadrul
aurei se dezvoltad organele lui de simt sufletesti. Daca vrem
sa putem vedea in lumea sufletelor, trebuie sa avem aceste
organe, exact la fel cum, pentru a vedea In lumea corporalg,
trebuie sa avem organe de simft fizice. Dupa cum simturile
exterioare au fost sadite In corp de naturda, omul trebuie sa
planteze in aura sa, In mod sistematic, noi organe de simt
sufletesti. Meditatia face ca omul sa se maturizeze,
devenind capabil sa actioneze dinlauntru in afara asupra
acestor organe sufletesti in germene, plasmuindu-le,
dezvoltandu-le.

Daca vrem sa ne dezvoltam aceste organe de simt,
trebuie sa ne indreptam atentia spre anumite activitati
sufletesti. In om existd in germene multe asemenea organe
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de simt. Noi le numim flori de lotus, fiindca formatiunea
astrala pe care omul incepe s-o dezvolte in aura lui, atunci
cand Incepe munca de autodesavarsire mai sus amintita,
poate fi comparata cu aceea a florilor de lotus. Bineinteles,
e vorba doar de o comparatie, la fel cum vorbim de aripile
unui pian, care doar seamana intr-o oarecare masura cu
niste aripi. Floarea de lotus cu doua petale se afla in partea
mediana a capului, Intre ochi, deasupra radacinii nasului.
In apropierea laringelui se afli floarea de lotus cu
saisprezece petale, in apropierea inimii, cea cu
douadsprezece petale, iar in apropierea bazinului gastric,
cea cu zece petale. Mai jos se mai afla floarea de lotus cu
sase petale si cea cu patru petale. Azi mi-am propus sa
vorbesc doar despre floarea de lotus cu saisprezece petale
si despre cea cu doudsprezece petale.

In invatitura lui Buddha gsiti indicati asa-zisa cale a
celor opt virtuti. De ce oare recomanda el tocmai aceasta
cale a celor opt virtuti ca fiind deosebit de importanta
pentru omul care vrea sa atinga treptele superioare ale
evolutiei? Aceasta cdrare consta din: hotardrea justa,
gandirea justd, vorbirea justa, fapta justa, viata justa,
amintirea justa, contemplatia justa. - Un initiat atat de mare
cum e Buddha nu vorbeste pe baza vreunui ideal vag, abia
presimtit, ci intemeindu-se pe cunoasterea naturii umane, el
stie ce influenta exercita asupra acelor corpuri, care
urmeaza sa se dezvolte de-abia in viitor, practicarea unor
asemenea activitati sufletesti. Daca privim floarea cu
saisprezece petale a unui om obisnuit din zilele noastre,
vom avea foarte putin de vazut. Caci ea de-abia acum incepe
sa striluceascd, dacd pot spune asa. Intr-un trecut foarte
indepartat, omul a avut deja odata aceasta floare de lotus. Ea
a dat tnapoi in dezvoltarea ei. Azi, ea reapare Intr-o oarecare
masura prin munca pe care omul o desfasoara in sanul lumii
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civilizate. Dar in viitor aceasta floare cu saisprezece petale
va ajunge din nou la deplind dezvoltare. Ea va straluci din
nou, luminoasa, cu cele saisprezece petale ale ei, fiecare
petala va apdrea in alta nuanta cromatica si, in sfarsit, ea se
va roti de la stdnga spre dreapta. Ceea ce in viitor va fi un
bun si o trdire proprie fiecarui om, e dezvoltat inca de pe
acum In scolile de initiere, de catre cel ce vrea sa devina
unul din conducatorii omenirii. Ei bine, opt din aceste
saisprezece petale au fost dezvoltate deja Intr-un trecut
stravechi. Mai raman celelalte opt, care trebuie sa fie
dezvoltate in zilele noastre, de catre discipolul ocult, daca
vrea sa poata folosi aceste organe de simt. Un asemenea om
parcurge in mod constient, cu atentie si claritate, cararea
celor opt virtuti, cand practica in mod constient cele opt
activitati sufletesti recomandate de Buddha, cand fsi
organizeaza Intreaga viata sufleteasca in asa fel incat,
ludndu-si in mod energic viata In propriile maini, sa
exerseze cat se poate mai intens aceste opt virtuti, sprijinind
in acest fel munca sa de meditatie si facand ca floarea de
lotus nu numai sa ajunga la maturitate, ci sa si intre in
miscare, sa perceapa in mod real.

Mai vreau sa va vorbesc despre floarea de lotus cu
douasprezece petale, situata in regiunea inimii. Sase dintre
petalele ei erau deja dezvoltate intr-un trecut foarte
indepartat, iar celelalte sase trebuie sa fie dezvoltate in
viitor - la initiati si la discipolii lor, inca de pe acum - la toti
oamenii. In toate manualele de teosofie gdsiti anumite
virtuti pe care trebuie sa si le insuseasca, in faza de
pregdtire, acela care vrea sa urce pe treapta propriu-zisa
de chela sau discipol. Aceste sase virtuti, pe care le gasiti in
orice manual de teosofie, acolo unde e vorba de evolutia
omului, sunt urmatoarele: controlul gandurilor, controlul
actiunilor, toleranta, perseverenta, lipsa de prejudecata si
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echilibrul, sau ceea ce Angelus Silesius numeste detasare.
Aceste sase virtuti, pe care trebuie sa le practicim in mod
constient si cu cea mai mare grija, alaturandu-le meditatiei,
fac ca se dezvolte celelalte sase petale ale florii de lotus cu
douadsprezece petale. Acestea nu sunt lucruri luate orbeste
din manualele de teosofie, ele n-au fost formulate la
intdmplare sau pe baza unor sentimente personale, ci ele
se intemeiaza pe cunoasterea cea mai profunda in posesia
careia se afla marii initiati. Initiatii stiu ca cel care vrea cu
adevarat sa urce treptele cele mai inalte, suprasensibile,
ale evolutiei, trebuie sa aduca la deplina inflorire floarea de
lotus cu douasprezece petale. De aceea, el trebuie sa
dezvolte inca de pe acum, prin practicarea acestor sase
virtuti, cele sase petale care au fost dezvoltate In trecut.
Vedeti astfel ca initiatii au dat oamenilor normele de viata
intemeindu-se pe o cunoastere mai profunda a fiintei
umane. As mai putea extinde aceasta expunere referindu-
ma si la alte organe de observatie si cunoastere, numai ca,
de fapt, intentionam sa va dau aici doar o descriere sumara
a felului cum decurge initierea, iar pentru aceasta cele
spuse pana aici sunt suficiente.

Cand discipolul a ajuns atat de departe incat incepe
sa-si dezvolte aceste organe de simt astrale, cand, datorita
acestora, el a ajuns sa vada nu numai realitatile sensibile
din jur, ci si pe cele sufletesti, cu alte cuvinte, ceea ce e aura
omului, a animalului, a plantei, atunci incepe pentru el o
etapd cu totul noud a educatiei sale. Inainte ca florile de
lotus sa se puna in miscare, nimeni nu poate vedea vreo
realitate sufleteasca din jurul sau, dupa cum cine nu are
ochi nu poate vedea culorile si lumina. Cand insa peretele a
fost strapuns, cand el a mers atat de departe pe calea ce
duce spre cunoastere incat a reusit sa arunce o prima
privire in aceasta lume sufleteascd, de-abia atunci incepe
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pentru el adevdarata educatie oculta. Aceasta 1l face sa
parcurga patru etape ale cunoasterii. Ce se Intampla oare
in acest moment, cand, dupa ce a trecut de treptele
preliminare, omul a devenit chela? Am vazut ca tot ce am
descris pana acum se referea la corpul astral. Acesta e total
reorganizat din directia corpului uman. Omul care a trecut
printr-o asemenea dezvoltare are o cu totul alta aura. Daca
omul si-a straluminat apoi, cu constienta de sine, corpul
astral, daca a devenit el Insusi structura luminoasa a
corpului sau astral, spunem ca acest discipol si-a
impregnat corpul astral de lumina manasului. Manasul nu
e altceva decat corpul astral aflat sub stapanirea
constientei de sine. Manasul si corpul astral sunt unul si
acelasi lucru, dar pe trepte de evolutie diferite.

Trebuie sa ne fie limpede acest lucru, daca vrem sa
aplicam In mod practic, In cadrul misticii practice, cele
sapte principii care ne sunt date in manualele de teosofie.
Oricine dintre aceia care cunosc procesul dezvoltarii
mistice, care cunosc putin initierea, va spune ca acestea au
o valoare teoretica pentru studiu, dar ca pentru misticul
practicant au valoare numai daca el stie care sunt
raporturile dintre principiile inferioare si cele superioare.
Nici un mistic practicant nu cunoaste mai mult de patru
parti constitutive: trupul fizic, in care actioneaza legile
chimice si fizice, apoi corpul eteric, corpul astral si, in
sfarsit, constienta de sine, pe care, in actuala etapa de
evolutie, o numim kama-manas, principiul gandirii
constiente de sine. Manasul e ceea ce introduce constienta
de sine, prin munca sa, in corpul omului. Corpul eteric, asa
cum este el la ora actuala, se sustrage oricarei influente a
constientei de sine. Noi ne putem influenta in mod indirect
procesele de crestere si hranire, dar nu in modul in care
facem ca dorintele noastre, gandurile si reprezentarile
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noastre sa porneasca din constienta noastra de sine. Noi nu
putem influenta in acelasi fel procesele de hranire, de
digestie, de crestere, ale organismului nostru. La om,
acestea nu au nici o legatura cu constienta lui de sine. Dar
corpul eteric trebuie sa fie adus sub influenta corpului
astral, a asa-numitei aure. Constienta de sine din corpul
astral trebuie sa patrunda in corpul eteric, sa-l transforme,
prin propria ei putere, la fel de mult cum omul isi modifica,
in felul aratat, corpul astral, aura sa. Atunci cand, prin
meditatie si prin adancirea launtrica si prin practicarea
exercitiilor sufletesti descrise, omul a progresat atat de
mult incat corpul sdu astral e organizat prin propria lui
activitate interioara, munca sa se Indreaptda asupra
corpului sau eteric, si atunci corpul eteric primeste
cuvantul launtric, omul nu mai aude doar ceea ce traieste
in lumea inconjurdtoare, ci in corpul sau eteric rasuna
pentru el sensul launtric al lucrurilor.

Am spus deja de mai multe ori aici ca spiritualul
propriu-zis existent in lucruri e de natura sonora. Am atras
atentia asupra faptului ca misticul practicant, daca se
exprima in mod adecvat, cand se refera la lumea spirituala,
vorbeste despre fenomene de natura sonora, dupa cum,
referindu-ne la lumea astrala sau a dorintelor, vorbeste
despre fenomene luminoase. Nu degeaba spune Goethe,
atunci cand il inalta pe al sau Faust la Cer:

Soarele rasuna dupa vechea melodie

Cant de intrecere intre sferele fratesti,

Iar calea sa de mult prescrisa

El o incheie cu sunet de tunet.

Si nu degeaba spune Ariel, atunci cand Faust este
condus printre spiritele din lumea spirituala:

,Noua zi se naste rasunand pentru urechile
spirituale”.
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Aceasta este trairea la care ajunge omul atunci cand e
in stare sa-si influenteze, prin corpul sau astral, corpul
eteric; el aude muzica interioara, care, bineinteles, nu e
formata din sunete perceptibile urechii fizice exterioare,
aude cuvantul launtric al lucrurilor, prin care ele 1si rostesc
propria lor esentd. In acest caz, omul a devenit un chela, un
adevarat discipol al unui mare initiat. Si atunci el poate fi
condus mai departe pe aceasta cale. Un asemenea om,
ajuns pe aceasta treapta, e numit apatrid, din cauza ca el si-
a gasit legatura cu o nouad lume, pentru ca lui i se vorbeste
de dincolo, din lumea spirituala si pentru ca patria lui nu
mai este, ca sd zicem asa, in aceasta lume sensibild. Sa nu
intelegeti gresit acest lucru. Un chela ajuns pe aceasta
treapta ramane acelasi bun cetatean si tata, acelasi bun
prieten ca inainte de a fi devenit chela. Nu trebuie ca el sa
fie smuls din mijlocul vietii si al relatiilor sale. Aici e vorba
doar de o Tnaintare a sufletului sau pe drumul evolutiei. El
dobandeste drept de cetatenie intr-o lume care se afla
dincolo de cea fizica.

Ce s-a intamplat, de fapt? Lumea spirituala a inceput
sa rasune In om, si prin aceasta el se elibereaza de o iluzie In
prada cdreia se afla, in principiu, toti oamenii care nu au
atins aceasta treapta de evolutie. Si anume, de iluzia Eului
personal. Omul are impresia ca el este o personalitate, ca el
e izolat de restul lumii. O simpla reflectie i-ar putea arata ca
nici macar In lumea fizica el nu este o entitate independenta.
la ganditi-va, daca temperatura din aceasta sald ar fi cu 200°
mai ridicata decat e acum, noi toti n-am mai putea fi asa cum
suntem. De iIndata ce conditiile exterioare se schimba,
conditiile necesare existentei noastre fizice au disparut. Noi
nu suntem deciat o prelungire, o continuare a lumii
exterioare, si, prin urmare, nu putem fi conceputi ca fiinte
independente, izolate. Acest lucru e si mai adevarat in lumea
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sufleteasca si In cea spirituala. Ne dam seama atunci ca omul
conceput ca sine independentd nu e decat o iluzie, ca el e 0
parte a spiritualitatii divine generale. Pe aceasta treapts,
omul depaseste Eul personal. Se intampla ceea ce Goethe a
exprimat prin cuvintele intonate de chorus mysticus: , Toate
cele trecatoare sunt doar un simbol”. Ceea ce vedem nu e
decat o imagine a entitatii vesnice. Cand renuntam la fiinta
noastra individuald, Inseamna ca am biruit viata exterioara
- si prin corpul eteric noi ducem, de fapt, o viata individuala,
izolata -, inseamna ca am biruit viata exterioar3, izolatd, am
devenit o parte din viata Marelui Tot.

Acum in om isi face aparitia ceva pe care-l numim
buddhi. Am realizat acest buddhi ca treapta de evolutie a
corpului eteric, a acelui corp care de acum inainte nu mai e
cel care ne face sa ducem o viata individuala, izolata, ci se
integreaza Marelui Tot. Omul care a realizat acest lucru a
urcat cea de-a doua treapta a drumului parcurs de un
chela. Acum, sufletul sau se elibereaza de toate indoielile si
remuscarile, el nu mai poate fi un om superstitios, precum
nu se mai poate indoi. Acum, el nu mai trebuie sa afle
adevarul comparand reprezentarile sale cu lumea
exterioara din jur, acum el traieste in sunetul, In cuvantul
lucrurilor, acum orice fiinta rasuna ceea ce este ea de fapt.
Acum nu mai exista nici superstitie, nici indoiala. Aceasta
treapta e aceea cand discipolului i se inmaneaza cheia
cunoasterii. Cand a atins aceasta treapta, pe ea rasuna un
cuvant din lumea spirituala. Atunci, cuvantul sau nu mai e
doar o redare a lucrurilor acestei lumi, ci o redare a ceva
ce-si are originea intr-o alta lume, intr-o lume care
actioneaza asupra lumii de aici, fara a putea fi insa
perceputa de simturile noastre exterioare. Aceste cuvinte
sunt soli ai divinitatii.
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Daca s-a trecut de aceasta treaptd, apare o alta. Omul
ajunge 1n stare sa influenteze In mod nemijlocit procesele
pe care le efectueazi corpul sdu fizic. Inainte, el isi putea
influenta numai corpul sau eteric, acum Incepe sa-si
stapaneasca si corpul fizic. Actiunile dumneavoastra obliga
corpul dumneavoastra sa se punda in miscare. Faptele
omului se acumuleaza In ceea ce numim karma sa. Omul nu
lucreaza insa in mod constient la formarea karmei sale, el
nu-si da seama ce efect atrage dupa sine una sau alta dintre
faptele sale. De-abia acum incepe omul sa-si savarseasca in
mod constient faptele In lumea fizica, astfel Incat de acum
tnainte el lucreazi in mod constient asupra karmei sale. In
acest fel, el 1si influenteaza karma prin faptele fizice pe care
le siavarseste. In acest caz, nu numai lucrurile lumii
exterioare rasuna spre el si ii vorbesc, ci un asemenea om a
ajuns In situatia de a putea rosti el insusi numele tuturor
lucrurilor. Omul obisnuit, aflat pe treapta noastra de
culturd, nu e In stare sa rosteasca decat un singur nume. E
numele prin care se desemneaza pe sine Insusi: eu. Acesta
e singurul nume pe care il poate rosti, cel prin care omul se
desemneaza pe sine. Cine se adanceste mai mult Tn acest
gand poate sa ajunga la niste adevaruri profunde, la care
psihologia curenta nici nu viseaza macar. Nimeni nu poate
spune ,eu” desemnandu-va pe dumneavoastra, ci numai
dumneavoastra insiva. Fiecaruia dintre ceilalti oameni
trebuie sa le spuneti ,tu”, si fiecare din ei, la randul lor,
trebuie sa spuna ,tu”, daca vor sa va desemneze pe
dumneavoastra. In fiecare om exista ceva ciruia numai el
insusi 1i poate da numele de ,eu”. Iata de ce Invatatura
oculta ebraica vorbeste de numele sfant al lui Dumnezeu,
care nu trebuie sa fie rostit. Acest nume il vesteste in mod
nemijlocit pe Dumnezeu din el. La vechii evrei era interzis
ca acest nume sa fie rostit In mod nedemn si fara sfintenie.
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De aici, sfanta sfiala, sentimentul ca se refera la ceva foarte
insemnat si esential, cu care maestrul ocult evreu rostea
acest nume. ,Eu” este singurul cuvant care va spune ceva
ce niciodata nu puteti Intdlni in lumea exterioara. Ei bine,
la fel cum omul obisnuit da nume doar Eului sau, discipolul
chela, ajuns pe treapta a treia, da tuturor lucrurilor nume
pe care le primeste prin intuitie. Aceasta inseamna ca el s-a
dizolvat in Eul cosmic, contopindu-se cu el. Chela vorbeste
chiar din adancul acestui Eu cosmic. Lui {i este ingaduit sa
rosteascd numele cel mai ldauntric al oricarui lucru,
desemnandu-l pe acesta, In timp ce omul aflat pe treapta
actuala a evolutiei normale din etapa actuala nu poate sa se
desemneze decat pe sine folosind cuvantul ,,eu”. Cand chela
a urcat aceasta treapt3, el primeste numele de lebada. Acel
chela care se poate inadlta la numele tuturor lucrurilor e
numit lebada, pentru ca el este purtatorul de cuvant al
tuturor lucrurilor.

Ce se afla dincolo de a treia treapta nu poate fi descris
in cuvintele vietii de toate zilele. Pentru aceasta se cere
cunoasterea unei scrieri speciale care nu se Invata decat in
scolile oculte. Urmatoarea treapta e aceea a invaluitului.
Dincolo de aceasta sunt treptele pe care se afla marii
initiati, acei initiati care au dat civilizatiei noastre, in toate
epocile, marile impulsuri din dezvoltarea ei. Toti au
inceput prin a deveni ,chela”. Mai intai au dobandit cheia
cunoasterii. Apoi au fost condusi spre regiunile unde le-a
fost dezvaluit generalul si numele tuturor lucrurilor. Apoi
s-au ridicat pe treapta Marelui Tot. Si atunci au putut avea
trairile adanci care i-au facut apti sa intemeieze marile
religii ale lumii.

Dar nu numai marile religii, ci orice mare impuls, tot
ceea ce are importanta in lume, a pornit de la marii initiati.
Vom da numai doua exemple, pentru a arata de ce natura e
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influenta exercitata asupra lumii de marii initiati care au
trecut prin evolutia oculta.

Sa ne transpunem in viata de toate zilele a acelei
epoci In care discipolii scolilor initiatice erau instruiti sub
conducerea lui Hermes. La inceput, aceasta instruire consta
dintr-o predare stiintifica, asa-zis esotericd, a anumitor
cunostinte. Nu va pot arata decat in mod foarte sumar, in
cateva linii mari, ce era predat aici. Se arata cum Spiritul
Cosmic coboara in lumea corporala, se incarneaza, cum el
apare apoi ca viata ce pulseaza In materie, cum in om el
atinge treapta sa cea mai Tnalta si isi sarbatoreste invierea.
Acest lucru a fost exprimat atat de frumos si de Paracelsus,
care spune: Ceea ce Intalnim afard, aceste fiinte si lucruri
individuale, sunt literele, iar cuvantul care e compus din
imbinarea lor, e omul. Noi am eliminat toate virtutile si
slabiciunile umane, trecandu-le asupra creaturilor din
afara. Omul e o sinteza a tuturor acestora. Felul cum in om
invie, ca microcosmos, o sinteza a restului lumii, a
Macrocosmosului, aceasta Invatatura era predata in detaliu
si cu imensa putere spirituald, sub o forma esoterica, in
scolile de initiere egiptene.

Urma apoi instruirea hermetica. Ceea ce am spus
pana aici poate fi inteles cu simturile si cu ratiunea. Ceea ce
era predat in cadrul instruirii hermetice nu poate fi inteles
decat de acel chela care a atins prima treapta a dezvoltarii
oculte. Atunci, discipolul invata o scriere special, care nu e
ceva Intamplator, arbitrar, ci exprima marile legi ale lumii
spirituale. Nu este ca scrierea noastra, obisnuitd, o copie
exterioard, formata din litere si imbinari alcatuite in mod
conventional-arbitrar, ci ea e renascuta din Insesi legile
spirituale ale naturii, pentru ca omul care cunoaste aceasta
scriere este In posesia acestor legi ale naturii. Asa ca
intreaga sa activitate de reprezentare devine ea Insasi ceva
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care In lumea astralg, sufleteasca, are valoare de lege. El isi
formeaza reprezentdrile in sensul acestor semne ale marii
scrieri. Acest lucru il poate face numai daca renunta la Eul
sdu personal si se supune legilor eterne. Inseamni ci a
absolvit treapta instruirii hermetice. Acum, el e admis la
prima treapta a unei initieri mai adanci. Pe urmatoarea
treaptd, el trebuie sa traiasca in lumea astrald, in lumea
sufleteasca propriu-zisa, un lucru care are importanta pana
dincolo de ciclurile evolutiei lumii. Dupa ce a dobandit
facultatea de a actiona din plin cu simturile astrale, astfel
incat sa actioneze pana jos, in corpul eteric, el e introdus,
timp de trei zile, intr-un adanc mister al lumii astrale. El
traieste In lumea astrala acel proces pe care vi I-am descris
data trecuta: formarea Pamantului si a omului. Coborarea
spiritului, despartirea dintre Soare, Lunda si Pamant si
aparitia omului, acest intreg sir de fenomene devine pentru
el o trdire directa, toate stau ca realitati In fata lui.
Totodata, ele se unesc, compunand un tablou. Apoi, el iese
din mijlocul lor. Dupa ce, in scoala de initiere, a avut
aceasta traire importantd, paseste in fata poporului si
povesteste ceea ce a vazut in aceasta lume astrala si
sufleteasca. Si iata cam ce povesteste el:

Odinioara, cu Pamantul era unita o pereche divina:
Osiris si Isis. Ei sunt regentii a tot ceea ce are loc pe
Pamant. Dar Osiris a fost ucis de Typhon si tdiat In bucati,
iar Isis a trebuit sa-i caute cadavrul. Ea nu l-a dus acasa, ci
in diferite locuri de pe Pamant au fost create morminte ale
lui Osiris. Iata, deci, ca el a coborat cu totul din ceruri si a
fost Ingropat in Pamant. lar asupra lui Isis a cazut o raza
din lumea spirituald, care a fecundat-o si ea 1-a nascut pe
Horus, prin conceptie imaculata.

Aceasta imagine poeticd nu era altceva decat o
descriere grandioasa a procesului despre care tocmai am
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vorbit, aparitia Soarelui si a Lunii, despartirea Soarelui si a
Lunii, si aparitia omului. Isis e simbolul Lunii, Horus
reprezintd omenirea pimanteascd, Pamantul insusi. In
vremea cand oamenii nu fusesera inca inzestrati cu sange
cald, cand nu erau iInca Imbracati in corpuri fizice,
omenirea a simtit sub forma unor imagini grandioase ceea
ce se petrecea in lumea sufleteasci. In acest fel ea a fost
pregatita ca la inceputul evolutiilor lemuriang, atlanteana
si ariana sa poata primi, sub forma unor asemenea imagini
simbolice, marile adevaruri care urmau sa le fie revelate de
marii initiati. lata de ce aceste adevaruri n-au fost
prezentate In forma lor propriu-zisa, ci prin mijlocirea
figurilor lui Osiris si Isis. Toate marile religii ale Antichitatii
au fost trdite mai Intdi, de catre marii initiati, in spatiul
sufletesc. lar acestia au iesit apoi in lume si le-au vorbit
popoarelor potrivit cu puterea de intelegere a fiecaruia, si
anume in imagini simbolice despre ceea ce vazusera ei
insisi In mod nemijlocit, in scolile de initiere. Asa s-au
petrecut lucrurile in Antichitate. Omul se putea inalta la o
traire astrala superioara numai daca frecventase o
asemenea scoala de initiere.

O data cu aparitia crestinismului, situatia s-a
schimbat. Aceasta reprezinta o cotitura radicala in cadrul
evolutiei. De la venirea lui Christos a devenit posibil ca
omul sa fie initiat de la natura, in sensul in care se vorbeste
si despre un poet Innascut de la natura. Exista mistici
crestini care au primit initierea ca pe un dar al lumilor
spirituale. Cel dintai care a fost chemat sa duca in toata
lumea crestinismul sub semnul cuvintelor ,Fericiti cei ce
cred chiar daca nu vad” a fost Pavel. Revelatia de pe
drumul Damascului a fost o initiere in afara misteriilor.
Alte amanunte despre aceasta nu va pot da aici.
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Toate marile miscari si civilizatii si-au primit
impulsurile de la initiati. Din Evul Mediu ni s-a pastrat un
frumos mit, care trebuie sa arate acest lucru, Intr-o epoca
in care nu erau cerute dovezi materiale. Acest mit s-a
nascut in Bavaria si, de aceea, a Imbrdacat haina
catolicismului. Vom cduta sa ne explicam in felul urmator
ceea ce s-a intdmplat atunci. In acea vreme, in Europa a
luat nastere asa-numita cultura ordseneascd, burghezia
moderna. Misticii au conceput intotdeauna mersul
progresiv al omenirii, inaintarea fiecarui suflet spre treapta
urmatoare, drept indltare a sufletului, a elementului
feminin din om. Misticul considera ca sufletul e ceva
feminin, care e fecundat atat de impresiile sensibile
inferioare din naturg, cat si de adevarurile vesnice. Misticul
vede in orice proces istoric o fecundare de acest fel. Marile
impulsuri din evolutia omenirii sunt date - si aceasta o
vede bine acela care priveste mai in profunzime evolutia,
acela care vede fortele spirituale din spatele fenomenelor
fizice - impulsurile adanci au fost date de marii initiati.
Astfel, omul medieval, care cduta sa inteleaga lumea si
viata, a atribuit si el tot marilor initiati acel avant al
sufletului spre trepte mai inalte, care se facea simtit in zorii
noii epoci, cea a culturii orasenesti. Dezvoltarea oraselor se
datoreaza faptului ca sufletul a facut in istorie un mare pas
inainte. Cel care a dat impulsul pentru ca acest pas inainte
sa poata fi facut a fost un initiat. Oamenii atribuiau pe
atunci toate marile impulsuri acelei mari loje care se crease
in jurul Sfantului Gral. De acolo veneau marii initiati, pe
care omul exterior nu-i poate vedea. lar aceluia care a dat
atunci culturii orasenesti impulsul ei i s-a dat in Evul Mediu
numele de Lohengrin. El e trimisul Sfantului Gral, al lojei
celei mari, iar sufletul orasenesc, elementul feminin care
trebuie sa fie fecundat de catre impulsul marilor initiati e
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reprezentat prin Elsa de Brabant. Mijlocitorul e lebada.
Lohengrin e adus de o lebada in lumea fizica. Oamenii nu
au voie sa intrebe care e numele initiatului. El apartine
unei lumi superioare. Chela, lebada, a adus, ca mijlocitor
intre cele doua lumi, acest impuls.

N-am putut arata decat in mod vag ca marele impuls
a fost prezentat poporului, si de asta datd, sub forma
simbolica a unui mit. Asa au actionat marii initiati si asa au
transpus ei, In invataturile lor, ceea ce aveau de spus
oamenilor. Asa au actionat si aceia care au Intemeiat
civilizatia elementara a omenirii: Hermes in Egipt, Krishna
in India, Zarathustra in Persia, Moise in sanul poporului
evreu. Apoi au actionat, la randul lor, Orfeu, Pitagora si, in
sfarsit, cel care e initiatul initiatilor, lisus, cel care l-a purtat
in el pe Christos. Ne-am referit astfel numai la cei mai mari
dintre initiati. Am cautat sa caracterizaim fin cursul
expunerii de azi legatura lor cu lumea. Pentru multi vor fi
greu de acceptat unele dintre lucrurile spuse aici. Dar acei
oameni care au simtit ei insisi in sufletul lor ceva din lumile
superioare, si-au inaltat mereu privirile nu numai spre
lumile spirituale, ci si spre marii calauzitori ai omenirii.
Numai de aceea au putut vorbi ei cu atata entuziasm cum a
vorbit Goethe. Dar si la altii mai gasiti cate ceva dintr-o
sfanta scanteie care ne conduce spre acest punct in care
vrea sa ne readuca stiinta spirituala. Veti gasi aceasta
scanteie la un tanar german, la un poet si ganditor german
care stia multe si a carui viata pare o amintire fericita a
unei vieti anterioare a unui mare initiat. Cine 1l citeste pe
Novalis va simti ceva din adierea care ne calauzeste spre
aceasta lume superioara. Nu e ceva spus in mod explicit,
dar In poezia lui existd ceva din puterea pe care o au
cuvintele magice. De aceea, el a scris frumoasele cuvinte
referitoare la raportul dintre planeta noastra si omenire,
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care sunt adevdrate atat pentru omul cel mai umil,
neevoluat, cat si pentru initiat:

»,Omenirea e sensul planetei noastre, PAmantul [Nota
45], omenirea e nervul care leaga aceasta planeta cu lumile
de sus, omenirea e ochiul cu care aceasta planeta,
Pamantul, 1si inalta privirile spre imparatiile ceresti ale
Universului.”

RASPUNSURI LA INTREBARI

Intrebare: De ce Christos nu a ldsat nimic scris de EI?

Dr. Steiner: Tocmai aceasta este diferenta
fundamentala intre El si intemeietorii de religii de pana la
El. Christos spune: ,Eu sunt Calea, Adevarul si Viata”.
Ceilalti intemeietori au fost Cale si Adevar. Ei au vestit ceea
ce trebuia facut si crezut, asa cum a procedat Moise, de
exemplu. Daca studiem vechile confesiuni religioase, nu
vom afla nici o deosebire in privinta continutului lor, intre
crestinismul ca fnvatatura si celelalte mari religii. Cel care
cunoaste sistemul religios egiptean in profunzimile sale, va
afla si acolo tot ceea ce este continut in crestinism. Si
aceasta este si situatia celorlalte religii. Si cu toate acestea,
crestinismul este ceva pe deplin nou, nu ca invatatura, ci ca
realitate. De aceea mi-am denumit cartea: Crestinismul ca
fapt mistic. Aparitia lui Christos Inseamna ceva ce poate fi
desemnat prin ,binecuvantare”, ceva patruns de suflet. De
acum vor fi binecuvantati toti aceia care sunt legati prin
credinta de intemeietorul acesteia. Christos coboara pe
Pamant, ca om printre oameni. El nu ne invata ceva nou,
dar el vietuieste in existenta nemijlocita, in propria sa
personalitate, ceea ce au invatat ceilalti. Iar ceilalti au adus
invatatura Logosului, a Adevarului divin. Daca 1l studiati pe
Buddha, sublimele invataturi ale Iui Hermes sau
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invataturile Vedei, aveti in ele expresia exterioara a
Cuvantului divin creator. Acolo, Logosul a devenit
invatatura.

XIII

NATURA SPIRITUALA A LUI IBSEN [Nota 46]
Berlin, 23 martie 1905

Inainte de a incheia ciclul de conferinte al acestei
ierni printr-o descriere a viitorului omenirii si a idealurilor
acesteia, as vrea sa va mai vorbesc astazi despre viata
spirituald a epocii contemporane, asa cum se exprima ea
intr-unul dintre cei mai importanti si reprezentativi eroi
spirituali ai vremurilor noastre.

As vrea sa va vorbesc despre natura spirituala a lui
Ibsen, nu din punct de vedere literar-estetic, ci de pe
pozitiile conceptiei despre lume in general; fiindca tocmai
in Ibsen se exprima cu adevarat tot ceea ce simt si gandesc
cele mai profunde spirite ale epocii actuale.

S-a afirmat adesea ca fiecare scriitor e expresia epocii
sale. Aceasta afirmatie e, fara indoiala, adevarata; dar ea
poate fi Inteleasa numai daca i se da intregul sau continut
special. Dupa cum Homer, Sofocle, Goethe, au fost expresii
ale epocii lor, Henrik Ibsen este, fara indoiald, expresia
epocii contemporane, si totusi, cat de altfel isi imprima
epoca noastra in el pecetea ei, In comparatie cu influenta
pe care epocile respective au exercitat-o asupra
personalitdtilor amintite!

Pentru a ne da seama cat de total diferita a fost epoca
de la rascrucea secolului al XVIII-lea, epoca lui Goethe,
Schiller si Herder, si cat de total altfel se manifesta epoca
noastra, nu avem decat sa comparam doua lucruri. Goethe
mai apuca sa termine partea a doua a dramei sale «Faust»,
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il sigileaza si ni-1 lasa ca mare testament al vietii sale. O
mostenire plind de forte, luminand spre viitor, pe care o
lasda oamenilor dupa moartea sa, in credinta ca: ,lIar urma
zilelor ce pe Pamant trdit-am / nici In eoni nu poate sa
dispara.” In «Faust» ni se infitiseazd un om care e, de fapt,
reprezentantul intregii omeniri. Noi ne lipim strans de el,
prin contactul cu el ne umplem cu continut de viatd, cu
forte de viata. De dincolo de moarte, Goethe ne vorbeste
prin el. Faust, el nu poate imbatrani, in el gasim adevaruri
din ce in ce mai adanci. 1l simtim ca pe ceva care triieste
prin veacuri, ceva ce nu am epuizat inca: e sfarsitul de viata
care ne face sa privim spre viitor.

Henrik Ibsen si-a incheiat opera vietii sale cu mult
inainte de a muri, in mod constient, prin drama «Cdnd noi,
mortii, vom fnvia». Tot ceea ce a umplut sufletele
oamenilor, de-a lungul a jumatate de secol, toate ideile
revolutionare si de alt fel care au existat pe atunci, au
trecut prin sufletul lui Ibsen. El a aratat ce anume misca
inimile, ce anume le duce la izolare, ce le face sa dea lupta
pentru existenta intr-o forma nemaiintalnita pana acum.
Aceasta drama ne face impresia unei mari retrospective si
ne pare un simbol al artistului insusi. El a fost un eremit in
viata sociald, un eremit in propria-i viatd. Vreme de
jumatate de secol el a cautat necontenit fericirea umana si
adevarul, nu s-a dat Tnapoi de la nici un efort pentru a da
de lumina si adevar, pentru a-si lamuri marile enigme ale
existentei. Apoi se trezeste el insusi, simte ca tot ceea ce a
facut pana atunci e ceva mort, ceva care a murit, si
hotaraste sa nu mai scrie nimic. E o retrospectiva, care ne
atrage atentia asupra unor lucruri ce apartin trecutului;
idealul spre care nazuia plin de dor 1i pare ceva enigmatic,
care n-a existat niciodata in realitate - idealurile se
prabusesc in urma lui. Din moment ce s-a trezit, nu mai stie
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incotro s-o apuce de acum TInainte.. Acesta e, deci,
scriitorul-reprezentant al epocii noastre, cea mai
mare personalitate literara. Acest bilant al vietii este o
criticd la adresa a tot ce exista in epoca noastra - o
renuntare la lupta si, totodatd, o trezire din critica si pe
baza criticii pe care o face acestei epoci. In drama amintit
avem o mareatd privire generald aruncata asupra vietii
moderne; dacd o vom desfasura In fata noastrda, vom
intelege tragismul care a trdit In personalitatea acestui
scriitor. Caci Henrik Ibsen este o personalitate tragica.

Daca vrem sa-1 intelegem pe deplin, trebuie sa vedem
in el pe reprezentantul epocii noastre. Sa nu credeti, de
aceea, ca vreau sa fac parada de eruditie si inteligenta daca
voi incerca sa surprind nervul epocii noastre; caci Henrik
Ibsen e o expresie a acestuia. Un anume cuvant
caracterizeaza foarte bine epoca noastra si, implicit, tot
ceea ce se cuprinde sub numele de Ibsen, si acesta e
cuvantul ,personalitate”. Ce-i drept, si Goethe a spus:
»Suprema fericire a copiilor Pamantului e, totusi,
personalitatea..” Numai ca in cazul lui Ibsen lucrurile stau
cu totul altfel. Ibsen e in intregime un copil al epocii
noastre, si pornind de la aceasta afirmatie il vom intelege
cel mai bine.

Amintiti-va cat de diferita era situatia personalitatii
in Grecia anticd. Cum se infatiseaza Oedip? Ceea ce
determina soarta lui Oedip are implicatii foarte
indepartate, care au legatura cu intreg neamul sau. Trebuie
sa stabilim legaturile cu absolut alte regiuni: soarta sa
depaseste cu mult limitele personalitatii lui individuale, ea
sta mult deasupra personalitatii - totusi, personalitatea nu
s-a ridicat inca deasupra legaturilor morale cu intreaga
lume. Aceasta e deosebirea fata de epoca noastra: ca noi
am cautat punctul central in personalitate, ca soarta se afla

243



acum in personalitate. Putem urmari acest lucru pas cu
pas. O data cu crestinismul, s-a nascut tendinta de a se
cauta satisfacerea nazuintelor personale. Personalitatea
vrea sa fie liber3, libera cel putin in fata Realitatii supreme,
a Divinului. Firele de legatura sunt rupte, personalitatea
devine independenta. Si, de-a lungul Evului Mediuy,
personalitatea cautad sa se inteleaga pe sine.

Cat de adanc mai e Inca legata, in Grecia antica,
intreaga lume Inconjuradtoare de personalitate! Cum creste
omul din toate cate il Inconjoara! El se naste din intregul
Cosmos. Configuratia exterioara a vietii din Grecia antica e
insa asemanatoare cu o opera de arta: Platon creeaza ideea
unui stat in care urma sa se Incadreze individul, asemenea
unui madular, in intregul corp. Crestinismul promoveaza
un alt ideal; dar acest nou bun e platit prin pierderea
legaturii cu natura, se cauta deasupra naturii. Crestinismul
cauta ceea ce-i va mantui personalitatea in ceva care
depaseste limitele personalitatii.

Cetateanul roman se mai simtea inca un madular al
statului ca intreg: el e in primul rand cetatean, si numai in
al doilea rand om. Evul Mediu e dominat de o dispozitie
care tinde sa faca abstractie de lumea Inconjuratoare, care
isi Tnalta privirile spre o lume transcendentala, de care
omul se leagd In mod exclusivist. De aici rezultd o mare
deosebire pentru intreaga gandire, simtire si vointa umane.
Si tot asa pana in epoca moderna.

Grecul, cetateanul roman, trdiau si mureau pentru
ceea ce-i Inconjura, pentru ceea ce se manifesta in lumea
exterioari lui. In cursul Evului Mediu, in »Evanghelia soliei
de bucurie” mai trdia, ce-i drept, nu in lumea
inconjuratoare, dar in ceea ce se revarsa spre noi din
Divinitate, ceva dintr-o ordine divina a lumii, facand-o sa se
arate ca intr-o oglinda. In sufletele cele mai bune, ca si in
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cele mai simple, in mistic, ca si in popor, traia aceasta
ordine divind a lumii. E ceva care, ce-i drept, e dat din
exterior, dar care trdieste in suflet drept ceva nou, pe cale
de a se naste. Ceea ce in lumea stelara se petrece ca vointa
a lui Dumnezeu, umple sufletul cu ceva plin de continut:
omul stie ce este dincolo de nastere si moarte.

Sa ludam acum epoca modernd, si sa ne indreptam
privirile, din punct de vedere artistic,c mai intai spre
Shakespeare. Ceea ce este exprimat In dramele lui
Shakespeare si ceea ce trdieste in special in aceste drame e
caracterul. In Grecia si in Evul Mediu, asa ceva nu exista.
Dramele shakespeariene sunt drame de caracter, in centrul
atentiei se afla omul insusi, ceea ce se petrece in adancurile
sufletului sau, asa cum este el situat in lume.

Evul Mediu nu cunoaste o creatie dramatica propriu-
zisa, oamenii aveau alte preocupari. Acum personalitatea
incepe sa se dezvolte - dar o data cu ea si tot ceea ce are ea
nedefinit, ininteligibil. Luati-1 pe Hamlet: putem auzi atatea
exegeze diferite facute de atatia si atatia eruditi! Despre
nici o alta opera nu s-au scris atatea carti.. Si aceasta
pentru ca acest caracter al lui Hamlet are el insusi ceva
nedefinit. El nu mai e o imagine-oglinda a lumii exterioare,
nu mai e nici o oglinda a soliei de bucurie.

Intregul fel de a vedea lucrurile al epocii moderne
dobandeste acest specific. Ganditi-va la figura lui Kant,
ganditi-va cum aici totul isi are sediul in personalitate!
Ceea ce spune el, n-ar putea fi spus nici in Evul Mediu, nici
in Antichitate. Punctele de vedere pe care le reprezinta el
sunt absolut nedefinite: Actioneaza in asa fel incat felul tau
de a actiona sa poata deveni regula generala pentru
omenire... Dar acest ideal ramane unul absolut nedefinit,
imprecis. El spune: Noi nu putem cunoaste, avem niste
limite pe care nu le putem trece cu ajutorul ratiunii
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noastre; aceasta nu simte decat ceva intunecat, ceva care
ne Impinge si ne mana din spate. Kant numeste acest ceva
imperativ categoric.

Grecul, omul Evului Mediu, aveau idealuri precise,
clar determinate. Ei nu numai ca stiau ca ei, ca si ceilalti
oameni, trebuie sa traiasca in sensul acestor idealuri: ci ele
trdiau in sangele lor. Acum, lucrurile se schimbasera in
aceasta privinta: in fata ratiunii a aparut un imperativ
categoric, care nu avea un continut anume; nimic nu umple
acest suflet cu niste idealuri precis definite. Asa aratau
lucrurile in secolul al XVIII-lea.

In clasicii nostri s-a trezit ceva care nizuieste dupi
idealuri precis definite. E interesant ca Schiller, care n-a
fost un critic mai putin acerb al epocii sale decat Ibsen - sa
ludam drama «Hotii»: Karl Moor vrea un anumit lucru, bine
precizat, el vrea sa creeze oameni care sa dea o alta
infatisarea epocii lor, el nu vrea doar sa critice -, e
interesant ca Schiller are incredere in ideal si spune:
Oricum ar fi lumea, eu introduc in ea oameni ce pot
schimba din temelii aceasta lume.

Si mai pregnant apare acest lucru la Goethe, in drama
sa «Faust». Aici Goethe se dovedeste a fi un spirit care
priveste spre noua aurora.

A venit 1nsa apoi secolul al XIX-lea, cu nevoia sa de
libertate, de personalitate. Ce e libertatea? In ce privinti sa
fie omul liber? Trebuie sa vrei ceva anume... Dar ceea ce
voiau oamenii, era libertatea in sine. La aceasta s-a addaugat
faptul ca secolul al XIX-lea devenise secolul
rationalismului. Oamenii vad lumea din jurul lor; dar din
aceasta nu tasneste nici un ideal, oamenii nu mai sunt
purtati pe aripile idealurilor. Omul se afla pe culmile
personalitatii sale, si personalitatea a devenit scop in sine.
[ata de ce azi omenirea nu mai poate face distinctie intre
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doud notiuni: individualitate si personalitate; ea nu mai
desparte ceea ce trebuie despartit.

Ce este individualitatea? Individualitatea este ceea ce,
plin de continut, razbate afara in lume. Cand am un gand
plin de continut despre viitor, cand imi fac o imagine
despre ceea ce eu adaug lumii, nu are importanta faptul ca
personalitatea mea e puternicd sau slaba, ea e Insa
purtdtoarea acestor idealuri, invelisul individualitatii mele.
Suma tuturor acestor idealuri este individualitatea, care
lumineaza din sanul personalitatii. Secolul al XIX-lea nu
mai face aceasta distinctie; el crede ca simpla personalitate
puternica, ceea ce ar trebui sa fie doar un vas, este un scop
in sine. De aceea, personalitatea devine ceva nebulos si,
implicit, si ceea ce Tnainte era limpede ca eterul devine
nebulos. Inainte, mistica era denumiti mathesis, pentru ca
era limpede ca 2x2. Omul traia intr-un asemenea continut
spiritual, se cufunda in sine si gdsea ceva superior
personalitatii; 1si recunostea individualitatea. Secolul al
XIX-lea nu poate intelege mistica, vorbeste despre ea ca
despre ceva neclar, ininteligibil. Aceasta e o situatie
necesara: trebuia ca personalitatea sa fie resimtita odata ca
un fel de burduf gol pe dindauntru. Azi se vorbeste cel mai
mult despre personalitate, o adevarata personalitate exista
insa mai putin ca oricand. Acolo unde personalitatea e
umpluta de individualitate, se vorbeste cel mai putin
despre ea, fiindca ea e ceva de la sine inteles. Cel mai mult
se vorbeste despre ceea ce nu avem. Daca, asadar, secolul
al XIX-lea vorbeste despre mistica, el vorbeste despre ceva
neclar. Dar noi intelegem de ce s-a intamplat acest lucru.

Ca fiu al vremii sale, Henrik Ibsen a privit adanc in
intimitatea acestei personalitati si a acestei epoci. in
calitatea sa de cautator cinstit al adevarului, el nazuieste sa
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gaseasca adevdratul continut al personalitatii, dar il cauta
ca un om care este intru totul un fiu al epocii sale.

Cum ar fi vorbit un cetdatean al Romei antice despre
drept? Acesta era pentru el ceva de la sine Inteles; ar fi
negat dreptul la fel de putin pe cat de putin ar fi negat
existenta luminii. La Ibsen intalnim intrebarea: Dreptul?
Unde mai exista asa ceva? Azi totul, bun sau rau, e hotarat
prin forta. - Vedem astfel ca Henrik Ibsen e un spirit
fundamental revolutionar. El a privit in interiorul pieptului
omenesc, si nu a gasit acolo nimic... Tot ceea ce ce-i oferea
secolul al XIX-lea nu avea pentru el nici o valoare. El spune
cu glas tare acest lucru: Ah, cum si-au pierdut forta
idealurile de odinioara ale Revolutiei Franceze; azi avem
nevoie de o revolutionare a Intregului spirit uman! -
Aceasta este dispozitia sufleteasca care-si gaseste expresia
in dramele lui Ibsen.

Sa mai cercetam inca o data vremurile vechi. Grecul
se simtea un fiu al polisului sau, romanul un fiu al statului
sau, omul medieval se simtea un copil al lui Dumnezeu.
Cum se simte fiul epocii moderne? El nu gaseste in jurul
sau nimic pe care sa se poata sprijini. Grecul, omul
medieval, nu se simteau singuri - la Ibsen, barbatul cel mai
puternic e cel mai singur. Acest sentiment al singuratatii e
ceva propriu exclusiv epocii moderne, si din el se dezvolta
arta lui Ibsen. Si totusi, aceasta notiune, care ne vorbeste
din dramele lui Ibsen: Trebuie sa facem apel la
personalitatea umana... - nu e ceva clar. Aceste forte din
om pe care se cuvine sa le scoatem la luming, sunt ceva
imprecis, dar spre ele trebuie sa ne intoarcem privirile. Si
in acest fel incearca Ibsen, pe astfel de cai, sa-i inteleaga pe
oamenii din jurul lui. - Ce altceva poate fi vazut intr-o
asemenea epocd, in afara de lupta personalitatii, care e
smulsa din orice context social? Da, cea de-a doua
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posibilitate exista: posibilitatea ca, daca omul mai e inca
legat de statul sau, de mediul Inconjurator, personalitatea
sa se plece acestora, sa se nege pe sine. Dar ce mai pot
insemna pentru om asemenea raporturi? Inainte ele erau
adevadrate, acum omul nu mai exista decat pentru el Insusi
- si iau nastere dizarmonii intre personalitate si mediul
inconjurator.

Ibsen are un simt deosebit de ascutit pentru a
percepe neadevarul acestor raporturi dintre om si mediul
sau. De aceea, personajele sale vor fi personalitati
dezradacinate, iar aceia care vor sa stabileasca legatura cu
mediul in care trdiesc, cad In mod inevitabil in prada
minciunii, nu o pot face decat inselandu-si constienta de
sine. Acest mod de a gandi traieste In dramele perioadei de
mijloc. O vedem daca facem sa treaca prin fata ochilor
nostri «Brand», «Peer Gynt», «Impdrat si Galilean». In
aceasta din urma drama gasim o aluzie la trei epoci, prima
este aceea pe care am caracterizat-o mai inainte, aceea a
trecutului, cand se punea atata pret pe forma exterioara.
Imparatul Iulian isi indreapti privirile dincolo, spre cea de-
a doua epoca, aceea a galileanului, care prezinta un proces
de interiorizare a sufletului. Trebuie Insa sa vina o a treia
epocd, In care omul va avea din nou idealuri si le va
dezvolta dinlduntru in afard. Inainte, destinul se apropia
din afara spre interior. Lucrul spre care trebuie sa tindem
cu tot dorul inimii sunt idealurile launtrice, pe care omul
puternic le poate intipari lumii; el trebuie sa fie un trimis al
lumii spirituale - el nu trebuie sa copieze, ci sa intipareasca
ceva lumii, sa creeze. Cea de-a treia epoca a lumii, in care
idealul 1si va lua locul cuvenit si isi va arata nebanuitele
posibilitati, n-a venit Inca. Omul 1l gaseste in sufletul sau, in
singuratate, dar nu 1l gaseste in asa fel incat el sa aiba
puterea si forta de a transforma lumea. Drumul invers e
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tocmai aceasta unire a crestinismului cu idealul antic.
Ibsen a pus insa acest ideal pe seama unui suflet slab, care
se frange sub greutatea lui; caci Iulian mai e inca un om al
trecutului.

Si iarasi avem in fata noastra un om care se bazeaza
numai pe elementul formal, golit de continut, al
personalitatii. Nimic nu-l caracterizeaza mai bine pe Ibsen
decat felul cum a introdus In epoca noastra figura aspra,
noduroasd, a lui «Brand». El nu e un om despotic si
autoritar, dar e rupt de legatura cu lumea Inconjuratoare. E
pastor, Inconjurat de oameni pentru care legatura cu
Divinul a devenit o minciuna. Alaturi de el se afla un pastor
care crede ceea ce e in stare sa creadd, numai pentru ca nu
are deloc o mare putere de credinta.

Un ideal superior trebuie sa aiba puterea de a actiona
asupra tuturor oamenilor. Idealul fraternitatii cufunda in
blandete si bunatate felul de a actiona al oamenilor si vede
in orice om un frate. Cata vreme acest ideal inca nu s-a
nascut si omul trebuie sa se sprijine pe zdrentele si
resturile vechilor idealuri, acelea care amesteca si
confunda personalitatea si individualitatea, el va parea
aspru si inflexibil. Cine acorda personalitatii o importanta
atat de mare va deveni aspru si inflexibil, asa cum e Brand,
si el trebuie sa fie asa. Individualitatea uneste,
personalitatea separa. Totusi, faptul ca omul a trecut prin
aceasta faza, a personalismului, a scos la suprafata niste
forte care trebuiau sa fie dezvoltate si care altfel nu s-ar fi
putut descatusa. A fost necesar sa pierdem vechile idealuri,
pentru a le naste odata si odata pe o treapta superioara. Un
scriitor cum e Ibsen trebuia sa incerce sa patrunda in
intimitatea personalitatii umane si sa arate ca e ceva golit
de continut, asa cum o face in mod magistral in piesa «Liga
tineretului».
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Ce anume lucreaza la dezvoltarea personalitatii, ce
anume vrea doar s-o reprezinte, a fost zugravit de Ibsen in
dramele din ultima sa perioada de creatie, in care devine
un critic pozitiv al vremii sale, ca de exemplu in «Stdlpii
societdtii».

In «Strigoii», el prezintd personalitatea aflati in total
dezacord cu mediul inconjurator. Intrata In conflict cu
lumea din jur, desi cauta adevarul, doamna Alving trebuie
sa mintd, pentru a-1 transpune pe fiul ei intr-o atmosfera
purd. Si iata ca destinul se ndapusteste asupra ei asa cum
facea cu vechii greci. Ibsen traieste sub semnul lui Darwin,
si acest Oswald nu e legat de trecut printr-o legatura
spirituald, eticd, ci prin legitura ereditaitii. In misura in
care e suflet, personalitatea nu poate decat sa fie smulsa
din mediul ei inconjurator; corporalitatea este legata de
ereditatea fizica, si de aceea asupra lui Oswald Alving se
napusteste o soarta izvorata din legile pur fizice, asa cum
asupra eroilor antici se napustea una de natura morala,
spiritual-divina.

Astfel, Ibsen e intru totul un fiu al vremii sale. Dar el
mai arata ce anume e justificat in aceasta personalitate - in
personalitatea cdreia poate ca urmeaza sa redevind mai
tarziu individualitate.

Aceasta problema ni se infatiseaza sub o forma
deosebit de caracteristica atunci cand e vorba de femeie.
«Nora» traieste intr-un fel de casa a papusilor si se
transforma treptat, ajunge sa nu mai poata suporta aceasta
conditie, cauta drumul spre individualitate. Toate vechile
conceptii despre lume au constatat existenta unei
deosebiri naturale intre barbat si femeie, iar aceasta parere
s-a propagat pana In zilele noastre. Pentru ca ea sa fie
inlaturata, trebuie sa fie gasit acel punct de trecere prin
personalitate. Numai dupa ce barbatul si femeia au trait
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experiente similare in planul personalitatii, ei pot dezvolta
acelasi element individual, pentru ca, in viitor, candva, sa
meargd mand In mang, ca buni camarazi. Cata vreme
idealurile erau luate din exterior, ele erau conditionate de
aspectele naturale, iar acestea isi aveau originea in
deosebirea dintre barbat si femeie, care poate fi lichidata
numai In planul sufletesc. Din natura, aceasta opozitie a
fost introdusa in sfera religiei - deja in cursul Evului
Mediu, cand si in Divinul insusi religia mai simtea unele
ecouri ale lumii naturale.

In vechile religii intalniti principiile masculin si
feminin alaturi, ca ceva care strabate intreaga existents,
care trdieste si pulseaza intens in Intreaga naturd. Le
intalnim in figurile lui Osiris si Isis, si chiar in Dumnezeu-
Tatal si Maria. Numai dupa ce substratul natural-biologic a
fost inlaturat, numai dupa ce s-a ajuns pana la sufletesc si
acest sufletesc a fost emancipat, elementul personal din om
si-a putut cuceri libertatea, prin acel element de care nu e
legata deosebirea dintre barbat si femeie. De-abia in acest
fel a fost impacata, depasita, opozitia masculin-feminin. Iar
Ibsen, scriitorul personalitatii, trebuia sa gaseasca expresia
caracteristica pentru acest fenomen. Ca problemad, acea
deosebire a crescut treptat in el, in drame cum sunt
«Nora», «Rosmersholm» si «Femeia mdrii».

Vedem, asadar, ca Ibsen are legatura cu tot ceea ce
constituie maretia epocii noastre, desi, pe de alta parte,
poate, si cu tot ceea ce constituie gaunosenia ei. Cu cat
Ibsen si-a indreptat mai mult privirile spre viitor, cu atat el
a simtit mai mult c3, in mod necesar, gaunosenia va castiga
teren, atunci cand personalitatea se va emancipa,
ramanand 1insa desprinsa de legaturile ei cu divin-
spiritualul. Astfel, in «Constructorul Solness», Ibsen insusi
se afla in fata problemei personalitatii, adresand viitorului
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marea intrebare: Personalitatea am eliberat-o - dar in ce
scop? In aceastd cdutare a esentialului rdmane ceva
imprecis. In calitatea lui de cautitor sincer al adevarului, el
prezinta acest necunoscut sub forma unei alegorii, in
«Femeia mdrii». Aceasta devine libera - pentru a se ocupa
de vechile ei indatoriri. Dar la ce bun? trebuie sa intrebam
mai departe... Acest lucru e minunat prezentat aici in mod
simbolic.

