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Pisken blev fejret af menneskeheden lenge for Kristendom-
mens tilsynekomst. Det var en fordrsfest, som priste livets
sejr over deden i naturen. Ved kristendommens tilsyne-
komst, fik pasken en ny betydning: Kristi sejr over deden
ved Golgatamysteriet. Begge begivenheder - det, som gen-
tager sig hvert r, og det, som er enestdende - er sidanne,
som mennesket ikke kan bidrage noget til. Den érlige for-
nyelse af livet i fordret sivel som opstandelsen er gaver, som
skankes os af hgjere magter.

Men siden begyndelsen af bevidsthedssjalens tidsalder i
det 15. drhundrede, er menneskeheden trddt ind i en ny ud-
viklingsfase, hvor vi er nedt til aktivt at deltage i fornyelsen
af livet - hvis vi selv vil bringe liv ind i det dode.

Det, som er afgiet ved deden, er den menneskelige tan-
ke. 1 Michaelsbrevene! beskriver Rudolf Steiner de fire trin,
hvor den gamle, levende tenkning blev til den nutidige,
livlose skygge. Vi, som lever i det 20. drhundrede, er blevet
sd vant til den intellektuelt abstrakte teenkning, at vi knapt
nok kan forestille os, at der nogensinde har eksisteret en
anderledes tznkning. Men senmiddelalderens mennesker,
som havde oplevet teenkningens dedsproces - de markede
disse forandringer. De folte det som en merk magt, som
gjorde sig bemarket i den menneskelige bevidsthed. Denne
folelse forte til sagnet om Faust, det menneske, der af lutter
videbegerlighed blev drevet til at szlge sin sjal til djevlen.

Da Goethe benyttede dette sagn til sin tragedie, viste
han hele dramaet om bevidsthedssjelen i den og gennem
den. Allerede de forste scener efter prologen indferer et
tema, som str centralt i bevidsthedssjelen. I en lang mono-
log udtrykker Faust sin store utilfredshed med de dede ide-
er og begreber, som han har erhvervet sig igennem et langt
livs studium. Faust er i det mindste arlig over for sig selv.
Andre - og her kan vi inkludere videnskabsfolk, filosoffer,
erhvervsfolk og politikere i vores drhundrede - de er hver-
ken zrlige eller sensible nok til at bemzarke det totale fravar
af liv i deres ideologier. Faust leegger maerke til det, og for
at finde et alternativ til denne indterrede viden vender han
sig mod ldre tiders okkulte praksisser. Han gennemforer
et magisk ritual og far hidkaldt et dndeligt vaesen, jordan-
den. Dette mode efterlader ham dog kun rystet og fortviv-
let. Hverken hans studies dede begreber eller flugten ind i

fortidens okkulte metoder forer ham ind i den efterspurgte
verden af levende tenkning. Han beslutter derfor at gore en
ende p sit liv med gift. Han har allerede fort giftbageret op
til leberne, da han herer kirkeklokkerne begynde at ringe.
Det er paskesgndag - og han herer stemmer, der taler om
Kristi opstandelse. Han taber bageret ud af sine hander.
Han mearker, at paskebudskabet ogsa bringer hab til ham.

I de forste scener af Goethes drama stilles der os det
sporgsmil, som mennesket i bevidsthedssjelens tidsalder
stir overfor. P4 den ene side har vi den dede tanke, som
i sidste instans kun kan fore til fortvivlelse; pi den anden
side findes paskens forhdbning. Derfor mi vi sparge os selv:
hvordan kan paskens impuls bringes ind i den livlgse fan-
tomtenkning, som de sidste arhundreders tenkning er ble-
vet til. De forste scener af Goethes drama stiller spergsmal
til os, men giver ingen svar.

Faust kommer i oprer over paskeklokkerne, men hans
tenkning forbliver ligesa dod som for. S4 han mé mede det
vasen og forbinde sig med det, som representerer deden:
Mefistofeles. P4 samme made som Faust méd gi igennem
livet med Mefistofeles ved sin side, si barer hele vores ci-
vilisation fra det 15. drhundrede preg af det vasen, som
Goethe benzvner Mefistofeles.

