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Alla memoria fraterna

di Andrea Rulli e Livio Patrizi,
indimenticati compagni di una
stagione piena di luce e fervore
(L'Editore)



PREFAZIONE

Quest'opera, apparentemente aforismatica, affronta il
problema cruciale dell'uomo moderno che, essenzialmente, ¢
un problema conoscitivo: quello dell'esperienza del mondo e,
contemporaneamente, dell'autocoscienza dell'lo. Problema che
M.S. affronta nei termini di una metafisica della Luce la quale,
se da una parte, si fa sostanza del mondo dispiegandosi nel suo
apparire, dall'altra, si attua come essenza cosciente del
pensiero, quindi della percezione, che lo afferra come oggetto.
Si tratta dei medesimi due termini che, tanto per fare un
riferimento tradizionale, il Tantrismo del Kashmir individua in
prakosa,  “luce-apparizione”, e  vimarsa, ‘pensiero-
consapevolezza”, che costituiscono i1 due poli fra i quali si tesse
la dialettica dello Spirito-verbo nelle fasi di discesa entro
l'opacita della sostanza, allorché si rapprende come materia
intrisa di Tenebra, e di risalita al mondo degli archetipi,
attraverso 1l pensiero dell'uomo, che essenzialmente ¢
coscienza auto-luminosa, perché consapevole di s¢ medesimo e
perché contiene il significato di tutta la Realta. Mediante
questo processo si attua la ricreazione del mondo, di cui 'uvomo
¢ attore e causa finale allo stesso tempo, poiché ¢ per Lui che
sussiste la dimensione intellegibile di tutte le cose, la quale ¢
pura Luce. Ne consegue che la reintegrazione dell'uomo alla
propria essenza immortale o, detta all'indiana, la “liberazione”
(moksa o mukti), costituisce il fine ultimo dell'Universo di cui
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LaLuce

I'Uomo ¢ sintesi e centro: 1'Universo sussiste in quanto ['Uomo-
verbo se lo rappresenta, secondo i diversi gradi della
conoscenza, realizzando la propria identita con esso, mediante
un atto di intima volonta che ¢ intuizione del proprio essere.
Non si tratta, pero, di un enunciato teoretico, quanto di un
compito realizzativo che mira al riaccendersi della Luce
nell'anima dell'uvomo, di 1a dal pensiero astratto correlato alla
percezione puramente materiale della “res extensa”, che
illusoriamente si riflette nella molteplicita degli oggetti, dinanzi
all'unicita dell'atto di pensiero. Questa /[ysis postulata
dall'Autore implica la realizzazione di un compito ascetico:
quello di attualizzare mediante le discipline della
concentrazione, meditazione e contemplazione pura, quella
Luce intima al pensare, indi al sentire, infine al volere, che
nell'esperienza contingente del mondo viene distrutta affinché
sorga il mondo irreale delle forme, a cui l'vomo si lega
mediante la brama. Di la dalla conoscenza sensibile, a cui
l'uvomo accede mediante il pensiero privo di vita, astratto, si
pone la conoscenza immaginativa, in cui si penetra nel
percepire il tessuto etéreo di luce che nella durata, non nel
tempo cronologico fondato sull'esperienza del passato, regge i
processi di vita. Ad essa segue l'esperienza inspirativa, per cui
si sperimenta la dimensione-suono, cio¢ di vocalita pura, della
Realta, trascesa, questa, da quella intuitiva, che si attua per
identita immediata, come calore, puro movimento della Luce di
la dal tempo e dalla durata, che converge verso l'vomo dai
confini dell'Universo come volere cosmico. La liberta,
pertanto, non riguarda il volere od il sentire che, in un certo
modo, investono 1'uomo, bensi il solo pensiero che, proprio per
la sua astrattezza, per il suo esilio dal mondo divino-spirituale,
consente all'lo dell'uomo moderno quella liberta che gli era
negata allorch¢ obbediva alle possenti suggestioni che
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giungevano alla sua anima dal mondo spirituale.

L'uomo, pertanto, deve volere la Luce, facendola risorgere
dal limite di tenebra (il barzakh dei filosofi di Persia) in cui si
annienta, per consentire l'apparizione di un mondo
perennemente alieno rispetto allo spirito di chi lo contempla.
Questa volonta significa per l'nvomo sperimentare la morte,
onde realizzare le forze di vita che, durante la esistenza terrena
conosce solo nei loro effetti sensibili; durante la vita, infatti,
vede cio0 che in realta ¢ tenebra, grazie alle forze di luce che in
essa si estinguono. Questa morte in vita, questa esperienza
della Realta secondo il suo negativo, secondo il vuoto, che
toglie alla coscienza gli appoggi sensibili, ¢ la Iniziazione.

Questo compito ascetico, che € implicito nella teoria esposta
da questa opera ha, in sostanza, il fine di sperimentare la Terra,
penetrandola noeticamente, quale l'ente spirituale vivente che
Essa ¢, di 1a dal limite del “misurato-pesato-diviso” proposto
dalla Scienza, il cui valore positivo - negato accanitamente
dagli “Spiritualisti” - risiede proprio nella contemplazione
disinteressata del mondo sensibile: disinteresse che ¢ il
prodromo della vera liberta. Nell'Opus Regale che I'nvomo
nuovo ¢ chiamato a compiere, lo stesso minerale - oggetto
finora di una Scienza che, obiettivandolo, si limita codificarne
la parvenza - si discioglie dal suo rapprendimento fisico per
ridiventare calore puro, quello medesimo che I'uomo
sperimenta, inverso, nel calore biologico e, direttamente come
moto incorporeo animante il pensare.

Lungo la via additata da M.S., l'uomo comincia a
sperimentare 1'elemento di luce entro la percezione sensibile,
che prima si estingueva nel dato sensibile, liberando il pensiero
dal supporto fisico del «cervello che lo provvedeva
dell'astrattezza necessaria ad avere un'immagine fisica del
mondo. Inizia cosi a realizzare un tipo di pensiero

9



LaLuce

immaginativo, la cui sede propria ¢ il mondo eterico, I'ambito
in cui la Luce si manifesta come Vita del Mondo e “la Vita
come Luce degli Uomini”. Il pensiero, reintegrato alla sua
natura luminosa e résosene consapevole, attua la propria
liberta, questa volta, come penetrazione del suo essere vitale
eterico entro il mondo sensibile, che viene cosi liberato
dall'incantamento materiale e ridiventa significato di Luce.
Cosi pure, sul sentiero dell'lniziazione, il sentire si scioglie
dalla pressione delle emozioni e passioni soggettive sostanziate
di brama o repugnanza e si restituisce alla sua natura di pura
vocalita, di mantra, cui ¢ propria la esperienza inspirativa. La
virtu eterica della Luce promanante dal pensiero puro muove,
in tal modo, incontro alla Luce che da ogni punto del Cosmo
converge verso l'uomo ricollocandosi coscientemente nello
scenario della sua presenza, che ¢ il mondo.

Il tema fondamentale dell'opera, attorno a cui si ordinano 1
suoi dodici capitoli, ¢ quello dell'essenza intuitiva del pensare,
in cui opera il principio della Luce, che ¢ idea. L'uvomo si serve
della Luce, con cui guarda il suo riflettersi nella tenebra, che
gli appare come mondo oggettivo, ma non la possiede né si
accorge che fuori di sé¢ ¢ la Luce, o Logos, a dominare la
tenebra, conferendo significato al mondo delle forme che da
questa emergono. La conoscenza, quindi, € un ritrovarsi
dell'uvomo nel cuore della tenebra, ricongiungendosi alla Luce
che su di essa domina. Come il Figlio nasce dalla Vergine, cosi
il linguaggio - prolungamento del Verbo di qua dalla soglia
umana - nasce dall'’Anima del Mondo ed anche nelle sue forme
minime ¢ pur sempre una risonanza della Parola cosmica.
Molto importante, a tale proposito, ¢ la parte psicologica e
cosmologica (pp. 25) in cui si stabilisce, in base a premesse
metafisiche, il rapporto fra l'nomo e 1'Universo, di cui egli ¢ la
forma contratta nel corpo, e le funzioni dei suoi organi riguardo
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all'economia dell'Universo, che ¢ teleologicamente ordinato
rispetto a lui. Cosi pure viene trattata la dottrina dei quattro
Eteri, del calore, della luce, del suono e della vita, forme a
priori della sostanza primordiale nel farsi materia di percezione
e di edificazione del mondo. I pensieri, le emozioni e le
volizioni dell'vomo risuonano in tutto I'Universo a cui sono
omogenei. Pertanto l'opera resurrettiva dell'uvomo, che I'A.
riassume nei capitoli VII-XII, ha una funzione necessaria e
catartica su tutti 1 piani dell'Essere e in tutte le gerarchie della
realta. La Iniziazione, quindi, cessa di essere un libito magico e
si rivela come necessita morale dell'uomo, che, aggiungiamo
noi, ¢ il “Salvatore Salvato” di sé e dell'Universa Realta.

Pio Filippani-Ronconi
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1

IL LIEVITO DELLA LUCE: LA TENEBRA

La luce che illumina le cose ¢ soltanto un simbolo.

Sul punto di vedere la luce, 1'nvomo la perde. Il suo perderla ¢
ci0 che egli vede come luce.

La luce che egli crede vedere ¢ la luce che per il suo vedere si
annienta.

Egli ¢ sempre sul punto di vedere la luce: percio vede le cose.

L'vomo non puo vedere la luce, perché guarda le cose mediante
il morire della luce. Non pud percepire la luce, perché crede
vedere le cose, ma le vede perché rivestite della luce, che non
vede. Vede forme e colori e crede di vedere le cose, ma vede
soltanto il loro apparire mediante la luce che in lui si annienta.

La luce ¢ l'essere segreto delle cose e degli enti. La materia
essenziale delle cose € la luce. Ma la materia essenziale, matrice
spirituale di tutto cio che appare, non ¢ la materia che appare.

La materia che appare ¢ luce caduta: il cadavere della luce. Lo
stratificarsi della luce caduta.

Percio la materia ¢ la tenebra: la tenebra ovunque dominata
dalla luce: fuorché nell'anima dell'uomo.

La luce incontra nella materia i gradi della sua caduta e in ogni
punto si dona e si estingue per la resurrezione di cio che cadde.

Le cose illuminate dalla luce del sole sono le cose sul punto di
riaccendersi della originaria luce.