Cand, in «Micul Eyolf», in «Cdnd noi, mortii, vom
fnvia», cauta sa scruteze si mai adanc enigmele vietii,
pentru el dispare ceva profund din inima umang, ceva in
care crezuse inainte. Sculptorul care cdutase sa sesizeze
idealul e cuprins de disperare. Inci nu-i e posibil si dea
forma omului nou: In fata lui apar mutre caricaturale de
animale. El cauta ceva care sa-1 inalte deasupra, ar vrea sa
plasmuiasca In mod creator o inviere - dar mereu in fata
ochilor 1i apare caricatura, ea se asaza in fata imaginii
ideale. Cand isi da seama ca nu poate birui aceasta
caricatura, se trezeste - si vede ce-i lipseste epocii noastre,
ce nu are ea. In drama «Cdnd noi, mortii, vom invia» e pus in
fata noastra un moment de intens tragism.

Astfel, Henrik Ibsen e un profet indraznet al epocii
noastre, In strafundul cel mai adanc al inimii, el simte prea
bine, sigur in ceea ce priveste viitorul, ca trebuie sa existe
ceva care sa depaseasca personalitatea, ceva superior ei, el
tace insa... si in aceasta tacere e un imens tragism. Cine s-a
familiarizat cu ceea ce, in sanul personalitatii insasi, se
inalta deasupra nasterii si mortii, cine s-a familiarizat cu
marea lege a karmei, gaseste si in personalitate un continut
nou. El pune in fata lumii un ideal nou, el trece dincolo de
personalitate si devine adeptul acestei mari legi a dreptatii
compensatoare.
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Omul antic avea incredere In realitatea din jurul lui, si
construia pe aceasta temelie suporturi pentru sufletul sau.
Evul Mediu traia idealul in sanctuarul cel mai launtric al
sufletului. Omul modern a coborat pana jos de tot, pana la
insingurarea intre limitele personalitatii, ale egoitatii. El
mai poate simti Inca imperativul categoric, dar ca pe ceva
imprecis, intunecat. El tinde spre libertatea personala, in el
se insinueazi insi insistent intrebarea: In ce scop si fie
eliberata personalitatea?

Vechile idealuri nu mai spun nimic epocii noastre;
trebuie sa se iveasca unul nou.

Libertatea care nu mai depinde de arbitrarul
personal, care se uneste iarasi cu niste idealuri divine,
realizarea acestei libertati e telul conceptiei spiritual-
stiintifice despre lume. A lucra la iInfaptuirea acestei
libertati, a construi acest viitor, aceasta e viata spirituala.

Numai atunci cand cei mai buni fii ai epocii noastre
vor atrage atentia asupra acestei conceptii spiritual-
stiintifice, care-si trage seva din realitatea cosmica, va
dobandi ea importanta pe care trebuie s-o aiba. Iar daca
unul dintre marile spirite tace, invaluindu-se in tragica
modestie, si anume unul dintre cei care a zguduit spiritele
asa cum a facut-o Henrik Ibsen, inseamna ca ne aflam in
fata unei asemenea atentionari.

El a scris drama «Cdnd noi, mortii, vom invia» in
ultimele zile ale secolului al XIX-lea. Ei bine, Inseamna ca e
timpul ca noi, cei morti, sa infaptuim cuvantul lui Goethe:

,Dar atat timp cat nu traiesti

Aceasta: mori si devino -

Nu esti decat un oaspete mohorat

Pe-acest intunecat Pamant.”
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A venit vremea sa trdaim din nou, a venit vremea sa
devenim din nou personalitati dar personalitati
emancipate: individualitati.

XIV

VIITORUL OMULUI
Berlin, 30 martie 1905

In conferinta prezentati acum paisprezece zile, pe
tema ,Marii initiati”, mi-am ingaduit sa va atrag atentia
asupra faptului ca marii initiati sunt, In principiuy,
purtatorii idealurilor de viitor ale omenirii si ca forta lor,
modul lor de a actiona consta in faptul ca ei poarta in
suflet, ca mister al lor, ceea ce omenirii, In totalitatea ei, i se
va revela de-abia In viitor, si ca ei il introduc treptat in
idealurile omenirii, pe calea care le pare potrivita pentru
aceasta. Asa ca ceea ce desemnam drept idealismul
omenirii, drept idealurile de viitor ale neamului nostru,
poarta de cele mai multe ori amprenta a ceea ce la marii
initiati provine din cunoasterea marilor legi spirituale ale
lumii. Si am mai spus atunci ca idealurile teosofice, care ne
vin de la maestri, se deosebesc de ceea ce se intelege de
obicei in viata prin idealuri, ca ele 1si au originea intr-o
cunoastere reala a legilor naturii si nu in impresii vagi de
felul: asa ar trebui sa fie, asa e bine etc. Am subliniat atunci
ca nu e vorba de o profetie in intelesul rau al cuvantului. E
un fel de atragere de atentie asupra viitorului, asa cum se
intdmpla si in cazul stiintelor naturale. Dupa cum,
cunoscand legile materiale ale oxigenului si hidrogenului,
stim in mod precis ca in anumite conditii ele se combina si
formeaza apa, tot astfel legile spirituale ne permit sa
spunem care vor fi idealurile din viitorul omenirii. Initiatul
trebuie sa extraga In mod constient din cunoasterea

255



marilor legi cosmice ceea ce vrea sa vada Infaptuit in viitor.
Aceasta a fost una dintre indicatiile referitoare la
conferinta noastra de azi, pe care am dat-o deja cu
paisprezece zile in urma. Cea de-a doua indicatie v-am dat-
o acum opt zile, in conferinta «Natura spirituala a lui
Ibsen», unde am aratat cu cata putere de patrundere si cat
de grandios vorbeste Ibsen despre formele pe care le ia
personalitatea in epoca noastra si am spus cd, tocmai
datorita faptului ca a caracterizat atat de bine formele care
s-au conturat in epoca noastrd, el atrage atentia asupra a
ceva superior, asupra a ceva care depaseste personalitatea
si care In conceptia teosofica despre lume poarta numele
de individualitate.

Noi ne aflam astazi cu adevarat la o rascruce.
Evenimentele au aratat cd, pe de-o parte, conceptia
materialista a dat roadele cele mai marete, ca darwinismul
si materialismul isi extind influentele pana in epoca
noastra si ca lor le datoram un remarcabil pas inainte pe
taramul culturii; dar ca, pe de alta parte, se fac simtite si
unele curente care pregatesc viitorul. Tocmai in spiritele
cele mai de seama apar idealuri noi. Aceste spirite, care fac
semn spre un viitor indepartat, nu sunt, ce-i drept, asa-
numitele spirite practice, numai ca istoria lumii merge si
altfel decat 1si imagineaza oamenii practicii. La una din
coloanele idealismului, la Tolstoi, m-am referit deja mai
inainte. Azi as vrea sa atrag Insa atentia asupra unui alt
spirit al Apusului, si anume Keely, marele specialist in
mecanica, acela care, desi prin ideile sale din domeniul
mecanicii nu ne duce Inca spre o utilitate practica, ne va
face totusi sa progresam. De aceasta afirmatie se leaga
niste probleme [Nota 47] care materialistului 1i par
fanteziste. Noi vrem sa facem insa cunostinta cu un
idealism de o cu totul alta natura decat cel pe care-l
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cunoastem in viata cotidiana. E acelasi ideal care a trait
odinioara in misterii. Pana la intemeierea, 1n anul 1875, a
Societatii Teosofice, ceea ce noi raspandim azi prin
conferinte de popularizare trdia In asa-numitele scoli
ocultee. Am atras de multe ori atentia asupra
rosicrucienilor; ca si asupra faptului ca despre tainele
propriu-zise ale rosicrucienilor nu se poate afla nimic pe
calea eruditiei. Tot ceea ce am spus pana aici a fost reluat
din conferintele anterioare.

Azi ne propunem sa studiem acele mari legi cosmice
care in cadrul misteriilor erau vestite drept legi cosmice
ale viitorului, drept legi dupa care omul trebuie sa se
orienteze, daca nu vrea sa se Indrepte spre viitor bajbaind,
ci — asemeni omului de stiinta care intra in laborator stiind
ca, daca uneste si combinda anumite substante, va obtine
anumite rezultate - fiind constient de faptul ca merge in
intampinarea unui eveniment sau altul din viitor.
Asemenea lucruri pot fi expuse si auzite sub o forma
populara, general accesibild, doar incepand cu anul 1875,
anul in care a fost intemeiata Societatea Teosofica. Iata de
ce pe noi nu ne poate mira faptul ca literatura stiintifica
actuala nu contine inca nimic din aceste idealuri ale
viitorului.

S-ar putea naste Insa intrebarea - si aceasta intrebare
a fost pusa adeseori: Dar oare acesti idealisti strdini de
lume care par atat de departe de tot ceea ce e viata practica
si care urzesc mai intai in capetele lor gandurile viitorului,
sa fie ei aceia pe care se sprijina viata? Pot fi ei purtatorii
vietii? Nu trebuie oare ca viata sa se nasca din practica?
Doar ei nu fac altceva decat sa urzeasca niste ganduri, sunt
niste fantasti, si ei vor sa dea nastere viitorului? Numai
acela care stie cum se fac lucrurile vietii zilnice poate
interveni in viata practica, si numai aceluia ii revine
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aceasta misiune. Permiteti-mi sa intercalez aici micul
intermezzo despre omul practic si omul idealist si sa arat
ca in cazul progreselor mari, veritabile, nu oamenii
practicii, ci teoreticienii au fost aceia care au creat din
marea comoara a ideilor si care au adus viitorul si pe
taramul vietii cotidiene.

Sa luam descoperirile secolului al XIX-lea. N-am putea
gasi azi aproape nimic care sa nu aminteasca la fiecare pas
de forta aburului, de telegraf, telefon, posta, caile ferate etc.
Caile ferate n-au fost inventate nici ele de un om al
practicii. Si care a fost pozitia, in aceasta imprejurare, a
oamenilor practicii? Sa dam un exemplu: Cand in Germania
urmau sa fie construite primele linii ferate, cAnd urma sa se
traga linia ferata dintre Berlin si Potsdam, acest lucru i-a
dat multe dureri de cap ministrului general al postelor din
Prusia, von Nagler. El a spus: Zi de zi trimitem de pe acum
cate sase-sapte diligente spre Potsdam si ele nici macar nu
sunt pline. In loc si se construiasci o cale feratd, mai bine
s-ar arunca banii pe fereastra. - Iar votul Colegiului
Medicilor din Bavaria, consultat in legatura cu influentele
pe care cdile ferate le-ar putea avea asupra sanatatii, suna
cam in felul urmator: N-ar trebui sa se construiasca linii
ferate, fiindca in acest fel oamenii s-ar supune unor riscuri
grave. Dacd, totusi, s-ar lua hotdrdrea ca ele sa fie
construite, ar trebui, cel putin, sa se Tnalte de o parte si de
alta pereti de scanduri, pentru ca cei care trec pe acolo sa
nu ameteasca, privind cum trec trenurile in viteza. Acestea
se intamplau in 1830. Luati timbrul postal. Rowland Hill, o
persoana particulara din Anglia, a fost cel dintéi care a avut
aceasta idee, si nicidecum un angajat al postelor. Cand
propunerea sa a fost discutata in Parlamentul londonez,
ministrul postelor a ridicat obiectia cd, In cazul unei
cresteri a traficului postal, cladirile postei ar deveni
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neincapatoare, si a fost necesar sa i se spuna acestui om al
practicii cd, de fapt, cladirile oficiilor postale trebuie
construite In functie de traficul postal si nu traficul postal
in functie de cladirile respective. Nici telefonul nu e
inventia unui om care sa fi avut o meserie practica. El a fost
inventat de invatatorul Philipp Reiss. Apoi a fost
perfectionat de Graham Bell, profesor la o scoala de surdo-
muti. Si tot asa s-au intamplat lucrurile si cu telegraful. El a
fost inventrat de doi savanti de la Gottingen, Gaufd si
Weber.

Am vrut sa arat, dand cateva exemple importante, ca
adevaratul progres al omenirii nu e niciodata opera unor
oameni ai practicii. Acestia nu sunt in stare sa-si dea seama
ce anume cere evolutia in viitor. Ei sunt, de fapt, adevaratii
conservatori, care pun toate piedicile posibile in fata
oricarei idei care merge in intdmpinarea viitorului. E atat
de usor sa simti ca oamenii practicii se incred prea mult, in
mod exclusivist, in facultatile lor practice, sa simti
pretentia lor de a fi singurii indreptatiti sa ia decizii.

Toate acestea le-am spus ca introducere, pentru a
arata ca idealurile nu izvorasc din viata practica, ci sunt
purtate de catre cei in care pulseaza plenar o realitate
spirituala superioara. Totusi, acesta nu a fost decat un
intermezzo.

Amitinti-va acum de conferinta cu tema «Originea
omului», unde, in calitatea noastra de teosofi, i-am atribuit
omului o anumita origine. Noi cautam aceasta origine mult
mai departe in trecut decat ne pot ajuta s-o facem
documentele stiintifice insesi. S-ar putea sa para fantastic
ca am urmadrit aceasta descendenta pana la desprinderea
Pamantului de Soare si de Luna; dar acela care se
adanceste in studiul metodei puse la iIndemana noastra de
teosofie va constata ca acestea nu sunt niste idei fanteziste,
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ci niste realitati palpabile, cum sunt mesele si scaunele din
aceasta sala. Cine se adanceste astfel In cercetarea legilor
trecutului si isi ascute agerimea privirii studiind evolutia
spiritualda poate sa afle, din cunoasterea trecutului, legile
care nu apartin nici trecutului, nici viitorului, ci tuturor
timpurilor. Daca am reusit sa parcurgem drumul initierii
pana pe treapta la care m-am referit In conferinta «Marii
initiati», legile cosmice conform carora are loc evolutia si
care, In orice caz, au nevoie de om pentru a deveni
realitate, stau deschise in fata ochiului sau spiritual. Exact
la fel cum, pentru ca legile naturii sa intre in actiune
trebuie mai intdi sa vina chimistul si sa combine
substantele, tot astfel, pentru ca marile legi cosmice sa se
manifeste e necesar ca omul sda vind si sa amestece
substantele, pentru a face ca marile legi ale lumii sa iasa la
suprafatd. Intemeindu-ne pe asemenea legi cosmice, ne
propunem sa studiem azi problema viitorului din doua
puncte de vedere: viitorul indepartat, spre care ne
indreptam privirile dincolo de limitele celor cateva milenii
pe care le putem banui din perspectiva istorica - si un
rastimp mai scurt, privind spre viitor cu ochii omului
obisnuit.

Ne propunem sa cercetam viitorul mai Indepartat,
asa cum am facut si cu trecutul indepartat. Ne vom stradui
sa Intelegem si misiunea care ne revine in viitor, din
punctul de vedere al teosofiei. Am vazut ca omenirea
noastra actuala a fost precedata de o alta. Ne-am intors cu
gandul spre niste rase mai vechi, care au trait In alte
conditii si posedau alte facultati. Sarcina rasei noastre e
aceea de a dezvolta intelectul combinatoriu. In timp ce noi
posedam gandirea logica, facultatea de a socoti si numara,
care ne da posibilitatea de a cunoaste legile naturii fizice
exterioare si de a le pune in slujba tehnicii si a industriei,
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rasa atlanteana era fundamental altfel constituita.
Facultatea principala a acestei rase era aceea a memoriei.
Omul de azi de-abia daca isi poate face o idee despre
extinderea pe care o avea memoria atlanteenilor. Ei nu
prea stiau sa socoteasca. Totul se baza pe legatura pe care
0 puteau stabili cu ajutorul memoriei. Ei stiau, de exemplu,
cat fac 3x7 din memorie, dar nu puteau socoti acest lucru.
Nu stiau sa faca o inmultire. O alta forta care era bine
dezvoltata la ei, dar pe care noua ne e si mai greu s-o
intelegem, era capacitatea de a influenta ei insisi, intr-o
oarecare masurd, forta de viatd. Printr-o dezvoltare
speciala a vointei, ei puteau ajunge sa exercite o influenta
nemijlocita asupra lumii vii, asupra cresterii unei plante, de
exemplu. Daca mergem si mai departe in trecut, aflam de
existenta unui continent, pe care-l numim Lemuria.
Stiintele naturii admit existenta acestui continent, care se
intindea cam pe locul actualului Ocean Indian, chiar daca
presupune ca locuitorii acestuia n-au fost oameni, ci niste
mamifere inferioare.

Ajungem la cu totul alte trepte de evolutie. Cine a
urmarit acum cateva saptamani conferinta referitoare la
evolutia Pamantului, va fi stiind deja ca ne apropiem astfel
de o perioada in care omul mai era Inca bisexuat, in care
orice individ uman mai era si masculin si feminin in acelasi
timp. Acest androginism initial s-a mai pastrat in
constienta popoarelor sub forma de mituri si legende.
Initial, grecii au considerat ca Zeus era androgin. Se spunea
ca el e un barbat frumos si, totodata, o fata frumoasa. in
cadrul misteriilor grecesti, androginul a mai jucat un rol
important; el era prezentat drept forma unitara a omului.
Doar mai tarziu, prin procesul pe care 1-am descris deja, a
aparut omul unisexuat. Urmarim acum in continuare acel
proces, asa cum i se infatiseaza el vazatorului, In lumile
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care ne permit sa aruncam cate o privire in intimitatea
acestor lucruri; adica aceluia care, prin mijloacele pe care
va trebui sa le expunem alta data mai pe larg, se dedica
misticii practice.

Daca il urmarim astfel pe om mai departe, aflam ca
acum el parcurge acelasi drum - dar de asta data in mod
constient - pe care l-a parcurs deja o datd, In mod
inconstient, In epocile trecute. Gasim omul de odinioara si
aflam ca invelisul lui material era foarte subtire. Pe atunci,
Pamantul mai avea inca o temperatura foarte ridicata.
Omul avea un Invelis foarte subtire. Substantele intrau in el
si ieseau din el, era un fel de proces asemanator inspiratiei
si expiratiei. Asa trdia omul, fara ca perceptiile sa treaca
prin organe de simturi: impresiile sensibile treceau pe
langa el ca un fel de imagini in continuu flux si reflux, asa
cum trec pe langa omul in stare de vis. Cand un asemenea
om, care, In esenta sa, era de natura mai mult sufleteasca,
se apropia, in acea stare de visare clarvazatoare, de un
obiect sau de o fiinta, el nu putea percepe cu ochii obiectul
sau fiinta respectiva, nu le putea percepe prin intermediul
mirosului; ci se apropia de lucrul respectiv si, prin
intermediul unei forte pe care nu-mi pot permite s-o
caracterizez acum mai indeaproape, in el se inadlta o
imagine de vis. O lume din interiorul sufletului sau
raspundea proceselor care aveau loc in exterior. Era cam
acelasi lucru ca atunci cand aveti in fata dumneavoastra un
ceas si nu percepeti ceasul, dar 1i auziti tic-tacul. Sau ca si
cum In somn ati rasturna un scaun si ati visa un duel.
Astazi, aceste vise sunt haotice, asa cda n-au nici o
importanta si nici un sens pentru noi. Dar ele trebuie
convertite din nou in clarvedere si atunci vor dobandi
iardsi sens si importanta. Daca odinioara v-ati fi apropiat
de un om care avea o intentie rea, in sufletul
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dumneavoastra s-ar fi indltat o imagine in nuante
cromatice Intunecate si care reprezenta un reflex al
realitdtii exterioare, nu o perceptie a ei. lar simpatia celui
din fata dumneavoastra era redata prin nuante cromatice
deschise. Asa trdia omul. Numai datorita faptului ca i-au
fost date portile simturilor, imaginile sufletesti s-au
transformat in perceptii. El si-a legat de realitatea
exterioara facultatea de a plasmui imagini colorate. Azi,
fizicianul spune ca In lume nu exista nimic altceva decat
vibratii ale materiei, si ca ceea ce cunoastem drept culoare
e raspunsul sufletului la vibratii. In momentul cand ochiul
uman a fost gata format, omul a transferat asupra
obiectelor exterioare imaginile care se talazuiau incoace si
incolo prin suflet. In fond, tot ceea ce el percepea in lumea
inconjuratoare nu era decit o asternere a imaginilor
sufletesti peste lumea exterioara.

Evolutia viitoare a omului consta in faptul ca el va
ajunge din nou - si anume, in mod constient, nu in stari de
constienta crepusculare - in lumile superioare, unde va
percepe lumea sufleteasca din jurul lui. Initierea nici nu e
altceva decat o dezvoltare, o indltare a omului pe aceasta
treapta. Ceea ce poate misticul sa dezvolte, prin anumite
metode, In fiinta lui inca in epoca noastr3, va fi dezvoltat in
viitor la toti oamenii. Aceasta consta esenta initiatului: el
dezvolta inca de pe acum ceea ce in viitor va deveni vizibil
la toti oamenii si el e In masura sa indice omenirii
idealurile ei de viitor, macar in liniile lor generale. De
aceea, idealurile initiatilor au o valoare pe care idealurile
inconstiente n-o pot avea niciodati. In acel viitor de care
vorbim, omul se va misca printre realitatile sufletesti asa
cum se misca astazi printre mese si scaune. As vrea sa
subliniez mereu ca cel ce vrea sa se inalte inca de pe acum
pe aceasta treapta trebuie sa stea solid situat pe treapta de
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evolutie pe care se afla omenirea In momentul respectiv; el
trebuie sa fie un om capabil sa distinga realitatea de
fantasmagorie. Nu poate fi condus spre lumile superioare
un om care se deda la fantazari, ci numai acela care se
situeaza ferm pe acea treapta din evolutia omenirii la care
aceasta a ajuns.

O alta stare este aceea cand omul incepe sa vada
spiritual, sau mai degraba sa auda spiritual ceea ce este
substratul adanc, esenta lucrurilor. Acesta e asa-numitul
ycuvant launtric”, cand lucrurile ne spun ele insesi ce sunt.
Dupa cum azi doar oamenii insisi ne pot spune ce sunt, tot
astfel exista entitatea launtrica a tuturor lucrurilor. Aceasta
entitate ldauntricd n-o putem cunoaste cu ajutorul
intelectului, trebuie sa intram noi insine in lucruri, sa
devenim una cu ele. Si aceasta o putem face numai prin
intermediul spiritului. Trebuie, asadar, sa ne unim cu
lucrurile In spirit. Lumea devine atunci acea lume sonora
despre care vorbeste Goethe si la care ne-am referit
adeseori, asa ca omul se inalta in regiunile superioare, in
lumea spirituald sau in Devachan: in lumea in care se afla
omul in perioada dintre moarte si o noua nastere. Acestea
sunt lumile al caror cetatean se afla in cel de-al patrulea
ciclu al sau, sau In runda a patra. Trei runde s-au incheiat
deja. Cele trei runde care mai urmeaza vor face ca in om sa
se dezvolte facultdati mai inalte. Ceea ce am descris
adineaori se va dezvolta destul de curand; iar rasa de baza
care va lua locul rasei noastre va avea insusiri esential
diferite de ale noastre. Pe la mijlocul acelei perioade va lua
nastere o specie umana care nu va cobori in lumea fizica
atat de adanc ca si noi, si care va fi depasit unisexualismul,
devenind androgind. Apoi, aceasta specie se va dezvolta
mai departe, pana in punctul ce reprezinta finalul acestei
evolutii. Aceasta se va intampla in lumea astrala. Ea va mai
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parcurge apoi un ciclu si inca unul. Prin urmare, omenirea
trebuie sa mai parcurga trei asemenea cicluri. Azi nu ne
putem referi decat la ciclul urmator si la cel care urmeaza
dupa el.

In primul rand, trebuie si ne devini limpede care e
misiunea actualului ciclu de evolutie a omenirii. Ne vom
lamuri cel mai repede in aceasta problema daca ne vom
pune iIntrebarea: Ce sarcina are omul de indeplinit pe
Pamant, cu intelectul lui combinatoriu? Facultatile
clarvederii si clarauzirii sunt niste stari care apartin unor
etape de evolutie ale trecutului si vor apartine altora
viitoare. In prezent, misiunea omului e aceea de a fi solid
ancorat In viata fizica si, in principiu, aceasta e numai
pentru a-i indica omenirii telul ei; teosofia nu trebuie sa ne
indeparteze de temelia fizica. Teosofia se fnalta de pe
Pamantul fizic numai pentru ca acesta e, totodata, o
expresie a lumilor sufleteasca si spirituala. Noi nu vrem sa-
i ducem pe oameni spre ceva imprecis, neclar, nu vrem sa
indepartam pe nimeni de realitatea fizica, ci vrem sa-i
ajutam pe oameni sa Inteleagd, sa sesizeze in mod just
aceasta realitate fizica. Si atunci ceea ce se afla dincolo de
realitatea fizica ne va face sa intelegem care este misiunea
pe care o are omul de indeplinit in actualul ciclu de
evolutie.

Reflectati la ceea ce se petrece acum. Actualul ciclu
noi il numim mineral, pentru ca in cadrul lui omul are de-a
face cu lumea minerala. Omul de stiinta materialist spune:
Noi nu putem intelege inca lumea vegetala - pentru ca el
priveste planta ca pe o suma de procese minerale - si tot
asa face si cu animalul. Chiar daca aceasta e caricatura unei
conceptii despre lume, in ea exista totusi un sens. Cu
intelectul, omul combina lucrurile care exista unele langa
altele in spatiu si se succed unele dupa altele in timp.
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Pretutindeni, intelectul cerceteaza ceea ce este mort, lipsit
de viata, el imbina partile. Porniti de la masina si duceti-o
pana la opera de arta: aceasta e sarcina care-i revine
omului In actualul ciclu de dezvoltare, si el o va duce la bun
sfarsit prin faptul ca va transforma Pamantul intr-o opera
de arta creatd de el insusi. Aceasta e sarcina care-i revine in
viitor. Cata vreme mai exista un singur atom neprelucrat
de om prin fortele sale, omul nu si-a adus la indeplinire
sarcina care-i revine pe Pamant. Cine urmareste cele mai
recente progrese din domeniul electricitatii stie ca omul de
stiinta poate sa patrunda pana in cele mai mici parti din
care e compusa lumea minerald, pentru ca stapaneste
acum forta, mai inainte cu cincizeci de ani aproape
necunoscutd, a electricitatii. Sarcina sa este aceea de a
transforma lumea lipsita de viata intr-o mare opera de
arta. De aceea, au existat opere de arta cu multa vreme
inaintea epocilor istorice, cu multa vreme inaintea
egiptenilor. Urmariti acest gand pe firul istoriei si va veti
da seama atunci ca actualul ciclu reprezinta procesul de
spiritualizare a intregii lumi minerale. Deja un om de
stiintad care gandeste limpede ne va spune ca nu e imposibil
de conceput - dupa cunostintele pe care le avem astazi - ca
va veni odatda vremea cand oamenii vor fi in stare sa
patrunda si mai adanc in esenta lumii materiale. Aceasta
este 0 anumita perspectiva de viitor.

Cei care au studiat fizica isi vor putea aminti o
afirmatie: ajungem sa avem o perspectiva de viitor daca ne
gandim ca o buna parte din munca noastra tehnica va fi
efectuata prin exploatarea caldurii, prin transformarea
caldurii In lucru mecanic. Specialistul in problemele de
teoria caldurii ne arata ca intotdeauna numai o anumita
cantitate din caldura respectiva poate fi transformata in
lucru mecanic, sau in ceva utilizabil din punct de vedere
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tehnic. Daca incdlziti o masina cu aburi, nu puteti folosi
intreaga caldura obtinuta exclusiv in scopul de a pune in
miscare o masing, un vehicul, sa zicem. Imaginati-va acum
ca se consuma mereu caldura, in scopul de a se produce
lucru mecanic, dar ca o parte din acea caldura nu poate fi
transformata in lucru mecanic si ramane nefolosita.
Aceasta e starea termica pe care specialistul in problemele
tehnice sau teoretice ale caldurii o poate prezenta drept un
soi de moarte a Pamantului nostru fizic. Dar cel ce se ocupa
cu fenomenele lumii vii va obiecta ca poate a sosit
momentul ca viata Tnsasi sa intervina: ca a sosit momentul
ca ea sa puna in miscare acea masindrie vie care
guverneaza intr-un cu totul alt fel moleculele si atomii, cu
ajutorul careia ne miscam bratul, ne punem creierul in
miscare. Cand fortele noastre de transformare nu vor mai
putea face fata sarcinilor lor, aceasta forta ar putea actiona
asupra naturii materiale mai adanc decat o pot face Insesi
fortele pe care ni le putem imagina in prezent. De aici se
deschide o perspectiva, care pentru clarvazatorul in
madsura sa urmareasca spiritul evolutiei nu e o simpla
imagine, ci ceva real si concret: El vede cum intreg
Pamantul se va fi transformat intr-o opera de arta. Cand
acest lucru va fi realizat deja, omul nu va mai avea nimic de
facut In lumea minerala, si atunci el va fi devenit liber din
toate punctele de vedere, atunci se va misca liber, sufletul
sau nu se va mai ciocni de obiecte. Aceasta va fi epoca in
care Pamantul va intra in asa-numitul stadiu astral. Cu
omul va fi asa cum este azi cu mecanicul, care devine
stapan peste lumea exterioara, atunci cand construieste
masina care e plina de spiritul lui. Tot ceea ce va exista va fi
rezultatul nemijlocit al propriei lui activitati. Ceea ce e
activitate a noastra, ceea ce am creat noi insine, nu mai
trebuie sa fie perceput de noi. Simturile se vor fi
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transformat radical si vom fi intrat in starea astrala.
Aceasta e perspectiva care ni se deschide: o data cu
incheierea ciclului nostru pamantesc de evolutie, lumea
minerald va Inceta sa existe. De aceea, urmatorul ciclu prin
care omenirea va trebui sa treaca se numeste ciclul
existentei vegetale. Intreg Pamantul va fi lichidat intreaga
sa natura minerala si omul va actiona asupra lumii vii prin
forta sa sufleteasca - la fel cum azi actioneaza asupra celei
minerale cu intelectul sau. Atunci el va fi, pe o treapta
superioar3, stapanul lumii vegetale, asa cum azi e stapanul
lumii minerale. Vom ajunge apoi pe o alta treaptd, cand
vom trai pe un Pamant cu totul viu. Nu vreau sa intru in
detaliile acestei imagini, ci ne vom multumi cu gandul ca
am dobandit o oarecare perspectiva a urmatorului ciclu de
evolutie.

Ati vazut astfel ca omul e angajat pe un drum care il
duce intr-o alta stare, cu totul diferita de a noastra, ca in el
zac forte care in viitor pot lua cu totul alte forme. In cel
care poate sa patrunda cu adevarat aceste lucruri se naste
totodata un sentiment, hotarator pentru intreaga lui viata:
Ce va deveni omul, daca-l privim astfel, ca izvor al unor
asemenea forte ale viitorului? Ne apropiem cu totul altfel
de un om daca stim ca in el dormiteaza germenul acestui
om al viitorului. Atitudinea noastra interioara fata de el se
transforma atunci in sentimentul ca fiecare om pe care il
avem In fata noastrda e un fel de enigma nedezlegata. Si
pentru ca stim ca diferitele straturi umane ascund
asemenea comori adanci, am vrea sa coboram din ce in ce
mai In adancul lor. Esentialul nu sunt teoriile si nici sa ne
putem imagina cum va fi ciclul existentei vegetale, ci
esentialul este sa ne patrundem de o mare veneratie fata
de orice individualitate umana. Cand vom pasi in fata
omului cu sentimentul ca ne aflam in fata unui zeu care
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vrea sa iasa din invelisul sau, Inseamna ca am inteles ceva
din viata teosofica, iar viata teosofica e principalul, nu
teoriile. Daca in noi exista anumite idei care ne arata ce
poate omul sa devina si ce poarta in interiorul sau, atunci
inima noastra se umple de acea iubire autentica pentru
omul divin, pentru omul pe care conceptia teosofica despre
lume vrea sa-1 ajute sa se dezvolte. Si numai daca gandim
asa vom Intelege cel dintai principiu al teosofiei: formarea
unui grup de oameni care sa fie samburele unei fraternitati
general umane, fara deosebire de sex, culoare a pielii,
confesiune religioasa. Caci ce mai pot sa insemne aici
aceste deosebiri?

Va veti Intreba, iarasi: Ce importanta au pentru viitor
aceste imagini ale omului? Cum se raporteaza marele ideal
la Indatoririle care ne revin? Oare nu e el ceva care, la urma
urmelor, tine de o tara a fanteziei, fiindca apartine unui
viitor pe care n-o sa ajungem sa-1 vedem realizat niciodata?
Ceea ce dezvolta omul 1n sine trebuie sa fie valorificat in el.
Nu e indiferent dacd omul va trai de acum fnainte cu
sentimentele pe care tocmai am incercat sa vi le trezesc,
sau daca se indreapta spre viitor orbecaind prin intuneric.
Exact la fel cum planta poarta in ea germenul a ceea ce va fi
in anul urmator, si omul trebuie sa poarte viitorul in
interiorul lui, si niciodata nu va putea spune ca a dezvoltat
destul acest germene, ca l-a umplut cu un continut suficient
de bogat. lar ceea ce spun eu aici se aplica si prezentului
imediat. Fiindca majoritatea celor de fata v-ati ocupat de
idealurile sociale, de planurile pentru viitorul imediat al
omenirii, care se nasc in diferite minti, stiti ca aproape
fiecare om care reflecteaza la aceste lucruri are propriul
sau ideal social. Dar daca vom privi aceste lucruri mai
profund, ne vom pune intrebarea: De ce sunt aceste
idealuri atat de putin convingatoare? Toate aceste lucruri
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nu merg deloc si nu se potrivesc unul cu altul. Nici cei care
incearca sa conceapa in mod utopic idealuri de viitor si nici
aceia care le concep In spirit practic nu pot sa ajunga la
niste puncte de vedere cu adevarat mari si precise. Nici una
dintre ideile sociale - si ne putem permite sa afirmam
aceasta pentru ca privim lucrurile din niste perspective
mai adanci - nici una, nici chiar crezul unor partide
mondiale foarte cuprinzadtoare - care sunt propovaduite
doar de pe pozitiile pe care le ofera constienta lumii
sensibile - nu pot avea nici un fel de valoare practica. Peste
cincizeci de ani, oamenii vor fi uimiti sa afle ce
fantasmagorii s-au putut naste din aceste creiere. Idealul
social nu poate fi nascocit, pur si simplu [Nota 48]. Baza
unui ideal social, oricare ar fi el, nu pot fi gandurile noastre.
Trebuie sa spunem raspicat: Nici o teorie sociald, oricare ar
fi ea, nu e In stare sa slujeasca binelui omenirii.

Oricum, acesta e un lucru greu de dovedit. Reflectati
insa la momentul in care traim: Epoca prezenta a dezvoltat
personalitatea. Ceea ce are omul mai caracteristic, mai
valoros, e personalitatea sa. Aici sunt lichidate pana si
deosebirile dintre barbat si femeie. Azi nu mai exista decat
personalitatea, fara nici o alta deosebire. Sa retinem bine
doua lucruri: pe de-o parte, ca omenirea trebuia sa treaca
odata prin aceasta faza intermediara si, pe de alta parte, ca
ceea ce am numit aici personalitate, in teosofie se numeste
manas inferior: adica puterea gandirii care se ocupa de
lumea sensibila aflata in imediata noastra apropiere. Prin
urmare, omul este o personalitate In masura in care el
apartine lumii sensibile, si acestei lumi sensibile 1i apartine
si intelectul combinatoriu. Daca vrem sa intelegem in
adevarata sa esentd tot ceea ce gandeste omul cu ratiunea
lui, tot ceea ce 1i dezvolta personalitatea, trebuie sa ne
indltdm pe o treapta superioara. Tocmai de aceea noi
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facem distinctie Intre personalitate si individualitate, intre
manasul inferior si cel superior. Ce este, de fapt, acest
manas inferior? Ia ganditi-va ce deosebire exista intre noi
si un simplu barbar, care-si macina grauntele intre doua
pietre pentru a obtine faina si care isi coace apoi paine din
ea s.a.m.d., si comparati-l pe acesta cu omul modern.
Cheltuind o cantitate de forta de gandire extrem de mica,
barbarul reuseste sa obtina ceva care sa-i satisfaca nevoile
trupesti. Dar civilizatia progreseaza, si ce facem noi, la
urma urmelor, in epoca noastra? Telegrafiem si comandam
sa ni se aduca din America aceleasi produse pe care
barbarul le-a obtinut macinand graul intre doua pietre.
Tntreaga iscusinta tehnica, ce altceva e ea oare daca nu o
cale mai ocolita de satisfacere a necesitatilor animalice?
Ganditi-va bine: oare realizeaza intelectul ceva superior
prin faptul ca ne arata cum sa construim vapoare, cai
ferate, telefoane etc., de vreme ce nu face nimic altceva
decat sa satisfaca nevoile cotidiene ale omului?

lIat3, deci, ca intelectul nu e altceva decit o cale mai
ocolita de a satisface nevoile noastre trupesti, ea nu ne
scoate din lumea sensibila. Acolo unde, insa, in aceasta
lume patrunde ceva din lumina lumii spirituale: in marile
opere de artd, in ideile originale care nu se opresc la
necesitatile vietii de toate zilele, sau acolo unde patrunde
ceva din ceea ce noi numim conceptie teosofica despre
lume, acolo isi arunca reflexul o lume superioard; si in
acest caz spiritul uman nu va mai fi un simplu
reproducator a ceea ce exista in jurul nostru, ci el va fi un
canal prin care spiritul se revarsa in lume. El introduce in
lume ceva creator. Fiecare om e un canal prin care se
revarsa o lume spirituala. Cata vreme omul se ocupa numai
de satisfacerea propriilor nevoi, el e o personalitate. Daca
face Insa ceva care depaseste nevoile lui proprii, el este o
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individualitate! Acest izvor nu-l putem gasi decat in omul
luat ca individ; omul este mijlocitorul intre lumea
spirituala si cea sensibild, omul face legatura intre acestea
doua. Acestea sunt, deci, cele doua feluri in care il putem
privi pe om.

Ca personalitati, noi suntem, de fapt, toti la fel: poate
ca la unul ratiunea e ceva mai dezvoltata, la altul ceva mai
redusa. Nu tot asa e Insa cu individualitatea. Aici fiecare om
devine un caracter aparte, aici fiecare introduce in menirea
lui ceva deosebit. Daca vreau sa stiu ce rol trebuie el sa
joace in lume ca personalitate, daca vreau sa stiu ce poate fi
el ca individualitate, prin originalitatea lui, trebuie sa
astept pana ce prin acest canal se va revarsa in lumea de
aici ceva din lumea spirituala. Daca e ca aceasta influenta
sa se produca, trebuie sa vedem in fiecare om o enigma
nedezlegata. Prin fiecare individualitate curge spre noi
puterea spirituala originara. Cata vreme il privim pe om ca
personalitate, il putem supune unor reguli: Cand vorbim de
drepturi si indatoriri generale, ne referim la personalitate.
Cand vorbim, 1ns3, de individualitate, nu-1 putem incorseta
pe om Iintr-o forma rigida, el trebuie sa fie purtatorul
originalitatii sale. Ce se va Intampla cu omenirea peste zece
ani o vor sti oamenii care se manifesta ca individualitati. Pe
copilul care mi-a fost Incredintat spre educare n-am voie
sa-l constrang in tipare alese de mine insumi, ci eu trebuie
sa scot din misterioasa lui fiinta interioara ceva care imi
este total necunoscut mie Insumi. Dacd vrem sa ajungem la
ordine sociald, atunci trebuie sa colaboreze individualitati
independente, trebuie ca fiecare sa se poata dezvolta in
deplina libertate. Cand proclamam un ideal social, noi
legam o personalitate de un anumit loc, o alta personalitate
de un alt loc. Insumam, pur si simplu, lucruri care existau si
mai Tnainte: Dar prin aceasta in lume nu apare nimic nou.
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[ata de ce e necesar sa intervina individualitatile. [ata de ce
nici nu exista de fapt idealuri sociale create de intelect. De
folos poate fi numai o anumita atitudine sociala: atitudinea
nascutd din gandul ca in fiecare fiinta avem in fata noastra
o individualitate.

Sa nu uitam nici o clipa ca fiecare om are a ne spune
ceva. Fiecare om poate sa ne spuna ceva. Dar lucrul de care
avem nevoie nu sunt programele sociale, ci o atitudine
sociald. 1ata ceva absolut realist si practic. E ceva ce poate fi
exprimat in conferinta de fata, si e marele ideal de viitor pe
care teosofia il pune in fata omenirii. Astfel, teosofia
dobandeste o functie de o importanta practica imediata.
Cand teosofia se va fi revarsat Intr-o mai mare masura in
viatd, ne vom dezobisnui sa inchidem totul in norme si
paragrafe de lege, il vom lasa pe om sa se afirme In mod
liber si individual. Si ne va fi atunci limpede ca ne
indeplinim misiunea daca punem omul potrivit la locul
potrivit. Nu vom mai intreba daca cel mai bun profesor e
acela care stapaneste cel mai bine o anumita materie, ci ne
vom intreba: Ce fel de om este acesta? Trebuie sa ai un simt
fin, poate chiar darul clarvederii, intr-o oarecare masursj,
ca sa-ti dai seama daca un anumit om corespunde, potrivit
firii lui, muncii pe care o indeplineste, daca el, ca om, si-a
gasit locul care i se potriveste. Se poate ca cineva sa
cunoasca perfect materia ce trebuie predata, el poate fi o
intreaga enciclopedie ambulanta, si totusi sa nu fie bun ca
profesor, pentru ca nu poseda arta de a scoate la iveala
individualitatea din omul care ii e dat in grija. De-abia cand
vom face abstractie de normele de conduita si de
paragrafele de lege si ne vom intreba ce fel de om e cel din
fata noastra, punandu-l la locul potrivit pe omul cel mai
bun pentru munca respectiva, acolo unde e nevoie de el,
inseamna ca Infaptuim in noi idealurile pe care ni le-a adus
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teosofia. Se prea poate ca un medic sa aiba multe
cunostinte de specialitate, dar, In ultima instanta,
esentialul e felul cum sta el in fata bolnavului, cum este el
ca om. Teosofia este ceea ce trebuie sa fie daca actioneaza
in mod nemijlocit asupra vietii.

RASPUNSURI LA INTREBARI

Intrebare: Care este parerea dumneavoastrd despre
dr. Eugen Heinrich Schmitt?

El se raporteaza cu simpatie fata de teosofie, si chiar
a scris el Tnsusi cate ceva despre teosofie, dupa ce a editat
lucrarea relativ la tainele dialecticii lui Hegel. Insd modul
sau de gandire este prea matematic, prea constructiv-
matematic si se bazeaza pe prea putina intuitie. Modul sau
de gandire este si prea putin tolerant fata de alte conceptii.

Intrebare: De unde putem afla ceva despre atlanti si
lemurieni?

Din Cronica Akasha. Aceasta este formata din urmele
pe care le lasa orice fapta in urma ei, si care raman
intiparite vreme Indelungatd, putand fi citite. Aceasta
Cronica Akasha este intru totul o realitate pentru acela
care o poate citi. Dar este greu de citit, si cel care incearca
sa o faca este cu usurinta expus greselilor. Pentru a va da o
reprezentare relativ grosiera a Cronicii Akasha, va voi
spune urmatoarele: cand vorbesc eu aici, cuvantul umple
spatiul aeric. Oscilatiile corespund cuvintelor. Daca cineva
nu ar putea auzi cuvintele mele, dar ar putea studia
oscilatiile din aer, el ar putea reconstitui cuvintele mele din
aceste oscilatii. In aer, oscilatiile se mentin doar o scurti
vreme. In substanta astrali, ele se mentin vreme mai
indelungata. Daca omul ar trai in starea de vis asa cum
trdieste in realitatea exterioard, atunci ar putea vedea
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sufletescul din realitatea exterioara, si atunci ar putea
urmari chiar si formarea Pamantului, pana la nasterea
astrald a Pamantului. Daca omul a atins continuitatea
constientei sale, pastrand aceasta continuitate a
constientei si In timpul noptii, in vis, atunci el poate vedea
inlantuirea proceselor lumii, nasterea si disparitia lor.

Intrebare: Care este parerea dumneavoastrad despre
Karl Marx si opera sa?

Ceea ce a realizat Karl Marx este valabil pentru
perioada care a inceput in secolul XVI, si pana astazi.
Aceasta perioada cuprinde timpul aparitiei vietii
economice moderne, si a dezvoltarii industrialismului. in
masura in care se au in vedere productia, consumul si cele
legate de acestea, teosofia se poate impdca cu Marx.
Greseala pe care o face insa marxismul este aceea ca el
reduce totul la lupta de clasa. Aceasta constituie o
intelegere gresita a realitati. Omul este cel care
configureaza lucrurile, si nu mediul fnconjurator si nici
raporturile de productie. Poate cineva afirma ca
descoperirea calculului diferential a depins de relatiile de
productie? Desigur ca nu. Dar ce anume s-a realizat cu
ajutorul calculului diferential?

Intrebare: Poate fi un teosof social-democrat?

Da, daca el continua sa fie la fiecare pas, si teosof. in
ce masura Partidul Social Democrat constituie ceva
dezirabil pentru perioada urmatoare, de acest lucru se va
convinge fiecare singur.

Intrebare: Ce sarcina are arta In privinta evolutiei
spirituale a omenirii?
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Aceeasi ca si alte activitati. Ea ajuta la transformarea
intregii lumi intr-o opera de arta, chiar daca operele
individuale dispar. Ne putem insa Intreba daca aceste
opere individuale au sau nu importanta, si atunci trebuie
sa spunem din punct de vedere teosofic ca la o asemenea
opera de arta intra in considerare doua lucruri: in primul
rand opera de arta in spatiu, si in al doilea rand puterea
omului care a creat-o. Puterea omului este ceea ce ramane.
Arta Inseamna ceva care are o Insemnatate si mai mare.

Intrebare: Cum se raporteaza teosofia la Judecata de
apoi si la pedeapsa iadului vesnic?

In conceptia teosoficd nu existd pedeapsi a iadului
vesnic. Exista doar etape de evolutie, consecinte ale
karmei. Judecata de apoi are insa o cu totul alta
semnificatie. Ea fnseamnda un anumit moment in acel
interval despre care v-am vorbit in conferintd. In aceasta
etapa omul va atinge o anumita treapta in care nu va mai
avea nici un imbold exterior, cand el va fi depasit complet
sensibilul, cand va fi spiritualizat complet mineralul-fizic.
Ceea ce a cucerit el in viata sa spirituala va iesi la iveala,
asa cum apare dispozitia sa sufleteasca in spirit. De aceea,
dispozitia sa launtrica se va exprima In infatisarea sa
exterioara. Omul va avea infatisarea exterioara pe care va fi
configurat-o prin karma sa. Judecata de apoi nu inseamna
nimic altceva, decat ca infatisarea exterioara a fiecarui om
va purta pecetea dispozitiilor sale sufletesti. In ziua de azi,
omul poate ascunde ceea ce se afla in sufletul sau, dar
atunci nu va mai fi posibil.

Intrebare: Cum se 1Impaca patriotismul cu
fraternitatea generala?
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Patriotismul este justificat pe o anumita treapta a
evolutiei. Dar ceea ce avem noi ca ideal al fraternitatii
omenesti, este ceva mai cuprinzator. Cele doua se pot
concilia. Activitatea rationala poate avea si momente
individuale, iar prin faptul ca gandim asupra
individualitatii, intervine un anumit aspect in acel moment.
Nu exista o logica individuald, nu isi are fiecare om logica
sa, pentru ca logica este ceva general si nu individual.
Activitatea rationald primeste o nuanta individuala, dar
ratiunea nu este individuala.

Intrebare: De ce nu se poate stipani un om dement?

Omul dement este in primul rand bolnav fizic. Opusul
dementului este Inteleptul, adica omul care stie sa-si aduca
viata interioara in acord cu lumea exterioara. Cel ce nu
reuseste sa realizeze aceasta armonie, apare drept dement.
Daca ati vrea sa va comportati pe Marte la fel ca pe Pamant,
ati apdrea pe Marte drept dement.

Intrebare: Ce este de retinut din cartile americane
despre hipnotism si magnetism?

Ceea ce este intr-adevar important iIn aceasta
privintd, nu apare in aceste carti. In plus, aceste lucruri
sunt adesea daunatoare din punctul de vedere al sanatatii,
si mai mult si mai rau decat atat. Din punctul de vedere al
conceptiei teosofice despre lume nu pot decat sa va
sfatuiesc cu toata tdria sa le evitati.

Intrebare: A triit Christos intr-adevar cu o suti de ani
inainte de anul 1?

In aceasti privintd mi situez pe punctul de vedere al
ortodoxiei. Dupa parerea mea, cei care afirma ca ar fi trait
atunci, gresesc.
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XV
EVANGHELIA LUI GOETHE [Nota 49]

Berlin, 26 ianuarie 1905

As dori sa va ofer in aceasta conferinta o imagine a
conceptiei teosofice despre lume, care este Intru totul
independenta de orice dogmatism, Incercand sa va arat,
plecand de la fenomenele vietii noastre spirituale din
Europa centrald, ce anume fi este propriu. Nu este vorba de
a introduce o conceptie orientald despre lume, ci de a arata
ca teosofia este viata si trebuie sa devina viata aici. Ea nu
este o noud Evanghelie, ci reinnoirea unor sentimente care
isi au radacinile adanc in sufletul omenesc.

Cel mai mult trebuie sa ne intereseze modul in care
sunt patrunse genii apropiate noua de ceea ce numim noi
conceptie teosofica despre lume. De exemple, Lessing [Nota
50] credea in reincarnare. In lucrarile lui Herder [Nota 51]
gasim ideea de reintrupare. La Schiller gasim aceasta idee
in Scrisorile filosofice (1786), In schimbul de scrisori dintre
Julius si Raphael (Schiller si Korner) si in scrisorile
«Despre educatia estetica a omului» (1793/94). Novalis
avea si el aceasta credinta. Si in special aflam o conceptie
teosofica despre lume in ultimele opere ale lui Goethe. Este
posibil ca aceasta idee sa va surprinda, dar acela care se
preocupa cu studiul lui Goethe, si In special cu acela al
profundului poem Faust, se va familiariza tot mai mult cu
ceea ce vreau sa va expun. Ceea ce voi Incerca sa va redau
acum, mi s-a impus de la sine.

Goethe era prin intreaga sa naturd, prin sensul cel
mai launtric al vietii sale, teosof, pentru ca el nu a pus
niciodata o granita cunoasterii sale, si nici capacitatii sale
de cunoastere si actiune. Goethe era predestinat, prin toate
predispozitiile sale, conceptiei despre lume de care este
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vorba aici. El era convins ca omul se afla in cea mai
profunda corelatie cu Universul si ca acest Univers nu este
de natura materiala, ci este spirit activ, creator; nu in
sensul unui panteism al unei entitati imprecise, de
neconceput, ci in sensul ca noi ne putem inalta pana la un
raport viu cu marele Dumnezeu.

La varsta de sapte ani, el reunea razele Soarelui cu
lentila si aprindea astfel lumanarea; caci el voia sa aprinda
focul jertfei sale din focul naturii. In «Poezie si adevir»
[Nota 52] el spune: ,Daca privim diversele religii in
ansamblul lor, gasim in toate un miez comun de adevar. -
Inteleptii tuturor timpurilor au aritat mereu oscilatia de
pendul dintre Eul superior si cel inferior”.

Dupa ce s-a Intors acasa dupa studiile sale la Leipzig
si o boala grea, Goethe s-a dedicat studiilor mistice. El a
decis sa Infatiseze tot ceea ce s-a petrecut atunci in el, toate
impulsurile de atunci, in poemul lui Faust; acea legenda
prin care Evul Mediu vrea sa descrie lupta dintre vechea si
noua conceptie despre lume.

Secolul XVI nu a crezut ca se poate ajunge la eliberare
prin puterea propriului suflet; el I-a lasat pe Faust sa piara.
Dar Goethe a crezut in aceasta putere. Dupa ce l-a
prezentat pe Faust in tinerete, In «Urfaust», ca om care se
straduieste, In anii 90 ai secolului al XVIII-lea el 1-a situat
pe o noui bazi. In «Faust», ca si in «Basmul despre sarpele
cel verde si frumoasa Floare-de-Crin», Goethe prezinta
evolutia omului de la fortele sufletesti inferioare la cele
superioare. Conceptia sa era urmatoarea: Numai acela care
a parcurs treptele evolutive, care s-a simtit atras de
Dumnezeire, care a trecut prin disperare si indoiala, numai
acela poate avea deplina convingere, numai acela si-a putut
cuceri credinta si razbate de la dizarmonie la armonie.
«Faust»-ul sau este un poem al desavarsirii omului. Noi nu
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trebuie sa cautam calea desavarsirii in Bhagavad Gita.
Problema cea mare o gasim si in «Faust». Goethe fsi
propune sa descopere in «Faust» taina Raului.

Prologul din Cer este partea in care Goethe ne arata
ce reprezinta pentru el poemul lui Faust. Lumea fizica este
un reflex al raporturilor de forte din lumea suprasensibila.
Prin cuvintele Prologului in Cer Goethe descrie lumea
devachanica, lumea sunetelor spirituale. El cuprinde
aceasta lume in imaginea muzicii sferelor pitagoreice:

Soarele rasuna dupa vechea melodie

Cant de Intrecere intre sferele fratesti.

Cel care afirma aici ca ar fi vorba numai despre o
imagine de suprafatd, face o afirmatie de suprafata, o
afirmatie superficiala.

Ascultati! Ascultati vuietul Horelor!

Pentru urechea spirituala se naste rasunand

Ziua cea noua,

spune el in final, in scena lui Ariel; Goethe vorbeste
mereu despre sunetul lumii spirituale.

In cadrul teosofiei, noi vorbim despre trei lumi:
lumea viselor, lumea astrala sau lumea sufleteasca si lumea
mentald sau lumea spirituald. Invierea ochiului spiritual
aduce pentru inceput innoiri profunde in viata de vis.
Atunci cand noua vedere incepe sa vada o lume noua, ea
dobandeste o mare regularitate.

Si desigur ca pe ceea ce afla omul acolo nu trebuie
intemeiata o stiinta. Discipolul, sau Chela, trebuie sa invete
sa preia prin vis in constienta sa de zi, cea de a doua
constientd, a lumii astrale. Ulterior, el va avea in rastimpul
somnului fara vise trdiri prin care percepe lumea
spirituald, lumea mentala.
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Constienta lumii astrale se exprima in imagini;
constienta lumii spirituale in auzul spiritual. Pitagoreicii o
numeau muzica sferelor.

Incd un principiu important al omului se deruleazi in
prolog: legea karmei. - Acela care stie ca Goethe a studiat
temeinic misticii Evului mediu, nu va considera ca Goethe
se exprima in imagini exterioare, superficiale, atunci cand
spune:

Lumea spirituala nu este inchisa [Nota 53],

Simturile tale sunt inchise, inima ta e moarta!

Scoala, discipole, si-ti scalda neobosit

Pieptul tau pamantean in aurora diminetii!

,2Aurora diminetii” constituie o expresie frecventa la
mistici. Prima lucrare a lui Jakob Bohme [Nota 55] s-a
numit: «Aurora sau zorii unui nou Inceput».

De la inceput, Faust tinde dincolo de limitele vietii
fizice. Descrierea spiritului Pamantului [Nota 50] este
realizata ca expresie tehnico-mistica, este o minunata
descriere a corpului astral al Pamantului, ca vesmant
sufletesc nepieritor alcatuit din roadele spirituale,
intretesute ale vietii. Spiritul Pamantului nu este un
simbol; el este o fiinta reala pentru Goethe. El considera ca
in planete se afla fiinte planetare, care isi au trupurile lor,
asa cum avem noi trupurile noastre de carne. Marturia de
credintd a lui Goethe a fost ca spiritul Pamantului I-a
invatat nu numai sa considere fiintele individuale de la
piatra, plantd, animal si pana la om, ci si sa le resimta. Ca
acesta l-a invatat fraternitatea fata de toate creaturile, pana
la om, Incoronarea creatiei. Aceasta marturie de credinta
este exprimata de el si la varsta de treizeci si cinci, treizeci
si sase de ani, in poemul «Tainele» [Nota 56]. Un pelerin
ajunge la o manastire. La poarta acesteia el vede o cruce cu
trandafiri. Crucea cu trandafiri este simbol al regnurilor
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naturii: piatra, planta, animal = cruce. Trandafirii = iubire.
Goethe 1insusi spune ulterior ca fiecare dintre cele
doudsprezece personalitdti din «Tainele» reprezinta o
marturie de credinta pentru fiecare dintre marile religii ale
lumii. Telul pelerinului era acela de a cauta adevaratul
miez launtric al religiilor lumii.

