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II. CAST

GA 104 a

Ctvrté poatlantské obdobi je charakterizovdno listem cirkvi v Thyatirech.
Ucinek uddlosti na Golgoté. Augustin. Véda a arabistika. Chudoba panteismu.
Véda mezi scholastiky. Rozdéleni na viru a poznani. Veskeré poznani musi byt
stale vice prodchnuto Kristovym principem. Kristus se pak na Golgoté stal
elementdrnim duchem Zemé. Budouci clovék bude chdpat Zemi jako vyraz
Krista. Ukoly Sestého a sedmého kulturniho obdobi, cirkev ve Filadelfii a
Laodiceji.



PATA PREDNASKA
Kristiania, 14. kvétna 1909

Obdobi lidského vyvoje, které je tfeba povazovat za Ctvrté a které charakterizuje
list cirkvi v Thyatirech, zacina v 7. nebo 8. stoleti pred nasim letopoctem a trva do
13. nebo 14. stoleti po narozeni Krista. Teprve od té doby pocitdme nase paté
obdobi neboli obdobi germanské kultury. Ctvrté obdobi stoji uprostied sedmi
obdobimi a nejrozmanitéjsim zplsobem vyjadfuje Zivot mezi zrozenim a smrti a
rozviji lasku k hmoté; nejvétsiho rozkvétu dosahlo v krase feckého uméni.

DusSe by vSak prosla zatemnénim, kdyby nedoslo k udalosti na Golgoté,
kdyby svétlo, které z této udalosti vyslo, neplsobilo. Poté co si ¢lovék v tomto
¢tvrtém obdobi pIné uvédomi své pozemské Ja, kdyz vstoupi do fyzického svéta,
teprve tehdy se objevuje pojem vile, mimo jiné jako znameni, Ze se vile stala tak
ddleZitou, 7e prekonava smrt. K tomu véak dochazi nejdfive ve starém Rimé,
nikoliv je$té v Recku. Stejné tak Recko je$té nezna pojem individuélniho ¢lovéka
pevné usazeného na Zemi; teprve postupné se rozviji pocit, ze individualni ¢lovék
neni pouze bytosti Zijici ve spolecenstvi, ale individuem. Pojem osobnosti, pojem
bozsko-duchovniho zakotveni v clovéku, by dfive nebyl viibec pochopen. Ve
starovékém Recku bylo mozné chapat pouze to, Ze to, co je bozsko-duchovni, sidli
v duchovnim svété. Nyni vSak Rekové v nejvyznamnéjsim smyslu pocituji, co v
lidském védomi znamenéa néco védét, citi, ze Ja je zivé, ale presto nepoznavaji, ze
Ja je bozské. V Orientu to hlasal MojZi. Pro Reky tu mezi narozenim a smrti nebylo
nic bozského. A byl to hluboce tragicky pocit véech dusi... [Mezera v textu.] Rek si
tedy fikal, ze ¢lovék sestoupil z bozsko-duchovniho svéta, ale nevédél, ze se mize
znovu propracovat nahoru a Ze se v budoucnu miZe do duchovniho svéta vratit.

A to se projevilo v mytu o Prométheovi;?® tragicky to bylo vyjadieno v
Aischylové dramatu,? kde se Prométheovi zjevi lo, ktera zesilela. lo, to bylo staré
jasnovidné védomi, které se v tomto ctvrtém obdobi jiz nemohlo objevit v
normalnich stavech védomi, ale pouze ve stavu Silenstvi.

Véda v tom smyslu, v jakém existuje dnes, v prvnich obdobich nasi kultury
jesté neexistovala. Clovék teprve postupné zacina hledat v ob



lastech té védy, kterd nezavisle zkouma vnéjsi svét. Proto néco jako véda existuje
az od Thaleta z Milétu.3® Mluvit o orientalni filosofii je abstrakce. Ti, ktefi nechali
védu zacit az s Thaletem, méli pravdu; pfedtim byla vzdy inspirovana, zrozena z
mystérii. Tak tomu bylo i u Hérakleita,3' ktery se stale inspiroval starovékou
mystickou moudrosti. Rika se o ném, ze obétoval svou knihu na oltaF bohyné v
Efezu.