Ma la luce riflessa dal mondo nasce come luce per l'occhio
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dell'uomo. Nasce, per morire. Muore ogni volta, tuttavia, in
quanto nasce.

A questa nascita egli deve volgersi, perché avviene nell'intimo
della sua anima: nell'essenziale pensare, nel pensiero indialettico.
Nel percepire puro.

2

L'uomo guarda sempre la luce, guardando le cose, i minerali, le
piante, gli esseri vivi, ma non vede la luce, bensi la tenebra in cui
la luce dispare.

La tenebra che assorbe la luce, la tenebra in cui la luce
sparisce, non ¢ piu la tenebra, bensi il giuoco della luce per
l'anima. La quale nell'occhio afferra i colori e le forme del mondo,
la struttura dell'essere.

Non solo i colori, ma anche le forme del mondo sono il giuoco
della luce nella tenebra.

Ogni forma di cosa o ente ¢ la materia che tende a risorgere
come luce e percio si da come idea: che non si ha la forza di
accogliere come idea, perché l'idea ¢ avuta solo come astrazione.
Non si sa avere come sorge, vivente.

Le cose, il mondo, gli enti appaiono, perché si vestono di luce,
ma questo vestirsi ¢ l'incontro della luce dell'anima, mediante
l'occhio, con la luce della materia: ricostituirsi della luce prima,
come fatto della coscienza, a cui manca la coscienza della
presenza del principio di luce.

Perché I'vomo non vive nell'lo, ma nell'anima: si appella di
continuo all'lo senza esserlo: ha la sua luce, ma riflessa. Mentre
egli ¢ in sé il sorgere della luce, e nel riflesso perde la vita della
luce.
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1 - I/ 1 jevito della I uce: la Tenebra

Il guardare dell'uvomo ¢ sempre un guardare la luce.

Tutto cio che dell'essere del mondo gli giunge mediante lo
sguardo ¢ un risorgere della luce, ¢ di continuo il momento del
risorgere della luce: onde l'uvomo vede le forme e i colori. Non la
luce.

E il risorgere che I'iomo non incontra direttamente con la luce
del volere, bensi con la mediazione dei sensi in cui la luce del
volere ¢ inversa: con il moto della natura: onde quel risorgere si
traduce in sensazione, in rappresentazione. Che ¢ sempre il morire
della luce.

Ogni volta la luce che ¢ sul punto di risorgere, muore. Muore
come luce del mondo.

L'lo dovrebbe essere desto come io individuale, sino a non
necessitare di tale morte per esistere: dovrebbe percepirla per
intuire la vita che perde.

Tutto cid0 che muore, ha la forza di morire: non € l'annientarsi
della forza. II morire non pud darsi se non per un diverso
esprimersi della forza. Per il soggetto che la sperimenta.

L'annientarsi non ¢ morire: ¢ soltanto il trasferirsi di cio che
non giunge ad essere, in quanto in una data condizione non puo
manifestarsi con pienezza: onde il suo essere si attua lasciando
quella condizione: sciogliendosi da quel determinato stato. Ma ¢
'opera che si attua per un soggetto: un annientarsi fuori di lui non
potendo avere senso.

E la via al “vuoto” e al silenzio: all'annullamento di cio che
impedisce il moto della luce.

Percio il morire ¢ sempre il fluire ulteriore della vita: per 1'lo
che, dimentico di avere in sé il principio della vita, teme
illusoriamente la morte: deve conoscere la morte dell'“irreale” a
cui nell'anima si vincola, per conoscere se stesso: per conoscere
come reale ci0 che non muore.
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4

Soltanto ¢io che non muore puod contrapporsi alla morte.

La morte ¢ il senso reale della vita. Essa non pud essere
conosciuta da cid che non ha vita cosciente. Il principio della vita
puo sperimentare se stesso soltanto mediante la morte, in quanto si
percepisca di qua da cid che muore e percid conosca il morire,
senza morire.

Sulla terra, soltanto 1'lo dell'uomo puo sperimentare la morte.

L'uomo, per sperimentare le forze della vita, per ritrovare la
vita che durante l'esistenza non percepisce, ma conosce solo nei
suoi effetti sensibili, deve sperimentare la morte. Per comprendere
che cio che muore non ¢ lui, ma il supporto del suo essere che non
muore.

Deve attraversare la tenebra, portarsi oltre tutta la tenebra per
conoscere la luce, di cui durante la vita ha soltanto cio che gli ¢
riflesso dalla tenebra.

L'Iniziazione procede attraverso serie di momenti di morte,
oltre i quali l'iniziato risorge: sono processi di vita che si tolgono
come appoggi alla coscienza, perché questa resista al suo
precipitare nel nulla, attingendo a incorporee forze di vita:
attingendo all'lo che ogni giorno essa ¢ e senza cui non sarebbe.

Tutto il soffrire dell'uomo ¢ non vedere la luce, pur sapendo
che la luce illumina il mondo.

E la luce non veduta. Egli non vede la luce, ma sa che essa
illumina il mondo, altrimenti egli non vedrebbe le cose, le forme e
i colori della terra.

Crede di vedere la luce, non sa di non vederla: non sa che il suo
soffrire ¢ appunto il non vederla, credendo vederla quando guarda
il mondo. In realta la imagina, la pensa, la suppone.
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1 - I/ 1 jevito della I uce: la Tenebra

Egli vede la luce del sole solo nel suo manifestarsi luminoso e
calorico: non la vede veramente come luce.

La luce invero ¢ idea: imagine pura. Imagine di un'essenza che
ogni volta affiora nell'anima, quando lo sguardo percepisce le cose
illuminate.

In quanto 1 sensi colgono il morire della luce, sorge nell'anima
l'imagine della luce, che ¢ la luce sul punto di donarsi. Ma lI'uvomo
non vive la vita dell'anima, bensi cio che egli di tale vita ha come
sensazione e coscienza dialettica: percid non avverte l'accendersi
della luce nell'anima. Si arresta al riflesso, all'apparire del mondo
a cui da forza di realta.

Nel tradurre in valore di realta il riflesso della luce nel mondo,
nel convertire in pensiero il riflesso sensibile della luce, 1'uvomo si
oppone alla vita della luce: opera secondo la tenebra.

Non sperimenta la luce, se non apponendole la tenebra.

La tenebra opposta alla luce ¢ il mondo dei sensi assunto come
reale.

6

La luce, senza l'opposizione della tenebra, non potrebbe
suscitare 1 colori. Questi nascono per 1'uomo la cui essenza ¢ la
luce, da lui non veduta, perché la sua coscienza ha come supporto
la tenebra.

I colori non sono variazioni o aspetti o frazioni della luce: essi
sorgono dall'incontro della luce con le tenebre. Poiché 1'uomo ¢
presente a tale incontro.

Il rapporto tra luce e tenebra si svolge nell'anima umana. Senza
il supporto della tenebra non si avrebbe la luce del giorno, ovvero
la serie delle cose illuminate dal chiarore del sole. Il penetrare
della luce nella tenebra terrestre, nella sfera sensibile, rende
visibile il giorno all'occhio dell'uomo, che non sa cogliere la luce
come forza invisibile. Se sapesse coglierla, percepirebbe in sé la
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sapienza da cui emana la luce. Una luce per la quale egli ancora
deve formarsi 'organo di percezione.

La luce che egli crede vedere ¢ soltanto il simbolo della luce
vivente. Infatti ¢ morente.

Luce morente nella tenebra, perché soltanto nell'ambito della
tenebra puo giungere all'uomo.

L'uomo deve percepire le manifestazioni sensibili della luce, in
cui la luce si estingue, per risalire all'imagine della luce: imagine
che nel suo essere viva ¢ il tessuto della luce.

In realta 'uvomo non percepisce la luce, ma soltanto la tenebra,
o la tenebra assorbente la luce.

In varie forme vede la tenebra grazie alle forze della luce, ma
non conosce queste forze, non vede la luce: se la vedesse,
potrebbe penetrare la tenebra, perché non v'¢ tenebra opposta alla
luce fuori del contingente percepire e rappresentare dell'uomo.

Cio che s'imprime nella sua anima come sensazione ¢ soltanto
la forma dell'elemento tenebroso del mondo: che esige da lui vari
gradi del vincolarsi e dell'estinguersi della luce, per farsi
conoscenza.

L'iniziale conoscenza che si da grazie all'estinguersi della luce,
non ¢ la luce, bensi soltanto 1'imagine, o il riflesso: la dialettica.
Che ha la virtu di configurarsi passivamente secondo il giuoco
della tenebra, non di penetrarlo. Il riflesso appartenendo
comunque al campo di forza delle tenebre: come imitazione della
luce, operante nel mondo con la forza di necessita della luce.

Lo splendere della luce, il suo divenire vita, implica una
reversione o rovesciamento del moto ordinario dell'anima, o della
conoscenza riflessa. Il riassorbimento del riflesso: perché il
riflesso ¢ sempre la tenebra che afferra la luce: il movimento
dialettico.

L'afferra soltanto nell'anima dell'uvomo attraverso il risonare in
essa dell'ordinaria esperienza dei sensi. Mentre fuori dell'uomo la
luce incalza e domina la tenebra.

A questo movimento deve aprirsi ['uomo: il suo aprirsi essendo

20



1 - I/ 1 jevito della I uce: la Tenebra

gia il moto della luce. E il movimento intuitivo - prima delle
parole - del pensiero, in cui opera il principio della luce.
L'To che egli ¢ senza ancora sapere di esserlo.

7

La tenebra non ¢ il nulla, o il vuoto, o l'assenza della luce,
bensi la forza opposta alla luce.

Priva della luce del sole, la materia emana la sua luce inversa,
che ¢ la luce nera: la tenebra, presente anche durante il giorno, ma
non visibile.

Se la tenebra fosse il nulla, 'vomo non vedrebbe il buio: non
avrebbe la percezione dell'oscuritd. La tenebra gli sarebbe
invisibile.

Invece egli vede l'oscurita: che ¢ l'oscurita della sua anima
proiettata nel mondo.

La tenebra dell'anima ¢ la dipendenza dell'anima dalla
corporeita per il suo sorgere come coscienza terrestre.

11 supporto fisico impronta I'anima. L'anima viene privata della
luce, onde vive per la vita sensibile nella quale coglie soltanto
l'estinguersi della luce.

L'anima ¢ immersa nella tenebra. Della luce ha solo I'imagine:
il riflesso, che non ha potere di vincere la tenebra.