In prima parte il vedem pe tanirul Faust plin de
simtire si dizarmonie. Datorita ispititorului, Faust trebuie
sd treacd cu Eul sdu inferior prin toate greselile. In
imaginea lui Mefistofel, Goethe a intruchipat o idee
straveche, continuta in toate intelepciunile profunde. El a
incercat sa dezlege taina Raului. Raul este suma tuturor
acelor forte care se opun mersului Tnainte al desavarsirii
omenesti. Dacd adevarul consta In evolutie, atunci orice
piedica este minciuna. Mefistofel Inseamna cel care corupe
prin minciuna, Mephiz, corupator, ispititor - Tophel, in
ebraica, cel care minte. Drumul duce prin toate tipurile de
experiente ale sinei inferioare.

Pe la sfarsitul primei parti [Nota 57] Faust se
raporteaza altfel la spiritul Pamantului; el ajunge la
vederea care face posibila recunoasterea sinei. Dupa ce a
trecut prin greseli, prin purificare, Faust ajunge in lumea
spirituala.

Faust sfarseste la o varsta foarte fnaintatd, la care
omul devine mistic. In convorbirile cu Eckermann [Nota
58], Goethe spune: Pentru initiati va fi curand vizibil faptul
ca in acest «Faust» se afla multe lucruri profunde.

Mersul la mume [Nota 59] se explica in felul urmator:
in orice mistica, sufletescul suprem este de genul feminin;
iar cunoasterea este un proces de fecundare. Focul de pe
trepied este materia primordiald. Imparitia mumelor
reprezinta fundamentul tuturor lucrurilor; din acesta
provine spiritul. Pentru a patrunde in imparatia spirituala
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- Devachan in limbajul teosofic -, este nevoie de o formare
morald. Stradania teosofiei este de a-i conduce pe oameni
intr-acolo. Dar omul trebuie sa devina mai intai capabil de
a parcurge acest drum, trebuie sa devina demn de el. Cand
Faust o conduce pentru prima oara pe Elena, el arde - este
consumat - de o pasiune salbatica si datorita acestui fapt,
Elena dispare.

Faust urma sa cerceteze taina naturii omenesti,
modul in care se unesc trupul, sufletul si spiritul.

Spiritul este vesnic; el a existat Inainte de nastere si
va exista si dupa moarte; sufletul este elementul de
legatura dintre spirit si trup; in cadrul evolutiei sale, el
tinde pentru Inceput spre trup, ulterior doar spre spirit, si,
o data cu acesta, spre ceea ce este durabil, vesnic.
Dezvoltarea ochiului spiritual ajuta in acest proces.

Apoi suntem condusi in «Faust» in laboratorul [Nota
60] in care este alcatuit Homunculus; iar acesta ne devine
de Inteles intr-un mod minunat, daca il concepem drept
sufletul care Inca nu s-a incarnat. Homunculus urmeaza sa
primeasca un trup. Dezvoltarea treptata a trupescului este
expusa de Goethe in maretul tablou al noptii clasice a
Valpurgiilor [Nota 61]. Proteus este inteleptul care stie
cum se desfasoara de la sine metamorfozele corporale.
Homunculus trebuie sa inceapa cu aspectul mineral, apoi
urmeaza regnul vegetal. Pentru strabaterea regnului
vegetal, Goethe foloseste expresia: «Se inverzeste».

Sexualitatea apare doar pe o anumita treapta. Eros se
uneste cu Homunculus: Prin unirea sufletescului masculin
cu sufletescul feminin apare omul.

Orbirea lui Faust [Nota 62] reprezinta moartea lumii
fizice pentru el si aparitia puterii vederii launtrice. Pentru
acest proces ni se prezinta mareata imagine: ,Si atat timp
cat nu traiesti aceasta: mori si devino...” [Nota 63]. Misticii
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exprima acest proces astfel: ,Si asa este moartea radacina
oricarei vieti”. Si: ,Cel ce nu moare fnainte de a muri [Nota
64], piere atunci cand moare”. In tabloul final din «Faust,
Chorus misticus [Nota 65] afirma:

Tot ce e trecator

Nu e decit un simbol;

Ce e inaccesibil

Devine aici fapta;

Indescriptibilul

Aici se infaptuieste:

Etern-femininul

Ne-nalta-n tarii.

In orice stridanie misticd sufletul omenesc ce se
straduieste este desemnat drept feminin. Unirea sufletului
cu taina lumii, unirea spiritualda este exprimata de catre
mistici prin nunta Mielului. Aceasta conceptie a fost
exprimata si mai profund de Goethe in «Basmul despre
sarpele cel verde si frumoasa Floare-de-Crin».

Despre ultima parte din «Faust», Goethe insusi a spus
- In convorbirile cu Eckermann [Nota 66] -, ca el a voit sa
prezinte in incheiere ascensiunea lui Faust In imaginea lui
Montserrat. In poemul «Tainele» acest lucru este indicat.
Parsifal, calatorul prin vai. Cand Faust a orbit, i-a fost data
posibilitatea de a evolua rapid. Astfel el a ajuns In regiunile
superioare, noi am spune, in Devachan. Dar Goethe folosea
si idei catolice. Astfel I-a facut pe Pater Marianus sa apara
in ,celula cea mai purd”. Aceasta inseamna, eliberat de
sexualitate, deasupra masculinului si femininului. De aceea
i-a si pus pe umeri mantia feminina cu caracter masculin.
In locul dualititii sexuale apare unitatea. El s-a iniltat intru
totul in stadiul de Buddhi. Buddhi, cea de a sasea parte
principala componentd, a dobandit suprematia asupra
tuturor celorlalte.
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XVI
TAINA REVELATA A LUI GOETHE [Nota 67]
BASMUL DESPRE SARPELE CEL VERDE SI

FRUMOASA FLOARE-DE-CRIN (1)
Berlin, 16 februarie 1905

In aceasta conferinti si in cele doui care vor urma as
dori sa ne ocupam cu ceea ce - in conformitate cu propria
expresie a lui Goethe - se poate numi Apocalipsa sa, sau
taina sa relevata.

Noi am vazut inalta fraternitate din care facea parte
Goethe. Convingerea lui era ca procesul cunoasterii nu este
ceva fix, stabilit dintr-un punct de vedere omenesc, ci
capacitatea de cunoastere umana se poate dezvolta si
aceasta dezvoltare este supusa unei legitati despre care,
pentru inceput, omul nu trebuie sa stie nimic, la fel cum
planta nu cunoaste legile dupi care se dezvolti. Invatitura
teosoficd generala despre dezvoltarea capacitatii de
cunoastere a sufletului omenesc concorda intru totul cu
conceptia despre lume a lui Goethe. Goethe a exprimat in
mai multe feluri aceasta conceptie.

El a raspuns acum la o intrebare pe care s-a straduit
sa o rezolve intr-un mod infinit de profund si care l-a
preocupat de pe vremea cand legatura de prietenie cu
Schiller [Nota 68] se Innoda tot mai mult. Aceasta legatura
s-a Intemeiat cu greutate, caci cele doua personalitati se
situau pe terenuri total diferite. Abia prin anul 1795 s-au
recunoscut pentru totdeauna si au inceput sa se
completeze reciproc. Atunci Schiller I-a invitat pe Goethe sa
conlucreze la Hore, o revista prin care urmau sa fie facute
accesibile publicului cele mai frumoase produse ale vietii
spirituale. Goethe a raspuns afirmativ la aceasta propunere

285


http://www.spiritualrs.net/Conferinte/GA053/GA53_Note.html#67
http://www.spiritualrs.net/Conferinte/GA053/GA53_Note.html#68

de colaborare, si ca prima contributie la aceasta revista a
fost Apocalipsa sa, «Taina sa revelatda»: Basmul despre
sarpele cel verde si frumoasa Floare-de-Crin (1794 /95).

Acolo este vorba despre marea corelatie dintre
trupesc si sufletesc, dintre pamantesc si suprasensibil, pe
care voia sa le expuna acolo, ca si despre calea pe care
trebuie sa o abordeze omul prin capacitatile sale de
cunoastere aflate in dezvoltare, dacd e sa se inalte de la
terestru la spiritual.

Aceasta este o problema pe care omul trebuie sa si-o
puna mereu. Schiller a expus aceasta problema intr-un
mod ingenios in «Scrisori despre educatia esteticd a
omului». Acest tratat, prea putin cunoscut si studiat,
constituie o sursa de referinta pentru acela care abordeaza
aceasta enigma. Goethe s-a simtit stimulat sa se exprime
despre aceasta problema si a facut-o In «Basmul despre
sarpele cel verde si frumoasa Floare-de-Crin», pe care 1-a
adaugat ulterior la «Convorbiri cu emigrantii germani».

Acest basm ne conduce adanc in teosofie. Si teosofia
afirma cum continutul de cunoastere al sufletelor noastre
este intotdeauna dependent de capacitatea noastra de
cunoastere, si ca noi, ca oameni, putem sa ne dezvoltam tot
mai mult aceasta capacitate de cunoastere, astfel incat sa
putem ajunge treptat sa nu mai vietuim in sufletul nostru
continutul cunoasterii ca pe ceva subiectiv, ci sa putem
vietui In sufletul nostru un continut obiectiv al lumii.
«Basmul despre sarpele cel verde si frumoasa Floare-de-
Crin» ne arata dezvoltarea sufletului omenesc inspre o
intelegere tot mai inalta, prin aceea ca toate facultatile
sufletului omenesc se pot dezvolta, nu numai capacitatea
umand de a gandi. Toate fortele sufletesti, si simtirea, si
vointa, pot patrunde in tainele obiective ale lumii. Dar ele
trebuie sa invete sa elimine orice element personal.
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Acest basm este atat de profund, incat merita sa ne
gasim timp pentru o contemplare mai intima a lui. El ne
conduce in profunzimile conceptiei despre lume a lui
Goethe. Goethe Insusi i-a spus lui Riemer [Nota 69] despre
acest basm ca el va fi la fel ca Apocalipsa lui loan, In sensul
ca putini vor descoperi adevarul din el. Goethe a pus in el
cele mai profunde lucruri pe care le stia despre destinul
omenesc. El a fost mereu retinut In aceasta privinta; el s-a
exprimat in sensul ca daca s-ar gasi o suta de oameni care
sa 1l poata intelege corect, I-ar explica. Dar pana la sfarsitul
vietii sale nu s-au gasit cei o sutd de oameni, si explicatia
nu a fost data. Dupa moartea lui Goethe s-a dat un mare
numar de Incercari de explicare a Basmului [Nota 70], care
au fost reunite de Meyer von Waldeck. Ca pietre de
constructie, ele sunt valoroase, dar nu pot intemeia sensul
profund al basmului.

S-ar putea pune intrebarea: De ce si-a pus Goethe
propria taina a vietii intr-un astfel de basm? - El insusi a
spus ca intr-o asemenea problema se poate exprima numai
in imagini. El a procedat astfel la fel ca toti marii Invatatori
ai lumii, care nu voiau sa-si predea invatatura in cuvinte
abstracte, si care tratau cele mai importante probleme in
imagini, in mod simbolic.

Chiar pana la Intemeierea Societatii Teosofice [Nota
71] nu a fost posibil ca marile adevaruri sa se dea altfel
decat in forma imaginativa. lar in felul acesta se creeaza
ceea ce Schopenhauer [Nota 72] a numit atat de frumos
«Corul spiritelor», daca se aprinde scanteia in cei care le
inteleg, trecand prin aspectul hieroglific. Acolo unde
conceptia despre lume a lui Goethe devine foarte
personald, foarte intima, el nu se poate exprima decat in
aceasta forma. De doua ori gasim [Nota 73] cateva indicii
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importante in aceasta privintd in «Convorbirile cu
Eckermann».

Ulterior, Goethe s-a exprimat intr-un mod si mai
intim in alte doua basme, In «Noua Melusine» [Nota 74]
(1807), si apoi in «Noul Paris» [Nota 75] (1810). Aceste
trei basme 1n versuri constituie cea mai profunda expresie
a conceptiei despre lume a lui Goethe. In «Noul Paris», el
spune in Incheiere: ,Daca va voi putea povesti ceea ce se
intampla In continuare, sau daca acest lucru imi va fi
interzis cu strictete, Inca nu o stiu”. Acesta este un indiciu
relativ la izvoarele din care provin aceste basme.

Aceste basme sunt revelatii ale celei mai intime
conceptii despre viata si lume a lui Goethe. «Noul Paris»
indica limpede izvorul din care provine. El incepe asa:
Toate hainele cad de pe trupul baiatului - tot ceea ce si-a
insusit omul In cadrul culturii in care traieste cade, se
detaseaza de la el. Un barbat tanar si frumos se apropie de
baiat. Acesta se bucura de venirea lui. Barbatul il intreaba:
M4 cunosti? - Biiatul raspunde: Tu esti Mercur. - Intr-
adevar, asa este, si eu sunt trimis de zei la tine cu o misiune
importanta!

Sa consideram deci aceste trei basme drept cea mai
profunda revelatie a lui Goethe. Pentru inceput sa abordam
basmul despre «Sarpele cel verde si frumoasa Floare-de-
Crin». Basmul incepe intr-un mod plin de tainda. Ne sunt
prezentate trei tinuturi, unul de aici, unul de dincolo, avand
intre ele un fluviu. Basmul ne prezinta lumile trupului,
sufletului si spiritului, si drumul omului In lumea
suprasensibild. Malul de aici este lumea fizica. Malul de
dincolo este tara frumoasei Floare-de-Crin, este lumea
spiritului; intre ele se afla fluviul, lumea astrala, lumea
dorintelor.
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Teosofia vorbeste despre viata sufletului in lumea
fizica, In lumea de aici, apoi despre Devachan, in care
vietuieste sufletul dupa moarte, dar si aici in lumea fizica,
daca el s-a eliberat printr-o evolutie oculta de tot ceea ce
este personal. Atunci el poate urca in lumea de dincolo, in
imparatia frumoasei Floare-de-Crin; atunci el gaseste calea
spre celdlalt mal, spre locul inspre care omul se straduieste
incontinuu sa ajunga, gaseste calea spre patria sufletului si
spiritului sau. Fluviul care se afla intre aceste doua lumi,
lumea astrala, fluviul poftelor si pasiunilor, care il despart
pe om de lumea spirituald, trebuie trecut, trebuie depasit.

Se construieste o punte peste fluviu, si omul ajunge in
imparatia frumoasei Floare-de-Crin. Acesta este telul
inspre care tinde omul. Goethe stia cu exactitate ce
insemna Crinul In mistica Evului mediu. El s-a lasat practic
initiat in tainele conceptiei mistice despre lume, si era
familiarizat cu stradaniile alchimiste ale Evului mediu. lar
dupa ce a cunoscut pe de o parte profunzimile misticii, a
intalnit apoi si reflexul trivial al acesteia in imaginile
deformate din literatura.

In prima parte a lui «Faust» el ne arat4, incid in mod
umoristic, faptul ca il preocupa problema legaturii dintre
om si frumoasa Floare-de-Crin. In timpul plimbarii de Pasti
- Tnainte de a face cunostinta cu Mefistofel - se spune
relativ la stradaniile omului, in cadrul unei alchimii
deformate:

Tata a fost un om ciudat,

Spre tainele naturii si circuitele ei sfinte,

Loial, si totusi in felul sau, s-a aplecat

Cu-o ravna capricioasa reflectand;

..Un rosu leu unea, brav petitor,

Cu Crina alba in calaie baie.
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Aceasta este o expresie tehnica alchimista: Crinul
inseamnd Mercur. In sensul conceptiei teosofice despre
lume, Mercur este simbolul intelepciunii, inspre care tinde
omul, iar Crinul acea stare de constientda in care se afla
omul cand a atins supremul pe care il poate atinge cand s-a
gasit pe sine. Aici este reprezentatd unirea dintre masculin
si feminin in sufletul omenesc. ,In cilaie baie” inseamn4, in
sensul alchimiei, ,eliberat de focul poftelor”. In teosofie, noi
vorbim despre Ahamkara, stradania Eului omenesc care
vrea sa cuprindad cel mai inalt principiu. Acest principiu
uman care se straduieste pentru inceput in individualitatea
sa, este reprezentat in alchimie drept Leu, care s-a eliberat
de egoitate, de pofte si pasiuni, si caruia ii este ingaduit sa
se uneasca cu Crinul. Chiar daca in Evul Mediu nu se mai
stiau prea multe din adevarata alchimie, denumirile s-au
pastrat totusi. Toate adevarurile superioare se afla in
stralucire eterica in fata noastra atunci cand ne apropiem
de ele eliberati de poftele pustiitoare, de leul poftelor
racorite in baia caldie. Atunci spiritul omenesc poate gasi
Crinul, etern-femininul ce ne Tnalta in tarii, si el se poate
uni cu aceste adevaruri ale lumii spirituale. Aceasta este o
cale pe care sufletele au pasit intotdeauna in cea mai
deplina claritate. Mistic este acela care se straduieste spre
claritatea, maretia si puritatea conceptiilor.

Pentru intelepciune nu trebuie sa existe simpatie si
antipatie, ci numai o cufundare neegoista in ele. Pentru ca
in cazul adevarurilor matematice nu se mai resimte nici o
pasiune, nu este posibila cearta in privinta lor; daca ar fi
luate in consideratie sentimentele umane, s-ar putea
ajunge si la controversa daca 2 ori 2 fac 4. Toate
adevarurile superioare stau inaintea noastra in aceeasi
stralucire etericd daca reusim sa exprimam aceasta
dispozitie interioara purificata. Si aceasta limpezire a toate
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era ceea ce numea Pythagoras [Nota 76] Kkatarsis,
purificare. Toata aceasta cale, cu tainele ei intime, a fost
descrisa de Goethe in Basmul sdu, pentru ca limbajul
nostru uzual intr-adevar nu este capabil sa exprime aceste
lucruri. Abia atunci cand reusim sa descriem in imagini de
culori ceea ce traieste in sufletul misticului, gasim si din
punctul de vedere al limbajului calea spre cea mai nalta
forma a constientei omenesti, spre Crin.

Oamenii se complac in a-si reprezenta mistica drept
ceva neclar. Dar neclara este ea numai pentru acela care nu
gaseste calea spre Tnalturi. Spre nepretuita claritate a
conceptelor se straduieste misticul in Inaltimile eterice
pure, eliberat de realitatea bruta nemijlocita. Este nevoie
sa ne insusim mai Intdi conceptele care ne duc in acest
tinut al limpezimii. Goethe a cdutat acest tinut al
limpezimii, el si-a insusit cunostinte matematice. in cele
ramase de la Goethe s-a gasit cu cincizeci de ani in urma un
caiet care mi-a confirmat faptul ca Goethe s-a preocupat,
chiar si in ultimii ani ai vietii, cu studiile matematice,
abordand chiar si probleme de matematici superioare. El
si-a organizat si studiile asupra naturii, si asupra sufletului
omenesc, in sensul unui adevarat gnostic. Prin spiritul sau
intuitiv a ajuns, de exemplu, pana la contemplarea plantei
primordiale.

Dar pe cat de greu a putut fi inteles in privinta plantei
primordiale si a animalului primordial, cu atat mai putin a
fost inteles in privinta vietii sufletesti. Amintesc aici
convorbirea sa cu Schiller [Nota 77], de la Jena, In 1794.
Goethe s-a exprimat fata de Schiller in sensul ca s-ar putea
gasi un mod de observare a lumii si a continuturilor ei care
sa nu descompuna lucrurile asa cum procedeaza stiinta, ci
sa dovedeasca legatura unitara aflata la baza tuturor, si
care sa indice spre ceva superior, ceva unitar, aflat dincolo
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de lumea sensibila. Si Goethe si-a desenat planta
primordiala, o formatiune care desi era asemanatoare unei
plante, nu putea fi perceputa cu simturile exterioare, ca o
planta obisnuitd, si el i-a spus lui Schiller ca aceasta ar fi
planta, planta primordiald, ceea uneste toate plantele; dar
ca aceasta primordiald nu traieste intr-o singura planta
individualg, ci in toate fiintele vegetale. Ca ea ar constitui
aspectul obiectiv al tuturor plantelor. - La obiectia lui
Schiller ca ceea ce a desemnat el drept planta primordiala
ar fi o idee, Goethe a raspuns: ,Daca aceasta este o idee,
atunci eu imi vad ideile cu ochii”. Atunci Goethe a aratat
modul in care se raporteaza el la spirit, faptul ca pentru el
existd o planta vazuta intuitiv, care traieste in fiecare fiinta
vegetald. Numai vederea intuitiva poate percepe ceea ce
este obiectiv dincolo de toate lucrurile sensibile, numai
gandirea eliberata de sensibil poate ajunge la ea. Iar modul
in care se poate indlta gindirea pana la o asemenea
obiectivitate ne este prezentat de luminitele ratacitoare
din Basm. Cel care nu se poate inalta pana la conceptia lui
Goethe, nu intelege ce vrea el sa spuna; nici chiar Schiller
nu a inteles atunci prea bine ce voia Goethe sa spuna, dar el
si-a dat toata osteneala sa patrunda in conceptia despre
lume a lui Goethe. Apoi a sosit scrisoarea din 23 august
1794. Aceasta a Insemnat spargerea ghetii dintre cele doua
spirite.

Goethe a intercalat in acest Basm multe din fnaltele
contemplari spirituale care traiau in el. Sa incercam acum
sa patrundem in Basm.

Ni se spune ca la miezul noptii, doua luminite
ratacitoare il trezesc pe batranul luntras, care dormea pe
celdlalt mal - asadar in lumea spirituala -, caci vor sa fie
trecute fluviul. El le trece peste apa, din imparatia Florii-
de-Crin, peste fluviul biciuit de furtuna. Ele se comporta
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foarte nemanierat, danseaza In barca in asa fel Incat
luntrasul trebuie si le spund ci barca se va risturna. In
fine, dupa ce au ajuns cu mare osteneala la celdlalt mal, ele
vor sa 1l plateasca cu multe bucati de aur, care cad din ele,
scuturandu-se. Luntrasul le refuza, spunand mahnit: Bine
ca nu le-ati aruncat in rau, pentru ca acesta nu poate
suporta aurul, si s-ar fi Inspumat salbatic si v-ar fi inghitit.
Eu va trebui sa Ingrop acum aurul. Eu insumi pot fi platit
numai cu roadele pamantului. Si el nu le lasa sa plece,
inainte ca ele sa-i promita ca-i vor aduce trei verze, trei
anghinare si trei cepe. Luntrasul ascunde apoi aurul in
crapaturile pamantului, acolo unde locuieste sarpele cel
verde. Acesta consuma aurul, devenind datoritd lui mai
luminos, dinduntru spre afara. Acum el poate merge in
propria sa luming, si poate vedea cum totul se lumineaza in
preajma lui de la aceasta lumind. Luminitele ratacitoare
intalnesc sarpele, si i spun: Dumneavoastra sunteti muma
noastra, pe linie orizontala. - Luminitele ratacitoare sunt
verii sarpelui pe linie verticala. Vertical si orizontal, sunt
expresii stravechi care apar mereu In misticd pentru a
exprima anumite stari sufletesti.

Cum ajungem la frumoasa Floare-de-Crin? - intreaba
acum luminitele ratacitoare. Oh, ea locuieste pe celalalt
mal, le raspunde sarpele. - O, ce pacat, acolo am fost deja,
de acolo venim doar! - Sarpele le explica faptul ca luntrasul
aduce pe oricine Incoace, dar ca lui nu-i este Ingaduit sa
duca pe nimeni dincolo. - Nu exista alte cai? - Ba da, la
amiaza formez eu insumi o punte -, spune sarpele cel
verde. Dar luminitelor ratacitoare nu le place acest timp, si
sarpele le indica atunci umbra uriasului, care este el insusi
lipsit de putere, dar prin umbra sa poate face orice. La
rasaritul si apusul Soarelui, umbra se extinde peste fluviu
ca un pod.

293



Sarpele incearcd, dupa indepartarea luminitelor
ratdcitoare, sa-si potoleasca o curiozitate care 1l chinuia de
mult. In calitoriile sale prin crapaturile stancilor,
descoperise prin simtire pereti netezi si figuri
asemanatoare oamenilor, pe care spera sa le recunoasca
acum, prin noua sa lumina.

El se strecoara printre stanci, si gaseste o incapere in
care se aflau statuile a patru regi. Primul rege este de aur,
avand o coroana de frunze de stejar. Regele 1l intreba pe
sarpe de unde vine. Acesta raspunse: Din adancurile in care
locuieste aurul! - Ce este mai minunat decat aurul? -
intreba regele. Lumina - raspunse sarpele. Ce este mai
inviorator decat lumina? - Conversatia, raspunse sarpele.
Apoi 1i contempla pe ceilalti regi, dintre care al doilea era
de argint, impodobit cu o coroang, al treilea era din arama,
si avea o cununa de laur, pe cand cel de-al patrulea avea o
statura nedefinita, compus din toate aceste metale.

Deodata se raspandi in Incapere o luming, un batran
cu o lampa aparand inauntru.

Pentru ce vii, nu vezi cd avem lumini? - intreba
regele de aur. - Stiti ca nu-mi este ingaduit sa luminez
intunericul. - Se sfarseste imparatia mea? - Intreba regele
de argint. Tarziu, sau niciodata - replica batranul. Regele
de arama intreba: Cand ma voi scula? - Curand - raspunse
batranul. Cu cine sa ma Insotesc? - Cu fratii tai mai
varstnici - raspunse batranul. Ce se va intampla cu cel mai
tanar? - Se va aseza.

In timpul acestei discutii, sarpele privea templul din
jurul sau. Apoi, regele de aur il intreba pe batran: Cate
taine cunosti? — Trei, raspuns batranul. - Care este cea mai
importanta? - intreba regele de argint. - Cea evidenta -,
raspunse batranul. Vrei sa ne-o dezvalui si noua? - intreba
regele de arama. De indata ce o voi sti pe a patra -, spuse
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batranul. Ce ma priveste - murmura regele compozit. Eu o
cunosc pe a patra -, spuse sarpele, se apropie de batran si
ii suiera ceva la ureche. Sosit-a timpul! - striga batranul cu
o voce puternicd. Ecoul templului ii raspunse, coloanele
metalice ale statuilor rasunara si in clipa aceea batranul se
cufunda spre Soare-apune, sarpele spre Soare-rasare,
fiecare dintre ei trecand cu cea mai mare repeziciune prin
despicaturile stancilor.

Deocamdata doar atat, referitor la continutul
basmului. ,Publicul va mai afla cate ceva, caci dezlegarea se
afla in fnsusi basmul”, scrie Schiller lui Cotta [Nota 78]. Ne
aflam Intr-un punct in care vrem sa incepem dezlegarea.
Pentru a nu merge prea departe, vrem sa ne clarificam
pentru inceput cateva expresii stravechi ale invataturilor
tainice, pentru a Intelege imaginile. Flacarile Insemnau
pentru mistic ceva absolut deosebit. Ce a avut Goethe in
vedere prin flacari, prin luminitele ratacitoare. Flacarile,
care sunt luminite ratdcitoare, din punct de vedere
simbolic reprezinta focul pasiunilor, al dorintelor
senzoriale, al impulsurilor si instinctelor. Este focul care
traieste numai in animalele cu sange cald, si In oameni.
Candva a existat un timp In care omul Inca nu avea statura
sa de astazi. Acest foc inca nu exista Tnainte de rasa
lemuriand; fnainte ca el sa se iIncarneze In corpurile
omenesti, nu existau pofte si impulsuri de acest tip. Omul a
devenit o fiinta cu pofte si dorinte abia prin patrunderea sa
cu sangele cald, un Kamamanas. Pestii si reptilele fac parte
dintre animalele heteroterme. Mistica face de aceea
diferenta, mai mult decat stiintele naturii, intre fiintele cu
sange rece si fiintele cu sange cald.

Pe atunci, pe la mijlocul perioadei lemuriene, a
intervenit un moment In care omul si-a Inceput
dezvoltarea de la stadiul inferior la cel superior. Acest
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moment este desemnat in mituri, in legenda lui Prometeu,
drept aducerea focului pe Pamant. Despre Prometeu se
povesteste ca el ar fi adus focul din cer, si ca a fost inlantuit
de stanci - de trupul omenesc fizic, mineral.

Totalitatea impulsurilor, sentimentelor, instinctelor
si pasiunilor constituie focul, care il impulsioneaza pe om
inspre noi fapte. In teosofie, flacira este numiti izvor al
constientei omenesti de sine, capacitatea omului de a-si
spune ,eu”. Daca omul nu ar fi ajuns sa devina flacara, el nu
si-ar fi putut dezvolta constienta de sine, si nu s-ar fi putut
inalta la cunoasterea divinului. Exista o constienta de Eu
inferioara, constienta de sine, si o constienta superioara.
Natura inferioara a impulsurilor este unita iIn om cu
constienta superioara. Omul fizic s-a format prin
patrunderea sinei sale cu sangele, cu flacara. Formatiunile
de flacara ale luminitelor ratacitoare indica izvorarea
constientei de sine in cadrul impulsurilor, poftelor si
pasiunilor. Acesta este Kamamanas, cum spunem noi in
teosofie. Cu acestea traieste omul, pentru inceput, in lumea
fizica, dincoace de fluviu.

Dar tinutul de obarsie al omului, in care zaboveste el
inainte de a se naste, se afla dincolo de fluviu, in lumea
spirituala. Luntrasul il conduce pe om din lumea spirituala
peste fluviul lumii astrale, in existenta corporala de aici.
Sufletul cautdtor tinde insa neobosit inapoi, spre tara de
dincolo de fluviu. Insi acolo luntrasul - natura - nu il poate
purta. Se spune: Chiar daca il Intalniti pe acest mal, el nu va
va lua cu sine, pentru ca el are voie sa aduca pe oricine
incoace, dar nu 1i este ingaduit sa duca pe nimeni incolo.
Asa le spune sarpele luminitelor ratacitoare. Fortele naturii
au adus omul, prin nastere, in lumea fizica. Daca omul vrea
sa se Intoarca in lumile superioare in timpul vietii sale,
trebuie sa o faca singur. Exista o cale in acest sens. Eul
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poate aduna cunostinte. In ocultism, cunoasterea a avut
intotdeauna drept simbol aurul. Aurul si intelepciunea -
cunoasterea - isi corespund. Aurul cunoasterii, reprezentat
prin luminitele ratacitoare, este posedat si de omenescul
inferior, care devine luminita ratacitoare daca nu gaseste
calea corecta. Exista o intelepciune inferioara pe care omul
si-o insuseste In cadrul lumii sensibile, prin observarea
lucrurilor si entitatilor acestei lumi sensibile, prin faptul ca
isi face reprezentdri despre aceasta, pe care le combina
prin gandirea sa. Insi aceasta este o simpld intelepciune
rationala. Luminitele ratdcitoare vor sa-l1 plateasca pe
luntras cu acest aur, pe care l-au dobandit cu usurinta si pe
care il risipesc cu usurinta. Dar luntrasul le respinge,
pentru ca intelepciunea rationald nu satisface natura.
Numai acele daruri pot actiona in natura, care sunt unite cu
fortele vii ale naturii. Intelepciunea nematurizatd face
fluviul astralului sa se inspumeze, el nu o preia, o respinge.
Luntrasul cere drept rasplata roade ale pamantului. Dar
luminitele ratacitoare nu au gustat niciodata asa ceva; ele
nu le poseda. Ele nu s-au straduit niciodata sa patrunda in
profunzimile naturii, dar cu toate acestea ele trebuie sa
plateasca naturii tributul sau. Ele trebuie sa promita ca vor
implini cerinta luntrasului. Iar cerinta consta in roade ale
pamantului: trei verze, trei anghinare si trei cepe mari. Ce
reprezinta aceste roade ale pamantului? Goethe alege
aceste roade, care au coji si frunze invaluitoare, ce
reprezintad invelisurile omenesti.

Omul are trei invelisuri, cele trei corpuri ale sale:
corpul fizic, corpul eteric si corpul astral. Induntrul acestor
invelisuri triieste miezul fiintial al omului, sinea sa. In
aceste corpuri care o inconjoara ca niste invelisuri, sinea
trebuie sa adune roadele de la o incarnare la alta. Ea
trebuie sa adune roade ale Pamantului. Aceste roade nu
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constau dintr-o cunoastere rationala. Luntrasul cere aceste
trei corpuri invaluitoare ca tribut al naturii. Goethe a
introdus aceasta invatatura in modul cel mai subtil in
Basmul sau.

Aurul ajunge la sarpe. Este aurul adevaratei
intelepciuni. Sarpele a fost dintotdeauna simbolul sinei,
care nu ramane in sine, ci poate prelua dumnezeirea in
mod altruist, putandu-se jertfi; care aduna smerit, altruist,
intelepciunea Pamantului, prin faptul ca se cufunda in
,2adancurile pamantului” si urca pana la dumnezeire prin
aceea ca nu-si dezvolta egoismul si vanitatea, ci prin aceea
ca incearca sa se faca pe sine asemandtor dumnezeirii.
Sarpele, in stradania sa altruista, se patrunde intru totul cu
acest aur, devenind astfel luminos, lumina pe care o
radiaza dinauntru spre afara. El devine luminos, asa cum
devine sinea cand s-a transformat, urcand pana la treapta
inspiratiei, pe care omul a devenit plin de lumina launtrica,
si lumina se Indreapta spre lumina. Sarpele observa ca el a
devenit transparent si luminos. Cu mult timp fn urma
fusese asigurat cd acest fenomen este posibil. Si daca mai
inainte era verde, acum a devenit luminos. Sarpele este
verde pentru ca se afla In simpatie cu fiintele dimprejurul
sau, cu Intreaga natura. La fiintele In care vietuieste aceasta
simpatie, aura apare in nuante de culoare verde deschis.
Verdele este culoarea ce apare in aura omului care
vietuieste preponderent altruist, avand o stradanie plina
de daruire in suflet. lar acum, cand a devenit stralucitor
dinduntru spre afard, sarpele vede ceea ce mai Inainte
presimtea doar in stradaniile sale. Toate frunzele par a fi
alcatuite din smarald, toate florile sunt luminate Th modul
cel mai minunat. El vede toate lucrurile intr-o lumina noua,
limpezita. Lucrurile ne apar astfel intr-o lumina de smarald
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atunci cand spiritul din ele ne vine in intampinare, atunci
cand lumina se revarsa In intampinarea luminii.

Acum, cand a devenit luminos, cand a preluat in sine
natura divina superioara, el gaseste si calea catre templul
subpamantean.

Adanc ascunse erau lacasurile in care erau invatate
adevarurile in timpurile trecute; adanc ascunse in grotele
si prapastiile Pamantului se aflau templele de misterii.
Acolo lumina vine In intampinarea luminii.

Pana acum, sarpele fusese nevoit sa se strecoare fara
lumina prin aceste abisuri, dar el putea diferentia obiectele
prin simtire. El percepuse obiectele prin simtire, obiecte
care tradau interventia mainii modelatoare a omului, si in
primul rand figurile omenesti. Acum el se afla in posesia
luminii, si lumina {i vine In Intampinare. El gaseste templul
si in templu pe cei patru regi, unde {i vine in intimpinare si
batranul cu lampa. Batranul cu lampa inseamna
intelepciunea straveche, Intelepciunea straveche a
omenirii, care este numai lumina si nu arunca umbre, care
contine ceva pe care stiintele moderne ale naturii nu-l pot
intelege. Dintr-un sens foarte profund afirma Goethe ca
lampa lumineaza pentru sufletul omenesc numai atunci
cand i se aduce in Intdmpinare o alta luming, pe care
sufletul trebuie sa o produca in sine. Este aceeasi conceptie
pe care o exprima in maxima cu care el si-a precedat teoria
culorilor, si despre care a afirmat ca ar fi cuvintele unui
vechi mistic:

De n-ar fi ochiul solar,

Cum am putea zari lumina?

De n-ar trai in noi Insasi puterea lui Dumnezeu,

Cum ne-ar putea incanta divinul?
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Si deoarece ochiul sarpelui a devenit solar atunci
cand lumina divina s-a aprins in el, lumina intelepciunii
stravechi a lumii i vine in Intampinare.

Focul ca pasiune s-a transformat in lumina. Focul,
care s-a transformat afard, in regnul pamantesc, in lumina
a intelepciunii, poate lumina in IntAmpinarea aducatorului
intelepciunii, ,batranul cu lampa”.

In continuarea Basmului ne sunt prezentati cei patru
regi.

Cei patru regi sunt priviti de sarpe cu uimire si
veneratie. Uimirea si veneratia au constituit intotdeauna
puterile sufletesti care I-au dus pe om inainte, inaltandu-I.
Sarpele zareste pentru inceput regele de aur, care incepe
sa vorbeasca: Regele il intreba pe sarpe: De unde vii?
Acesta raspunse: Din adancurile in care locuieste aurul! -
Ce este mai minunat decat aurul? - intreba regele. Lumina
- raspunse sarpele. Ce este mai inviorator decat lumina? -
Conversatia, raspunse sarpele. In  conversatie,
intelepciunea apare intr-un mod mai intim pentru om, ea
este mai invioratoare decat o mare revelatie. - Si nu ne vin
in gand dialogurile platonice in fata acestei convorbiri a
regelui cu sarpele? Si aici si acolo sunt exprimate in cateva
cuvinte, In cateva fraze, taine ale lumii. Goethe vrea sa
spund ca prin ceea ce se afla in templu si ceea ce se
desfasoara acolo este vorba de cele mai inalte taine ale
evolutiei omenirii.

Ce alchimie este aceasta, prin care lucrurile se
transforma astfel? Este initierea. Chiar si teoria moderna a
evolutionismului porneste de la continua transformare a
lucrurilor. Templul trebuie sa fie la inceput subpamantean,
adica inaccesibil pentru majoritatea oamenilor. Dar acum
se apropie momentul in care el se va deschide tuturor
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oamenilor. El vrea sa trimita de la un om la altul aurul
intelepciunii devenit lumina.

Cine este regele de aur, si cine sunt ceilalti trei regi,
cel de argint, cel de arama si cel din amestecul celor trei
substante? - Regele de aur este Manas, intelepciunea
insasi, care panad acum se putea dezvolta intr-o masura mai
inaltd doar in templele de misterii. Este acea putere
sufleteasca pe care si-o poate cuceri omul prin gandirea
purificata, eliberata de sensibil. Regele de argint indica un
element si mai inalt decat intelepciunea: el este iubirea,
Cuvantul creator al lumilor, Buddhi, Dumnezeul care
radiazd n iubire. Impiritia sa este numiti imparitia
stralucirii; cu aceasta se are in vedere ceea ce crestinismul
desemneaza drept Glorie (Gloria in excelsis). Se indica un
moment temporal, care va putea fi atins abia ulterior;
atunci Buddhi va domni asupra oamenilor. Regele de
arama, pe care sarpele nu il zareste de la inceput, care
aparent este mai putin valoros, are o putere uriasa, si
apare ca fiind maret. El aduce mai degraba cu o stanca
decat cu o forma umana. Regele acesta exprima puterea
sufleteasca volitiva, care este ascunsa in om. El reprezinta
Atma, cu care omul ce se straduieste va fi dotat abia in
final, principiul pe care il descopera la sfarsit.

Asa a prezentat Goethe, intr-o frumoasa imagine,
dotarea omului cu cele trei virtuti superioare, care ii vor fi
conferite cAndva. Mai inainte, nimeni nu ajungea la initiere
fara sa fi dobandit aceasta maturitate.

Mai este prezent si un al patrulea rege, cu o statura
greoaie; el consta dintr-un amestec de aur, argint si arama,
dar s-ar parea ca metalele nu s-au contopit prea bine la
turnare, neacordandu-se intru totul unul cu celalalt. Este
sufletul omului neevoluat, care inca nu tinde inspre o
dezvoltare superioara, in care gandirea, simtirea si vointa
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se intercaleaza haotic, si care ofera privirii ,0 imagine
neplacuta”. Acest al patrulea rege reprezinta puterea
gandirii care mai este inca Intunecata de impresiile
sensibile, focul sufletului care inca nu se desfasoara in
iubire, ci traieste in pofte si impulsuri, vointa
nedisciplinata a omului.

Sa ne amintim convorbirea regelui cu batranul cu
lampa. Regele de aur il intreaba pe batran: Cate taine
cunosti tu? - Trei - raspunse batranul. - Care este cel mai
important? - intreba regele de argint. Cea evidenta -
raspunse batranul. Vrei sa ne-o dezvalui si noua? - Intreba
regele de arama. - De indata ce o voi cunoaste pe cea de a
patra - replica batranul. Eu o cunosc pe cea de-a patra -
spuse sarpele, se apropie de batran si 1i suiera ceva in
ureche. - Sosit-a timpul! - strigd batrdnul cu o voce
puternica.

Exista trei taine - si cea mai importanta este cea
evidenta. Dupa ce acestea au fost revelate, poate fi
cunoscuta si cea de a patra! Acestea sunt cuvintele cele mai
importante din tot Basmul, si reprezinta totodata cheia sa -
asa cum i-a spus Goethe lui Schiller intr-o convorbire cu
acesta [Nota 79]. Batranul cunoaste trei taine, care sunt
tainele celor trei regnuri ale naturii. Regnurile naturii au
devenit stationare in evolutia lor. Insi omul evolueazi in
continuare. El poate face aceasta deoarece in el vietuieste
spiritul, sinea sa. Cele trei taine pe care le cunoaste
batranul explica legile regnurilor mineral, vegetal si
animal. Legea care trebuie sa traiasca in sufletul omenesc,
daca acesta vrea sa atinga maturitatea necesara initiertii,
trebuie gasita de sufletul insusi, prin propriile sale puteri. -
Sarpele a gasit-o. El i-o suiera batranului in ureche. Ce i-a
spus sarpele batranului la ureche? Ca el are vointa de a se
jertfil — Jertfa este legea lumii spirituale! - Pe calea spre
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cunoasterea superioara poate merge numai acela pentru
care aceastd cunoastere nu este scop in sine, ci care o cauta
pentru a o pune in slujba omenirii. Toti misticii adevarati
cunosc aceasta cale a sufletului, caci toti au trecut prin
aceasta traire a jertfei sarpelui. De indata ce in templu
rasuna cuvintele: Eu vreau sa ma jertfesc!, batranul spune:
Acum a sosit timpul!

Cuvintele batranului indica un viitor indepartat, in
care maturitatea va fi atinsa de Intreaga omenire: Sosit-a
timpul! - atunci va fi timpul in care templul se va inalta
deasupra fluviului, astfel Incat intreaga omenire sa devina
partasa la intelepciune, si sa participe la initiere, care altfel
revenea doar catorva, jos, in templul subpamantean.

Aceluia care s-a preocupat, ca mine, de douazeci de
ani, cu acest basm, i se arata mereu o intelepciune tot mai
profunda, iar liniile directoare indica spre o temelie
primordiala tot mai profunda. Mai exista multe fraze de o
bogatie inestimabild, pe care trebuie sa le descoperim, si
noi trebuie sa le descoperim. Numai ca trebuie sa ne ferim
ca Goethe sa nu afirme si in privinta noastra ceea ce
caracterizeaza in «Faust», prin Mefistofel, astfel:

Cel care vrea sa cunoasca si sa descrie ceva viu [Nota

80],

Incearci pentru inceput si izgoneasca spiritul afar3,

Apoi el are partile In mana,

Si-i mai lipseste - din pacate! - doar legatura

spiritualal

Haideti sa cdutam aceasta legatura spirituala in
creatiile lui Goethe!
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XVII
TAINA REVELATA A LUI GOETHE [Nota 81]
BASMUL DESPRE SARPELE CEL VERDE SI

FRUMOASA FLOARE-DE-CRIN (2)
Berlin, 23 februarie 1905

In urma cu opt zile am indicat deja faptul cd in
Basmul-poem al lui Goethe despre sarpele cel verde si
frumoasa Floare-de-Crin se ajunge la dezlegarea enigmei
fundamentale a modului cum evolueaza omul de la Eul sau
inferior la Eul superior, si ca la baza Basmului se afla o
mareata perspectiva asupra viitorului.

Cum poate ajunge omul la poarta care il duce in
lumea spirituala? Aceasta era problema fundamentala
pentru Goethe. El abordeaza in modul cel mai patrunzator
aceasta problema si incearca in cele mai diferite moduri sa
reprezinte calea evolutiei puterilor sufletesti ale omului.

Pornind de la aceste mari puncte de vedere, el
incearca sa arate in toate amanuntele, In calitatea sa de
cunoscator, ce cai interioare are omul de strabatut.

Am ramas la clipa In care batrdnul cu lampa s-a
intalnit cu sarpele in fata imaginilor regilor, reprezentantii
celor mai Tnalte puteri spirituale. Trebuie sa recunoastem
in templu un simbol pentru marile scoli tainice care au
existat intotdeauna si mai existi si in ziua de azi. In templu
erau condusi anumiti oameni, si prin invataturile si
indicatiile pe care le primeau acolo, daca le aplicau intr-
adevar asupra lor, ajungeau treptat atat de departe, incat
in final li se putea impartasi initierea.

Noi am vazut ca sarpele a suierat un cuvant in
urechea batranului, actiune desfasurata in fata regilor. Noi
stim ca acel cuvant este cuvantul cel mai important, solutia
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enigmei, despre care Goethe si Schiller spuneau ca ,solutia
se afla chiar in basm” [Nota 82].

Faptul ca solutia se afla in acel cuvant, se deduce din
comportamentul batranului. Caci de Indata ce sarpele a
rostit cuvantul, batranul replica prin cuvintele pline de
importanta: «Sosit-a timpul!».

Sarpele cunoaste cea de a patra taina; de aceea spune
batranul: «Sosit-a timpul!» Si cand, mai tarziu, aceste
cuvinte sunt aduse frumoasei Floare-de-Crin, ea le
considera drept o raza de lumina, ca indiciu al eliberarii ei.

Batranul se Intoarce acasd, unde o gaseste pe sotia sa
consternata. Ea 1i povesteste ca fusesera acolo doua
luminite ratacitoare, care nu s-au purtat In mod cuviincios,
care au lins aurul de pe pereti, Imprastiindu-1 apoi in fata
ei. Ca mopsul mancase din acel aur si murise datorita
acestui fapt. Si ca apoi, batrana a trebuit sa promita ca va
duce ea la fluviu datoria luminitelor ratacitoare. Batranul
incuviinta acest lucru, spundnd ca se va ivi ocazia ca
luminitele ratacitoare sa-si dovedeasca recunostinta. Dar,
pentru inceput, el are sarcina de a crea din nou ordine in
casa; si el o face lasand lampa sa arda, si acoperind in felul
acesta din nou peretii cu aur.

S-ar parea ca aici exista o contradictie. La inceput, in
convorbirea dintre batran si regele de aur, se spune: De ce
vii, caci noi avem lumina! - Batranul raspunde: Stiti ca nu
imi este ingaduit sa luminez Intunericul. - Omul trebuie sa-
si cucereasca mai intai lumina launtrica, pe care sa o aduca
in Intampinarea Intelepciunii stravechi; abia apoi poate
aceasta lumina pentru el. - lar dupa ce batranul s-a
scufundat spre Soare-apune mergand cu lampa sa prin
crapaturile/culoarele Pamantului, se spune: Toate
culoarele Pamantului prin care a trecut el s-au umplut in
urma sa cu aur; caci lampa sa avea minunata insusire sa
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transforme toate pietrele in aur, lemnul de orice fel in
argint, animalele moarte In pietre pretioase si de a
descompune orice metal. Dar pentru a-si manifesta acest
efect, trebuia sa lumineze singura, caci daca mai era si o
alta lumina in preajma ei, stralucea doar frumos si bland, si
toate fiintele se simteau inviorate datorita ei. - Aceasta
contradictie poate fi inteleasa in sensul ca ea lumineaza
numai daca {i vine o lumina in intampinare, iar atunci cand
nu mai exista langa ea nici o lumina, lumineaza intr-un
mod deosebit si transforma tot ceea ce se afla in jurul ei:
pietrele devin aur, mopsul mort devine onix. In felul acesta
avem o interpretare plina de sens.

Apoi batranul 1i spune sotiei sale: Du-te la luntras, du-
i cele trei roade ale Pamantului, iar pe catelul mort du-l
frumoasei Floare-de-Crin; asa cum ucide ceea ce este viu, il
va Invia pe cel mort prin atingerea ei. - Femeia porneste la
drum. Cosul cu mopsul cel mort este foarte usor, dar se
ingreuneaza cand se adauga in el roadele Pamantului.
Aceasta este o trasatura importanta.

Uriasul 1i apare in cale; umbra sa ii scotoceste in cos
si-i ia cate unul din roadele Pamantului, ducandu-le la gura
uriasului, care le mananca. Luntrasul nu poate fi satisfacut
prin restul roadelor, caci el trebuie sa-i dea fluviului
tributul in interval de douazeci si patru de ore. Batrana se
pune chezas in fata fluviului si isi cufunda mana in el. Mana
devine tot mai micd si mai neagra si in final devine
invizibild, desi ea simte ca o are inca; daca femeia aduce
fluviului tributul in intervalul promis, isi va reprimi mana.

Tocmai cand sosi batrana, luntrasul aducea de pe
celdlalt mal un tanar, care arata ca paralizat. in fine, ajung
amandoi pe celdlalt mal, trecand peste puntea formata de
catre sarpe la ceasul amiezii, in imparatia frumoasei
Floare-de-Crin. O gasesc Inconjurata de trei slujitoare,
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cantand la harpa. Este de o frumusete nepamanteand, dar
este tristd, cdci pasdrea de al carei cantec se bucura, si-a
cautat adapost langa ea de teama unui uliu, si a fost ucisa
de atingerea ei. Ea este nefericita de aceasta noua spaima.
Batrana deplange necazul ei, dar 1i vesteste totodata
mesajul barbatului ei, anume ca a sosit vremea.

Intre timp veniserd si sarpele si luminitele
ratacitoare. Sarpele o consoleaza pe frumoasa Floare-de-
Crin. Batrana se roaga sa primeasca de la ea roadele lips3,
dar in Imparatia Crinului nu creste nimic care sa poarte
flori si sa dea roade, de aceea ea nu le poate primi.

Se pare ca vremea implinirii a ceva important se
apropie tot mai mult; dar cand tanarul Incearca sa o
imbratiseze pe frumoasa Floare-de-Crin cade mort alaturi
de ea. Sarpele traseaza un cerc magic in jurul corpului,
pentru a-l feri de putreziciune, care altfel ar trebui sa
intervina la apusul Soarelui. In fine, dupa ce Soarele a apus,
soseste, condus de uliu, batranul cu lampa, ca si luminitele
ratacitoare, pe care le-a chemat batrana.

Fiecare se pregdteste pentru a face ceea ce depinde
de el, pentru a rezolva in mod armonios problema.
Luminitele ratacitoare trebuie sa deschida templul, dar ele
nu pot gasi singure calea catre templu. Tanarul mort si
corpul pasarii sunt duse de acolo, sarpele se intinde peste
fluviu, si dupa ce toata lumea a trecut, el se declara gata de
a se jertfi.

Datorita jertfei sarpelui se modifica toate
evenimentele. Mai Tnainte, stravechea intelepciune actiona
in toate tinuturile care erau date omenirii de catre initiati.
Inviorare aduceau religiile sufletelor care li se aldturau in
mod viu. Batranul se scufunda spre Soare-apune; el merge
in imparatia oamenilor. Sarpele, intelectul, care tinde spre
iluminare, se scufunda spre Rasarit, caci din Rasarit a
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stralucit intotdeauna lumina spirituala a Soarelui, care
aduce cunoastere sufletelor omenesti.

Templul vibreaza, coloanele metalice rasuna -,
aceasta este o imagine pentru acea stare a sufletului care
preia in sine prin jertfi, legitatea lumii spirituale. In
Devachan totul rasuna, totul isi exprima esenta In sunet.
Goethe vorbeste in «Faust», in Prologul din Cer - acesta
este Devachanul - despre un Soare ce rasuna. ,Soarele
rasund dupa vechea melodie, intonand cant de intrecere
intre sferele fratesti”. Goethe are aici in vedere Soarele
spiritual, pentru ca cel fizic nu rasuna. Atata timp cat
intelectul tinde doar spre iluminare, atata timp cat prin
stradania sa el isi cucereste tot mai multa lumina
interioara - acest lucru se poate realiza si prin ratiunea
devenita tot mai lucida -, atata timp batranul cu lampa sa,
daca vrea sa lumineze sufletului, trebuie sa aibda o lumina
sufleteascd, spre care sa-si trimita lumina. Prin vointa de a
se jertfi a sufletului, pentru acesta are loc iluminarea si
totul se transforma in jurul sau. Totul este vazut acum in
starea sa spirituald, nu in cea fizica. Aici sunt descrise stari
pe care le parcurge sufletul omenesc in initiere.

Tanarul este readus la viata prin jertfa sarpelui, dar
lui 1i lipseste, totusi, constienta. Corpul sarpelui se
descompune In minunate pietre pretioase, pe care batranul
le arunca in rau. Din ele se formeaza un pod durabil inspre
malul celilalt. In felul acesta s-a creat o trecere liberd din
impadratia sensibilului in cea a spiritului.

Dar trebuie sa aflam mai intai ce s-a petrecut in
launtrul templului. Poarta se deschide, si batranul spune
din nou: «Sosit-a timpul!» - Templul se ridica deasupra
fluviului, coliba luntrasului alcatuind un mic templu in
launtrul celui mare, ca un fel de altar. Batranul devine din
nou tanar, chiar si luntrasul si sotia batranului intineresc.
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Aceasta din urma se alatura celor trei tovardse ale
frumoasei Floare-de-Crin, devenind astfel cea de a cincea
dintre ele. Pentru tanar are loc, pe parcursul urmator al
basmului, initierea. Cei trei regi 1i daruiesc ceea ce au de
daruit. Regele de arama i confera sabia, spunand: Sabia in
stanga, dreapta libera! - Regele de argint ii intinde
sceptrul, spunand: Paste oile! Pe cand regele de aur fi
aseaza coroana de stejar pe cap, avertizandu-l: Recunoaste
instanta suprema! - El este dotat cu tdrie, frumusete si
cunoastere.

Acum tanarul nu este numai viu, ci si dotat cu daruri
spirituale. Mai Tnainte il urma pe batranul cu lampa
aproape mecanic din lume pana in templu, care mai era
inca subpamantean. Apoi templul se ridica la suprafata.
Barbatul cu lampa il lumineaza pe tandr; ramane mereu
alaturi de el si 1l conduce in final in fata celor trei regi, care
ii acorda darurile lor. Se spune apoi: ,Ochii sai straluceau
de un spirit inexprimabil” - cu el s-a indeplinit initierea! Si
acum tanarului ii este Ingaduit sa se uneasca cu frumoasa
Floare-de-Crin; lui 1i este ingaduit sa o imbratiseze cu
iubire, si are loc nunta lor.

Cel de-al patrulea rege se prabuseste, dupa ce
luminitele ratacitoare au lins tot aurul din el. Soseste si
uriasul; la inceput, tanarul este Inspaimantat, dar umbra
acestuia nu mai face nici un rau. Uriasul devine un fel de
obelisc; el serveste drept ceas solar, avand figuri omenesti
artificiale in loc de cifrele indicatoare ale timpului.

Marete stau alaturi podul si templul, poporul se
revarsa in valuri spre el, puntea este plina de calatori, iar
templul este cel mai cautat de pe Pamant.

Acesta este sfarsitul basmului.

Momentul nu se afla in prezent si nici In trecut; el se
afla intr-un viitor indepartat al evolutiei omenirii, In care
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constienta omenirii actuale, care acum este indreptata
unilateral asupra lumii sensibile, va fi parcurs calea
sufleteascd descrisa 1n basm; cdnd omul va fi dobandit
intelepciunea, initierea, cand lucrurile nu vor fi doar
intelese, ci si dominate, momentul in care intreaga omenire
va putea dobandi initierea.

Ce Inseamna toate acestea? Batranul cu lampa, dupa
cum am explicat deja, este intelepciunea straveche, care
are puterea de a dezvolta o intelepciune dumnezeiasca, si
nu una omeneascd, puterea de a domina lucrurile si de a
transforma toate lucrurile. Aceasta putere depune in
fortele naturii amprenta spiritului. Ea stie sa transforme
pietrele in aur, sa nimiceasca metalele. Toate acestea sunt
insusiri atribuite elixirului vietii adevaratilor alchimisti. Cu
aceasta se are in vedere o cunoastere profunda. Goethe are
in vedere, in intreaga desfasurare a evenimentelor
basmului, o stare viitoare a omenirii si el arata calea pentru
atingerea acestei stari. Daca avem in vedere ceea ce se
petrece In jurul nostru - asa vrea Goethe sa spuna -, vedem
evolutia omenirii aflata intr-o continua transformare; si
natura se schimba necontenit. Este sarcina omului sa
patrunda intreaga natura fizica cu gandurile sale.