Ve stejné mire, v jaké v clovéku roste vnéjsi véda, je ochromena ta, ktera je
skute¢nou moudrosti. V Apokalypse se dozvidame, jak ve Ctvrtém listu musi lidé
najit souvislosti. Predpokladejme, Ze by Kristlv princip, zjeveni na Golgoté,
nepfisel, v oblasti vnéjsi védy by pravdépodobné existovali tak vynikajici lidé jako
Marcus Aurelius,® Seneca®® a tak dale, ale véda by se stavala stale vice
intelektualni, a to vse by nepfineslo vzkfiseni ducha. Celsus,3* soucasnik Marka
Aurélia, vypravi o udalosti na Golgoté pouze vnéjsi historické klepy. Ale z
védeckého hlediska stoji vsichni tito lidé na vysokém stupni.

Do tohoto proudu vsak vstoupilo to, ¢emu se fika skepticismus, a v fimském
nabozenstvi nachazime vedle rafinované védy Uplny skepticismus, pokud jde o
duchovno. Dovolte mi podivat se na druhou stranu na osobnost, jako je Augustin;
ten neni schopen dospét k ni¢emu jinému nez k pochybnostem o tom, co poznal
jako fecko-fimskou védu. Nyni je konfrontovan s manicheismem, ale poznavéa ho
ve faleSné podobé. Sezndmil se s ucenim, které pocitalo se vsim, co ucil
Zarathustra. Jeho duse vsak jesté neni schopna toto vSechno vstfebat, protoze
duse tehdejsiho clovéka nebyla stvorena k tomu, aby podnikla tak vysoky let
ducha, a presto vsude za fyzickym svétem nasla ducha. Véda, ktera se dostala ke
hvézddm, se rozpadla, a i kdyby se dostala k Evropaniim, zadnad duse by ji
nepochopila. Duse musela zlstat pfipoutdna k tomu, co vidéla ve vnéjsim svété
smysla.

Véda se znovu probudila a7 v renesanci. To, co bylo inspirovano Reckem a
Rimem, se stalo arabskou moudrosti, duchem mohamedanstvi. Arabismus se pak
ze Spanélska rozsifil po celé Evropé. Tato véda je velkéd ve véem, co se tyka
bezprostfedné smyslového. Véda, kterd se v nejvyznamnéjsim smyslu stala
podnétem pro evropskou védu, ktera ovlivnila Bacona®® a Spinozu,® vychazi ze
$panélského arabismu, pochazi ze Spanélska. Nem(ize se viak povznést nad
panteismus, ktery viibec ne



mlze dospét ke konkrétnim duchovnim bytostem. Arabismus nedospél ke
konkrétnimu; vystoupal az ke smyslovému ¢lovéku, ale to, co ¢lovék vidél nad nim,
byla jen abstraktni bozska jednota, o niz se nevi, co je zac. Chudy a pohodiny
pohled na svét! Clovék neméa zadné poznani ducha, kdyz je shrnut v jednoté. V
tom spociva chudoba panteismu.

Do patého obdobi tak ¢lovék vstoupil s vnéjsi védou, ktera se pravé ve 13. a
14. stoleti zacala nejvice rozvijet. Vidime to napfiklad u scholastiky. Zde vidime
Usvit nové védy, kterd je vsak zcela pfipoutana ke smyslovému svétu a ktera také
nem(ze udélat krok za hranice smyslového svéta. A tak vidime, Ze se objevuje
rozkol mezi virou a poznanim. Augustin nebyl schopen pochopit nardzku na
duchovni bytost, ktera stoji za Sluncem; nepochopil manicheismus, protoze hovori
o zavoji smysl{, ktery se rozprostird nad duchovnem. Mohl véfit v Krista, ktery
sestoupil do fyzického Clovéka. Ale vira a znalosti se v té dobé jiz zcela rozdélily.
Vsichni véFici, ktefi vychazeli ze stfredovéké védy, chtéli viru a védu zcela oddélit.

Schematicky si mzeme ujasnit, jak to, co navazuje na fecko-latinské obdobi,
sméfuje pouze k vnéjsimu fyzickému. Vyvoj lidstva je takovy, Ze nyni méme znovu
zazit poznani, které bylo vypéstovano v chaldejsko- -egyptském obdobi, pouze
osvétlené a zduchovnéné Kristovym impulsem. VSude v Evropé se setkdvadme se
starou egyptskou moudrosti, ale osvicenou Kristovym principem. V nasi dobé si to
Clovék bude moci stale vice a védoméji osvojovat pouze prostrednictvim
rosikrucianského uceni.

Kdyz stafi Egyptané mluvili o hvézdach, méli na mysli duchovni hvézdy, o
kterych méli stale znalosti. Tim, Ze obdivuhodné védomi starovékého védéni
pronikd do Kopernikovy a Keplerovy védy, vidime, Ze to, co znali stafi Egyptané,
se objevuje ve fyzikalni podobé. Jestlize tehdy vidéli bytosti prochazejici svétovym
prostorem, nyni vidéli pouze koule pohybuijici se po eliptickych drahach.