Onde, mancando la luce del giorno, vede soltanto la tenebre:
emanante dalle potenze della terrestrita.

Ma la vede perché ha in sé la luce. La luce che nelle ore
notturne egli pud contemplare, perché l'assenza del sole fisico e
del suo sensibile irraggiare ¢ virtualmente in lui presenza del sole
spirituale.

E la funzione della tenebra: arrestare la luce visibile, che non &
la luce, ma il suo riflesso: onde virtualmente apre il varco alla vera
luce. Che ¢ il segreto della materia.

Ci0 che trattiene la tenebra lascia passare la vera luce: per chi
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sia cosciente e colga in sé il movimento della luce.

L'oscurita veduta ¢ gia la tenebra illuminata: perché qualsiasi
guardare dell'uvomo ¢ un movimento della luce dall'intimo
dell'anima.

Tale luce di continuo si estingue. Ma non potrebbe estinguersi
se non ci fosse: se di continuo non fluisse.

L'irraggiare della luce nell'uvomo per ora ¢ possibile soltanto
come un morire della luce. Muore per investire la tenebra.

Cio avviene soltanto per I'uomo.

Fuori dell'uomo la luce domina la tenebra. La tenebra ¢ vinta. Il
Logos ha posto limiti alla tenebra.

Tuttavia la tenebra assorbe la luce, fa suo il giuoco della luce,
si veste di luce, nell'anima dell'uomo.

Soltanto per 1'uvomo ¢ possibile il morire della luce nell'ambito
della tenebra.

L'uomo che guarda il buio, lo guarda con le forze della luce.
Ma non ha la possibilita di penetrare la tenebra, perché non
possiede la luce con cui guarda.

Guarda la tenebra e la vede: non sa perché la vede come
tenebra.

La tenebra gli vive dinanzi come simbolo della tenebra
dell'anima, dalla cui profondita pur gli sorge la luce con cui puo
guardare la tenebra.

Onde la tenebra, indicando piu realmente che la luce del giorno
la condizione dell'anima, talora pud essere I'ambito della
contemplazione e del silenzio.

Non v'¢ contemplazione che non debba attraversare la tenebra.
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1 - I/ 1 jevito della I uce: la Tenebra

9

La tenebra guardata ¢ gia l'accendersi della luce, incon-
sapevole all'uomo. Il guardare di lui ¢ sempre il moto della luce,
ma della luce che si accende 1a dove non puo che morire.

Vive nel momento in cui muore: altrimenti non vivrebbe. Non
si darebbe all'uomo, se non si accendesse per spegnersi. Il suo
lampeggiare per morire ¢ la continua ricerca del segreto vero delle
cose, che attraverso le sensazioni e il pensiero, attraverso il godere
e il soffrire, egli persegue: ininterrottamente evocando la vita,
cercando la vita, e perdendola. Perché ogni movimento ¢ la
brama, o il giuoco della tenebra mediante luce.

Puo giungere al vero segreto delle cose soltanto I'nomo capace
di accendere in sé la luce che per irraggiare non abbia bisogno di
essere riflessa: perché, comunque riflessa, ¢ riflessa dalle tenebre,
dal supporto corporeo. E la luce che perde il suo calore: non ha
potere di vita.

La tenebra non ¢ soltanto l'oscurita della notte: da questa
l'nvomo trae l'imagine della tenebra e chiama buio cido che
contraddice la luce.

Ma la tenebra che Il'uomo imagina traendo ['imagine
dall'oscurita della notte, € condensata e solidificata nella materia
delle cose, nella materia di cui € strutturata la terra.

La materia infatti ¢ la luce caduta: la luce arrestata nella sua
caduta dalle forze creanti della luce.

La percezione della materia ¢ la luce del pensiero che incontra
la luce caduta: la incontra perché pud guardarla illuminata dal
sole.
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IL PENSIERO DI LUCE DELLA TERRA

La luce originaria, mediante la potenza del sole, s'irradia nel
mondo, illumina le cose.

Nell'anima dell'uvomo irraggia come pensiero. Ma egli non ha
I'elemento vivente dell'anima: riceve, non sperimenta viva la luce
del pensiero: per conoscerla deve averla riflessa: deve opporle la
tenebra corporea.

Per avere il pensiero, deve distruggere la vita: che ¢ I'originaria
vita del pensiero divenuta struttura corporea.

L'organo corporeo del pensiero ¢ lo schermo che riflette la luce
come pensiero, in quanto ne tiene la vita. Questa si contrappone al
pensiero: che per determinare se stesso ogni volta deve
annientarla, non recando in sé la vita che fuori del corpo ¢
parimenti sua e del corpo.

L'uomo accoglie in sé la luce, ma non la percepisce
direttamente, finché assume come verita il suo riflettersi: finché
per acquisire coscienza di sé deve dipendere dall'organismo fisico,
ossia dalla tenebra, in s¢ dominata dalla luce, ma opposta alla luce
nell'anima.

La tenebra non ¢ 1'organismo fisico, ma il proiettarsi dell'essere
sensibile come esclusivistico valore nella coscienza, mediante
I'organo cerebrale: l'assurgere spirituale della fisicita, per via
dell'organo cerebrale che afferra la vita del pensiero: che il
pensiero deve distruggere, se vuole ricrearla come suo
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movimento, penetrante la tenebra.

Sempre l'vomo oppone la tenebra alla luce, perché non
distingue la luce dal riflesso. E la ragione del suo soffrire, del suo
essere irretito nel giuoco dei riflessi del mondo, che acquisisce
potenza di realta: onde tutto da lui ¢ veduto secondo l'illusorio
riflettersi: tutto, persino lo spirito, persino Dio.

E la duality propria al percepire sensorio, non al pensiero,
proiettata ma non ravvisata dal pensiero come un limite a se stesso
e proiettata in ogni rappresentazione e concezione. E la dualita
proiettata su ci0 che ¢ essenzialmente unito.

L'uomo tende alla luce. Un tempo questa tensione era
sufficiente a condurlo alla luce, perché egli non traeva la
coscienza di s¢ dal supporto corporeo, bensi dall'immediato fluire
della luce nel supporto. Nel quale essa cesso di fluire quando la
coscienza si ando identificando con 1'organo cerebrale: ostrui il
fluire della luce. L'identificazione non fu soltanto il poter
conoscere la luce unicamente come riflesso (Lucifero), ma altresi
il subire il giuoco della tenebra rivestentesi della luce (Ahrimane).

Onde chi oggi cerchi nella corporeita la circolazione della luce
secondo il canone di antiche ascesi, viene afferrato dalle correnti
tenebrose fingenti la luce.

La tensione verso la luce oggi esige dall'uomo l'uso metafisico
della chiarezza di coscienza che egli trac dalla esperienza del
mondo fisico: che ¢ 'obiettiva esperienza del riflesso della luce.

Ogni pensiero dell'uomo ¢ la luce perduta.

L'universo pensa nell'uomo, ma l'uomo individua il pensiero.
Per averlo come proprio pensiero, lo riduce alla forma richiesta
dalla corporeita: che lo isola dall'universo. Onde I'universo ¢
veduto come un mero mondo fisico.
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La luce che illumina la materia non ¢ la pura luce, bensi la luce
che cade anch'essa: cade nel sensibile perché 1'uvomo veda nel
sensibile.

Ogni luce che illumini gli oggetti del mondo ¢ luce caduta:
onde essi, rappresentati e pensati, sono il riflesso del riflesso: la
serie dei simboli che vanno duplicemente penetrati perché il loro
senso si riveli.

Gli oggetti del mondo si vedono, perché la luce originaria, che
¢ luce di vita, estingue la sua vita nell'illuminare il mondo affinché
l'occhio dell'uomo veda.

Cosi la luce del pensiero perde la sua vita per riflettere gli
oggetti del mondo.

La percezione e la rappresentazione celano il segreto della luce,
che l'uvomo accoglie senza avvertirlo, mediante il morire della
luce. Il mondo fisico nella sua molteplicita ¢ una serie mistica di
simboli, che non va congelata nel suo apparire: non va
dialettizzata.

Le connessioni logiche sono necessarie all'uomo che accetta e
tende a mantenere quale ¢ la molteplicita, che ¢ il cadavere della
luce, dandole organicita e parvenza di vita mediante la riflessita
del pensiero: 1'altra forma dell'estinguersi della luce.

Le connessioni logiche non sono la verita. La loro verita ¢ la
coincidenza delle forme morte della luce: nell'anima dell'uvomo e
nel mondo. Vera ¢ soltanto la vita che connette cio che nella logica
risulta connesso: la vita della Iuce che si estingue, respinta per la
utilizzazione del suo morire, onde non sia conosciuta la sacralita
dei simboli, ma consacrato il loro morto apparire.

Senza la vita della luce, nessuna connessione logica sarebbe
possibile: ¢ possibile grazie all'estinzione della luce.

Ma ogni pensare nel percepire ¢ il principio della
ricongiunzione della luce originaria con la luce caduta: il virtuale
superamento della dualitd correlativa al percepire sensorio e
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dominante il pensiero inconsapevole della propria luce.

La dualita ¢ il giuoco della tenebra nel pensiero.

E la dualita non superata da alcun illusorio o astratto monismo:
la dualita a cui si deve ogni realismo opposto allo spirito: fisico o
metafisico, ahrimanico o luciferico. In cui ¢ sempre perduta la
realta del mondo fisico e del metafisico.

L'uomo deve pensare con limpidezza. La limpidezza ¢ 1'onesta
recata nel pensare.

I1 pensare limpido scopre I'unita della luce.

Una sola forza affiorante dal sole si manifesta come luce nel
mondo e come pensiero nell'anima dell'uomo.

L'uomo concepisce la luce e chiama luce il radiare dello spirito,
perché, guardando la terra rivestita dello splendore del sole, si fa
un'imagine della luce.

Ma la luce ¢ una: incorporea nel mondo e nella forma corporea
dell'uomo.

Questa luce va ritrovata: perché solo essa ¢ l'intima ragione
delle ragioni e delle argomentazioni dell'uvomo. Solo essa, una nel
mondo ¢ nell'uomo, pud superare la tenebra che frantuma e
rifrange la luce, sempre opponendo il riflesso alla luce.

Il ritrovare la luce una, dalla sua rifrazione, ¢ la conoscenza. La
conoscenza che puo ravvisare nel moto della luce 1'amore.

