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PREFAZIONE

Superfluo & presentare la personalita di Rudoih8teal lettore italiano, oggi che il pensiero su-
0, come vien dimostrato dal ritmo sempre piu ramdo cui si pubblicano da noi le versioni delle
principali sue opere, si € conquistato un postevaissimo fra gli strati colti del nostro pubblico

E ovunque, veramente, e non soltanto in Italiggdeola steineriana ha suscitato interesse. Nulla
forse vale tanto a rivelarci I'anelito e I'aspiraze ai valori spirituali che, specialmente dopo la
guerra mondiale, si manifestano negli animi inaratl materialismo e dal freddo razionalismo po-
sitivista, nulla ci da meglio la misura dell'intétasdelle nuove esigenze di ordine a un tempo piu
profondo e piu elevato che sommuovono ancora os@nte le coscienze, aprendole a visioni piu
larghe, piu divine del mondo e della vita, quamtatraordinaria celerita, con cui un insegnamento
come quello dello Steiner, materiato di spiritiéak di esoterismo, si € diffuso perfino negli am-
bienti scientifici e filosofici, che prima negavahaccesso a qualunque dottrina non si tenesse rigo
rosamente entro 'ambito del sensibilmente spertatgle o del razionalmente dimostrabile.

In Germania la pubblicazione postuma a getto caotiti sempre nuovi lavori dello Steiner ci
mostra quanto sia stata vasta I'opera sua. Vastanple, per estensione di soggetti, per organicita
e profondita di dottrina, per altezza d’intuiziors.calcola che oltre i libri e le monografie st
egli abbia tenuto piu di cinquemila conferenze lisarggomenti piu diversi: filosofia, discipline eso
teriche, occultismo, scienze naturali, problemiiagcpedagogia, senza tener conto dei corsi che
impartiva, di arte oratoria, di drammatica, di &ura, di arti plastiche, di medicina. Ma in qualun-
gue campo lo Steiner insegnasse, il suo insegnamertquesto e il segreto del suo fascino — si
volgeva sempre, e tutto, attorno a un principialimentale unico: I'essenza spirituale della realta.

Non v’ha fatto o fenomeno materiale che non siéldsso di forze e di realta spirituali; non c’'é
varieta o moltiplicita reale che non si riveli coespressione di una unita spirituale, e le disoipé
le arti piu eterogenee, la medicina e il ballostfanomia e la psicologia, la matematica e la hotan
ca, la musica e la mitologia, viste sotto la lucquksto principio, diventano aspetti di una sapgen
unica; i differenti campi della realta ch’esse istugano, facce di una verita unica; le molteplici
forme della vita, gradazioni di una coscienza unieapiu opposte manifestazioni dell’esistenza
parvenze di uno spirito unico.

Cosi tutto I'insegnamento steineriano, incardinandopra questa visione dell’'unita spirituale
ch’e base ed essenza di ogni realta materialehipaie morale, non ostante I'apparente sua polie-
dricita, costituisce un tutto organico, in cui oglattrina, ogni conoscenza promana da una scaturi-
gine unica: lo spirito.

Ed ecco che quelle affinita, quelle analogie tradee facce della realta, che tanta parte avevano
nelle speculazioni filosofiche e scientifiche deatitichi, e che eravamo abituati a considerare, con
un sorriso di scettico compatimento, puerilita Kina ancora semplici, ingenuita di menti ancora
bambine, ci appaiono d’un tratto come i piloni dawera conoscenza. Sono esse che rivelano nel
multiforme della realta I'unita spirituale che domaitutto e che tutto governa, per cui in ogni esser
in ogni fatto e in ogni fenomeno di quaggiu v’'ednio del trascendente.

Sient est superius, ita est inferigsun noto canone di scienza esoterica. Esse@ej dhe mentre
la scienza positiva va cercando la verita procedertthlla constatazione degli effetti
all'investigazione delle cause, € possibile, quasidsia colta la ragione prima spirituale dellee;os
partire da questa e scender per li rami a conosleereose. L'uomo, frutto quintessenziale
dell'universo, € cosi in tutto analogo a questralii € un microcosmo mentre quello € il macroco-
smo, e I'uno e l'altro costituiscono come due pidi creato, sicche e possibile studiare I'uno attra
verso l'altro e conoscere la peculiare costituzipsiehica e morale di ogni individuo dalle partico-
lari relazioni che corrono fra i varii centri spirali suoi e i centri spirituali del cosmo.

Il presente lavoro di Rudolf Steingt— che, sia detto in parentesi, viene per la pruoita offer-
to al pubblico in versione italiana, non essendm estato ancora pubblicato neppure nel testo origi-

I testo di queste conferenze fu raccolto sterfigreente e non & stato riveduto dall’autore.
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nale tedesco — si propone per I'appunto di rivelarnnessioni cosmiche e le combinazioni stella-
ri che stanno a base e costituiscono il sostrdta gsiche di ciascun singolo essere umano, elevan-
do taluno agli onori del genio intuitivo, tempranaltri alle lotte cerebrali della logica, e altgis-
gendo fra cosi intollerabili contrasti d’influenda costringerli al suicidio, come per il caso deNi
tsche, sul quale lo stesso Steiner ha compostdtunsaio studio che vedra pure presto la luce in

italiano.
E.d. R.



PRIMA CONFERENZA
Berlino, 20 gennaio 1914.

In queste quattro conferenze vorrei parlarvidapporto dell’'uomo con l'universda un deter-
minato punto di vista. A questo punto di vista eoaccennare con le seguenti parole.

L’'uomo sperimenta in sé cio che noi possiamo chiambPensierq e nel pensiero 'uomo puo
sentirsi come alcunche di direttamente attivo, ghe esplicare la propria attivita. Se noi conside-
rlamo un qualsiasi oggetto esteriore, per es.,raga 0 una pietra, e ci rappresentiamo questo og-
getto esteriore, puo venirci fatta, e con ragidaeseguente osservazione: «Tu hon puoi mai sapere
proprio, mentre te la rappresenti, quanto tu alkbramente della pietra e della rosa. Tu vedi la ro-
sa, il suo colore roseo esteriore, la sua formd; @@me si spartisce in singoli petali; tu vedpla-
tra con il suo colore, con i suoi vari spigoli, ohevi pur sempre dire a te stesso: puo tuttaviangsse
ancora qualcosa, che non mi si palesa esteriormemteon sai quanto nella tua rappresentazione tu
abbia veramente della pietra, della rosa.

Ma se qualcuno ha un pensiero, € egli stesso eseqeresto pensiero. Si potrebbe dire: egli sta
dentro ogni fibra di questo pensiero, percio pdpeeall’attivita dell’'intiero pensiero. Egli sa: i
che v’ha in questo pensiero, I'ho immesso cositéss nel pensiero; e cio che io non ho pensato
nel pensiero, non puo difatti essere in esso. hlraaeio tutto questo pensiero. Nessuno potrebbe
sostenere che, quando mi rappresento un pensi@seapn esso esservi dell’altro, come nel caso
della rosa e della pietra, poiche io stesso hot@riégpensiero; sono presente in esso € so percio
guello che contiene.

In verita, il pensiero e quanto v’ha di piu origma&nte nostro. Se troviamo il rapporto del pen-
siero col cosmo, con l'universo, troviamo il rapjeocol cosmo, con l'universo, di quanto v’ha di
piu originalmente nostro. Il che ci assicura, cherglo si osserva il rapporto del’'uomo con
'universo, prendendo le mosse geansierg questo punto di vista € veramente fecondo. Ora vo
gliamo iniziare questo esame; esso ci condurrapmiitanti ed elevate considerazioni scientifico-
spirituali. Oggi occorrera costruire delle fondadiche ad alcuno di voi potranno sembrare forse
alquanto astratte. Ma nei prossimi giorni ci aceoegno che queste fondazioni ci sono necessarie, e
che senza di esse non potremmo avvicinarci, seoomna certa quale superficialita, alle alte méte
a cui mirano queste quattro conferenze. Quello derche appunto € stato detto ci assicura che
'uomo, se si attiene a cio che egli ha nel pepsipud trovare un intimo rapporto del suo essere
con l'universo, con il cosmo.

Perod se ci vogliamo porre da questo punto di Wt presenta una difficolta, una grande diffi-
colta. Intendo dire che questa grande difficolté woncerne I'esame che ci proponiamo, ma la
condizione obbiettiva delle cose. Si presenta Uuffizgalta, in quanto éverg, che si vive entro ogni
fibra del pensiero e che percio il pensiero, qudonda ha, lo si deve conoscere piu intimamente di
gualsiasi altra rappresentazione; ma certo — «haamaggior parte degli uominion ha pensieriE
a questo fatto, che la maggior parte degli uomim ha pensieri, non si riflette ordinariamente con
vera profondita. Ne ci si riflette con sufficiergeofondita, perche per riflettervi occorrono appmunt
— «dei pensieri». Anzitutto dovremo notare, cheatié@ impedisce agli uomini generalmente nella
nostra vita di avere dei pensieri si &, che gli mnper le necessita ordinarie della vita non leann
affatto sempre bisogno di spingersi veramente &ihpensiero, ma che invece del «pensiero» si
contentano dellgparola. La maggior parte di cio che nella vita ordinaiachiama «pensare» si
svolge in parole; si pensa «in parole». Molto giqukl che non si creda si pensa in parole. E molti
guando chiedono spiegazione di questo o di quallaccontentano che si dica loro una parola qual-
siasi, di cui sia loro noto il suono e che dese$si qualche ricordo; prendono allora per spiegazi
ne cid che essi sentono con una tale parola e moedicavere il «pensiero.

Veramente quello che appunto ho detto ha condattouna determinata epoca, durante
I'evoluzione della vita spirituale dell’'uomo, a faorgere un’opinione, condivisa ancora oggidi da
molti che si chiamano «pensatori». Nella ristamgldadnia opera&oncezioni del mondo e della vi-
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ta nel secolo decimononbo cercato di trasformare il libro radicalmenteguanto I'ho fatto pre-
cedere da una storia della evoluzione del pensiecalentale, a cominciare dal sesto secolo pre-
cristiano fino avanti al secolo decimonono, e hgiagto, alla fine di quanto stava detto nella prima
edizione, una esposizione della, per cosi dira,spirituale del pensiero fino ai nostri giorni.che

il contenuto della prima edizione é stato in grantgo modificato. Ho cercato di mostrare come |l
«pensieroxnascaveramente soltanto in una determinata epoca. E&ste realmente soltanto — si
potrebbe dire: a un dipresso fra il sesto e I'aitagcolo pre-cristiano. Prima di quel tempo le @&nim
umane non sperimentavano affatto cio che nel sgiusto della parola si pud chiamare «pensiero».
Che cosa sperimentavano prima le anime umane?siesenentavano delienmagini ogni speri-
mentare del mondo esteriore avveniva per immabtjiiaigia detto questo spesso da diversi punti di
vista. Questo sperimentare per immagini & l'ultifase dell'antico sperimentare chiaroveggente;
poi, per I'anima umana, «I'immagine» si fa «pensier

Lo scopo di questo libro € di illustrare questeatasioni della scienza dello Spirito per mezzo
della semplice osservazione dell’'evoluziditbsofica Si mostrera, restando completamente fermi
sul solo terreno dell’evoluzione filosofica, chepénsiero € nato una volta nella antica Grecia, che
€SS0 nasce, scaturisce, per la esperienza delBanmana dall'antico sperimentare immaginativo
del mondo esteriore. Ho cercato poi di mostrarejyecguesto pensiero progredisca in Socrate, in
Platone, in Aristotile, come esso assuma determiftaime, e si evolva ulteriormente per poi con-
durre nel Medio Evo a quanto star0 ora per esporvi.

L’evoluzione del pensiero conducedabitare addirittura che possano esservi nel mondo quelli
che si chiamano «pensieri universali, concetti ersali», — conduce al cosideftmominalismeo alla
concezione filosofica che i concetti universali gmso essere dei meri «<nomi», dunque semplici pa-
role. Su questi «pensieri universali» vi era dungu@a concezione filosofica — e oggidi molti
I’lhanno ancora — secondo la quale essi possonceessganto parole —.

Per meglio chiarire quanto per I'appunto si & dgitendiamo un concetto facile ad afferrare e
perfino universale; prendiamo il concetto «triarmgotome concetto universale. Ora chi si mette dal
punto di vista del nominalismo e non puo stacadestio che si € andato formando a questo riguar-
do come «nominalismo» nell’epoca dell'undecimo fadodecimoterzo secolo, dira a un dipresso
cosi «Disegnami un triangolo!». Ebbene, gli disegmm triangolo, per es., come questo

«Bene» — egli dira — questo € un triangolo debtstieciale con tre angoli acuti, e di questi ve ne
sono. Ma te ne disegnero un altro», egli disegn&iangolo che ha un angolo retto e un altro che
ha un cosidetto angolo ottuso.

Chiameremo il primo un triangolo «acutangolo».eit@ndo un triangolo «rettangolo» e il terzo un
triangolo «ottusangolo».

Egli aggiunge allora: «sta bene, vi € un triangamdatangolo, un triangolo rettangolo e un trian-
golo ottusangolo. Ma tutto cio norilériangolo. Il triangolo universale deve contenere tuttodie

8



un triangolo puo contenere. Nel pensiero univerdaldriangolo deve rientrare tanto il primo quan-
to il secondo e il terzo triangolo. Ma un triangalmutangolo non puo essere al contempo rettangolo
e ottusangolo. Un triangolo acutangolo e un triémgpeciale, non €& un triangolo universale; cosi
del pari un triangolo rettangolo o un ottusang&la.triangolo universale non vi puo essere. Il tri-
angolo «universale» e dunque yaaola, che comprende i triangoli speciali; ma il conzethiver-
sale del triangolo non esiste. E una «parola» bbeaacia i casi singoli». Questo ragionamento pud
naturalmente continuare. Supponiamo che qualcumaupezi la parola «leone». Colui che si attiene
al punto di vista del nominalismo, dice: «Nel giamlzoologico di Berlino vi € un leone, in quello
di Hannover vi € pure un leone e ve ne e pure @hgiardino zoologico di Monaco. Vi sono i sin-
goli leoni; ma un leone universale che abbia afaheecon i leoni di Berlino, di Hannover o di Mo-
naco non esiste. E una mera parola quella che @mderi singoli leoni». Esistono soltanto cose
singole e oltre le singole cose — dice il nominalis non vi sono che parole che abbracciano le sin-
gole cose.

Questo modo di vedere — come gia si € detto —t6;dorrappresentano oggi ancora delle menti
logiche e acutissime. E chi esamina un poco laiquis appunto esposta dovra in fondo ammettere:
«si presenta qui alcunché di peculiare, per cui posso senz’altro decidere se vi sia veramente
guesto «leone universale» e il «triangolo univexsaperché non ci vedo chiaro. Se ora venisse re-
almente chi dicesse: «vedi, caro amico, non possoeitere che tu mi mostri il leone di Monaco, o
guello di Hannover, o quello di Berlino. Se tuetti che vi sia il «leone universale» devi condurmi
in quel posto qualsiasi dove si trovano dei «laomversali». Se tu perd mi mostri soltanto i ledni
Monaco, di Hannover e di Berlino non mi hai dimagirche esistano dei «leoni universali»... Se
dunque venisse qualcuno che la pensasse in tal mogdoorresse mostrargli il leone «universale»
ci si troverebbe alquanto imbarazzati. Non e téatde rispondere al quesito: dove si deve condur-
re colui al quale si deve mostrare il «leone ursat.

Ora non vogliamo subito considerare cio che ci dato dalla scienza dello Spirito, lo faremo in
seguito. Vogliamo per ora fermarci@nsierg fermarci a quello che puo venir raggiunto col-pen
siero e dovremo dire a noi stessi: se vogliamomena su questo terreno non riesce facile condurre
chi dubita al «leone universale». Anzi non riesitatt. Ecco una delle difficolta alla quale bisagn
semplicemente consentire. Perché se nel campmudwrlre pensiero non si vuole ammettere questa
difficolta, € segno che non si apprezzano le diffecdella conoscenza umana in generale. Fermia-
moci al triangolo, poiché in fondo é indifferenter pa questione in generale che si arrivi a splagar
a mezzo del triangolo, del leone o di altro. Adyitima sembra impossibile disegnare un triangolo
«universale» che contenga tutte le proprietd, itttangoli. E cosa che sembra completamente im-
possibile. E poiche non solo sembra impossibileJor@averamente per il pensiero umano comune,
ogni filosofia esteriore si trova qui proprio dizaa una barriera; e sarebbe suo dovere di ammette-
re una buona volta, che come filosofia esteriorecsia dinanzi a una barriera. Ma questa barriera
non & appunto che quella della filosofia esteridfieé tuttavia una possibilitd di superare questa
barriera e di questa possibilita vogliamo ora oecaip

Immaginiamoci di disegnare il triangolo, non semg@iente in modo da dire: Ora ti ho disegna-
to un triangolo, eccolo qua:

A questo si pud sempre obbiettare, che esso éangtlo acutangolo, ma che non € un triangolo
universale. Si puo cioe disegnare il triangolo @natlrimenti. Veramente non lo si puo, ma vedre-
mo subito quale sia il rapporto fra questo «potereson potere». Supponiamo che questo triango-
lo, che abbiamo dinanzi a noi, lo si disegmjueestomodo — e che si permetta ai singoli lati di esso
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di muoversi a loro piacimento in ogni direzionehe si permetta loro anzi di muoversi con veloci-
ta diverse, di guisa che i lati, per es., assunmehonomento successivo quest’altra posizione:

A

T Y C

Insomma noi ci assumiamo un modo incomodo di regguarci il triangolo per cui diciamo:
non voglio soltanto disegnare un triangolo perlastiarlo stare, ma pretendo che la tua capacita di
rappresentazione sodisfi a determinate esigenzeleVuimmaginarti che i lati del triangolo siano
in continuo moto. Se sono in moto — dalla formardevimenti possono contemporaneamente sca-
turire un triangolo rettangolo, o uno ottusangol@ualsiasi altro —. Due cose si possono fare e an-
che esigere in questo campo. Anzitutto si puo esigemassima comodita; se qualcuno ci disegna
un triangolo, tutto é finito e se ne conosce |'éspedra si puo riposare tranquillamente nei priopri
pensieri, perche si ha cio che si vuole.

Si puo pero anche fare nell’altro modo: si puo aerare il triangolo come punto di partenza e
permettere al contempo a ogni lato di volgersi eelocita diverse verso diverse direzioni. Questo
caso pero riesce meno comodo, poiche si devonoieoengeimovimentinei proprii pensieri. Cosi
pero si ottiene pure realmente il pensieniversaledel triangolo; mentre non lo si raggiunge se ci
si ferma aun solo triangolo. Il pensiero universale «triangolo>e, quando si tiene il pensiero in
continuo movimento, quando €& versatile.

| filosofi, non avendo fatto cio che appunto hotdehon avendo cioé messo il pensiero in moto,
si trovano ora necessariamente dinanzi a una baeiéondano il nominalismo. Vogliamo ora tra-
durre quanto appunto ho detto in un linguaggio iagin noto, in un linguaggio a noi gia noto da
lungo tempo.