Bevidsthedssjelens tidsalder frembragte allerede i de
forste drhundreder noget, som er symptomatisk for alt det
senere: den nye astronomi, indfert af Kopernikus og Kepler.
Himlen, som ansis for Guds rige, gik til grunde i et uni-
vers, hvor planeterne bevager sig med urvarkers pracision.
Kosmos ansas blot som en enorm mekanisme. Og denne
mekaniske anskuelse af universet blev til en model for hele
den moderne videnskab. Menneskelig genialitet slog ind pa
den samme retning og frembragte pa fi drhundreder flere
mekaniske opfindelser end i alle tidligere artusinder af men-
neskelig historie tilsammen. Den dede tanke kunne kun
forstd det dode: maskinerne. Denne tenkning afskar men-
neskeheden fra den dndelige verden og fremmedgjorde den
overfor naturen. Det menneskelige liv blev til tilfzldighe-
der, til et resultat af forskellige tilfeldige begivenheder. Det
er vigtigt at forstd, at denne udvikling var nedvendig for at
lade mennesket blive til det, som det skulle blive til: et frit
menneske. Men som vi kan se i dag, kan denne tenkning
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ud fra sig selv kun fore til gkologiske katastrofer, til socialt
forfald og til en folelse af ensomhed i den menneskelige
sjel, noget som var ukendt i @ldre epoker af historien.

Og dog kan vi finde folgende noglesetning i en bog, der
blev skrevet for 100 ar siden: “Denken ist die wahre Kom-
munion der Menschheit.”2 Bogen omhandler det temmelig
abstrakte tema i Goethes erkendelsesteori og stammer fra
den unge Rudolf Steiner. Han benzvnte tenkningen som
en “kommunion”, og som han forklarede mange ar senere,
i samme mening som de kristne kirker, nar disse taler om
Den hellige kommunions sakramente. Kirkerne (i hvert
fald nogle af dem) mener dermed en kommunion med
Kristus og den andelige verden, og sidan opfatter Rudolf
Steiner det ogsa.

Uden tvivl har den tenkning, som Steiner benzvner
en kmmunion, intet at gore med den dede teenkning, som
forte Faust og Mefistofeles og vores civilisation til randen af
en global katastrofe. Miske kan vi bedre forsta hvad Rudolf
Steiner mente, nér vi betragter et menneskes dod og ikke
tenkningens. Hvorfor skal vi overhovedet de? Det er et
sporgsmil, som ikke mange mennesker har lyst til at stille.
Born gor det engang imellem, men de far sikkert ikke det
rigtige svar. Rudolf Steiner gav et svar pa spergsmélet den
12. april 1910 (kort efter paske):

“Der findes bestemte evner, som vi medbringer ved
fodslen, og som prages ind i det lille barns formbare organi-
sation. Dette er de dndelige og kropslige evner, der ledsager
os hele livet. Nogle evner erhverves forst senere, nar vi al-
lerede er lidt ldre. Man kan sige, at de stadig kan tilpasses
den fysiske krop. Men sa snart vi er voksne, er dette ikke
mere muligt. Sjelen derimod erhverver sig livet igennem
nye evner og krefter. Lykke og ulykke, skebne og vanskab-
ne, succes og flasko - de beriger alle vores sjel med krefter,
som vi ikke for besad. Dog kan alt dette ikke mere preges
ind i den fysiske krop. Disse krafter forbliver ogsa ubevid-
ste, da vi ikke kan blive bevidste uden den fysiske krop.

Denne bestandigt voksende rigdom i dybet af vo-
res sjl stér i direkte modsatning til begrensningen af vores
krop, som ikke formdr at optage den. Det er denne indre
rigdom, der gor sig anstrengelser for at slippe af med vores
nuvaerende krops utilstreekkelige instrument for at danne et
bedre kar for den naste inkarnation. Og deden er resulta-
tet af det nye liv, de nye krafter som nedbryder den gamle
form, der stér i vejen for dem. Derfor er hver menneskelig
ded en sejr for livet.”

Nir vi kan anskue det enkelte menneskes ded i dette
lys, sa kan vi ogsd derigennem komme til en forstaelse af
den dedsproces, der fandt sted i tenkningen. Nojagtigt
hvad dede egentligt i de sidste fire ¢l femhundrede &r?
Denne tenkningens ded var kun den sidste fase i det gamle
instinktive klarsyns lange, forhalende dedsproces. Det ma-

terialistiske, mekanistiske verdenssyn er den sidste endegyl-
dige fase af det instinktive klarsyns evner. Det er arsagen til,
at den mekanistiske verdensanskuelse fremtreder som en
instinkdiv kraft.