La conoscenza non ¢ il risalire dalla tenebra alla luce: che non
puo mai avvenire finché il supporto usato per risalire ¢ la tenebra.

L'illusorio salire dalla tenebra alla luce ¢ un salire della tenebra
verso la luce ed ¢ l'ulteriore distruzione della luce.

La conoscenza € un ritrovarsi della luce nel cuore della tenebra,
perché non v'e¢ tenebra che non possa essere guardata dall'uomo
che pensa.
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L'occhio ¢ il veicolo terrestre della luce: I'organo che per primo
incontra nella terra la luce.

L'uomo deve divenire tutt'occhio, perché 1'lo possa veramente
guardare il mondo.

I vero occhio dell'uvomo ¢ il cuore, ma l'vomo, estraniato al
dominio del cuore, accoglie riflessamente la realta, limitandosi
alla mediazione dell'organo cerebrale.

L'originaria luce del cuore, per penetrare nel mondo, deve
costruirsi forze di coscienza mediante 1'organo della vita
razionale-sensoria: nel quale converge il percepire sensorio cui ¢
congeniale la frantumazione della luce. La vita razionale-sensoria
estingue la potenza della luce del sentire e del volere: 1'uvomo
perde la facolta di sentire e volere secondo lo spi- rito.

Nel mondo dello spirito I'occhio ¢ uno, essendo una la luce.
Nel mondo sensibile, ove la luce si dualizza, scadendo nella luce
incidente e in quella riflessa, 1'occhio originario si scinde in due
organi di percezione della luce, perché 1'lo possa svilupparsi sulla
terra come superatore della dualitda solare-lunare. 1 due occhi
esprimono tale dualitd, ma simultaneamente la superano nell'atto
visivo, incontrando la luce nella sfera sensibile.

L'atto visivo ¢ l'incontro della luce interiore con la luce
emanata.

L'occhio del cuore ¢ gia uno: 'occhio mentale invece si attua
mediante la dualitda degli occhi fisici: inconsciamente tende a
ritrovare la forza unitiva originaria nel ricongiungere la corrente
solare con quella lunare: nel riunire cid che ¢ diviso. Che ¢
ricostituire la simmetria interiore rispetto all'asse di luce che
percorre 1'uomo dall'alto in basso.

L'occhio centrale, o terzo occhio, ¢ il re-costitutore della luce:
in esso fluisce il volere profondo ridestato dalla luce del pensiero,
in cui I'lo revive per virtu del pensiero di luce.
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Le “onde” e le “oscillazioni” non sono la luce, ma i processi
che accompagnano il sensibile manifestarsi del suo sovra-
sensibile irraggiare.

La fenomenologia fisica della luce non ¢ la luce che i fisici
credono considerare, bensi la mediazione sensibile di cui 1' vomo
ha bisogno per accogliere cio che della luce puod sopportare, come
essere vivente in un corpo fisico.

Se l'uvomo dovesse ricevere direttamente la luce, verrebbe
folgorato.

La pura vita della luce egli pud cominciare ad attingerla
incorporeamente: come forza del pensiero libero dai sensi.

Ogni attivita interiore che si liberi dalla corporeita ¢ un
accendersi della luce cosi come il legarsi della vita interiore alla
corporeita ¢ l'accendersi di un'impura luce e di un impuro calore,
che bruciano le forze dell'anima e i tessuti corporei. Gran parte
delle malattie dell'uomo si deve allo sconfinare di processi
fosforici del sangue dalla loro normale sede.

La luce puo divenire calore soltanto dove revive come potenza
del volere.

6

Se guarda lo spirito, se guarda 1'lo, I'uvomo ¢ portato a sentire
un centro di sé, una unita originaria. Non cosi se guarda il suo
essere corporeo, la vita dell'anima e il rapporto con il mondo
materiale. Egli sente allora I'essere originario diviso, frantumato:
il rifrangersi della luce da innumerevoli forme.

In lui tuttavia la frantumazione tende a ricostituire I'unita. Egli
giunge a conoscere nell'intimo di sé la forza che portera a
compimento l'unita.

L'universo ¢ contratto nella forma umana. La vita dei pianeti
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diviene attivita ritmica del corpo eterico: le forze delle stelle fisse
dello zodiaco si traducono nella vita dei sensi e dei nervi,
mediante cui si manifesta il pensiero. La potenza del sole ¢ recata
dal cuore e sostiene la forma dell'uvomo. Tutto € il ritmo della luce,
o l'armonia delle stelle, che tende a ricostituirsi nell'uomo:
sorgendo come pensiero.

I sole ¢ il vuoto del vuoto. E I'occhio dell'universo: in tal senso
¢ il centro d'irraggiamento della luce: il centro in cui converge da
remote profondita la luce creatrice: per irradiarsi. Il cuore ¢
nell'uvomo la sua presenza: da cui la luce risorge come tessuto
delle pure idee: che I'nvomo attinge e crea in quanto sia libero, sia
un lo.

In realta 1'uvomo ¢ la meéta dell'universo. Egli ¢ offerto all'opera
dell'universo, perché 1Mo si esprima, e nell'esprimersi attui la
liberta: faccia revivere del lievito della terra I'universo.

7

Da trascendenti zone celesti, le forze della luce si concentrano
immaterialmente nel sole per irraggiare nell'universo.

Unendosi alle correnti planetarie, esse operano nelle profondita
della terra, da cui traggono le forme archetipiche delle piante.

Ma mentre nella pianta esse si limitano alla vita della forma,
nell'uomo edificano la forma per operare mediante essa: superano
il limite di cio che essa vale terrestramente, per esprimere il loro
principio sovra-terrestre. Percid puo risonare attraverso la laringe
la parola: come sonoritda del principio originario del sole,
riaffiorante nell'anima e nella forma corporea dell'uomo.

Ogni parlare dell'uvomo ¢ I'abbozzo di un riesprimersi dello
spirito del mondo, secondo la luce originaria, o sonorita solare. In
principio, infatti, era il Logos. Ma non ¢ il parlare in quanto
espressione di concetti o di imagini, bensi il parlare come
possibilita di suono.
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Cio che vale della parola ¢ il suono, piu che il contenuto
discorsivo. Il suono della voce giunge all'anima, meglio che il
significato di cio che viene detto.

La voce risuona etericamente secondo le forze morali del
pensiero.

Cio che viene detto, se esprime pensiero vivente, si riaccende
nell'anima di chi ascolta, perché puo vivere come luce nella
sonorita delle parole. Tale sonorita ¢ luminosa come un modellarsi
o un musicarsi della luce estinguentesi nell'ordinario pensiero.

La parola parlata oggi non puo essere ancora la forma sonora
del pensiero, essendo il pensiero riflesso: percio il suono della
parola in realtd ha come unica vita il sentire, ossia l'attuale
contenuto del pensiero. Un giorno tale forma sara il contenuto
stesso del pensiero, in quanto il pensiero ritorni vivente.

Il tono di cid che viene detto vale piu di cio che viene detto.

Quando cio sia scritto, il pensiero puo ridestare la vita chiusa
nell'espressione discorsiva. Il suo compito non ¢ afferrare
significati o elaborare intellettualmente contenuti, ma
congiungersi con la luce che dall'imagine e dalle parole risuona:
perché ¢ la sua propria luce.

Tutta la logica e la discorsivita, tutto cid che pud esprimere
dialetticamente il pensiero umano, la razionalitd e la conoscenza,
possono essere contenuti in un solo pensiero che viva: nella
presenza di luce di un solo pensiero, acceso per virtu di
meditazione.
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GLI OSTACOLATORI: LA MEDIANITA

Il mondo luminoso, il mondo delle luci e dei colori, quale che
sia il veicolo della luce, ha sempre come tessuto di vita, come
sottile forza alimentatrice, il mondo eterico, o elementare: mondo
sovrasensibile immediatamente manifestantesi nel sensibile e
mantenente intatta la sua trascendenza attraverso le alterazioni che
il sensibile esige.

Le alterazioni non sono mai totali: divengono totali allorch¢, a
causa di un'invisibile lotta cosmica, talune esecutive forze eteriche
cadono fuori dell'ordine sovrasensibile, precipitando nella forma
in cui ¢ possibile l'arresto della loro caduta. Che ¢ la nascita del
mondo minerale.

Le alterazioni sono l'incontro della luce con la tenebra: 1 colori,
le forme, i suoni del mondo giungono all'uvomo da tale incontro.
Nella sua anima le alterazioni si presentano e si continuano nella
loro contingenza, in quanto s'incontrano con l'alterazione stessa
dell'anima.

L'opera dell'uomo ¢ avvertire l'alterazione: intuire il punto in
cui la pura luce, o luce astrale ancora non alterata, penetra e
muove l'essere eterico del mondo. Ma ¢ una conoscenza che egli
attua come moto di luce dell'elemento inalterabile dell'anima: la
possibilita di incontrare cid che muove realmente nell'anima e di
percepire la sua identita con la luce.
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L'imaginare dell'uomo ¢ il risonare del mondo nel suo corpo
eterico: le forme e 1 moti della vita del mondo, anche quando egli
non l'avverte, echeggiano in lui in imagini, per via del percepire.

Mediante queste imagini 1'uomo puo incontrare l'essere eterico
del mondo e percio la luce del proprio essere eterico; ma
ordinariamente esse si traducono in lui immediatamente in
sensazioni e in pensieri conformi alla memoria senziente: che ¢ la
memoria della razza e del sangue.

Questa memoria domina I'uomo, rendendolo veicolo delle forze
alteratrici che 1'hanno conformata. La logica umana e le posizioni
culturali servono a dare giustificazione ideale a uno stato di fatto
mnemonico subconscio sul quale il pensiero non puo piu nulla, in
quanto viene sperimentato come pensiero soltanto 1a dove si
adegua ad esso, perdendo il suo potenziale di penetrazione.

Esprimendosi come materialista o come spiritualista,
infatuandosi per la civiltd meccanica o per il sapere dialettico.
dandosi ad esperienze extra-normali, yoghiche o mistiche o
“ultrafaniche”,  perseguendo lo  spirituale in  forma
“tradizionalistica” o “neo-spiritualistica”, mediante allenamenti
interiori o con l'ausilio di droghe, 1'uvomo di questo tempo ¢
comunque un medium posseduto da potenze estranee al suo
essere: un medium di cui ¢ urgente salvare la coscienza di veglia.