Si richiede da noi, quando vogliamo elevarci daigiero particolare a quello universale, che si
metta il pensiero particolare in moto, di guisa thgensiero mosso» € il «pensiero universale» il
guale scivola da una forma nell’altra. lo dico «fas>, ma a rigore si tratta che il tutto si muove e
ogni singolo caso che scaturisce da questo mottadarma in se circoscritta. Prima non ho dise-
gnato che singole forme: un triangolo acutangotm tettangolo e uno ottusangolo. Ora disegno
qualcosa — veramenten lo disegno, come gia ho detto — ma ci si puo reggmtare quel che la
rappresentazione deve suscitare, cioe, che il @engniversale e in movimento e crea col suo fer-
marsi le singole forme. «Forme» ho detto. Cosi aed, che i filosofi del nominalismo, i quali si
trovano necessariamente dinanzi a una barrierausivono in un determinato regno, nel regno de-
gli Spiriti della Forma Entro il regno degli spiriti della «forma» che shtorno a noi dominano le
«forme» e poiché dominano le forme vi sono in quesgno le singole cose, singole cose stretta-
mente in sé circoscritte. Da questo vedete cHesdfi a cui accenno, non hanno mai preso la deci-
sione di uscire dal regno delle forme — e percio hanno potuto nei pensieri universali avere altro
che parole, «mere, semplici parole». Se essi wsoistal regno delle singole cose, cioe, delle for-
me, giungerebbero a un genere di rappresentaziaaritinuo movimento; vale a dire, che nel loro
pensare acquisterebbero una realizzazione del iggiospiriti del moto, della gerarchia immedia-
tamente superiore. Ma a questo non consentonodettidilosofi. E quando negli ultimi tempi del
pensiero occidentale ve ne fu una volta uno cliesiso a pensare veramente in questo senso, fu
poco compreso bencheé sul conto di lui molto spsidato e fantasticato. Cercate cio che Goethe ha
scritto nella suéMetamorfosi delle piantejuello che egli chiama «la proto-pianta» — cergati cio
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che egli chiama «il proto-animale» e troverete obha ci si pu0 orientare con questi concetti di
«proto-pianta» e di «proto-animale» se non pendaimd@movimento». Se si accoglie questa mobi-
lita, di cui parla lo stesso Goethe, non si ottigneconcetto astratto, circoscritto nelle sue for8ie

ha invece cio cheive nelle sue forme, cio che procede attraverso tavaluzione del regno ani-
male, — o del regno vegetale — cio che in questopsacesso si trasforma cosi come il triangolo si
trasforma in acutangolo o in ottusangolo, cio cheé essere ora «lupo» 0 «leone», 0 «insetto» a se-
conda che la mobilita sia disposta in modo da nieaisi durante il suo passaggio attraverso i sin-
goli casi. Goethe ha dato movimento ai rigidi catickelle forme; questa € stata la sua opera gran-
de, centrale. Questo & quanto d’'importante egintradotto nello studio della natura della sua epo-
ca.

Vedete qui da un esempio, come cio che chiamiamadeenza dello Spirito» sia effettivamente
atto a trar gli uomini fuori da quello a cui oggeaessariamente devono stare attaccati, perfino
guando sono filosofi. Poiche senza i concetti ¢laeguistano per mezzo della «scienza dello Spiri-
to» non e affatto possibile, se si € onesti, di athene altro, se non che i pensieri universali sono
«mere parole». Questa e la ragione per cui ho,dgito «la piu gran parte degli uomini non ha af-
fatto pensieri». Se ad essi si parla di pensia®spingono.

Quando si parla agli uomini di «pensieri»?

Quando si dice, per es., che gli animali e le gidr@nno delle «anime collettive». Che si dica
«pensieri universali» o «anime collettive» (vedresioante il corso di queste conferenze il rappor-
to che v’ha fra questi due concetti) per il persieértutt’'uno. Ma I'anima collettiva non puo essere
compresa se non pensandola in movimento; in comtinovimento esteriore e interiore; altrimenti
non si arriva all’'anima collettiva. Ma gli uominifintano di far questo. Percio respingono anche
I'anima collettiva, respingono dunque il pensieroversale. Ma per imparare a conoscere il mondo
manifesto non occorrono pensieri: occorre soltédnticordo di cio che si é veduto nel regno della
forma. Questa del resto € I'unica cosa che la neaguarte degli uomini sa, cioé, quello che essi
hanno veduto nel regno della forma. E la i pensieiversali rimangono allora mere parole. Ho po-
tuto dire percio: la, maggior parte degli uominnrtta pensieri; perché i pensieri universali riman-
gono per la maggior parte degli uomini soltantoof@rE se fra i varii spiriti delle gerarchie supe-
riori non vi fosse anche il Genio del linguaggioguale forma le parole universali per i concetti u
niversali — gli uomini stessi non lo farebbero. Gimini dunque traggono anzitutto proprio biad
guaggioi loro pensieri universali, e, oltre ai pensiemiwersali conservati nel linguaggio, non pos-
siedono gran che di piu.

Da questo possiamo vedere, che il pensare depegasieri deve pur essere qualcosa di speciale.
Nel pensare dei veri pensieri vV’ha da essere gsaldoaffatto peculiare. Che si tratti di qualcdsa
affatto peculiare possiamo comprenderlo dalla @bffa che gli uomini trovano a conseguire chia-
rezza nel campo del pensiero. Nella vita esteiditiale, capita forse spesso, per un poco di mil-
lanteria, di affermare che il pensare sia facile;mon e facile. Perche il vero pensare esige sempre
di ricevere un afflato sottilissimo, sotto un cetiguardo incosciente, dal regno degli Spiriti oel-
to. Se il pensare fosse cosi facile non si farebbant errori madornali nel campo del pensiero. Ci
si tormenta ora difatti, da piu di un secolo, permpensiero che gia spesso ho citato, e che eestato
spresso da Kant.

Kant voleva togliere di mezzo la cosidetta «promtolmgica dell’esistenza di Dio». Questa pro-
va ontologica dell’'esistenza di Dio deriva purel’dpbca del nominalismo, in cui si diceva, che vi
fossero soltanto parole per i concetti universalthe non esistesse nulla di universale che potesse
corrispondere ai singoli pensieri, come i singa@ngieri corrispondono alle rappresentazioni. E-
sporro questa prova ontologica dell’'esistenza di @me esempio del modo come si usa pensare. —
Essa dice a un dipresso cosi: se si ammette urgDésto dovra essere I'essere piu perfetto. Se egli
e I'essere piu perfetto, non deve mancargli «stess8», «esistenza», perche altrimenti vi sarebbe
un essere piu perfetto di lui dotato di quelle daalhe si pensano, e per di piu di esistenza.r&ale
deve dunque pensare I'essere piu perfetto comeetds Non si puo dunque pensare a Dio se non
esistente, quando lo si pensi come I'essere pietper Vale a dire: dal concetto stesso si pud de-
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durre, che secondo la prova ontologica dell’esiteati Dio, il Dio deve esistere. — Kant ha cercato
di confutare questa prova, in quanto voleva mastche da un «concetto» non é possibile dedurre
I' esistenzali una cosa; e sul proposito ha perfino coniatel amoso detto, a cui gia spesso ho ac-
cennato: che cento talleri veri non sarebbero nénpimeno di cento talleri possibili. Cioe: se un
tallero ha trecento pfennige, occorre per centertigbossibili calcolare trecento pfennige, e pari-
menti per cento talleri reali occorre pure caloplaecento pfennige. Cento talleri possibili coaten
gono dunque altrettanto quanto cento talleri weaie a dire che non vi e differenza se io pense cen
to talleri reali o cento talleri possibili. Dal sphte pensiero di un essere sommamente perfetto non
e consentito dedurre la esistenza del medesimpesohe il mero pensiero di un Dio possibile a-
vrebbe le stesse qualita del pensiero di un DilereaQuesto sembra molto ragionevole. E da cento
anni gli uomini si tormentano sulla questione demnto talleri possibili e dei cento talleri reali.
Prendiamo pero un punto di vista che ci sia vicouello, cioe, della vita pratica: pud da questo
punto di vista dirsi che cento talleri possibilnbengano quanto cento talleri reali? Si puo dine, ¢
cento tallerireali contengono precisamententotalleri in pitl di cento talleri possibili. E pueb
chiaro: da una parte il pensiero di cento tallesgibili — e dall’altra cento talleri reali; & uballa
differenza! Vi sono da quest’ultima parte per I'appo cento talleri di piu. E sono proprio i cento
talleri reali che hanno importanza nei maggiori dadla vita.

Ma la questione ha un aspetto anche piu profonidpu&cioe porre il quesito; In che cosa con-
siste la differenza fra cento talleri possibiliento talleri reali? Ritengo che tutti ammettancg ch
per chi puo avere i cento talleri, v’ha indubbiateemna seria differenza fra cento talleri possuili
cento reali. Immaginatevi infatti che abbiate bisogli cento talleri e che qualcuno vi offra la szel
fra cento talleri possibili e cento talleri readie vi € veramente possibile di averli, la diffel@nz
sembra avere un’importanza. Ma supponete invetrevrvi nel caso di non poter realmente avere
i cento talleri, allora puo darsi che sia per \&s@utamente indifferente, se qualcumomvi da cen-
to talleri possibili o cento talleri reali. Se nené dato di poterli avere, cento talleri reali g@ho
proprio quanto cento talleri possibili.

Ma tutto cio ha un significato. E il significatogeiesto: che nel modo come Kant ha parlato di
Dio, era possibile parlare soltanto in un’epocacuin per mezzo dell’esperienza animica umana,
«non si poteva piu avere il Dio». Quando Dio non ereeasibile come una realta, il concetto del
Dio possibile o il concetto del Dio reale si equ@v@&no, cosi come si equivalgono cento talleriireal
o cento talleri possibili quando non si possonaev@e per I'anima non vi é via che conduca al Dio
reale non condurra ad esso certamente neppur edgimnamento svolto nello stile di Kant. Da
questo vedete che la quistione ha tuttavia un sspeal profondo. Ne parlo soltanto per chiarirvi
per mezzo di essa, che quando si tratta del «mnsacorre spingere l'indagine alquanto piu pro-
fondamenteErrori di pensieros’insinuano infatti e si propagano attraverso entnpiu illuminate
e per lungo tempo non si scorge in che consistalla del pensiero — come, per es., nel caso di
Kant per i cento talleri possibili e i cento tallezali. Occorre sempre per il pensiero che sid&eng
conto della situazione in cui esso venne concepito.

Dalla natura del pensiero universale prima, e pdliesistenza di un errore di pensiero come in
particolar modo quello di Kant, ho cercato di mastr, che le vie del pensiero non si possono esa-
minare cosi semplicemente senza un approfondinsgite cose. Mi avvicinero ora all'argomento
anche da un terzo lato.

Supponiamo che vi sia qui una montagna o una eo#liaccanto ad esso un pendio scosceso: da
guesto pendio scosceso scaturisce una sorgentstagsieprecipita giu perpendicolarmente per |l
pendio come una vera cascata. Nelle medesime ¢ondsupponiamo di vedere piu in alto anche
una sorgente, la quale tenderebbe pure a far propme la prima, ma non lo fa. Essa non puo cioé
precipitarsi verso il basso come una cascata, waesgiu tranquillamente in forma di ruscello o di
corso d’acqua. Ha l'acqua nella seconda sorgeniz fdiverse dalla prima? No, evidentemente.
Perche la seconda sorgente agirebbe proprio compenta, se la montagna non glielo impedisse
spiegando le proprie forze verso I'alto. Se nofossero le forze che la montagna spinge all'insu, |
forze che la trattengono, la sorgente precipitezadih come la primaDue forze dunque devono es-
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sere considerate; la forza di gravita della temarce la quale una delle sorgenti precipita in dass
Questa esiste pero ugualmente anche per l'altgest®; perché si puo proprio dire, che essa e li, e
la si vede attrarre la sorgente verso il bass@uaicuno pero fosse scettico, potrebbe negareauest
particolare nel caso della seconda sorgente eidigesta non si vede niente, mentre nella prima
sorgente ogni pulviscolo d’acqua viene tratto in. gh ogni punto della seconda sorgente occorre
dunque aggiungere la forza che si contrapponefaliza di gravita della terra; la forza tratterugri
della montagna. — Supponiamo ora che venga qualeutioa: a quanto tu mi dici della forza di
gravita, credo poco; e neppure credo a quello wmei tici della forza trattenitrice. E forse peuea

sa del monte che la sorgente segue quella direézimneon lo credo. A questo tale si potrebbe chie-
dere allora: «Che cosa credi dunque?». Ed eglomdgrebbe: «lo credo che laggiu vi sia
dell'acqua, che subito sopra vi sia parimenti delfjua, e piu sopra ancora ve ne sia pure, e cosi di
seguito. lo credo che lI'acqua che sta sotto vepgdasin giu da quella che sta sopra, e quest’altim
a sua volta venga spinta in giu da quella immeniatde soprastante! Ogni strato di acqua spinge
sempre giu quella che gli sta sotto!». Questa édifferenza importante. Il primo uomo ritiene che
la forza di gravita tiri giu le masse di acquesecondo invece dice che vi sono tanti strati duace

che quelli superiori spingono giu quelli sottostaditguisa che sopra ogni strato di acqua scdtre g
guello immediatamente superiore.

Sarebbe bene sciocco, non e vero, un uomo chesparti un simile sistema a «spinte». Ma
supponiamo che non si tratti di un ruscello o dicorso d’acqua, ma delkoria dell’'umanita e
che un uomo come quello suddescritto dicesse: «taucosa che credo e che viviamo ora nel ven-
tesimo secolo, in cui si sono svolti certi dati @wnmenti; questi sono stati determinati da altmiki
dell'ultimo terzo del secolo decimonono, questaddiro volta sono determinati da quelli del secon-
do terzo del secolo decimonono e questi ultimi dellgdel primo terzo di quel secolo». Questa si
chiama «storia pragmatista», in cui si parla senmglesenso di «cause ed effetti» cosicche dagli
eventi precedenti si spiegano quelli che susseguomme qualcuno pud negare la forza di gravita e
dire: «i diversi strati dell’'acqua si spingono aenda», cosi succede pure quando qualcuno coltiva
la storia pragmatista e spiega le condizioni debkedecimonono come una conseguenza della ri-
voluzione francese.

Noi certamente diciamo: no, vi sono anche altredasltre quelle che spingono da dietro — le
quali ultime del resto non agiscono nemmeno nesehe si crede; perché proprio come le forze
del fiume non «spingono» da dietro, cosi neppurevginti che stanno dietro spingono nella storia
dell'umanita. Vengono bensi sempre nuove influetalemondo spirituale — cosi come nella sor-
gente l'azione della forza di gravita € costantesincrociano con altre forze, cosi come la fatza
gravita nel fiume s’incrocia con la forza tratteick della montagna. Se non ci fosse che una forza
sola vedresti la storia prendere un corso completéendiverso. Ma in essa tu non vedi le singole
forze che vi agiscono, non vedi cio che e l'ordieato fisico del mondo, cio che e stato descritto
come conseguenza delle evoluzioni di Saturno, died & della Luna nell’evoluzione della Terra. E
non vedi cio che succede continuamente con le anmene, che traversano il mondo spirituale e
tornano quaggiu. Tutto questo, tu semplicementehi.

Ma un’interpretazione della storia, che si compodme se ci si presentasse con le concezioni or
ora caratterizzate noi I'abbiamo, e non é nepparéignlarmente rara! Nel secolo decimonono é
stata anzi considerata straordinariamente gen@te. cosa pero potremmo dire sul riguardo dal
punto di vista ora acquistato? Se qualcuno pensigderrente come pensa della storia, penserebbe
una vera sciocchezza. Quale € la ragione per lie g pensa siffatta sciocchezza anche in ordine
alla «storia?». Questa sola, che egli non se ned®hE la storia € tanto complicata che viene espo-
sta quasi dappertutto come «storia pragmatista>nonai se ne accorge.

Da questo vediamo che indubbiamente la scienza 8giito, che deve conseguire dei principii
sani per la comprensione della vita, trova da ffieiepiu diversi campi della vita; che effettivament
Vi € una certa necessitairdparare anzitutto a pensare, di conoscere prima di tugtdebgi e
gl'impulsi interiori del pensare. Potranno altriniesuccedere i casi piu grotteschi. Cosi, per es.,
v’ha oggi qualcuno che inciampica, intoppa, zoppiehproblema «pensiero e linguaggio»: € il fa-
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moso glossografo, Fritz Mauthner, il quale ha sTrégnche un grande vocabolario filosofico. Il
grosso volume del Mauthner sulaitica del Linguaggice gia ora alla sua terza edizione; € dunque
diventato un libro celebre per i nostri contemperaim questo libro v’ha molto di geniale, ma vi
sono anche cose tremende. Vi si puo trovare, peumes strano errore di pensiero — e ci si imbatte
guasi ogni 5 righe in un errore di quel generebudn Mauthner mette in dubbio I'utilita della legi
ca; perche per lui «pensare» altro non e che «¢patla allora non v’ha senso di coltivare la logica
basta la grammatica. Inoltre egli dice: poiche dingon vi puo legittimamente essere una logica, i
logici sono stati degli imbecilli. E poi dice: nelVita ordinaria dalle «conclusioni» nascono i «giu
dizi», e dai giudizi che nascono poi le rappresgata. Cosi fanno gli uomini! A che serve dunque
una logica se gli uomini stessi dicono, che essndanascere i giudizi dalle conclusioni, e dai giu-
dizi le rappresentazioni? Questo é altrettantoaleriome se si dicesse: «a che giova la botanica?
'anno scorso e I'anno prima le piante hanno puntiooiato a crescere!». Ma questa e logica che si
trova presso colui che bandisce la logica. Ed eprensibile che egli la bandisca. Si trovano ancora
ben altre maggiori stramberie in questo stranmlilohe in fatto di rapporto fra pensiero e parola
non porta a chiarezza, bensi a confusione.

Ho detto che occorrevano delle fondazioni pelievilche dovranno indubbiamente condurci al-
le vette della contemplazione spirituale. Delledanioni come quelle che oggi sono state poste po-
tranno a taluno sembrare piuttosto astratte, scianno pero utili.

E ritengo di aver cercato di rendere la cosa téatibe da aver reso trasparente cio che ho detto.
Vorrei sopratutto far rilevare, che per mezzo dii $eamplici osservazioni si pud gia acquistare
un’idea di dove giaccia il limite fra il regno de@lpiriti dellaformae il regno degli Spiriti demno-
to. La possibilita tuttavia di conseguire tale idég@edde intimamente dal fatto, di poter consentire
dei pensieri «universali» — 0 di poter consentoiéasto rappresentazioni o concetti di cose singole
dico esplicitamente poter consentire

Su queste premesse, alle quali, perché alquantattastnon aggiungo altro, continueremo do-
mani a edificare.
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SECONDA CONFERENZA
Berlino, 21 gennaio 1914.

Lo studio della scienza dello Spirito esige, innu# analisi, che si viva di pari passo continua-
mente e praticamente nelle vicende spirituali. Eavente impossibile arrivare a farsi un concetto
chiaro sulle molte cose di cui abbiamo trattatg g non si cerca di orientarsi, per mezzo di una
specie di comprensione vivente delle vicende detéaspirituale — soprattutto anche della i
pensiero-. Perché, per es., nella vita spirituale regngataonfusione sui rapporti fra i concetti uni-
versali del triangolo «in generale» e le specighipresentazioni dei singoli triangoli, e cio inguer
ne, le quali appunto per la loro professione saiidi siflettere sulle cose? Donde provengono certe
quistioni che hanno tenuto il campo per secoliemticome 'esempio ieri citato dei cento talleri
possibili e dei cento talleri reali di Kant? Peabpiragione si trascurano quelle semplicissimesgfl
sioni che occorrerebbero per accorgersi che npadGiscrivere una «storia pragmatista» secondo la
guale cio che segue deriva sempre da cio che @eded che dipende la mancanza di tale rifles-
sione che basterebbe a renderci perplessi di frarmpeel modo impossibile di concepire la storia
dell'umanita, che si & cosi largamente diffuso? deproviene tutto cio?

Proviene dal fatto, che anche la dove metterebh&an si da molto, proprio molto poca pena
per imparare in modo preciso la pratica delle vilgedella vita spirituale. Nei nostri tempi ognuno
vuol avere il diritto di pretendere per lo meno wasegue. Egli vuol poter dire: «pensare — natu-
ralmente si puo pensare», € cosi Si comincia agpengvarie sono le concezioni del mondo, molti,
moltissimi filosofi sono esistiti». Si osserva atte ha fatto una ricerca e chi un’altra, e cheones
state anche persone di mediocre intelligenza clmammno potuto far rilevare parecchie cose. Sulle
contraddizioni che noi stessi scorgiamo in esqi, siaiflette, non si pensa, ma tanto piu ci siden
merito di saper «pensare». Si puo dunque rifargoensiero cio che altri hanno gia pensato e si e
convinti che da se stessi si potra trovare il giuston € infatti permesso oggi imporre qualcosa per
forza di autorita! cio sarebbe in contrasto codigmita della natura del’'uomo. Si deve pensare da
sé. Nel campo del pensiero questa & convenziontutessNon so se la gente abbia riflettuto, che in
tutti gli altri campi della vita essa non seguelquencipio. Nessuno, per es., sente di aver ceduto
fede nell'autorita, o a mania di autorita per esisitto fare gli abiti dal sarto o le scarpe dallzo-
laio; egli non dice: € una offesa alla dignita ‘delino farsi fare le cose da coloro di cui si pupesa
re che hanno pratica in quel lavoro. Anzi, si poisé perfino ammettere che queste cose si dovreb-
bero imparare. Ma nella vita pratica, in fatto énpiero, non si ammette che anche le concezioni
del mondo debbano prendersi la dove si € impar@enisare, — e molte altre cose ancora. Questa e
un’ammissione che oggigiorno non si fa che in pe&hi casi.