Datorita progresului sau tehnic, omul este in stare sa
transforme produsele neprelucrate din natura in ceva care
sa slujeasca progresului cultural. Prin arta, el imprima
marmurei spiritul sdu. Omul transforma natura in produs
al artei; el transforma tot ceea ce 1i ofera natura in ceva
care 1i poartad pecetea. Asa este spiritualizata astazi natura
intr-un mod rational. Omul va fi creatorul unei naturi
superioare.

Asa este devenirea omenirii; o alchimie; treptat,
spiritul omului se imprima in orice element neviu. Goethe
vede Intr-o perspectiva ampla o lume care va fi in asa fel
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transformatd, incat nu va mai exista nimic din regnurile
naturii ca atare, ci totul va fi transformat de spiritul
omenesc astfel incat tot ceea ce este neviu sa fie strabatut
de acest spirit.

Aceasta transformare exterioara a neviului este
reprezentata in basm prin lumina ce radiaza din lampa
batranului, transformand pietrele si metalele. Atunci cand
aceasta luminad se cufunda insa in sufletul omenesc, ea
dobandeste si o altd putere; ea nu-si va mai extinde
imparatia numai asupra neviului, ci si asupra a tot ce este
viu. Prin preluarea intelepciunii stravechi si dobandirea de
cunostinte ldauntrice, omul va deveni capabil sa
dobandeasci si cu totul alte forte. In viitor, el nu va domni
numai asupra neviului, ci si asupra viului. El va putea
transforma si viul prin alchimia sa. El va prelua in sine
aceeasi intelepciune care a creat candva lumea, stravechea
intelepciune a lumii, si va deveni astfel capabil sa invie
ceea ce a murit.

Astfel, si vegetalele lignificate si uscate vor putea fi
transformate de catre Intelepciune. Lumea vegetala pe cale
de a muri devine argint, aparenta plina de stralucire. Dar
viul, lumea animala, lumea celor sensibile merge pe o alta
cale; natura lor inferioara trebuie jertfita, trebuie sa moara,
pentru a urca pe Inaltimi. Se indeplineste ceea ce aflam
descris la Jakob Bohme [Nota 83], care cunostea bine
aceste taine ale alchimistilor, in urmatorii termeni:
»,Moartea este radacina oricarei vieti” si:

Cel ce nu moare inainte de a muri

Piere atunci cand moare.

Este ceea ce Goethe insusi cuprinde in urmatoarele

cuvinte:

Si atata timp cat nu traiesti aceasta: [Nota 84]

Mori si devino!
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Esti doar un oaspete mohorat

Pe acest intunecat Pamant.

Caci omul ajunge sa dobandeasca aceasta capacitate
de a-si configura sinea superioara, tocmai atunci cand face
sa moara In sine natura sa inferioara. Omul este capabil sa
se apropie de Dumnezeire numai daca si-a invins natura
inferioara din el.

Numai omul pregatit, cel care a trecut prin katharsis,
prin probe dure si purificare launtrica, poate cuprinde
divinul. De aceea este ucis tandrul, care se apropie de
Floarea-de-Crin inainte de a fi pregatit si purificat.

Cel ce ridica valul lui Isis, cel care paseste la imaginea
Dumnezeirii Incarcat cu ving, trebuie sa moara din aceasta
cauza. Numai dupa ce s-a pregatit indelung, abia dupa ce s-
a familiarizat cu toate probele este el capabil sa primeasca
initierea. Tanarul, asa cum ne Intdmpina el mai intai in
basm, Inca nu si-a purificat launtrul. Si atunci cand vrea sa
patrunda cu o astfel de constitutie sufleteasca in imparatia
spiritului, el este paralizat, iar mai tarziu, cand vrea sa se
apropie cu forta de Floarea-de-Crin, el este ucis. In «Faust»
aflam ca Faust poate foarte bine patrunde prin magie in
impadratia spiritului, acolo unde se afla aceia care nu se mai
afla in existenta pamanteana fizica: Paris si Elena. Dar el
este condus de Mefistofel, nu de propria sa activitate
sufleteasca, si de aceea el este paralizat. Numai omul
purificat prin suferinta si durere, purtat de o vointa si o
stradanie serioasa poate merge inainte, poate afla intrarea
corectd In aceasta lume, dupa ce el s-a pregatit suficient
prin ,lampa”. Abia atunci poate el spera sa ajunga la
initiere.

Batranul cu lampa se intoarce la coliba. Acolo au fost,
intre timp, luminitele ratacitoare. El o gaseste pe sotia sa
foarte necdjita, pentru ca luminitele s-au purtat
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necuviincios cu ea, lingdnd apoi tot aurul care acoperea
peretii din timpuri stravechi. Au numit-o in zburdalnicia
lor regina a lor, si s-au scuturat apoi de aurul pe care-l
linsesera de pe pereti. Mopsul a mancat din aurul scuturat,
si iatd-l zacand mort. Luminitele ratacitoare sunt
reprezentantele personalitatii inferioare, plind de pofte, ele
preiau orice aur al cunoasterii, oriunde il gasesc, dar in
mod vanitos, pentru placerea proprie, intr-o dispozitie
sufleteasca egoistd. De aceea ele nu pot recunoaste
valoarea mai profunda a aurului; ele nu 1i acorda respectul
cuvenit si il arunca imediat de la ele. Luntrasului {i presara
dinainte aurul scuturat de pe ele. Luntrasul se sperie de
acest aur, In care este implicata personalitatea plina de
pofte. El spune: fluviul - astralitatea cosmica purda - nu
poate folosi asa ceva; el se inspumeaza sdlbatic de la
acestea. Dar sarpele transforma acest aur; el il foloseste in
stradania sa cautatoare. El simte ca trebuie sa-si plece
capul spre Pamant, pentru a putea Inainta. Luminitele
ratacitoare au datorita aurului idei si concepte, dar acestea
sunt abstractiuni, ele sunt incremenite; luminitele
ratacitoare insesi sunt neproductive. Sarpele face ca aurul
sa devina valoros; de aceea, el devine luminos dinlauntru
spre afara. El face ca aurul sa devina rodnic; datorita
aurului gandirea sa devine astfel Incat el poate patrunde
prin intermediul ei in esenta lucrurilor. In cazul luminitelor
ratacitoare, aurul duce doar la linia verticald, la acea
constitutie sufleteasca de licarire, fara viata interioara, care
pierde inrudirea cu ceea ce se afla dedesubtul ei.

Animalul, mopsul, nu poate prelua intelepciunea; el
este ucis de ea. Pe el se verifica acum efectul lampii. Atata
timp cat a trait, lampa nu a avut capacitatea de a-1 inalta
spre Dumnezeu; acest lucru este posibil numai prin
uciderea insusirilor inferioare. Batranul cu lampa poate
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transforma neviul, mopsul, intr-un frumos onix. Alternanta
culorilor negru si maro in pretioasa piatra face din el o
opera de artd rard - dar el nu-l poate insufleti.
Intelepciunea singurd nu poate conferi viat; in acest scop
trebuie sa mai contribuie si alte forte. Mopsul poate primi
viata numai dupa ce a trecut prin moarte. Moartea
inseamna mortificarea a ceea ce este de natura nediving, a
tuturor poftelor inferioare. Goethe ne indica in felul acesta
ca si animalele se afla intr-o evolutie ascendentd, chiar
daca nu animalul individual; specia animala este cea care
este destinata perfectiunii.

Goethe era teosof, de aceea cunostea el aceasta
intelepciune straveche despre ascensiunea si purificarea
tuturor fiintelor, pe care o contin, in miezul lor, toate
religiile. In toate sistemele religioase licireste strivechea
intelepciune a lumii; adevarul ei straluceste in toate
confesiunile religioase ale diverselor popoare ale
Pamantului. Goethe ne prezinta aceasta intelepciune in
batran. Dar nu este suficient numai ceea ce retine si
stapaneste poftele si pasiunile inferioare. O Intelepciune si
mai inalta trebuie sa apard; intelepciunea straveche este
inlocuita cu o intelepciune superioara. Acest lucru ne este
indicat prin ceea ce se desfasoara in casa batranului: ,Focul
din camin arsese complet; batranul acoperi carbunii cu
multa cenusd, dadu bucatile stralucitoare de aur la o parte
si acum lampa sa lumina iarasi in cea mai frumoasa
stralucire”.

Tnvé'gétura tainica, In care este ascunsa stravechea
intelepciune, este bun al omenirii deja de multe mii de ani.
A existat un juramant sever de mentinere a acestei taine;
lumina intelepciunii putea lumina numai pentru acela care
era pregdtit in acest sens. Sarpele care se jertfeste
reprezintd pentru noi sinea superioara a omului, care
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ajunge la cunoastere. Lampii nu 1i este ingaduit sa
lumineze intunericul; intelepciunea Invatatorului nu
trebuie sa ajunga la aceia care vor doar sa o preia, ci la
aceia care 1i vin in intampinare prin viata lor launtrica. Dar
acestea se refera numai la cea mai 1naltd iluminare. Marii
invatatori ai omenirii, marii initiati sunt mereu activi.
Actiunea stravechii Intelepciuni se desfasoara incontinuu,
ea are loc chiar si cand nu lumineaza nici o altd lumina,
daci ea nu este tulburata. In aceasti aparentd contradictie
noi aflam o semnificatie profunda. Tot ceea ce s-a
desfasurat in decursul evolutiei omenirii s-a petrecut
datoriti influentei strivechii intelepciuni. In spatele a tot
ceea ce s-a petrecut prin intermediul oamenilor de la o
cultura la alta se afla pastratorii acestei stravechi
intelepciuni, initiatii; ei dirijeaza destinele si evenimentele
ce se desfasoara pe planul exterior al istoriei lumii.

Sa o privim acum pe sotia batranului; prin ea ne
intampina o figura feminina. Diferitele stari sufletesti sunt
reprezentate In cadrul misticii prin diverse figuri feminine.
Batrana este starea sufleteasca a omenirii prezente, care
persista in viata sensibila. Ea este casatorita cu batranul cu
lampa. Omenirea este unita cu Intelepciunea straveche.
Intelepciunea straveche actioneazi si in omenirea actual;
fara ea, omenirea nu ar putea dainui. Aceasta intelepciune
straveche s-a unit dintotdeauna cu omenirea dotata cu
facultati sensibile.

Femeia merge la luntras, care reprezinta fortele
naturii. Ea trebuie sa plateasca datoria Iluminitelor
ratdcitoare. Omenirea prezentului este datoare fata de
natura. Sinea inferioara, omul care nu se simte dotat decat
cu corpul fizic, trebuie sa plateasca tribut fata de restul
naturii, care face si ea parte din el, chiar daca el nu o simte
ca atare. Viata sufleteasca palpaitoare a Iluminitelor
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ratdcitoare nu recunoaste acest lucru; ele nu pot patrunde
pana la astfel de concepte. Dar cu toate acestea, legea
actioneaza: ,ele se simt legate de pamant intr-un mod de
neinteles; este sentimentul cel mai neplacut pe care l-au
avut ele vreodata”. Luminitele ratacitoare reprezintd, dupa
cum am mai spus, cunoasterea inferioara. Omul dotat cu
sensibilitate, a devenit astfel numai pentru ca a trecut prin
intreaga natura. Aceasta ne apare in imaginea fluviului.

Fluviul, fluviul pasiunilor ce se revarsa, trebuie sa-si
primeasca tributul prin ,roadele Pamantului’. Cele trei
fructe cu frunze invaluitoare sunt invelisurile adevaratului
om, ale Sinei propriu-zise. Sinea provine din Tmpéré;ia
aflata dincolo de fluviu. Pentru a se ajunge in imparatia
astralului, trebuie trecut fluviul; acestuia trebuie sa-i fie
platit tributul roadelor cu foi invaluitoare. Batrana - forta
sufleteasca sanatoasd, rationald - poate aduce cele datoare
reprezentantului puterilor sufletesti active inconstient in
om, adica luntrasului, dar nu intru totul; pentru aceasta
constienta generala actuala nu este suficienta. Si pentru ca
batrdna ramane datoare, ceea ce este vizibil, sensibil,
dispare. El poate aparea la o noua viatda numai prin
patrunderea in spiritual.

Uriasul a facut ca datoria fata de luntras sa nu poata fi
platita; el a luat o parte din roadele pe care ea voia sa le
duca la rau, si le-a consumat. Mai inainte, sarpele le
spusese luminitelor ratacitoare, care voiau sa stie cum pot
ajunge in imparatia frumoasei Floare-de-Crin: ,Uriasul nu
poate face nimic cu corpul sau; mainile sale nu pot ridica
nici un pai, umerii sai nu pot purta nici un snop de orez;
dar umbra sa poate face mult, chiar totul. De aceea la
rasaritul si apusul Soarelui el este cel mai puternic, si
atunci nu aveti decat sa va asezati pe ceafa umbrei sale, iar
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uriasul se va Indrepta lin spre rau, iar umbra lui va va trece
peste mal”.

Calea ce duce dincolo de rau in miezul zilei, peste
sarpe, care vrea sa se faca punte peste pod, este respinsa
de luminitele ratacitoare. - Ce este uriasul? Prin
intermediul sarpelui, ajunge in launtrul lumii spirituale
acel suflet care poate pasi plin de daruire peste prag, prin
dezvoltarea propriilor puteri sufletesti, in deplina
constienta limpede de zi. Dar mai exista si o alta cale, in
care aceasta constienta limpede de zi este atenuatd, ca in
somnambulism. In acea stare omul este fira putere, fira
constienta proprie. Atunci, in om actioneaza forte
inferioare; sufletul insusi este lipsit de propriile sale puteri,
este neputincios. Dar cu toate acestea omul poate vietui
cate ceva din lumea spirituald, chiar daca in mod eronat.

In impdritia frumoasei Floare-de-Crin domneste
tristetea. Floarea-de-Crin este foarte nefericita, caci la
picioarele ei zace moarta ultima ei bucurie, canarul, care fi
insotea cantecele cantate de ea la lauta. Floarea-de-Crin
este trista, pentru ca ceea ce era pasdrea pentru ea,
amintirea lumii sensibile, este moarta. Dar imparatiile
sensibild si suprasensibila formeaza un tot; iar armonie
existd numai acolo unde cele doui se intrepitrund. Insa
urmeaza sa aiba loc o noud armonizare intre cele doua
imparatii; de aceea trebuie sa treaca prin moarte ceea ce
este amintire a sensibilului, pentru a «deveni» apoi din
nou.

In insotitoarele Florii-de-Crin ne intAmpin3 trei fiinte.
Vom mai vorbi despre ele data viitoare [Nota 85]. Ele o
completeaza pe Floarea-de-Crin. Batrana reprezinta starea
actuala de constienta, sufletul ratiunii omului, Floarea-de-
Crin constienta superioara, pe care o atinge omul daca se
jertfeste ca si sarpele. Batrana reprezinta constienta
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limpede de zi, Floarea-de-Crin constienta clarvazatoare la
care trebuie si ajungd omul. Inainte ca omul si atingd
constienta prezentului, el a parcurs alte trei stari de
constientd, reprezentate de cele trei insotitoare. Sunt stari
cum mai apar si astazi uneori in starea de transd, in
anumite cazuri atavice, stari confuze, de vis, dar totusi stari
de constientd larg cuprinzitoare. Inainte de a ajunge la
constienta sa actuald de veghe, omul a parcurs alte trepte
de constientd, in cadrul carora i-a fost daruit de la natura
acordul armonios intre existenta sensibila si existenta
spirituala. - Cele trei insotitoare dorm in timp ce are loc
transformarea; ele traiesc in noua stare fara a observa
schimbarea. Lor le-a fost daruit de la natura ceea ce alte
forte sufletesti trebuie sa-si cucereasca mai intai.

La urcarea templului, Floarea-de-Crin o aduce si pe
batrana cu sine. Toate cele cinci stari sufletesti — care au
premers sau urmeaza sa fie dobandite - vor fi reunite de
om in sine.

Constienta cea mai inalta, cea de care poate beneficia
orice om, este atinsa de tanar in ultima scena.

Uliul a ucis canarul. Armonizarea dintre sensibil si
spiritual nu trebuie sa mai aiba loc prin privirea in urma,
prin amintirea bunurilor de odinioara ale omenirii, ci prin
privirea la cele viitoare. Uliul este vestitorul viitorului,
profeticul. El capteaza ultimele raze ale Soarelui ce apune
in pieptul sau, de un rosu purpuriu. Semnul acesta il aduce
pe batranul cu lampa, care determina transformarea si prin
intermediul caruia vor fi condusi cu totii la templul
initierii. Uliul pluteste deasupra acestui templu si arunca
lumina Soarelui ce rasare din nou indauntrul templului,
astfel incat acesta este luminat de o lumina tainica. Astfel,
uliul uneste ziua cosmica ce apune cu noua zi cosmica ce
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rasare. Uliul constituie acea facultate a sufletului omenesc,
care presimte ceea ce va fi realitate in viitor.

In templu se desfisoara initierea. Acolo ni se arati
cum tanarul este dotat cu cele trei facultati: Manas, Buddhi
si Atma. De ce a reprezentat Goethe aceste trei facultati
exact prin acesti trei regi, vom vedea data viitoare.

Templul se afla mai inainte in adancurile Pamantului.
Mai inainte, pentru a ajunge la tainele superioare, omul
trebuia sa urmeze o scoald tainicd, ce-si desfasura
activitatea adanc ascunsa de lumea exterioara. Dar vine
timpul in care templul scolii secrete nu se mai afla in
adancurile Pamantului, ci el va urca la suprafatd, fiind
deschis tuturor, cu intrarea liberd, accesibil tuturor
oamenilor. Cand va veni vremea aceasta?

Sa ne gandim la cuvintele enigmatice pe care le-a
pronuntat sarpele in templul subpamantean in urechea
batranului; dezlegarea acestei enigme este rezervata
timpului nostru. Ce a raspuns sarpele la intrebarea
referitoare la decizia luata? El a spus: «Vreau sa ma
jertfesc, inainte de a fi jertfit!».

Vine Intr-adevar pentru omenire vremea in care omul
va fi gata sa se jertfeasca, sa se contopeasca cu natura, sa se
simta activ in elementele Intregii naturi, sa nu se simta
doar 1n stramta sa egoitate, vremea in care el va fi gata sa
renunte la sinea sa ca individualitate egoista si sa patrunda
in Sinea cosmica, sa se simta ca parte a acestei Sini
cosmice. — Atunci, telul omului va fi atins, lui i se vor
deschide portile cunoasterii superioare, pe masura ce el
renunta la ceea ce 1l separa de restul lumii. Atunci poate
avea loc adevarata initiere pentru om.

Acesta este timpul in care ,Trei sunt cei ce domnesc
pe Pamant: intelepciunea, Strilucirea si Puterea”. - Asa
spune batranul cu lampa, cel care provoaca aceasta stare.
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Apoi se descrie initierea: ,La primul cuvant, regele de aur
s-aridicat in picioare, la cel de-al doilea, cel de argint, la cel
de al treilea s-a ridicat Incet in picioare regele de aram3, iar
regele compozit s-a asezat brusc pe Pamant”. Primii trei
regi, cel de aur, cel de argint si cel de arama, sunt cele trei
forte superioare ale omului in toatd puritatea lor. - In
aceste trei forme omul vietuieste Dumnezeirea in sine
insusi. Abia atunci cand omul poate vedea in sine fortele in
toata puritatea lor si in lumile lor de provenientd, abia
atunci este el matur pentru initiere. Acestea sunt fortele
pure, dumnezeiesti, care se manifesta si se vietuiesc pe
sine In om ca gandire, simtire si vointd omeneasca.
Purificarea acestor forte ale personalitatii, ale Eului
inferior, constituie desfasurarea povestirii.

In ziua de azi toate acestea mai triiesc inci haotic in
om. Atata timp cat omul este neevoluat, domneste haosul
in colaborarea acestor forte. Cel de al patrulea rege este
asadar un reprezentant al omenirii actuale; dar el se
scufunda in el insusi, ceea ce Inseamna ca aceasta stare a
omenirii va fi inlocuitd de o noua stare, pe care o
reprezinta initierea tanarului. Totul va fi transformat.
Atunci se va petrece ceea ce vesteste profetic uliul, prin
captarea razelor Soarelui, care sunt pregatite pentru noua
zi cosmica: ,Regele, regina si insotitorii lor apar in boltirea
umbrita a templului, iluminati intr-o stralucire cereascad”;
vor domni pacea, armonia, care vor aduce linistea in
constienta generala a omenirii.

Reprezentantul omenirii, tanarul, va fi dotat in
templu cu aceasta nouad constienta a omenirii. El va fi
daruit cu o noua viata; mai Inainte, era condus aproape
mecanic de alte forte, nu de cele proprii ale sale. Acum, ca a
cucerit aceste noi puteri, se poate uni cu frumoasa Floare-
de-Crin, cu constienta clarvazatoare, iar lumea de aici cu
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lumea de dincolo pot fi legate datorita sarpelui ce se
jertfeste, care formeaza fundamentul podului pe care toti
oamenii pot trece incoace si incolo.

Tanarul primeste forta in acest sens de la cei trei regi.
El este condus de catre batran mai intai la cel de al treilea
rege, la cel de arama. El primeste de la acesta sabia in teaca
de arama, simbolul pentru cea mai inalta putere a omului:
Atma. ,Sabia in stinga, dreapta liberd!”, spune regele. in
stanga trebuie sa se afle ceea ce constituie puterea omului,
acolo unde tdria nu este folosita in luptd, ci pentru aparare.
Dreapta sa fie libera pentru munca, pentru orice serviciu in
slujba omenirii. - De la regele de argint, tanarul primeste
ceea ce ii poate Buddhi da omului: Intelepciunea in acord
cu sentimentul este adevarata iubire omeneasca. Cu
aceasta iubire trebuie sa traiasca tanarul printre oameni si
sa pasca oile. - Regele de aur aseaza coroana de stejar pe
crestet si spune: ,Cunoaste supremul!” Cunoasterea in
forma sa cea mai desavarsitd, Manas, este primita de tanar
de la regele de aur. Acum se poate realiza cununia cu
frumoasa Floare-de-Crin, iar unirea lor se afla sub semnul
iubirii: ,Iubirea nu domneste, ci formeaza, ceea ce este mai
mult”.

Fortele sufletesti ce actioneaza subconstient — uriasul
- si-au pierdut forta lor distructiva; uriasul face un ultim
rau atunci cand se indreapta buimacit peste punte spre
templu. El va fi retinut pe pamant, fiind doar un indiciu
pentru un ciclu parcurs de omenire, o coloana colosala,
care arata ca un ceas solar trecerea orelor, zilelor si a
ciclurilor omenesti.

Daca vrem sa rezumam ceea ce a vrut Goethe sa
exprime prin basm, putem spune: Goethe a vrut sa arate in
imagini poetice evolutia si mantuirea finala a omului si a
neamului omenesc. Basmul contine taina pieirii naturii
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inferioare si a devenirii omului superior, ca si starea unirii
finale cu Dumnezeirea, care este considerata telul final in
orice misticism, ca binecuvantare si odihna in
binecuvantare, ca unire cu Dumnezeu. Atunci cand a sosit
momentul acestei jertfiri, atunci cand ,Mori si devino” a
devenit realitate, atunci nu numai spiritualul devine
sensibil, ci si sensibilul poate ajunge la spiritual. Atunci
cand va fi venit aceasta vreme, nu le va fi posibil numai
unor discipoli oculti, unor mistici iluminati sa ajunga la
templu, ci intregul popor va veni la el, trecand incoace si
incolo in Imparatia spiritului.

Acest maret moment al evolutiei omenirii a fost
indicat de Goethe in basmul sau. Ar mai fi inca multe de
spus, in privinta celor continute in basm. Dar la multe
putem face doar aluzie. Si daca despre poet se poate spune,
pe buna dreptate:

Cel ce vrea sa-1 inteleaga pe poet

Trebuie sa mearga in tara poeziei [Nota 86].

Tot asa trebuie sa devenim constienti si noi, daca
vrem sa vorbim despre Goethe, ca pentru Goethe patria sa
era patria adevarului spiritual. Numai acela care cunoaste
misteriile si cunoasterea misteriilor poate patrunde intru
totul bogatul continut al acestui basm. Ceea ce ne-a fost
doar indicat aici poate servi Insa ca indicator de drum spre
o Intelegere tot mai intima a continutului acestui basm.
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XVIII
TAINA REVELATA A LUI GOETHE
«NOUA MELUSINE» SI «<NOUL PARIS» [Nota 87]

(3)

Berlin, 2 martie 19055

In cele doud conferinte precedente am incercat si va
expun imaginile simbol fundamentale din basmele cu
inteles profund ale lui Goethe. Noi am vazut, cum a redat
Goethe, ca si misticii timpurilor vechi, adevarurile pe care
le considerau cele mai profunde, In imagini simbolice
nuantate.

Astazi va rog sa-mi permiteti sa mai adaug la acestea
alte doua basme: «Noua Melusine» si asa-numita poveste a
baiatului, «Noul Paris». S-ar putea parea ca in aceste basme
se afla ceva artificial, pedant, dar daca va veti adanci in
imaginile lor, veti vedea ca si aici este posibil sa se dea o
explicatie doar pe baza unei interpretari esoterice, mistice.

Goethe a intercalat povestea despre «Noua Melusine»
intr-un anumit loc al «Anilor de drumetie» [Nota 88]
(1807). Cine patrunde spiritul lui Goethe, nu se va darui
niciodata parerii superficiale ca pentru el ar fi aici vorba
doar de a aldtura imaginile ca intr-un caleidoscop, ca ar
putea fi vorba doar de un simplu joc cu imagini. Ci el va
intelege ca Goethe a exprimat aici launtrul sau cel mai
profund.

Un om povesteste cum, pentru a-si dezvolta sufletul
spre facultati tot mai inalte, ,a renuntat la vorbire, in
masura in care prin aceasta se exprima ceva banal sau
intdmplator; dar tocmai in felul acesta si-a dezvoltat un alt
talent oratoric, care actioneaza intentionat in mod
comprehensiv, intelept si imbucurator”. - La fel ca acest
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om, si Wilhelm Meister are de a face cu fratii secrete, fiind
condus de indrumatori tainici.

Acel om isi revede si-si ordoneaza experientele vietii
intr-un mod linistit. De acest proces se leaga forta de
imaginatie, care confera viata si miscare celor petrecute.
Asadar cel care ne vorbeste in acest basm este un filosof,
iar in clipa in care ajunge la finalul istorisirii si dobandeste
dorul de a-si Inalta sufletul Inspre o stare superioar3,
intelege totodata si idealurile filosofilor.

Sa lasam acum basmul «Noua Melusine» sa treaca
prin fata sufletului in privinta trasaturilor sale esentiale,
care ne conduc adanc in fiinta lui Goethe.

Un tandr cunoaste intr-un han o femeie ciudats, care
face o impresie deosebita asupra lui. El vede ca ea duce cu
sine o casetd, pe care o pastreaza cu grija. El o intreaba
daca nu poate face ceva pentru ea, care sa-i faca placere. Ea
il roaga sa Intreprinda in locul ei mai departe calatoria cu
caseta, deoarece ea trebuie sa ramana un timp in locul
acela. Dar el trebuie sa ia o camera separata pentru caseta
si sa Incuie acea camera cu o cheie anume, pentru ca usa sa
nu poata fi deschisa de nici o alta cheie. El pleaca, dar in
timpul calatoriei ramane fara bani; doamna apare si il ajuta
in acest sens. lardsi ramane fara bani; ajunge sa creada ca
in caseta se afla ceva care se poate preface in bani.
Descopera o crapatura in casetd, priveste indauntru, de
acolo vine o lumina. Vede o Incapere cu un intreg popor de
pitici, printre care fata care i-a dat caseta. Ea are Infatisare
dubla, afara se afla In marime umana, inauntru, ca pitic. El
se sperie foarte tare, doamna 1i apare din nou, si i spune
cum trebuie sa se comporte cu caseta. Doamna 1i spune ca
adevarata ei infatisare este cea minuscula, si-i mai spune
urmatoarea poveste.

324



Neamul piticilor a existat cu mult timp inainte de
neamul oamenilor, pe cand Pamantul se mai afla inca in
starea de foc. El nu s-a putut mentine, pentru ca un neam
de balauri s-a luptat cu el. Pentru salvarea piticilor, a fost
creat un neam de uriasi, dar acestia au trecut curand de
partea balaurilor, astfel Incat, pentru protectia piticilor a
trebuit sa se nasca un nou neam de cavaleri, sau, cum a fost
formulat in varianta originard, un neam de eroi. In felul
acesta se afla pe de o parte balauri si uriasi, pe de alta parte
pitici si eroi. Dar piticii se micsoreaza tot mai mult, astfel
incat apare necesitatea ca, din cand in cand, cineva din
neamul lor sa iasa la suprafatd, pentru a aduce puteri noi
din neamul oamenilor.

Tanarul vrea sa se uneasca cu doamna, si dupa cateva
alte aventuri ea ii spune ca pentru asta trebuie sa devina el
insusi pitic. Ea i pune un inel pe deget, tanarul devine mic
ca un pitic si intra el Insusi In lumea ei, pe care o vazuse in
caseta. Acum, el este unit cu doamna aceea. Dar curand se
naste In el dorul dupa tara oamenilor, face rost de o pila, isi
pileste inelul si tasneste brusc in inaltime, devenind iarasi
om.

La sfarsitul basmului, cand in tanar se trezeste
dorinta de a fi iarasi om, Goethe face o remarca
interesantd, care este importantd pentru Intelegerea
basmului. El il face pe tanar sa spuna: ,Acum inteleg eu
pentru prima data, ce intelegeau filosofii prin idealurile lor,
de care oamenii urmau sa fie atat de chinuiti. Aveam un
ideal despre mine insumi, si-mi apaream uneori in vis ca
un urias!”.

Vrem sa vedem acum ce voia Goethe sa spuna prin
acest basm. Neamul piticilor, creat inainte de balauri, uriasi
si oameni, ne conduce pe drumul nostru. Poporul piticilor
,este in continuare activ si harnic, ca intotdeauna. in
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vremurile vechi, cele mai renumite realizari ale lor erau
sabiile care-l urmadreau pe dusman, atunci cand erau
aruncate in urma lui, lanturile invizibile si care Inlantuiau
in mod tainic, scuturile de nepatruns. Acum, ei se preocupa
in principal cu probleme de comoditate si curatenie”. Aci ni
se indica ceea ce misticii numesc ,scanteia divind” din
sufletul omenesc, Eul omului, pe care Dumnezeirea l-a
cufundat in trupul omenesc. Acest Eu al omului avea
candva puteri magice, o tainica forta magica, acum el
serveste la a pune la dispozitia oamenilor Pamantul prin
toate lucrarile lor, caci In toate acestea actioneaza spiritul
omului, Eul.

Ce este caseta? O lume, desigur, o lume mica, dar
completd. Omul este un microcosmos, o mica lume in
cadrul celei mari. Caseta nu este altceva decat imaginea
sufletului omenesc Insusi. Ratiunea omeneasca si
constienta prezentului constituie, asa cum am vazut in
basmul despre sarpele cel verde si frumoasa Floare-de-
Crin in sotia batranului, ceea ce realizeaza imagini ale lumii
mari, imagini In mic. Ce este ceea ce e reunit in sufletul
omenesc drept suma a gandurilor? Acel ceva este scanteia
divind. Daca am putea vedea In sufletul omenesc, am
descoperi scanteia diving, care in trecutul indepartat era
aprinsa numai in oamenii dotati cu o constienta confuza, de
vis, laolalta cu germenul starilor viitoare. Aceasta scanteie
divina care licareste in sufletul omenesc a precedat orice
stare fizicdi. In comparatie cu mirimea viitoare a
desavarsirii umane, ceea ce traieste astazi in el este doar o
samantad, doar ceva pitic.

Mai Tnainte au existat si alte rase omenesti; inaintea
noastra au trait atlantii, inaintea lor lemurienii, si asa mai
departe [Nota 89]. La mijlocul acestei a treia rase, a rasei
lemuriene, a avut loc aceasta dotare a omului cu scanteia
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diving, cu constienta. Eul este in om germenul vesniciei, pe
care el o poate cuceri prin evolutie, ca viata constienta de
sine.

Aceasta constienta venea dintr-o alta lume; ea a
precedat deci inceputurile omului, si a existat Tnaintea
celorlalte parti componente ale omului (Kamamanas). In
ziua de azi, aceasta constienta de Eu mai este Inca legata de
pasiuni. Adevaratul filosof se straduieste sa elibereze
divinul din om de sensibil, pentru ca sa devina constient de
originea sa divina; Manas este eliberat de Kama. Acest
Manas eliberat va dezvolta apoi din sine pe Buddhi,
constienta de sine in lumea divind, pentru a tinde apoi
inspre Atma.

Noi stim ca aceasta entitate spirituala a omului a
trecut prin cele mai diferite infatisari. Una dintre aceste
infatisari este descrisa drept cea a balaurului. Si in
«Doctrina secreta» a lui H.P.Blavatsky [Nota 90] aflam de
balauri de foc drept imagini-simbol ale timpului in care a
coborat omul din inalta sa spiritualitate.

Trecerea prin statura fizica bruta este desemnata
prin starea de urias. Omul trebuie sa se innobileze, el se
inalta spre o infatisare tot mai fina, devine, erou, cavaler.
Acesti cavaleri ai spiritului au cautat mereu sa incheie o
alianta cu idealul adevaratei omenii; ei trebuiau sa traiasca
in buna intelegere cu piticii. ,Si asa s-a Intdmplat, ca mai
apoi uriasii au tinut mereu cu balaurii, iar cavalerii cu
piticii”.

Apoi femeia 1i povesteste ca ,tot ceea ce a fost candva
mare, trebuie sa devind mic si sa scada, asa suntem si noi in
situatia ca dupa crearea lumii sa trebuiascd mereu sa
scadem si sa devenim mai mici, dar In primul rand acesta
este cazul pentru familia regala”. De aceea, ,din cand in
cand, trebuie ca o printesa din familia regala sa fie trimisa
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afara din casa regald, pentru a se casatori cu un cavaler
onorabil, pentru ca neamul piticilor sa se improspateze si
sa fie salvat de la completa distrugere”. Caci fratele nascut
dupa ea este atat de mic, ,incat doicile 1-au pierdut chiar,
caci le-a cazut din scutece, si nu se mai stie pe unde a
ajuns”.

Este adus un inel - inelul a fost intotdeauna simbol al
personalitatii - si prin intermediul acestui inel omul devine
pitic si se uneste cu cavalerii adepti ai piticilor.

Prin ce evolueaza neamul piticilor? Prin aceea ca
trece prin omenirea fizica, prin diversele stari de
constienta. Prin ce anume se dezvolta mai departe actuala
constienta? Prin legea evolutiei karmice a omului. Sa
consideram, pentru inceput, un exemplu. Copilul invata sa
citeasca si sa scrie; toate stradaniile pe care le face in acest
sens, sunt uitate, dar lui 1i ramane facultatea de a citi si de a
scrie. Omul a preluat in sine roadele stradaniilor sale. Ceea
ce a existat pentru Inceput afarg, fiind raspandit in natura
fizica, a devenit parte a sa. ,Ceea ce gandesti si faci astazi,
esti maine”, sau, cum spune Biblia: ,,Ce semanati, aceea veti
culege” [Nota 91].

Noi suntem produsul, rezultatul timpurilor trecute.
Sufletul nostru ar fi gol, daca nu ar aduna experiente din
lumea exterioara. Sufletul nostru ar disparea, daca nu si-ar
prelua lectiile primite de la lumea din afara.

Dacd vrem sa transformam intr-adevar in Sine
interioara lucrurile pe care le aflam, trebuie sa le
prelucram. Aceasta este legea evolutiei si involutiei, prin
care ne dezvoltam entitatea. Trebuie sa ne adunam puteri
din lumea inconjuratoare. Noi strdngem experiente din
lumea exterioara, pentru a face din el proprietate spirituala
personald. Apoi spiritul prelucreaza in orele de sarbatoare
experientele pe care le-a adunat, pentru a se intoarce apoi
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in lumea exterioara. Conceptele noastre s-ar pipernici, s-ar
micsora, daca noi ne-am retrage mereu din lumea
exterioard. Este un proces de respiratie spiritualg, acel ,A
da si a lua”. Noi ne dezvoltam lumea interioara inspre afara
si absorbim inlauntru lumea exterioara. Acest proces de
evolutie si involutie este expus In mod semnificativ de
Goethe in acest basm. El este indicat in cuvintele tanarului,
relativ la ceea ce se numeste ideal. Ceea ce il Inaltd pe om
deasupra tuturor celorlalte fapturi, este capacitatea lui de
a-si forma idealuri, este capacitatea sa de a se indrepta
inspre un viitor superior. Prin faptul ca omul ofera
adevarului posibilitatea de a creste intr-un viitor superior,
el cultiva idealismul.

Goethe a exprimat Intr-un mod deosebit de frumos
acest adevar si in basmul despre «Noul Paris». In acest
basm, Goethe vorbeste despre sine Insusi. Acest lucru este
spus la inceputul [Nota 92] lucrarii «Poezie si adevar». Cu
putin timp mai Tnainte, tanarul Goethe a incercat ,sa se
apropie iIntr-un fel de marele Dumnezeu al naturii, de
Creatorul si Mentinatorul Cerului si al Pamantului”, prin
aceea ca i-a fnaltat un altar. ,Produsele naturii urmau sa
reprezinte in mod simbolic lumea, deasupra acestora urma
sa arda o flacara, semnificand firea omeneasca ce tanjeste
spre Dumnezeire”. Baiatul aprinde lumanarea de la lumina
Soarelui ce apune. Dar in final cele adunate cu atata truda
se distrug si el ajunge la concluzia ,cat de periculos este sa
vrei sa te apropii de Dumnezeu pe astfel de cai”. Faptul ca
Goethe a stabilit ca drumul pe care te poti apropia de
Dumnezeu poate consta numai in aceea ca omul sa
trezeasca facultatile latente in el, am putut arata in basmul
despre sarpele cel verde si frumoasa Floare-de-Crin. Si in
«Povestea baiatului» indica el aceasta cale.
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Acest basm incepe prin faptul ca Goethe descrie cum
lui, ca baiat, i-a aparut in vis in dimineata de Rusalii zeul
Mercur, daruindu-i trei mere frumoase, unul rosu, unul
galben si unul verde. Acestea se transforma in mana lui in
pietre pretioase si el zareste Intr-insele trei figuri feminine,
pentru care el trebuie sa aleaga, la solicitarea lui Mercur,
trei tineri demni de aceasta.

In timp ce le privea uluit, acestea dispar; apare o a
patra faptura feminind, care danseaza pe mana lui, si care,
deoarece el incearca sa o prindg, il loveste pe frunte, astfel
incat el isi pierde constienta.

Dupa ce se trezeste, se imbraca de sarbatoare, pentru
a face vizite, si ajunge in fata portii, o poarta ciudata aflata
intr-un zid. Poarta nu are cheie.

Un barbat cu o barba lunga o deschide dindauntru;
acesta se asemana unui oriental, dar isi face semnul crucii
si se vede ca este crestin. El arata baiatului gradina, care
este minunat de frumoasa. Din tufisuri, pasarile ciripesc
foarte limpede: «Paris», «Paris», apoi «Narcis», «Narcis».

Apoi noul Paris zareste o gradina si mai minunata
dincolo de un fel de zid viu. Intreaba daci i se ingiduie s
intre. Batranul ii ingaduie, dupa ce el a depus palaria si
spada. Condus de mana batranului, el vede lucruri si mai
minunate. Zareste in spatele unui grilaj alcatuit din sulite si
lanci o gradina si mai frumoasa, inconjurata de un canal.
Acum trebuie sa-si puna un alt vesmant; el primeste un fel
de costum oriental. i sunt aritate in mod avertizator, trei
funii. Acum, sulitele si lancile se intind peste apa, formand
un pod de aur, peste care paseste. li vine in intAmpinare
fata care dansase pe mana lui, si care ii scapase cand a vrut
sa o prinda. Ea il conduce la cele trei doamne din mere,
care sunt acum Imbracate corespunzator si canta la
anumite instrumente.
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Fiinta feminina pe care o recunoaste ca apartinandu-
i, 11 Invioreaza cu fructe. Este 1nciantat de o muzica
maiestuoasa. Apoi, el si fata Incep sa se joace un joc cu un
mic popor de rizboinici. Impotriva avertizarii, el si fata
ajung la invidie, manie si furie; el distruge luptatorii fetei;
acestia se pravalesc in apd, apa se Inspumeaza, podul, pe
care se jucau, se face bucati, si el se trezeste ud si azvarlit
pe cealalta parte.

Batranul vine, 1l ameninta cu funiile cu care urmeaza
sa fie pedepsit cel care Inseala increderea acordata. Baiatul
se salveazd, spunand ca el este destinat sa aduca celor trei
doamne trei tineri vrednici de ele. Este condus cu politete
la poarta. Batranul ii arata diverse semne prin care poate
regasi poarta. Importanta raporturilor lor reciproce ne
aminteste de astrologia Evului mediu.

Cand baiatul revine, poarta nu mai exista, iar cele trei
obiecte, placa, nisa cu fantana si copacii se afla in alte
pozitii reciproce. Totusi, el crede ca a observat ca dupa un
timp acestia si-au modificat Intru catva pozitia reciproca, si
spera ca dupa un timp ele sa-si reia pozitia de odinioara,
implinindu-se astfel semnul. El incheie in mod semnificativ
prin cuvintele: ,Daca va voi putea povesti ceea ce s-a
intamplat mai departe, sau acest lucru imi va fi interzis cu
strictete, Inca nu stiu sa va spun”.

Basmul, scris in 1811, ne arata in fiecare rand al sau
ca trebuie sa cautam in el ceva mai profund. Goethe nu l-a
legat degeaba de legenda lui Paris, si nu l-a modificat
degeaba in felul acesta. Legenda lui Paris si a Elenei, a
razboiului troian, este cunoscuta. Paris trebuie sa dea
marul celei mai frumoase dintre cele trei zeite; pentru
aceasta o primeste In schimb pe Elena. Goethe inverseaza
lucrurile; noul Paris trebuie sa aleaga tineri pentru cele trei
femei, ulterior patru. Baiatul este condus intr-un fel de
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misteriu, de trei ori este la ananghie, mereu trebuie sa
indeplineasca noi conditii. Se ajunge la un fel de joc de-a
razboiul, o imagine, nu un razboi adevarat. Sa urmarim
acum desfasurarea basmului.

Prin aceea ca Goethe desemneaza acest continut al
basmului ca provenind de la zeul Mercur, el indica faptul ca
resimte ceea ce vietuieste el in acest basm, drept un mesaj
al Dumnezeirii. Mercur 1i spune baiatului ca a fost trimis de
zei la el, cu o sarcina importanta.

Goethe staruie mereu in a ardata ca stdrile de
constienta ale omului trebuie reprezentate prin figuri
feminine. In acest basm apar tot patru femei, care il
intampina pe baiat chiar de la inceput, ca si cum ar fi
trimise de zeul Mercur. Caracteristice sunt pentru inceput
merele, pe care Mercur i le pune in mana. Merele se
transforma in niste minunate pietre pretioase, si anume
una de culoare rosie, o alta de culoare galbena, iar cea de a
treia de culoare verde. Cele trei pietre pretioase devin apoi
trei fapturi feminine, ale caror vesminte au culoarea
pietrelor pretioase. Dar ele dispar pentru baiat, in
momentul in care acesta vrea sa le retina. in locul lor,
baiatului 1i apare cea de a patra faptura feminina, care va
deveni indrumatoarea lui.

Si in basmul despre sarpele cel verde si frumoasa
Floare-de-Crin indica Goethe cele patru stari de constienta
ale sufletului omenesc prin patru fipturi feminine. In
povestea baiatului, aceste patru fapturi feminine sunt
caracterizate in mod si mai intim prin culorile mistice pe
care le poarta. Daca vrem sa intelegem mai indeaproape
fiinta acestor femei ca si aceea a culorilor pe care le poarta
ele, va trebui sa privim la starea de constienta pe care o are
omul In prezent si la starile de constienta pe care si le
poate cuceri el prin dezvoltarea fortelor sale sufletesti.
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Omenirea traieste astazi pe Pamant perioada ciclului
mineral; prin trupul sau fizic, omul este inrudit cu
mineralul. Toate substantele care se gasesc in trupul
omului in combinatii chimice - fie ele saruri, substante
calcaroase, metale, si asa mai departe, se gasesc si afara, in
naturd. In lduntrul acestui trup omenesc triieste sufletul
omenesc. Mergand de la o incarnare la alta, sufletul
omenesc traieste In viata dintre nastere si moarte in trupul
pe care il primeste la nastere, sau deja de la concepere.
Sufletul omenesc trebuie sa parcurga in fiecare Incarnare o
multime de tridiri si s faci o multime de experiente. In
felul acesta, el devine tot mai bogat. S-ar putea spune si ca
el devine tot mai bogat prin aceea ca sufletul, care traia
initial In impulsuri si pofte brute, si care apare apoi intr-un
corp nou, intr-o alta lume, apartinand unei alte culturi,
traieste altfel intr-o lume civilizata decat in launtrul
corpului care apartinea unui popor primitiv.

Actualmente, sufletul omenesc traieste 1In
Kamamanas, ceea ce inseamna intr-o spiritualitate care
mai este Inca folosita pentru a satisface impulsurile si
pasiunile oamenilor. Dar tot mai mult apare in sufletul
omului dorul de a se Tnalta la o spiritualitate superioara.
Aceasta stare sufleteasca este desemnata in ocultism prin
culoarea rosu, straluminata din interior, asadar nu un rosu
mat, ci un rosu luminos, straluminat launtric; rosu in
cunoasterea initiatica inseamna constienta fata de lumea
astrala. Iar daca omul nu-si mai preia continutul sufletesc,
viata launtrica a sufletului sau, din ceea ce 1i ofera lumea
inconjuratoare, daca el dezvolta tot mai mult o viata
spirituald, launtrica, in sufletul sau, atunci viata sufletului
omenesc este caracterizata prin culoarea galben, din nou
un galben luminos, radiant.
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[ar daca omul a ajuns sa nu mai traiasca numai in
egoitatea sa stramtd, daca el se simte unit prin simpatie cu
intreaga lume, daca se simte contopit cu Universul, aceasta
stare a sufletului omenesc este caracterizata in ocultism
printr-o nuanta de verde, un verde luminos. Aceasta este
nuanta pe care o prezintd omul in aurd atunci cand
constienta sa individuala se revarsa in intreg universul.

Astfel ca aceste trei femei, care sunt totodata si pietre
pretioase, reprezinta simboluri pentru ceea ce trebuie sa
faca baiatul din sufletul sau. Legatura cu aceste stdri de
constientd, cu aceste configuratii sufletesti, este realizata
de constienta prezentd, care ne conduce si ne indruma in
orice proces de cunoastere. Ea este simbolizata prin cea de
a patra faptura, prin mica figurind care «danseaza si
paseste Incoace si Incolo» pe varful degetului baiatului. Ea
este ratiunea obisnuitd. Prin constienta sa prezentd, omul
se Tnaltd mai sus, ea constituie Indrumatorul sau inspre
sfintenie.

Numai cea de a patra stare de constientd,
reprezentata de fata, exista deja, celelalte trei se afla doar
ca dispozitie, in germen, ele urmeaza sa fie dezvoltate.
Existda ceva care apare ca amintire in suflet; in suflet
traieste ceva care indica niste stiri anterioare. In momente
deosebit de solemne, omul ajunge sa patrunda in asemenea
stari anterioare ale sufletului sau. Tanarului i-a fost
conferita o misiune deosebita prin intermediul zeului
Mercur. Goethe indica aici misiunea sa. El 1si aminteste de
initieri anterioare.

In basm se povesteste cum biiatul este condus intr-
un mod minunat intr-un loc unde nu mai fusese pana
atunci - si pe ale carui imprejurimi - de altfel bine
cunoscute - nu le mai vizuse pani atunci. 1l intimpina un
batran, care 1l conduce in interiorul unei gradini frumoase;
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pentru inceput este condus in gradind in rotonda unui cerc
exterior. Pasdrile ciripesc inspre baiat, in special graurii
galagiosi: «Paris!», «Paris!», altele striga: «Narcis!»,
«Narcis!». Baiatul ar dori sa patrunda si in interiorul
gradinii, si il roaga pe batran in acest sens; acesta ii
indeplineste rugamintea numai cu conditia sa-si depuna
palaria si spada, pe care sa le lase in urma.

Apoi batranul 1l conduce mai aproape de mijlocul
gradinii. Acolo se afla un grilaj de aur. In spatele lui, bdiatul
zdreste o apa lina, ce curge domol, care lasa sa se Intrevada
in adancurile sale un mare numar de pestisori aurii si
argintii. Baiatul ar dori in continuare sa afle cum este
alcatuit mijlocul gradinii. Batranul este de acord, doar cu o
noua conditie: De data asta el trebuie sa-si schimbe
hainele. Primeste un vesmant oriental, care {i place foarte
mult. Cu acest prilej el observa cele trei funii verzi, fiecare
incolacita intr-un fel anume, astfel Incat pareau a fi un
instrument pentru o utilizare nu prea dorita. La intrebarea
pe care o adreseaza batranului, referitor la sensul
streangurilor, i se raspunde ca ar fi pentru aceia care
abuzeaza de increderea pe care cei de aici sunt dispusi sa o
acorde. Apoi batranul il ia de mana si il conduce la grilajul
de aur; el este format din doua randuri de sabii, interioare
si exterioare; acestea se inclind una in fata celeilalte, astfel
incat se formeaza un fel de punte, pe care baiatul ajunge In
centrul cel mai launtric al gradinii. Dintr-un templu rasuna
0 muzica, si atunci cand el patrunde Inauntru, le vede pe
cele trei fapturi feminine stand In triunghi; muzica cea
minunata rdsuna din instrumentele lor. Si mica lui
indrumatoare este acolo, avand grija de el.

Baiatul este condus treptat de catre batran prin cele
trei domenii ale existentei. El paseste venind din viata de
toate zilele In primul domeniu, care este lumea astral3;
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acolo se afla pasarile care 1l striga. Dar el vrea sa patrunda
tot mai adanc in centrul existentei. Ceva din sufletul sau il
impinge sa evolueze - sa urce tot mai sus. Predispozitia
acestei Tnaltari o aduce cu sine de la nastere; atunci el a
venit dintr-o lume care era sufletesc-spirituald, ajungand la
intunecarea acestei fiinte sufletesc-spirituale de catre
lumea fizica. Dar impulsul spre spirit i-a ramas treaz in
suflet - spre el se Indreapta sufletul, de el isi aminteste in
momentele solemne ale vietii sale. Apare la suprafata
amintirea existentei unor trepte anterioare de existents,
impreuna cu presimtirea ca exista o misiune pentru actuala
treapta de existentd. Baiatul simte ca aceasta misiune a sa
se bazeaza pe trdiri din Incarnarile sale anterioare. ,Eu am
dobandit candva consacrarea” - el a adus aceasta
consacrare cu sine din trepte anterioare de existenta.
Apare in el amintirea unei initieri de odinioara, pe care a
primit-o Intr-o viata anterioara. Si atunci Maestrul 1l luase
de mana si il condusese din treapta in treapta. Si acolo
trebuise sa indeplineasca actiunea simbolica de a depune
palaria si spada. El a trebuit sa depuna tot ceea ce il uneste
cu viata cotidiana din lumea fizica.

Este ceea ce trebuie sa faca mereu acela care vrea sa
se fnalte la rangul de Chela, de discipol spiritual; el trebuie
sa o faca In launtrul sau. De aceea un astfel de om este
numit «apatrid»; pentru ca el s-a detasat de ceea ce omul
obisnuit numeste patrie a sa. Aceasta nu inseamna insa o
smulgere din viata; el continua sa-si exercite indatoririle,
dar viata proprie lui este detasata de lumea care il
inconjoara.

Apoi, dupa ce a fost condus mai departe de Maestrul
sau, el ajunge pe treapta a doua; atunci trebuie sa se
schimbe total in privinta vesmintelor sale exterioare -
trebuie sa depuna toate vesmintele existentei sale actuale.
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El este invesmantat In imbracaminte orientald. Aceasta
este o indicatie a faptului ca din orient au provenit toate
impulsurile pentru omenire, pentru a dobandi mereu o
noua intelepciune. (Ex Oriente lux).

Acum, baiatul In vesmant oriental este dotat cu ceea
ce In «Basmul despre sarpele cel verde si frumoasa Floare-
de-Crin» reprezinta batranul cu lampa drept straveche
intelepciune a neamului omenesc; el este dotat cu o
capacitate sufleteasca de amintire a stravechilor stari de
initiere - el este condus la fluviul care separa domeniul
sufletesc de domeniul propriu-zis al spiritului. Fluviul
pasiunilor, al lumii astrale, nu vuieste asurzitor, ci este ,0
apa lina ce curge domol, care lasd sa se Intrevada in
adancurile sale un mare numar de pestisori aurii si argintii,
care se misca incoace si incolo, cand lin, cand repede, cate
unul sau mai multi”. Aceasta este o imagine a modului in
care, daca a adus In sine lumea astrald la tacere, omul
poate afla in aceasta lume, in locul pasiunilor tumultuoase,
valori ale cunoasterii.

Peste fluviul ce separa lumea astrala de tinutul
spiritual aflat in interior, se aseaza sabii. Omul trebuie sa
sacrifice ceea ce poseda, de altfel, pentru ocrotirea sa. Cele
prin care se invartoseaza in particularitatea sa, Eul sau
personal, trebuie sacrificate, trebuind sa devina punte,
pentru a putea ajunge peste ele in tinutul spiritual. Omul
trebuie sa traiasca acel ,Mori si devino”. Doua randuri de
sabii se inclina unele langa altele, devenind pod, peste care
trece baiatul; un rand interior si un rand exterior. Aceasta
este o imagine pentru faptul ca trebuie sa se realizeze o
unire intre constienta inferioara si cea superioara de Eu,
pentru a face omului posibila trecerea in lumea spirituala.

Acum putem vedea si de ce se numeste acest basm
«Noul Paris». Paris este cel despre care mitologia greaca
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povesteste ca parintii sdi s-au speriat de profetia facuta
asupra lui, anume ca baiatul ce se va naste, va distruge
totul cu focul lui. El este abandonat imediat dupa nastere,
este aldptat de o ursoaica timp de cinci zile. El creste si
dupa o serie de aventuri se casatoreste cu Elena, drept
recompensa. Dar Elena Inseamna acelasi lucru cu Selene -
fiica luminii intelepciunii. Selene este simbolul Lunii. Astfel
ca in mitologia greaca, prin casatoria dintre Paris si Elena
este reprezentatd unirea omului cu constienta ce urmeaza
sa-1 conduca pe trepte tot mai inalte.

Narcis este celalalt nume cu care graurii vorbareti il
striga pe baiat. Despre Narcis se povesteste ca ar fi fost fiul
zeului raului Kephissos, si ca ar fi rezultat din unirea
acestuia cu o nimfa. Asadar nici Narcis nu are o
provenienta terestra, ci una supraterestra.

Mai departe se povesteste ca el si-a vazut odata
imaginea in oglinda unui izvor. Iar aceasta l-a Incantat in
asa masura, Incat de atunci nu a facut altceva decat sa se
priveasca. A respins toate ademenirile unei nimfe care s-a
apropiat de el, fiind total cufundat in propria sa imagine.

Narcis este un simbol pentru Eul omului, care vrea sa
staruie in particularitatea sa, in sinea proprie. Atunci cand
omul ramane inchis in Eul sdu, se Invartoseaza in
Ahamkara sa, cand nu poate iesi in afara din propria sa
fiinta marunta omeneasca, cand priveste doar in sine; cand
se indragosteste de Eul sau, atunci nu trece dincolo de sine,
atunci el pierde constienta faptului ca Eul sau isi are de
fapt patria Intr-o lume spirituald, atunci el nu poate ajunge
cu Eul sdau in aceasta patrie spirituald, si ramane ,un
oaspete mohorat pe acest Pamant intunecat”. El nu-si
poate dezvolta atunci in sine constienta superioara care il
inaltd, care il conduce in sus, el trebuie sa se vestejeasca in
sine. Numai acela care se poate uni cu elementul feminin
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superior din sufletul sau, poate urca datorita acestui fapt.
Paris se uneste cu fiica luminii, cu Selene-Elena. Dar Narcis
se Indragosteste de propria sa natura si respinge unirea cu
fiinta spirituald, care se apropie de el ca nimfa.