Cio che fu spiritualitd misterica o sapienza della identita col
Divino, o arte di aprirsi al Divino, diviene medianita nell'epoca
dell'anima cosciente, perché ha perduto la comunione diretta con
il sovrasensibile: la comunione diretta dandosi ora unicamente
nella percezione sensibile e nel pensiero.

Guarire di questa medianita, per una resurrezione cosciente
della sapienza, ¢ il paziente compito della liberta dell'uomo. I
malati piu gravi sono taluni presunti ricercatori dello spirito: i
quali non dovrebbero dimenticare il senso di loro eventuali
trascorsi spiritistici.
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2

Il corpo eterico dell'uomo ¢ portatore di potenze originarie che
egli non pud conoscere nella loro puritda se non mediante
l'indipendenza dagli influssi a cui l'eterico ¢ sottoposto nel suo
operare terrestre: nell'operare alle strutture della terra, come alla
formazione dell'essere fisico dell'uomo.

L'anima nella vita di veglia non ha come supporto il suo
originario principio, non poggia sul fondamento, ma trae
coscienza dalla corporeita eterico-fisica per via dei sensi. Il
mondo fisico risuona cosi in essa, ponendosi come il limite
sensibile di cui necessita I'lo per fondare la coscienza egoica.

Veicolo del percepire sensorio ¢ il corpo eterico in cui si riflette
l'anima. Ma 1 moti del corpo eterico soggiacciono ai limiti fisici
dell'esperienza che 1'uvomo ha del mondo.

Le forze ostacolatrici, operando sull'organismo eterico,
condizionano l'anima. Il loro operare sull'anima non ¢ mai
un'azione diretta, ma ci0 che esse possono in quanto l'anima
inerisce alla corporeita eterico-fisica. A causa di questo inerire, la
forza dell'lo diviene tenacia dell'ego.

Le potenze ostacolatrici hanno dovuto operare sul corpo eterico
dell'uomo perché egli divenisse individuo terrestre: esse hanno
avuto interesse a condurre l'uomo alla individualita, ossia a
un'esperienza del mondo terrestre. Esse tendono a esprimere se
stesse mediante 1'uomo: percio la loro opposizione vera comincia
nell'epoca che per 1'uvomo ¢ della individualita e della liberta.

Necessarie un tempo alla formazione dell'uomo, esse oggi
ostacolano I'uvomo in quanto continuano a operare su lui, tendendo
ad afferrare le forze autonome della coscienza nate e nascenti in
lui in conseguenza della loro azione stimolatrice.
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Continuano a volerlo loro pupillo quando cessa per lui la
necessita di esserlo. Tale il senso delle “tradizioni”.

L'attuale fase della storia ¢ il momento piu propizio all'azione
di tali forze conduttrici e ostacolatrici, non avendo ancora 1'uomo
coscienza della sorgente e del senso della sua liberta. Esse
volgono a impossessarsi di cio che sta nascendo in lui, ossia di cid
che come attivita razionalistico-tecnica ¢ sostanzialmente un
prodotto dello spirito. Esse escludono ogni volta dal prodotto la
possibilita di risalire alla virtu produttrice, tagliando fuori la
responsabilita e la moralita del raziocinare, che pertanto non puo
nascere separato da esse. In tal senso, le forze ostacolatrici -
nemmeno supposte dall'attuale realismo positivistico - ispirando
l'attuale cultura, hanno scatenato in questo tempo il piu possente
attacco alla civilta umana.

Esse dominano l'individuo nella misura in cui l'anima di lui
inerisca ai processi eterico-fisici. E la situazione attuale della
psiche umana, come del processo da cui nasce la scienza del
misurabile, e di ogni ricerca spirituale non illuminata dalla
conoscenza del retroscena qui alluso. Che giunge da fonte
inconfondibile.

L'errore non ¢ in quei processi eterico-fisici, ma nel dipendere
l'anima da essi. Onde l'arte dell'uomo ¢ conoscere dove e come si
verifichi l'influsso degli Ostacolatori, dove e come egli, credendo
di essere libero, accoglie i loro impulsi.

Cosi l'anima in sé dotata della sintesi delle polarita maschile-
femminile, non conosce sessualita se non grazie al suo dipendere
dalla corporeita eterico-fisica improntata a una delle due forme,
maschile o femminile.

Non v'¢ per I'nomo possibilita di essere libero se non nel
ravvisare la tecnica degli Avversari. Che non vanno combattuti,
anche se dapprima ¢ necessario combatterli, bensi riconosciuti e,
in quanto riconosciuti, guardati o penetrati di sguardo interiore.
Tale sguardo divenendo limite alla loro azione.

Ogni uomo oggi ¢ pit o meno un medium, in quanto
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inconsciamente mosso dagli Ostacolatori. Comunque la sua
azione non dipende dalla determinazione dell'lo, o dalla forza
profonda dell'lo divenuta spontaneita, dipende dagli Ostacolatori.
Medium ¢& ogni posseduto simultanecamente da Lucifero e
Ahrimane negli istinti, nelle emozioni, o nei pensieri.

Medium pericoloso ¢ lo “spiritualista” che non vuole I'lo, non
vuole la volonta, arretra dinanzi all'autocoscienza, perché teme
peccare di orgoglio o “titanismo”. Medium sono tutti gli ossessi da
un'idea materialistica o spiritualistica: coloro che con sbrigativa
discorsivitd presumono interpretare unitariamente il mondo,
secondo un loro astratto monismo: mistico o psicanalitico, o
materialistico, 0 matematico, o economico, che nulla ha a vedere
con l'unita del mondo. La quale, per essere conosciuta, esige
anzitutto la ardua percezione e penetrazione della pluralita delle
forze.

Gli ossessi monisti sono 1 dialettici portatori della socialita
astratta, della fraternita astratta, della liberta astratta, ossia del
livellamento dell'uomo secondo una demonica unita, che ignora la
distinzione delle forze; la serie dei ritmi celesti e terrestri della
vita di lui e il senso del suo essere un lo al centro di essi.

Uno sviluppo del pensiero e uno svincolamento del corpo
eterico, non accompagnati dalla coscienza della forza pensante
che colleghi all'lo l'attivita del corpo eterico, conducono l'nomo
alla inconsapevole medianita: medianita a cui almeno gli spiritisti
si abbandonano consapevolmente.

4

La corrente luciferica tende a impedire all'uomo la pene-
trazione dell'elemento terrestre, epperod la percezione della unita
essenziale del mondo, sollecitandolo a un'evasione nel mondo
celeste, 0o a un'evasione mentale, o propiziando un'illusoria
intellettualistica penetrazione. Ma non c'¢ netta divisione tra

37



Laluce

l'influenza di Lucifero e quella di Ahrimane: si integrano
vicendevolmente. Della debolezza suscitata nell'uomo dall'uno
sempre si avvantaggia l'altro.

Cosi dell'uomo ahrimanizzato, o conformizzato dalla scienza
del misurabile e dalla tecnica, si giova Lucifero per distoglierlo da
una ricerca delle forze della struttura terrestre, ossia da una
penetrazione della trama eterica della terra, per attrarlo verso un
illusorio mondo extra-terrestre anch'esso misurabile.

Lucifero ¢ la divinita che si ¢ arrestata al periodo lunare
dell'evoluzione e tende ad attrarre l'uomo nella sua sfera,
impedendogli la sostanziale esperienza della terra.

Esso opera mediante il “corpo lunare” dell'uvomo, ostacolando
la liberazione del pensiero dalla cerebralita: con cid impedendo
che egli sperimenti con il principio cosciente le profondita della
terra, e percio le profondita del mondo istintivo.

Queste esigono che 1'uvomo si ponga dinanzi al mistero della
materia con le forze suscitate nel pensiero dall'esperienza della
materia.

Il materialismo ¢ la fede dell'vomo nella materia, che egli non
sa sperimentare mediante le forze concrete del pensiero. E il
misticismo piu oscuro, perché ritiene di essere l'opposto del
misticismo, per il fatto che si alimenta di calcolo matematico o di
dialettismo astratto. Alimenta la debolezza interiore dell'uomo con
1 prodotti morti del pensiero: che, non penetrando la materia, la
eleva senza saperlo a realta mistica. Non si da bigotto piu ligio
all'oggetto della sua oppiacea fede, che il materialista.

Tuttavia il materialismo non ¢ propriamente la dottrina che
s'intitola con tale nome, bensi la situazione realistica dell'attuale
umanita, il fondo inconsapevole e percio inelaborato di tutte le
dottrine e di tutti gli spiritualismi, tradizionali o no, che ignorino
come si verifichi il processo dell'apparire materiale e sfuggono al
compito di affrontare il problema dell'oggettivita fisica della
natura: ossia del percepire sensorio e¢ del suo tradursi in
rappresentazione. Che non ¢ problema dottrinario, ma di
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penetrazione attiva del reale.

Accettare il mondo fisico come ¢, la materia quale appare, e
percio sperimentarli e calcolarli astrattamente, oppure cercare di
trascenderli teoreticamente o misticamente, ¢ 1'identica evasione
luciferica, che lascia immutato il dominio della materia sull'uomo.
Il dominio di cui necessita l'altro Ostacolatore, preposto alla
fisicita del mondo.

Ahrimane puo operare nell'uomo perché agisce sulle forze della
vita, attraverso il penetrare della vita nella struttura minerale della
terra. Ogni volta, infatti, con la morte, viene restituita allo spirito
la vita che I'uomo ritiene possedere fisicamente o corporeamente.

Ahrimane opera sull'¢tere chimico, o é&tere del suono, e
sull'e¢tere della vita: 1a dove ¢ necessaria la trasformazione chimica
delle sostanze perché la vita si manifesti.

Le potenze ostacolatrici alterano e distruggono regolarmente
tutto cio che l'uomo tenta creare senza rendere indipendente da
esse la sua azione. Il suo agire non appartiene ad esse, bensi allo
spirito. Ad esse appartiene soltanto la modalita esecutiva
dell'azione. Onde esse possono diventare aiutatrici per lui, nella
misura in cui egli le riconosca: in quanto egli le possa contemplare
esteriori a sé: operanti nell'estrinsecazione del suo agire, che ¢
sempre agire dello spirito.

Egli puo contemplarle obiettivamente, se giunge a vederle
estranee all'essere eterico in cui si articola il suo volere: eppero
estranee alla vita dell'anima, anche se presenti in essa. Da prima
egli pud costruirsene un'imagine: un giorno, estinta 1'imagine, le
percepira direttamente: potra contemplare cio che ormai domina.