Questo e un errore che in larghe sfere dominatéaurnana e che contribuisce appunto al fatto
che il pensiero umano ai nostri giorni € un prasldén poco diffuso. Ritengo che questo si possa
anche trovare comprensibile. Supponiamo infattitattegli uomini dicano un bel giorno: «impara-
re» a fare le scarpe € cosa che da molto tempoénpiii degna per I'uomo; mettiamoci tutti
senz’altro a fare delle scarpe; non so se, cosnfim, si produrrebbero tutte scarpe buone. Ma & da
guesto principio, ad ogni modo, che gli uomini pad per lo pitu oggidi quando si tratta di formare
dei pensieri giusti sulla concezione del mondo.<pueé una delle cause che contribuiscono a dare
un significato piu profondo a quando ho detto iehe, cioe, il pensiero € bensi cio in cui 'uomo
sta, per cosi dire, completamente dentro, siccleéafferrarlo completamente nella propria interio-
rita, ma che il pensiero non e tanto generalizgatnto si potrebbe credere. A questo viene ad ag-
giungersi ai tempi nostri anche una pretesa du particolare che potrebbe gradatamente arrivare
a offuscare in generale ogni chiarezza in ordingeakiero. Di questa pure occorre occuparsi; biso-
gna per lo meno volgere su di essa una volta larsigu

Supponiamo quanto segue: che sia vissuto in Gamlitzalzolaio chiamato Jacob Boehme. E che
quel calzolaio chiamato Jacob Boehme, abbia imparatestiere di calzolaio; che abbia imparato
bene come si taglino le suole, come si metta lgpacsulle forme, come si mettano i chiodi nelle
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suole e nel cuoio e cosi di seguito. Tutto cio aglebbe conosciuto e saputo chiaramente a fondo.
Ora pero questo calzolaio chiamato Jacob Boehnmebhgrcominciato a dire: «voglio vedere come
e costruito il mondo. Or suppongo che a base deldmwi sia una grande forma, e che su questa
forma sia stato una volta teso il cuoio cosmica.dacanno stati presi i chiodi cosmici e per mezzo
di essi la suola cosmica sarebbe stata unita@dtimento di cuoio cosmico. Poi sarebbe stata presa
la vernice per le scarpe cosmiche e sarebbe sisttata I'intiera scarpa cosmica. Cosi posso spie-
garmi perche la mattina si fa chiaro, risplendeusy il lucido da scarpe del mondo. E quando la
sera questa cera da scarpe del mondo é appannatmidspecie di cose, essa non risplende piu.
Percido mi rappresento che qualcuno abbia da fametta per lucidare a nuovo la scarpa del mondo.
E cosi si verifica la differenza fra giorno e nette

Supponiamo che Jacob Boehme abbia detto questo.

Gia — voi ridete! perche Jacob Boehme certamentehaofatto cosi; invece ha fabbricato delle
buone scarpe per i cittadini di Gorlitz utilizzanddal modo la sua abilita di calzolaio. Egli herg
anche sviluppato i suoi pensieri grandiosi per rmef quali voleva edificare una concezione del
mondo; ma ha ricorso allora aftri mezzi Egli ha detto a se stesso: a questo i pensiersehvono
per fare le scarpe non sono sufficienti; perchecggio avere dei pensieri sul mondo non debbo ap-
plicare all’edificio cosmico i pensieri che mi seno per fare le scarpe per la gente! E cosi eayl &
rivato ai suoi sublimi pensieri sul mondo. Dunquesigtale Jacob Boehme che io ho prospettato
dapprima in via d’'ipotesi non & mai esistito a @brvi € esistito invece quellaltro, il quale sa
come procedere. Ma di quei Jacob Boehme ipotetitlis quello di cui avete riso, ve ne sono og-
gi dappertutto. Noi troviamo, per es., dei fisagj chimici, che hanno imparato le leggi secondo le
guali si combinano e si dissociano le sostanzenoeldo; vi sono degli zoologi che hanno imparato
come s’investigano e si descrivono gli animaliseno medici che hanno imparato come si deve
trattare il corpo fisico umano e cio cassichiamano «l'anima». Che fanno tutti questi? Egs-d
no: se ci si vuol procurare una concezione del mapsidprendono le leggi che si sono imparate nel-
la chimica, nella fisica o nella fisiologia, — @lthon ve ne possono essere — e da esse Ci sisostru
una concezione del mondo. Questi uomini fanno pa@eente come avrebbe fatto quell’ipotetico
calzolaio di prima, se avesse fabbricato lo stizalemico; solo che non ci si accorge che le conce-
zioni del mondo vengono create con lo stesso metlhdpiell'ipotetico stivale cosmico. Sembra
certamente alquanto grottesco rappresentarsifiereliiza fra giorno e notte per mezzo del consumo
del cuoio e dell'applicazione del lustro da scaide. per una logica rigorosa il principio € proprio
lo stesso di quando si vuole creare un edificiardos con le leggi della chimica, della fisica, dell
biologia e della fisiologia. Il principio & propribmedesimo. E la straordinaria presunzione dg! fi
co, del chimico, del fisiologo e del biologo, i djuatro non vogliono essere che fisici, chimigt, f
siologi e biologi — e nondimeno vogliono giudicakd!'intiero mondo. Si tratta appunto ovunque di
andare al fondo delle cose e anche di non evitareatendo, quando le cose non siano completa-
mente trasparenti, alla loxera formula— di gittare luce nelle cose. Se dunque si oseeri@cose,
delle quali appunto abbiamo parlato, con metodogech, non c’é da meravigliarsi che nell'epoca
attuale con tanti tentativi di formarsi delle coniocai del mondo non sia spuntato altro che «lo sti-
vale cosmico». E questo e qualcosa che ci puo kol occuparci dello studio della scienza dello
Spirito e di esercizi pratici del pensiero; ch@wd disporre a preoccuparci del mamtomesi debba
pensare per potere scorgere le deficienze chenai sel mondo.

Vorrei addurre ancora una considerazione per nresttave risiede la radice di innumerevoli
malintesi in ordine alle concezioni del mondo. Nsbriorna a far sempre I'esperienza, quando ci si
occupa di concezioni del mondo, che uno é di uarpag I'altro del parere opposto; che uno sostie-
ne, e a volte con buone ragioni (perche delle eragisi possono trovare per ogni cosa) un punto di
vista, e un altro con ragioni altrettanto buonguihto di vista opposto? E il primo confuta il secon
do altrettanto bene quanto il secondo, con le soadragioni, confuta il primo?

Le «varie scuole» non nascono gia nel mondo pett¢ake o il tal altro si & giustamente convin-
to di cido che viene insegnato in questo o in quefb. Osservate le vie che i seguaci dei «grandi
uomini» devono percorrere per arrivare a questaoeh «grande uomo», e vedrete, rileverete qual-
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cosa di molto importante nei riguardi d&hrma ma in quanto alle concezioni che esistono oggidi
nel mondo esteriore si deve dire: che uno diveeguace di Bergson, di Haeckel o di altri, dipende
— (come gia ho dello, il «kKarma» non riconoscedaaezione odierna esteriore del mondo) alla fin
fine veramente da altre circostanze, che non d#l fii avere aderito esclusivamente per via di
«profonda convinzione» alla dottrina a cui appulgiato condotto. La lotta si svolge in ogni cam-
po! E ho detto ieri, che vi erano una volta i «noatisti», uomini, cioe, i quali ritenevano che i
concetti universali non avessero realta alcunafatsero meri nomi. Questi nominalisti hanno avu-
to degli oppositori. A quei tempi gli oppositoriide@minalisti si chiamavano — (la parola aveva al-
lora un significato diverso da quello odierno) distev.

Questi ultimi sostenevano, che i concetti universah sono mere parole, ma si riferiscono a una
ben determinata realta. Nel Medio Evo la quistiatiRealismo o Nominalismo?» era, sopratutto per
la teologia, sempre scottante in un campo di pansatori oggidi poco si occupano. Perche al tem-
po in cui sorse la questione: «Nominalismo o Re&ai®» (dall'undecimo fino al decimoterzo seco-
lo) ferveva una quistione che riguardava le piuongmti credenze umane, la quistione intorno alle
«tre persone divine» Padre, Figlio e Spirito Sartaghe formano un unico essere divino, ma che
dovevano essere tuttavia tre vere persone. E imalisii potevano sostenere, che queste tre persone
divine esistono soltanto singolarmente, il «Padtigper sé, il «Figlio» di per se, lo «Spirito» dirp
se; e che quando si parla di un «Dio complessiv@»abbraccia questi tre, questi altro non e che un
nome per i tre. Cosi il nominalismo elimino l'undalla trinita. | nominalisti, in opposizione aiare
listi non soltanto abolirono l'unita, ma ritennesbe fosse eresia cio che i realisti affermavane, do
ver le tre persone formare un’unita non soltanttspéa, ma reale.

Nominalismo e Realismo erano dunque opposti. Enverde chi approfondisce la letteratura
scaturita dal nominalismo e dal realismo nei sexmfira indicati, consegue una profonda visione di
guello che I'acutezza dell'ingegno umano puo progtupoiché tanto a sostegno del nominalismo,
quanto del realismo, sono state addotte le raginnisottili. Era a quei tempi piu difficile far mo
stra di pensare, perché non esisteva ancora tlatfe stampa e non si arrivava facilmente a prende-
re parte a controversie, come per es., quelladnimalismo e realismo. Chi partecipava a tali con-
troversie doveva essere, nel senso di quell’epoo#tp meglio preparato di quello che non lo siano
oggidi gli uomini che prendono parte a simili dissioni. Un'immensa somma di acume si € spesa
a difesa del nominalismo. Donde proviene questo?aE doloroso che sia cosi; se si riflette pro-
fondamente bisogna dire, che e doloroso che sialRerche a rifletterci piu profondamente non ci
si puo dire: a che ti serve essere intelligente? gssere intelligente e difendere il nominalisma,
puoi anche essere intelligente e confutarlo. C'@etaere la testa con tanta intelligenza! E dolwros
perfino ascoltare cio che si battezza con quel nome

Contrapponiamo ora a quello che per I'appunto de#o qualcosa che non e cosi intelligente
guanto molti degli argomenti addotti in favore ademinalismo e del realismo, ma che forse di
fronte ad essi presentmestovantaggio: che corre diritto alla meta, cioé, &rda& direzione in cui
conviene pensare.

Supponete ora di immedesimarvi nel modo con ctorsnano dei concetti universali, con cui si
riassume una massa di singole particolarita. Inrdodi diversi si possono anzitutto raggruppare
delle singole particolarita. Si puo, per es., carsa fare 'uomo nella vita, aggirarsi per il morelo
vedere una serie di determinati animali, dal peliaseo o lanoso di vario colore, muniti di baffi,
che a tempi speciali praticano un’attivita specdie ricorda il «lavarsi» degli uomini, che mangia-
no i topi e cosi di seguito. Gli esseri, cosi o&srsi possono chiamare «gatti». Ci si e fornato
Si un «concetto universale». Tutti questi essesi gihsono visti a quel modo hanno a che fare con
cio che si chiama «i gatti». — Ma supponiamo dé fananto segue. Supponiamo di avere percorso
una vita variata, anzi una vita che ci abbia méssmntatto con molti proprietari o proprietarie di
gatti, e di aver osservato che gran parte di essnd dato il nome di «Mufti» al loro gatto. Suppo-
niamo, avendo riscontrato questo fatto in moltissiasi, di raggruppare tutti gli esseri che portano
il nome di Mufti, sotto la denominazione: «i Mufti®a un punto di vista esteriore avremmo il con-
cetto universale «gatti» e il concetto universdiitti». Ci sta di fronte lo stesso fatto: un concet

17



universale; e in ambo i casi numerosi singoli esgantrano nel «concetto universale». Nondimeno
nessuno vorra ritenere che il concetto universilafti> abbia lo stesso valore del concetto univer-
sale «gatti». Qui potete vedere la differenza imlonconcreto. Vale a dire, che in cio che si é prati
cato nel formare il concetto universale «Mufti heaon e che una raccolta di nomi che devono va-
lere come nomi proprii, ci si & diretti secondadminalismo — e con ragione; — mentre nel formare
il concetto universale «gatti», ci si e diretti @edo il realismo — e con ragione. Per uno dei easi
giusto il nominalismo, per I'altro il realismé&mbeduesono giusti. Occorre soltanto applicare que-
ste cose entro i loro giusti limiti. E se ambedaorasgiusti non € da meravigliarsi, che si possano
addurre buone ragioni a difesa dell'uno quanto'aaib. Non mi sono servito che di un esempio
grottesco, col nome di «Mufti»; potrei citare uem@pio molto piu importante che ora vi esporro.

Vi e nelllambito del nostro sperimentare esteritgo un campo, per il quale il nominalismo
cioe la rappresentazione che cio che raggrupparae un «<nome» — ha piena giustificazione. Vi
e «l'unox», vi e il «due», vi & il «tre», il «quatty, il «cinque» e cosi di seguito; ma € impossipde
chi considera la cosa, di trovare nel termine «momalcunché di veramente esistente. Il <numero»
non ha esistenza. Uno, due, tre, cinque, sei,qe@sto ha esistenza. Ma quel che ho detto ieri, che
per trovare il concetto universale occorre metterelativo concetto in movimento, non le si puo
fare col concetto «<numerox». Perché I'uno non pubtrasformarsi nel due, occorre sempre aggiun-
gere un altro «uno». Anche nel pensiero I'uno riaroeverte nel due, e neppure il due nel tre. Esi-
stono soltantsingoli numeri, non esiste il numero «universale». Perch® si trova nei numeri il
nominalismo ha assolutamente ragione, per cio chreva cosi, come il singolo animale rispetto
alla sua, specie, il realismo ha assolutamentemagiPerché & impossibile che esista un cervo e un
altro cervo e di nuovo un altro cervo, senza cligta@taspecie«cervi». Il «due» puo esistere di per
se, l'uno, il sette, ecc. possono esistere di pePsro quanto vi ha di realta nel numero, cio&he
«numero» e una qualita, e il termine «numero» rerdistenza di alcun genere. C’e una differenza
appunto fra le cose esteriori e il loro rapporta cooncetti universali, e un caso va trattatogesl-
so del nominalismo, un altro nel senso del realismo

A guesto modo, dando semplicemente ai pensierréaidne giusta arriviamo a risultati comple-
tamente diversi. Ora cominciamo a comprendere pevcisiano sulla terra tante discussioni sulle
concezioni del mondo. Gli uomini, in generale, gl@hanno capito una cosa non sono disposti a
capirne ancora un’altra. Quando un uomo ha comgreso campo, che i concetti universali non
hanno esistenza — egli generalizza cido che ha canosall'intiero mondo e all’ordinamento del
medesimo. Questa affermazione «i pensieri univiensal hanno esistenza» non é falsa; perche en-
tro 'ambito del campo che é stato preso in comalene essa € giusta; ne é falsa soltantyeihae-
ralizzazione E cosi importante, se ci si vuoi fare in genetailédea del pensare, che ci si renda
conto, che la verita di un pensiero in un detertoitampo, non & una prova del valore universale
di esso. Un pensiero puo essere assolutament® gielssuo campo, ma questo non prova nulla del
valore universale di quel pensiero. Per quantoimpossa dimostrare questo o quello, e per quanto
lo si dimostri giustamente — e impossibile appkcguello che é stato dimostrato a un campo al
quale non appartiene. E percid necessario chd ehbsoccupare seriamente delle vie che portano
a unaconcezione del mondonpari anzitutto a intendere chertilateralita e il piu gran nemico di
tutte le concezioni del mondo, e che prima di agtva cosa € necessario di evitare I'unilateralita.
Dobbiamo evitare I'unilateralita. E questo che @voluto oggi particolarmente rilevare, che occor-
re evitare l'unilateralita. Abbracciamo oggi antitucon lo sguardo cio che trovera la sua dettaglia
ta spiegazione nelle prossime conferenze, in madaotercene procurare una visione generale.

*

* %

Vi possono essere degli uomini con disposizionidiaé riesca loro impossibile di trovare la via
dello spirito. Sara difficile di «dimostrare» aitabmini la spiritualita. Essi si fermano a cio che
sanno, a cio che per la loro disposizione essiquussapere. Essi si fermano — si puo dire — a cio
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che fa su di loro I'impressione piu grossolanameaiéla, al «materialismo». Non e necessario di
trovare sempre assurdi gli argomenti che i maistiaollevano a sostegno e a dimostrazione del
materialismo, perche in tale campo si € scrittotisgimo e con grandissimo acume. Cio che € stato
scritto vale specialmente per il campo material&déta; per il mondo della materialita e delleesu
leggi. — Vi possono essere altri uomini dispogiriari, per virtu di una speciale interiorita, adeee

in tutto cio che e materiale soltanto una manitastee dello spirituale. Essi sanno naturalmente,
guanto i materialisti, che vi & una materialiteegste; ma dicono: la materia non € che la rivelazi
ne, la manifestazione della spiritualita che neadbase. Tali uomini non si interessano forse in Mo
do speciale del mondo materiale e delle sue Id&tggi forse, mentre si occupano di tutto cio che
puo dar loro una rappresentazione dello spirityzgegorrono il mondo coscienti, che cio che é ve-
ro, che e elevato, di cui ci si deve occupare,eestiio ha vera realta, e pur tuttavia soltantoplioi-S

to; la materia non € che illusione, non & che fantgoria esteriore. Questo sarebbe un punto di vi-
sta estremo, ma puo esistere e puo condurre fimaaompleta negazione della vita materiale. Di
tali uomini dovremmo dire: essi riconoscono pienateeio che senza dubbio v’ha di piu reale: lo
Spirito; ma sono unilaterali, negano l'importanzdla materialita e delle sue leggi. Si ricorrera a
molta, ingegnosita per sostenere la concezionmdeto di tali uomini.

Chiameremo la concezione del mondo di cos&paitualismo Si puo dire che gli spiritualisti
abbiano ragione? Per &pirito le loro considerazioni potranno portare alla lowgto che e straor-
dinariamente giusto, pero della materia e dellelsggi ben poco d'importante potranno forse rive-
lare. Si puo dire, che i materialisti con le logservazioni abbiano ragione? Veramente, sulla mate-
ria e sulle sue leggi essi potranno scoprire farektissimo di utile e di valore; se pero parlantiale
Spirito non potranno forse dire che delle sciocebedDobbiamo dunque dire: che nellambito dei
rispettivi loro campi i seguaci di queste concerzael mondo hanno ragione.

Vi possono essere degli uomini, che dicano: senmido della verita vi sia soltanto materia o
soltanto Spirito, € cosa della quale non possorsapdla di speciale; a questo non puo arrivare la
capacita cognitiva delluomo. Di chiaro non v’haechfatto: che vi € un mondo che si squaderna
attorno a noi; se a base di esso vi sia cio clmniici, i fisici, quando diventano materialisti,iah
mano gli «atomi della materia», non so. Riconosex pl mondo che sta disteso intorno a me, lo
vedo e su di esso posso pensare. Che a base diiesaanche uno Spirito non ho alcun motivo
speciale per supporlo. Mi attengo a cio che stadgunato attorno a me. — Questi uomini, che per
le considerazioni esposte hanno una diversa cameeziel mondo, si possono chiamare «realisti»,
e la loro concezione del mondo si puo chiamare kétea». Allo stessissimo modo come si puo
impiegare infinito ingegno a sostegno si del matisrmo che dello spiritualismo, si possono addur-
re argomenti ingegnosissimi per lo spiritualisme dire enormi sciocchezze sulla materialita o dire
cose molto intelligenti della materia e molto scioe dello Spirito, si possono anche svolgere delle
ragioni intelligentissime a sostegno del «realisrolo@ non € né spiritualismo né materialismo, ma é
cio che per I'appunto ho spiegato.