Paté obdobi vSak bylo povolano k tomu, aby znovu objevilo duchovni svét za
smyslovou existenci, a k tomu musela dospét theosofie, a mohla tak ¢lovéka znovu
vést k tomu, aby veskeré poznani stéle vice spojoval s Kristovym principem.

Kdyby byla jasnovidna bytost schopna pozorovat Zemi po tisice let, vidéla by,
jak pri smrti Vykupitele na Golgoté cela zemska aura nahle zménila barvu a zazéfila
rlznymi barvami, zacala zafit jinymi barvami. Ahura Mazdao, kterého hlasal
Zarathustra, se pak stal elementarnim duchem Zemé. To vyjadfuje Kristus slovy pfi
Vecefi Pané: ,Toto je mé télo” (Mt 26, 26) a pro hroznovou Stavu nachazi vyraz:
,Toto je mé krev” (srov. Mt 26, 28).

Zkoumame-li nyni Zemi v pravém slova smyslu, musime opét vidét ve vsem,
co na ni roste a zije, Udy Kristova Ducha, a to i v tom nejmensim, co vidime.
Budouci ¢lovék nebude mluvit o atomech; bude védecky chapat Zemi jako vyraz
Krista.

Jsme teprve na zacatku tohoto vyvoje; Krista je tfeba nejprve pochopit tim
nejjednodussim zplsobem. Celd véda v budoucnu najde Krista, i kdyz dnes vidi ve
smyslovém svété jen néco mrtvého, mrtvole podobnou véc. Ale to, ze to pfijde,
mUlze paté obdobi zpocatku pocitovat jen jako perspektivu v tom smyslu, ze
novym zpUsobem pochopi, co mél Zarathustra na mysli, kdyz mluvil o Ahurovi
Mazdao.

V Sestém obdobi se stard Zarathustrova moudrost znovu objevi v nové
podobé. A jako posledni ze vSech se v nové podobé znovu objevi cas svatych risid.
| kdyZ to bude jen malé skupina, kterad v tomto obdobi pochopi theosofii, i kdyz
to bude stdle tak mald skupina, kterd v Sestém obdobi uslysi ozivujici
Zarathustrovu moudrost, a nakonec zlistane pro sedmé obdobi pouze zlomek:
dalsi vyvoj lidstva bude takovy, ze se bude shromazdovat stéle vice lidi, ktefi
budou opét rozumét tomu, co hlasal Zarathustra.

Pak vSak na Zemi nastane doba, kdy budou vitézit ti, kdo povedou valku
vSech proti viem. Ale duse, které budou zachovany z Sestého obdobi, budou
muset po valce viech proti vsiem zalozit novou kulturu. Sedmé obdobi nebude mit
ani lidi, ktefi vzplanou pro duchovno, ani ty, ktefi budou oddani smyslové
existenci; i proto budou tito lidé velice netecni a pfili§ samolibi. V sedmém obdobi
na Zemi najdeme jen velmi malo



z indické, prvni kultury; ale prenesenim do duchovniho svéta, ocistény a
pokrestanstény, budou tyto duse z Sestého obdobi chodit jakoby nad pozemsky,
jako by se jiz nedotykaly zemé. Jiz nyni si lidé mohou sami pro sebe vybojovat to,
co jim muze dat celd pozemska kultura. Sedmé obdobi bude takové, ze ti, ktefi
ucini nejvyssi vynalezy a objevy, budou zit zde dole ve stale hustsich fyzickych
télech. V sedmém obdobi se lidé, ktefi jsou zcela spoutani hmotou, jiz nebudou
muset theosofie pfilis obavat, nebot na Zemi nezlstane mnoho odusevnélych lidi
a ti, ktefi se nyni vénuji theosofii, budou v Sestém obdobi stale vice spiritualnéjsi.

Lidé, ktefi dnes pochopi volani Mistrl, budou preneseni do vzdalené
budoucnosti. Kli¢ se otodi v Sesté kulturni epose. Ti, kdo vyslyseli volani, se stanou
spoluzakladateli nového lidstva. Pokud zlstane s hmotou svazano jen nékolik lidi,
laodicejska cirkev dlouho nevydrzi. Je na svobodné vili ¢lovéka, zda bude patfit k
cirkvi ve Filadelfii, nebo v Laodiceji.