Prin aceea ca baiatul este strigat: ,Paris-Narcis”, el
este pus in fata alternativei: Ce vrei sa porti In tine, natura
de Paris, sau natura de Narcis? - Orice om care vrea sa
devina Chela, discipol spiritual, este pus dinaintea acestei
intrebari. Fiecare trebuie sa-si aleaga singur drumul pe
care vrea sa-si lase sufletul sa mearga.

Baiatul, in conformitate cu impulsul care actioneaza
in sufletul sau dintr-o incarnare precedentd, alege calea de
Paris; el vrea sa devina ,noul Paris”. De aceea, daca alege
calea initierii, el trebuie sa cunoasca si asa-numitele
pericole ale initierii. Acestea sunt reprezentate simbolic
prin cele trei funii. In scolile de initiere, funiile care se pun
in jurul gatului discipolului, reprezinta diferite simboluri.
Ele reprezinta, printre altele, natura intreita a omului din
Univers. Ceea ce provine din aceasta natura intreita a
omului, se incolaceste in jurul gatului sau, daca el incalca
increderea care i este acordata prin initiere.

Deoarece baiatul vrea sa devina ,noul Paris”, el poate
fi condus de catre batran peste punte. El ajunge in launtrul
celui de al doilea cerc, inconjurat din toate partile de fluviu,
de apa lumii astrale. Acolo el gaseste o minunata gradina,
care 1i apare ca o copie a Cerului pe Pamant. Iar in mijlocul
acestei splendide gradini el vede acum centrul cel mai
interior, un templu inconjurat de coloane, din care razbate
o muzica cereasca. El a ajuns In domeniul lumii spirituale,
care se reveleaza prin sunete: in tinutul Cuvantului creator
al lumilor, care strabate lumea in armonia sferelor. Aici afla
el din nou cele trei staturi feminine, pe care i le-a trimis la
inceput Mercur.
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In imaginea pe care o vietuieste acum baiatul se
exprima ceea ce poate trdai omul cand ajunge pe treapta
initierii. Acolo, omul este in stare sa receptioneze vesti din
lumile superioare.

Femeia imbracata in vesmant rosu se indreapta cea
dintai Inspre badiat; piatra cea rosie, daca este acordata
unui om, 1i confera puterea sa priveasca In lumile
spirituale. Aceasta este prima treapta a initierii. Cea de a
doua treaptd nu este simpla imaginatie, ci vietuire in lumea
spiritualad. Acolo omul se mai simte inca o fiinta separata, el
se simte ca spirit printre spirite, dar inca separat de
acestea. El se simte, ca sa spunem asa, ca un sunet care Inca
nu s-a incadrat in simfonie. Aceasta treapta este
reprezentata de femeia In vesmant galben.

Apoi, spiritul omenesc invatda sa se incadreze in
armonia sferelor, el Tnvata sa se resimta un membru al
lumii spirituale, ca un sunet care oscileaza Impreuna in
simfonia cosmica. Apoi omul isi cucereste piatra verde;
care, in imagine, este reprezentat de femeia in vesmant
verde. In basm, despre aceasti femeie invesmantatd in
verde, se spune: ,Ea era cea care parea sa-mi dea cea mai
mare atentie, parand ca-si indreapta cantecul spre mine;
numai ca eu nu ma puteam intelepti din aceasta... caci
putea sa se aseze cum voia, ..eu 1i dddeam prea putina
atentie, caci mica mea vecina... ma captivase cu totul... si
chiar daca vedeam in cele trei doamne silfidele visului meu,
zdrind 1n ele culorile celor trei mere, intelegeam prea bine
ca nu am nici un motiv sa le retin”.

Baiatul simtea ca desi prin initierea sa dobandise o
privire in acea imparatie inalta, creatoare a lumii, va mai
trebui sa-si prelucreze mult viata in ele. [ar pentru inceput,
el trebuie sa lamureasca in privinta celei de a patra femei,
micuta sa indrumatoare, ratiunea omeneasca.
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lar aceasta se realizeaza printr-un joc de-a razboiul.
Micuta il conduce pe baiat pe un pod de aur, unde urmeaza
si se desfisoare razboiul. Ei 1si aranjeaza ostirile. In ciuda
avertizarilor, atat el, cat si fata, ajung la invidie, baiatul
invinge ostirea fetei care, ,alergand de colo-colo, se pierdu
in final, nu se stie cum”.

Paris din mitologia greaca este cauza dezlantuirii
razboiului troian, care reprezinta simbolic apusul unei rase
a neamului omenesc si rasdritul unei alte rase, in care
urmeaza sa se dezvolte Eul In omul individual cu
functiunile sale. «Noul Paris» este invingator intr-un razboi
care de fapt este doar un joc, imaginea unui razboi, ceva
care nu are o realitate exterioara. Razboiul desfasurat in
joaca Intre ratiunea omeneasca si ceea ce poarta in sine in
om constienta faptului ca provine din Dumnezeire, nu este
ceva care sa aiba realitate exterioara; este ceva care
traieste numai In spirit, care este doar astfel incat se
desfasoara ca in imaginea in oglinda a unui proces spiritual
din sufletul omenesc. Goethe nu putea vesti in viata, ci in
arta, ceea ce vedea. El trebuia sa vorbeasca in reprezentari,
in imagini.

Dupa incheierea luptei, baiatul il intalneste din nou
pe batran, primul sau indrumator, iar acum in el s-a aprins
cu atata certitudine constienta fiintei sale profunde, Incat
el i poate striga batranului: ,Eu sunt iubit de zei!”. Dar el
vrea sa mai traiasca cu ceea ce cere drept rasplata de la
batran: micuta sa indrumatoare, micuta creatura! Ca om ce
se straduieste spre cunoastere, el vrea sa-si duca viata in
asa fel incat, pentru inceput, ratiunea omeneasca sa il
conduca.

Apoi ajunge afara. Batranul ,mi-a aratat cateva
obiecte pe zid, dincolo de drum, indicand totodata inapoi,
spre portita. Eu l-am inteles foarte bine; el voia ca eu sa-mi

341



imprim bine In memorie obiectele, ca sa regasesc cu
certitudine portita, care se Inchidea imprevizibil in spatele
meu. Eu am retinut foarte bine cele aflate in fata mea. De
deasupra unui zid inalt coborau crengile unor nuci
stravechi... ramurile ajungeau pana la o tablita de piatra... a
carei inscriptie Insd nu o puteam citi. Ea statea pe o consola
de piatra, pe o nisd, In care o fantanad lucrata artistic
revarsa apa dintr-un vas intr-altul, pana cand... se pierdea
in pamant. Fantana, inscriptia, nucul, toate erau pe o unica
verticald”.

Baiatul se afla afara; isi aminteste retrospectiv trairile
din incarnarea anterioara, si el priveste totodata asupra
unui moment din viitor. Acestei initieri, de care fisi
aminteste, 1i urmeaza dupa un timp o alta; initierii prin
intelepciune 1i va urma candva initierea spirituala.

In imaginea copacului, a tiblitei cu inscriptia, a apei
care curge, este incifrat un simbol al unei cunoasteri care
isi gasea in Evul Mediu expresia in mistica stelara.
Biiatului i se ingdduie si priveasca in viitor: In momentul
in care se va forma aceeasi constelatie cu cea de acum, sub
care tu ai aflat intrarea in acest loc, unde omul este initiat,
atunci cand aceasta constelatie se va repeta pentru tine in
viitor, atunci ti se va deschide din nou poarta - atunci
initierea se va repeta pentru tine pe o treapta superioara!

El priveste asupra unui moment al realitatii in care va
vietui ceea ce a trait acum ca preludiu al initierii. El
priveste la un viitor Indepartat, in care el va pasi in lume si
va expune ceea ce a vietuit in incarnarile sale anterioare.

In clipa in care a fost initiat exista o anumiti
constelatie cereasca. Acel semn trebuie sa se repete, atunci
cand va fi posibila o initiere pe o treapta superioara. Atunci
poarta va fi din nou vizibila, si depinde de faptul daca va
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exista Ingaduirea sa se vorbeasca despre ceea ce se va
petrece In continuare.

Aceasta dispozitie subtila, fortele intime care intervin
aici, toate acestea trebuie luate In considerare atunci cand
se vorbeste despre acest basm.

Dupa cum vedem, Goethe expune si In aceste doua
basme evolutia sufletului omenesc. Daca in «Basmul
despre sarpele cel verde si frumoasa Floare-de-Crin el si-a
exprimat convingerea despre existenta unei evolutii
sufletesti, valabila pentru toti oamenii, in imagini bogate,
multicolore, In aceste doua basme, «Noua Melusine» si
«Noul Paris» el expune in fata sufletelor noastre initierea
in tainele superioare, asa cum era ea adecvata propriei sale
fiinte. In aceste doud basme ni se expune calea individual
a evolutiei sufletului lui Goethe. Intreaga stridanie
ulterioara a sufletului sau - in stilul spiritual adecvat
sufletului lui Goethe - este continut in mod deosebit in
«Povestea baiatului».

Intr-un fragment: «Cilitoria fiilor lui Megaprazon»
[Nota 93], care a fost inceput In 1792 dar nu a fost
continuat, Goethe voia sa expuna tot o cale de evolutie a
sufletului omenesc. Si acest fragment indica maretia celor
pe care le avea el de spus, si acolo indica el o anumita
constelatie. ,Venus” si ,Marte” sunt ultimele cuvinte [Nota
94] care ni s-au pastrat de acolo.

Un tata 1si trimite cei sapte fii Intr-o calatorie
indepartata in tari ciudate, nedescoperite de alti oameni.
Acestia reprezinta cele sapte elemente componente
fundamentale ale omului, pe care le indica teosofia. - Tatal
le face acestor sapte fii urarea: ,Noroc si prosperitate, curaj
bun si fericita utilizare a puterilor”. Fiecare dintre cei sapte
fii a primit daruri proprii de la natura, pe care urmeaza sa
le foloseasca acum, urmand sa-si caute, datorita lor,
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fericirea si desavarsirea; fiecare dintre frati in felul siu. In
acest fragment: «Calatoria fiilor lui Megaprazon» urma sa
fie expusa de asemenea caldtoria spre tinutul spiritual al
intelepciunii stravechi, unde omul poate ajunge daca
dezvoltd ceea ce se afla depus in germen In partile
fundamentale ale fiintei sale; daca ajunge prin aceasta
dezvoltare la stari de constienta superioara. Gasirea unui
fragment din planul calatoriei spiritului in imparatia
spiritului, ne indica modul in care voia Goethe sa expuna
aceasta calatorie.

Am aruncat asadar doar cateva priviri inlauntrul cel
mai intim al lui Goethe, si am descoperit tot mai multa
intelepciune si tot mai multe adevaruri care licaresc din
minunatele sale opere poetice.

De aceea este de inteles modul in care contemporanii
sai priveau spre el ca la un Indrumator de drumuri spre
lumi necunoscute. Schiller si alti cativa au recunoscut, sau
micar presimtit, ceea ce triia in el. Insd multi au trecut pe
langa el fara sa-1 inteleaga. Germanul mai are inca multe de
facut pentru a extrage tot ceea ce i-a fost revelat de marile
spirite ale poporului sau. Altfel, cuvintele pe care le-a rostit
Lessing [Nota 95] despre Klopstock [Nota 96], vor fi
valabile si pentru el:

Cine nu 1l va lauda pe Klopstock?

Dar il va citi oare fiecare? - Nu.

Noi vrem mai putin sa fim adulati,

Dar vrem sa fim cititi mai cu ravna.

Marile noastre spirite vor sa fie recunoscute, si atunci
ele ne conduc la o aprofundare spirituala imensa.

Ele conduc de asemenea la conceptia despre lume
reprezentata de teosofie. Wilhelm von Humboldt [Nota 97],
unul dintre aceia care presimteau ce anume vietuia in
sufletul lui Goethe, a Intampinat, in anul 1823, prima
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traducere din «Bhagavad-Gita» cu o profunda intelegere.
»A meritat”, a spus el, ,sa trdiesc atat de mult, ca sa preiau
aceste comori in mine”.

Asa au fost pregatiti pentru conceptia teosofica
despre lume, cei care au Invatat de la Goethe.

0, multe se mai pot Invata de la Goethe!

XIX

SCHILLER SI PREZENTUL [Nota 98]
Berlin, 4 mai 1905

Eu am accentuat adesea aici faptul ca miscarea
teosofica nu ne poate distrage de la realitatea nemijlocit3,
de la sarcinile si indatoririle pe care ni le aduce fiecare zi a
timpului nostru actual. Trebuie sa se vada acum daca
aceasta miscare teosofica va gasi cuvintele potrivite si
atunci cand se pune problema sa ne apropie marii eroi
spirituali, care sunt, in fond, creatorii culturii si a
procesului nostru educational. In aceste zile toti aceia care
considera ca apartin culturii germane isi vor indrepta
gandurile asupra unuia dintre cei mai mari eroi spirituali ai
nostri, asupra lui Friedrich Schiller Wilhelm von Humboldt
[Nota 99].

O suta de ani ne despart de la plecarea sa din
existenta pamanteand. Ultima mare aniversare Schiller,
care nu s-a desfasurat numai in cadrul Germaniei, ci
pretutindeni acolo unde se formeaza cultura, In Anglia,
America, Austria, Rusia, s-au comemorat 1n anul 1859 o
suta de ani de la nasterea lui. Aceasta aniversare a fost
legata de festivitati impresionante, de cuvinte pline de
daruire relativ la cel mai inalt ideal al lui Schiller. Au fost
cuvinte care s-au rostit pe intreg Pamantul. Si in zilele
acestea se vor desfasura festivitati zgomotoase in onoarea
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marelui nostru erou spiritual. Dar cuvintele ce se vor rosti
astazi despre Schiler nu vor mai fi atat de intime si sincere
si oneste pe cat au fost aprecierile rostite in 1859, atat de
intime si de pline de daruire si rostite din tot sufletul.
Cultura si conceptia nationalda despre Schiller s-au
modificat considerabil in ultimii cincizeci de ani. In prima
jumatate a secolului XIX, marile idealuri ale lui Schiller,
maretele descrieri din dramele sale s-au manifestat din
plin, incet si treptat, in sufletele oamenilor, si ceea ce s-a
revarsat pe atunci in cuvinte entuziaste de pe buzele celor
mai buni reprezentanti ai poporului german era un ecou a
ceea ce plantase Schiller insusi, un ecou a ceea ce
cufundase el in inimi si in suflete. Spiritele cele mai
proeminente ale acelui timp au mobilizat pe atunci ce
aveau ele mai bun, pentru a spune ceea ce aveau de spus. S-
au unit Tn acest sens fratii Ernst si Georg Curtius,
esteticianul Viecher, lingvistul Jakob Grimm, Karl Gutzkow
si multi altii. Ei s-au armonizat pe atunci in marele cor al
aniversarii lui Schiller, si peste tot era ca si cum se auzeau
insesi cuvintele lui Schiller si rasuna ceva din ceea ce
plantase Schiller insusi.

Trebuie sa marturisim ca in ultimele decenii lucrurile
s-au schimbat. Interesul nemijlocit fata de Schiller a scazut,
deoarece marile idealuri ale lui Schiller nu mai vorbesc
contemporanilor nostri la fel de intim si de familiar, si de
aceea poate constitui o compensare faptul de a incepe o
comemorare Schiller din a ne aduce clar si intuitiv in fata
sufletelor ceea ce mai poate fi Schiller in prezent, ceea ce
poate deveni Schiller pentru viitorul nostru. Pentru teosofi
se cuvine in primul rand sa lege toate acestea de marile
probleme teosofice fundamentale, si sa se intrebe daca
Schiller are ceva de a face cu aceste probleme teosofice
fundamentale. Sper ca desfasurarea serii de astdzi sa
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demonstreze ca nu am realizat o asociere artificiala atunci
cand l-am adus impreuna pe Schiller cu miscarea teosofica,
si cand noi ca teosofi ne simtim chemati intr-un anume fel
sa cultivdm memoria lui Schiller.

Care este in fond problema noastra fundamentala in
acest sens, de care se leaga dorul nostru, pe care o
cercetam si vrem sa o intemeiem? Este marea problema de
a gasi calea inspre ceea ce ne Inconjoara ca obiect al
simturilor noastre, ca lume sensibila, si inspre ceea ce se
ridica deasupra sensibilului, ca spiritual si suprasensibil,
care se afld in noi si deasupra noastra. Aceasta preocupare
l-a preocupat candva si pe Schiller. Eu nu pot intra in
amanunte astazi In aceasta privinta. Dar as vrea totusi sa
arat ca prin intreaga viata si activitate a lui Schiller razbate
aceasta intrebare fundamentala: Cum se raporteaza fizicul
la sufletesc-spiritual, la suprasensibil? - drept sarcina
propriu-zisa, problema pe care a voit sa o rezolve Schiller
de la Inceputul vietii sale pana pe cele mai inalte culmi ale
activitatii sale, si ca intreaga sa creatie este o expresie
artistica si filosofica a acestei probleme. Dupa ce si-a
incheiat studiile de medicina, el a scris un tratat. Acest
tratat, care este un fel de dizertatie Wilhelm von Humboldt
[Nota 100], pe care a scris-o la incheierea studiilor sale de
medicing, trateaza problema: Care este raportul dintre
natura sensibila a omului si natura sa spirituala? - Schiller
trateaza intr-un mod frumos si impresionant in aceasta
opera modul in care spiritualul, frumosul, este corelat cu
natura fizica a omului. Evolutia spiritului nostru a depasit
de mult raspunsul pe care l-a dat Schiller la aceasta
intrebare, dar nu asta ne intereseaza in cazul unui geniu
atat de mare cum este Schiller. Se pune problema modului
in care s-a cufundat el in aceste lucruri, si care a fost
concluzia sa in aceasta privinta. Schiller a conceput
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lucrurile in sensul ca nu trebuie sa existe nici o sciziune
intre sensibil si spiritual. Astfel el a cautat sa arate in
modul cel mai subtil cum actioneaza spiritul si sufletescul
omului in corporalitate, si cum corporalitatea constituie
doar un mijloc de expresie a spiritului care locuieste in om.
Fiecare gest, fiecare forma si fiecare configuratie lingvistica
constituie doar o expresie a acestuia. El a cercetat pentru
inceput modul in care se manifesta sufletul in corp, apoi a
cercetat modul in care reactioneaza starea fizica asupra
spiritualului. Pe scurt, sensul acestui tratat il constituie
armonia dintre corp si suflet. Incheierea tratatului este
grandioasa. Acolo, Schiller vorbeste despre moarte ca si
cum aceasta nu ar fi incheierea vietii, ci numai un
eveniment printre alte evenimente din viatd. Pentru el
moartea nu constituie o Incheiere. El spune acolo, intr-un
mod deosebit de frumos: Viata implica la un moment dat
moartea; dar cu aceasta viata nu se incheie, caci dupa ce a
vietuit evenimentul mortii sufletul trece in alte sfere,
pentru a contempla de acolo viata dintr-o alta directie. Dar
oare a extras omul In acea clipa intr-adevar toata
experienta acumulata in viata sa? Schiller este de parere ca
s-ar putea foarte bine ca viata sufletului in trup sa se
manifeste la fel ca atunci cand citim o carte pe care o citim
pana la capat, o punem deoparte si o reluam din nou dupa
un timp, pentru a o intelege mai bine; dar apoi o punem din
nou de o parte, pentru a o relua din nou dupa un timp,
s.a.m.d.,, pentru a o intelege tot mai bine. Cu aceasta el ne
spune: Sufletul nu traieste o singura data in corp, ci asa
cum un om reia mereu o carte In mana, la fel se intoarce si
sufletul mereu intr-un corp, pentru a face in acesta noi
experiente in aceasta lume. Este marea idee a reintruparii,
a relncarndrii, pe care a facut-o cunoscuta Lessing [Nota
101] cu putin timp finainte In «Educatia neamului
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omenescy», ca Intr-un testament literar al sau, si pe care o
exprima acum si Schiller acolo unde se refera la legatura
dintre natura sensibila si cea spirituala a omului.

Chiar de la inceput, Schiller considera viata din cel
mai inalt punct de vedere.

Dramele din tinerete ale lui Schiller actioneaza cu
maretie si putere asupra aceluia care are o inima sensibila
fata de ceea ce este mare in ele. Daca ne intrebam de ce
marile ganduri ale lui Schiller patrund atat de direct in
inimile noastre, atunci vom primi raspunsul ca Schiller
atinge in dramele sale lucruri care fac parte din cele mai
inalte probleme ale oamenilor. Omul nu trebuie sa
inteleaga intotdeauna si sa-si clarifice in mod abstract ceea
ce se petrece in sufletul poetului atunci cidnd acesta
alcatuieste produse ale imaginatiei. Dar ceea ce traieste in
sufletul poetului atunci cand configureaza personaje ce
apar pe o scena, il vedem deja la teatru sau atunci cand
citim dramele. Atunci, In noi se revarsa ceea ce traieste in
sufletul autorului. Si cate nu traiau in sufletul lui Schiller
atunci cand el si-a revarsat acest suflet tineresc in «Hotii»,
«Fiesco», In «Cabala si iubire»! Noi trebuie sa il extragem
din curentele spirituale ale secolului XVIII daca vrem sa il
intelegem pe deplin.

Pe atunci existau doua curente spirituale ce traversau
orizontul spiritual al Europei. Unul dintre aceste curente
este caracterizat de un cuvant existent In materialismul
francez. Dacd vrem sa-1 intelegem, trebuie sa privim mai
adanc in procesul evolutiv al popoarelor. Ceea ce fermenta
in sufletul lui Schiller, si-a avut originea In stradania si
sensul secolelor precedente. Cam pe la rascrucea secolelor
XV si XVI incepe timpul in care oamenii au Inceput sa
priveasca altfel la stele. Copernic, Kepler, Galilei, sunt cei
care au adus o noud epocd, o epoca in care lumea este
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privita altfel decat inainte. Ceva nou se strecura in sufletele
omenesti, prin faptul ca acestea se incredintau simturilor
exterioare. Cel care vrea sa compare vechea conceptie
despre lume din secolele XII si XIII cu ceea ce a aparut la
raspantia secolului XVI prin Copernic si mai tarziu prin
Kepler, va trebuie sa compare ceea ce se desfasoara in
«Divina comedie» a lui Dante cu conceptia despre lume din
secolele XVII si XVIIL. Impotriva conceptiei despre lume din
Evul Mediu se poate obiecta orice. Ea nu mai poate fi
actuala noastra conceptie despre lume. Dar ea avea un
aspect, pe care secolul XVIII nu il mai are: ea isi reprezenta
Universul ca pe o mare armonie, iar omul era incadrat in
aceasta ordine cosmica divina drept punctul sau central; el
insusi apartinea la aceasta mare armonie. Pe atunci, toate
lucrurile erau considerate a fi emanatie a Divinului, a
puterii creatoare care era venerata in credintd, anume in
crestinism. Supremul era obiectul credintei. El trebuia sa
mentina si sa poarte lumea laolalta. Iar jos, pe Pamant, el
actiona pani in plante si minerale. Intreaga lume era
cuprinsa intr-o mare armonie, iar omul se simtea Incadrat
in aceasta armonie. El simtea ca poate fi eliberat de catre
Acela de care tanjea sa fie eliberat, prin concresterea si
intreteserea sa cu aceasta armonie. El se odihnea in ceea ce
resimtea el drept lume patrunsa de Dumnezeu, si se simtea
multumit. Dar aceste lucruri s-au schimbat si ele trebuiau
sa se schimbe intr-o vreme cand noua conceptie despre
lume si-a creat intrarea in oameni, in vremea cand lumea a
fost patrunsa de spiritul modern de cercetare. Acum se
dobandea o privire de ansamblu asupra substantialitatii.
Prin cercetarea filosofica si fiziologica s-a dobandit o
imagine a lumii sensibile. Iar cele care erau astfel gandite
asupra lumii sensibile nu putea fi aduse in acord cu
credinta. Si-au facut loc alte concepte si alte conceptii. Dar

350



oamenii nu au putut aduce in acord noile lor cuceriri cu
ceea ce gandeau, simteau si presimteau despre spirit.
Acestea nu puteau fi aduse in acord cu ceea ce trebuia
crezut despre izvoarele vietii in conformitate cu
stravechile traditii. Astfel, in Revolutia franceza a razbatut
la suprafata o atitudine care poate fi exprimata prin fraza:
,Omul este o masina”. Substanta a fost Inteleasd, dar
legdatura cu spiritualitatea s-a pierdut. Spiritualul era
resimtit In sine, dar nu se mai resimtea modul in care este
legatd lumea de el; aceasta legatura se pierduse.
Materialistii au creat o noud imagine despre Univers, in
care nu existau, de fapt, decat substante. Goethe simtea o
repulsie fata de un astfel «Systeme de la nature» ca acela al
lui Holbach [Nota 102], el il gasea pustiu si gol. Dar aceasta
imagine despre Univers a lui Holbach era extrasa din
conceptia despre lume natural-stiintifica. Ea reda realitatea
exterioara. Si cum urma sa se raporteze la ea omul care
pierduse spiritul? El pierduse legatura, el pierduse
armonia pe care o simtea omul Evului mediu, armonia
dintre suflet si substanta materiala. Astfel Incat nu se putea
altfel, decat ca spiritele cele mai eminente ale acelei vremi
sa se straduiasca sa regaseasca legatura pierdutd, sau ca
ele sa fie constranse sa aleaga intre spirit si materie.

Si dupa cum am vazut, aceasta a fost problema
fundamentald, problema tineretii lui Schiller, aceea de a
gasi aceasta legatura dintre ideal si realitate, dintre natura
si spirit. Dar curentul timpului sapase o prapastie adanca
intre spiritual si sensibil-senzorial, si apasa ca un cosmar
asupra sufletului sau. Cum pot fi din nou conciliate idealul
si realitatea, natura si spiritul? - aceasta era intrebarea.

Aceasta prapastie se accentuase si datorita unui alt
curent cultural - cel legat de Jean-Jaques Roussseau [Nota
103]. Rousseau respinsese pana la un anumit grad cultura
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moderna de atunci. El gasea ca omul modern se rupsese de
natura si se instrdinase de aceasta datorita culturii
moderne. El nu se Indepartase de natura numai prin
conceptia despre lume, ci el nu mai putea gasi nici legatura
cu sursa de viata. De aceea, el trebuia sa tinda din nou sa se
intoarca in natur3, si asa Intemeiaza Rousseau principiul ca
in fond cultura l-a instrainat pe om de adevarata armonie a
vietii, si ca aceasta cultura ar fi un produs de decadere.

Pe atunci, problema spiritualului, a idealurilor, s-a
pus intr-o noua forma contemporanilor, si cum era sa nu se
puna, de vreme ce ei contemplau insasi viata! Pe vremea
cand idealul de viata era resimtit cu atata intensitate,
sciziunea era dublu resimtita, atunci cand se privea
adevarata viata, asa cum se dezvoltase ea, si apoi ceea ce se
dezvoltase in societatea omeneasca. lar tineretea lui
Schiller se desfasoara tocmai in acesti ani. Toate s-au
adunat, constituind ceea ce Schiller trebuia cu necesitate sa
resimtd drept dizarmonie. Inapoi la idealuri! Care este
convietuirea sociald umana corecta, care ne-a fost
prescrisa de ordinea divinda a lumii? Acestea erau
sentimentele care traiau in tineretea lui Schiller, pe care le-
a exprimat apoi in dramele sale de tinerete, anume in
«Hotii», dar si In dramele de curte; noi simtim acest lucru
daca lasam sa actioneze asupra noastra marea drama «Don
Carlos». Am vazut cum si-a pus tanarul medic Schiller
problema legaturii dintre sensibil si spiritual, si cum a
prezentat-o el, ca poet, contemporanilor sai.

Dupa toate incercarile dure pe care i le-au atras
dramele sale de tinerete a fost invitat la parintele poetului
libertatii, Korner [Nota 104], care facea tot ce era necesar
pentru promovarea vietii spirituale. Subtila formare
filosofica a lui Korner 1-a adus si pe Schiller la filosofie, si
acum s-a pus din nou, din punct de vedere filosofic, pentru
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spiritul lui Schiller intrebarea: Cum poate fi regasita
legatura sensibilului cu spiritualul? - O redactare a celor
rostite pe atunci la Dresda intre Schiller si Kérner gasim in
scrisorile filosofice ale lui Schiller [Nota 105]. E drept ca in
comparatie cu lucrdrile ulterioare ale lui Schiller, acestea
prezinta un anumit grad de imaturitate. Dar ceea ce la
Schiller este imatur, este pentru multi alti oameni de-a
dreptul matur, iar pentru noi ele sunt importante, pentru
ca ne pot arata cum si-a cucerit Schiller cele mai inalte
culmi ale gandirii si fanteziei.

Aceste scrisori filosofice, «Teosofia lui Julius»,
prezinta un schimb de scrisori intre Julius si Raphael;
Schiller drept Julius, iar Kérner drept Raphael. Din ele ne
intAmpind lumea secolului XVIII. in aceasti filosofie se
gasesc multe fraze frumoase, asemanatoare acelora pe care
le-a rostit Paracelsus [Nota 106] drept conceptie despre
lume a sa. In sensul lui Paracelsus ni se aduce fnaintea
ochilor ceea ce a creat puterea divina creatoare in cele mai
felurite regnuri ale naturii: minerale, plante, animale cu
cele mai variate Tnsusiri sunt raspandite in natura; iar omul
este ca un mare rezumat, ca o lume ce repetd, ca o
enciclopedie, toate acestea, care sunt risipite In afara. Omul
este un microcosmos, o mica lume in marele macrocosm, in
lumea cea mare! Schiller spune ca ceea ce este continut in
diversele regnuri ale naturii sunt ca niste hieroglife. Omul
este ca o culme a naturii, care reuneste in sine aducand pe
o treapta mai Tnalta de expresie ceea ce se afla revarsat in
intreaga natura. Paracelsus a exprimat acelasi gand intr-o
forma frumoasa si mareata: Toate fiintele naturii sunt
literele din care se constituie un cuvant, si daca invatam sa
silabisim natura, ea se manifesta in adevarata ei entitate,
formand un cuvant care se exprima in om. Aceasta realitate
este adusa de Schiller intr-un mod viu, sensibil, In scrisorile
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sale filosofice. Totul este atit de viu pentru el, incat
hieroglifele naturii vorbesc pentru el un limbaj intuitiv
expresiv. Eu vad - spunea Schiller -, afara In naturg,
pupele, din care se dezvolta fluturii. Pupa nu se distruge; ea
imi aratd ca are loc o transformare, si de aceea ea
constituie pentru mine chezasia faptului ca si sufletul
omului se transforma intr-un mod asemanator. Astfel,
fluturele constituie pentru mine garantia nemuririi
sufletului.

In modul cel mai desavarsit se imbina astfel gandurile
referitoare la spiritul din natura cu gandurile pe care si le
formeaza Schiller ca fiinta ce traieste in sufletul omenesc.
Apoi el isi cucereste conceptia ca puterea iubirii nu traieste
numai in om, ci ea se manifesta in anumite trepte in
intreaga lume; in mineral, in plantd, in animal, iIn om. Ea se
exprima In fortele naturii, dar cel mai limpede in om.
Schiller exprima acest lucru intr-un mod care i aminteste
pe misticii Evului mediu. Iar ceea ce a formulat el astfel, a
fost denumit de el «Teosofia lui Julius». De la aceasta a
evoluat el la conceptiile sale ulterioare despre viata.
Intreaga sa conduitd in viatd, intreaga sa stridanie nu
reprezinta nimic altceva decat o mare autoeducatie, iar in
acest sens Schiller este, practic, un teosof. Caci, in fond,
teosofia nu este altceva decat autoeducatia sufletului, o
munca continua cu propriul suflet, pentru evolutia lui in
continuare, pe trepte mai inalte de existenta. Teosoful este
convins cd pe masura ce evolueaza mai mult, el poate
vedea lucruri superioare. Cel care s-a obisnuit numai cu
aspectul sensibil al lucrurilor, poate vedea numai ceea ce
este sensibil; cel care s-a educat in vederea sufletescului si
spiritualului, vede in jurul sau sufletul si spiritul. Noi
trebuie sa devenim mai intdi noi Insine spirit si
dumnezeire, si atunci putem recunoaste divinul. Asa
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spuneau si pitagoricienii in scolile lor tainice, si la fel
spunea si Goethe in acord cu vechii mistici:

Daca ochiul nu ar fi solar,

El nu ar putea vedea nicicand Soarele;

Daca in noi nu s-ar afla propria putere a lui

Dumnezeu,

Cum ne-ar putea incanta divinul?

Dar noi trebuie sa dezvoltam mai Intai fortele si
capacitatile care se afla in noi; noi trebuie sa ne educam
facultatile In acest sens. lar Schiller s-a straduit de-a lungul
intregii sale vieti sa se autoeduce.

O nouad treapta in autoeducatia sa o constituie
scrisorile sale estetice, «Scrisori despre educatia estetica a
omului». Ele constituie o bijuterie in viata noastra
spirituald germana. Si numai acela poate simti si resimti
ceea ce se revarsa tainic in afara printre si din cuvintele lui
Schiller - si din dramele sale ulterioare -, cel care cunoaste
scrisorile sale estetice; ele sunt ca un balsam pentru viata.
Cel ce s-a preocupat cat de putin cu Inaltele idealuri
spirituale si pedagogice care traiesc in scrisorile sale
estetice, va trebui sa spuna: Aceste scrisori estetice ar
trebui sa fie manual educational al poporului. Abia atunci
cand In scolile noastre nu se vor studia numai Platon si
Cicero, ci se vor aborda in aceeasi masura si scrisorile
estetice ale lui Schiller, se va recunoaste caracterul lor
specific, genial. Ceea ce trdieste in aceste scrisori estetice
va deveni rodnic abia atunci cand profesorii universitatilor
noastre se vor fi patruns de acest sange spiritual al vietii,
atunci cand vor lasa sa se reverse in elevii lor cate ceva din
cele pe care voia Schiller sa le reverse in educatie prin
aceea ci ne-a daruit aceastd operd minunati. in operele
filosofice actuale nu se gaseste nici o referire la aceste
scrisori estetice. Dar ele sunt cu mult mai importante decat
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multe opere realizate de filosofii de specialitate, pentru ca
ele fac apel la launtrul omului si vor sa Inalte cu o treapta
acest launtric.

Si iarasi apare marea Intrebare care i s-a impus lui
Schiller la inceputul secolului XVIII. Acum, el formuleaza
intrebarea astfel: Omul este supus pe de o parte nevoilor
senzoriale, poftelor si pasiunilor senzoriale. El este supus
acestor necesitati, le urmeaza, este un sclav al impulsurilor,
poftelor si pasiunilor sale. Pe de alta parte se afla
necesitatea logica: Trebuie sa gandesti intr-un anumit fel. -
Pe de alta parte, mai exista si necesitatea morala: Trebuie
sa te supui anumitor Indatoriri. - Din punct de vedere
logic, necesara este formarea, educatia intelectuala.
Necesitatea morala necesita altceva, ceva care depdaseste
conceptia modernd despre lume. Logica nu ne acorda
libertate, noi trebuie sa i ne supunem; nici datoria nu ne
acorda vreo libertate; si acesteia trebuie sa ne supunem.
Omul este incadrat la mijloc; el se afla intre necesitate
logica si necesitate naturala. Fie ca o urmeaza pe una sau
pe cealalts, el este neliber, deci un sclav. Dar el trebuie sa
devina liber.

Problema libertatii apare 1n fata sufletului lui Schiller,
si este pusa si prelucrata poate cu mai multa profunzime
decat oricand in intreaga viata spirituald germana. Cu
putind vreme Tnaintea sa, si Kant [Nota 107] ridicase
aceasta problema. Schiller nu a fost niciodata un adept al
lui Kant, sau cel putin s-a ridicat in foarte scurta vreme
deasupra kantianismului. In orice caz, in timpul redactirii
acestor scrisori el nu se mai situa pe punctul de vedere al
lui Kant. Kant vorbeste despre datorie in asa fel, Incat
datoria devine imperativ categoric. ,Datorie! Tu, nume
mare, sublim, care nu cuprinzi in tine nimic arbitrar, nimic
din ce ar fi placut sau ar purta in sine lingusirea, ci pretinzi
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supunerea, tu, care stabilesti o lege, In fata careia orice
inclinatie tace, chiar daca in secret se revolta Impotriva
ei...”. Kant cere supunere fata de imperativul categoric. Dar
Schiller s-a desprins de aceasta considerare kantiana a
datoriei. El spune [Nota 108]: ,Cu drag le slujesc
prietenilor, dar din pacate o fac cu simpatie” - si nu cu ceea
ce ucide bucuria, si ucide chiar si iubirea. Kant solicita sa
facem ceea ce trebuie din sentimentul de datorie, din
imperativul categoric. Schiller vrea armonie intre acestea
doud, o armonie intre inclinatie si pasiune, pe de o parte, si
datorie si logica, pe de alta parte. Si el afla aceasta armonie
pentru Inceput, in contemplarea frumosului. Si pentru
Schiller actiunea In numele frumosului devine o mare
muzicd, o armonie cosmica, relativ la care el s-a exprimat:
,Numai prin poarta aurorei frumosului patrunzi in tara
cunoasterii” [Nota 109]. Printr-o opera de arta strabate
spiritualul. Astfel, opera de arta nu ne apare ca necesitate
de neclintit, ci ca o stralucire care ne exprima idealul,
spiritualul. In Frumos se echilibreaza spiritul si sensibilul.
Si pentru Schiller, sensibilul si spiritualul trebuie sa se
echilibreze si in om. Acolo unde omul se afla intre aceste
doua stari, acolo unde el nu depinde nici de necesitatea
naturala nici de cea logica, ci el trdieste in acea stare pe
care Schiller o numeste estetica, acolo pasionalitatea este
depasita. Omul si-a 1inaltat spiritul, si-a purificat
sensibilitatea prin frumos, si astfel el are impulsul si
dorinta de a face neconstrans si de bunavoie ceea ce ii cere
imperativul categoric. Atunci, moralitatea devine in om
ceva care i-a intrat in carne si sange, astfel incat si
impulsurile si poftele insesi vietuiesc spiritualul. In felul
acesta, spiritul si sensibilitatea s-au intrepatruns in omul
estetic, spiritul si sensibilitatea se intrepatrund in om,
deoarece el iubeste ceea ce trebuie sa faca. Trebuie trezit
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ceea ce dormiteaza in om. Acesta este idealul lui Schiller. Si
sub aspect social omul este constrans sa traiasca urmand
legile impuse de necesitate sau de ratiunea de stat. Intre
acestea se situeaza societatea estetica, unde se implineste
din iubire ceea ce trebuie Implinit de la un om la altul, si
unde fapta este impusa de inclinatia cea mai launtrica, cea
mai fiintiald. In societatea estetici oamenii actioneazi
liber, acolo nu este nevoie de legi exterioare. Oamenii Insisi
sunt expresia legilor dupa care trebuie sa convietuiasca
social. Frumos si maret descrie Schiller aceasta societate in
care oamenii vietuiesc in iubire si acceptare reciproca si
indeplinesc in mod liber, neconstrans, ceea ce trebuie sa
faca sau ar trebui sa faca.

Eu am putut exprima gandurile lui Schiller din
scrisorile sale estetice doar in cateva linii mari. Dar ele
actioneaza asupra sufletelor numai atunci cand nu sunt
doar citite si studiate in timpul lecturii, ci atunci cand 1l
insotesc pe om ca scriere de meditat de-a lungul intregii
sale vieti, astfel incat el sa devina asa cum voia Schiller. Pe
atunci inca nu venise vremea. Ea vine abia 1n ziua de azi,
acolo unde se poate observa un perimetru cuprinzator al
unei societati care isi stabileste drept prim principiu o
legatura intre oameni bazata pe iubire [Nota 110]. Pe
atunci, Schiller a incercat sa patrunda la o astfel de
cunoastere si o astfel de convietuire sociala prin «Poarta
aurorei frumosului». Asa a pre-educat Schiller oamenii, cel
putin prin arta sa, deoarece pe atunci inca nu venise
vremea sa se creeze oameni liberi intr-o societate libera.
Este trist sa vezi cat de putin si-au gasit intrarea tocmai
aceste ganduri si sentimente intime ale lui Schiller in viata
pedagogica, care ar fi trebuit sa fie intru totul patrunsa de
ele, care ar fi trebuit sa fie o imagine a acestora.
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Modul in care trebuie sa-1 concepem pe Schiller in
prezent l-am descris in conferintele mele despre Schiller pe
care le-am tinut la «Scoala superioara libera» [Nota 111].
Acolo am fincercat sa expun gandurile intr-un mod mai
cuprinzator si In corelatia lor. Unele dintre lucrurile la care
pot face doar aluzie astizi le puteti citi acolo in amanunt. In
toate biografiile lui Schiller puteti gasi, in fond, doar prea
putin din aceste intimitati ale lui Schiller. Dar a existat un
pedagog, un om fin, deosebit, care s-a preocupat cu
prelucrarea continutului scrisorilor estetice ale lui Schiller
in niste scrisori frumoase. Omul se numea Deinhardt [Nota
112]. Nu cred sa 1i mai gasiti cartea prin librarii. Pentru ca
toti profesorii si elevii scolilor superioare au trebuit sa-si
cumpere cartea. Cred ca a fost epuizata. Cel care a scris-o
abia daca putea ocupa un post modest de profesor privat. A
avut nenorocul sa faca o fractura de picior; medicii
consultati au explicat ca fractura s-ar putea vindeca, dar
omul este subnutrit. Si asa a murit in urma acestui
accident. Dupa ce Schiller a parcurs in acest mod o parte
din viata, a intervenit pentru el ceva foarte important; ceva
care a avut consecinte profunde in viata sa, ca si in viata
intregii noastre natiuni. Este un eveniment foarte
important, important in special pentru intreaga viata
spirituala moderna. Este vorba de legatura de prietenie
dintre Schiller si Goethe. Ea a fost intemeiata intr-un mod
absolut particular. Era intalnirea «Societatii de cercetare a
naturii» din Jena. Schiller si Goethe participau la conferinta
unui renumit cercetator al naturii, Batsch [Nota 113]. S-a
intdmplat ca cei doi sa plece impreuna din sala. Schiller i-a
spus lui Goethe: Acesta este un mod atat de imbucatatit de
a considera fiintele naturii; lipseste pretutindeni spiritul
care vietuieste in intreaga natura. - In felul acesta Schiller
i-a pus lui Goethe problema sa fundamentala. Goethe a
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raspuns: S-ar putea foarte bine sa mai existe si un alt mod
de a considera natura. El indicase si In «Faust» acest fapt,
anume acolo unde spusese ca acela care cautd, alungand
spiritul, avand apoi partile in mana, aceluia ,ii lipseste, din
pacate, doar spiritul”. Goethe vazuse in toate plantele ceea
ce el a numit planta primordial3, in toate animalele, ceea ce
el a numit animalul primordial. El vazuse ceea ce noi
numim trup eteric, si Goethe a desenat acest trup eteric
prin cateva linii caracteristice pe o foaie de hartie in fata lui
Schiller. Pentru el era limpede ca in fiecare planta se
exprima ceva cu adevarat viu. Schiller a obiectat: ,Da, dar
aceasta nu este experientd, aceasta este o idee!” La care
Goethe a raspuns: ,In acest caz, mi-e foarte placut faptul ca
am idei, fara sa stiu acest lucruy, si ca eu vad ideile”. Lui
Goethe 1i era limpede faptul ca acel ceva era insasi fiinta
plantei.

Sarcina lui Schiller a fost, de atunci inainte, aceea de a
se indlta la cuprinzatoarea conceptie a lui Goethe.
Frumoasa este scrisoarea [Nota 114] pe care am mai
mentionat-o odatd, ea contine cea mai profunda psihologie
care existd, si care l-a unit pe Schiller cu Goethe prin
legatura prieteniei. ,De multa vreme am urmarit, desi de la
o oarecare departare, drumul spiritului dumneavoastra, si
am observat, cu o admiratie mereu reinnoita, calea pe care
ati trasat-o. Dumneavoastra cautati necesitatea in naturag,
dar o cautati pe calea cea mai grea, de care orice spirit mai
firav s-ar feri cu grija. Dumneavoastra abordati intreaga
naturd, pentru a arunca lumina asupra partilor individuale;
dumneavoastra cautati motivele explicative ale individului
din totalitatea modurilor de manifestare ale naturii.
Dumneavoastra urcati pas cu pas, de la organizatia cea mai
simpla, pana la cea mai complicatd, pentru a cladi in final
din punct de vedere genetic structura cea mai complexa
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dintre toate, omul, pe materialele existente in Intreaga
naturd. lar prin faptul ca dumneavoastra il re-creati
oarecum In naturd, incercati sa patrundeti in tehnica ei
ascunsa. Este o idee mareata si de-a dreptul eroica, ce arata
in mod suficient cum retine spiritul dumneavoastra intr-o
frumoasa unitate bogatia ansamblului reprezentarilor
dumneavoastra. Nu puteti spera ca va va ajunge chiar si o
viata intreagd pentru parcurgerea acestui drum si
implinirea acestui tel, totusi, faptul de a fi initiat aceasta
cale are mai multa valoare decat parcurgerea pana la capat
a oricarei alte cai; caci dumneavoastra ati ales, ca si Achille
din Iliada, Intre Phthia si nemurire. Daca v-ati fi nascut grec
sau madcar italian, si ati fi fost inconjurat deja din leagan de
o natura aleasa si o arta idealizatd, drumul dumneavoastra
ar fi fost infinit mai scurt, sau poate ca ar fi fost de-a
dreptul nenecesar. Caci atunci ati fi preluat deja de la
prima contemplare a lucrurilor forma necesarului, si o data
cu primele dumneavoastra experiente s-ar fi dezvoltat in
dumneavoastra marele stil personal pe care il aveti. Dar
pentru ca v-ati nascut german, pentru ca spiritul
dumneavoastra grec a fost azvarlit in aceasta creatura
nordicd, nu v-au mai ramas alte alternative decat fie sa
deveniti dumneavoastra insiva artist nordic, fie sa inlocuiti
prin imaginatia dumneavoastra si cu ajutorul ratiunii ceea
ce realitatea va ascunde, si sa faceti astfel sa se nasca aici,
oarecum pe o cale rationald, o noua Grecie.” Este ceva ce a
actionat ca un ecou in sufletul lui Schiller, dupa cum vom
vedea imediat.

Schiller se intoarce Inapoi la poezie. lar ceea ce a
ramas in el ca ecou, ne intampinda in dramele sale. Nu
trebuie sa credeti ca veti gasi ca atare gandurile pe care le
revelez eu acum, daca i veti citi dramele lui Schiller. Dar
ele se afla adanc, in launtrul acestor drame, asa cum
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pulseaza sangele nostru prin artere, fara ca noi sa-1 vedem.
Ele pulseazi ca un sange vital in dramele lui Schiller. In
elementul personal intervine elementul impersonal.
Schiller isi spunea: Trebuie sa existe ceva mai cuprinzator,
ceva care sa treacd dincolo de nastere si de moarte. El
incerca sa-si clarifice modul in care intervine marele destin
impersonal in elementul personal. Noi am mentionat
adesea aceasta lege ca fiind legea karmei. El descrie in
«Wallenstein» marele destin, care il inalta sau il distruge
pe om. El incearcd sa intemeieze in stele viata lui
Wallenstein. Dar apoi 1i devine limpede cum acesta este ca
tras de firele destinului, ca stelele destinului stralucesc in
pieptul nostru. Schiller incearca sa realizeze si sa justifice
in Wallenstein in mod poetic corelatia dintre elementul
personal si natura sensibil-senzorialda si Dumnezeirea. Nu
ar fi artistic, daca noi am vrea sa gustam drama cu aceste
ganduri. Dar in mod inconstient, se revarsa in noi marele
impuls care porneste din acest context. Suntem ca Tnaltati
si purtati inspre ceea ce pulseazi in aceastd drama. In
fiecare dintre dramele urmatoare Schiller incearca sa
atinga o treapta si mai inaltd, sa se educe pe sine Insusi si
sa-i inalte si pe ceilalti impreunai cu sine. - In «Fecioara din
Orleans» intra in joc forte suprapersonale, care intervin in
elementul personal. In «Logodnica din Messina» el incearca
sa incorporeze ceva similar; acolo incearca sa faca legatura
cu vechea drama greceasca. El introduce acolo corul si
elementul liric. El nu voia sa expuna in limbajul obisnuit, ci
intr-unul elevat, destine care se ridica deasupra
elementului pur personal.

De ce s-a legat Schiller de drama greceasca? Trebuie
sa vedem de la ce a plecat Insasi drama greaca. Daca privim
la drama greaca de dinainte de Sofocle si Eschil, ajungem la
dramele mister grecesti, la drama primordiala, fata de care
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Eschil, Sofocle si Euripide sunt doar trepte ulterioare de
evolutie. In cartea sa «Nasterea tragediei din spiritul
muzicii», Nietzsche [Nota 115] incearca sa explice nasterea
dramei. In marile tablouri dramatice, grecilor li se prezenta
anual ceva care constituia pentru grecii din timpurile vechi
totodata religie, arta si stiinta - adevar, evlavie si
frumusete. Ce a devenit datoritd acestui fapt drama
primordiala? Aceasta drama nu era o drama care sa
prezinte destine omenesti. Ea urma sa-l prezinte pe zeul
insusi ca reprezentant al omenirii - Dionysos. Zeul care a
coborat din sferele inalte, care s-a intrupat In substantele
materiale, care a urcat prin regnul mineral, vegetal si
animal pand la om, pentru a-si gasi in om eliberarea si
invierea. Cea mai frumoasa configurare a acestui mers al
Divinitatii prin lume il reprezintd ceea ce s-a numit
coborarea, invierea si urcarea la Cer a Divinitatii.

Aceasta drama s-a manifestat sub numeroase aspecte
in fata ochilor privitorilor greci. Acolo grecul vedea ceea ce
voia el sa stie despre lume, ceea ce voia el sa stie ca adevar
despre Univers, Invingerea naturalului de catre spiritual.
Pentru el, ceea ce 1i era astfel prezentat in aceste drame era
stiinta, si ele {i erau astfel prezentate, Incat prezentarea era
legata de evlavie, si putea fi pentru el o imagine-model a
ceea ce vietuia omul. In fata privitorilor se impleteau arta,
religia si Intelepciunea. lar cei care le prezentau nu
vorbeau in limbajul uzual, obisnuit, ci intr-un limbaj elevat,
despre coborare, patimi si invingere, despre inviere
spirituala si inaltare la Cer. lar cele ce se desfasurau acolo
erau reluate de catre cor, ce reda in muzica simpla a
vremurilor de atunci ceea ce se desfasura in mijlocul lor ca
drama divina. Din acest izvor spiritual se revarsa ceea ce
cunoastem noi drept arta, drept stiinta, care a devenit apoi
fizica, si drept religie; toate acestea au provenit din aceste
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misterii. Privim astfel inapoi la ceva in care arta reuneste
adevarul cu evlavia religioasa.

Marele ganditor asupra dramelor grecesti stravechi,
scriitorul francez Edouard Schure [Nota 116] a incercat
recent sa re-construiasca acest tip de drama. Puteti citi o
asemenea re-constructie Intr-adevar geniala in «Sfanta
drama din Eleusis». Prin adancirea sa In aceasta dramg, el a
ajuns la ideea ca ar fi sarcina timpului nostru, de a relnnoi
un teatru pentru suflet si pentru Sine. In «Copiii lui
Lucifer» [Nota 117] el incearca sa creeze o opera moderng,
care sa reuneasca din nou intre ele propria contemplare cu
frumusetea, forta dramatica cu continutul de adevar. Daca
cineva doreste sa stie ce trebuie sa devina drama in viitor
si ce va deveni ea, isi poate face o imagine despre aceasta
din cele prezentate de Schure In «Copiii lui Lucifer». Iar
intreg cercul lui Wagner, inspre ce se straduieste el de fapt,
decat spre a prezenta ceva suprapersonal in dramele sale?
In dramele lui Richard Wagner avem prezentat mersul de
la personal la suprapersonal, la mitic. De aceea a si gasit
Nietzsche, atunci cand a cdutat nasterea tragediei in drama
primordiala, calea catre Wagner. lar stradania secolului
XIX 1n acest sens este exprimatad de Schiller In «Logodnica
din Messina», unde spiritualul este prezentat intr-un limbaj
elevat, unde prin cor ni se expune ecoul faptelor zeilor. Din
ce profunzimi a putut el invia pe atunci o noua Grecie ne
arata Cuvantul inainte extraordinar de plin de spirit al
lucrarii «Despre folosirea corului in tragedie», care
constituie la randul sau una dintre cele mai valoroase
lucrari ale literaturii si esteticii germane.

Schiller a voit acelasi lucru pe care 1-a voit secolul XIX -
sa paseasca prin poarta frumosului in tara cunoasterii si sa
devini un misionar al adevirului. In drama «Demetrius», pe
care nu a putut-o Incheia, deoarece moartea l-a rapit mai
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inainte, in aceastda drama el a Incercat sa inteleaga problema
Sinei omenesti, si a facut-o cu o asemenea claritate, putere si
madretie, Incat nici unul dintre aceia care au Incercat sa scrie
incheierea pentru «Demetrius» nu a putut-o realiza, deoarece
marele continut al ideilor lui Schiller nu putea fi gasit la ei. Cat
de profund cuprinde el Sinea omeneasca ce trdieste In om!
Demetrius afla in sine din diverse semne, ca el ar fi
adevdratul urmas la tronul Rusiei. El face totul pentru a
obtine ceea ce i se cuvine. Dar in clipa in care se afla foarte
aproape de a-si atinge telul, se naruie tot ceea ce a realizat
datorita Sinei sale. Acum, el trebuie sa fie exclusiv ceea ce a
facut din sine prin forta launtrului sau. Sinea care i s-a
impartdsit, nu mai este; acum trebuie sa se nasca o Sine care
urmeaza sa fie propria sa faptd. Din aceasta trebuie sa
actioneze Demetrius. Problema personalitatii omenesti este
cuprinsa cu o maretie neegalata de un alt autor de drame al
lumii. Astfel de lucruri marete traiau in sufletul lui Schiller
atunci cand moartea l-a ripit de pe Pamant. in aceasti drama
se afla ceva care pentru aceia care nu il pot cuprinde in
cuvinte limpezi, va actiona mai degraba ca ecou. lar ceea ce a
fost cladit in inimile si adancurile sufletelor omenesti, a
razbatut iarasi la suprafata in anul 1859.

Anul 1859 a insemnat o rascruce pentru intreaga
educatie moderna. Exista patru opere care au aparut in
jurul acestei date. Ele au dat un ton fundamental pentru
procesul nostru educational. Una dintre ele este lucrarea
lui Darwin [Nota 118] «Formarea speciilor prin selectia
naturald», pe care a adus-o cu sine o miscare materialista.
Cea de a doua lucrare este la fel de caracteristica, cel putin
in privinta lui Schiller, daca e sa ne amintim cuvintele pe
care le-a adresat Schiller wunui astronom: ,Nu-mi
palavragiti atat despre nebuloase si pete solare! Oare este
natura mare, numai pentru ca va da de numarat? Obiectul
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vostru este cel mai sublim din spatiu; dar, prieteni, Cel
sublim nu locuieste In spatiu!” Dar intelegerea acestui
sublim a fost posibila tocmai printr-o lucrare care a aparut
atunci, a lui Kirchhoff [Nota 119] si Bunsen [Nota 120]
despre analiza spectrala. Iar cea de a treia lucrare a fost din
nou Intr-o anumita contradictie cu Schiller. Gustav Theodor
Fechner [Nota 121] a scris In spirit idealist «Scoala
premergitoare esteticii». In conformitate cu parerea lui
Fechner, trebuia creata o estetica pornind ,de jos”. De sus
incepuse Schiller sa o creeze cu o maretie covarsitoare.
Fechner pornea de la simpla senzatie sensibila. Cea de a
patra lucrare aducea materialismul in convietuirea sociala.
Ceea ce voia sa intemeieze Schiller ca societate a fost
deplasat sub punctul de vedere al celui mai cras
materialism In lucrarea lui Karl Marx «O critica a
economiei politice» [Nota 122]. Acestea toate s-au
strecurat acolo, induntru. Si sunt lucruri care trebuiau sa
ramana departe de intimitatea nemijlocita pe care Schiller
o revarsase In inimi, onest si sincer. Astfel Incat aceia
asupra carora se revarsa toate acestea din literatura
modernd, nu vor mai putea privi In acelasi mod ideal
inspre Schiller. Cu putin timp in urma, in ultimul deceniu al
secolului XIX, un om temeinic concrescut cu o cultura
estetica, a scris o biografie a lui Schiller [Nota 123]. Primele
cuvinte de acolo erau: ,in tineretea mea, l-am urat pe
Schiller!” Si abia printr-o preocupare savanta cu el, a putut
ajunge la o apreciere a maretiei lui Schiller.