Contemplarle esteriori a sé ¢ la possibilita di osservare come
operino nell'anima per il fatto che essa non ¢ fondata su sé ma
sulla corporeita: condizionanti percio la vita dell'anima: compreso
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il pensiero, in quanto riflesso dalla corporeita. Ogni moto interiore
in cui egli si crede libero, manifesta 1'inerire inconscio dell'anima
al loro movimento.

Egli reca in sé queste forze ostacolatrici: nel pensare, nel
sentire, nel volere: non v'¢ sua attivita che si sottragga alla loro
azione. L'uomo s'illude di essere egli a pensare, sentire e volere: ¢
talmente identificato alla loro influenza in lui, che ritiene di
continuo di essere libero.

E indipendente dalla loro azione soltanto durante il sonno o
dopo la morte.

6

Durante la veglia, il ricercatore deve educarsi a conoscere
separatamente il pensare il sentire e il volere, cosi da sperimentarli
quali in realta sono fuori dell'organismo corporeo e degli influssi
alteratori. Tale sperimentare porta le forze dell'lo nell'anima.

Soltanto 1'To puo essere l'unificatore del pensare, del sentire e
del volere, perché ¢ la loro unita originaria. Ogni colludere di
queste tre forze fuori dell'lo essendo opera degli Ostacolatori.

L'uomo crede di vivere nell'lo, in quanto di continuo dice “i0”
di se stesso: in realta egli vive nel corpo astrale dominato dalle
correnti luciferiche, ossia in un'identificazione inconscia dell'lo
con l'astrale. Tale identificazione lo rende ciecamente passivo
all'influenza realistica di Ahrimane. Onde di continuo egli ¢
travolto dal contrasto delle correnti spirituali del corpo astrale -
pensare, sentire, volere - con la loro forma luciferica e con la loro
tenacia ahrimanica.

L'anima puo essere travolta da istinti e passioni, perché priva
del principio dell'lo, nei suoi movimenti originati dall'lo: essa
accoglie regolarmente come reale il mondo che respinge I'lo,
perché non ne ¢ penetrato. Ma la forza che respinge I'lo ¢ la forza
dell'To sottratta all'uomo non desto nell'atto conoscitivo. In
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sostanza non ¢ il mondo che respinge I'lo, ma 1'lo che non giunge
mediante il pensiero nel mondo: non avendo pensiero che
risponda alla percezione sensoria. Questa afferra il pensiero,
risuona despiritualizzata nell'anima. L'arte dell'uvomo ¢ accendere
il pensiero nella percezione.

L'arte dell'uvomo ¢ conoscere il giuoco delle forze, distinguere
l'essere dell'lo da cio che lo fa essere: risalire dai movimenti all'lo
che di continuo lo rende autore di essi: portarsi 1a dove le correnti
di Lucifero e Ahrimane non lo involgono.

L'arte dell'uvomo ¢ conoscere: cosi da percepire dove I'lo ¢
indipendente e inafferrabile. Cio che in lui giuoca o domina o
opprime egli puo vederlo altro da sé. Perché, vedendolo altro da
sé, trova che la forza messa in atto € radicalmente sua: nasce
inalterabile nell'lo.

Ahrimane e Lucifero possono agire sull'anima e sul corpo, non
sull'To.

L'uomo che oggi non ritrovi 1'lo, inevitabilmente si muove nel
mondo come un medium: soprattutto in quanto ignora l'azione
degli Ostacolatori, o in quanto, conoscendola astrattamente, non
sappia afferrare il principio cosciente nel pensiero indipendente da
tale azione.
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Vi 4

IL CALORE METAFISICO

L'azione di Lucifero si esplica mediante 1'étere del calore e
I'¢tere della luce. Essa condiziona l'esperienza che I'uvomo ha della
luce e del calore del sole, come della luce del pensiero e del calore
del sentire.

Prima che la luce e il calore si diano come fenomeni fisici,
Lucifero agisce nel loro tessuto sovrasensibile: cosi che 'nomo,
rivestendo un corpo eterico-fisico e traendo il senso di sé
dall'esperienza sensibile, ha necessariamente una esperienza del
pensare e del sentire condizionata da Lucifero. Condizionamento
che l'asceta antico non subiva, in quanto nel suo corpo eterico
fluivano direttamente potenze di luce che, aprendosi egli ad esse
per virtl mistica, gli consentivano il giusto rapporto con la
corrente di Lucifero. Era la possibilita propria ai maestri
dell'Iniziazione ed ai santi delle varie fedi.

Percio qualsiasi esperienza mistica, oggi, reca inevitabilmente
impronta luciferica: come qualsiasi esperienza interiore che ignori
'azione di Lucifero e di Ahrimane sull'uomo interiore.

L'errore luciferico-ahrimanico ¢ inevitabile all'uvomo che non
coltivi il conoscere quale ¢ richiesto dalla sua presente
costituzione interiore.

E l'errore di qualsiasi misticismo, come di qualsiasi yoga o
esoterismo che, non illuminati dalla conoscenza della situazione
occulta dell'uomo di questo tempo, non possono evitare di essere
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forme di medianita, perché possono animare il corpo eterico, a
patto di non liberarlo 14 dove la sua luce ¢ interrotta.

I1 corpo eterico animato da taluni occultisti, o sedicenti seguaci
della Scienza dello Spirito, ¢ un fantasma mosso dall'ego o dal
corpo: che da luogo a visionarismi, non a visione.

2

La luce di pensiero con cui l'uomo pensa e si esprime
dialetticamente, come luce riflessa, di tipo “lunare”, ¢ dominata da
Lucifero: il mediatore alteratore della luce, non la Luce: la Luce
essendo il Logos.

Cosi il calore degli istinti e delle emozioni, che pud giungere
sino a essere febbre dei sensi e dei sentimenti, non ¢ il puro calore
che si puo accendere soltanto come vita creante del volere, calore
di vita dello spirito, ma la forza che Lucifero sottrae all'uomo:
onde il calore originario permane ahrimanicamente imprigionato
nell'essere minerale, nelle sostanze della rnineralita terrestre.

Perché il puro moto della luce divenga calore di vita, virtu
guaritrice, l'asceta deve sperimentare la forza del volere
indipendentemente dall'organismo eterico-fisico: deve sciogliere
la corrente del volere dall'organismo fisico, ma anche
dall'organismo eterico. Mediante l'intima vivificazione del
pensiero egli lascia agire nell'anima le forze incorporee del volere
che ordinariamente sperimenta soltanto nella corporeita fisica.
L'anima viene restituita allo spirito, grazie al volere liberato.

Viene restituita allo spirito che puo infine penetrare le
profondita della terra, I'essere della materia, che cela il segreto del
calore. Li penetra perché non ¢ afferrato né mosso dalle forze
della terra: forze che attendono essere restituite allo spirito, perché
sono il suo originario volere. Il potere di moto della luce.
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Il potere di moto della luce ¢ il calore: la cui forza ¢
l'incorporea sua vita.

La realta del calore ¢ il suo essere la vita della luce: la vita
sovrasensibile della luce.

Ma l'uomo non pud conoscere il calore se non nel suo
manifestarsi sensibile: come calore degli oggetti, o calore
corporeo. Lo percepisce sempre come calore di un supporto fisico:
mai come contenuto autonomo.

Lo incontra sempre nel mondo sensibile, ma il risonare di esso
mediante 1 sensi tende a ritrovare in lui la dimensione
sovrasensibile.

L'uomo puo ritrovare il calore puro, se sa andare incontro al
calore che sperimenta fisicamente, non arrestandosi alla
sensazione, ma aprendosi a ci0 che, separato da essa, ogni volta
gli echeggia inavvertito nell'anima: un sentimento che non si
lascia afferrare in pensieri. Il senso immateriale del calore.

Se puo accogliere tale sentimento, lo riconosce come forma di
un moto sovrasensibile: in cui si esprimono come vita della luce le
forze originarie del pensiero.

Puo scoprire che v'¢ un calore del mondo, un fuoco dei sensi,
un calore degli impulsi e delle passioni, che si da per essere da lui
risollevato al livello sovrasensibile, ossia al proprio vero essere,
per virtu del suo intento sentire.

Se, mediante calmo meditare, egli pud donare imagine, e percio
sentimento, a quel che vive come puro essere nelle varie forme del
calore - che nella loro immediatezza sono sempre calore sensibile,
anche quando vengono da moti dell'anima - pud riconoscere
I'immateriale calore che comincia a liberarsi nella sua interiorita,
come vita della luce.

La luce si rianima del suo originario calore allorché il calore
viene liberato dalla sfera dei sensi. Analogamente nella natura,
ogni trapasso dallo stato solido al liquido all'aeriforme si compie
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come un risorgere del calore della sostanza. Ogni sostanza
essendo calore primordiale rappreso, tenuto nella mineralita
dall'incantamento ahrimanico.

L'imagine del calore, tratta dalla serie delle percezioni sensibili,
avvivata e contemplata nei processi della natura, sino a che
solleciti obiettivamente un sentimento, ¢, da prima, come semplice
imaginare, un fluire di luce. Ma ¢ forma che tende
immediatamente a realizzare il suo contenuto: tende ad attuarsi
come calore. Ed ¢ il farsi vita della luce, nel centro del cuore.

Ogni minerale ¢ calore pietrificato, che tende a liberarsi nella
forma interiore che rattiene la sua mineralita. La materialita di una
sostanza ¢ il suo “vuoto”, percio la sua possibilita spirituale fissata
in un potere, o in un incantamento, che invisibilmente si desta
quando la sua base sensibile viene sollecitata, per esempio in una
combinazione chimica. Il suo calore originario allora ¢ portato
nuovamente a manifestarsi. Ma all'uomo, fisso alla fenomenologia
fisica, sfugge il moto invisibile che l'accompagna, manca il
contatto con la liberazione saturnia della sostanza: non gli ¢
possibile quell'alchimia che esige nell'anima il moto di luce del
pensiero operante nella mineralita. Puo della sostanza servirsi
soltanto chimicamente, o corporeamente.

Ogni pietra € una pietra preziosa perduta, o ignorata: un calore
di luce pietrificato, che pertanto risuona dove c'¢ lo spazio vero:
nel nulla della materialita. La veritd del cristallo non ¢ la sua
materialita, ma la sua forma: che ¢ interiore.

La forza della materia ¢ la barriera che protegge 1'immacolato
vero delle cose.