Vi possono pero essere altri uomini che dicano muaague: attorno a noi vi e la materia e |l
mondo dei fenomeni materiali. Ma il mondo dei femminmateriali € in s€ veramentaoto di sen-
sg, non ha alcun vero senso se in esso non risieeltagendenza che procede innanzi — se da que-
sto mondo che si distende attorno a noi, non pgoara cio secondo cui I'anima, umana puo diri-
gersi aldi fuori del mondo che sta disteso intorno a noi. — Secéogdmione di tali uomini, l'idea
e l'ideale devono essere contenuti nel processmicos Tali uomini riconoscono la parte che spetta
ai reali processi cosmici. Essi non sono reakstijbene riconoscano la vita reale, ma ritengono che
la vita reale debba essere impregnata dall'ideageeallora soltanto acquisti un significato. — frou
slancio di tale disposizione d’animo Fichte unaadla detto: tutto il mondo che si squaderna attor-
no a noi e il materiale oggettivato per 'adempitoethel dovere. — | rappresentanti di questa conce-
zione del mondo, che considerano tutto soltantoecoamite per le idee che pervadono il processo
cosmico, si possono chiamare «idealisti», e la doracezione cosmiddealismo Molto di bello, di
grande e di sublime é stato addotto a difesa ditqudealismo. E nel campo che appunto ho carat-
terizzato dove importa dimostrare, come il mondelsiae privo di scopo e di senso se le idee non
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fossero che figurazioni fantastiche dell'uomo e fassero veramente fondate nel processo cosmico
— in questo campo l'idealismo ha il suo pieno digaio. Ma con questo idealismo non si puo spie-
gare, per es., la verita esteriore, la realta ieséedi cio che é realistico. Occorre percio digtiare
dalle altre una concezione del mondo che puo esb@amata «ldealismo».

Materialismo
Idealismo Realismo
Spiritualismo

Abbiamo ora gia, una accanto all’altra, quattrottege concezioni del mondo, ognuna delle
qguali ha la sua importanza nell’ambito dello specsuo campo. Fra il materialismo e l'idealismo
Vi € una certa transizione. Il materialismo piusg®— o si pud osservare bene sopratutto ai tempi
nostri, sebbene sia oggidi gia in diminuzione —stsigra nel portare alle conseguenze estreme (cio
che Kant stesso non ha fatto) il detto kantiane,inhogni singola scienza v’ha tanto di scienzaver
per quanto v’ha di matematica. Vale a dire, cheusi da materialisti diventare la tavola di raggua-
glio dell’'universo, in quanto non si da valore dttcache al mondo riempito di atomi materiali:
questi si urtano a vicenda e turbinano fra di l@®i calcola poi come vada questo turbinio degli
atomi. Si ricavano cosi bellissimi risultati, ilekale a mostrare che questa concezione del mondo
ha la sua piena giustificazione. Si ottengono pesies.: i numeri delle vibrazioni del turchino| de
rosso e cosi di seguito: si ottiene I'intiero morabmme una specie di apparecchio meccanico sul
guale si possono fare ottimi calcoli. Ci si puoden po’ confondere in questo campo. Ci si puo di-
re, per es.: si, ma per quanto si abbia una macdomplicatissima, da essa, per complicata che sia
nei suoi ingranaggi, non potra mai scaturire cié sbi sentiamo come turchino, o come rosso, ecc.
Se dunque il cervello e soltanto una macchina cimapl, non puo tuttavia scaturire da esso cio che
noi sentiamo come «esperienze dell’anima». Si pu® allora perd come disse una volta Dubois
Reymond: se si vuol spiegare il mondo soltantoveematematica, non si arrivera alla spiegazione
neppure della piu semplice delle sensazioni; skrd’parte non ci si vuol fermare alla spiegazione
matematica si diventa non scientifici. — Il matksta piu grosso direbbe: no, neppure io faccie cal
coli, perche cio implica gia un pregiudizio, quekioe, di ammettere che le cose siano ordinate se-
condo misura e numero. E chi ora si eleva al drasap questo materialismo grosso diventa una
mente matematica e da valore di realta soltanio ahe pud essere ridotto a formule aritmetiche:
da questo risulta una concezione del mondo chedaoreramente valore che alla «formula mate-
matica». La si puo chiamare «Matematismo».

Ma puo esservi chi rifletta e che dopo essere stattematista, dica a sé stesso: hon puo essere
un pregiudizio il fatto che il colore turchino ablianto e tante vibrazioni. Il mondo € pur ordinato
matematicamente. Se le idee matematiche sonozaw@inel mondo, perche non dovrebbero essere
realizzate nel mondo anche altre idee? — Un taleioluo suppone che vivano delle idee nel mon-
do. Ma egli non da valore che a quelle idee chietegla — non a quelle idee che egli per una qual-
siasi intuizione o ispirazione potrebbe attingersé stesso, bensi soltanto a quelle, che eglarile
dalle cose esteriori sensibilmente reali. Un uoiffat® diventa «razionalista» e la sua concezione
del mondo eéRazionalismo— Se oltre alle «idee» che si trovano, si dareaémche a quelle che si
acquistano dal campo del morale, dell'intellettualed allora gia, «idealisti». Cosi v’ha una Vieec
dal materialismo piu grosso passa attraverso imatismo e il razionalismo all'idealismo.

L’idealismo puo pero essere intensificato. Ai niompi vi sono uomini che cercano di intensi-
ficare l'idealismo. Essi trovano delle idee nel monSe si trovano delle «idee», deve allora anche
esistere nel mondo una specie tale di esserijnchgsa possano vivere le idee. In cose esteriafi qu
lungue non & pur possibile che vivano cosi sem’aelle idee e neppure possono le idee restare
come sospese nell’aria. Nel secolo decimononobéresi stata la credenza che le «idee» dominino
la storia. Ma non era questo che un caso di maacdnzhiarezza, perche le idee come tali non
hanno forza per agire. Non si puo percio parlaieek nella storia. Chi a questo proposito si accor
ge, che le idee, sempreché vi siano, sono legateeasereil quale pud per I'appunto avere delle
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idee, non sara piu un mero idealista; ma andra 6tto ad ammettere che le idee sono legate a de-
gli esseri. Egli diventasichista e la sua concezione del mondo ®$&ichismo Lo psichista, il qua-

le a sua volta impieghera un acume straordinanispstenere la sua concezione del mondo, arriva
alla medesima soltanto per virtu di una unilatéatli cui eventualmente puo accorgersi.

Materialismo
Matematismo
Razionalismo
Idealismo. . . . . . Realismo
Psichismo
Spiritualismo

Devo qui subito osservare, che tutte le concezrlehmondo che io segnero al di sopra della riga
orizzontale, hanno dei seguaci, e che questi segoao per lo piu dei testardi, i quali, per una
gualsiasi loro condizione fondamentale interiocgestano questa o quella concezione del mondo e
ad essa, restano fermi. Tutte le concezioni segiatiesotto di questa riga hanno dei cultori, alju
sono piu inclini a rendersi conto che le singoleaazioni del mondo considerano sempre le cose da
un solo determinato punto di vista, e arrivano igepal facilmente a passare da una concezione del
mondo all’altra.

Se qualcuno é psichista e, perché € uomo d’integrtion si mette consapevolmente a contem-
plare il mondo, arrivera a dirsi: che gli occorregupporre nel mondo un elemento psichico. Nel
momento pero, in cui egli non e soltanto uomo dilimento, ma in ugual modo ha simpatia per la
parte attiva, operosa, volitiva della natura umaggi, dice a se stesso: non basta, che vi siarsiess
capaci soltanto di avere idee, questi esseri deswae anche alcunche di attivo, devono anche po-
tere agire. Questo perd non si pud concepire seEme@uesti esseri siano essedividuali. Questo
significa, che quello psichista ascende al ricomosoto di un mondo animato, a quello
dell'esistenza dello «Spirito», o di spiriti nel ndo; egli non si rende ancora conto chiaramente se
debba ammettenen solo o vari esseri spirituali, ma si eleva dalgichismo alPneumatismpoalla
dottrina dello Spirito. A chi e diventato veramepteeumatista puo facilmente succedere di ricono-
scere cio che ho detto oggi del «numero»; cioé,rcii@to di numeri é effettivamente alquanto dif-
ficile parlare di una «unita». Egli arriva alloraliasi: sara dunque anche errore parlare di uno-Spi
to unitario, di un «Pneuma» unitario. Ed egli argradualmente a potersi formare un’idea degli
Spiriti delle diverse gerarchie. Egli diventa allora nelovsensdpiritualista di guisa che da que-
sto lato vi € un passaggio immediato dal pneumatiaiho spiritualismo.

Materialismo
Matematismo
Razionalismo
Idealismo. . . . . . Realismo
Psichismo
Pneumatismo
Spiritualismo

Queste sono tutte concezioni del mondo che pspetiivi campi hanno la loro giustificazione;
perché vi sono campi in cui vale la spiegazionéodadichismo e vi sono campi in cui vale quella
del pneumatismo. Se pero si vuole procedere a piegazione esauriente del mondo, quale noi
I'abbiamo tentata, occorre arrivare afipiritualismg ad ammettere gipiriti delle gerarchieAllo-
ra non ci si puo fermare al pneumatismo, perch@desi a quello significherebbe in questo caso
guanto segue: se noi siamo spiritualisti, ci puccedere che la gente ci dica: «Perche tanti piriti
perche I'applicazione del numertyho Spirito universale unitario». Chi penetra piu prafamente
nella questione sa, che questa obbiezione & comaateuno dicesse: «Tu mi dici che vi sono la
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duecento moscerini. lo non vedo pero duecento miagceedo un unico sciame di moscerini». |l
seguace del pneumatismo si comporterebbe propsiodcdronte allo spiritualista. Lo spiritualista
vede il mondo riempito dagli Spiriti delle gerarehil pneumatista vede un unico «sciame», vede
soltanto lo Spirito universale unitario, ma cioaliple soltanto da scarsa precisione di visione.

Vi & pero anche un’altra possibilita, quella cidg @ualcuno non arrivi all’azione delle entita
spirituali per quelle vie che noi abbiamo cercateetjuire, ma che egli arrivi tuttavia ad ammettere
dei determinati esseri fondamentali spirituali deindo. Un uomo siffatto era, per es., Leibnitz, il
celebre filosofo tedesco. Leibnitz aveva superapwegiudizio che vi possa essere cosa alcuna nel
mondo che abbia soltanto esistenza materiale.tiéyd il reale, cerco il reale (ho esposto questo
piu minutamente nel mio libr@li enigmi della filosofiq Egli riteneva che vi € un essere che puo
creare in se I'esistenza, per es., 'anima umaranbh si formo altri concetti in proposito. Eglsdi
se a sé stesso soltanto, che vi € un tale esber@uo creare in se I'esistenza, che emette dglle r
presentazioni. Questo, per Leibnitz € una «monaBd»egli diceva a se stesso: vi devono essere
molte monadi e di capacita, diversissime. Se haigaicampana si trovano in essa, multe monadi —
come uno sciame di moscerini — ma monadi che nivaap neppure allo stato di coscienza che si
ha durante il sonno, monadi, che sono quasi inen8a@ tuttavia sviluppano in sé delle oscurissime
rappresentazioni. Vi sono monadi che sognano; md snonadi che sviluppano in se delle rappre-
sentazioni deste, insomma, monadi dei gradi pierdivUn uomo siffatto non arriva a rappresen-
tarsi la concretezza delle singole entita spiritcaie se la rappresenta lo spiritualista, eglo pes
mondo riflette sullo spirito, ma lo lascia allo sde stato confuso. Lo chiama «monade» vale a dire,
che lo commenta, indicandone soltanto il caratierappresentazione, come se si dicesse: «si, spi-
riti, spiriti, ve ne sono nel mondo, ma li descrsmtanto dicendo: essi sono esseri che forniscono
rappresentazioni di vario genere. Traggo da essiqurlita astratta, e mi formo allora questa con-
cezione del mondo unilaterale, a sostegno dellleiguo addurre anzitutto quanto venne addotto
dal fertile ingegno di Leibnitz. Cosi formoMonadisme. || monadismo e uno spiritualismo astrat-
to.

Vi possono pero essere uomini, i quali non si eleviino alla monade, i quali non possono am-
mettere che quel che esiste siano esseri dotgtadi diversi di capacita di rappresentazione, ma i
guali tuttavia non si contentano di ammettere stdt&io che sta disteso nella realta esteriore e ri
tengono che cio che sta disteso nella realta estesia ovunque dominato da «forze». Quando, per
€s., una pietra cade a terra, essi dicono: ecfarda di gravita! quando un magnete attira dele i
mature di ferro, essi dicono: ecco la forza magaétNon si contentano soltanto di dire «ecco |l
magnete», ma dicono: il magnete presuppone I'ematsupersensibile, invisibile della forza ma-
gnetica che si estende dappertutto.

Ci si puo formare una siffatta concezione del momth@ cerca ovunque le forze che determina-
no cio che si svolge nel mondo stesso e la si piamareDinamismo

Materialismo
Matematismo
Razionalismo
Idealismo. . . . . . . .Realismo
Psichismo Dinamismo

Pneumatismo Monadismo
Spiritualismo

Ma supponiamo poi che si dica: «no, credere a détlize» & superstizione»; avete un esempio,
in cui viene illustrato ampiamente come sia supgoste credere a delle forze, neQaitica del lin-
guaggiodi Fritz Mauthner. In questo caso ci si tiene feantio che si estende realmente intorno a
noi. Arriviamo dunque per questa via di bel nuoadlalspiritualismo, attraverso al monadismo e al
dinamismo, al realismo.
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Ora pero si puo fare ancora dell’altro. Si puo diexto, io mi attengo al mondo che mi circonda,
ma non mi arrogo il diritto di dire che questo morsia quello vero. Di esso so dire soltanto che mi
«appare». E in genere non sono giustificato ad alte a dire «questo mondo mi appare». Di esso
non ho diritto di dire dpiu. Questa e dunque una distinzione. Di questo mohdasi estende attor-
no a noi si puo dire: «e il mondo reale», ma si anche dire: «di un altro mondo non posso parla-
re; ma mi € chiaro che esso e il mondo, che mirgppdo non dico che il mondo di colori e di suo-
ni, che cosi risulta soltanto per il fatto, che nmeb occhio si svolgono dei determinati processi, i
guali mi si palesano come «colori», e che nel mexchio si svolgono dei processi che mi si pale-
sano come «suoni» e cosi di seguito, — che questalonsia quellovero. Esso € il mondo dei «fe-
nomeni». Fenomenisme la concezione del mondo, della quale qui siarat

Si pud pero andare piu oltre ancora e si puo dibdsiamo bensi intorno a noi il mondo dei fe-
nomeni. Ma tutto cio che crediamo di avere in guesiomeni — siamo noi stessi che ce I'abbiamo
aggiunto, noi stessi ce lo abbiamo aggiunto cokjeea, tutto cido costituisce dunque’aggiunta
del nostro pensier@ai fenomeni stessi. Non e giustificato che solellguche i sensi ci dicono. —
Notate bene: un uomo siffatto, che dica cosi, non 8eguace del fenomenismo, ma separa dal fe-
nomeno cio che crede provenga soltanto dall'inteljedalla ragione; egli ritiene valido, conside-
randolo comunicato in un qualsiasi modo dalla &aiid che i sensi gli danno in fattoidhipressio-
ni.

Questa concezione del mondo puo chian@esisismo— Supponiamo che uno dica: per quanto
possiate pensare che i sensi dicono questo e fasidurre le piu sottili ragioni (si possono difat
addurre ragioni sottilissime) io mi pongo tuttada punto di vista: che esiste soltanto cido che ha
'aspetto di quello che ci dicono i sensi; a quesit do valore di materia... A un dipresso come
I'atomista, il quale dice: io suppongo che esistaolo gli atomi, per quanto piccoli possano essere;
essi hanno le qualita che si conoscono nel morsimofi Allora si € di nuovo «Materialista». Siamo
dunque arrivati per l'altra via di bel nuovo al exalismo.

Materialismo
Matematismo Sensismo
Razionalismo Fenomenismo

Idealismo. . . . . . . .Realismo
Psichismo Dinamismo
Pneumatismo Monadismo

Spiritualismo

Quanto io ho rilevato e descritto qui come conaaizitel mondo esiste e puo essere sostenuto.
Ed e possibile addurre ragioni buonissime per aaai queste concezioni del mondo; € possibile
di porsi dal punto di vista di ognuna di questeasaoni del mondo e di confutare le altre con le
piu stringenti argomentazioni. Fra queste conceézlehmondo se ne possono escogitare anche del-
le altre; esse pero non differiscono da quelldesithe per gradazioni e si possono ricondurreogi ti
principali. Se si vuol conoscere la struttura dehato, si deve sapere, che la s'impara a conoscere
attraverso a queste dodmorte di accessoNon v’haunasola concezione del mondo che si possa
difendere e che sia giustificata, bensi ve ne slmalici. E si deve ammettere che per quante buone
ragioni si possano addurre peradelle concezioni del mondo — altrettante buon@ragi posso-
no addurre per ciascuna, delle altre dodici. Il deonon si puo considerare dal punto di vista unila-
terale diunaconcezione del mondo, dn pensiero; bensi il mondo si rivela soltanto aszhche bi-
sogna girare attorno ad esso. Proprio come il selgrendiamo come base la concezione del mon-
do di Copernico, attraversa i segni dello zodiaeoilluminare la Terra da dodici diversi punti, cos
del pari non ci si deve porre da solo punto di vista — da quello dell'ldealismol| 8ensismo, del
Fenomenismo o di qualsiasi altra concezione deldoame possa chiamarsi tale; bisogna, invece
essere in condizione di potere girare intorno ahdaoe di potersi familiarizzare con i dodici divers
punti di vista, dai quali si puo considerare il rdorstesso. Di fronte al pensiero tutti i dodici pun
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di vista sono pienamente giustificati. Non v'hiaa sola concezione del mondo pel pensatore che
possa penetrare nella natura del pensiero, bense weno dodici tutte ugualmente giustificate, in
guanto il pensiero puo addurre per ognuna di eggieni ugualmente buone. Vi sono dodici conce-
zioni del mondo ugualmente giustificate. Da qugsinto di vista che abbiamo in tal modo acqui-
stato discorreremo piu oltre domani, per potererdere dalla considerazione del pensiero umano
alla considerazione del pensiero cosmico.
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TERZA CONFERENZA
Berlino, 22 gennaio 1914.

Ho cercato ieri di descrivere quelle sfumature @haezioni del mondo, che riescono possibili
all’'uomo; e possibilin modq che per la giustezza e la verita di ciascunaudstg sfumature si pos-
sano addurre delle ragioni, che per un determioatopo, sono pienamente valide. Per chi non si
prefigge di fondere in un sistema di concetti, wii @ovrebbe cercare dopo le prove, tutto cio che é
stato in grado di osservare e di considerare meltlito ristretto di un determinato campo, per chi
dunque si prefigge invece di penetrare veramerite werita del mondo, € importante di sapere che
guesta versatilita € necessita che si esprimeatiel, fche allo spirito umano sono veramente possi-
bili dodici sfumature tipiche di concezioni del ndan(dei passaggi intermedi non € qui il caso di
parlare). Se si vuole arrivare veramente alla &edtcorre fare il tentativo di rendersi chiarameent
conto del significato di queste sfumature delleceamoni del mondo; occorre fare il tentativo di co-
noscere di quali campi dell’esistenza questa ol'glteh sfumatura costituisca la speciale chiawe. S
ci richiamiamo ora di nuovo alla mente queste dosfigmature come gia abbiamo fatto ieri, ab-
biamo il materialismo, il sensismo, il fenomenisnhoealismo, il dinamismo, il monadismo, lo spi-
ritismo, il pneumatismo, lo psichismo, l'idealismioazionalismo e il matematismo.