Acela care poate asculta chiar si numai putin ceea ce
bantuie In timpul nostru, acela va vedea ca domneste o
anumita constrangere launtrica. Timpurile sunt altfel. De
aceea se vor mai lega probabil cateva cuvinte mari si
entuziaste, si unele festivitati frumoase de aceasta
aniversare a lui Schiller. Dar cu toate acestea, cel care are
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un auz si mai sensibil nu va putea totusi detecta ceea ce
strabatea spiritele si firile umane cu o jumatate de secol in
urmd, pe vremea cand Schiller era venerat. Va rog sa
intelegeti bine ca in felul acesta nu vreau sa fac nici cel mai
mic repros acelora care s-au Indepartat astazi Intru catva
de Schiller. Dar fata de maretia celor create de Schiller, va
trebui sa fiti de acord ca el trebuie sa devina din nou o
parte componenta a formarii noastre spirituale. Prezentul
nemijlocit trebuie sa se sprijine din nou pe Schiller. Si cum
sa nu se sprijine pe Schiller o societate care tinde spre
aprofundarea spirituald, asa cum este societatea teosofica.
Doar ea este prima scoala premergdtoare pentru
autoeducatie, daca vrem sa atingem inaltimile spiritului.
Vom ajunge altfel la cunoastere daca vom trece prin
Schiller. Vom deveni spiritualisti daca trecem prin
«Scrisorile estetice» ale sale. Vom considera Societatea
teosofica ca o reunire intre oameni, fara deosebire de
natiune, sex, neam s.a.m.d., ca reunire realizata exclusiv pe
baza iubirii omenesti pure. Schiller s-a straduit de-a lungul
intregii sale vieti spre Inaltimile existentei spirituale, si in
fond dramele sale nu sunt nimic altceva decat ceea ce vrea
sa patrunda in mod artistic in tinuturile cele mai Tnalte ale
acestei existente spirituale. Ceea ce a dorit el sa obtina
pentru sufletul omenesc nu a fost altceva decat de a
dezvolta in acest suflet omenesc ceea ce este vesnic si
nepieritor in el. Pentru a ne aminti inca o data pe scurt de
Goethe, acesta a desemnat prin cuvantul ,entelehie” ceea
ce traieste In suflet ca element nepieritor, pe care si-l
elaboreaza omul in sine, prin experienta sa in domeniul
realului, si pe care il pastreaza ca vesnicie a sa. Schiller
numeste acest element configuratia care da forma. Pentru
Schiller, acesta este vesnicul care traieste in suflet, care
configureaza continuu sufletul in sine, care creste si
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conduce in tinuturile nepieritoare. Este o victorie pe care o
cucereste aceasta configuratie asupra corporalitatii
pieritoare, in care sinea se manifesta doar. Schiller o
numeste vesnicul din viata sufletului, iar noud ne este
ingaduit, ca si lui Goethe - care a formulat cuvintele dupa
trecerea prin poarta mortii a lui Schiller: ,El a fost al
nostru” -, daca e sa-1 cuprindem din nou pe Schiller in
spiritul sau viu ne este ingaduit sa ne patrundem din nou
cu ceea ce trdia In el si care traieste acum in lumea cealalta,
care a preluat cu dragoste si prietenie ce era mai bun in el;
noud ne este ingaduit sa sarbatorim, ca teosofi, acea
legdtura tainicd cu el pe care o putem serba drept
aniversare a lui Schiller. Asa cum misticul se uneste cu
spiritualitatea lumii, la fel se uneste omul cu marii eroi
spirituali ai omenirii. O astfel de sarbatoare, o ,unio
mystica”, ar trebui sa serbeze pentru sine orice om care
tinde spre o conceptie spirituala despre lume, alaturi de
marea si zgomotoasa aniversare a lui Schiller. Nu avem
nimic de obiectat impotriva acestor mari aniversari. Dar
roadele pe care le-a adus Schiller le gaseste numai acela
care serbeaza aceasta sarbatoare intima in inima sa, care il
uneste intim cu Schiller al nostru. Vom afla cel mai bine
calea inspre spirit daca vom proceda ca si Schiller, care s-a
educat pe sine insusi de-a lungul intregii sale vieti. El a
exprimat acest lucru In modul urmator, ce rasuna ca un
moto al conceptiei teosofice despre lume:

Numai corpul si-l1 Insusesc acele puteri [Nota 124],

Care impletesc destinul cel sumbru;

Dar libera de orice putere a timpului,

Tovarasa de joaca a naturilor fericite,

Calatoreste sus, pe campiile-nsorite

Dumnezeiasca intre zei - configuratia noastra eterna.
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XX
FACULTATEA DE TEOLOGIE SI TEOSOFIA [Nota

125]
Berlin, 11 mai 1905

Daca miscarea teosofica vrea sa intervina intr-adevar
in intreaga cultura modernd, atunci ea nu se poate limita la
a raspandi oarecari invataturi sau la a expune una sau alta
referitor la anumite cunostinte, ci ea trebuie sa se
raporteze si sa se explice fata de cei mai diversi factori de
cultura si elemente de cultura ale prezentului. Teosofia nu
trebuie sa fie doar o simpla invatatura, ea trebuie sa fie
viata. Ea trebuie sa se reverse in toate faptele noastre, in
simtirea si gandirea noastra. Or sta in natura lucrurilor ca o
asemenea miscare, care abordeaza direct inima culturii
moderne, daca vrea ca ea sa fie vie, sa intervina in primul
rand acolo unde are de a face cu elementul conducator al
vietii spirituale. Si unde vom cauta in alta parte elementul
conducator al vietii spirituale decat in universitatile
noastre, unde urmeaza sa conlucreze realmente ca
purtdtori ai culturii noastre, ai Intregii noastre vieti
spirituale, toti aceia - cel putin atunci cand considera
idealist lucrurile - care actioneaza de fapt in slujba
adevarului, a progresului si in slujba unei miscari spirituale
in general? Caci ei trebuie sa actioneze impreund cu acel
tineret care s-a pregatit pentru cele mai Inalte sarcini ale
vietii. Aceasta ar fi influenta cea mai mare si mai
importanta pe care o pot avea universitatile in mod firesc
asupra Intregii vieti culturale, o influenta care porneste in
mod autoritar de la ele, caci nici nu se poate pune in
discutie faptul ca din partea universitatilor noastre se
exercita o influentda autoritara, oricat s-ar protesta
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impotriva acestui aspect, ca si impotriva atator alte aspecte
pe care le declanseaza autoritatea. Caci in aceasta privinta
este chiar asa, ca aceia care trebuie sa predea despre cele
mai inalte probleme ale culturii noastre, trebuie sa fie
competenti in privinta tuturor problemelor existentei
omenesti. De aceea este intr-adevar important daca
intreaga natiune este interesata de ceea ce spun membrii
unei facultati intr-o problema oarecare. Asa stau lucrurile.
In toate facultitile noastre este privit drept determinant
ceea ce spune docentul universitar Intr-o problema
oarecare.

De aceea mi se pare firesc sa ne punem, ca teosofi,
intrebarea: Cum trebuie sa ne raportam la diversele ramuri
ale vietii noastre universitare? Nu vrem, desigur, sa
criticim ceva cu privire la organizatiile universitare
actuale, nu acesta urmeaza sa fie subiectul conferintei
noastre de astazi. Ceea ce urmeaza sa fie expus in decursul
conferintei actuale si a celor viitoare urmeaza sa dea pur si
simplu o perspectiva asupra modului in care miscarea
teosofica, daca este intr-adevar vie, daca este intr-adevar
capabila sa intervina in impulsurile miscarii spirituale
actuale, poate actiona fructificind viata noastra
universitara.

Facultatile sunt impartite actualmente in sectiile
teologica, jurista, medicala si filosofica. in orice caz, la
modul in care este organizatd la ora actuald esenta
universitara, ar trebuie sa adaugam, intru totul in sensul
actualului nostru mod de gandire si al conceptiei noastre
despre lume, si alte facultati, oarecum ca o continuare a
universitatii, anume facultati de stiinte tehnice, de arta, si
asa mai departe. Despre acestea vom vorbi cand vom
discuta despre filosofie. Astazi ne vom ocupa de facultatea
care si-a Insusit la inceputurile fiintarii universitatilor -
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universitatile au aparut pe la mijlocul Evului mediu - un
post conducitor in procesul educatiei moderne. In acea
perioadd, la universitati, teologia era regina stiintelor. Tot
ceea ce se mai Invata in plus fata de aceasta, se grupa in
jurul Invataturii teologice.

Universitatea provenea din ceea ce formase biserica
in Evul Mediu: scolile din manastiri. Vechile scoli aveau un
fel de anexa In privinta celor necesare in stiinta lumeascs;
dar partea lor principald era teologia. In prima parte a
vietii universitare au activat profesorii trecuti printr-o
formatie bisericeasca, clerici si calugari, pana pe la sfarsitul
Evului mediu. Teologia era numita «Regina stiintelor». Si
dacd e sa consideram lucrurile in sensul lor abstract,
ideatic, nu este firesc oare ca teologia sa fie numita regina
stiintelor, si nu ar fi trebuit ea sa fie chiar o astfel de regina,
daca isi Indeplinea intr-adevar sarcinile, In sensul lor cel
mai larg? In centrul lumii se afld fira indoial3 ceea ce noi
numim temelia lumii, Divinitatea, Tn masura in care ea
poate fi cuprinsd, inteleasa de catre om. Teologia nu este
nimic altceva decat invatatura despre aceasta Divinitate.
Toate celelalte trebuie reduse la forta divina primordiala a
existentei. Daca teologia vrea Intr-adevar sa fie Invatatura
despre Divin, atunci nici nu trebuie gandit altfel decat ca ea
este un Soare central al intregii Intelepciuni si al Intregii
cunoasteri, si ca de la ea radiaza in afara puterea si energia
necesare tuturor celorlalte stiinte. In fond, ceea ce au avut
de spus marii teologi ai Evului mediu despre lume, si-a
primit lumina, puterea sa cea mai importanta, de la asa-
numita stiinta sfanta, de la teologie.

Daca vrem sa ne facem o imagine despre aceasta
gandire si despre aceasta conceptie despre viata in Evul
Mediu, o putem face in cateva cuvinte. Orice teolog al
Evului mediu considera lumea ca fiind o mare unitate. Sus,
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in varful acesteia, era forta divina creatoare. Jos, risipite in
multitudinea lumii, erau fortele individuale ale naturii si
regnurile naturii. Ceea ce se stia despre fortele si regnurile
naturii constituia obiectul celorlalte stiinte. Ceea ce 1l ajuta
pe om la elucidarea celor mai inalte probleme, ceea ce
urma sa aduca luminad asupra a ceea ce stiintele individuale
nu reuseau si rezolve, venea de la teologie. In consecints,
mai intai se studia filosofia. In perimetrul acesteia erau
cuprinse toate stiintele lumesti. Apoi, invatacelul se ridica
la stiinta teologiei. Un alt statut il aveau In viata
universitara facultatile de medicina si juridica. Ne putem
face usor o reprezentare a modului in care se raportau
aceste facultati una la cealalta, daca privim lucrurile astfel:
Filosofia cuprindea toate stiintele, iar facultatea teologica
se preocupa cu marea intrebare: Care este temelia si care
sunt formele individuale de manifestare ale existentei?
Aceasta existentd se desfisoara in timp. Noi
parcurgem o evolutie spre desavarsire in cadrul existentei
noastre, si ca oameni nu numai ca suntem incadrati in
ordinea lumii, ci si lucram noi insine la aceasta ordine a
lumii. Si daca facultatile filosofica si teologica contempla
ceea ce este, ce a fost si ce va fi, facultatea juridica si
medicald contempla lumea in devenirea ei, lumea aceasta
asa cum trebuie ea dirijata din nedesavarsit in desavarsit.
Facultatea de medicina abordeaza mai mult viata naturala
cu nedesavarsirea ei si se intreaba cum o poate face mai
buna. Facultatea juridica abordeaza problema morala si se
intreabd cum poate fi aceasta imbunititita. Intreaga viati a
Evului mediu a fost un singur corp comun, si desigur ca asa
ceva ar trebui sa intervina din nou. Tntreaga universitate,
aceasta universitas trebuie sa redevina un corp viu, care
sa-si aiba in facultatile individuale doar membrii, partile
unei vieti comune. In ziua de azi, universitatea este mai
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mult un agregat, iar facultatile individuale nu au prea mult
de a face una cu cealaltd. In Evul Mediu oricine studia la
universitate trebuia sa aiba o formare filosofica la baza;
ceea ce astazi se numeste formare generald, desi trebuie sa
recunoastem ca tocmai aceia care termina o universitate se
caracterizeaza adesea prin lipsa unei formari generale.

Aceasta era baza a toate. Si in «Faust»-ul lui Goethe se
spune: Mai intai, collegium logicum, apoi metafizica. Si este
de fapt si corect, ca acela care vrea sa fie introdus in tainele
existentei lumii, in marile probleme de cultura si civilizatie,
sa-si Tnsuseasca mai intai o formare temeinica in diversele
ramuri ale stiintei. Si nu constituie un progres faptul ca
aceasta facultate de Physicum generalis a disparut complet
din formatia noastra universitara. Cea mai mare parte a
celor pe care oamenii pot sa le cunoasca, fac parte din
natura nevie, si se Incadreaza in: fizica, chimie, botanicg,
zoologie, matematica si asa mai departe. Abia dupa ce
studentul a fost introdus in ifnvatatura despre gandire, in
legile logicii, in principiile de baza ale lumii sau metafizicii,
abia apoi se putea el inalta la celelalte facultati, superioare.
Caci celelalte facultati erau numite facultati superioare pe
buna dreptate. El putea atunci aborda teologia.

Cel care voia sa afle cate ceva despre problemele mai
profunde ale existentei trebuia sa fi ifnvatat cate ceva
despre problemele simple ale existentei. Dar si celelalte
facultati presupuneau o asemenea formare prealabila. Era
cu mult mai bine pentru jurisprudenta si pentru medicing,
daca era cultivata o asemenea pregdtire prealabila
generala In mod temeinic, caci acela care vrea sa intervina
in viata juridica trebuie sa stie care sunt legile vietii
omenesti In general. Trebuie inteles in mod viu ce anume
poate duce omul spre Bine sau spre Rau. Or nu trebuie
inteles asa cum se intelege legea din litera moarta, ci
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trebuie inteles din viata, ca din ceva cu care ne aflam intr-o
legatura intima. Iar acei oameni trebuiau sa cunoasca mai
intai mediul Inconjurator, pentru ca omul este intr-adevar
un microcosmos, in care traiesc toate legile. De aceea, in
primul rand trebuie cunoscute legile naturii. Gandit corect,
asa trebuia sa fie universitatea un organism al intregii
cunoasteri omenesti. lar facultatea de teologie trebuia sa
actioneze stimulator asupra restului cunoasterii. Teologia,
invatatura despre ordinea divina a lumii, nici nu putea
exista altfel, decat daca este Imbinata in aspectele mici si
mari ale existentei noastre, decat daca se aprofundeaza
totul in ordinea divina a lumii.

Dar cum sa poata spune ceva despre ordinea divinad a
lumii, cineva care nu stie nimic despre plante, nimic despre
animale sau om, nimic despre formarea Pamantului, nimic
despre natura sistemului nostru planetar? Revelatia
divinului se afla peste tot, si nu exista nimic prin care sa nu
se exprime vocea lui Dumnezeu. Tot ceea ce are, este si
face omul, trebuie sa se lege de aceasta problema
superioard, pe care trebuie sa o trateze stiinta teologica.
Acum trebuie sa ne intrebam: Se situeaza oare, facultatea
teologicd In acest mod in viata? Actioneaza ea in asa fel
incat din ea sa se reverse forta si energie pentru tot restul
vietii? Eu nu doresc sa critic, ci sa fac, pe cat posibil, o
descriere obiectiva a raporturilor. S-ar putea spune ca in
ultima vreme teologia a fost relativ discreditata in aceasta
privintd, chiar in cadrul miscarii religioase. Probabil ca ati
auzit cate ceva despre un anume Kalthoff [Nota 126], care a
scris despre predicile lui Zarathustra. El spune ca religia nu
trebuie sa sufere datorita literelor teologiei, ca noi nu vrem
teologie, ci religie. Sunt oameni care pot gasi lumea
conceptiei religioase despre Univers din propriile lor
convingeri.
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Acum sa ne punem Intrebarea daca aceasta conceptie
se poate mentine, daca poate intr-adevar exista religie fara
teologie, predica fara stiinta teologica. Aceasta situatie nu
era posibila in prima perioada a crestinismului si nici in
Evul Mediu. Si nici in primele secole ale perioadei
contemporane. Abia in ziua de azi a intervenit un fel de
sciziune intre eficienta religioasa directa si teologie, care s-
a indepartat, aparent, de viati. In prima perioadd a
crestinismului, teolog era acela care putea vedea in cele
mai Tnalte Inalturi ale existentei, datorita intelepciunii si
stiintei sale. Teologia era ceva viu, ceva care traia In primii
parinti ai bisericii, care vivifia spirite ca acelea ale lui
Clemens din Alexandria, Scotus Erigena si Sfantul
Augustin; teologia 1i vivifia. Ea era cea care traia ca o seva
vitala in ei. Iar atunci cand cuvantul se afla pe buzele lor, ei
nu trebuiau sa Tmpartaseasca vreo dogma, caci ei stiau
atunci sa vorbeasca inimilor in modul cel mai intens. Ei
gaseau cuvintele care puteau fi extrase din orice inima.
Predica era patrunsa de suflet si de un flux religios. Dar ea
nu ar fi fost asa, daca In launtrul acestor personalitati nu ar
fi trait faptul ca ei puteau privi in sus, la cele mai Tnalte
entitati, In cea mai Inaltda forma pe care o putea atinge
omul.

Imposibila este dogmatica, cea care, la fiecare cuvant
ce se rosteste 1n viata de toate zilele, duce la o dezbatere
abstracta asupra dogmelor. Dar acela care vrea sa fie
invatator al poporului sdu, trebuie sa fi trait, plin de
intelepciune, cea mai inalta forma a cunoasterii. El trebuie
sa se fi resemnat, el trebuie sa ajunga sa renunte la ceea ce
este nemijlocit pentru el; el trebuie sa se straduiasca si sa
vietuiasca ceea ce il introduce in cea mai inalta forma a
cunoasterii, in mod solitar, in camaruta sa, departe de
agitatia lumii, acolo unde poate fi singur cu Dumnezeul sau,
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cu gandirea si inima sa. El trebuie sa aiba posibilitatea sa
priveasca in sus, spre Indltimile spirituale ale existentei. Si
aceasta fara fanatism, fara patima, nici macar patima
religioasa, ci Intr-o daruire pur spirituala, eliberata de tot
ceea ce apare de altfel si In tendintele religiilor.
Convorbirea cu Dumnezeu si cu ordinea divind a lumii se
desfasoara pe aceasta inaltime singuratica, pe aceasta
culme a gandirii omenesti.

Si trebuie sa fi exersat mai intai, trebuie sa fi ajuns la
resemnare, la renuntare, pentru a putea duce o asemenea
inalta convorbire cu sine, de a o fi trait in sine, si de a o lasa
sa actioneze ca seva vitala In cuvintele ce constituie
continutul invataturilor populare. Atunci vom fi aflat
stadiul corect al teologiei si al predicii, al stiintei si al vietii.
lar cel care se afla la nivelul de jos, simte atunci ca cele ce i
se spun se revarsa din adancuri, ca ele sunt extrase din
inaltimi de intelepciune riguroasa. Atunci el nu mai are
nevoie de o autoritate exterioara, cdci cuvantul nsusi
constituie autoritate prin puterea cu care traieste in
sufletul celui ce il invatd, pentru ca prin aceasta putere el
invie In inimi, pentru a actiona prin ecoul inimii. Asa s-a
ajuns la acordul dintre religie si stiinta, si totodata, la o
diferentiere plina de tact intre teologie si Invatdtura
religioasa. Dar cel ce nu a urcat pana la Inaltimile teologice,
cel care nu are raspuns la problemele profunde ale
existentei spirituale, acela nu va putea face sa se reverse in
cuvintele sale ceea ce trebuie sa trdiasca in cuvintele
predicii ca rezultat al convorbirii cu ordinea divina a lumii.

Aceasta a fost intr-adevar atitudinea avuta secole de-
a randul In conceptia crestind despre lume asupra
raportului dintre teologie si predica. O predica buna ia
nastere doar daca predicatorul vine in fata poporului abia
dupa ce a parcurs Inalta invatatura despre Treimea divina,
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despre Dumnezeire si vestirea Logosului in lume, despre
inalta importanta metafizica a personalitatii lui Christos.
Toate aceste invataturi, care nu sunt inteligibile decat
pentru acela care s-a preocupat cu ele multi, multi ani de-a
randul, toate aceste Invataturi, care pot constitui pentru
inceput continut al filosofiei si al celorlalte stiinte, trebuie
sa fi fost preluate; trebuie sa ne fi maturizat gandirea
pentru preluarea acestor adevaruri. Numai apoi se poate
patrunde la aceasta inaltime a adevarului. Iar cel care a
realizat acest lucru, care stie ceva despre marea idee a
Trinitatii, a Logosului, In gura sa cuvantul biblic va deveni
altceva, el va avea o alta putere de viata decat cea pe care o
are fara aceasta pregatire teologica prealabila. Atunci el
foloseste in mod liber cuvantul biblic, atunci el creeaza
prin cuvintele Bibliei acel flux de la sine spre comunitate,
care determind revarsarea puterii divine creatoare in
inimile multimii. Atunci Biblia nu este numai expusa de
catre el, ci si continuta in el. Atunci el vorbeste ca si cum ar
fi participat el Tnsusi la redactarea marilor adevaruri care
se afla in aceasta carte religioasa primordiala. El a privit in
fundamentele din care au izvorat marile adevaruri ale
Bibliei. El stie ce au simtit aceia care se aflau sub o
influenta si mai puternica a lumii spirituale decat se afla el
acum, si care este exprimata in Biblie ca stapanire divina a
lumii si ordine umana salvatoare. Si nu este numai
cuvantul pe care trebuie sa-1 comenteze, sa-1 explice, ci in
spatele lui se afla si marii scriitori, al caror discipol, ucenic
si urmas este el. El vorbeste in spiritul lor si pune chiar acel
spirit pe care I-au pus ei insisi in scrierile lor, in explicatiile
si scrierile lui.

Aceasta a constituit, intr-o epoca sau alta, baza
formarii autoritatii. Ea a plutit ca ideal In fata oamenilor,
ideal care a fost adesea implinit. Dar epoca actuala a adus
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si aici o mare schimbare. Sd mai urmarim o data marea
transformare care a avut loc de la Evul Mediu la epoca
contemporana. Ce s-a Intamplat atunci? Ce a facut posibil
ca Galilei , Copernic , Giordano Bruno sa poata vesti o noua
conceptie despre lume? Aceastd noua miscare a fost
posibila prin aceea ca omul s-a apropiat nemijlocit de
naturd, prin faptul ca voia sa vada el Insusi, ca nu se mai
sprijinea, ca In Evul Mediu, pe vechi documente, ci aborda
el Insusi existenta naturala. Situatia stiintelor Evului mediu
a fost alta. Pe atunci, stiintele fundamentale nu erau
derivate dintr-o contemplare nepartinitoare a naturii, ci de
la ceea ce a adus filosoful grec Aristotel ca sistem. De-a
lungul intregului Ev mediu, Aristotel a fost o autoritate.
Totul se preda pe baza scrierilor lui. Cel care preda
metafizica sau chiar si logica, pe cartile lui se sprijinea. Pe
acestea le explica. Aristotel era o autoritate.

Aceasta situatie s-a schimbat la trecerea de la Evul
Mediu la perioada contemporana. Copernic insusi a vrut sa
reuneasca noul intr-un sistem, care sa rezulte din
observarea nemijlocita. Galilei a aruncat lumina pana in
lumea existentei nemijlocite. Kepler a descoperit marea
lege dupa care se deplaseaza planetele in jurul Soarelui.
Asa s-au petrecut lucrurile de-a lungul secolelor
precedente. Oamenii voiau sa vada ei insisi. Chiar si in
anecdote apare modul in care se comporta Galilei; se stia
despre el ca este un savant care cunostea foarte bine
continutul lucrarilor lui Aristotel. Se spune ca la un
moment dat cineva i-ar fi spus ceva spus de el, de Galilei.
Acesta ar fi raspuns ca lucrurile trebuie sa fie altfel, si ca el
trebuie sa caute mai Intai in Aristotel, caci acesta ar fi zis
altfel, iar Aristotel are dreptate. — Pentru el, autoritatea era
mai importanta decat contemplarea nemijlocita. Dar au
venit vremurile 1n care fiecare voia sa stie ceva prin sine
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insusi. Dar asta nu presupune ca fiecare este in masura sa-
si cucereasca aceasta contemplare, pe cat de repede
posibil, ci presupune numai ca exista oameni care sa fie
capabili sa se apropie din nou de natura, oameni care sunt
dotati cu unelte si instrumente, si familiarizati cu metodele
necesare pentru observarea naturii. Asa a devenit posibil
progresul. Ceea ce a scris Aristotel, poate fi expus; dar in
felul acesta nu se poate progresa. Se poate progresa numai
daca progresaim noi insine, numai daca intelegem noi
insine lucrurile.

Ultimele patru secole scurse au aplicat acest principiu
al cunoasterii proprii fata de intreaga stiinta exterioar3,
fata de toate cele ce se extind in fata simturilor noastre.
Mai intai in fizica, apoi in chimie, apoi in stiinta despre
viatd, apoi in stiintele istorice. Toate sunt implicate in
aceasta observare proprie, in contemplarea exterioara a
lumii sensibile. In felul acesta, ele sunt sustrase
principiului autoritatii. Ceea ce nu a fost implicat In acest
principiu al cunoasterii proprii, este conceptia principiului
spiritual activ in lume, cunoasterea nemijlocita a ceea ce nu
exista pentru simturi, ci numai pentru spirit. Iar In aceasta
privinta, in ultimele secole apare, relativ la aceasta stiinta
si aceasta cunoastere a spiritului, ceva despre care nu se
putea vorbi mai inainte. Am putea sa ne intoarcem inapoi
pana in cele mai vechi vremuri. Dar noi vrem sa ne
intoarcem numai pana in primele secole ale crestinismului.
Pe atunci exista o stiinta despre Dumnezeire, apoi o
invatatura despre aparitia Universului, care se prelungeste
pana in preajma noastra. Daca veti privi la marii intelepti ai
secolelor precedente, veti vedea peste tot cum este
abordata calea de la cea mai fnalta existenta pana la cea
mai modesta, astfel incit nu exista nici o lacuna intre ceea
ce se spune in teologie despre ordinea divina a lumii si
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ceea ce se poate spune despre lumea sensibila. Exista o
conceptie cuprinzdtoare asupra nasterii  planetei
Pamantului nostru. Sunt lucruri pe care nici nu trebuie sa
le mai spunem in ziua de azi. Dar acela care situeaza
devenirea deasupra scurgerii timpului, va putea intelege
faptul ca se poate pasi si dincolo de intelepciunea noastra.
Va veni vremea cand se va trece si dincolo de forma stiintei
noastre actuale, la fel cum am trecut noi de vechile forme
ale cunoasterii.

Ceea ce a existat pe atunci, era o concepere unitara a
Universului, care era pusa in fata sufletului, iar la baza
sufletului se stia ci existd spiritul. In spirit era vazut
fundamentul primordial al existentei. De la spirit provine si
ceea ce nu este spiritual. Lumea este reflexul infinitului
spirit divin. Iar din acest spirit divin provine ceea ce aflam
drept entitati spirituale superioare in diversele sisteme
religioase, si apoi cele care se afla pe suprafata acestui
Pamant: omul, apoi animalele, plantele si mineralele. Exista
o conceptie unitara despre lume de la formarea unui
sistem solar si pana la constituirea mineralelor. Atomul era
alcatuit de Insusi Dumnezeu, chiar daca omul nu indraznea
sa-1 cunoasca pe insusi Dumnezeu. Spiritualul era cautat in
aceasta lume. Spiritualul era exprimat prin toate acestea.
Stradania acelora care voiau sa stie ceva despre cele mai
inalte culmi ale existentei, pornea de la a se educa in asa
fel, Incat sa fie capabili sa cunoasca lumea sensibila si sa-si
faca reprezentari asupra ei, dar sa-si poata face si
reprezentdri asupra a ceea ce se afla dincolo de lumea
sensibil-senzoriald, deci despre ordinea spirituala a lumii.
Asa stateau lucrurile, ca ei se indltau de la simpla
cunoastere sensibild la o cunoastere cuprinzatoare a
spiritualului. Daca vom observa cosmologiile in sens vechi,
nu vom afla nici o intrerupere intre ceea ce ne invata

380



teologia si ceea ce spun stiintele individuale despre
obiectele existentei noastre. Veriga langa veriga, se legau
toate, neintrerupt. Se pornea de la miezul cel mai launtric
al spiritului si se ajungea la perimetrul exterior al
existentei noastre pamantesti.

Dar in epoca noastra contemporana s-a abordat o alta
cale. S-au directionat, pur si simplu, simturile, si ceea ce
constituie arme ale simturilor, ca instrumente
amplificatoare ale acestora, asupra lumii. Si s-a constituit
astfel o conceptie mareata despre lume, care ne invata cate
ceva despre lumea sensibild exterioard. Inci nu au fost
explicate toate lucrurile, dar ne putem face deja de astazi o
imagine despre modul In care va progresa aceasta stiinta
despre lucrurile sensibile. Insi in felul acesta s-ar
intrerupe ceva, si anume legatura nemijlocita dintre stiinta
despre lume si stiinta despre Dumnezeu.

Expresia curenta in ziua de astazi, chiar daca relativ
modificatd, pe care o avem despre aparitia Universului,
drept cosmologie, se gdseste In asa-numita conceptie
despre lume a lui Kant-Laplace. Pentru a ne orienta in
aceasta directie, voi spune cateva cuvinte despre aceasta
conceptie, ca sa vedem ce importanta are pentru noi o
asemenea conceptie despre lume ca aceea a lui Kant-
Laplace. Ea afirma ca la inceput a existat o mare ceata
cosmica, foarte rarefiata. Si probabil ca daca noi am fi putut
sta pe niste scaune in spatiul cosmic si privi lucrurile,
atunci ar fi fost vizibil pentru niste ochi mai subtili faptul
ca aceasta ceatd cosmica s-a diferentiat prin racire. Ca ea s-
a constituit Intr-un punct central, s-a rotit, a eliminat din ea
cercuri care s-au constituit formand planete, si In modul
acesta - dumneavoastra cunoasteti aceasta ipoteza - s-a
format un asemenea sistem solar, care are in Soare un
izvor de viata si caldura. Ca asa s-au constituit lucrurile,
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dar ca in modul in care au evoluat ele trebuie sa aiba si un
sfarsit. Acest lucru este acceptat de catre Kant, si il mai
accepta si altii, anume ca se vor forma alte lumi noi, s.a.m.d.

Dar ce este de fapt o asemenea imagine despre lume
pe care cercetatorul modern incearca sa o constituie
reunind experientele stiintifice din cadrul fizicii, al chimiei
s.a.m.d.? Este ceva pe care simturile trebuie sa-1 perceapa
in toate stadiile. Incercati acum si v reprezentati aceasta
imagine despre lume. Ce lipseste? Lipseste spiritul. Este
imaginat un proces material, un proces ce se poate
desfasura in mic cu o picatura de ulei pusa in ap3, pe care o
puteti contempla sensibil. Procesul de formare al lumii este
conceput sensibil. Spiritul nu este considerat ca facand
parte din temeliile fundamentale ale unui astfel de sistem
solar. Astfel incat nu este de mirare dacd se pune
intrebarea: Cum ia nastere viata, cum ia nastere spiritul? -
de vreme ce la inceput se considera ca a existat doar
materia lipsita de viatd, care s-a miscat in conformitate cu
propriile ei legi.

Ceea ce nu poate fi experimentat nu poate fi extras
din concepte. Caci se poate extrage numai ceea ce a fost
pus inauntru. Daca se imagineaza un sistem cosmic gol,
lipsit de spirit, atunci trebuie sa ramana de neinteles
modul in care pot exista pe lumea aceasta spiritul si viata.
Din modul in care este conceput sistemul Kant-Laplace nu
se poate raspunde niciodata la intrebarea cum se poate
naste viata si cum se poate naste spiritul. Stiinta timpurilor
moderne este o stiinta sensibila. De aceea ea a preluat in
teoria ei de formare a lumii doar o parte din Univers, o
sectiune din Intreaga lume. Pe cat de putin va reprezinta pe
dumneavoastra corpurile dumneavoastra ca totalitate, tot
atat de putin constituie materia, lumea Intreaga. Pe cat de
adevarat este ca in trupurile dumneavoastra se afla viata,
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sentimente, ganduri, impulsuri care nu se pot vedea, atunci
cand corpurile sunt privite cu ochii sensibili, tot atat de
adevarat este si spiritul din lume. Tot atat de adevarat este
insa si faptul ca cele expuse in teoria Kant-Laplace
constituie doar trupul. Pe cat de putin poate spune
anatomistul - care expune alcatuirea corpului omenesc -,
daca gandeste exclusiv materialist, cum poate proveni un
gand din sange si din nervi, tot atat de putin poate ajunge
vreodatd la spirit acela care concepe sistemul cosmic in
conformitate cu teoria Kant-Laplace. Pe cat de putin poate
spune ceva despre lumea noastra sensibila acela care este
orb si nu poate vedea lumina, tot atat de putin poate
explica acela care nu concepe intuitiv spiritul, faptul ca in
afara corpului fizic mai exista ceva spiritual. Stiintei
moderne i lipseste contemplarea spiritului. Pe aceasta se
bazeaza progresul, pe faptul ca ea a devenit unilaterala, si
tocmai prin asta poate atinge omul o suprema inaltime sub
aspect unilateral. Prin faptul ca stiinta se limiteaza la
sensibil, 1si atinge ea aceasta fnalta dezvoltare. Dar ea
devine autoritate apasdtoare datorita faptului ca a
intemeiat anumite obisnuinte de gandire. lar acestea sunt
mai puternice decat orice teorie, mai puternice decat toate
dogmele.

Oamenii s-au obisnuit sa caute stiinta In domeniul
sensibil, si In felul acesta, de patru secole, se strecoara in
obisnuintele de gandire ale omului modern ideea ca
elementul sensibil este singurul real, astfel Incat se ajunge
la credinta ca lumea sensibila este singura lume reala. Ceva
care era justificat ca teorie a devenit obisnuinta de gandire,
iar acela care vede mai adanc in aceasta gandire stie ce
forta sugestiva imensa are o asemenea obisnuinta de
gandire activa de secole asupra oamenilor. Ea a actionat in
toate cercurile. La fel ca un om care este sugestionat, este
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sugestionata intreaga omenire moderna educata in sensul
ca singura realitate ar fi aceea pe care o pot percepe
simturile, pe care o pot cuprinde mainile. Omenirea s-a
dezobisnuit sa vada spiritul drept o realitate. Dar toate
acestea nu din cauza unei teorii, ci exclusiv datoritda unor
obisnuinte de gandire create. Pentru ca acestea sunt cu
mult, mult mai profunde decét orice intelegere. Acest fapt
poate fi dovedit numai prin teoria cunoasterii si filosofie,
care din picate nu sunt suficient dezvoltate. Intreaga
stiinta moderna este supusa acestor obisnuinte moderne
de gandire. Acela care vorbeste astazi despre aparitia
animalelor si a lumii are in fundal aceste obisnuinte de
gandire, si el nu poate proceda altfel decat sa dea
cuvintelor si conceptelor sale o asemenea nuanta incat
acestea sa dea impresia, prin continutul si seva lor ca
aceasta este realitatea.

Altfel stau lucrurile cu cele care sunt doar gandite.
Trebuie sa ajungem astazi in situatia de a recunoaste
realitatea mai profunda a acelora pe care doar le gandim.
Trebuie sa ajungem la contemplarea spiritului. Si nu se
ajunge acolo datorita cartilor sau conferintelor, nici prin
teorii si noi dogme, ci printr-o autoeducare intima care
intervine in obisnuintele sufletesti ale omului actual. Omul
trebuie sa recunoasca, in primul rand, ca nu este catusi de
putin necesar sa vada realitatea sensibila ca singura
realitate, si el trebuie sa-si clarifice faptul ca el exerseaza,
de fapt, ceva care a fost stimulat de-a lungul secolelor.
Aceasta este modalitatea acestei obisnuinte de gandire. Ea
se revarsa inlauntrul simtirii initiale a oamenilor, si acestia
nu mai sunt constienti ca isi fac iluzii datorita ei, pentru ca
ea le este injectata de la inceput. Aceasta impresie
actioneaza prea puternic chiar si asupra unui idealist,
astfel ca nici nu poate fi altfel decat ca si el sa accentueze
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lucrurile si sa le lase sa se reverse in sufletele semenilor
sdi, in sensul ca realitatea sensibila este singura realitate.

Dezvoltarea teologiei s-a realizat prin transformarea
acestor obisnuinte de gandire. Ce este teologia? Este stiinta
despre divinitate, asa cum a ne-a parvenit ea de secole. Ea
se inspird din Biblie, asa cum s-a inspirat stiinta Evului
mediu din Aristotel. Dar este tocmai Invatatura teologiei
faptul ca nici o revelatie nu dureaza vesnic, si lumea si
cuvintele vechilor revelatii se modifici. In invititura
Bisericii catolice nu se mai revarsa viata spirituala
nemijlocita, si se pune problema daca exista personalitati
de la care se mai poate revarsa inca o viata spirituala. Daca
vom concepe lucrurile in modul acesta, va trebui sa
spunem ca si teologia este supusa obisnuintelor de gandire
ale materialismului.

Mai inainte, Creatiunea din cele sase zile nu a fost
conceputa ca si cum s-ar fi desfasurat pur material In sase
zile. Oamenii nu au avut ideea ciudata ca Christos trebuie
studiat pentru a fi inteles, ci ei au indicat numai faptul ca
insusi Logosul a fost candva incorporat in omul lisus. Daca
cineva nu poate intelege din sine acest lucru, el nu poate
formula o judecata in sensul de a recunoaste cine a trait
acolo din anul 1 pana in anul 33. Astazi, oamenii vad in
lisus - care a fost si numit ,omul simplu din Nazareth” -
doar un om ca oricare altul, numai ca mai nobil si mai
idealizat. Si teologia a devenit mai materiala. Acesta este
esentialul, anume ca actuala conceptie teologica despre
lume nu mai urca pana la inaltimile spiritului, ci vrea sa
inteleaga pur rational si materialist ceea ce s-a desfasurat
din punct de vedere istoric. Nimeni nu va putea intelege
opera vietii lui Christos daca o considera doar istorie, daca
vrea sa stie doar cum a aratat si a vorbit Acela care a trait
in Palestina din anul 1 pana in anul 33. Dar nimeni nu
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poate avea pretentia de a afirma ca in El nu traia nimic
altceva decat in ceilalti oameni. Sau il poate contrazice
cineva pe lisus Christos atunci cand spune: Mi-a fost data
toata puterea in Cer si pe Pamant? - Dar oamenii vor sa
inteleaga astazi lucrurile numai din punct de vedere istoric.

Foarte semnificativ este ceea ce s-a rostit Intr-un
discurs tinut pe 31 mai 1904 la un congres pastoral din
Elsaf-Lothringen. Acolo, profesorul Lobstein [Nota 127]
din Strassbourg a tinut o conferintda despre «Adevar si
poezie in religia noastra»; un discurs profund simpatic,
care arata modul in care vrea sa concilieze teologul
materialist conceptiile teologice cu cercetarea stiintifica
exterioara. Cel care se apropie de Evanghelii cu obisnuinte
de gandire materialiste, va incerca sa inteleaga pentru
inceput cand au fost scrise acestea. Or in acest sens, el se va
putea baza numai pe documente exterioare, pe ceea ce a
furnizat istoria exterioara ca material. Numai ca cele astfel
furnizate provin in fond dintr-o epoca mult mai tarzie
decat cea acceptata In mod obisnuit. Si daca se abordeaza
numai aspectul exterior se ajunge la a spune: Evangheliile
se contrazic intre ele. Cele trei Evanghelii sinoptice care au
un numitor comun, au fost reunite la un loc; Evanghelia
dupa loan trebuie Insa considerata aparte. De aceea ea a
devenit pentru multi oameni un fel de ,poezie”. Au fost
cercetate si scrisorile lui Pavel, si s-a gasit ca numai un
pasaj sau altul ar corespunde realitatii. Acestea sunt fapte
care stau la baza cercetarii religioase.

Cea mai importanta stiinta a devenit in aceasta
privinta istoria religiilor sau a dogmelor. Astazi nu este
importanta vietuirea adevarurilor formulate prin dogme, ci
istoria religiilor, expunerea exterioara, modul in care s-a
desfasurat totul pe atunci. Pe acestea vor oamenii sa le
cerceteze. Insi acestea nici nu ar trebui si conteze. Pentru
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o istorie materialista ele pot fi importante, dar ele nu
constituie teologia. Teologia nu ar trebui sa cerceteze cand
a fost formulata dogma tripartitiei si cand a fost ea rostita
sau redactatd prima oara, ci ce inseamna ea, ce este ea, ce
ne vesteste ea, ce ne poate oferi ea viu si rodnic pentru
viata noastra launtrica.

Asa s-a ajuns ca in ziua de astazi un profesor de
teologie sa vorbeasca despre adevar si poezie in religia
noastra. S-a descoperit ca in Scripturi exista contradictii. S-
a aratat ca anumite lucruri nu concorda cu stiintele naturii;
acestea sunt lucrurile numite minuni. Oamenii nu cauta sa
inteleaga ceea ce trebuie inteles prin ele, ci afirma pur si
simplu ca ele nu sunt posibile. Asa s-a ajuns sa se introduca
notiunea de ,poezie” in sfanta Scriptura. Se afirma ca ea nu
ar pierde din valoare in felul acesta, ci ca povestirea ar fi un
fel de mit sau poezie. Ca oamenii nu ar trebui sa cada prada
iluziei ca tot ceea ce a fost descris acolo este realitate, ci ei
ar trebui sa ajunga sa recunoasca faptul ca scrierile noastre
sfinte sunt alcatuite din poezie si adevar.

Aceasta se datoreaza unei lipse de cunoastere in
privinta esentei poeziei. Poezia este cu totul altceva decat
isi reprezinta oamenii de astazi sub numele de poezie.
Poezia a izvorat din spirit. Poezia in sine are o obarsie
religioasd. Inainte de a apirea poezia, existau anumite
procese, cum au fost dramele grecesti, la care grecii veneau
in pelerinaj, ca la misteriile din Eleusis. Acestea erau
dramele primordiale. Ele constituiau pentru greci totodata
stiintd, si totodata realitate spirituald. Erau frumusete si
arta, dar, in acelasi timp, inaltare sufleteasca religioasa. Tot
asa, poezia nu era altceva decat forma exterioara care
urma sa exprime adevarul, care urma sa exprime intr-
adevar adevarul pe un plan superior, si nu numai in mod
simbolic. Aceasta sta la baza oricarei adevarate creatii
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poetice. De aceea spune Goethe [Nota 128]: Poezia nu este
,arta”, ci expunerea unor legi tainice ale naturii, care nu ar
fi niciodata revelate fara ea. De aceea il numeste Goethe
,poet” numai pe acela care se straduieste sa cunoasca
adevarul si sa-1 exprime In modul cel mai frumos. Adevarul,
frumosul si binele sunt formele de a exprima divinul.

Astfel ca nu putem vorbi despre poezie si adevar in
religie. Epoca actuala nu mai are un concept corect in
privinta poeziei. Ea nu stie ca poezia izvoraste din insusi
izvorul Intelepciunii. Iar prin aceasta, fiecare cuvant din ea
dobandeste o calitate. Noi trebuie sa ajungem din nou la un
concept corect In privinta poeziei. Noi trebuie sa intelegem
ce era poezia la inceput, si sa aplicam aceasta asupra celor
pe care trebuie sa le cerceteze teologia. Noi spunem in mod
curent: Dupd roade 1i veti recunoaste. Or, unde a adus
teologia lucrurile? Intr-o carte care a starnit mult senzatie
in ultima vreme, si pe care oamenii au acceptat-o ca atare
deoarece a fost scrisa de un teolog modern - am in vedere
«Esenta crestinismului» de Harnack [Nota 129] -, se afla
un loc In care se spune: ,Mesajul de Pasti vorbeste despre
minunatul eveniment din gradina lui losif din Arimateea, la
care totusi nu a fost martor nici un ochi, despre mormantul
cel gol In care au privit cateva femei si cativa ucenici,
despre aparitia Domnului intr-o infatisare transfigurata -
atat de stralucitoare incat nici ai sdai nu l-au putut
recunoaste imediat - si apoi chiar si despre cuvinte si fapte
ale Celui Inviat; relatarile devenind tot mai complete si mai
demne de incredere. Dar credinta de Pasti este
convingerea despre victoria Crucificatului asupra mortii,
despre puterea si justetea lui Dumnezeu si despre viata
Aceluia care a fost primul nascut dintre multi alti frati.
Pentru Pavel, baza credintei de Pasti o constituie
certitudinea ca «Cel de-al doilea Adam> provine din Cer, si
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pe experienta ca Dumnezeu i l-a revelat pe Fiul sau cel viu
pe drumul Damascului.”

Conceptia teosofica despre lume cauta sa conduca
oamenii la intelegerea acestui mare misteriu. Teologul
spune: Noi nu mai stim in ziua de azi ce s-a petrecut de fapt
in gradina Ghetsimani. Noi nu stim nici care este natura
vestilor pe care le-au furnizat ucenicii despre cele
petrecute. Noi nu stim nici sa apreciem valoarea cuvintelor
scrise de Pavel despre Christos cel inviat. Noi nu o scoatem
la capat in felul acesta. Dar un lucru este sigur: credinta in
Mantuitorul inviat a pornit de la aceste evenimente, si noi
vrem sa ramanem la aceasta credinta fara sa ne intereseze
ceea ce sta la baza ei. - Gasim astfel introdus in dogmatica
moderna un concept care apare ciudat pentru cel care
cauta temeliile adevarului. Se spune: Din punct de vedere
metafizic, aceasta nu se poate explica. Nu este posibila nici
contrazicerea, dar nici explicarea evenimentelor. Rimane
doar a treia alternativa, adevarul credintei religioase.

La Trier a fost expusa candva camasa lui Christos, in
credinta ca ea poate produce minuni. Aceasta credinta a
disparut, pentru ca orice credinta se mentine numai prin
faptul ca este continuata de experienta. Ramane insa
realitatea ca unii oameni au vietuit acest lucru; ramane
trairea religioasa subiectiva.

Cei care afirma aceste lucruri, aparent nu sunt
materialisti. In teoria pe care o expun ei nu sunt, dar in
obisnuintele de gandire, In modul si felul in care vor sa
cerceteze spiritualul, sunt materialisti. Si aceasta este baza
vietii spirituale a idealistilor si spiritualistilor nostri
actuali. Cu totii au preluat obiceiurile de géandire
materialiste. Si aceia care vor sa se reuneascd, sa stea
impreunad in camere si sa vada spirite materializate, sunt
tot materialisti. Spiritismul a devenit posibil datorita
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obisnuintelor noastre de gandire materialista. Spiritul este
cautat astazi In mod material. Si nici o teorie idealista nu
poate da roade atata timp cat cunoasterea spiritului
ramane o simpla teorie, atata timp cat ea nu devine viata.

Si aceasta necesita o reinnoire, o renastere a
teologiei. Caci este necesar sa nu existe numai credinta, ci
ca si contemplarea nemijlocita sa se reverse in aceia care
au de vestit despre ordinea divina a lumii. Conceptia
teosofica despre lume vrea sa conduca si in domeniul
spiritual de la credinta in documente, in carti si istorisiri, la
o observare a spiritului prin autoeducatie. Calea pe care a
abordat-o stiinta noastra trebuie abordata in viata
spirituald, in fintelepciunea spiritualda. Noi trebuie sa
ajungem din nou la vietuirea spiritualului. Nici stiinta si
nici intelepciunea nu decid in aceasta privinta. Nu putem
cerceta in acest domeniu nici prin logica si nici prin
reflectare. Logica tese un sistem al lumii sensibile,
dinlauntrul sufletului. Experienta spiritualda este cea care
umple conceptele noastre cu un continut real. Experienta
spirituala mai Tnalta este cea care trebuie sa ne umple
conceptele cu un continut spiritual. Si abia atunci va avea
loc o renastere a teologiei, atunci cand oamenii vor intelege
cuvintele apostolului Pavel: Nici o intelepciune omeneasca
nu este in stare sa Inteleaga intelepciunea divina. - Stiinta
ca atare nu o poate intelege. La fel de putin poate intelege
viata exterioara aceasta lume spirituala. Nici o reflectare
nu poate duce la spirit, la fel de putin cum un om care se
afla undeva pe o insula indepartata nu va gasi niciodata
mari adevaruri fizice, fara instrumente si fara metode
stiintifice.

Pentru oameni trebuie sa intervina ceva care trece
dincolo de intelepciune, care duce la viata nemijlocita. Asa
cum ochii si urechile noastre ne aduc stiri despre realitatea
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sensibil3, tot asa trebuie ca noi sa vietuim direct realitatea
spirituald. Si atunci intelepciunea noastra o va putea
cuprinde. Sfantul apostol Pavel nu a spus niciodata ca
intelepciunea ar fi conditia preliminara pentru atingerea
divinitatii. Abia dupa ce vom fi gasit Intreaga Intelepciune a
lumii vom fi din nou in stare sa reunim intregul. Abia dupa
ce vom avea din nou o conceptie spirituala despre nasterea
Universului, asa cum avem actualmente una materialista -
dar, pe de alta parte, nu trebuie sa avem vechea credinta, ci
sa facem diferentele pe ici si pe colo - atunci se vor reuni
sensibilul si spiritualul intr-o inlantuire, atunci vom putea
din nou cobori din spirit pana la ceea ce ne Invata stiinta
sensibila.

Este ceea ce vrea sa aduca actuala conceptie teosofica
despre lume. Ea nu vrea sa fie teologie, nici nvatatura
dintr-o carte, si nici interpretarea unei carti, ci vrea sa fie
experienta a vietii spirituale, ea vrea sa ne daruiasca
comunicari din experienta directa a acestei vieti spirituale.
Si In ziua de astazi mai vorbeste aceeasi putere spirituala
care a vorbit candva la Intemeierea sistemelor religioase. Si
trebuie sa fie sarcina aceluia care vrea sa invete cate ceva
din ordinea divina a lumii, ca el sa-si caute inaltarea in asa
fel Incat sa poata vorbi in singuratatea inimii sale din nou
cu inimile spirituale ale Universului. Schimbarea se va
produce atunci in facultatile noastre, acea schimbare care
s-a produs pe taramul stiintelor exterioare ale naturii de la
Evul Mediu la epoca actuala. Se va putea Intampla ca atunci
cand cineva vesteste ceva din spirit si este intdmpinat de
un altul prin cuvintele: Dar in Scripturi scrie altfel -, sa il
convinga sau nu pe acela. S-ar putea ca acela sa-i spuna: Eu
cred mai mult in Scripturi decat in ceea ce poate fi
impartasit din experienta directa. — Dar mersul vietii
spirituale nu trebuie oprit. Pot exista multe piedici, iar cei
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care mai actioneaza si astazi pentru teologie in sensul
adeptilor mentionati ai lui Aristotel din Evul Mediu, sa se
opuna acestui mers, dar aceasta schimbare care trebuie sa
se indeplineasca nu poate fi oprita. Asa cum cunoasterea se
inalta de la credinta la contemplare, tot asa ne vom inalta si
noi de la credinta la contemplare in domeniul spiritual, la
contemplare in teosofie. Atunci nu va mai exista o credinta
in liter3d, in cele scrise, nu va mai exista o teologie, atunci va
exista viata vie. Spiritul vieti se va Impartasi acelora care
pot sa-1 auda. Cuvintele se vor revarsa pe buze si-si vor gasi
o expresie inteligibila. Spiritul va vorbi despre spirit. Acolo
va exista viata, si teologia va fi sufletul acestei vieti
religioase.

Aceasta este sarcina pe care o are teosofia in raport
cu Facultatea de Teologie. Daca teosofia reprezinta o
Miscare ce vrea sa aiba viata in ea, care poate reuni viata si
seva vietii in literele Invataturii, atunci noi avem o anumita
misiune. Cel care cuprinde lucrurile astfel nu ne vor lua
drept dusmani, fatd de aceia care trebuie sa vesteasca
Cuvantul. Daca cei care sunt teologi se vor preocupa cu
seriozitate de ceea ce vrea Miscarea teosoficd, daca teologii
s-ar angaja in ceea ce voim noi sa facem, ei ar vedea in
teosofie ceva care le-ar putea da aripi si viata. Ei ar vedea
in teosofie ceea ce ar trebui sa-i vivifieze. Nu ar trebui sa fie
dezbinare, ci cea mai adanca pace poate fi intre stradania
teologica sincera si cea teosofica. Acest lucru va fi
recunoscut in decursul timpului. Se va putea trece de
prejudecatile existente fata de Miscarea teosofica, si atunci
se va vedea cat de adevarat este ceea ce a spus Goethe:

Cel care poseda stiinta si arta, [Nota 130]

Are si religia,

Cel care nu o are pe niciuna din cele doug,

Sa aiba macar religia.
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Teosofia nu va combate nici o religie, sub nici o
forma. Teosof adevarat este acela care-si doreste ca
intelepciunea sa se poata revarsa in cei ce sunt chemati sa
vorbeasca omenirii astfel, incat sa nu fie necesar sa existe
teosofi care sa spuna ceva despre contemplarea religioasa
directa. Teosoful se poate bucura de zilele in care din
locurile unde trebuie vestita religia este raspandita
intelepciunea. Si daca teologii vor vesti adevarata religie,
atunci nu va mai fi nevoie de teosofie.

XXI
FACULTATEA DE DREPT [Nota 131] SI

TEOSOFIA
Berlin, 18 mai 1905

Daca poate parea deplasat sa vorbim despre o tema
in legatura cu teosofia, aceasta s-ar putea precis face in
legdtura cu tema noastra de astazi, cand vrem sa facem
incercarea sa consideram studiile juridice actuale si viata
noastra juridica in legatura cu ceea ce numim noi Miscare
teosofica. Acest lucru poate fi recunoscut pentru inceput
drept justificat numai de catre acela caruia ii este clar
sensul profund in care Miscarea teosofica poate fi
considerata drept o Miscare practica de catre aceia care
sunt Incadrati in ea, si care 1i cunosc intreaga valoare.
Adevaratul teosof acorda cea mai putind importanta
teoriilor si dogmelor. Esentialul Miscarii teosofice este ca
ea sd intervina in viata directa. Si daca se vorbeste despre
Miscarea teosofica in sensul ca ar fi o Miscare ce trebuie sa
stea departe de practica vietii, aceasta poate veni numai
dintr-o necunoastere deplina sau dintr-o intelegere gresita
a acestei Miscari.
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In comparatie cu Miscarea teosoficd, un mare numar
din restul Miscdrilor actuale se comportd eminamente
nepractic, deoarece ele sunt Miscari partiale, fara
cunoasterea marilor corelatii, si fara cunoasterea marilor
principii ale vietii. Si tocmai in aceasta privinta va trebui sa
ne preocupam astazi de unele probleme ale vietii. Si ce ar
putea sa intervind mai profund in viata noastra decat ceea
ce provine de la jurisprudentd? In sensul conceptiei
teosofice despre lume, noi avem 1n mod firesc mai putin de
a face cu ceea ce se numeste drept sau legislatie. Mai
degraba avem de a face cu adevaratele relatii asa cum ne
intdmpina ele, si anume cu acelea care ne intampina sub
infatisarea oamenilor, ne intdmpinda cu adevarat fin
jurisprudenta noastra, sub infatisarea juristilor nostri
practicieni. De aceea tema nu poarta degeaba numele
«Facultatea de drept si teosofia».