4

Ogni calore terrestre tende a risorgere come amore, allorché
diviene percezione e pensiero dell'uomo.
Percio il moto sottile della vita ¢ questo calore: il movimento
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incorporeo dei corpi: movimento che in realta tende a riportare la
materia allo spirito. Mediante il calore i corpi tendono a ritrovare
la loro luce originaria.

Questo movimento-calore, onde la materia risale i gradini dallo
stato solido al liquido all'aeriforme al calorico, ¢ lo stesso onde la
vita si manifesta mediante il minerale, il vegetale, 1'animale,
l'umano. E un ridestarsi del calore saturnio dal buio livello
terrestre alla sfera dei sensi dell'uvomo: dove il fuoco caduto si
risolleva sino a divenire pensiero. Per ritornare calore di pensiero,
il giorno in cui 1'uvomo possa incontrare il calore degli istinti con la
luce risorgente nel pensiero. Incontro che si verifica per virtu del
centro delle forze di vita, o forze della luce, nell'uvomo: il cuore.

5

In sostanza non v'¢ calore che per 1'nvomo non sia sensazione
corporea. Ma il vero calore non ¢ legato a nulla di corporeo: anzi
opera come movimento incorporeo di ogni evento corporeo, per il
fatto che non subisce le condizioni della materialita: essendone
l'origine e il perenne segreto sostegno.

Cio che sorregge le sostanze fisiche, nella natura e nell'uomo,
non ¢ fisico: ¢ moto dello spirito. Nell'attuarsi ¢ calore creativo:
che si volge sempre ad un oggetto, ossia ad altro che a sé.

Quando un simile movimento si compie nell'anima dell'uomo,
si puo riconoscere amore. Ma l'uomo puo attuarlo nella misura in
cui giunga a scioglierlo dal supporto, ossia dal limite corporeo, o
dalla corporeita che, edificata da quel movimento, non pud
sottostare ad altro che ad esso: non puod non opporsi a cid che non
sia quel movimento. Percio si oppone alla coscienza astratta, che
non lo possiede: come si oppone la materia del mondo esteriore al
guardare astratto dell'uomo.

L'opposizione della corporeita alla vita interiore ¢ la richiesta
di una radicalita e di una realta di tale vita. Il fatto che la
corporeita sia un prodotto dello spirito determina il proiettarsi di
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essa nei processi istintivi e il suo implicare la forma dell'ego, in
quanto ha potere di appropriazione delle forze interiori non rette
dal principio che dall'interno I'ha formata e dall'interno
segretamente la tiene.

Il potere di appropriazione esercitato sull'anima dalla
corporeita e suscitante gli istinti, ¢, nell'essenza, movimento non
cosciente dello spirito, che, per contro, affiora cosciente
nell'anima. Nella potenza degli istinti e delle passioni va ravvisata
una forza spirituale non realizzata.

Questo ¢ il segreto del calore che si manifesta come calore
corporeo ¢ come ardere degli istinti, nell'uomo, ¢ come vita del
sole, nel calore delle cose create.

Sorregge sempre la natura, nel mondo e nell'uomo: ma solo
nell'uvomo puo sciogliersi dalla natura. Puo ritornare calore dello
spirito in quanto l'uomo ricerchi l'essere sovrasensibile del
pensiero stimolato dal sensibile e percio attui la liberta.

Solo dalla liberta, infatti, puo scaturire I'amore.
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V

LA VITA DELLA LUCE. LA LIBERTA

Guardando le cose, I'vomo deve comprendere che, comunque,
sta imparando a guardare la luce.

Deve comprendere che non vede le cose per vederle e per
farsene rappresentazioni e godere di queste, bensi per vedere la
luce, in virtu della quale gli sorgono dinanzi.

Deve vedere la luce traendola dal profondo di sé allorché gli
balena dal mondo esteriore: deve poterla contemplare, perché la
virtu eterica della luce in lui muova incontro alla luce che giunge
dal cosmo e investe la terra. Acciocché nella luce splenda lo
spirito, non la natura che appare perché in essa si estingue la luce.
Lo splendore della natura essendo soltanto il simbolo della luce
che va ritrovata.

Ormai non v'¢ piu possibilita di verita e di conoscenza per
I'nomo se non a condizione che egli contempli la luce astrale: per
apprendere da essa la sua storia, la storia del mondo, la segreta
realta dei fenomeni.

L'vomo puo attingere alla saggezza recata da questa luce,
attingere conoscenza. Il mondo spirituale imprime in questa luce
la sostanza reale del suo operare nella terra e dell'operare
dell'uvomo: che I'nvomo potra cogliere mediante il volere sviluppato
nel mondo dei sensi, elevandolo a coscienza di sé. E la via per
conoscere la vera storia della natura e dell'uvomo, di la dalle
alterazioni del mentale e della dialettica: la storia ancora
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sconosciuta.

Dal pensiero che si ¢ formato nel mondo dei sensi, come fluire
di un volere che ancora non possiede, 1'uvomo puo trarre la forza di
contemplare la luce astrale: affiorante da prima nella forma piu
bassa, come attitudine alla contemplazione disinteressata della
natura.

L'educazione al disinteressato contemplare era il senso del
pensiero matematico e dell'esperienza scientifica del mondo
fisico: doveva condurre l'vomo a guardare impersonalmente il
mondo, perché egli potesse cogliere il guardare stesso e trovare in
esso la forza della luce capace di penetrare il mondo.

In questo volere profondo scorre cio che gia I'nomo ha accolto
in s¢é attraverso le esperienze di vite trascorse.

E il lungo cammino verso la luce che infine incontra le forze
creanti della luce.

2

I1 pensiero ¢ la luce riflessa. Non ¢ la luce. Come riflesso, ¢ il
veicolo dell'ego che pud volere soltanto secondo i limiti posti
all'anima dalla corporeita. Potendosi egoicamente sottrarre alla
luce, il pensiero ha in sé il germe della liberta: ¢ privo della vita
spirituale che un tempo lo condizionava, rendendolo morale in
quanto si conformasse alla sua legge.

La moralitd pud nascere oggi dal pensiero che attui il suo
essere libero. Il pensiero ¢ in sé potere dello spirito. In tal senso ¢
la moralita. Percio, usato fuori dell'intima sua vita, esso diviene il
sapere che taglia fuori dal mondo la corrente della moralita.

Non si dovrebbe concepire un conoscere che non fosse atto
morale. Ma il conoscere attuale ignora il senso del suo essere
libero: ¢ libero a patto di opporsi allo spirito. In vero la liberta
dell'uomo attuale ¢ priva di vita: percio l'elemento vitale non puod
accoglierlo che dagli istinti.
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La liberta I'vomo l'attinge come possibilita nel pensiero
disanimato: senza anima, tale pensiero non ha il potere dello
spirito che sempre reca la sua legge. La positivita del pensiero
astratto consiste nel potersi muovere indipendentemente dalla
legge dello spirito: usa la forza dello spirito annientandola: non sa
di usarla sottraendola alla sua scaturigine; Solo se pud conoscere
cio che fa pensando e liberamente opera secondo lo spirito, ha
come impulso individuale la forza dello spirito. La forza dello
spirito diviene il potere di realizzazione della liberta.

Sapere cid che fa pensando, ¢ dovere - scientifico e logico -
dell'uvomo che pensa. Il pensiero usato per il conoscere e per il
sapere, per la scienza e la cultura, ¢ la forza dello spirito costretta
a pensare come reale e a rendere valido tutto fuorché se stessa:
come se essa non facesse parte del processo di realta a cui
pertanto da nome e forma. In tal senso I'uomo non ¢ libero, perché
non possiede 1'unica attivita in cui puo dire di essere libero.

L'uomo non ¢ libero, in quanto pensa vincolando il pensiero a
contenuti e a valori del mondo, senza avere il pensiero nel suo
proprio contenuto: che ¢ il concreto senso di quelli. Non
sperimenta il pensiero come attivita libera, non riconosce in €sso
l'unica attivita in cui puod sperimentare la liberta: la liberta che ha
solo come rappresentazione, nel pensiero non libero.

L'uomo non ¢ libero, in quanto vive vincolata a contenuti
esteriori, I'unica attivita in cui puo essere libero. Senza il pensiero,
non avrebbe tali contenuti. Ma per lui il compito non ¢ rinunciare
ad essi, bensi possedere cid che subordina ad essi ed ¢ reale in
quanto non subordinata ad essi, anzi ¢ cio che solo da realta e
valore ad essi.

L'arte dell'uomo ¢ sperimentare mediante contemplazione pura
il pensiero che spontaneamente produce nel percepire, per
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intensificarne la vita sino a che sia l'elemento di luce di cui la
percezione manca allorché, oltre l'interpretazione ordinaria e
intellettualistica, essa deve acquisire senso per lo spirito, ossia per
la vita morale. L'opera del ricercatore ¢ far corrispondere ad ogni
percezione di cosa, o fatto, il pensiero che ne ¢ I'intimo senso: che
non ¢ il consueto pensiero mosso dalla percezione ed esaltante e
consacrante il suo valore sensibile sino a che domini la visione
della vita, l'arte, la cultura - ravvisabile come il falso realismo, la
mentita esteriorita che ha bisogno del dolore e della morte per
mostrare il suo essere fittizio - bensi il pensiero capace di trarre
'elemento vivente dalla percezione sensoria e collegare le molte
percezioni e 1 vari fatti per collocarli nell'ambito in cui essi sono
dominati dal loro reale significato.

La deificazione della cronaca quotidiana, la feticizzazione
realistica della banalita fattuale in ogni campo della cultura e
dell'arte, 1'esaltazione dell'analitica prosaicita delle cose, sono
tutto fuorché la realtd che esse pretendono far valere. E il
percepire, invero, privo di contenuto reale, onde la sua morta
risonanza, consacrata, costituisce I'obiettivita del fittizio.

4

Il pensiero riflesso, che ¢ la luce dello spirito riflessa dalla
corporeita, ha il compito di liberare I'attivita interiore dai residui
dell'antica sua forma imaginativa: quella che un tempo, rivelando
all'uomo i valori sovrasensibili dei fenomeni terrestri e celesti, non
esigeva che egli fosse libero e responsabile nel pensiero: non
esigeva da lui determinazione egoica.