Ora, nel vero mondo della ricerca umana della &esiticcede purtroppo, che nei singoli spiriti,
nelle singole personalita predomina la tendenzaovBuna o l'altra di queste sfumature di conce-
zioni del mondo e che di conseguenza le unilatardklle diverse concezioni del mondo delle varie
epoche reagiscono sull’'uomo. Cio che ho esposteabwdici principali concezioni del mondo de-
ve conoscersi come qualcosa, che si abbraccidpcuardo, in guisa da collocare sempre, in cer-
to qual modo, una concezione del mondo accantaltadl’in disposizione circolare, e di contem-
plarle tutte® serenamente. Esse sono possibili, occorre corleséase si comportano veramente
in modo, da essere una riproduzione spiritualddelnotazodiaco Come il sole percorre apparen-
temente lo zodiaco, e come altri pianeti percorrapparentemente lo zodiaco, cosi all’anima uma-
na e possibile di percorrere gircolo spirituale che contiene dodici immagini di concezioni del
mondo. Anzi, si possono perfino mettere in rapptetparticolarita di queste immagini di conce-
zioni del mondo con i singoli segni dello zodiace questa «determinazione di rapporti» non ha
proprio nulla di arbitrario; esiste veramente upp@to fra i diversi segni dello zodiaco e la Terra
analogo a quello fra le dodici concezioni del moredanima umana. Questo va inteso nel modo
che segue.

A tutta prima non si puo dire che esista un ragptatile a comprendersi, fra, per esempio, il
segno zodiacale dell'«Ariete» e la Terra. Ma seeS8aturno e Mercurio si trovano situati in modo,
che a chi guardi dalla Terra appaiano nel segnlbAdele, essi esercitano un’azione diversa di
guando sono situati in modo da essere visti neiselgl Leone. L'azione dunque che ci proviene
dal cosmo, per esempio, dai singoli pianeti, é @daesecondo che questi ultimi coprano questo o
guel segno dello zodiaco. Nell’anima umana ci eeaoche piu facile di riconoscere l'influenza di
guesti dodici segni dello zodiaco spirituale. Vheanime, che tendono, in certo qual modo, ad ac-
cogliere ogni influenza sulla configurazione dédieo vita interiore, sulla direzione scientificépf
sofica o altra dello spirito, in guisa da lasciarper cosi dire, illuminare interiormente
dall'«<idealismox. Altri si lasciano illuminare nghima dal materialismo, altri dal sensismo. Non si
€ sensista, materialista, spiritualista 0 pneun@apsrché questa o quella concezione € giusta, e se
ne puo comprendere la giustezza ma si € pneumaiBtaualista, materialista o sensista, perche la
propria anima, & disposta in guisa da essere Malaidal corrispondente segno dello zodiaco spiri-
tuale. Sicché in questi dodici segni abbiamo cié chpuo far penetrare profondamente il modo
come sorgano le umane concezioni del mondo, eighadcfar penetrare profondamente le ragioni
per le quali gli uomini, da un canto disputanodidoro sulle concezioni del mondo, ma dallaltro

2 Vedi disegno nell'ultima parte della seconda creriea.
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dovrebbero non disputare bensi piuttosto comprengieale sia la causa che determina negli uomi-
ni le diverse sfumature delle medesime. Se perrmétate epoche € nondimeno necessario respin-
gere rigorosamente questo o quell’indirizzo netlacezione del mondo, daremo di cio ragione nel-
la prossima conferenza. Quanto ho detto finor#&esiisce dunque alla «plasmazione» del pensiero
umano per opera del cosmo spirituale dei dodianisggllo zodiaco spirituale, che riposano, in cer-
to qual modo, nellambiente spirituale che ci cirda.

Ma vi & ancora dell’altro che determina le umaneceaioni del mondo, e perché possiate inten-
derlo meglio vi esporro anzitutto quanto segue.

Si puo essere animicamente disposti in modo — amdipntemente perfino da quale dei dodici
«segni spirituali» illumina I'anima — da potere icate questa disposizione psichica, che si esprime
nell'intiera configurazione della concezione delrmdo di quell’anima, come «Gnosi». Si pud esse-
re uno «gnostico». Si € uno gnostico, quando dehdenza a imparare, a conoscere le cose del
mondo, per mezzo di determinate forze cognitiveaidi nell'anima stessa — e non per mezzo dei
sensi 0 alcunche di simile. — Si pu0 essere unatgu— e, per esempio, avere al contempo una
certa inclinazione a lasciarsi illuminare dallaufig zodiacale spirituale che abbiamo indicata qui
come «spiritualismox». Si potra allora, con la pr@gnosi, lumeggiare profondamente i rapporti dei
mondi spirituali. Si puo pero essere anche, pempge uno gnostico dell'idealismo; si avra in tal
caso speciale disposizione a vedere chiaramentiegli’ del’'umanita e le idee del mondo. La dif-
ferenza esiste del resto tra uomo e uomo anchardguall’idealismo che ambedue possono avere.
Uno di essi puo essere un sognatore idealistadicdeesempre di essere idealista e sempre ha in
bocca la parola «ideale», «ideale», «ideale», nmacnaosce molti ideali; che non ha la capacita di
evocare veramente con contorni precisi e con vsioteriore degli ideali dinanzi all’anima. Questo
tale si differenzia dall’altro, il quale non padaltanto di ideali, ma sa prospettarsi gl'ideatiahzi
all’'anima come un quadro dipinto in modo precisoe§’'ultimo, che afferra I'idealismo interior-
mente in modo concreto, che lo afferra altrettamt@nsivamente quanto si afferrano con la mano le
cose esteriori, €, nel campo dell'idealismo, unosgico Si potrebbe anche dire: egli € sopratutto
uno gnostico, ma si lascia illuminare specialmelaiesegno zodiacale spirituale dell'idealismo.

Vi sono uomini, i quali si lasciano illuminare cgpeciale forza dal segno corrispondente alla,
concezione del mondo del realismo, ma che attramerd mondo in guisa, che dall'intiero loro
modo di sentire il mondo, di porglisi di fronte,gs@no agli altri uomini dire molto, moltissimo di
guesto mondo stesso. Essi hon sono né idealissipinéualisti, sono dei comunissimi realisti. Essi
sono in grado di sentire con vera finezza cio clagt@no a loro nella realta esteriore; sono sottil
mente sensibili alle peculiarita delle cose. Esabsgnostici, veri gnostici, ma gnostici del remlis
Vi sono siffatti gnostici del realismo, e talvol§éi spiritualisti o gli idealisti non sono affatgno-
stici del realismo. Possiamo perfino trovare peesame si chiamano buoni teosofi, le quali attra-
versano una galleria di quadri senza averne comprela; mentre altre, che non sono affatto teo-
sofi, ma sono gnostici del realismo, ce ne sanmtaggain modo infinitamente interessante per il
fatto, che con l'intiera loro personalita sono ontatto con tutta la realta delle cose. E quanti ma
teosofi vanno in mezzo alla natura e non sannoaablare con I'anima la grande elevatezza e
grandiosita di essa, essi non sono gnostici dékma. — Vi sono dunque degli gnostici del reali-
smo — vi sono anche degli gnostici del materialisquesti sono certo degli gnostici strani. Ma pro-
prio nel medesimo senso come si € gnostico deknea] si pud essere gnostico del materialismo;
ma questi sono gli uomini che hanno senso, sentoreesensazione soltanto per tutto cio che é so-
stanza, che cercano di imparare a conoscere l@ngesper mezzo del contatto immediato — come il
cane che annusa le sostanze e impara in tal modiascerle intimamente, e che riguardo alle cose
materiali € veramente un eccellente gnostico. $i gesere gnostico per tutti i dodici segni delle
concezioni del mondo. Vale a dire, che se vogliaafiigurarci la gnosi giustamente, dobbiamo di-
segnare un circolo, e fare in modo che l'intiemealo ci significhi: che la gnosi puo percorrerditu
i dodici segni delle concezioni del mondo; comepianeta percorre i dodici segni dello zodiaco,
cosi la gnosi puo percorrere tutti i dodici segelielconcezioni del mondo.
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Indubbiamente la gnosi offrira i maggiori vantager la salute delle anime, quando la disposi-
zione gnostica dell’anima venga volta allo spifigrao. Si potrebbe dire, che la gnosi sta nelle spi
ritualismo veramente a casa sua. La essa si trexamente in caspropria. E fuori di casa sua
guando sta negli altri segni delle concezioni dehdo. Logicamente non si € giustificati a dire non
potervi essere alcuna gnosi materialistica.

| pedanti in fatto di concetti e di idee si cavationpaccio piu facilmente in simili questioni che
non i logici sani, i quali vedono le cose alquapito complicate. Si potrebbe dire, per esempio: non
voglio chiamare «gnosi» se non cio che penetréd r8lpirito». Questa & una definizione arbitraria,
altrettanto arbitraria come se qualcuno dicessevisto finora delle mammole soltanto in Austria,
chiamo dunque «mammole» soltanto cid che cresAastria e ha colore violetto, e null’altro. E al-
trettanto impossibile di dire logicamente, che h@g esiste soltanto nel segno della concezione del
mondo dello spiritualismo; perche la gnosi € umeia che percorre i segni zodiacali dello Spirito.

Vi e un altro atteggiamento verso la concezionent@hdo. Dico «atteggiamento», mentre altro-
ve ho parlato di «segni»; negli ultimi tempi sireduto d’imparare a conoscere questo secondo at-
teggiamento verso la concezione del mondo allaidegg(ma quanto difficile € anche qui questa
leggerezza), perché esso € stato sostenuto neb ko zodiaco spirituale dell’idealismo per
'appunto da Hegel. Ma questo modo di considedamoindo, questo speciale atteggiamento di He-
gel verso la concezione del mondo non deve necassarte, come nel caso di lui, essere soltanto
nel segno dello zodiaco spirituale dell’'ldealism@ puo a sua volta percorrere tutti i segni zodiaca
li. E, verso la concezione del mondo, I'atteggiatoatel Logicismo. Esso consiste principalmente
in questo, che I'anima puo porsi in condizionedra in se, presenti, veri pensieri, concetti @,ide
e di avere in sé questi pensieri e queste ideeptiés modq che I'anima passi da un concetto o da
un pensiero all’altro, alla stessa guisa come,darado un organismo, si passa dall’occhio al naso e
alla bocca, e si considera tutto cid come partendiinico complesso; e questo € il caso di Hegel,
per il quale tutti i concetti che egli puo abbraceisi coordinano in un grande organismo concettua-
le. Questo & un organismo concettuale logico. Hegelsemplicemente in grado di ricercare e di
accogliere tutto quanto puo trovarsi nel mondoaiof di pensiero, di allineare i pensieri I'uno ac-
canto all’altro e di formare un organismo: Logic@n$i puo sviluppare il logicismo come ha fatto
Hegel nel segno zodiacale dell'idealismo; lo si putuppare com&ichte nel segno zodiacale del-
lo psichismo e lo si puo sviluppare in altri sedallo zodiaco spirituale. Il logicismo a sua vaita
gualcosa che percorre come un pianeta i segni detlaaco, che passa circolarmente per i dodici
segni dello zodiaco spirituale.

Una terza disposizione dell’anima che forma defiecezioni del mondo, la possiamo studiare,
per esempio, itschopenhauemMentre I'anima di Hegel, quando egli contemplendndo, é dispo-
sta in modo, che tutto cio che nel mondo e «cooeedi palesa in essa come logicismo, Schopen-
hauer, invece, per la speciale disposizione detipria anima, accoglie in essa tutto cio che v’ha d
volitivo. Sono volitive per lui le forze della natura, lareizza della pietra e cosi di seguito. Tutto cio
che é realta diviene per lui «volonta». Il che ekeidalla speciale disposizione della sua anima. Ora
una tale concezione del mondo come volonta, ufetsifdisposizione a concepire il mondo come
volonta, la si puo considerare a sua volta compiameta, che percorra tutti i dodici segni delle zo
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diaco spirituale. Chiamerei questo atteggiamentsovia concezione del mondolontarismo E un
terzo atteggiamento verso la concezione del mo&doopenhauer era volontarista, e nella sua ani-
ma era precipuamente costituito in modo, da troesgosto al segno dello zodiaco spirituale dello
«psichismox». Cosi nacque la peculiare metafisitla gelonta di Schopenhauer: Volontarismo nel
segno dello zodiaco spirituale dello psichismo. fugamo che qualcuno sia volontarista e spe-
cialmente incline al segno zodiacale spirituale dehadismo. Questi allora non porrebbe a base
del mondo, come Schopenhauer, un’anima unitarieeffettivamente e «volonta», ma porrebbe a
base del mondo molte «monadi», che sarebbero psebi&olitivi. Questo mondo del volontarismo
monadologico é stato sviluppato nel modo piu bglia,intelligente, e — vorrei dire — piu profondo
dal filosofo poeta austriacblamerling In qual modo e sorta la dottrina singolare cheéresia
nell'«Atomismo della volonta» di Hamerling? E soper il fatto, che I'anima di lui era disposta
«volontaristicamente» e che egli si & principalmeggposto al segno dello zodiaco spirituale del
«Monadismo». Se avessimo tempo, potremmo citark eésgmpi per ogni atteggiamento psichico
in ciascuno dei segni dello zodiaco. Esistono hétimondo.

Uno speciale atteggiamento psichico & quello, dreenaffatto incline a pensare, o a riflettere se
dietro ai fenomeni vi sia ancora questo o quellone fa, per esempio, I'atteggiamento gnostico, o
guello idealistico o quello volontarista, ma cheedsemplicemente: io voglio inserire nella mia
concezione del mondo cio che mi si presenta neldm@tesso, cio che mi si palesa, cio che mi si
manifesta esteriormente. Questo atteggiamento adtasi pud avere in tutti i campi, vale a dire
attraverso a tutti i segni dello zodiaco spiritudle si puo avere da materialista, prendendo stitan
cio che ci si presenta esteriormente, e lo si medeaanche da spiritualista. Non ci si cura di ae¥c
una speciale connessione dietro ai fenomeni, reeaia che le cose ci vengano incontro e si aspet-
ta cio che ci viene offerto. Tale atteggiamentd’aeima si puo chiamarEmpirismo L’empirismo
e un atteggiamento dell’anima che accoglie semplécge 'esperienza, quale ci si offre. Si puo es-
sere empiristi e basare la propria concezione aeldm sull’esperienza, stando in ciascuno dei do-
dici segni dello zodiaco spirituale. L’empirismdaequarta disposizione dell’anima che puo percor-
rere tutti i dodici segni dello zodiaco spirituale.

Si puo parimenti sviluppare nei riguardi della cerione del mondo un atteggiamento
dell'anima che non si contenti di cio che risultdl’@sperienza che cosi ci viene incontro, dalle vi
cende alle quali si e esposti, come € il caso ‘eomplirismo; ci si puo dire invece — cioe, Si pud-se
tire come una necessita interiore la seguente si@poe psichica: — «I'uomo € collocato nel mon-
do; egli sperimenta nella propria anima qualcodaramdo che non puo sperimentare esteriormen-
te; allora soltanto il mondo svela i suoi segi®é.ci si guarda attorno, non si vede cio che il daon
contiene di segreti». Con tale atteggiamento detha, si puo dire spesso: «a che mi serve la gnosi
che faticosamente si sforza di elevarsi a una sphaiisione?... Tanto, le cose del mondo esteriore
delle quali si ha la visione, non ci possono riveliavero. Quale aiuto mi da il logicismo per s
re a una concezione del mondo?... Nel logicismo si@sprime I'essere del mondo. A che serve
speculare sulla volonta?... Cio non fa che distoglio sguardo dalle profondita della propria ani-
ma. E in queste profondita non si penetra con l@msitp quando I'anima vuole, ma per I'appunto
soltanto quando essa si abbandgmava di volont®. Anche il volontarismo dunque non é
I'atteggiamento dell’anima di cui intendo qui pagae neppure I'empirismo, il semplice guardare e
ascoltare cio che I'esperienza, la vita ci da; nua e€ercare interiormente, quando I'anima e divenu-
ta tranquilla, come il Dio si accenda nell’animatéte: questo atteggiamento dell’anima puo chia-
marsiMisticisma E di nuovo si puo essere mistici in ciascunodielici segni dello zodiaco spiri-
tuale. Non é certo particolarmente propizio a chiigtico il segno del materialismo, cioe il fatto d
non sperimentare interiormente la spiritualita, sodanto la materialita. Mistico del materialismo e
infatti veramente colui che si & acquistato un sapecialmente raffinato, per esempio, per la di-
versa condizione in cui ci si trova a seconda ¢leesorbe questa o quella sostanza. E tutt'altra co
sa, per esempio, assorbire il succo di una piantpello di un’altra pianta — e aspettare I'effetto
che ne risulta nell’organismo. Ci si immedesima o@fla propria esperienza con la materia, si di-
venta mistici della materia. Pud perfino avvenaiee questo possa diventare un «risveglio» per la
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vita, un risveglio tale, da farci rintracciare inaje modo I'una o l'altra sostanza, proveniente da
guesta o da quella pianta, operi specialmentecsgihismo; perché una agira in special modo su
guest'organo e un’altra, su quello. E cosi essaristico del materialismo» & una condizione neces-
saria per l'investigazione delle singole sostadeda forza terapeutica di esse. Si osserva cideche
sostanze operano nell’organismo. — Si puo essesticmilel mondo delle sostanze, si pud essere
mistici dell'idealismo. Un idealista comune o unedlista gnostico non € un «mistico»
dell'idealismo. E mistico dell'idealismo chi ha,ma ogni altra cosa, la possibilita nella propta a
nima, di attingere gl'ideali del’'umanita da fomascoste nella sua interiorita, di sentirli come un
elemento interiore divino e di porseli come taleaghzi all'anima. Un mistico dell'idealismo €, per
esempioMaestro Eckhart

Ora I'anima pu0 essere disposta in modo da nonrgatecorgersi di cio che affiora dalla sua in-
teriorita, e che appare come la vera intima soheigegli enigmi cosmici; quest’anima invece puo
essere disposta in modo da dire a sé stessa:eksnomdo vi € alcunché dietro a tutte le cose cosi
come dietro alla mia propria personalita ed engigx,quel tanto che io posso percepire questa enti-
ta. Ma io non posso essere un mistico. Il mistieae che cio si riversi dentro alla sua anima; io
non lo sento riversarsi nella mia anima, sentaastdt che esso vi deve essere, ma fuori». Con que-
sto atteggiamento dell’anima si presume che alaliifdell’anima nostra, e di cid che essa puo spe-
rimentare, vi sia I'essenza delle cose; ma nonresyme che guesta essenza possa entrare
nell'anima stessa, come presume il mistico. A quesbdo si & — questo forse € il termine che me-
glio fa al caso — «Trascendentalista». Si ritieche Bessenza delle cose sia trascendente, ma che
non entri nell'anima, come crede il misticoTrascendentalismd.’atteggiamento del trascenden-
talista e tale, che egli sente: quando io percepisaose, I'essenza delle cose mi si avvicina; la
percezione sola non € tale essenza. L'essenzé&sia, tha si avvicina all'uomo.

Ora, 'uomo con le sue percezioni, con tutte leéocognitive ch’egli ha in lui, puo, in certo qual
modo, «allontanare» I'essenza delle cose piu ardiaraanto non faccia il trascendentalista. Si puo
dire: per la forza cognitiva esteriore umana I'ezsedelle cose non & insommaggiungibile I
trascendentalista dice: «se col tuo occhio vedic@sazzurro, cio che cosi vedi come rosso e azzur-
ro non é I'essenza delle cose; essa sta dietroi §virti dei tuoi occhi, allora penetri vicino
allessenza delle cose; essa vi sta dietro. Quesigiamento dell’anima di cui ora intendo parlare,
non vuol vivere nel trascendentalismo. No, anzediger quanto si sperimenti il rosso o I'azzurro,
0 questo o quel colore, tutto cido non esprime Eagsa delle cose; questa sta nascosta dietro. La, do
ve i0 percepisco, non v’ha contatto con I'esseretke @ose». Chi parla cosi, parla in modo analogo
a quello che é consueto a noi, i quali ci poniamlotutto dal punto di vista che nella parvenza sen-
sibile esteriore, nella Maja, non si esprime I'ezsedelle cose. Saremmo trascendentalisti se dices-
simo: «attorno a noi si distende il mondo e quesbtmdo esprime ovungue I'essenza». Questo, non
lo diciamo. Noi diciamo: «questo monddviaja e occorre cercare linteriorita delle cose inaltr
modo che non siano 'esteriore percezione dei seg8iordinari mezzi di conoscenZaccultismo
la disposizione animica dell’occultismo!». Anconmgawolta, si puo essere occultista in ciascuno dei
segni dello zodiaco spirituale. Si puo perfino essmcultista del materialismo. Difatti gli attuali
investigatori della natura piu ragionevoli sonditatcultisti del materialismo; poiche essi parlano
di «atomi». Se pero essi non sono irragionevoln werra loro mai in mente di affermare, che ci si
possa, con un «metodo» qualsiasi, avvicinare aitiat L'atomo rimane nell’occulto. Essi perd non
amano di essere chiamati «occultisti», ma lo s@i@ieno senso della parola.