Deci, in primul rand se pune problema cum formam
oameni care sa fie chemati din punct de vedere profesional
sa intervind in dreptul lezat si sa creeze o compensare a
dreptului lezat? Cum constituie facultatea elementele
necesare in acest sens, cum i formeazi ea pe juristi? In
ultima conferintd, despre Facultatea teologica si teosofie,
care a putut expune intr-un mod cu mult mai intim
legatura dintre teosofie si Invatamantul nostru superior, a
trebuit sa atrag atentia asupra modului In care stau
lucrurile in aceasta privintd. Nu atdt modul de gandire
materialist cat mai degraba obisnuintele de gandire adanc
inradacinate in sufletele si firile oamenilor sunt cele care
determind o anumita trasatura fundamentalda in viata
noastra. Acest aspect va trebui sa ne preocupe si mai mult
astazi.

Vedeti dumneavoastra, eu as putea sa va caracterizez
situatia in care ne aflam printr-o singura realitate, atunci
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cand aborddam aceasta problema a relatiei dintre
Facultatea de drept si Miscarea teosofica. Cel care s-a
preocupat macar intru catva de Facultatea de drept,
cunoaste numele lui Rudolf von Jhering [Nota 132] nu
numai din lucrarea sa: «Lupta pentru Justitie». Oricine stie
si ce importanti are marea sa opera: «Scopul in Justitie». In
aceasta opera a fost creat ceva care este determinant
pentru o Intreagd sumad de conceptii principiale in
constitutia noastra juridica si in stiintele noastre juridice.
Jhering a fost fara indoiala unul dintre cei mai importanti
savanti in drept ai nostri. Cel care a avut norocul sa audieze
o conferinta a lui Jhering stie ce limbaj impresionant avea
acest profesor de drept. In natura lui Rudolf von Jhering
era o onestitate deosebitd. Imi amintesc faptul ci odata
Jhering a spus: V-am vorbit ultima data despre cutare sau
cutare problema; m-am mai gandit inca o data la aceste
lucruri, si trebuie sa va impartasesc cateva modificari
esentiale. - Dintre cei care au procedat in mod asemanator
in alte domenii, ar trebui, poate, mentionat fizicianul
Helmholtz [Nota 133], care a avut niste realizari atat de
mari datorita lucrarilor sale importante, in ciuda modului
modest in care a actionat. Eu va dau exemplul lui Jhering
pentru ca acesta a actionat Intr-un mod original si profund.
A fost un jurist excelent, care a intervenit adanc in stiintele
juridice ale zilelor noastre. In opera sa «Scopul in Justitie»
gasiti o fraza foarte semnificativa. As dori sa citez textual
pasajul [Nota 134]: ,Daca am regretat vreodata ca evolutia
mea a avut loc Intr-o perioada in care filosofia a ajuns sa fie
discreditata, eu o fac prin prezenta opera. Ceea ce a fost
neglijat pe atunci de tanar datorita atmosferei
predominante, nu a putut fi recuperat de catre barbatul
matur”. Aceasta exprimare indica o lipsa profunda in
privinta formarii juristilor. Lipsa de care este vorba aici o
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gasiti manifestata nu numai In intreaga viata publica, ci, in
masura In care depinde de raporturile juridice, si in
literatura, deci nu numai in literatura juridica ci in intreaga
literatura in masura in care aceasta este influentata de
gandirea juridica. O veti afla de asemenea si in literatura
Reformei. O gasiti pretutindeni chiar si in viata practica,
deoarece esentialul lipseste, anume o adevarata
cunoastere a vietii si a sufletului omenesc.

Si de ce lipseste? Pentru ca practicienii nostri
nepractici nu au nici o presimtire a modului in care se
leaga viata de zi cu zi cu principiile profunde ale sufletului
omenesc individual. Priviti la economistii nostri nationali,
priviti la cei care scriu sau vorbesc in slujba unei Miscari
reformatoare. Cel care are o gandire educatda matematic,
cel care este In stare sa cladeasca strict logic succesiunea
gandurilor sale, va vedea ca acest ceva lipseste
pretutindeni, si-si va aminti un discurs important pe care 1-
a tinut John Stuart Mill [Nota 135], si in care acesta spune
cd in primul rand este necesar ca in relatiile noastre
publice sa intervina o adevarata educare a gandirii, o
educare in principiile cele mai elementare ale vietii
sufletesti.

E drept c3, intr-adevar, nu sunt prea multe necesare
pentru a-si educa gandirea in acest mod, pe cat ar fi pentru
a deveni cu adevarat reformatori. Ne-ar fi de ajuns trei
saptamani daca ne-am angaja la o reald invatatura ale
principiilor gandirii. In orice caz, atunci am avea
posibilitatea de a gandi corect prin exersare, dar acela care
gandeste corect datorita exersarii va da, fara indoialg,
multe la o parte din cele ce se scriu astazi, pentru ca el nu
poate suporta ceea ce se afla inlauntrul acestor scrieri ca
un cumul de gandire imposibila. Clarificati-va numai faptul
ca aceasta este o problema absolut practica in sensul cel
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mai eminent. Atunci cand cineva vrea sa sape un tunel,
avand numai cunostintele obisnuite ale unui zidar si incepe
sa ciocdneasca si sa sape pe o parte a muntelui crezand ca
va ajunge desigur sa iasa in cealalta parte a muntelui si ca
va fi construi in felul acesta un mare tunel, este de
presupus ca va fi considerat nebun. Dar in aproape toate
domeniile vietii se procedeaza astazi aproape In acest fel.
Ce este necesar pentru a construi un tunel, o cale feratd, un
pod? Cunoasterea primelor principii din matematica si din
mecanicd, ca si tot ceea ce ne transpune in posibilitatea de
a prevedea din capul locului ceva din straturile si
formatiunile muntelui in care vrem sa lucram. Numai un
tehnician exersat este capabil sa realizeze intr-adevar o
asemenea muncd, si un adevdrat practician este numai
acela care trece la practica pe baza intregii teorii. Este ceea
ce lumea trece complet cu vederea in privinta celor mai
importante probleme ale vietii, ba chiar 1i considera
nepractici pe aceia care cred ca este necesar sa ai destule
cunostinte pentru a rezolva marile probleme ale vietii.
Vedem astazi sapatori de tuneluri in toate domeniile vietii
omenesti, fara ca ei sa aiba suficiente cunostinte
fundamentale, fara ca lor sa le fie clar ca este necesar ca
inainte de a trece la o miscare practica de reforma sa-si
insuseasca intreaga cunoastere fundamentala a sufletului
omenesc, si sa-si clarifice posibilitatile si imposibilitatile
existente intr-un domeniu sau altul.

Este ceea ce razbate mai mult sau mai putin din cele
pe care le-a afirmat acest mare jurist in privinta formarii
de baza a omului. Caci o asemenea formare filosofica de
baza i-a lipsit lui in legatura cu domeniul sau stiintific, iar
el a recunoscut sincer acest lucru. Vedeti de aici cat de
departe sunt eu de intentia de a critica vreo persoana sau
vreo institutie anume. Eu voiam sa dau doar o
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caracteristica a relatiilor care ne intampina in viata. Astfel
vom raspunde mai usor la intrebarea ce importanta
practica are miscarea teosofica pentru jurisprudenta.

Jurisprudenta s-a dezvoltat in modul cel mai
nefavorabil posibil de imaginat In decursul raporturilor
istorice, deoarece la modul in care se exprima ea astazi in
cele mai diverse sisteme si facultdti de drept ea s-a
dezvoltat abia intr-o vreme in care gandirea materialista
cuprinsese deja toate cercurile. Celelalte stiinte isi au
obarsia in timpurile mai vechi. Iar cele care se sprijina pe
stiintele naturii au In realitatile ei un sprijin care nu le
ingaduie cu atdta usurinta sa se ratdceasca in toate
directiile.

Cel care construieste incorect un pod, desigur ca va
intelege foarte curand consecintele modului sdu diletant de
a proceda. Dar nu la fel este situatia cu lucrurile care ne
intampina din domeniul spiritual. Acolo se poate fuseri si
apoi se poate discuta daca lucrurile sunt bune sau rele.
Aparent acolo nu exista un criteriu obiectiv. Treptat vor
exista criterii obiective si in aceasta privinta. Spuneam ca
Jhering simtea lipsa unei formari filosofice de baza. Si mai
spun ca lipsa acesteia se poate simti peste tot acolo unde
intervenim In viata.

Acum, dumneavoastra veti spune ca filosofia nu este
teosofie. Insd tocmai despre asta este vorba. Anume ci un
rastimp - adica in secolele XVI, XVII si chiar in secolul XVIII
pana in acest secol al XIX, al nostru -, ea a fost intr-o
anumita privinta disciplina fundamentala pentru orice alt
studiu. Care este dezavantajul pentru teologie al faptului ca
filosofia nu mai constituie baza oricarui studiu, am vazut
ultima oara. Dar in teologie exista un Inlocuitor al studiului
filosofic ce lipseste. Insi pe taramul juridic nu existd nici un
inlocuitor. In momentul in care din vechile scoli s-au
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format vechile gimnazii, filosofia a devenit ceva care sede
oarecum Intre doua scaune. Mai Inainte existau scoli
pregatitoare pentru toate Universitatile, in care oamenilor
li se oferea, in diverse discipline, o privire de ansamblu,
datorita careia puteau sa-si formeze o privire de ansamblu
asupra legilor vietii. Nimeni nu trecea la facultatile mai
inalte fara sa-si fi insusit o adevarata cunoastere a legilor
vietii. Acum, filosofarea este considerata ceva inutil pentru
ca se crede ca gimnaziul poate oferi formarea generala. Dar
si aceasta a disparut In ziua de azi din gimnazii. Doar cativa
oameni de moda veche mai reprezinta si astazi punctul de
vedere conform caruia In gimnazii ar trebui sa se faca si
putina logica si psihologie.

Asa s-a ajuns ca la Facultatea de drept sa se realizeze
un studiu de specialitate unilateral. Nici celelalte facultati
nu au In fond o scoala premergatoare proprie, care sa
intermedieze cursantilor o adevarata cunoastere generala
a vietii si o privire profunda in enigmele si problematica
vietii. In felul acesta, studentii abordeazi pretimpuriu
problemele speciale, si ei trebuie In mod necesar sa se
familiarizeze tot mai mult cu aceste probleme speciale. Asa
se ajunge ca juristul este adus intr-o directie absolut
precisa deja In perioada sa de formare. Aceasta nu se refera
la amanunte, dar acela care a fost indopat ani de-a randul
cu anumite forme de concepte nu se va mai putea
desprinde de aceste concepte. Premisele sunt de asa natura
incat el va trebui cu necesitate sa-1 considere prost pe acela
care a dobandit o anumita libertate a gandirii In privinta
unor astfel de concepte, care pentru el au devenit atat de
consolidate In cadrul anilor sai de studiu.

In perioada in care s-a constituit gandirea noastra
recentd, filosofia a devenit ceva departat de viata intr-o
anumiti privinti. In Evul Mediu nu exista o filosofie care si
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fie separata de teologie - vreau sa spun practic separata.
Tot ceea ce era tratat de filosofie se lega de marile si
cuprinzatoarele probleme ale existentei. Lucrurile s-au
schimbat in ultime vreme. Filosofia s-a emancipat; ea a
devenit stiintd deoarece nu mai are nici o legatura in mod
direct cu problemele centrale ale vietii - si aceasta o voi
trata mai amanuntit In conferinta despre Facultatea de
filosofie. De aceea s-a putut studia filosofia de-a lungul
secolelor, fara ca prin terminologia folosita sa se lege de
ceva cu adevarat viu. In secolul XVIII mai exista inci ceva
care facea din filosofie o Intelepciune despre lume. Prin
Schelling, Hegel si Fichte a fost abordata viata nemijlocita.
Dar aceste spirite nu au fost intelese. A existat un timp
scurt de Inflorire in prima perioada a secolului XIX. Apoi a
urmat insda o neintelegere generala in problema
considerarii filosofiei intr-o adevarata legatura a ei cu
viata, ca si in aceea a intemeierii unei legaturi intre viata si
cele mai inalte principii ale gandirii din toate domeniile,
asa cum exista o legatura intre matematica, calculul
diferential si constructia podurilor.

Noi vrem ca aceia care lucreaza in cadrul vietii sa
inteleagd ca este necesar sa aiba anumite premize, asa cum
trebuie sa fi studiat matematica in cadrul constructiilor de
poduri. Teosofia nu vrea sa ne invete niste dogme, ci un
mod de gandire si o conceptie despre viata; o conceptie
despre viata care sa fie contrariul oricarei activitati de
mantuiala si care sa intemeieze o concepere a vietii pe baza
unor principii riguroase. Poti sa nu cunosti nici un
principiu si sa fii totusi un bun teosof, daca vrei pur si
simplu sa ajungi la cauzele lucrurilor. Filosofia insasi este
vinovata daca ea a ajuns sa fie discreditata de catre aceia
care se pregatesc pentru marile probleme ale vietii, pentru
ca ea trebuia sa fie un fel de intelepciune despre lume. Cei
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care au constituit intelepciunea juridica intr-un sistem nu
s-au putut lega de modul de gandire filosofic. Este de la
sine Inteles ca stiintele naturii se mai leaga de matematica
si de elementul rational, mecanic, si asa mai departe, si ca
cineva nu poate fi cercetator al naturii daca nu cunoaste cu
adevdrat aceste prime principii.

Dar este legat de dezvoltarea dreptului faptul de a se
ajunge la constienta ca si Dreptul trebuie sa provina dintr-
o formare de baz3, care sa fie la fel de sigura si de precisa
ca si cea matematica. Este interesant ca poporul care a
format Dreptul in sensul cel mai eminent, poporul care a
devenit mare In istoria dezvoltarii omenirii tocmai prin
exercitarea Dreptului, anume poporul roman, care a fost
grandios In acest domeniu, a fost mic in acel domeniu care
trebuie si el folosit pentru elaborarea lui: romanii nu au
fost in stare sa intemeieze nici macar o singura teorema
matematica! La baza Dreptului roman s-a aflat un mod de
gandire absolut nematematic si inexact. De aceea s-a si
insinuat de-a lungul secolelor prejudecata ca nu ar fi
posibil ca domeniile jurisprudentei si al stiintelor sociale sa
aiba aceeasi baza ca si restul domeniilor, anume al celor
tehnice.

As dori sa expun un simptom caracteristic pentru
aceste fapte. Acum cincisprezece ani, un important jurist a
ajuns rector la Universitatea din Viena, Adolf Exner [Nota
136]. El era un important profesor de Drept roman. La
inceputul activitatii sale de rector, el a vorbit despre
formarea politica. Intreg sensul conferintei sale a fost acela
ca ar fi gresit sa se acorde stiintelor naturii o asa mare
valoare, caci gandirea stiintific-naturala nu ar fi potrivita sa
intervina in problemele sociale si etice ale existentei.
Dimpotriva, el a subliniat necesitatea intemeiata pe
cuprinderea cu intelegerea a drepturilor juridice. Apoi, el a
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expus ideea ca raporturile juridice nu pot fi influentate de
citre gandirea natural-stiintifici. El a spus: In stiintele
naturii putem patrunde pana la primele principii. Noi
vedem cum se comporta lucrurile in cazurile simple, dar In
cazurile complicate ale vietii nu poate nimeni reduce
lucrurile la niste raporturi atat de simple. - Este
caracteristic faptul ca nici chiar un mare om al timpurilor
noastre, nu poate intelege ca ar fi sarcina noastra sa ne
formam o gandire la fel de clara si de transparenta si in
domeniul vietii, pe cat am fost capabili sa o cream in
domeniul fenomenelor sensibile exterioare ale naturii. Si
tocmai aceasta trebuie sa fie sarcina noastra, aceea de a ne
clarifica faptul ca numai atunci putem actiona practic in
domeniul constructiei tunelurilor, cand vom fi in stare sa
reducem toate faptele vietii la concepte clare, la fel cum
suntem In stare sa reducem lucrurile grosiere la concepte
matematice. Jhering spune, in lucrarea sa «Scopul in
Drept», ca ar fi o mare lipsa in educatia noastra juridica si
in viata noastra juridica practica, faptul ca oamenii care au
de facut oarecum o introducere in Drept, nu au fost educati
sa lucreze In viata predand si actionand nemijlocit
educational, nemijlocit tehnic. Jhering spune ca poti fi
jurist, asa cum poti fi matematician, daca te-ai exersat prin
efectuarea calculelor. Din nou nu vede Jhering ca
matematica si-a dobandit adevarata importanta abia de
cand a dobandit importanta gandirea natural-stiintifica. A
fost gasita calea de la cap la maini atunci cand ceva gandit
anterior devine ulterior ocupatie practica. Iar tot ceea ce
este legat de jurisprudenta si etica sociala va avea si o
importanta practica atunci cand va fi la fel de limpede, pe
cat este de limpede ca e nevoie de matematica atunci cand
se construieste un tunel. Atunci se va intelege si faptul ca
orice stradanie partiala este ca si cum cineva ar prelucra
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niste pietre, apoi le-ar arunca la un loc si ar crede ca din ele
se poate forma o casa. Nu se va obtine, cuceri sau cladi
nimic In domeniul miscarii femeilor sau al unei alte miscari
sociale, daci la baza intregului nu se afld un plan. In orice
alt caz, prelucrarea pietrelor este o treaba eminamente
nepractica.

Si nu se pune problema ca noi sa ne indopam cu teorii
si sa credem ca daca avem sistemul in interior, vom putea
deriva toate amanuntele din marile principii. Noi trebuie sa
actionam lipsiti de diletantism si sa introducem marile
principii In viata, in viata nemijlocita. Trebuie sa actionam
asa cum procedeaza inginerul cu ceea ce a Invatat el, chiar
daca el are o sarcina cu mult mai infima, anume aceea de a
interveni in existenta lipsita de viata. Noi trebuie sa
actionam la fel cu acela care a cercetat toate principiile si
le-a recunoscut a fi corecte. De aceea se pune problema de
a recunoaste si de a fi in corelatie cu adevaratele principii
ale existentei. Altfel nu se poate realiza nimic, in special in
domeniul juridic. Este absolut imposibil ca din organizatiile
noastre sa rezulte altceva decat un jurist cu idei
preconcepute, daca el nu a Invatat sa cunoasca in prealabil
stiinta vietii in cea mai mare masura posibila. Este dificil sa
vorbesti Intr-un mod accesibil maselor largi pe aceasta
tema. Si nu putem sa ne referim la anumite exemple din
viata juridica tocmai pentru ca, din pacate, este o realitate
faptul ca stiintele juridice constituie stiinta cea mai
nepopulard, nu numai pentru ca sunt cele mai putin
indragite, ci si pentru ca au cel mai mic efect.

Gandirea juridica este de asa natura, incat abia daca
poate fi adusa in legatura cu gandirea sanatoasa, si cu atat
mai putin intr-un acord cu viata. Desigur ca multi dintre
dumneavoastra se indoiesc de faptul ca s-ar putea ajunge
la principii solide In jurisprudenta si In viata sociala, asa
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cum pot fi ele obtinute in stiintele naturii orientate asupra
lumii sensibile. O cerinta ar fi ca timpul nostru sa accepte
din nou sa caute in locurile unde oamenii s-au mai aflat
inca Intr-o inaltime de gandire exacta si unde s-a mai
incercat o datda sa se aduca unele concepte la o forma
limpede, asemanadtoare celei matematice. Pentru oricine
este posibil sa se Incadreze aici intr-o forma superficiala.
Luati in mana micuta cartulie a lui Johann Gottlieb Fichte
din seria Reclam: «Statul comercial autonom». Eu sunt
departe de a apdara continutul acestei cartulii sau de a-i
atribui vreo importanta pentru viata noastra actuala. Am
vrut doar sa va arat ca in aceste domenii se poate proceda
la fel de practic pe cat de practic se procedeaza in
matematica la constructia de poduri. Dar viata vrea ceva
deosebit in fiecare caz in parte. Cine stabileste principii
generale, nu le va putea folosi in viata. Tot asa este si in
stiintele naturii. Nicdieri nu exista adevarate elipse, nicaieri
nu exista adevarate cercuri. Dumneavoastra stiti ca una
dintre legile lui Kepler este aceea ca planetele se
deplaseaza in jurul Soarelui. Credeti cumva ca aceasta lege
poate fi aplicata sub aceasta forma simpla? Clarificati-va o
data macar daca Pamantul descrie intr-adevar ceea ce noi
desemndm drept elipsd, inscriind-o pe tabla. Cu toate
acestea, este necesar in sensul cel mai eminent ca noi sa ne
apropiem de realitate cu astfel de lucruri, chiar daca ele nu
exista In realitate.

Matematica nu exista nici in viata noastra obisnuita,
si totusi noi o aplicam in viata nemijlocita. Abia atunci cand
se va Intelege ca exista ceva si in privinta vietii juridice,
care se raporteaza la aceasta viata la fel cum se raporteaza
matematica la naturd, abia atunci se va putea avea din nou
0 conceptie sanatoasa asupra acestei vieti juridice. Dar se
stie ca exista o cunoastere, un fel de matematica, un mod
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de gandire asemdnator matematicii care este aplicabil
intregii vietii; iar aceasta cunoastere este teosofia!

Matematica nu este altceva deciat o experienta
interioara. Nu veti putea invata nicdieri in mod exterior ce
este matematica. Nu exista nici o teoremad matematica ce sa
nu se fi nascut din cunoasterea de sine, din cunoasterea de
sine a spiritului pe taramurile temporal si spatial. O
asemenea cunoastere de sine ne este necesarad. Exista o
cunoastere de sine si pentru domeniile superioare ale
existentei. Exista o mathesis, cum spun gnosticii. Noi nu
aplicam matematica pura asupra vietii, ci ceva asemanator
ei. Asa ceva exista si In privinta jurisprudentei si in privinta
medicinii, si Tn privinta tuturor domeniilor vietii, si, In
primul rand, in privinta colaborarii sociale a oamenilor.
Orice vorbarie despre mistica, In sensul ca aceasta ar fi
ceva neclar, se bazeaza pe faptul ca nu se stie ce este
mistica. De aceea si-au numit gnosticii, marii mistici ai
primelor secole crestine, invatatura lor mathesis, deoarece
ei au format din ea o cunoastere de sine. Odata recunoscut
acest lucru se va sti si ce vrea teosofia, si ca fara teosofie
oamenii ar trebui sa evite sa miste chiar si o singura mana
in privinta problemelor practice ale vietii, asa cum trebuie
evitat sa se sape un Simplon fara cunostinte de geologie si
matematica.

Aceasta este marea seriozitate care sta la baza
conceptiei teosofice despre lume, si care trebuie sa ne
apara limpede dinaintea ochilor atunci cand abordam
probleme cum ar fi jurisprudenta. Abia atunci vom avea
din nou o formare sanatoasa a viitorilor juristi, cand acesti
tineri nu vor mai trebui sa se planga despre o lipsa
fundamentala in cunoasterea noastra, cand vom fi
dezvoltat din nou o constienta cum ar fi aceea pe care am
indicat-o astazi. Acesta a fost ghinionul jurisprudentei,
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faptul ca ea s-a dezvoltat in ultimele secole, cand nu s-a mai
stiut ca exista ceva de genul mathesis. Marele filosof
Leibniz a fost un mare jurist, un mare practician si un mare
matematician; cine cunoaste filosofie, il cunoaste suficient.
Si poate fi o garantie pentru dumneavoastra faptul ca
Leibniz avea o conceptie corecta despre aceste lucruri. Si
ce spune el 1n aceasta privintd, cum ar fi o formare juridica
fara temelia unei educatii practice? El spune: Nu veti fi in
viata juridica altfel decat ca intr-un labirint, din care nu
veti gasi iesirea in afara. - Vedem chiar in ziua de azi
stradania unor reforme in privinta vietii religioase. Exista o
Uniune juridica, ea se afla sub conducerea unui fost teolog.
Acesta incearca Intru catva sa aseze ceva sanatos in locul
conceptelor noastre juridice. Dar si aici se vede ca din
stiintele care sunt mai putin obisnuite cu gandirea exacta
decat matematica si stiintele naturii nu poate veni nimic
util. Veti afla peste tot ca, de fapt, nu exista o intelegere
propriu-zisa a problemei culpabilitatii. Abia atunci cand se
va recunoaste despre ce este vorba aici, ne va fi clar ca
trebuie sa cunoastem viata, inainte de a stabili normele de
viatd. Abia atunci va exista un studiu sanatos [Nota 137].
Primul lucru pe care ar trebui sa-l studieze un jurist
ar fi cunoasterea vietii. Cum se raporteaza astazi un jurist
la problemele vietii sufletesti, si cum ar trebui sa se
raporteze el de fapt? Nu numai in sensul ca este dependent
de specialistii in acest domeniu. El se raporteaza absolut
diletant la lucruri. Doar o privire profunda in viata
sufleteasca poate sa ne faca capabili sa elaboram o lege. Si
numai ea poate fi in stare sa-l1 judece pe acela care s-a
abatut de la lege. Nu va veti putea transpune in legile vietii
omenesti panad nu veti fi practicat stiinta sufletului. Eu nu
vreau sa va vorbesc despre conceptia teosofica relativa la
evolutia sufletului omenesc. Lumea se afla Tnca prea
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departe pentru a putea avea o intelegere mai profunda a
problemelor mai intime ale vietii. Dar ceea ce este
exprimat prin cuvintele: ,adevadrat studiu al sufletului si al
vietii sociale”, ar trebui Inteles de oricine.

Aceasta ar trebui sa fie baza, sa fie prima indrumare
pe care sa o primeasca un jurist la facultate: Trebuie sa
studiezi omul intr-o masura extinsa. Si abia dupa ce el va fi
studiat omul ca atare, si anume in niste sfere eterice la fel
de pure cum Iincearca cercetatorul naturii sa studieze
problemele natural-stiintifice, abia atunci cand el se poate
cufunda In sens mistic in viata sufleteascd, abia atunci va fi
el matur pentru a trata adevaratele probleme sufletesti,
care au un efect, care sunt ordonate in conformitate cu un
plan in viata publica. Oare nu este deplorabil faptul ca in
ziua de astazi chiar si oamenii de specialitate din economia
nationalda se folosesc de niste termeni incredibil de
confuzi? Ganditi-vd numai ca anumite concepte pe care
economistul national si le-ar putea clarifica nu sunt inca
concepute intr-un sens decisiv. Considerati diferenta
dintre munca productiva si cea neproductiva. Nu ati putea
lua o hotarare daca nu va clarificati cum actioneaza in viata
publicd munca productiva, respectiv cea neproductiva.
Orice asemenea activitate este Intru totul inabordabila fara
clarificarea acestor concepte. Cu toate acestea, se poate
intampla ca doi economisti nationali renumiti sa se certe in
privinta faptului daca o ramura a vietii oficiale, cum este
activitatea comerciald, este productiva sau neproductiva.

Intr-o anumiti privinti este o calomniere a teosofiei
atunci cand i se atribuie orice tip de neclaritati nebuloase.
Cei care vad ce anume vrea teosofia vor accentua mereu ca
ea se straduieste inspre claritatea cea mai mare si inspre
un mod de gandire absolut clarificat in toate domeniile
vietii, dupa modelul matematicii. Daca aceasta este situatia,
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atunci trebuie prevazutd rodnicirea cea mai favorabild a
vietii noastre juridice datorita Miscarii teosofice. Caci
consecinta unei asemenea rodnicii va fi aceea ca omul, ca
viitor jurist, este introdus In modul si felul in care
actioneaza realitatile spirituale in viata omeneasca. El va
vedea ca intregi domenii raman neproductive, si el nu va
putea accepta conceptele de sugestie sau lucrurile care
provin din influenta lumii exterioare asupra omului, cat si
din ceea ce fsi atribuie omul launtric in privinta actiunilor
sale.

Sugestiile actioneaza In viata noastra publica atat de
infinit de mult, Incat se poate vedea pur si simplu ca in
marile adunari, la care participd mii de oameni, asupra
ascultatorilor nu actioneaza ceea ce se numeste convingere
liberd, ci pur si simplu ceea ce le aduce vorbitorul prin
sugestie. lar cei care au ascultat discursul, poarta sugestia
mai departe, astfel Incat multe din ceea ce se fac astazi se
implinesc sub puterea unei sugestii. Cel care intervine in
viata practica trebuie sa cunoasca insa si sa observe astfel
de elemente imponderabile. Si daca intelegem sa observam
in mod subtil aceasta cale, atunci ajungem sa intelegem si
cum actioneaza acest tip de sugestii.

Aveti deja o astfel de tesatura care se extinde asupra
vietii noastre. Cineva ne povesteste ce trebuie sa se
petreaca intr-un domeniu sau altul al vietii. In cazul in care
cunoastem viata, vom sti ca pentru inceput el nu ne ofera
decat o suma de sugestii. Unul ne ofera o sugestie In
privinta problemei sociale. Altul, in privinta problemei
nationale, un al treilea intr-o a treia problema. Daca
teosofia devine bun al omenirii, atunci nu va fi niciodata
posibil ca acela care trebuie sa se preocupe de viata publica
sa nu intrevada asemenea lucruri. Si daca va veti clarifica
modul in care intervin sugestiile actionand si determinand
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calitatile noastre juridice, atunci va va fi limpede ca numai
prin modul de géandire teosofic poate interveni o
insanatosire a acestor raporturi. Atunci va fi de asemenea
clar ca o parte considerabilda a celor ce se practica in
facultatea noastra de drept, o mare parte a cunostintelor
teoretice pot fi lasate de o parte, pentru ca juristul le poate
dobandi si prin practica. Oricine stie ce este o activitate
practica. Ceea ce este practic poate fi solutionat Intr-un
rastimp scurt daca omul s-a familiarizat cu marile
probleme ale existentei, in care marile probleme ale vietii
se incadreaza de la sine - probleme cum ar fi aceea a
responsabilitatii -, pe care juristul nu le poate atinge.
Modul in care este dezbatuta aceasta problema il putem
urmari de exemplu in Italia, la Lombroso [Nota 138]. -
Pentru acela care stravede intr-adevar lucrurile, este
imposibil sa aduca astfel de argumente pro si contra, cum
se petrece in mod obisnuit. Acest stil de abordare a
lucrurilor este posibil numai pentru ca in discutii sunt
antrenati oameni care nu sunt educati pentru practica.

Ce drept avem noi sa pedepsim? Si aceasta este o
intrebare la care exista raspunsuri de cele mai diferite
tipuri. Dar toate aceste lucruri nu se pot rezolva cu
mijloacele actualei noastre jurisprudente practice. Daca
insa juristul nu se poate implica mai adanc, va actiona fara
sa Inteleaga ultimele principii. Si atunci va actiona neliber.
Dar oare juristul nu ar trebui sa fie intr-adevar un om
liber? Nu ar trebui sa putem pretinde acest lucru de la
nimeni mai mult decat de la juristi. Savigny [Nota 139],
renumitul profesor de drept, a spus candva: Dreptul nu
este nimic 1n sine, ci el este o expresie a vietii; de aceea
trebuie creat din viata.

Priviti o data cele mai diverse conceptii care au
rezistat in privinta dreptului in decursul secolului XIX, si
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veti vedea cat de putin s-au nascut aceste conceptii din
adevarata practica. Au existat scoli de drept natural, care
credeau ca pot sa derive dreptul din natura omeneasca.
Mai tarziu, s-a spus: Unul considera dreptul asa, altul altfel,
un popor intr-un fel, alt popor in alt fel. - Apoi a aparut
dreptul istoric. In ultima vreme s-a ficut si o interesanta
experientd cu dreptul pozitivist. S-au facut diverse
experimente, care nu au plecat de la modul de gandire
indicat aici. A avea o conceptie a dreptului din perspectiva
istorica este la fel de imposibil ca a avea o conceptie
matematicd din perspectiva istorica. Asadar este imposibil
sa se Intemeieze dreptul pe criterii istorice. - Nu este
posibil sa demonstram acum aceasta importanta afirmatie.
- A cerceta ceva in mod ,pozitivist” ar insemna ca prin
matematica sa nu se construiasca figuri pur spirituale, ci sa
se uneasca trei bastoane, sa se masoare unghiurile dintre
ele si sa se stabileasca pe aceasta baza legea sumei
unghiurilor dintr-un triunghi. Aceasta ar fi o intemeiere
,pozitivista”.

Am dorit sa vorbesc numai despre baza modului
nostru de gandire, si despre ceea ce poate fi teosofia in
practica vietii. Am vrut sa arat ca modul de gandire teosofic
si atitudinea caracteristic teosofica pot aduce roade ce pot
fi utile In toate domeniile, si chiar si In acest domeniu. Este
raspandita prejudecata ca teosofia ar fi ceva nascocit de
om, pentru a avea o satisfactie personala. Dar cel care are
aceasta conceptie este un rau teosof. Adevarat teosof este
acela caruia 1i este clar ca teosofia este viata, pe cand in
asa-numita viata practicd exista atdtea stradanii
eminamente nepractice. Este dureros sa vezi peste tot cum
se pierd germenii diverselor stradanii; daca toate aceste
Miscari nepractice s-ar reuni in marele cerc ce nu vrea sa
ramana strdin de viata, ci vrea sa cuprinda aceasta viata,
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atunci ar putea interveni foarte bine o imbunatatire.
Teosofia Insdsi nu poate solutiona prolema. Dar din ceea ce
oferd ea se revarsa viata. Data viitoare vom vedea cum in
viata noastra poate interveni o cu totul alta caracteristica
prin medici, daca acestia vor deveni teosofi practici. Despre
aceasta caracteristica este vorba, despre acest ton
fundamental al unei vieti reinnoite. Daca intelegem acest
lucru, o adiere de dispozitie teosofica va trebui sa se
reverse asupra tuturor ramurilor de reformare practica a
vietii. Atunci Miscarea teosofica va fi inteleasa, ca si restul
vietii.

Acest lucru a fost reaccentuat mereu din motivul
[Nota 140] ca anumite probleme nu pot fi imbunatatite
atata timp cat oamenii nu vor sa se preocupe cu adevarat
de lucruri, pentru ca ei judeca cu mult inainte de a-si fi
cucerit cele mai exacte cunostinte asupra lucrurilor. Celor
care vor sa intervina practic prin Miscarea teosofica le va
veni simplu sa abordeze in mod superficial si alte stradanii.
Ar fi simplu sa abordam diverse probleme dacda ne-am
putea promite noua insine sa nu o facem atata timp cat nu
ne formam simtul practic, cel care este considerat
nepractic de catre atatia altii. Ar fi usor daca noi nu am sti
ca fnainte de a ajunge la periferie, trebuie dominat centrul.
Ar fi usor daca noi nu am sti ca este adevarata aceasta
afirmatie: Daca vreti sa creati relatii mai bune in lume, va
trebui sa dati oamenilor posibilitatea sa devina ei insisi
mai buni. In nici un domeniu nu este mai justificatd aceasta
afirmatie ca In domeniul jurisprudentei. Daca se incearca
sa se actioneze practic si vivifiant de catre Miscarea
teosofica si In acest domeniu, atunci vom vedea cum vor
disparea toate certurile dintre romanisti si germanisti,
dintre istorici si reprezentanti ai dreptului natural, s.a.m.d.
Daca ajungem la ceea ce este cu adevarat miscare si viatad,
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daca atingem dispozitia de gandire care s-a confirmat a fi
valoroasa si in raport cu activitatea sensibila exterioar3,
pentru ca viata ne-ar respinge daca nu ne-am apropia de ea
in modul obiectiv corespunzator, atunci vom deveni teosofi
si adevarati practicieni.

XXII

FACULTATEA DE MEDICINA SI TEOSOFIA
Berlin, 25 mai 1905

Este o activitate preliminara a teosofiei aceea de a
arunca lumina in mod cuprinzator in toate domeniile vietii
spirituale a prezentului nostru, si de a indica modul in care
pot actiona pregatitor gandurile si ideile teosofice in orice
domeniu al acestei vieti spirituale moderne atunci cand
sunt preluate, astfel incat in zilele urmatoare sa poata
exista o intelegere tot mai deplina fata de ceea ce are de
spus teosofia In orice domeniu al vietii noastre spirituale.
Oamenii trdiesc astazi in reprezentdrile si sugestiile vietii
publice, care desigur ca 1i influenteaza puternic,
reprezentari si idei care lucreaza de-a dreptul impotriva
conceptiilor noastre, pe care le-ar submina treptat daca
ideile teosofiei nu s-ar revarsa in aceste conceptii. Fichte
spunea [Nota 141] ca idealurile nu se pot aplica direct in
viatd, dar ca idealurile trebuie sa fie puterile motrice ale
vietii. Aceasta lamureste scopul teosofiei.

Medicul care si-a impus sarcina de a vindeca este mai
liber decat juristul. El nu este atat de limitat de prejudecati
si autoritate, si de aceea se poate foarte bine intampla ca
printre medici sa se gaseasca unii care sa lucreze impreuna
cu noi. Dar noi nu vrem sa ne amestecam In certurile dintre
partide, caci acesta ar fi un comportament subiectiv, noi
vrem doar sa expunem absolut obiectiv ceea ce are de spus

412


http://www.spiritualrs.net/Conferinte/GA053/GA53_Note.html#141

teosofia In legatura cu stiinta medicala. Si vrem sa ne
amintim faptul ca teosofia poate fi foarte greu Inteleasa de
catre aceia asupra carora studiile au exercitat o
constrangere. Numai cel care se situeaza liber in aceasta
privinta nu va afla nici o sciziune Intre adevarata stiinta si
cele pe care le intentioneaza teosofia. Teosofia recunoaste
intru totul progresul gigantic pe care l-au facut stiintele
naturii In ultimele secole, si in special in ultimele decenii.
Insd in toate domeniile culturii actioneazi mari legi
ciclice, care se refera atat la aspectele de umbra cat si la
partile luminoase ale culturii. Si daca astazi in stiintele
medicale sunt multe lucruri nesigure, trebuie sa ne fie clar
faptul ca motivul fundamental al acestei nesigurante isi are
raddcinile in obisnuintele noastre de gandire. Caci aceste
obisnuinte de gandire se inradacineaza mai adanc decat
toate teoriile pe care si le insuseste omul in cadrul unei
stiinte. Iar ele nu pot fi pur si simplu transformate, ci
trebuie fnlocuite treptat prin altele. Gandirea materialista
si mecanicista a timpului nostru influenteaza toate aceste
obisnuinte de gandire ale oamenilor din ziua de azi. Cat
dispret are medicul actual fata de stiinta medicala a Evului
mediu si cea a Antichitatii, si totusi medicul Incepator ar
putea multe invata din istoria medicinii acestor timpuri. El
ar putea invata alte conceptii decat cele care predomina
actualmente in medicina. De exemplu, teoriile lui Galen
[Nota 142] predominante in secolele II si III dupa Christos,
de exemplu, si medicina scolastica a Evului mediu, sunt
cunoscute de prea putini medici din ziua de azi. Si pe
nedrept se priveste dispretuitor la aceasta veche stiinta
medicala. Daca medicii actuali ar voi sa o cunoasca, ar
putea Invata multe lucruri de valoare. Teoria lui
Hippocrates, care prezinta omul ca fiind alcatuit din cele
patru elemente: Pamant, Apa, Aer si Foc, starneste in ziua

413


http://www.spiritualrs.net/Conferinte/GA053/GA53_Note.html#142

de astazi zambete dispretuitoare. Atunci cand acolo se
vorbeste despre Bila neagra si Bila alba, despre flegma,
sange si relatiile lor cu planetele sistemului nostru solar,
acestea nu reprezinta teorii la modul in care se cladesc
astazi teoriile, ci aceste teorii au facut rodnica intuitia
medicala ce le dadea vechilor medici posibilitatea de a-si
exercita profesia medicala intr-un cu totul alt mod decat o
poate exercita medicul de astazi.

Medicii popoarelor primitive au un principiu care nu
este recunoscut decat de prea putini oameni intuitivi. Este
principiul care sta si in Orient la baza artei medicale,
anume acela ca medicul care vrea sa vindece trebuie sa fi
dezvoltat In sine insusiri care il transpun in situatia de a
vedea viata sub un cu totul alt aspect.

Un exemplu In sensul celor pe care le am in vedere
putem gasi daca privim inspre un popor care nu face parte
dintre actualele popoare civilizate, si anume catre hindusi.
Medicii hindusilor folosesc un principiu care sta
actualmente la baza vaccinarii, asa cum o cunoastem noi, a
vaccindrii cu un ser vindecator. Este principiu de
combatere a unei anumite forme maladive prin aceea ca
agentul determinant al bolii este folosit el insusi ca
remediu. Medicii hindusi vindeca muscaturile de sarpe
tratand rana cu saliva lor. Saliva a fost pregatita prin
antrenament, caci medicii au dobandit imunitate impotriva
muscaturilor de sarpe si impotriva otravii de sarpe, prin
faptul ca au acceptat sa fie muscati ei insisi de sarpe. Este
conceptia lor, ca medicul poate provoca ceva si corporal
prin ceea ce dezvolta In sine. Toate influentele
vindecatoare exercitate de un om asupra altui om se
bazeaza pe acest principiu. La hindusi, la baza acestui
principiu se afla o anumita initiere. Dumneavoastra stiti ca
omul devine altfel printr-un anumit antrenament. Omul isi
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dezvoltad prin antrenament forte pe care un altul nu le are,
tot asa cum fierul isi dezvolta forta magnetica prin frecarea
cu un magnet. Tandarul medic ar dobandi cu totul alte
sentimente fata de vindecare daca s-ar adanci in adevarata
istorie a medicinii. Cuvintele in care el nu poate gasi astazi
nici un sens, contin totusi un sens adanc, chiar daca el il
neaga dispretuitor.

Este deplorabil ca intreaga noastra stiinta este
impanzita de astfel de elemente materialiste
imponderabile, si de aceea abia daca ne putem imagina ca
cineva se va elibera de ele si va ifnvata sa gandeasca
autonom. Intregul nostru fundament stiintific modern al
anatomiei si fiziologiei este cladit pe acest mod de gandire
materialist. In secolul XVI, a apirut prima carte de
anatomie a lui Vesalius [Nota 143], iar Harvey [Nota 144] a
dat tot atunci invatatura despre circuitul sanguin in sens
materialist; tot ceea ce s-a predat in secolele XVII si XVIII s-
a facut in conformitate cu acest sistem. Oamenii au trebuit
sa gandeasca materialist cateva secole, pentru a face marile
descoperiri si inventii pe care le datoram acelor timpuri.
Acest mod de gandire ne-a Invatat sa producem anumite
substante in laborator - epocalelor descoperiri ale lui
Liebig [Nota 145] le datoram aceasta -, dar ele au dus si la
faptul de a vedea Invelisul uman drept singurul care exista.
Viata, sau ceea ce numim noi viatd, este greu compatibila
cu conceptul pe care il are medicul materialist In aceasta
privinta. Abia acela care stie prin intuitie ce este viata
poate patrunde intr-adevar pana la intelegerea vietii. Si un
asemenea om stie si ca activitatea legilor fizice si chimice
din corpul omenesc se afla sub controlul a ceva pentru care
noua ne lipseste cuvantul caracterizant, ceva care poate fi
recunoscut doar prin intuitie. Si abia cand medicul a
devenit el insusi un alt om, poate intelege si vedea acest
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lucru. El trebuie sa-si insuseasca, printr-o anumita educare,
mai intai conceptele si apoi intelegerea si vederea modului
de actiune a ceea ce noi numim corp eteric. Ratiunea
obisnuita, intelectul omenesc obisnuit, sunt incapabile sa
cuprinda spiritualul. De indata ce e sa le aplicam in
domenii superioare, ele esueaza. De aceea, in domeniul
medical, fara intuitie totul nu este decat o vorbarie; nu se
ajunge la realitate. Sunt necesare forte mai nalte, mai
subtile care trebuie dezvoltate de catre medic, si abia
atunci este posibild vindecarea temeinicdi a anumitor
daune.

Noi, teosofii, stim, de exemplu, din cercetarea oculta,
ca ceea ce se numeste vivisectie actioneaza profund
daunator in anumite privinte. Ceea ce se petrece in acest
domeniu este profund daunator. Noi, teosofii, nu putem
avea un organ pentru recunoasterea aparentelor merite ale
celor care fac vivisectii. E drept ca nu am fi intelesi daca am
expune motivele noastre pentru respingerea vivisectiei.
Pentru ca aceste motive nu ar fi intelese de catre aceia care
nu si-au Tnsusit conceptele teosofice de baza. Vivisectia s-a
dezvoltat din modul de gandire materialist, care este lipsit
de orice intuitie si care nu poate privi in edificiul complicat
al vietii. Modul de gandire materialist priveste cu
necesitate corpul drept corelarea mecanica a partilor sale
individuale. De aceea este firesc faptul ca se apeleaza la
experimentele cu animale, unde se crede ca au loc aceleasi
corelatii ca si la om, pentru a recunoaste si combate
anumite procese maladive. Numai acela care nu stie nimic
din adevarata viata poate practica vivisectia.

Va veni o vreme in care omul va vedea ca viata
individuala a unei creaturi se afla in legatura cu viata din
intregul Univers. Si atunci oamenii vor ajunge la evlavie
fata de viata. Atunci vor intelege ca orice viata luata, orice
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suferinta produsa unei fiinte vii actioneaza intr-un context
care exista de la viata la viata, in sensul scaderii celor mai
nobile forte din propria noastra natura omeneasca. Exact la
fel cum o anumita cantitate de lucru manual se poate
transforma in caldurd, tot asa, prin uciderea unei fiinte in
om se schimba ceva, care il face incapabil sa actioneze
vindecdtor si binefdcdtor asupra semenilor sdi. Aceasta
este o lege imuabila. Aici este exclusa cu strictete orice
neclaritate, aici domneste o claritate matematica.

Daca oamenii ar vrea sa se angajeze In cele ce stau la
baza acestor fapte, atunci ar vedea si ceea ce trebuie sa faca
pentru a putea vindeca, pentru a fi vindecatori ca medici.
Pentru cd omul, daca vrea sa devinda medic, daca vrea sa
devina vindecator, trebuie in primul rand sa-si innobileze
si sa-si purifice caracterul sau uman. El trebuie sa se Inalte
pe treapta unde poate avea anumite sentimente. Abia aici
incep probele! Iar pentru inceput, el trebuie sa invete sa
inteleaga faptul ca ratiunea obisnuita poate fi extins3,
spiritualizata. Caci este o trivialitate sa se afirme ca ici sau
colo ar fi granitele metodelor noastre de cunoastere.
Pentru ca exista si alte metode de cunoastere decat cele pe
care le foloseste ratiunea. Dar din pacate prea multi
oameni nu Inteleg acest lucru. lar aici se pune problema de
a voi sa patrunzi in modul de gandire teosofic. Abia atunci
cand nu se va preda numai realitatea accesibila simturilor,
in cadrul anatomiei si fiziologiei, abia atunci cand ne vom
apropia de acestea ,cu ochii spiritului”, cum spune Goethe,
abia atunci va incepe un alt studiu al corpului omenesc.
Abia atunci vor fi vazute In lumina corecta toate
descoperirile ultimelor decenii in legatura cu stiinta
medicald, si se vor recunoaste de exemplu anumite
corelatii, cum ar fi cea dintre tiroida si alte functii.
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Abia atunci cand ne apropiem de lucruri prin
cunoasterea teosofica vom vedea fiecare lucru in nuanta sa
specificd si vom receptiona cu totul alte valori. Inci mai
lipseste din stradania de cunoastere din acest domeniu
cunoasterea spiritului, in care sunt intretesute realitatile.
Anumite concepte care au fost dobandite pot fi intru totul
corecte, dar metodele de folosire pot fi incorecte. Se
intdmpla adesea ca doud mari autoritati intr-un domeniu
sa spuna exact contrariul in privinta aceleiasi teme,
aceluiasi fapt. De unde provine acest lucru? Din aceea ca
gandirea s-a comasat Intr-o anumita directie unilaterala la
fiecare dintre aceste autoritati In domeniu.

Acum s-ar putea pune intrebarea: Nu s-ar putea oare
ca omul care trdieste mereu sanatos In mod corect, sa
dezvolte 1n sine ceea ce il face imun impotriva bolilor, si nu
si-ar putea educa el organismul in asa fel, incat acesta sa
suporte bolile? Trebuie sa ne aducem gandirea intr-o alta
directie, atunci vor rezulta adevarurile din acest domeniu
si ne vom crea astfel o alta directie a cercetarii. Gandirea
actuala are ceva absolutist, exclusiv, si ea este Impanzita de
credinta in infailibilitatea sa; exista chiar o tendinta la
infailibilitate papala in conceptele pe care si le insuseste
cate unul. Cercetarea este determinatda de modul in care se
pun naturii Intrebarile. Daca intrebarile se pun gresit, si
raspunsurile pe care le va da ea vor fi gresite.
Experimentele si modul in care se pun naturii intrebarile
poartd in secolele XIX si XX o amprenta caracteristica:
anume caracterul aleatoriu. De aceea in acest domeniu
domneste adesea cea mai grotesca alaturare de
experimente posibile. Toate acestea provin dintr-o lipsa de
intuitie. Si In special in stiinta medicala se afla ceea ce
provine din aceasta lipsa. Cu toate acestea, este absolut
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posibil ca si in cadrul stiintei medicale sa se ajunga la o
gandire liber3, frumoasa.

Medicul actual care paraseste universitatea si este
trimis in omenirea suferinda, se afla adesea intr-o situatie
de neinvidiat. Studiile medicale l-au azvarlit Intr-o
harababura de concepte In care el nu-si poate forma o
apreciere. Apoi el gaseste la pacientii sdi un mod de
gandire care nu vrea sa accepte temeinicia, pentru ca se
considera litera de Evanghelie ceea ce provine de la o
anumitd autoritate. Astfel incat medicul sufera adesea din
cauza prejudecadtilor publice. Medicul va putea face ceva
numai daca studiaza pe Insusi firul vietii procesele subtile
care se desfasoara in corpul bolnav; dar si pacientul
trebuie sa colaboreze in acest sens, ajutand.

Anumite maladii se afla in legatura cu anumite
procese si conditionari ciclice; anumite maladii se bazeaza
pe [lacuna in stenogramad] si apar datorita unor anumite
legi ale naturii. Aceste aspecte se prezinta aceluia care
cerceteaza in spiritul teosofic, sub anumite forme
maladive. Atunci se vor dezvolta linii mari intr-o astfel de
gandire, care constituie liniile directoare ale vietii insasi. Si
ele confera acea certitudine care este legata de o stradanie
neobositda si care ne umple de incredere. Celui care
gandeste In acest mod i se dezvaluie corelatii legice
cosmice, care 1i umplu totodata sufletul cu sentimente
profund religioase. Medicul din Tiibingen Schlegel [Nota
146] este un caz tipic si simptomatic pentru toti aceia care
cautd In ziua de azi o iesire din actualul labirint al
domeniului medical. Acest medic se afla la inceputul unei
cai mari; el are strafulgerari de lumina In privinta unui
mod de vindecare in conformitate cu natura, si el
indrazneste sa uneasca religia cu forta vindecatoare.
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Un om a carui gandire este spiritualista poate
parcurge toate Incercdrile simptomatice ale prezentului
nostru din domeniul medical. Pentru ca el stie ca toate
stradaniile sunt cu adevarat eficiente numai daca raul este
cuprins din radacind, numai daca se abordeaza problema
din miezul ei. Nici o polemica nu poate aduce o schimbare
radicala; numai o gandire altfel structurata o poate face.

Un om educat materialist nu poate intelege acest
lucru. Dar oamenii nu trebuie sa tinda spre neintelegere in
aceasta lume. Cel care gandeste teosofic isi da seama ca
acela care gandeste materialist nu il poate intelege, pentru
ca nu este capabil sa o faca. Goethe exprima [Nota 147]
ceea ce am eu in vedere aici, in felul urmator: «O conceptie
falsa nu poate fi combatutd, pentru ca ea se bazeaza pe
convingerea ca adevarul ar fi fals». Obisnuintele de gandire
ale timpului nostru trebuie sa parcurga o transformare
radicald; atunci urmeaza de la sine o innobilare a simtirii si
a sentimentelor pana la intuitie. Abia atunci cand stiinta
medicala isi va cuceri acest aspect, abia atunci va avea ea
din nou ceva care va actiona vindecator, abia atunci va fi ea
insufletitd de o trasatura religioasa si abia atunci va fi
medicul ceea ce trebuie sa fie: cel mai nobil prieten al
omului, care se simte Insarcinat sa stea el insusi atat de
sus, Incit prin propria sa desavarsire sa-si inalte
profesiunea pe cat de sus este posibil.
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XXIII

FACULTATEA DE FILOSOFIE SI TEOSOFIA
Berlin, 8 iunie 1905

In seria conferintelor despre raportul scolilor
superioare cu Miscarea teosofica, astazi este cea de a patra,
despre teosofie si raportul ei cu facultatea de filosofie.
Trebuie sa ne gandim la faptul ca, probabil, aceasta are o
insemnatate cu mult mai cuprinzatoare pentru procesul
educational si civilizatia actualda decat celelalte trei
facultati, deoarece facultatea filosofica cuprinde disciplina
stiintelor de specialitate ce se extind asupra intregului
domeniu de cercetare, astfel incat cel care vrea sa-si
aprofundeze intelepciunea si conceptia despre lume fara sa
aiba vreo tendinta anume, ci numai de dragul cunoasterii si
al formarii sale, trebuie sa-si indrepte privirea asupra ei.
Facultatea de filosofie a parcurs mari transformari, si ea a
crescut de la calitatea de institut de formare la aceea de
institut de deformare. Mai inainte, ea era asa-numita
Facultate de arta - un nume foarte semnificativ - care
trebuia sa pregateasca studiul teologiei, al filosofiei, al
medicinii.

Dumneavoastra stiti ca ceea ce numim noi astazi
Universitate s-a nascut in secolele XII si XIII, si noi putem
observa, pana in secolul XVIII, cum acela care voia sa urce
prin studiu la inaltimi trebuia sa treaca printr-un studiu
filosofic pregatitor. Acesta era In asa fel structurat incat nu
urmdrea o formare de specialitate precisd, ci avea in
vedere o modelare formalda, care urma sa structureze
educatia spirituala a omului intr-un mod formal. Printre
altele, acolo se predau retorica, dialectica, astronomia si
muzica. Aceasta din urma era conceputa ca intelegere a
armoniilor in ansamblul Universului, cat si a armoniilor
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aflate In fenomenele mai mici ce ne inconjoara. Se acorda
valoare mai Intdi maturizarii spiritului. Trasatura
caracteristica a timpului nostru este aceea de a acorda o
valoare foarte redusa educatiei formale.

Eu trebuie sa ating cu acest prilej un punct care apare
drept eretic in vremea noastra. In ziua de azi existd o mare
tendinta de a subaprecia tot ceea ce este formal, fata de
ceea ce este material. Se acorda o mare valoare faptului de
a analiza lucrurile cu ratiunea, de a-si Insusi cat mai multe
cunostinte posibil. Cel care vede lucrurile asa cum se
obisnuieste astazi, nu ma va intelege. Si cine nu ar lua
imediat atitudine atunci cand cineva face urmatoarea
afirmatie: Existd douda metode de a invata limbi strdine.
Una dintre metode, care este desconsideratda astizi, este
aceea de a-l incarca pe om cu propozitii-exercitiu fara sens,
ca de exemplu: Tatal meu a Implinit astazi cincizeci de ani.
Matusa mea va pleca maine la Paris. - Oamenii dispretuiesc
astfel de lucruri, si totusi se pune intrebarea daca este
corect sa o faca. Unii sunt de parere ca ar fi mult mai bine
daca s-ar lua fraze dintr-un clasic oarecare. Astfel s-a ajuns
in ziua de astazi sa se evite in scoli frazele banale, si sa se ia
de preferinta fraze din clasici, care sunt Impartite si
mutilate, devenind astfel insuportabile pentru oameni. Pe
de o parte se afla deci lipsa de sens, de cealalta parte
destramarea sensului. Nu se vor gasi cu usurinta oameni
care sa fie de acord cu prima metoda. Si cu toate acestea,
pentru psiholog nici nu intra in discutie faptul ca prima
cale este cea corecta. Pentru el este clar ca omul trebuie sa
ramana pe cat de mult timp este posibil la elementul
formal, ca ratiunea sa trebuie activata pe cat posibil mai
tarziu, si ca noi Invatam cu atat mai bine cu cat continutul
celor invitate ne lasi pe cat posibil de indiferenti. In anii in
care spiritul este cel mai receptiv, lucrurile trebuie
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abordate pentru inceput in acest mod. Mai intai Invatam sa
vorbim, Tnainte de a ne transpune gandurile cu ajutorul
vorbirii; mai Intai, ratiunea trebuie lasata sa se maturizeze
in subconstient, trebuie sa-i fie lasata capacitatea de a
dezvolta logica, de a si-o insusi pe cat posibil de formal, si
atunci se va coace treptat acest bun pretios al omenirii.
Este limpede ca nu ne putem aplica pur si simplu ratiunea
asupra unei probleme. Asadar mai intai este necesara
formarea formala, mai Inainte de a se maturiza ceea ce
apare, ceea ce poate apdrea in noi drept rodul cel mai
bogat.