Videnskabsmandene, som pragede det nye verdensbil-
lede, Kepler, Galilei og Newton var ikke ateister; de havde
vel den ene eller anden religigse overbevisning, men deres
tenkning slog automatisk over i retning af det materialisti-
ske. Og det gelder stadigvak for den storste del af menne-
skeheden i dag. Den har ganske vist en sterk religios over-
bevisning, men ndr den fir med noget at gore, der krever
grundig teenkning, sd har den kun de dede begreber, som
nodvendigvis er materialistiske, uanset om den bemerker
det eller ¢j. Den er ligesom Faust, som er dybt berort af
kirkeklokkerne, men hvis tenkning stadig ferer ham di-
rekte til Mefistofeles. Disse dede begreber, der har en indre
instinktiv kraft, er, som man kan sige, liget af det, der var
levende i fortiden: Det instinktive klarsyn. Men det er ikke
kun denne langsomme dedsproces, der kommer til et slut-
punket i nutidens computeriserede videnskab. Det er ogsa
noget andet. Som kroppens ded er det ydre tegn pa en indre
livsproces, en indre vakst, er de lig, vi kalder tanker, det
ydre udtryk for livet, som lever nedenunder. Det drejer sig
om en helt anden slags tanker - nemlig levende tanker.

I forste omgang var denne levende tenkning kun
tilgeengelig for nogle fi udvalgte sjzle. En sidan sjal var
Parsifal, helten fra Gralssagnet. Han er ifelge Rudolf
Steiner helten eller forlgberen for bevidsthedssjelen. Nogle
drhundreder senere, da den skjulte stromning var taget til
i styrke, kunne flere sjele vederkvages ved den. Det var
medlemmer af det hemmelige Rosenkreuzerbroderskab.
Ved slutningen af det 19. arhundrede, da Darwins teori
om menneskets afstamning fra dyret, Karl Marx’s teori om
klassekampen og Nietzsches filosofi om viljen havde fejet
de sidste rester vk af den traditionelle spirituelle teenkning
(i hvert fald for alle intelligente og tzenkende mennesker),
blev det nedvendigt for den skjulte stremning at sprenge
den hirde skorpe i den dede tenkning. Det er den strom,
vi kender som antroposofien.

Sidan som formerne i den dede tenkning er resten
af det gamle klarsyn, er de levende tanker begyndelsen pa
fremtidens klarsyn. Hvor er oprindelsen til denne levende
tenkning, kilden til denne livsstrom? Det er mysteriet pa
Golgata. Derfor kaldte Rudolf Steiner denne tenkning for
en “kommunion” - menneskehedens sande kommunion
med Kristus. Han har ogsa sagt: “Ofte bliver jeg spurgt af
medlemmerne i vores Selskab: Hvordan kan jeg forbinde
mig med Kristus?” Men dette er virkelig et naivt spergs-
mal, fordi hele vores antroposofiske studie, hver linje, som
vi leeser i en andsvidenskabelig bog, bringer os umiddelbart
i forbindelse med Kristus. Og enhver, der yderligere efter-



sporger en sarlig vej for at forbinde sig med Kristus, viser
derved kun, at vedkommende hellere vil undgi anstrengel-
serne ved at lase og studere.”

I et andet foredrag fra den 6. februar 1917 (GA 175)
sammenlignede Rudolf Steiner studiet af antroposofien
med at lere et sprog og sagde si: “Og nir vi lerer sidan
rigtigt at tale inderligt i dette dndelige livs sprog, sa vil det
ske, at Kristus stir ved siden af os og giver os svar.”

Og vi kan ogsi tilfeje: i den grad, det lykkes os at tenke
i antroposofiens tankesprog, har vi besejret de dede tan-
keformer, som er resterne fra fortiden - og s har vi bragt

paskebegivenhedens krefter ind i bevidsthedssjelen.

Noter

1): Michaelsbrevene findes i: Anthroposophische Leitsitze,
GA 26, 1924. Se ogsa: Charles Kovacs, Die Sendung Michaels
- kommentarer til Rudolf Steiners Michaclsbetragtninger fra
efteriret 1924 (1. brev), Basel 2012. 2): Setningen hedder
ordret pd tysk: “Das Gewahrwerden der Idee in der Wirklichkei
ist die wahre Kommunion des Menschen.” Den findes i Steiners
forste vark-Goethes naturwissenschaftliche Schriften, Kap. VI.
“Goethes Erkenntnisart”.