Altre concezioni del mondo oltre queste sette ggnsite non vi possono essenzialmente essere,
sono possibili soltanto delle transizioni dall’'urgal’altra. Cosi non dobbiamo soltanto distinguere
dodici diverse sfumature di concezioni del monde chsi presentano staticamente; ma in ciascuna
di queste sfumature di concezioni del mondo e pdssiun particolarissimo atteggiamento
dell'anima delluomo. Da questo vedete quanto pe&ssre straordinariamente svariata la conce-
zione che del mondo hanno le diverse personali@nemSi pud particolarmente sviluppare ciascu-
no di questi sette atteggiamenti verso la conceza®m mondo, ma ognuno di essi, a sua volta, uni-
lateralmente nell'una o nell’altra sfumatura. Qaalhe io qui ho disegnato ha effettivamente, nel

29



Materialismo

o

Matematismo H

Razionalismo (O

idealismo T

Sprraadiniio

campo dello spirituale, la sua corrispondenza anctie esteriormente nel mondo € il rapporto fra i
segni dello zodiaco e i pianeti, dei quali abbiapesso parlato nella scienza dello Spirito come dei
sette noti pianeti; si ha cosi un’immagine, quasinumagine esteriore — che non abbiamo creata
noi, ma che si trova nel Cosmo — dei rapporti fnastri sette atteggiamenti verso la concezione del
mondo e le nostre dodici sfumature della medesks.ha un senso giusto di questimmagine se la
si sente nel modo seguente.

Si cominci con l'idealismo, designando questo cansegno zodiacale spirituale dell’«Ariete»;,
si designino similmente il razionalismo come il «@, il matematismo come i «Gemelli», il mate-
rialismo come il «Cancro», il sensismo come il «hes, il fenomenismo come la «Vergine», il rea-
lismo come la «Bilancia», il dinamismo come lo «®omne», il monadismo come il «Sagittario»,
lo spiritualismo come il «Capricorno», il pneumats come I'«Acquario», il psichismo come i
«Pesci». | rapporti fra i singoli segni zodiacakj riguardi della materialita esteriore spaziakd;
stono effettivamente pure nel campo dello Spinigolé sfumature di queste concezioni del mondo.
E i rapporti in cui i singoli pianeti da noi indicaengono a trovarsi durante i loro giri lungozo-
diaco, corrispondono ai rapporti in cui vengonoodrsi le sette sfumature di concezioni del mon-
do — ma in modo, che noi possiamo sentire la grasie «Saturno», il logicismo come «Giove», il
volontarismo come «Marte», 'empirismo come «Soiémisticismo come «Venere», il trascen-
dentalismo come «Mercurio» e I'occultismo come «rE perfino in quanto v’ha di piu esteriore
in queste immagini — ma questo non e il fatto ppale; 'importante e che effettivamente i rapporti
piu profondamente intimi corrispondono a questalpelismo perfino in quanto v’ha di piu esterio-
re — potrete, quando vi sia di che, constatarectatispondenze. La luna rimane occulta, invisjbile
guando € luna nuova,; essa deve prima riceverecg the le viene dal sole, — precisamente cosi
come le cose occulte rimangono occulte, finchéclzhezza dell’anima non si elevi per mezzo delle
meditazioni, concentrazioni, ecc. e non le illumiduomo che passa per il mondo e si affida sol-
tanto al sole, che accoglie soltanto cio che i sibimina, € empirista. Chi si ferma a riflettene
cio che il sole illumina, e conserva ancora i quemsieri dopo che il sole & «tramontato», non € piu
empirista, perche non fa piu assegnamento sul katsole» € il simbolo dell’empirismo. Su tutto
cio potrei ancora dilungarmi, ma non disponiamo dihguattro ore per questo argomento importan-
te e per il momento converra lasciare a voi divare, per mezzo dei vostri pensieri o di altre neost
investigazioni, a scoprire dei rapporti piu prectsie del resto non sono difficili a trovare, ohe @
stato dato lo schema.

Nel mondo pur troppo succede spesso, che gli ugmice tendono alla plurilateralita. Veramen-
te, se si prende sul serio la verita, occorrergiaersi rappresentare nell’anima le dodici sfurnetur
delle concezioni del mondo e occorrerebbe conosoeparte per esperienza propria: come speri-
menta lo gnostico? come sperimenta il logicistaPed volontarista? come I'empirista? come |l
mistico? come il trascendentalista, e come spetianéccultista?
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In ultima analisi, ognuno deve passare a guisaaligoper queste sfumature, se vuole penetrare
veramente nei segreti del mondo nel senso deljmaaspirituale. E se anche cio che e esposto nel
libro «Come si consegue la conoscenza dei mondtwsgdi» non si applica precisamente al nostro
caso, hon pertanto in esso si trova descritto,esebla altri punti di vista, cio che ci puo condurr
in quelle singole disposizioni d’animo che qui avho indicate come disposizione «gnostica», di-
sposizione di «Giove», ecc.

Nel mondo succede spesso che I'uomo e tanto uralatda trovarsi esposto a un solo segno zo-
diacale, 0 a una sola disposizione d’animo, e jpwagr uomini eminenti nel campo delle concezio-
ni del mondo hanno pur troppo spesso questa urgdlage Cosi, per esempio, Hamerling & assolu-
tamente un monadista volontarista o un volontarstaadologico, Schopenhauer € completamente
uno psichico volontarista. Proprio i grandi uommnno, per cosi dire, 'anima loro atteggiata in
modo, che la loro disposizione planetaria versmlacezione del mondo si trova in una costellazio-
ne spirituale ben determinata. Gli altri uominadiattano molto piu facilmente ai cosiddetti diversi
«punti di vista». Ma puo anche succedere, che degfini siano, in certo qual modo, stimolati alle
loro concezioni del mondo, a cio che essi si efigoome tali, da parte diverse. Cosi, per esempio,
puo succedere che qualcuno sia un buon logicistachme il suo atteggiamento di logicista stia nel
segno zodiacale spirituale del Sensismo; egli ms&re al contempo un buon empirico, ma il suo
atteggiamento empirista sta nel segno zodiacalédétmatismo. Questo pud succedere, e in tal
caso ci si crea una ben determinata immagine dehaezione del mondo. Attualmente abbiamo
per I'appunto questa immagine della concezionend®ido; essa e sorta perché qualcuno ha il suo
sole, parlando ora spiritualmente, nei Gemelli sub Giove nel Leone; si tratta Wundt E si
comprendera in ogni punto tutto cio che si affac@Ha letteratura filosofica di Wundt, se si e pe-
netrati dietro al segreto della speciale configurae della sua anima.

E soprattutto favorevole il caso di un uomo, cheialyeramente sperimentato per via di eserci-
zio le diverse disposizioni animiche — occultistrascendentalismo, misticismo, empirismo, vo-
lontarismo, logicismo, gnosi — cosi da poterselecare e quasi sentire tutte insieme nella loro a-
zione, e che le ponga poi tutte in una volta —-angtlla costellazione del fenomenismo, della Vergi-
ne. Allora veramente, con grandiosita tutta specigli sorge dinanzi come con apparenze fenome-
niche cio che puo svelargli in modo straordinafricointenuto della concezione del mondo. Se allo
stesso modo si pongono successivamente le singgesizioni verso la concezione del mondo in
rapporto con un altro segno zodiacale, il risul&atouono. In molte percid delle antiche scuole mi-
steriosofiche, perche i discepoli potessero pillrfente penetrare nel mondo, si suscitava loro
guell’atteggiamento per I'appunto che or ora hagleso dicendo, che, in certo qual modo, tutti i
pianeti animici stanno nel segno zodiacale spietakella Vergine. Essi accoglievano i fenomeni,
ma li comprendevano «gnosticamente»; essi eragondizione di arrivare dietro ai fenomeni del
pensiero; non sentivano la «volonta» grossolanan@id che avverrebbe soltanto quando la di-
sposizione animica del volontarismo fosse posth rg&torpione) ecc. Insomma: é dalla configura-
zione stellare, determinata da un canto dalle giggmi animiche verso la concezione del mondo
che rappresentano I'elemento planetario, e dalbalalle sfumature di tali concezioni, che costitui
scono I'elemento dello zodiaco spirituale, che gisnscitata quella che 'uomo porta per il mondo
in una qualsiasi sua incarnazione come «propriaeane del mondo stesso».

A questo tuttavia va aggiunto ancora dell’altro. &dthe queste concezioni del mondo — le cui
sfumature sono gia molte, se considerate tuttergmazioni vengono ancora modificate dal fatto,
che possono ricevere tutte una ben determinatakiton Ma in questo campo della tonalita non
abbiamo da fare che tre distinzioni. Tutte le carm@ del mondo, tutte le combinazioni che si
formano nel modo che abbiamo detto, possono akavolta sorgere in tre maniere diverse. In pri-
mo luogo possono essdristiche di guisa che a cid che sorge nell’anima comelit@ndovro dare
il nome diTeismo Possono essere tali, che in opposizione al «eisndebba chiamare la relativa
tonalita animica «Intuizionismo». Il «Teismo» nasc&ndo I'uomo, per trovare il suo Dio, si attie-
ne a tutto cio che esteriore quando egli cerca il suo Dio in quel che staifugantico monotei-
smo ebraico era principalmente una concezionetigsdel mondo. L'intuizionismo nasce, quan-

31



do 'uomo cerca la sua concezione del mondo praigipnte per mezzo di cio che s’illumina intui-
tivamente nella sua interiorita. Oltre di queste diha ancora una terza tonalita, cio®&dturali-
sma Queste tre tonalita animiche si trovano ancheodptte nel mondo esteriore del cosmo e si
comportano nell’anima umana precisamente come xsdima» e «Terra», di guisa che il teismo
corrisponde al sole — al sole concepito ora comkadissa, — I'intuizionismo corrisponde alla luna
e il naturalismo alla Terra. L'uomo — riferiamo ani@ che qui abbiamo singolarmente indicato co-
me «sole» «luna» e «Terra» al campo spirituale e-tcdscende le parvenze del mondo e dice:
«quando guardo fuori mi si manifesta in tutto ib@he riempie il mondo», — 'uomo terrestre, dun-
gue, che si erge quando viene sotto I'azione dgirsolari &€ «teista». L'uomo, il quale non tra-
scende i processi della natura, ma si ferma ab$iifgnomeni — cosi come chi non eleva mai il suo
sguardo al sole, ma guarda soltanto cio che il glblprocura sulla terra € «naturalista». Chi cerca
cio che v’ha di meglio per farlo fiorire secondoslee intuizioni, € come colui che decanta la lena,
puo paragonarsi al poeta intuitivo, stimolato relima dal mite argenteo splendore lunare. Cosi
come si puo mettere la luce lunare in relazionelactiantasia», si deve anche mettere I'occultista,
I'intuizionista, come qui € inteso, in rapporto daruna.

Vi & ancora un caso speciale. Esso esiste ceft@ngolin un unico elemento, quando 'uomo si
attiene, in certo qual modo, completamente neiandiudi tutte le concezioni del mondo, soltanto a
cio che puo sperimentasel di sé, oattornoa se, o irsé stessoquesto € AntropomorfismoEsso
corrisponde al caso, in cui si considera la Texoae late, prescindendo dal fatto che essa é contor
nata, dal sole, dalla luna e da altro. Come possiemmtemplare la Terra, solo per se stessa, cosi
anche nei riguardi delle concezioni del mondo @esi non tener conto di altro all’infuori di cio
che come uomini troviamo in noi. Allora sorge l'mgomorfismo tanto diffuso nel mondo. Se si va
al di la di cid che 'uomo €, cosi come per spiegarcomparsa della Terra bisogna risalire al sole
alla luna, — cio che la scienza attuale non fa,afrtva a dovere riconoscere come giustificatedu
accanto all'altra, le tre tonalita: teismo, inteizismo e naturalismo. Perché non é attenendesaa
di queste tonalita, ma lasciandole risuonare ingsi@nmonicamente che si ha cio che corrisponde
alla verita. E come la nostra ristretta corporeitd,sole, la luna e la Terra viene a sua voltasaes
nel giro dei sette pianeti, cosi la concezionend@hdo che segue I'antropomorfismo, e collocata in
cio, che puo venire come risonanza armonica dsinj dall'intuizionismo e dal naturalismo — e
guesto complesso a sua volta in cio che puo veoiree risonanza armonica dai sette atteggiamenti
dellanima; e questi sette atteggiamenti animi@ngiono le loro sfumature secondo i dodici segni
dello zodiaco.

Vedete, calcolando dal nome — anzi calcolando istmitdai nominon e veraunasola concezione
del mondo, ma ne sono giustificate

12+7=19+3=22+1=23.

Abbiamo ventitre nomi giustificati per conceziorl adnondo. Ma puo sorgere ancora tutto il re-
sto per il fatto, che i corrispondenti pianeti merono i dodici segni dello zodiaco. Cercate oe, d
cio che e stato spiegato, di mettervi in gradoethtise il compito che incombe alla scienza dello
Spirito distabilire la pacefra le diverse concezioni del mondo; pace basstéato di riconoscere
che le suddette concezioni sono spiegabili sottoanto rapporto scambievolmente per la reciproca
azione delle une su le altre, ma chesdie non possono condurre nell'intimo della veritacfig
rimangono unilaterali; e che bisogna invece, infaceual modo, sperimentare interiormente in sé
stessi il grado di verita di ognuna di esse comtezper potere veramente — diciamolo pure — veni-
re a capo della verita. Come potete pensare il odsito, lo zodiaco, il sistema planetario, sole,
luna e Terra (tutti e tre insieme), o la Terragéase), cosi potete pure pensare un universauspiri
ale: antropomorfismo — teismo, intuizionismo — malismo — gnosi, logicismo — volontarismo —
empirismo — misticismo — trascendentalismo, ocsmilt — e tutto cio attraverso ciascuno dei dodici
segni dello zodiaco spirituale. Tutto questo ekisi@ esiste spiritualmente. Per quanto € verolche i
cosmo fisico esiste spiritualmente, altrettant@e\che anche questgiste spiritualmente
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In quella meta del cervello, che I'anatomista trowalella quale si pud dire che essa ha forma
semisferica, operano principalmente quelle inflégedel cosmo spirituale che emanano dalle sfu-
maturesuperiori All'incontro vi € una parte invisibile del cenielche e visibile soltanto quando si
contempla il corpo eterico; essa subisce principabe I'influenza della parteferiore del cosmo
spirituale®. Ma come & questa influenza? — Diciamo che qualalbia il suo logicismo posto nel
sensismo, che il suo empirismo stia nel matematissigoche allora cosi viene creato determina
delle forze che agiscono nel suo cervello e quelde superiore di esso e particolarmente attiva e
predomina sulle altre. Innumerevoli sfumature tiviih del cervello vengono a crearsi per il fatto
che il cervello, per cosi dire,
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«nuota» nel cosmo spirituale e che le forze agisdonquesta guisa in esso come abbiamo per
I'appunto descritto. Vi sono veramente tante vargitcervelli umani per quante ve pessonces-
sere secondo le combinazioni che risultano da quesimo spirituale. Cio che vi e nella parte infe-
riore del cosmo spirituale non agisce neppure awatlo fisico, ma agisce saérvello eterico

Se si parla diutto questo, la migliore impressione che se ne possaeie € quella di dire: che
si schiude il sentimento delfinito del mondodella qualita grandiosa del mondo, della postibil
che come uomo si possa esistere in questo mongiaeiinfinita varieta! Veramente, se consideria-
mo solo questo, possiamo dire: non & davvero nagesshe si possa essere diversi nelle varie in-
carnazioni che dobbiamo vivere sulla Terra. E 9 pasere anche convinti, che chi consideri il
mondo a quel modo trova, per I'appunto per virtgitfatta considerazione del mondo, di dover di-
re: ah, quanto é ricco, quanto e grandioso il mbileale felicita di prender parte sempre mag-

giormente, sempre di piu, in modi sempre piu va@illa sua esistenza, alle sue attivita, alle sue f
nalita.

% Vedi schema a pag. 34
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QUARTA CONFERENZA
Berlino, 23 gennaio 1914.

Ci siamo occupati delle possibili sftumature detb@aezioni del mondo, degli atteggiamenti ver-
so le medesime, ecc. che possono trovar post@niglla umana, e poiché non posso veramente ri-
levare che alcuni singoli punti di vista dal vastompo di questo argomento, vorrei fare emergere
con un particolare esempimodi tali punti di vista.

Supponiamo che un uomo si presenti nel mondo inontladcontenere fra le sue disposizioni le
speciali forze che lo destinano a lasciare agiréisse la sfumatura della concezione del mondo
dell'ldealismo Dico dunque, che egli rende attiva in sé la stuna@adella concezione del mondo
dell'idealismo, la eleva — supponiamo sempre -ainrtodo a fattorelominantedella sua vita inte-
riore, fattore che, in certo qual modo, ha tendaili@ealismo e viene alimentato dalle sue forze;
nella sua anima viene volto all'idealismo quelkayiamento verso la concezione del mondo che
ho indicato ieri come misticismo, come atteggiaraeatimico di Venere. Si direbbe percio, volen-
dosi servir e dei simboli dell'astrologia: che lastellazione spirituale di un uomo siffatto & nelle
sue disposizioni spirituali quella di Venere in &8.

Faccio notare espressamente, a scanso di equihacqueste costellazioni hanno bensi nella vi-
ta dell’'uomo importanza molto maggiore delle cdabni dell’oroscopo esteriore, ma che in ordi-
ne alla nascita non coincidono con I'oroscopo @sterPerché succede, che l'influenza intensifica-
ta che viene esercitata sopra una anima umanal datta che il misticismo sta nel segno
dell'idealismo, — che questa influenza aspetta gqunemento propizio, in cui possa aver presa
sull’anima, per attingere piu vigorosamente cio phé derivare dalla posizione del misticismo nel
segno dell'idealismo. Non occorre che queste imttge le quali diventano attive per il fatto che il
misticismo sta nel segno dell'idealismo, comincniarsi valere proprio fin dalla nascita; la lofe e
ficienza puo esplicarsi prima della nascita, o ahdbpo. Insomma, viene atteso il momento, che
secondo linteriore organica configurazione meglg presti per introdurre e regolare
nell'organismo umano quelle disposizioni.

La ordinaria nascita astrologica non entra quidnsiderazione. Ma si puo dire, che una deter-
minata anima abbia disposizione tale che, cond@e@ritualmente, corrisponda alla posizione di
Venere nell’Ariete, del misticismo nel segno deialismo. Le forze pero che sorgono in tal modo,
non perdurano durante tutta la vita. Esse si muatif: cioé 'uomo passa sotto altre influenze, sot-
to altri segni dello zodiaco spirituale; e anche gée disposizioni psichiche. Supponiamo che un
uomo si modifichi in modo, da arrivare durante arso della sua vita alla disposizione animica
dell’empirismo, che il misticismo sia, in certo duaodo, progredito fino alEmpirismo e che
quest'ultimo sia nel segno delzionalismo Vedete, come ieri ne ho tracciato il dise§hael qua-
dro simbolico, partendo dall'interiore verso I'esbee, I'empirismo si trova collocato accanto al
misticismo, come il Sole a Venere. L'anima € prdiee nei riguardi dell'atteggiamento verso
'empirismo e si e collocata al contempo nel sedabrazionalismo. Nella vita dell'anima questo
fatto si esprime con una modificazione della suaceaione del mondo. Cio che essa ha prodotto,
specialmente forse, se era una personalita patioehte forte allorquando aveva il misticismo nel
segno dell'idealismo, essa lo modifichera, lo fpa&sare in un’altra sfumatura di concezione del
mondo. Essa giudichera e parlera diversamente,qeesto modo la disposizione verso la conce-
zione del mondo dal misticismo & passata nell’eisypio e questo si & collocato nel segno del ra-
zionalismo. Da quanto pero appunto ho espostogatsiito rilevare, che le anime umane possono
avere tendenza a modificare il segno e la dispmsgzdella loro concezione del mondo. Per queste
anime la tendenza a modificarsi €, in certo quationaia stabilita. Supponiamo che I'anima in
guestione voglia nella vita attuare questa tendgnzaltre. Essa vuole procedere dall’empirismo
alla successiva disposizione dell’animayallontarismo e se essa procedesse in pari modo nei se-

* Vedi schema sulla terza conferenza a pag. 31.
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gni zodiacali penetrerebbe nel «matematismo». Relsise allora a una concezione del mondo che
nella seguente figura simbolica devia di un angl60 gradi dalla prima linea, dove il misticismo
stava nel segno dell'idealismo; un’anima siffattel, corso di una medesima incarnazione, esprime-
rebbe in tal caso una costruzione del mondo intlis@lonta e fondata sulla volonta.