Facultate de arta era numita Facultatea de filosofie in
Evul Mediu. Ea reprezenta o dominare plina de arta a
materialului gandirii, si ascundea o cantitate covarsitoare
de ganduri. Mai tarziu, elementele componente inferioare
ale Facultatii de arta au fost atribuite gimnaziului, actuala
Facultate de filosofie nu isi merita numele; ea este un
agregat. Lucrurile nu au fost intotdeauna asa. La
intemeierea Universitatii din Berlin, In varful conducerii ei
se afla filosoful Fichte [Nota 148]. Fiecare stiinta de
specialitate era pe atunci integrata Intr-un singur mare
organism. Fichte era patruns de convingerea ca lumea este
0 unitate, si ca orice cunoastere este un crampei. De ce se
studiaza, de exemplu, botanica, matematica, istoria? Noi
studiem aceste stiinte pentru ca vrem sa aruncam o privire
in ansamblul edificiului lumii. In alte timpuri, pitrunderea
in stiintele de specialitate nu ar fi fost atat de dezastruoasa.
Dar imaginea unitatii Universului a disparut. Facultatea de
filosofie trebuie sa practice stiinta de dragul ei. Ea facea
acest lucru mai devreme, dar in felul acesta a ajuns in
coliziune cu viata culturala. Deja Friedrich Schiller [Nota
149] vorbea intr-un discurs de la Universitatea din Jena
despre deosebirea dintre capul filosofic si savantul care
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face din stiinta un mijloc de trai. Si pe atunci inca nu era
atat de rau. Un cap filosofic poate aborda orice stiinta; si
din fiecare i se deschid cele mai mari perspective si puncte
de vedere. El vede In planta cele mai mari taine cosmice,
asa cum le vede psihologul in sufletul omenesc. Trebuia sa
intervind specializarea, pentru ca astazi noi stim prea
multe pentru a le putea domina. Spirite mari ca Leibniz ,
Leonardo da Vinci [Nota 150] si altii puteau domina stiinta
timpului lor. Astazi, acest lucru se petrece doar arareori.
Noi putem doar spera ca in stiintele de specialitate va veni
0 noud viata. Pentru savantul care face din stiinta un mijloc
de trai Ins3, stiinta este o vaca de muls si nimic altceva.

Nu ar fi nimic de obiectat daca pentru fiecare scoala
de specialitate s-ar organiza studii In vederea castigarii
existentei. Insd acestea nu au o alti valoare decat invitarea
unui mestesug. Din punctul de vedere al cunoasterii lumii
este absolut egal daca eu devin cizmar sau chimist. Faptul
ca studiul de specialitate nu este cu nimic mai valoros
decat orice alt studiu din viatda trebuie sa devina o
constientd generala. Pentru un mare filosof, chimistul,
botanistul s.a.m.d. se afla In aceeasi situatie ca si
practicantul unei meserii. Dar cel care isi clarifica ce
inseamna sa iti Insusesti o formare filosofica stie ca trebuie
sa existe locuri in care s se practice stiinta de dragul ei. In
aceasta privintd, separarea pe stiinte de specialitate nu
este buna, In special intr-un timp in care materialismul a
cuprins totul. In ziua de azi, Facultatea de filosofie nu este
nimic altceva decat un loc de pregatire a profesorilor de
gimnaziu. Impotriva acestui fapt nu ar fi chiar nimic de
spus, caci este cel mai bine daca filosofia s-ar dedica
sarcinii de a forma profesori invatati. Formarea sufletelor
omenesti este una dintre cele mai frumoase sarcini ale
vietii. Si numai acela o va putea implini care este artist in
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domeniul psihologiei, si care-si poate asuma sarcina sa
conduca sufletele. Omul nu a fost numit degeaba, de catre
marile spirite ale lumii, un microcosmos. Nu exista nici o
ramura a cunoasterii care sa nu poata fi valorificata pentru
a forma un suflet omenesc. De aceea ideea de a voi sa
indesi doar cunoastere in om in anii tineretii trebuie sa se
afle departe de pedagogi, pentru ca omul va ajunge in mod
absolut firesc la aspectul formal al lucrurilor. Stiinta
dobandeste o pozitie deosebita atunci cand este privita din
punctul de vedere al pedagogului. Prin ceea ce stie un om
care a studiat pictura, el nu este inca pictor. Prin ceea ce
stie un om care a studiat muzica, el inca nu este muzician.
La fel este si cu pedagogul. intreaga cunoastere nu
valoreaza nimic pentru pedagog daca ea nu a trecut in arta,
ca la pictor sau muzician, daca spiritul sau nu a preluat ca
un organ fizic ceea ce a invatat el, astfel Incat cunoasterea
sa sa fie oarecum in Intregime digerata. Sufletul omului
trebuie sa fie un organism prin aceea ca hrana sufleteasca
este transformata, asimilata. Abia atunci este omul cu
adevarat un cap filosofic. Este adevarat ca la universitati se
predau stiintele de specialitate. Dar din ele ar trebui sa iasa
un alt om decat cel care a intrat, un om care a devenit
artist.

Daca se va aplica vreodata intr-adevar acolo modul
de gandire teosofic, nu se va ajunge la examene stiintifice.
La fel cum un om care este doar invatat nu are calitatea de
artist, tot asa, nu va putea deveni niciodata artist acela care
nu a facut decat sa-si ia examenele necesare. Trebuie sa ne
insusim o noua conceptie in privinta esentei examenelor.
Examinatorul nu trebuie sa verifice numai cunoasterea, ci
si ce fel de om este candidatul, daca acesta are o conceptie
corecta despre viatd, in ce masura lucrurile insusite au
devenit parte din el, in ce masura a devenit el un om nou.
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Or acest aspect nu a fost luat in considerare in epoca
noastra materialista. Atunci cand aparenta sensibila a
inceput sa se impund, a aparut Facultatea de filosofie de
astazi. Din filosofie s-au nascut toate celelalte stiinte. Mai
inainte, exista o constienta despre legatura a toata
cunoasterea, dar daca astazi cineva nu condamnad Evul
Mediu, apar prejudecati. Cu toate acestea, pe atunci se
simtea esentialul in privinta Universului si a omului.

In anul 1388 a existat un om la Universitatea din
Viena care era atat profesor de teologie, cat si de
matematicd! In ziua de azi un profesor ar lesina la acest
gand. Dar noi stim ce mari servicii poate furniza gandirea
matematica pentru cele inspre care ne conduce teologia.
Cel care invata sa gandeasca prin faptul ca se educa prin
matematica, invata sa gandeasca cu totul altfel, si el poate
deveni chiar si mistic, fara a fi un fantast. Cel care nu si-a
insusit o cunoastere cuprinzatoare, nu se poate darui decat
unor sugestii. Si cu acestea el patrunde in studiile de
specialitate. Si ce poate el sti din matematica, dupa ce a
trecut printr-o formare gimnaziala pur filosoficd? Doar
concepte matematice, faira sa aiba nici o presimtire a
faptului ca matematica ne introduce in marile legi ale
Cosmosului.

Nu a trecut prea multa vreme de cand se mai stia inca
acest lucru. In Evul Mediu, aceasti conceptie nu era
considerata periculoasda, pentru ca nu este adevarat ca
teologia de fier a Evului mediu ar fi inlantuit totul in lanturi
de sclavi. Cea mai buna dovada in acest sens este faptul ca,
de exemplu, la Universitatea din Paris a existat o disputa
pe temele: «Discursurile din teologie sunt intemeiate pe
fabule», «Religia crestina impiedica o abordare superficiala
in teologiei». Pe atunci erau posibile dezbateri pe astfel de
teme. Astazi exista altfel de dispute. Pe atunci disputele
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erau rodnice, deoarece oamenii Isi insusisera educatia
formala. Astazi se pot dovedi cu multa usurinta greselile de
gandire. Dar orice disputd care se bazeaza pe greseli de
gandire este nerodnicd, pentru ca oamenilor nu le este
limpede ca acela care intra Intr-o disputa trebuie sa
inteleagd in prealabil tehnica disputei. In Evul Mediu
matematica era considerata baza oricarei cunoasteri, chiar
si a artei. Pe atunci putea exista cel mai mare idealism
posibil, si despre care vremea noastra nu-si poate forma
nici cea mai mica notiune. O expresie caracteristica a lui
Leonardo da Vinci, acest reprezentant al marelui idealism,
a fost aceea ca mecanica Paradisului ar fi stiintele
matematicii. El era in acelasi timp artist si matematician.
Formarea fizicalista a timpului sau vietuia in sufletul sau.
Din creatiile sale picturale ne vorbesc totodata si modul de
gandire si cunoasterea timpului sau. El numea lumea
exterioara un paradis al matematicii! Iar cand construia un
pod, in el se revarsau ganduri despre spiritul omenirii...
[lacuna in text].

yJertfa lumii” Tnseamna in sens teosofic: Cu cat faci
mai putin pentru tine insuti, cu atat te poti transpune mai
mult In cultura timpului tau. Important nu este atat ceea ce
dezvoltam 1n noi, cat ceea ce transpunem din noi in lume.
Nu faptul ca ne desavarsim, ci ceea ce oferim lumii este
garantia elementului nepieritor. In Leonardo da Vinci se
revarsau din constructia podurilor ganduri despre spiritul
omenirii, ca ganduri matematice. Zeii voiau fiinte libere, nu
obiecte din natura. Ceea ce creeaza omul constient in lume
este Implinire a planului divin asupra lumii. Elementul cel
mai cotidian poate deveni sfant daca este in folosul
omenirii. Daca acceptam acest punct de vedere, am preluat
in noi marele idealism, si acest idealism ar fi trebuit sa
strabatd intreaga facultate filosofici. In cadrul Facultatii
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noastre de filosofie pot fi studiate foarte bine toate stiintele
de specialitate. Dar in punctul central al conceptiei sale
despre lume trebuie sa se afle filosofia ca miez; aceasta nu
trebuie sa stea in spatele celorlalte stiinte de specialitate.
Caci prin aceasta stiinta filosofica centrala ajungem la
conceptia artistica. Iar titlul de Doctor ar trebui sa-l obtina
numai acela care a preluat in sine acest mod de gandire,
care are dispozitia de a avea viata In sine. Ultimul examen
al filosofului ar trebui sa fie o verificare a formelor sale de
viata; singurul titlu de onoare al Doctorului in filosofie ar
trebui Intemeiat pe faptul ca in forma vietii se afla
continutul vietii In om. Altfel, doctorul in filosofie este un
arabesc, o pretentie, o forma sociala. Nu numai
cunoasterea tine de Doctorul in filosofie, ci cunoastere
transformata in arta a vietii. O asemenea constienta a
existat deja. Numai asa va avea Doctorul in filosofie
maturitatea adecvata unui cap filosofic. lar o mare
raspandire a conceptiei teosofice despre lume ar duce de la
sine In aceasta directie, deoarece conceptia teosofica
despre lume vrea sa dezvolte forte care dormiteaza in om.
Teosoful este constient ca omul este capabil de evolutie, si
ca asa cum copilul trebuie sa evolueze, la fel se pot
dezvolta spiritul si sufletul inspre trepte superioare. Omul
care a terminat un Gimnaziu si o Universitate, nu este o
fiinta Incheiata. Modul de gandire teosofic vrea sa faca tot
mai de inteles ideea ca omul se afla abia la Tnceputul
evolutiei sale. Iar in acest sens, datatoare de ton trebuie sa
fie Facultatea de filosofie. Ea trebuie sa se dezvolte din
modul de gandire matematic, intr-o directie spirituala;
inspre aceasta culme trebuie sa se desfasoare totul.
Teosofia nu este atat de dificila. Ea s-ar face intru totul de
la sine, caci daca, de exemplu, ar exista o Facultate de
teosofie; In final toate stiintele ar deveni teosofice.
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Fiziologia este stiinta modurilor de manifestare ale
plantelor, animalelor si oamenilor. Daca se considera in
fiziologie organizarea ochiului, s.a.m.d., se obtin imagini
din care se extrage cunoasterea faptului ca omul vede.
Astazi fiziologia ne Invata ca, in fond, toate senzatiile
noastre sensibile ar depinde de organele noastre de simt;
ea ne invata ceea ce este subiectiv. lar in final ea afirma ca
noi nu stim nimic despre ceea ce se afla in afara acestor
senzatii sensibile. Daca reflectam la aceasta, si nu ramanem
fara ganduri ci cercetam lucrurile din punct de vedere
spiritual in continuare, vom ajunge exact la aceeasi
invatatura pe care ne-o da ocultismul, anume ca tot ceea ce
este sensibil este iluzie, iar Invatdtura despre energia
simturilor, prelucrata din punctul de vedere teosofic, ne
duce la mari profunzimi. Avem nevoie de o fiziologie pe
care o putem studia si o putem incorona apoi prin filosofie.
Nu avem o alta varianta. Astazi filosofia reprezinta doar o
portiune din Facultatea de filosofie. Ea nu mai are nici o
putere; este o materie printre celelalte materii. Or acest
lucru nu trebuia sa se intample; ea trebuia sa confere forta
pentru celelalte materii, dar in loc de aceasta ea si-a primit
coloratura proprie de la celelalte discipline de specialitate.
Faptul ca se gandeste considerabil material, provine de
acolo ca nu filosofia si marea conceptie de spre lume au un
cuvant de spus, ci mai degraba fiziologia provenita din
celelalte materii a devenit stiinta experimentala. Daca se
crede ca psihologia este practicata cu exactitate numai
atunci cand pe om se fac experiente la fel ca pe un cristal
neviu, atunci omul este considerat ceva neviu, ceva lipsit
de suflet. Psihologia nu poate recunoaste nimic altceva
decat expresia materiala. Teosofia ar clarifica faptul ca
studiul fiziologiei si cel al psihologiei sunt intr-un fel unul
si acelasi lucru, si ca amandoua se incadreaza in marele
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organism al cunoasterii. Si pentru ca actualmente nu se
recunoaste acest lucru, universitatile de azi nu pot purta in
lume o conceptie idealista. Iar Facultatea de filosofie nu
este catusi de putin capabila sa fie purtator de stindard al
modului de gandire filosofic. Aceasta Facultate nu trebuia
sa fie un agregat de materii diferite, ci ea trebuia sa le lase
sa creasca impreunad, devenind un suflet comun. Si atunci,
chiar daca teosofia insdasi nu ar fi transplantata la
universitati, se va preda teosofic. Altfel insa, Facultatea de
filosofie ramane un agregat fara legatura spirituala. lar
cunoasterea ar trebui sa devina un tot viu, din ale carui
membre licareste spiritul. Ca teosofi, vom fi satisfacuti daca
studiile filosofice se vor bucura de acest privilegiu si se vor
dezvolta mai departe pe aceasta baza. Noi nu vrem nimic
altceva decat ceea ce ar trebui sa vrea fiecare pentru
fiecare stiinta in parte, spre binele ei. Daca e ca teosofia sa-
si implineasca sarcina, ea nu poate fi doctring, ci trebuie sa
fie viata. Noi trebuie sa fim teosofi cu fiecare pas pe care-1
facem, noi trebuie sa imbibam tot ceea ce facem in viata cu
acest mod viu de gandire teosofic. Atunci Miscarea
teosofica va fi mai mult decat este, ea va fi unul dintre cei
mai puternici factori de cultura din prezent. Dar ea trebuie
sa dobandeasca influenta asupra acelora care sunt alesi sa
ne conduca actualmente cultura. Noi trebuie sa
recunoastem si sa reprezentam teosofia oriunde actionam
in viata. Procesele lumii nu sunt moarte, ci vii. Fiintele si nu
raporturile determina evolutia spiritului omenesc.
Teosofia este o lume a spiritului, si unul dintre factorii de
cultura cei mai importanti ai prezentului. Nu se pune
problema lecturii scrierilor teosofice, ci a dispozitiei
launtrice a faptului ca omul sa fie cuprins de aceasta in
viata de toate zilele.
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NOTE

In anul 1903, Rudolf Steiner si-a inceput activitatea
de conferentiere publica la Berlin, in asa-numita Casa a
Arhitectilor. Aceasta s-a desfasurat in cadrul Societatii
Teosofice de atunci, dupa ce el a fost ales, in 1902, secretar
general al Sectiei germane al acestei Societati. Dar Rudolf
Steiner nu a fost niciodata un ,teosof” in sensul de atunci.
Conferintele sale De la Buddha la Christos din cercul lui
«Kommenden» din anul 1901, atrasesera atentia teosofilor
asupra lui, si el a fost invitat de catre teosofi sa tina
conferinte despre mistica, conferinte care au avut loc in
asa-numita Biblioteca Brockdorff in fata unui public
constituit din teosofi. El a acceptat oferta de a deveni
secretar general al Sectiei germane a Societatii Teosofice,
deoarece a gasit In acest context oameni care erau dispusi
sa preia In mod deschis si plin de intelegere comunicarile
sale despre lumea spirituala. ,Eu nu as fi putut actiona
niciodata in stilul in care actionau acesti teosofi. Dar eu am
considerat ca ceea ce traia intre ei era un centru spiritual,
de care Imi era Ingaduit sa ma leg in mod demn daca
abordam in sensul cel mai profund raspandirea cunoasterii
spirituale” -, scrie Rudolf Steiner in Cursul vietii mele.

In conferintele redate aici, Steiner foloseste expresiile
teosofice asa cum fusesera ele introduse pe atunci prin
operele lui Blavatsky, Besant si Sinnett. Mai tarziu, el a
inlocuit acei termeni prin altii, care corespundeau mai mult
stiintei sale spirituale, intru totul inradacinata in viata
spirituald a Europei centrale. In actualul text mai gisim
termenii de ,rasa-radacind” pentru marile epoci de
dezvoltare ale Pamantului (atlanteand, postatlanteana,
s.am.d.), ,chakram” pentru florile de lotus, ca si termenii
folositi In prima editie a Teosofiei pentru elementele
componente fiintiale ale omului. Expresia de ,teosofie” este
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echivalenta aici cu ceea ce a desemnat Steiner ulterior prin
cuvantul provenit din izvoarele Europei centrale,
,2antroposofie”. In fapt, Rudolf Steiner nu a reprezentat
niciodata altceva decat rezultatele propriei sale cercetari
spirituale.

Conferintele au fost publice. Se simte totusi cand au
fost tinute In fata unor participanti mai mult sau mai putin
constant prezenti. In ciuda caracterului introductiv, se
presupune ca ascultatorii cunosc cele expuse anterior, iar
expunerile conduc in domenii foarte inalte ale lumii
spirituale, si solicita puternic capacitatea de a vietui in mod
viu prin gandire descrierile realitatilor si proceselor
spirituale.

Stradaniile lui Rudolf Steiner de a introduce in mod
nemijlocit si personalitatile cele mai importante ale vietii
spirituale moderne in descrierile pe care le face lumii
spirituale, se aratda in tratarea exhaustivda a marilor
personalitati Darwin, Haeckel, Tolstoi, Ibsen si altii.

Suportul textului: Notitele, partial stenografiate,
partial insemndri de manda, care stau la baza textului
acestor conferinte, nu au fost revazute de Rudolf Steiner.
Ele prezinta In multe parti lacune, si trebuie avut In vedere
ca ele contin si greseli, aparute prin redactare, transcriere
si descifrarea stenogramelor.

Modificdri ale textului fata de editiile anterioare, se
datoreaza faptului ca de cate ori a fost posibil, notitele au
fost comparate din nou cu stenogramele si completate.
Apoi ne-au devenit accesibile notite necunoscute anterior,
care au fost implicate in redactarea textului.

Operele lui Rudolf Steiner aparute in cadrul Editiei
complete (GA) sunt indicate in Note prin numarul de
bibliografie. Vezi si Tabelul sinoptic de la sfarsitul
volumului.
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In editii separate au aparut:

Conferinta din 16 martie 1905 «Marii initiati», Basel
1949
Conferinta din 4 mai 1905 «Schiller si prezentul», Dornach
1955
Urmadtoarele conferinte au fost publicate in revistele:

in «Buletin informativ: Ce
in «Prezentul» se petrece in
Societatea Antroposofica»

29 sep. XVII an apar.
1904 1955/56 Nr. 10
13 oct. XVII an apar.
1955/56
1904 1955/56 Nr.11
20 oct. XVII an apar.
1904 Nr.12
27 oct. XVIII an 1946, XXIII an apar. Nr-le.
1904 1956/57 apar.Nr.1 |10-22
3 noi. XVIII an 1946, XXIII an apar. Nr-le.
1904 1956/57 apar.Nr.2 |20-22
10 noi. XVIII an

1904 1956/57||apar. Nr. 3
17 noi. ||1956/57|XVIII an

1904 apar. Nr.4/5
1 dec. XVIII an
1904 1956/57 apar. Nr. 6 1944, XXI an apar. Nr. 41
15 dec. XVIII an
1904 1956/57 apar. Nr. 7
9 feb. XVIII an
1956/57
1905 1956/57 apar. Nr. 10
9 mar. XVIII an
1905 apar. Nr. 11
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23 mar. XVIII an
1905 1956/57 apar. Nr. 12 1945, XXII an apar. Nr. 6
30 mar. XIX an apar.
1905 Nr. 1
11 mai 1957/58 XIX an apar.
1905 Nr. 2

. [11957/58
18 mai XIX an apar.

1957/58

1905 Nr. 3

. [11957/58
25 mai 1957/58 XIX an apar.
1905 Nr-le. 4/5
8 iun. XIX an apar.
1905 Nr. 6

1. ,noua credintd”: David Friedrich Strauf$ (1808-
1874), «Vechea si noua credinta», Leipzig 1872.

2. Ernst Haeckel (1834-1919), «Minunile vietii»,
studii general accesibile, Stuttgart 1904.

3. Max Miiller (1823-1900), unul dintre orientalistii
cei mai importanti ai secolului al XIX-lea.

4. Alfred Percy Sinnett, «Doctrina esotericd sau
Buddhismul secret», editia a 2-a, Leipzig 1899.

5. H. P. Blavatsky (1831-1891), «Isis dezvaluita»,
Leipzig, f. a. - «Doctrina secreta», Leipzig, f. a.

6. Emil Du Bois-Reymond (1818-1896), «Despre
limitele cunoasterii naturii», Leipzig 1872.

7. Wilhelm Ostwald (1853-1932), «Depasirea
materialismului in stiinta», Leipzig 1895.

8. Mabel Collins, «<Lumina pe carare», editia a 4-a,
Leipzig 1904. Comp. nota 31 si 44.

9. Principiul de bazad al miscdrii teosofice: ,Scopurile
Societatii Teosofice sunt: A forma nucleul unei fratietati
generale a omenirii, fara deosebire de rasa, credinta
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religioasa, sex, casta sau culoare a pielii.” (§2a din Statutele
Societatii Teosofice, 1896).

10. ,Nobil fie omul”: ]. W. Goethe, «Divanul».

11. Prelegerile lui J. G. Fichte: Prelegeri introductive
la teoria stiintei (1813) in «Operele postume ale lui
Fichte», Bonn, 1834, vol. 1, pagina 5.

12. «Conceptia despre lume a Iui Goethe»: Rudolf
Steiner, Conceptia despre lume a lui Goethe (1897).
Ultima editie, Freiburg 1948, GA 6.

13. Neovitalismul: A sustinut ca fenomenele biologice
poseda o legitate proprie, In opozitie cu explicatiile
mecaniciste date lumii in secolul al XIX-lea. Vezi nota 35.

14. Hans Driesch (1867-1941), filosof si biolog.

15. autobiografia lui Jean Paul (Johann Paul Friedrich
Richter, 1763-1825): «Din viata lui Jean Paul». Opere
complete ale lui Jean Paul, Berlin 1862, vol. 34, pagina 26.

16. cartea mea «Teosofie»: Rudolf Steiner, Teosofie
(1904), GA 9.

17. «Basmul» Ilui Goethe: Comp. aici Rudolf Steiner,
Natura spirituald a lui Goethe asa cum se reveleaza ea
in Faust si in basmul «Despre sarpele cel verde si
frumoasa Floare-de-Crin», Dornach 1956.

18. Paul Rée (1849-1801), «Nasterea constiintei»,
Berlin 1885.

19. ,Misterioasd-n plina zi”: «Faust», partea I,
Noaptea.

20. Modul de a privi viata al lui Tolstoi: Vezi si Rudolf
Steiner, Evanghelia lui Ioan in raport cu celelalte trei
Evanghelii, in special cu Evanghelia lui Luca, GA 112,
Conferinta a VI-a: ,.. Oamenii trebuie sa aiba un respect
imens fata de un asemenea ganditor, tocmai in Occident,
unde se scriu intregi biblioteci de lucruri trase de par in
legatura cu o tema pe care un Tolstoi o trateaza cu maretie
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si vigoare intr-o carte cum e «Despre viata». Exista la
Tolstoi pagini unde sunt expuse intr-un mod elementar
anumite mari adevaruri teosofice.”

21. «Despre viatd»: Opera lui Tolstoi «Despre viata» a
aparut in 1891 la Geneva, in limba rusa. Citatele au fost
extrase dintr-o traducere germana pe care editorul n-a
avut-o la dispozitie.

22. Hermann Lotze (1817-1881).

23. Robert Hamerling (1830-1889).

24. Helen Keller (1880-1968): «Istoria vietii mele».
1902, germana 1904.

25. Baruch Spinoza (1632-1677): «Etica», partea 5,
maximele 34 si urm.

26. Upanishadele: «Mundaka Upanishad» 2, 1, 3
(«Saizeci de Upanishade ale Vedei», traduse de Paul
Deuf3en).

27. Rudolf Steiner despre Nietzsche: In 1895, Rudolf
Steiner si-a tiparit lucrarea Friedrich Nietzsche, un
luptdtor impotriva epocii sale, GA 5. Dupa moartea lui
Nietzsche, el a scris, pentru «Wiener Klinische Rundschau»,
in 1900, doua articole: «Filosofia lui Friedrich Nietzsche ca
problema de psihopatologie» si «Personalitatea lui
Friedrich Nietzsche si psihopatologia». In noua editie a
cartii Friedrich Nietzsche, un luptator impotriva epocii
sale (Philosophisch-Anthroposophischer Verlag, Dornach)
au fost preluate aceste doua articole, o cuvantare
memoriald tinuta in 1900 in cercul «Die Kommendeny,
precum si niste ganduri referitoare la Nietzsche cuprinse
in autobiografia lui Rudolf Steiner Cursul vietii mele.
Conferinta pe care o reproducem aici, din anul 1904, se
refera si la cele doua articole. - Din pacate, stenograma are
cateva lacune.
Putine sunt personalitatile asupra carora Rudolf Steiner a
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atras atentia - de-a lungul intregii vieti, mereu, mereu - cu
0 asemenea regularitate ca asupra lui Friedrich Nietzsche,
reprezentantul tragic al epocii noastre, care a sesizat
problemele fundamentale ale epocii noastre cu o profunda
putere spirituald; care a sesizat ,iluzia” si ,raul”, dar s-a
distrus in contact cu ele. Sa facem trimitere la expunerile
lui Rudolf Steiner din ciclul Limitele cunoasterii naturii,
GA 322, care sintetizeaza multe aspecte, toamna anului
1920.

28. Nietzsche despre Wagner: «Richard Wagner la
Bayreuth» (1875-76).

29. Nietzsche Despre Straufs: «David Straufs,
marturisitorul si scriitorul» (1873).

30. o altd scriere: «Despre avantajele si dezavantajele
istoriei pentru viata» (1873-74).

31. Primele patru propozitii din «Lumina pe cdrare»:
Jnainte ca ochiul si poata vedea, el trebuie sa se
dezobisnuiasci de lacrimi. Inainte ca urechea si poati auzi,
trebuie si-i dispara sensibilitatea. Inainte ca vocea si poata
vorbi in fata spiritelor, ea trebuie sa se dezvete a mai rani.
Si Tnainte ca Tnaintea lor sa poatda sta sufletul, sangele
inimii lui trebuie sa-i ude picioarele.”

32. Chakre: In Cum dobdndim cunostinte despre
lumile superioare?, GA 10, numite flori de lotus.

33. Cele sase virtuti: Stenograma avea aici niste
lacune, care au fost completate dupa sens.

34. In ultimele doud conferinte: Doud conferinte
despre «Evanghelia lui Goethe» la 26 ianuarie si 2
februarie 1905. Nu au ramas stenograme. «Conferintele
dinainte de Craciun» sunt cele reproduse inainte.

35. Dominanta: ,celalalt cercetator” e Johannes
Reinke  (1849-1931), wunul dintre Intemeietorii
«neovitalismului» (vezi mai sus, pagina 34) si autor al
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cartii «Lumea ca faptd, contururile unei conceptii despre
lume bazata pe stiintele naturii», Berlin 1899. Expunerile
sale In legatura cu «dominantele» sunt amintite de Rudolf
Steiner si in Haeckel si adversarii sdi (Opera de tinerete,
vol. IV, caiet 19, paginile 113/114, Dornach 1941).

36. Citat Reinke: N-a putut fi verificat.

37. Eduard von Hartmann (1842-1906): «Filosofia
inconstientului». Editia a 7-a. Berlin 1876. Partea a treia:
Inconstientul si darwinismul.

38. Trecerea la unisexualitate: vezi Rudolf Steiner,
Din Cronica Akasha capitolul Despartirea sexelor (Basel
1954), GA 11.

39. Data  trecutd...darwinismul:  «Originea  si
destinatia omului». Berlin, 9 februarie 1905.

40. Cronica Akasha: Comp. Rudolf Steiner, Din
Cronica Akasha (Basel 1954) GA 11, precum si Stiinta
oculta (Stuttgart 1955) GA 13.

41. Evolutie si involutie: Comp. si conferinta Evolutie,
involutie si creatie din nimic, 17 iunie 1909, in
Antropologie spiritual-stiintificd, Conferinta a VIlI-a
(Berlin 1915), GA 107.

42. Dupd paragraful ,Aceste fiinte umane...”: Se poate
presupune cad aici si in continuare stenograma are lacune.

43. ,De n-ar fi ochiul meu solar...”: «Teoria culorilor».
Partea didactica, Introducere.

44. «Lumina pe cdrare»: comp. notele 8 si 31.

45. Citat din Novalis: In «Fragmentele lui Novalis»
citim textual: ,Omenirea este sensul mai Inalt al planetei
noastre, nervul care leaga acest madular cu lumea de sus,
ochiul pe care-1 inalta spre cer.”

46. Rudolf Steiner despre Henrik Ibsen: Lucrari
publicate din operele de tinerete, Caiet III (sapte articole si
discutii), Dornach 1938. Consideratii esoterice asupra
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relatiilor karmice Vol. II, conferinta IV din 26 aprilie
1924, GA 236, Dornach 1934.

47. De aceasta sunt legate niste probleme: Aici in mod
evident exista o lacuna in stenograma. John Worell Keely a
fost un american care a incercat sa construiasca un motor
pus in miscare de niste unde pe care omul sa le poata incita
cu viata lui sufleteasca. Comp. Rudolf Steiner Fiinta lumii
si egoitatea (ciclul 43), GA 169, Conferinta a III-a.

48. Idealul social nu poate fi ndscocit: Compara
expunerile lui Rudolf Steiner despre problema sociala,
facute in aceeasi perioada (1905/06) in Stiinta spirituala
si problema sociald in GA 34, si alte numeroase expuneri
de mai tarziu, printre altele Punctele nodale ale
problemei sociale in cadrul necesitdatilor de viata din
prezent si viitor, GA 23; «Cerintele epocii prezente fata de
Europa Centrala. Ce ar trebui vazut astazi. Articole pe teme
sociale si de politica mondiala din anii 1919-1922»
(Dornach 1951); pe urma seria de conferinte din anul 1919
Substraturile spirituale ale problemei sociale, patru
volume, GA 189 - 192, (Dornach 1946-51).

49, In conformitate cu Catalogul conferintelor,
Rudolf Steiner a tinut pe 2 februarie 1905 o continuare la
aceasta. Exista cateva notite luate la aceasta data de catre o
stenografd, dar ele sunt atat de saracacioase, incat au fost
adaugate primei conferinte dupa lasarea unui rand gol.
Pentru completarea acestei conferinte, ca si a urmatoarelor
trei, vezi Rudolf Steiner «Revelatia tainica a lui Goethe din
punct de vedere exoteric si esoteric», doua conferinte
tinute la Berlin pe 22 si 24 octombrie 1908, in Unde si cum
aflam spiritul? (18 conferinte publice, Berlin 1908/09),
GA 57, ca si Specificul spiritualitatii lui Goethe revelat in
«Faust» si in basmul despre «Sarpele cel verde si
frumoasa Floare-de-Crin» (1918, GA 22).
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50. Gotthold Ephraim Lessing, 1729-1781. «Educatia
neamului omenesc», in Incheiere si In Nota dintr-un loc al
convorbirilor filosofice despre familiarizarea directa cu
religia si despre cateva moduri de dovedire insuficiente din
cadrul acesteia, Berlin 1773, ca si pe ultima pagina a
pasajului din testamentul literar: ,..ca pentru om pot
exista mai mult decat cinci simturi”. Toate tiparite de Paul
Lorentz, «Filosofia lui Lessing», Leipzig 1909.

51. Johann Gottfried Herder, 1744-1803.
«Palingenesis. Revenirea sufletelor». «Exemple
concludente explicative ale modului de gandire care ne
predispun la credinta intr-o metamorfoza». «Despre
transmigratia sufletelor». Din diferite articole, 1. 1791,
1797 (toate scrise in sensul respingerii teoriei). Herder s-a
exprimat pozitiv despre reincarnare intr-o scrisoare
adresata lui Moses Mendelssohn, in anul 1769: ,...Daca
predispozitiile mele actuale ar fi date care sa-mi dezvaluie
viitorul, eu voi deveni din nou o fiinta compusa ca acum.
Germenul unei plante poarta in sine o planta si nu un
animal; totul ramane in natura ceea ce este: Substanta mea
omeneasca va deveni din nou fenomen uman, sau, daci e
sa vorbim platonic, sufletul meu isi reconstruieste un
corp... eu devin ceea ce sunt...”.

52. In «Poezie si adevdr», el spune: Pasajul mentionat
de Rudolf Steiner nu a putut fi gasit.

53. ,Lumea spirituald nu este inchisd”: «Faust»,
partea I, Noaptea.

54. Jakob Bohme, 1575-1624.

55. Descrierea spiritului Pdmantului: «Faust», partea
I, Noaptea.

56. «Tainele»: Un fragment. 1784-1786, in Poeme
epice.
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57. Spre sfdrsitul primei pdrti, Faust se raporteazd
altfel la Spiritul Pdmantului: vezi scenele «Padurea si
grota», «Spirit sublim».

58. In convorbirile lui Eckermann cu Goethe: vezi J. P.
Eckermann, «Convorbiri cu Goethe in ultimii ani de viata»,
25 ijanuarie 1827: ,Dar toate sunt vizibile cu ochii [in
<Faust>] si, fiind gandite pentru teatru, vor iesi bine in
evidenta pentru fiecare. lar eu nu am voit mai mult. Caci
daca este chiar si numai atat ca multimea spectatorilor sa
se bucure de manifestarea aparentd, initiatului nu-i va
scapa sensul mai Tnalt al lucrurilor”.

59. Mersul la mume: vezi «Faust» partea II, actul 1,
palatul imparatesc, galeria intunecata.

60. laboratorul: «Faust», partea II, actul 2,
Laboratorul.

61. Noaptea clasica a Valpurgiilor: «Faust», partea I,
actul 2.

62. orbirea Ilui Faust: «Faust», partea II, actul 5,
Miezul noptii.

63. ,Dar atdt timp cdt nu trdiesti aceasta: mori si
devino™ vezi pag. 168.

64. ,Cine nu moare inainte de a muri”: Jakob Bohme
in «Thesophia revelata, sau: Toate scrierile divine».
Reeditare in 11 volume realizata de A. Faust, 1942.

65. Chorus mysticus: «implinire» de Goethe, pistrat
in manuscris.

66. In convorbirile cu Eckermann: aceasti exprimare
nu este de gasit acolo. Referitor la imaginea muntelui
Montserrat, ]. Schréer spune: (Faust II SCV): ,,0 descriere a
lui Montserrat a obtinut-o el datorita lui W. Von Humboldt,
1800. Imaginea plutea in fata lui in 1816, cand a scris
articolul <Despre fragmentul Tainele>. El explica si ca
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,Cititorul urmeaza sa fie condus printr-un fel de Montserrat
ideatic’.”

67. La baza acestui text, ca si a celui al urmatoarelor
conferinte, se afla doua stenograme incomplete care au
trebuit sa fie completate prin notitele de mana ale altor doi
ascultatori.

68. Friedrich von Schiller, 1759-1805. Despre istoria
prieteniei lor vezi articolul lui Goethe «Intamplare fericiti»
din «Lucrarile de stiintele naturii ale lui Goethe» vol. I si
Operele complete ale lui Goethe vol. XXXIII din «Literatura
nationald germana a lui Kiirschner», Berlin si Stuttgart
1884. Copiere fotomecanica a Lucrdrile de stiintele
naturii ale lui Goethe in cinci volume cu introducere si
comentarii de Rudolf Steiner GA 1a-e, ca si corespondenta
Goethe-Schiller.

69. Chiar Goethe i-a spus lui Riemer: citatul nu a putut
fi gasit.

70. incercdri de explicare a Basmului: vezi Friedrich
Meyer von Waldeck «Basmele-poem ale lui Goethe»,
Heidelberg 1879.

71. intemeierea Societdtii Teosofice: a avut loc in
1875 prin H. P. Blavatsky si Colonel Olcott.

72. Arthur Schopenhauer, 1788-1860.

73. de doud ori gdsim indicii in «Convorbirile cu
Eckermann»: vezi convorbirile din 6 decembrie 1829 si 17
februarie 1831, dar si din 11 martie 1828 si 13 februarie
1829.

74. «Noua Melusine» in «Anii de drumetie ai lui
Wilhelm Meister», cartea 3, cap. 6.

75. «Noul Paris» in «Poezie si adevar», partea I,
cartea a 2-a, vezi si conferinta din 2 martie 1905 din acest
volum.
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76. Pythagoras, 580-500 1.Ch,, filosof si matematician
grec.

77. amintesc convorbirea cu Schiller de la Jena din
1794: vezi articolul lui Goethe «Intamplare fericiti».

78. Scrie Schiller lui Cotta: La cererea lui Cotta din 23
octombrie 1794: ,Tare dornic as fi de o explicatie a
«Basmelor> lui Goethe” si, din nou, In noiembrie 1794
,...Goethe nu i-a oferit cheia <Basmelor sale?”, Schiller
raspunde pe 16 noiembrie 1794: ,Despre <Basmele> lui
Goethe, publicul va afla mai mult. Cheia se afla in Basmele>
insesi”. Citat din Theodor Friedrich: «Basmele lui Goethe, cu o
introducere si material referitor la istoria <Basmelor> si a
comentariilor lor ulterioare», Phillipp Reclam, Leipzig o.]

79. asa cum i-a spus Goethe Iui Schiller intr-o
convorbire cu acesta: Convorbirea nu a putut fi identificata
pana acum. Din punctul de vedere al continutului, cele
exprimate concorda intru totul cu continutul scrisorii
adresate de Schiller lui Goethe pe 29 august 1795, dupa
primirea Basmului despre «Hore»: ,...Nu te poti abtine sa
nu cauti in toate semnificatia lor... <ldeeas, «cheia> este
expusa deschis in basm: <Unul singur>, spune batranul cu
lampa, <nu ajuta, ci numai acela care se uneste cu multi la
ceasul potrivit, si curand dupa aceea: <suntem Impreuna in
ceasul cel fericit, fiecare sa-si faca treaba, fiecare sa-si
indeplineasca sarcina lui, si o fericire generala va dizolva in
sine durerile individuale, asa cum distruge o nefericire
generala bucuriile individuale».”

80. ,Cel care vrea sd cunoascd si sd descrie ceva viu...”:
Mephisto catre discipolul din «Faust», partea I, Camera de
studiu.

81. Pentru alcatuirea textului vezi indicatia relativ la
conferinta din 16 februarie 1905, nota 67.

82. ,solutia se afld chiar in basm™: vezi nota nr. 78.
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83. Jakob Bohme: vezi nota 54.

84. Siatdta timp cadt nu trdiesti aceasta...: vezi nota 63.

85. vom mai vorbi despre ele data viitoare: La cele trei
insotitoare si cei trei regi, Rudolf Steiner nu a mai facut nici
o referire In conferinta urmatoare (2 martie 1905).

86. Cel ce vrea sd-l1 inteleagd pe poet...: Goethe in
«Note si explicatii pentru o mai buna intelegere a Divanului
occidental-oriental» (1819).

87. Pentru  alcatuirea textului vezi indicatia
referitoare la conferinta din 16 februarie 1905, nota 67.

88. Goethe a intercalat povestea despre «Noua
Melusine» intr-un anumit loc al «Anilor de drumetie»: vezi
Goethe «Anii de drumetie ai lui Wilhelm Meister sau cei
care renunta», cartea 3, cap. 6.

89. inaintea noastrd au trdit atlantii, inaintea lor
lemurienii: vezi Rudolf Steiner Stiinta oculta in schitd, GA
13, si Din Cronica Akasha, GA 11.

90. Si in «Doctrina secretd» a lui H.P.Blavatsky:
«Doctrina secreta», trei volume, 1897-1903.

91. ,Ce semdnati, aceea veti culege” textual, ,Caci
ceea ce va semadna omul, aceea va si secera”, Galateni 6, 7.

92. Acest lucru este spus la inceputul lucrdrii «Poezie
si adevdr»: vezi partea |, cartea a 2-a.

93. Intr-un  fragment:  «Cildtoria  fiilor  lui
Megaprazon»: (1792), vezi «Operele complete ale lui
Goethe» editate de Karl Goedecke, vol. XV, Biblioteca de
literatura universala Cotta, Stuttgart/Berlin.

94. ,Venus” si ,Marte” sunt ultimele cuvinte care ni s-
au pdstrat de acolo: vezi «Calatoria fiilor lui Megaprazon.
Un fragment existent al planului», editat de Karl Goedecke,
vol. V.

95. Gotthold Ephraim Lessing, 1729-1781. Despre
Klopstock vezi «Epigrame», 1.
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96. Friedrich Gottlieb Klopstock, 1724-1803. «Messias
din Ode».

97. Wilhelm von Humboldt, 1769-1835. ,Merita sa fi
trait atata, ca sa preiau In mine aceste comori”. Scrisoare
catre A. W. Von Schlegel, din 21 iunie 1823 si scrisoare
catre Gentz din 1 martie 1828.

98. Textul acestei conferinte a fost modificat intr-o
masurd neobisnuita in comparatie cu textul de la prima
publicare (1955). De la prima editie incoace a ajuns si 0 a
doua stenograma in arhiva de administrare a mostenirii lui
Rudolf Steiner. In textul acestui volum au fost inserate
multe pasaje corespunzdtoare acestei noi stenograme, in
masura In care ele contineau completari fata de cea dintai.

99. Friedrich von Schiller: vezi nota 68.

100. Disertatia lui Schiller: «Incercare de a stabili
raportul dintre natura animala a omului si natura sa
spiritualax, tiparita in 1780.

101. Gotthold Ephraim Lessing, vezi nota 50.

102. Paul Heinrich Holbach, 1723-1789.

103. Jean Jacques Rousseau, 1712-1778.

104. Christian Gottfried Kérner, 1756-1831. intre
1785 si 1787, Schiller a fost oaspetele sau la Leipzig si
Dresda.

105. scrisorile filosofice ale lui Schiller: 1786, in
«Mici lucrari cu diverse continuturi». Capitolul «Teosofia
lui Julius».

106. Paracelsus: Theophrastus Paracelsus von
Hohenheim, 1493-1541, medic si cercetator al naturii.
Operele complete ale lui Paracelsus au fost editate de K.
Sudhoff incepand din 1923.

107. Immanuel Kant ,Datorie, tu, mdret si sublim
nume”, in «Critica ratiunii pure», 1788, partea I.
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108. Schiller spune: ,Cu drag slujesc prietenilor, dar
din pacate o fac cu bucurie,/De aceea ma roade adesea
gandul cad nu sunt virtuos” In «Elegii si epigrame».

109. ,Numai prin poarta aurorei frumosului
pdtrunzi in tara cunoasterii”: in «Artistii».

110. Ea vine abia in ziua de azi, acolo unde se poate
observa un perimetru cuprinzdtor al unei societdti care fsi
stabileste drept prim principiu o legdturd intre oameni
bazatd pe iubire: este vorba de principiile fundamentale ale
Societatii Teosofice, dintre care primul era: ,Principiile
Societatii Teosofice sunt urmatoarele: Primul principiu
este acela de a forma nucleul unei fratii generale, care sa
cuprinda oameni fara deosebire de rasa, religie, sex casta
sau culoare.” Neconcordanta dintre principiile teoretice si
aplicarea lor practica de catre presedinta Annie Besant, la
Adyar (India) a dus, in 1913, la separarea de Societatea
Teosofica a Sectiunii germane condusa de Rudolf Steiner si
intemeierea Societatii Antroposofice.

111. Conferinte de la Scoala superioard liberd din
Berlin: vezi conferintele lui Rudolf Steiner: «Schiller si
epoca noastra» din anul comemorativ Schiller 1905,
Editura Filosofic-antroposofica, Dornach 1932.

112. Heinrich Deinhardt, 1805-1867 in «Contributii
la elogierea lui Schiller», 1866. Noua editie, Stuttgart 1922.

113. Johann Karl Batsch, 1761-1802, botanist.
Despre aceasta convorbire relateaza Goethe amanuntit in
«Intamplare fericitd», 1817 in Lucrdri de stiintele naturii
ale lui Goethe, vezi nota nr. 68.

114. Frumoasd este scrisoarea: vezi scrisoarea lui
Schiller catre Goethe din 23 august 1794 din
«Corespondenta dintre Goethe si Schiller».

115. Friedrich Wilhelm Nietzsche, 1844-1900,
«Nasterea tragediei din spiritul muzicii», Leipzig 1872.
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116. Edouard Schure, 1841-1929. «Comorile sfinte
ale Orientului», 1898, tradusa de Marie von Sivers, Leipzig
1908. «Sfanta drama din Eleusis» reconstruita de Edouard
Schure, transpusa in ritmizare libera de Rudolf Steiner,
Dornach 1939.

117. Edouard Schure: «Copiii lui Lucifer», tradusa
de Marie von Sivers, Leipzig 1905. Noua editie Dornach
1955.

118. Charles Darwin, 1809-1882. «Despre formarea
speciilor prin selectia naturala sau mentinerea raselor
favorizate In lupta pentru existenta», 1859.

119. Robert Kirchhoff, 1824-1887, fizician.

120. Robert Wilhelm Bunsen, 1811-1899, fizician si
chimist. «Analiza chimica prin observatii spectrale, Viena
1861.

121. Gustav Theodor Fechner, 1801-1887, filosof.
«Scoala premergatoare esteticii» Leipzig 1876; «Elemente
de psihofizica», doua volume, Leipzig 1860.

122. Karl Marx, 1818-1883. «O critica a economiei
politice» 1859; «Capitalul», vol. I, 1867.

123. o biografie a lui Schiller: vezi ]. Minor «Schiller,
viata si opera sa», 1890, patru volume.

124. Numai corpul si-1 insusesc acele puteri...: din
Schiller «Idealul si viata».

125. La baza tiparirii acestor patru conferinte se
afla o stenograma incompleta. Ea nu prezinta numai lacune
evidente, ci stenograful, care nu era familiarizat cu
tematica acestor conferinte, a mai facut adesea in graba si
unele rezumate, asa cum l-a inteles el pe conferentiar. De
aceea, au intervenit modificari In punctele de vedere
expuse. Desi au putut fi prelucrate si notitele de mana ale
altor ascultatori, cu exceptia unor neintelegeri grosiere,
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deficienta redarii textului nu a putut fi imbunatatita in mod
considerabil.

126. Probabil cd ati auzit cdte ceva despre un anume
Kalthoff: Albert Kalthoff, 1850-1906, teolog evanghelist.
«Predicile lui Zarathustra», 1904.

127. profesorul Lobstein din Strassbourg: D. P.
Lobstein, «Adevar si poezie in religia noastra», Tiibingen
1905.

128. Goethe: textual: ,Frumosul este o manifestare
a legilor tainice ale naturii, care ne-ar ramane ascunse pe
vecie fird aceastd manifestare a lor”. In «Maxime in prozi»,
partea a 11-a: Arta, si Ibid. ,Cel caruia natura incepe sa-i
dezvaluie taina ei revelatd, resimte un dor irezistibil dupa
talmacitoarea ei cea mai demna, arta”.

129. Adolf Harnack, «Esenta crestinismului»,
Leipzig 1901. Editia a patra, pag. 101.

130. ,Cel care posedd stiinta si arta..”. «Xenii
imblanzite».

131. Stenograma de la aceasta conferinta devine
foarte lacunari spre final. In diverse locuri esentiale firul
gandirii pare sa nu fie pe deplin sesizat, ci doar redat
rezumativ.

132. Rudolf von Jhering, 1818-1892. «Lupta pentru
Justitie», 1872. «Scopul in Justitie», doua volume, Leipzig
1877-1883.

133. Hermann von Helmholtz, 1821-1894, fiziolog si
fizician.

134. As dori sd citez textual pasajul: citatul se
gaseste in introducerea la volumul I, pag. VII a operei
mentionate.

135. John Stuart Mill, 1806-1873, filosof si
economist englez.
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136. Adolf Exner, 1841-1894. «Despre formarea
politica», discurs inaugural ca rector al Universitatii din
Viena, 1891.

137. Abia atunci va exista un studiu sdndtos:
stenograma are lacune considerabile in acest pasaj si in
urmatoarele.

138. Cesare Lombroso, 1836-1909. Psihiatru si
antropolog criminalist. Autor al lucrarii «Geniul si
nebunia», 1864, in limba germana in Biblioteca Universala
Reclam.

139. Friedrich Karl von Savigny, 1779-1861, jurist.

140. Acest lucru a fost reaccentuat mereu...: si in
acest paragraf pot fi observate lacune in stenograma.

141. Fichte spunea: vezi Cuvantul TInainte la
«Determinarea Invatatului».

142. Galen, circa 131-201, medic la Roma.

143. Andreas Vesalius, 1514-1564, anatomist
belgian, medicul lui Carol al V-lea si Philippe al II-lea.
Intemeietor al anatomiei stiintifice. Opera sa a fost editata
in doua volume, in 1825, de catre Boerhaave si Albin.
Leyda 1725.

144. William Harvey, 1578-1657, anatomist englez.
Descoperitor al circuitului sanguin.

145. Justus von Liebig, 1803-1873, intemeietor al
chimiei organice. «Chimia organica si aplicarea ei in
agricultura si fiziologie», Braunschweig 1840. «Despre
studiul stiintelor naturii». Discurs introductiv la prelegerile
sale. 1852.

146. Emil Schlegel, 1852-1935, medic homeopat.

147. Goethe exprimd ceea ce am eu in vedere aici:
citatul se gaseste in «Maxime In proza» partea a II-a: Stiinta
in general.
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148. Johann Gottlieb Fichte, 1762-1814. In toamna
anului 1810 el si-a tinut discursul de rector «Despre
singura eroare posibila a libertatii academice».

149. Deja Friedrich Schiller vorbea intr-un discurs:
26 mai 1789 la Universitatea din Jena: «Ce este si in care
stadiu final se studiaza istoria universala?», un discurs
academic inaugural.

150. Leonardo da Vinci, 1452-1519. Vezi Marie
Herzfeld: «Leonardo da Vinci, ganditorul, cercetatorul si
poetul», Diederichs, Jena, 1926; «Tratat de picturay,
Diederichs, Jena, 1925.

RUDOLF STEINER DESPRE STENOGRAMELE
CONFERINTELOR SALE

Din autobiografia lui Rudolf Steiner Cursul vietii
mele (Capitolul 35, 1925)

Rezultatul activitatii mele antroposofice se prezinta
sub doua forme; in primul rand, cartile mele facute publice
pentru intreaga lume, in al doilea rand, un mare numar de
cursuri concepute initial doar ca tiparituri particulare, si
care urmau sa fie vandute numai membrilor Societatii
Teosofice (mai tarziu, Antroposofice). Acestea erau
stenogramele mai mult sau mai putin bine realizate dupa
conferinte si care - din pricina lipsei de timp - nu au mai
fost corectate de mine. Eu as fi preferat ca cele rostite oral
sa ramana cuvant rostit. Insa membrii voiau tiparirea
privata a cursurilor. Si asa au luat ele fiinta. Daca as fi avut
timp sa le corectez, nu ar mai fi fost nevoie de la inceput de
restrictia “numai pentru membri”. In momentul de fat3,
aceasta restrictie nu mai este valabila de mai bine de un an.

Aici, In Cursul vietii mele, trebuie sa spun, inainte de
toate, cum se leaga cele doua: cartile mele publice si
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tipariturile particulare, in ceea ce am elaborat ca
antroposofie.

Cel care vrea sa inteleaga lupta launtrica si eforturile
depuse de mine in vederea promovarii antroposofiei in
constienta prezentului, acela trebuie sa o faca pe baza
scrierilor publicate. In acestea am supus analizei tot ceea
ce exista drept stradanie de cunoastere de-a lungul
timpurilor. Acolo am expus ceea ce mi s-a confirmat mereu
in ,contemplarea spirituala”, ceea ce a devenit - desigur, in
multe privinte, intr-o forma imperfecta - edificiul
antroposofiei.

Pe langa aceasta cerintd, de a intemeia
»,antroposofia”, si legat de aceasta, de a sluji numai celor ce
rezultd cand ai de transmis lumii actuale de culturd, in
general, comunicari din lumea spirituala, s-a adaugat si
aceea de a veni intru totul In intdmpinarea a ceea ce s-a ivit
la membrii Societatii ca necesitate sufleteasca, ca o dorinta
inspre spiritual.

Inainte de toate, exista puternica inclinatie de a
solicita expunerea Evangheliilor si, in general, continutul
Bibliei, in acea lumina care s-a dovedit a fi antroposofica.
Voiau sa asculte comunicari asupra acestor revelatii date
omenirii. Pe cand se tineau cicluri de conferinte interne in
sensul acestei cerinte, a mai aparut si altceva. La aceste
conferinte participau numai membrii. Ei erau familiarizati
cu comunicdrile de inceput ale antroposofiei. Li se putea
vorbi intocmai ca unor avansati in domeniul antroposofiei.
Continutul acestor conferinte interne era astfel prezentat
cum nu ar fi putut fi in lucrarile destinate publicarii.

In aceste cercuri restranse puteam vorbi intr-un mod
pe care ar fi trebuit sa-1 configurez cu totul altfel daca
lucrurile ar fi fost de la inceput destinate expunerii publice.
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Astfel incat cele dou3, scrierile publice si cele private
au, in realitate, doua proveniente diferite. Scrierile
publicate sunt rezultatul a ceea ce au constituit propriile
mele cautari si eforturi; in tipariturile particulare se afla si
cautdrile si eforturile Societatii. Caci ascultam reverberatia
vietii sufletesti a membrilor si, intr-o vie convietuire cu ea,
se nastea continutul conferintelor.

Nicdieri nu s-a spus, nici in cea mai mica masura, ceva
care sa nu fie cel mai pur rezultat al antroposofiei ce se
intemeia. Nu poate fi vorba de nici o concesie facuta
prejudecatilor sau presentimentelor membrilor Societatii.
Cel care citeste aceste tiparituri particulare le poate lua in
cel mai deplin sens drept ceea ce are de spus antroposofia.
De aceea am putut, fara nici o ezitare, cand solicitarile in
aceasta privinta au devenit prea insistente, sa renuntam la
masura de a raspandi aceste tiparituri numai in cercul
membrilor Societatii. Totusi, trebuie sa se tina seama de
faptul ca In stenogramele nerevizuite de mine exista
greseli.

Bineinteles, dreptul de a emite o judecatd asupra
continutului  acestor tipdrituri particulare poate fi
recunoscut numai aceluia care a indeplinit conditiile
prealabile ale unei astfel de judecati. Si, pentru majoritatea
acestor tiparituri, aceasta conditie este cel putin
cunoasterea antroposoficd a omului, a Cosmosului, in
masura in care fiinta sa este expusa in antroposofie, si a
ceea ce se gaseste drept ,istorie antroposoficd” in
comunicarile primite din lumea spirituala.
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EPOCI DIN ISTORIA PAMANTULUI Sl

PERIOADE GEOLOGICE

(cf. G. WACHSMUTH - Die. Entwicklung der Erde)
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STADII PRELIMINARE $I PERIOADE
EVOLUTIVE IN ORGANISMUL COSMIC

(cf G. WACHSMUTH - Die Entwicklung der Erde)
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