Ci si palesa qui pero un fatto — e vi prego di pss® come vi svolgero ora I'argomento; ci si
palesa il fatto che due cotali costellazioni esiteell’anima si disturbano con I'andare del tempo
esercitano un’influenza sfavorevole I'una sull'alquando si trovano fra loro

Matematismo

\
4 Volontarisma
Razionalismo \

idealismo 2,

Misticr
o

Dinamisma

a un angolo di 60 gradi. Nell'astrologia fisica gteecostituisce una costellazione «favorevole,
nell’astrologia spirituale questa cosiddetta «posieg sestile», non é favorevole. Questo viene ad
esprimersi in quanto questa ultima posizione —malldssmo nel matematismo — trova un forte osta-
colo nell’anima, di guisa da non potersi esplicam trovando le disposizioni occorrenti, poiche la
persona in quistione non mostra nessuna disposiziencio che il matematismo offre. In cio si e-
sprime l'aspetto sfavorevole della «posizione BBstiQuesta posizione percio — volontarismo nel
segno del matematismo — non puo formarsi. Ne coresdgnque che non viene fatto neppure il ten-
tativo di far procedere la disposizione animicauglgnodo. Invece, poiché I'anima in questione
non puo percorrere ora questa via al volontariselaratematismo, essa si ripiega dalla posizione
che occupa ora (empirismo nel razionalismo) e cengavia di uscita, mettendosiapposizionel-

la direzione che ancora potrebbe mantenere. Unasintratta percio non procederebbe al volonta-
rismo secondo la linea punteggiata nel disegnosinp@rrebbe col volontarismo in opposizione al
suo empirismo. Ne risulterebbe che il volontarisstexrebbe in opposizione al razionalismo nel se-
gno delDinamismo E nel corso della sua vita una tale anima avrebloge possibile costellazione
guella che le farebbe assumere una concezioneaamfondata sopra una particolare penetrazio-
ne di dinamismo di forze nel mondo, permeate digwa» — di volonta che si vuole affermare per
via di forze. — Nell'astrologia spirituale le cosanno diversamente che nell’astrologia fisica; in
guesta I'«opposizione» ha un significato affatteetdso che non nella spirituale. In quest’ultima
I'opposizione viene prodotta dal fatto, che I'anim@n puo andare oltre per una via che é sfavore-
vole; essa si ripiega collocandosi in opposizione.

Vi ho accennato qui cio che I'animaNMietzscheha attraversato nel corso della sua vita. Se cer-
cate di comprenderne il cammino nelle sue primeegpe potrete spiegare con la posizione del mi-
sticismo nel segno dell’idealismo; da questo terppavengonolLa nascita della tragedia, David
Strauss pensatore e scrittore, Dell'utilita e delndo della storia per la vita, Schopenhauer come
educatore, Riccardo Wagner a Bayreutfanima si fa avanti. Sopravviene una seconda&pm
guesta ricade la creazione@bse umane troppo umane, Albori, La gaia scienpaodotti dalla si-
tuazione di opposizione. Questi sono scritti, dheasano sulla volonta di potere, sulla volonta in-
trisa di forze e di potere.

Vedete cosi che una legge interiore regola, risg@ttosmo spirituale, il modo come 'uomo sta
situato in questo cosmo spirituale. Si puo diregise serve dei simboli dell'astrologia, che osx@
hanno un significato diverso: in Nietzsche, a urcocperiodo della sua vita, Venere si mostrava in
Ariete — egli pero, quando questa costellazione)gpeua anima, passo al «Sole nel segno del To-
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ro», non poteva procedere oltre, non poteva agigcan Marte nel segno dei Gemelli, bensi si ritird
in opposizione, ando dungque con Marte nel segno &slorpione. L'ultima fase della vita di Nie-
tzsche e caratterizzata dal fatto, che egli stavaNarte nel segno dello Scorpione. Questa costel-
lazione si puo pero conservare soltanto, se sitpeireuna posizione al di sotto della linea «Ideal
smo-Realismo» dello schema a pag. 21 della secomtfarenza, quando ci s'immerge in una con-
cezione spirituale del mondo, quale I'occultisma@lwa simile; altrimenti queste costellazioni rea-
giscono sull’uomo stesso in modo sfavorevole. Quitsia sorte tragica di Nietzsche. Si sopporta-
no le costellazioni poste al di sopra di quell@édinse per mezzo delle condizioni esteriori sipaca

ci di collocarsi adeguatamente nel mondo. Quarmt@istli sotto della linea che dall'idealismo va al
realismo, si sopporta soltanto se ci s'immergenmahdo spirituale, cio che Nietzsche non ha potuto
fare. Per «collocarsi fuori nel mondo» intendo, @&t un collocarsi per mezzo dell’educazione, per
mezzo di condizioni esteriori della vita; di essetgnuto conto per tutto cio che risiede al di aopr
della linea idealismo-realismo. Della vita meditatidi una vita di studio e di comprensione per la
scienza dello Spirito va tenuto conto per tuttoatié sta al di sotto della riga idealismo-realismo.

Per intendere la portata di quanto e stato accennafueste conferenze occorre conoscere quan-
to segue. Ci si deve render conto chiaramenteddcioe nello sperimentare umano € veramente |l
«pensiero», della posizione che esso occupa spomentaraimano.

Il materialista grossolano odierno trova conforrtie sue intenzioni di dire che il cervello forma
il pensiero, cioé che il sistema nervoso centraten& il pensiero. Per chi penetri nell’'argomento,
Ccio e vero, quanto € vero credere, quando ci |,mmruno specchio, che lo specchio abbia «forma-
to» la faccia che in quello si vede. Ma esso neméoaffatto la faccia che si vede, la faccia invece
sta al di fuori dello specchio. Lo specchio si tema riflettere la faccia, la riverbera. Ho gia@stp
guesto ripetutamente in conferenze pubbliche. Idomerfettamente simile questo succede a quan-
to I'uomo sperimenta in fatto di pensieri. (Faremstrazione ora da altri contenuti animici.)
L’esperienza del pensiero che € attiva, reale,amitha, in quanto 'uomo sperimenta il pensiero,
vien creata altrettanto poco dal cervello, quaihonhagine della faccia dallo specchio. Il cervello
agisce effettivamente soltanto come appareccHeitafe, perche riverberi I'attivita animica e que-
sta diventi visibile a sé stessa. Con cio che l'ograrcepisce come pensieri, I'attivita animica del
pensare ha veramente altrettanto poco a che fam@a|lo specchio con la vostra faccia, quando la
vedete nel medesimo. Ma vi € dell’altro. L'uomo,ntre pensa, percepisce soltantaileme fasi
della sua attivita pensante, del suo sperimentansgnte. E per chiarirvi questo vorrei prendere di
nuovo il paragone dello specchio.

Immaginatevi ora di porvi dinanzi a uno specchio pé&arvi il vostro volto. Se non avete uno
specchio non potete vedere la vostra faccia; pantqupossiate fissare il vostro sguardo, la vostra
faccia non la vedete. Se la volete vedere, dovateoemre una qualsiasi sostanza materiale perche
possa rifletterla. Vale a dire che dovete primapgarare il materiale perche possa produrre
'immagine rispecchiata. Quando avete fatto quesiuardate in esso, vedete il vostro volto. —
L’anima deve fare con il cervello cio che un uoracebbe con lo specchio. Alla vera attivita pen-
sante, alla «percezione» del pensiero precedeawore del pensiero» tale da smuovere, se per es.
volete percepire il pensiero «leone», nel profoddbcervello le parti di quest’'ultimo in modo, che
gueste divengano «specchi» per la percezione asigre «leone». E chi fa del cervello specchio,
sietevoi stesso. Cio che percepite in ultimo come penswnb le immagini rispecchiate; cio che
dovete prima preparare, perché comparisca lavalatimagine rispecchiata, € una parte qualsiasi
del cervello. Siete voi stesso, con la vostra igdti@nimica, che portate il cervello ad avere sirat
e capacita atta a voler rispecchiare come pensiérohe voi pensate. Se volete risalireadtlvita
che sta a base del pensiero, essa e lattivitalalf@nima fa presa sul cervello e si esplica ret c
vello. E se dall’anima producete una certa attimgghcervello, si effettua in quest’'ultimo un rispe
chiamento tale, per cui percepite il pensiero «eor Vedete: occorre che vi sia prima un elemen-
to spirituale-animico questo deve lavorare sul cervello; allora il eo; per virtu di questa attivita
spirituale animica, diventa un apparecchio riflegtper riverberare il pensiero. Questo e il ve pr
cesso, che attualmente per molta gente riesce&gniiso, da non potere in genere venir compreso.
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Chi si addentra un poco nella percezione occultatpoere separate le due fasi dell’attivita ani-
mica. E puo osservare come da principio, se vuosg@® a una cosa qualsiasi, gli occorra non sol-
tanto di concepire il pensiero, bensi di preparajle@sto val quanto dire che egli deve preparare |l
suo cervello. Se lo ha preparato al punto di avéatte uno specchio, ha il pensiero. Se si vuole in
vestigare occultamente per potersi rappresentacede, si ha anzitutto sempre il compito di non
rappresentarle subito, ma di esercitare primavigitche prepari la rappresentazione. E questo che
e cosi straordinariamente importante di conside @ueste cose noi dobbiamo esaminare appunto
perche soltanto ora, quando le consideriamo, smoigia vera attivita del pensiero umano. Ora sol-
tanto sappiamo come proceda I'attivita pensantenamapprima questa attivita pensante ha presa
sul cervello, ovvero sopra un qualsiasi punto dsfesia nervoso centrale, esplica un’attivita,
smuove — diciamo pure — le parti atomiche in un ongdalunque, le porta in un movimento qualsi-
asi; per tal modo diventano un apparecchio riffet®il pensiero viene riflesso — e come tale arriv
alla coscienza dell'anima. Dobbiamo dunque distangudue fasi: prima viene il lavoro
dell’elemento spirituale-animico sul cervello, pesperienza esteriore fisica; poi si verifica kr{p
cezione, dopo che per essa percezione il lavorac@w®kllo e stato preparato dal’anima. Presso
'uomo ordinario il lavoro del cervello rimane colefamente nel subcosciente; egli percepisce sol-
tanto il rispecchiamento. Nell'occultista si vetdi effettivamente che egli deve anzitutto sperimen-
tare la preparazione. Occorre sperimentare condelda adoperare lattivita animica e preparare
prima il cervello, perché esso si presti a rapprisei il pensiero.

Quello che ora ho spiegato si verifica continuamer’'uomo dal suo risveglio fino a quando si
addormenta. L'attivita pensante lavora sempre snladlo e ne fa cosi durante I'intiero periodo di
veglia un apparecchio riflettore per i pensieri. Ma basta che I'attivita dei pensieri elabori @it
to cio che noi stessi elaboriamo a quel modo. Reqelesta € — si potrebbe dire — un’attivita stret-
tamente limitata, che viene allora esercitata e@ihento spirituale-animico. Quando ci destiamo la
mattina, vegliamo il giorno e torniamo ad addorraetitla sera, I'attivita spirituale-animica propria
del pensiero consiste tutto il giorno nel lavord crvello, il quale per tal modo diventa un appa-
recchio riflettore. Ma occorre anzitutto che vi Biaervello; allora soltanto l'attivita spiritualeni-
mica puo incidere, puo eseguire sul cervello lesaeole incisioni, si potrebbe dire, notizie e im-
pressioni. Il cervello deve dunque esservi come gapncipale, come cosa principale. Questo pero
non basta per la nostra vita umana. Il nostro dlermen potrebbe venire elaborato dal lavoro della
vita giornaliera, se l'intiero nostro organismo nimsse preparato in modo da servire di base per
I'ordinario lavoro quotidiano. E questo lavoro, gteepreparazione, si verifica per opera del cosmo.
Come noi giornalmente lavoriamo dal momento delegéio fino a quando ci addormentiamo alle
«incisioni» sul cervello, cio che lo rende un ajgahio riflettore per gli ordinari pensieri quoteli
ni, cosi occorre che la dove non possiamo incideiestessi, cioe, non possiamo «darci forma,
guesta ci venga data dal cosmo stesso. Come i pastoli pensieri lavorano ed eseguono le loro
piccole incisioni, cosi il nostro intiero organismeve venire edificato dal cosmo, secondo il mede-
simo modello di attivita pensante. E cosi succedeoiché cio che in noi attende al lavoro delle
piccole incisioni esiste anche nel cosmo, pervadiened intessendolo di attivita pensante. Cio, per
es., che ci comparisce in ultimo nel segno delllideno esiste nel cosmo spirituale conte attivita
che produce l'idealismo, e pu0 agire sopra un uammodo, da prepararne l'intiero organismo, di
guisa che egli appunto tenda all'idealismo. In raemianaloga vengono dal cosmo spirituale im-
messe ed elaborate nell'uomo le altre sfumaturke nk$posizioni e nelle costellaziohi'uomo &
costruito secondo i pensieri del cosntiocosmo € il «gran pensatore», il quale incideoi la no-
stra forma fino alle estreme unghie delle dita,i @mne il nostro piccolo lavoro pensante esegue
giornalmente le piccole incisioni nel cervello. Gaihnostro cervello — cioe soltanto nei riguardi
delle piccole parti dove possono praticarsi del@sioni — sta sotto I'influenza del lavoro pengant
cosi l'intiero nostro uomo sta sotto I'influsso d@yoro pensante cosmico. Che cosa significa quel
che ho citato come esempio riguardo a Nietzschgfifisa che per la sua precedente incarnazione
Nietzsche era preparato nel suo Karma in modoaale determinato momento, per virtu della sua
passata incarnazione, le forze dell'idealismo dlgukel misticismo — poiché il misticismo stava nel
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segno dell'idealismo — agirono insieme, e agirambistiera sua costituzione corporea in modo, da
renderlo dapprincipio capace di diventare idealmsiatico. Piu tardi la combinazione stellare si
modifico nel modo indicato.

Noi veniamo pensati dal cosmo; il cosmo pensa @oime nel nostro piccolo lavoro pensante
giornaliero produciamo delle piccole incisioni swstro cervello e le rappresentazioni «leone»,
«cane», «tavola», «rosa», «libro», su, «giu», g, «destra», si affacciano allora alla cos@enz
come riflessi di cid che prima abbiamo preparatb agevello, — vale a dire, come per mezzo
dell’'elaborazione del cervello noi percepiamo itinob: leone, cane, tavola, rosa, libro, su, giu,
scrivere, leggere — cosi gli esseri delle gerarchgmiche agiscono in modo da preparaigrdade
attivita pensante, che incide nel mondo cose benngportanti di quanto non facciamo noi con la
nostra attivitd pensante giornaliera. Succede ob®,non si effettuano soltanto le piccole minute
incisioni che poi si riflettono singolarmente compensieri nostri, ma, che siammi stessi
nell'intiero nostro essere elle compariamo a nogtilga agli esseri delle superiori gerarchie come
loro pensieri. Come i nostri piccoli processi cerehrafpecchiano i nostri piccoli pensieri, cosi noi,
per le incisioni che vengono eseguite nel mondpegchiamo i pensieri del cosmo. In quanto le
gerarchie del cosmo «pensano», esse pensano,. peoiasomini: Come dalle nostre piccole parti-
celle cerebrali vengono i nostri piccoli pensiedsi da cio che fanno le gerarchie, e di cui resst
facciamo parte, vengono i loro pensieri. Come i p&l nostro cervello sono per noi gli apparec-
chi riflettori che noi elaboriamo prima per i négtensieri, coshoi, noi piccoli esseri, siamo cio
che le gerarchie del cosmo preparano pero pensieri. Sotto un certo riguardo, dunque, possiam
dire: che possiamo sentirci di fronte al cosmo coshe una piccola parte del nostro cervello si po-
trebbe sentire rispetto a noi stessi. Md spiritualmente e animicamente, siamo cio chen@stro
cervello altrettanto poco, quanto naturalmenteniété delle gerarchie spirituali somwi. Siamo
percio indipendenti rispetto alle entita delle gelnée superiori. V possiamo dire: in un certo modo
le serviamo, perché esse possano pensare attralierep esse sono pero al contempo entita indi-
pendenti, che hanno in sé esistenza propria — earimo le particelle del nostro cervello hanno in
certo modo esistenza propria.

Troviamo cosi il rapporto fra il pensiero umanouelép cosmico. Il pensiero umano e il reggito-
re del cervello; il pensiero cosmico € un reggitiale, per cui noi stessi, con tutto il nostro esse
apparteniamo a cio che esso ha da eseguire. Recbgper via del nostro Karma, esso non puo
sempre volgere tutti i suoi pensieri su di noi indo uguale, dobbiamo essere edificati secondo la
logica sua. Noi uomini abbiamo una «logica» secdadjuale pensiamo, cosi le gerarchie spirituali
del cosmo hanno pure la loro «logica». E la logida consiste in cido che abbiamo tracciato per via
di schemay\. pag. 3). Come, per es., quando pensiamo: «il leone e ammifero», riuniamo due
concetti in un unico giudizio, cosi le gerarchigriggali del cosmo pensano due cose insieme: mi-
sticismo e idealismo, e noi diciamo allora: il nismo compare nell'idealismo. Considerate questo
anzitutto come attivita preparatrice del cosmoleralrisuona il Fiat creatore, la Parola creatrice!
L’attivita preparatrice consiste per gli esserilelgerarchie spirituali, nel cogliere un uomo ail cu
Karma corrisponda il formarsi in lui di una tendar&diventare idealista mistico. Riflesso nelle ge-
rarchie del cosmo, cio che per noi chiameremmoansiero; € per esse I'espressione di un uomo
che e «idealista mistico», che ddto stesso pensiero, dopo che esse si sono preplagateizio
cosmico: «il misticismo appaia nell'idealismo».

Abbiamo in certo qual modo tracciato l'interioridélla Parola cosmicadel Pensiero cosmico
Cio che abbiamo tracciato in uno schema come «ogpsmica», ci rappresenta in qual modo pen-
sino le gerarchie spirituali del cosmo — per ebBempirismo appaia nel segno del razionalismo»
ecc. — Cerchiamo ora di raffigurarci cio che pudivpensato a questo modo nel cosmo. — Puo ve-
nir pensato: «Il misticismo appaia nel segno d#dkilismo! si trasformi! diventi empirismo nel se-
gno del razionalismo!». Qui viene I'ostacolo! Larebazione susseguente rappresenterebbe un giu-
dizio cosmico errato. Il pensiero allora viene @éwicosi come anche noi rettifichiamo un pensiero.
Il terzo punto di vista che deve comparire e: @lontarismo nel segno del dinamismo». — Tutto
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guesto, pronunciato nei mondi cosmici attraversenipi, attraverso i suddetti tre giudizi, ci da
'uomo «Nietzsche». Ed egli riflette di rimando cemmensiero del cosmo.

Cosi parla la somma delle gerarchie spiritualiaesmo! E la nostra attivita pensante umana ne é
una riproduzione, una piccola riproduzione. | maogidiomportano verso lo spirito o verso gli spiriti
del cosmo come il nostro cervello si comporta vésiswostra anima. Possiamo cosi penetrare con lo
sguardo in cid che dovremmo indubbiamente guarsaltanto con una certa venerazione, con un
sacro timore. Perché ci troviamo con questo, itoagmal modo, dinanzi agli arcani delle individua-
litd nell'umanita. Impariamo a comprendere — seéenzoncesso esprimermi per via d'immagini —
che gli occhi degli esseri delle gerarchie supesoorrono sulle singole individualita umane, e che
le individualita sono per essi cio che sono perl@aingole lettere di un libro che leggiamo. Quest
e cio che non possiamo guardare, se non con sa@et noi ascoltiamo I'attivita pensante del co-
smol!

Nell’epoca nostra il velo di tare arcano deve esseo a un certo punto sollevato. Perche le
leggi, che sono state qui indicate come leggi @eisgeri del cosmo, soraitive nelluomo E il ri-
conoscimento di esse puo far si che noi compreraiarwita, €, comprendendola, possiamo impa-
rare a comprenderci noi stessi, a comprendenciododa sapere — anche se ci tocca per una qual-
siasi causa di essere situati nella vita, in cgui guisa, unilateralmente, — che apparteniamio a u
grande Tutto, perché siamo membri della logica aetesdel cosmo! E a comprendere questi rap-
porti ci conduce allora la scienza dello Spiritbe @i da per tal mezzo una indicazione atta, sia a
farci comprendere la nostra unilateralita nei riguaelle nostre tendenze — quanto a renderci piu
plurilaterali per virtu delle cognizioni della sniga dello Spirito. Troveremo allora la disposizione
psichica che e precisamente necessaria per ilontstmpo. In questo nostro tempo, in cui presso
molti degli spiriti direttivi non esiste la bench@nima traccia di una visione dei rapporti che qui
sono stati trattati, noi sperimentiamo che gli uainsi trovano nondimeno collocati in questi rap-
porti, ma non sanno vivere in essi. In tal moda esspiono perd qualcosa, che rende necessario
un pareggiamento.

Prendete ora I'esempio Wundt che ieri vi ho citato. La sua unilateralita viesféettuata da una
ben determinata correlazione stellare. Supponiameo/¢undt potesse una volta penetrare fino alla
comprensione della scienza dello Spirito; egli adererebbe in tal caso la sua unilateralita in mo-
do, da dire a sé stesso: «ora, per il fatto, clda@on I'empirismo ecc., mi trovo al caso di @gper
del bene in certi dati campi. lo rimango in quesinpi e completo il resto per mezzo della scienza
dello Spirito».

Questo ¢ il giudizio a cui egli arriverebbe. Eglnnvuol saperne pero della scienza dello Spirito;
che fa, percio? Mentre potrebbe produrre del bermeaseire produttivo nella combinazione stellare
che per I'appunto e la sua, Wundt fa di cio che pgbd produrre per virtu di questa costellazione
una filosofia generale! Egli potrebbe anzi probaleihte produrre cose piu grandi, assai piu grandi e
cosi soltanto utili, lasciando di filosofare e spmmtando sulle anime — di questo egli s’intende —
investigando la natura dei giudizi matematici -desto pure egli s'intende — invece di mischiare
insieme ogni specie di filosofia; perche alloreesée sulla via giusta.

Questo pero si puo dire di molti. Percio — profmione deve suscitare la disposizione a ricono-
scere che la pace deve regnare fra le diverse zoncelel mondo — la scienza dello Spirito, per un
altro verso, deve denunciare severamente ognirgssigne di quelle che sono condizioni necessa-
rie, trasgressione che é determinata dal fermatk gersonalita dell'epoca presente nelle loro co-
stellazioni; con che esse recano grave danno, amtqusuggestionano il mondo con giudizi che
vengono formulati senza, che esse abbiano tenutio clelle loro particolari costellazioni. Devono
essere respinte severamente le unilateralita, si auiol dare valore «integrale». [I mondo non puo
venire spiegato da un uomo, che abbia particolagagizioni in questa o in quella direzione. E se
egli con quelle lo vuole tuttavia spiegare e vuoledare una filosofia, questa esercitera influenza
sfavorevole, e spetta alla scienza dello Spiritiihpito di respingere la presunzione di questa pre
tesa che si spaccia nel mondo per un sistema ctom@leanto meno v’ha ai nostri tempi di com-
prensione e di disposizione per la scienza dell@it8ptanto piu fortemente si fara sentire
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l'unilateralita sopra descritta; vediamo da queste proprio la conoscenza della natura del pensie-
ro umano e di quello cosmico possono condurci agece giustamente I'importanza e il compito
della scienza dello Spirito ai nostri tempi — eeglere in essa cid che la puod porre in un giusto rap
porto con altre cosiddette correnti spirituali, idfutto con le correnti filosofiche del nostro f@m
Sarebbe desiderabile che proprio le cogniziongeéelere di quelle a cui abbiamo cercato di avvici-
narci con queste quattro conferenze, s’imprimesseroprofondamente nel cuore e nelle anime dei
nostri amici, perché il corso della corrente spaié antroposofica nel mondo diventi tale da segna-
re un indirizzo vero e ben determinato. Si ricomoda@llora, sempre di piu, se si tien conto di guan
to sopra, come I'uomo venga formato da cio che invai come pensieri cosmici.

Per 'appunto per virtu di un siffatto esame ci aggpancor piu profondo, di quanto altrimenti
non potrebbe apparirci, un pensiero di Fichte, dibe: la filosofia che un uomo ha dipende da cio
che egli e. Si veramente, la filosofia che un udraalipende da cio che egli stesso e! Che Fichte
nel primo tempo di quella sua incarnazione vivetime «Fichte» abbia potuto esprimere come
nocciolo essenziale della sua concezione del mdrmmsiero: «il mondo e la materia oggettivata
del dovere», mostra, al pari del sopra citato settodche egli pronunzio piu tardi, come la sua a-
nima abbia modificato le sue costellazioni nel cosspirituale, cioe, quanto fosse ricca
guest'anima, perché le gerarchie spirituali la ps¢eo riplasmare, per pensare attraverso di essa
pensieri propri diversi. Lo stesso si potrebbe ,dper es., di Nietzsche. La contemplazione del
mondo ci si presenta con vari aspetti guando cigmoa dinanzi alllanima delle considerazioni del
genere di quelle trattate in queste quattro confereQuello che di meglio possiamo acquistare per
mezzo di questi studi € indubbiamente la possibditpenetrare sempre piu profondamente con lo
sguardo nel contesto spirituale del mondo, di pangtanche col sentimento. Si potesse almeno,
per mezzo di un ciclo di conferenze come il preseraggiungere questo risultato: che il maggior
numero possibile di anime fra voi dica: «si, seiaiuole immergere nel mondo spirituale, vale a di-
re, nel mondo dellgerita e non in quello dell’errore, ci si deve veramemigttere sulla viaPerché
di molto, di moltissimo occorre tener conto su gqaesa per arrivare alle fonti della verita. E se a
che a tutta prima mi sembrasse di veder sorgeredaajualche contradizione, di non poter com-
prendere qua o la questo o quell’argomento, vauliodire a me stessa, che il mondo non vi e per
essere compreso da ogni grado di intelligenza upeaohe preferisco divenire un «cercatore», an-
ziché un uomo che non sa porsi di fronte al montarenti che domandando: che cosa posso
comprendere?, Che cosa non posso comprendere8pdiSenta un «cercatore», se ci si avvia se-
riamente sulla strada della ricerca, s'impara asoere che occorre raccogliere gl'impulsi dalle piu
diverse parti, per acquistarsi qualche comprenstmhenondo. Si disimpara allora completamente
guel modo di porsi di fronte al mondo chiedendompeendo io questo? Non lo comprendo? sib-
bene si cerca, si cerca, e si cerca ancora! | paggmici della verita sono le concezioni del mon-
do limitate o che tendono a limitarsi, le qualnsamerano un paio di pensieri e credono di poter
costruire un edificio cosmico con quel paio di pens

Il mondo € urinfinito, qualitativamente e quantitativamente! E saraheredizione, se si trove-
ranno delle singole anime desiderose di veder @limaquesta prepotente unilateralita che si spaccia
per un tutto completo e che si erge cosi minacaos@stri tempi. Vorrei dire: € col cuore sangui-
nante che affermo che il maggiore ostacolo a unasienza del modo come viene esercitato un la-
voro preparatorio dall’attivita pensante nel ceovel come, in tal guisa, quest’ultimo serva di spec
chio e riverberi la vita dell’'anima — fatto, queska cui conoscenza potrebbe gittar infinita luge s
molte altre cognizioni fisiologiche — il maggiorstacolo alla conoscenza di questo fatto viene crea-
to dalla follia, in cui & caduta la fisiologia defpoca presente, la quale parla in proposito dighkie
neri di nervi, dei nervi «motori» e dei nervi «sens. (Ho accennato a questo fatto anche in varie
altre conferenze.) Per determinare questa dotttieasi affaccia ovunque nella fisiologia, € occorso
effettivamente che la fisiologia perdesse primai egniocinio. Tuttavia € questa dottrina, ricono-
sciuta oggi in tutto il mondo, che ostacola ogriaveonoscenza della natura del pensiero e della na-
tura dell’anima. Mai potra il pensiero umano vemio®nosciuto, fintantoché la fisiologia sia didal
ostacolo alla conoscenza del pensiero. Si e per@tiral punto, che é una fisiologia senza base ch
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oggi regola e pone alle proprie dipendenze ogrdigtdi psicologia e dell'anima. Con cio ci si
chiede al contempo la via alla conoscenza del pemsiosmico. S’'impara a conoscere cio che il
pensiero € nel cosmo, soltanto se con cio chengipeo € nell'uomo, ci si sente nella verita dilque
pensiero, il quale, come pensiero, niente ha gareecol cervello, se non in quanto € esso stésso i
signore di questo cervello. Se pero si € riconasdiypensiero nella sua essenza, se ci si e ricono
sciuti sé stessi come pensiero umano, allora cestgyensiero ci si sente nell’ordine cosmico e la
nostra conoscenza, della vera natura del pensmeamai si estende anche alla conoscenza della vera
natura del pensiero cosmico. Se impariamo a cordggastamente cio ch&i pensiamo, impa-
riamo anche a conoscere con@ siamopensatidalle potenze del cosmo. Si, acquistiamo perfino
la possibilita di spingere uno sguardo fin nellgida, delle gerarchie. | singoli elementi dei gaidi
delle gerarchie, i concetti delle gerarchie — viedliindicati; nei dodici segni dello zodiaco spiait
le, nelle sette disposizioni verso le conceziohindendo ecc. risiedono i concetti delle gerarchbie;
cio che gli uomini sono, sono giudizi del cosmoe &eaturiscono da questi concetti. Ci sentiamo
cosi nella logica del cosmo, vale a dire, in semste, nella logica delle gerarchie del cosmo, ci
sentiamo come anime adagiate nel pensiero cosicosd,come sentiamo i pensieri, i piccoli pen-
sieri che noi pensiamo, adagiati nella nostraasiianica.

Meditate ora sull'idea: «lo penso i miei pensiazi>«lo sono un pensiero, che viene pensato dal-
le gerarchie del cosmo. L’eterno in me consistguesto, che il pensiero delle gerarchie e eterno. E
guando sono stato pensato da una categoria dicheEavengo trasmesso — come il pensiero
dell'uomo viene trasmesso da maestro a discepala #na categoria all’altra, perche questa mi
pensi nella mia vera natura eterna.

Cosi mi sento entro il mondo dei pensieri del cdsmo

41



OPERE TRADOTTE DELLO STEINER

Cronaca dell’Akasha. (Esaurito).

La iniziazione. Come si consegue la conoscenza di mondi supefi6@®e, Bari.

La scienza occulta nelle sue linee generali924, Bari.

La concezione Goethiana del mondd.925, Lanciano.

Natale, Pasqua, Pentecost€onferenze esoteriche. 1912, Milano.

Teosofia.Un’introduzione alla conoscenza supersensibiled@ido e del destino delluomo. 1922,
Milano.

Il Cristianesimo quale fatto mistico.1910, Firenze. (Esaurito).

Filosofia della liberta. Tratti fondamentali di una concezione modernandehdo. (2 ed.) 1930,
Bari.

La soglia del mondo spirituale.1920, Roma.

Una via dell'uomo alla conoscenza di se stes$atto Meditazioni. 1913, Roma.

La direzione spirituale delluomo e dellumanita. Ricerche di scienze dello Spirito
sull’evoluzione dellumanita. 1912, Roma.

Verso i mondi spirituali. 1928, Bari, (2ed. dei 3 volumi precedenti).

Problemi spirituali. I compito della Scienza dello Spirito e il suoif@ib in Dornach.
L’educazione del fanciullo dal punto di vista deBaienza dello Spirito. «ll Padre Nostro». 1923,
Lanciano.

| punti essenziali della questione sociale rispett@lle necessita della vita nel presente e
nell'avvenire. 1920, Torino.

Coscienza d'iniziato.Verita ed errore nell'investigazione spiritual®31, Bari.

| Vangeli. 1930, Lanciano.

La Sig.ra Emmelina de Renzis (Roma, via Gregori&)a l'unica autorizzata a concedere il
permesso di traduzioni italiane delle opere antsofiche di R. Steiner.

42



Editori GIUS. LATERZA & FIGLI — Bari

STUDI RELIGIOSI ED ESOTERICI

Questa collezione, nella quale sono compresi poaerosi volumi dei Discorsi di Buddho, ri-
sponde al rinato interesse degli Italiani perdenche religiose e ad un bisogno insopprimibiléodel
spirito umano.

Non é possibile la storia senza adeguata valolizzazlei fenomeni religiosi, senza esame ap-
profondito e criticamente sereno di essi. E conieaaho pubblicato opere che sono state giudicate
modello del genere, cosi € nostro proposito diicoare ad accogliere quanto di superiormente e-
levato venga prodotto in questo campo.

Volumi pubblicati:

ARNOLD Sir EDWIN - La luce d'Asia, ovvero La Grande Rinunzia (Mahabhinshkramana).
Traduzione di S. FROJO.
Vol.dipp. XllI-194 . . . . . . . . . . . . . . . . . ... ... .L15-

BERLIERE D. URSMER 1’Ordine Monastico dalle origini al secolo XII. Traduzione italiana
di M. ZAPPALA. Vol. dipp.280 . . . . . . . . . . . . . . . ... .. 18-

BUDDHO GOTAMO -1 discorsi, tradotti dal testo pali da K. E. NEUMANN e G. DERENZO.
Tre volumi in 8° rilegati alla bodoniana di com@e® pp. 1600. . . . . . . . . .270,—

I volumi Il e 11l si vendono separatamente lire @@scuno. | tre volumi in elegante mobiletto in
legno noce lire 300.

BURLINGAME E. W. -Parabole buddhiste.Tradotte dal pali. Ridotte in italiano da M. D’AMN

con prefazione di G. de Lorenzo. Vol. dipp.250. .. . . . . . . . . . ... 16—
EVOLA - La tradizione ermetica nei suoi simboli, nella sua dtrina e nella sua «Arte Regia».
Volumedipagine238 . . . . . . ... . . Lo 18,—
FLAMMARION C. - L’ignoto e i problemi dell'anima. Volume dipp. 330 . . . . . 20,—
FREUD S. -Totem e Tabu.Di alcune concordanze nella vita psichica deiagdyv e dei nevrotici.
Traduzione di E. WEISS. Vol. dipp.200 . .... . . . . . . . . . ... 15,—
GENTILE P. -L’ideale d’'Israele. Vol. dipp. 152 . . . . . . . . . . . . . . 12—
KUMARASVAMI A. e NIVEDITA (Suora) - Miti dell’india e del Buddhismo. Traduzione
dall'inglese di A. ODIERNO. Vol. di pp. 286 e K R 10
LAMMENS H. - L’Islam. Manuale delle credenze ed istituzioni musbmane. Traduzione e ap-
pendice di RUGGIERO RUGGIERI. Vol.dipp. XXIV-280 . . . . . . . . . . .20~-
LEVASTI A. - Sant’Anselmo - Vita e pensieroVolume dipp.196 . . . . . . ... 14-

MAOMETTO - Il Corano. Nuova traduzione con note di E. MONTET. Traduzidaéfrancese di
S.FROJO. Vol.dipp.164 . . . . ... . . . ..o 13—

43



MARCHETTI FERRANTE G. -Antonio da Lisbona, il Santo di Padova(1195- 1231) Vol. di pp.

304 . . L e 20,—
MINOCCHI S. -Le perle della Bibbia.Volume di pagine 162. . . . . . .... . 12,—
MODUGNO G. -F. W. Forster e la crisi dell'anima contemporaneaVol. di pp. 300 . . 20,—
OMODEO A. -1l quarto evangelio e le lettere attribuite a Giovani. Vol. dipp. 110 . . . 8,—
ONOFRI A. -Nuovo Rinascimento come arte dell'iovVolume di pp. 214 . . . . . . 14,—
PETTAZZONI R. -Svolgimento e carattere della storia delle religionVol. dipp.32 . . 3,-
PINCHERLE A. -Sant’/Agostino.Vol. dipp. XI1I-308 . . . . . . . . . . . . . 20,—

PITAGORA -1 versi d’oro, con esame, spiegazione e swluppo di FABRE D’'OLTVEraduz. di
F. DIAZ DE PALMA. Vol. di pp. XXII-142 . . .. e e e e 12—

SALVATORELLI L. - Vita di S. Francesco d’AssisiSeconda edizion&/ol. di pp. 252 . . 13,50
— S. Benedetto e I'ltalia del suo tempovolume di pagine200 . . . . . .... . . 14,—

SCHURE E. 4 grandi iniziati. (Cenni sulla storia segreta delle religioni). (Randrishna, Ermete,
Mose, Orfeo, Pitagora, Platone, Gesu). VerS|oneoerp|o di A. CERVESATOQuinta edizione

Vol. in 8°di pp. XXIvV-412 . . . . . . . . . . 20,—
— Santuari d’oriente. (Egitto - Grecia - Palestina). Trad. di O. FIANQuarta edizioneVol. di
pp. XI1-250 . . . .. e e 14,50
— | Profeti del Rinascimento. (Dante, Leonardo, Raffaello, Michelangiolo, Cog®j. Traduzio-
ne italiana di EMMANUEL Terza edizioneVol. dipp.256 . . . . . . . . . . . 16,—
— L’evoluzione divina. (Dalla Sfinge al Cristo). Traduzione e introduaodi G. E. CALAPAJ.
Seconda edizion&ol. dipp.288 . . . . . . . ... . . . . . . . . . .1650

— Il sogno della mia vita.Confessioni di un poeta. Traduzione di R. PITOXdL. di pp. XVI-240
— Il dramma musicale di R. Wagner.La sua opera e la sua idea. Edizione aumentateRieordi
su Wagner». Prima versione di A. M. SPECKEL. Volp. X1I-254 . . . . . . . . 8%

— Donne inspiratrici. Versione dal francese di A. MUSETTINI. Introd.Rli PITONI. Vol. di pp.
XVI-186 . . . . . . . . ... e o . 15—
STEINER R. -La scienza occulta nelle sue linee generaliraduzione di E. DE RENZIS ed E.
BATTAGLINI, con prefazione di A. ONOFRI. Vol.dip29% . . . . . . . . . . 64
STEINER R. L’Iniziazione. Come si consegue la conoscenza dei mondi supgefioaduzione di
E. DE RENZIS. Vol. dipp. 204 . . . . ... . . . . . .. 14,
— Verso i mondi spirituali. Traduzione di E. DE RENZIS. Vol. di pp. 220 . .. . . 15,—

44



— Filosofia della liberta. Tratti fondamentali di Una concezione modernamdehdo. Traduzione
di U. TOMMASINI. Seconda ediz. ital. ampliat&ol. di pp. VIII-204 . . . . . . . 15—

— Coscienza d’Iniziato. Verita ed errore nell'investgazione spirituale. Traduzione di E. DE
RENZIS. Volume dipp.230 . . . . . ... . . . . . . . . . .. .o .. 16~

— Pensiero umano e pensiero cosmicoraduzione di E. DE RENZIS. Vol. di pp. VIII-98 .8,—

TRAVERS HERFORD R. } Farisei. Traduzione autorizzata di D. LATTES e MOSE BEILISO

Vol.dipp.232 . . . . . . . e e 15—
ZANFROGNINI P. -L’evangelo secondo GiovanniVol. di pp. XXXVI-180 . . . . . 16,—
— Azione e contemplazioneVol. dipp. 170 . . . . . . . . L. . . . ... 14,—

45