Il pensiero riflesso, o astratto, in quanto si realizza per via
dell'organismo fisico, esprime in forma disanimata cid che era
l'antica sua forza imaginativa. Rappresentazioni e imagini ormai
riproducono soltanto la parvenza del reale: non sono forme viventi
della realta. In esse non fluisce lo spirito, ma soltanto la sua
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imagine riflessa, ossia una spiritualita che non lo obbliga. Mentre
un tempo 1'imagine era veste di un contenuto sovrasensibile.

L'attuale tipo di spiritualita ¢ in relazione con quanto egli puo
realizzare mediante libera decisione: ¢ la liberta che gli viene dal
suo non essere piu condizionato da forze spirituali e da impulsi
morali nell'attivita imaginativa.

Questa autonomia, mentre separa l'vomo dalla vita del cosmo,
¢ per lui la possibilita di far risorgere il suo potere d'imagine
mediante volonta cosciente, ricorrendo alla capacita di
determinazione egoica nata dal suo affrancamento dall'antica
coscienza imaginativa: nella quale operava un Io superiore, non
ancora divenuto umano.

Ma la resurrezione del potere imaginativo ¢ l'arte di liberare il
pensiero nella sede in cui ha inconsciamente il suo movimento:
nel corpo eterico.

Che la coscienza del pensiero, da astratta in quanto riflessa dal
fisico, divenga vivente nell'eterico, ¢ 1'azione dell'lo che comincia
ad attuare la sua indipendenza dall'astrale, o dall'egoita. L'anima
trova il soggetto del suo sperimentare, I'essere che non conosce
impedimenti, se puo risalire il movimento per cui ¢ cosciente di
sé: se trova il supporto del suo movimento, che non ¢ fisico, pur
divenendo cosciente mediante il fisico.

L'anima che possa riferirsi al soggetto del suo pensare o
percepire, trova la calma e la rivelazione, non pud temere piu
nulla: perché pone in relazione qualsiasi suo moto - pensiero, o
istinto, dolore o tensione - con il principio che realmente lo
sperimenta. Allo sperimentare dell'uvomo occorre infine un
soggetto, che sappia di essere lo sperimentatore, ossia un'entita
indipendente dallo sperimentato. Solo a tale condizione l'anima
non viene sopraffatta dai suoi contenuti.
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L'To dell'uvomo deve sapere di esserlo. L'anima pud essere
travolta dalle sue forze, non I'lo, se giunge a vivere nell'elemento
eterico che gli consente di attuare la sua indipendenza dal fisico,
eppero di operare nell'anima.

L'To, afferrato dal mondo dei sensi per via del percepire e del
pensare, non pud muoversi nelle forze dell'anima il cui elemento ¢
|'eterico.

6

L'animazione del corpo eterico ¢ un operare a liberarlo della
visione sensibile del mondo, vera per i sensi fisici, non per 'essere
eterico in sé indipendente dal fisico.

Che il corpo eterico, nell'uomo di questo tempo, cominciando a
svincolarsi dalla corporeita fisica, non sia capace di percepire il
mondo secondo il proprio autonomo movimento, ma riproduca
come proprio movimento ci0 che gli ¢ stato impresso
dall'esperienza sensibile, ¢ il pericolo che minaccia I'uomo.

L'arte di chi segua una via esoterica, ¢ giungere a rendere
indipendente 1'eterico dalle impressioni sensorie mediante le quali
si ¢ attivato nel fisico: cosi che possa operare come organo dello
spirito nel sensibile: essendo in sé organo dello spirito, non del
prepotere della vita dei sensi.

La costituzione dell'uomo attuale e di quello immmente implica
uno svincolamento del corpo eterico dal fisico, ossia una
restituzione della mobilita dell'eterico nel fisico quale veniva
sperimentata dall'uvomo antico: ora perd in forma individuale e
cosciente. E importante percio che esso si desti in quanto sia
attivo al proprio livello e in quanto l'uomo abbia la capacita di
riconoscerlo. Per poter conoscere realmente il mondo fisico, egli
deve penetrarlo etericamente, in quanto sappia distinguere la sua
attivita eterica dalla forma sensibile.

Il pericolo attuale e imminente per 1'uvomo ¢ che l'essere eterico
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si desti e non lo sappia; e del suo potere d'imagine faccia una
veste deificatrice del sensibile e dei modi di esistere legati ad esso.
Che ¢ un creare entita mostruose.

L'errore e il male non sono nella natura, ma nell'uomo: soltanto
dal modo di incontrarsi di forze spirituali con forze della natura
nell'anima dell'uomo, possono nascere il male e 1'errore.

Finché le forze spirituali, dominando 1'uomo, hanno potuto
controllare la natura in lui, non ¢ stato possibile altro male se non
quello di cui egli non poteva essere responsabile, il male
obbedendo ai disegni divini attuantisi attraverso 1'uomo.

7

La possibilita che I'nvomo sia responsabile del male che
commette, ha inizio nell'epoca del razionalismo e dell'indivi-
dualismo: allorché¢ egli, nella forma dell'autocoscienza, vir-
tualmente dispone della liberta.

L'vomo ¢ gia libero, ma non attua se stesso come tale, perché la
sua possibilita di essere libero nel pensiero ¢ da lui usata contro
l'attuazione della liberta, in quanto egli lascia che il pensiero si
identifichi con la natura emotiva ed istintiva, ritenendo di pensare
veritieramente, o logicamente, e cosi di essere libero.

Creativo ¢ per il mondo spirituale il pensiero libero dai sensi,
ma occorre dire che il pensiero non libero dai sensi ¢ parimenti
creativo: ordinariamente in senso inferiore, opposto allo spirito.
Ogni pensiero, ogni sentimento, da luogo a una creazione
obiettiva, che non ¢ meno concreta e operante per il fatto che non
viene percepita come tale.

L'uomo, in quanto sente o pensa, assume di continuo
responsabilita di formatore di una realta che non riguarda soltanto
lui ma la collettivita umana. Egli opera nel mondo con cio che
veramente pensa ¢ sente, di qua dalle recitazioni dialettiche: puo
creare o distruggere con il semplice darsi a determinati pensieri o
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sentimenti. In tal senso diviene responsabile non soltanto del
proprio destino, ma anche di quello degli esseri a lui collegati.

Non si da evento umano che non sia stato gia preparato da
determinati pensieri la cui forza ormai ¢ cid che realmente 1'nvomo
¢ capace di volere mediante essi.

La possibilita che 1'uvomo sia autore e responsabile del male, ha
avuto inizio allorché una parte delle forze spirituali edificanti e
dominanti la natura in lui ha cominciato a operare come sua
coscienza individuale, sino a esprimersi come sua liberta di
determinazione.

La liberta di determinazione in realta ¢ sorta in lui in quanto
l'azione della coscienza individuale ¢ stata determinata
dall'isolamento nella sfera delle percezioni sensorie: che lo ha
contrapposto al mondo, contingentemente separandolo da esso.

Ma la contrapposizione oggi € vera solo per il pensiero che la
subisce, per via di un'auto-limitazione che, essa stessa, ¢ suo
movimento.

Il mondo sensibile si pone come uno dei termini della dualita,
per il fatto che la dualita, vera unicamente per il momento
contingente del percepire sensorio, si proietta nel pensiero: ma
non perché il pensiero in tal modo si dualizza. Si dualizza come
imagine del mondo, come forma del rappresentare e del concepire
astratto, non come sostanza-pensiero, o luce di pensiero: che in sé
rimane una. Di una unita per ora a sé sconosciuta, ma conoscibile
perché pensabile: realizzabile dal suo auto-percepirsi.

Cio che del pensare fluisce nel percepire ¢ gia sintesi, unita che
contiene in sé superata la dualita, in quanto fa suo il percepire
sensorio. Altrimenti non sarebbe possibile percezione. Ma alla
dialettica pensante sfugge il moto per cui ¢ pensante e percido non
puo superare una dualita che accoglie in sé come imagine della
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realta.

Non dovrebbe peraltro superare dualita alcuna, bensi attuare il
contenuto reale del pensiero che le consente essere dialettica:
attuare come forma cid che inconsapevolmente ha gia come
contenuto. Conoscere questo contenuto come la propria realta:
fuori del quale essa ¢ inevitabilmente irreale.

Fuori dell'uvomo non esiste male o errore nel mondo. II mondo
quale ¢ conosciuto dalluomo ¢ gia errore: nel processo
conoscitivo viene astretto a limiti che appartengono all'ego. Il
mondo conosciuto dall'uomo non ¢ la presenza delle pure forze
onde esso ha il potere di apparire. Nel percepire e nel
rappresentare gia I'vomo sbaglia: conosce il reale nella misura in
cui inconsapevolmente produce un elemento di alterazione del suo
contenuto. Ha come realta non questo contenuto, ma cio che di
esso ha gia compenetrato con un suo moto interiore, che non
avverte e sopprime la dove comincia ad avere in lui forza di
rivelazione.

Ma la liberta di sbagliare ¢ inizialmente necessaria come
possibilita di conoscere dove comincia l'errore. E la liberta di
cercare per auto-determinazione cio che puo essere cercato dove si
presenta allo stato di verita e di purita: il fondamento del
conoscere. E trovare l'incondizionato nel segreto pensare: scoprire
in esso una potenza di sintesi che gia unifica il mondo in quanto ¢
della stessa sostanza unitiva del mondo, che I'uvomo ignora, perché
pensa gli oggetti disuniti, con tale moto unitivo.

Un solo potere di luce ¢ dell'intimo pensare, come dell'intima
vita del mondo: esso ¢ gia in atto nell'ordinario conoscere, ma non
¢ veduto, non ¢ realizzato dalla coscienza, perché il mondo, diviso
in due esclusivamente per via del percepire sensorio, si proietta in
una duale visione e concezione del mondo, proprio grazie all'uso
non cosciente del potere di sintesi del pensiero. La sintesi c'¢, ma
serve la dualistica visione delle cose, che appare obiettiva. E
questo ¢ l'inganno.
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Avvertire l'inganno ¢ il primo moto libero del pensiero: non ¢
moto dialettico, ma l'accendersi del volere nel pensare.

9

Il problema della liberta non riguarda il volere, bensi il pensare.

Non ha senso parlare di volonta libera. Il volere ¢ sempre libero
e opera come se l'uomo fosse autonomo e responsabile. Si vuole
qualche cosa proprio per il fatto che non si ¢ impediti nel volerla.
Ogni uomo in tal senso ¢ libero: ¢ libero di volere.

Malgrado ci0, il volere non attua la liberta, perché il pensiero
da cui muove ¢ bensi libero, ma non ¢ liberato. E libero entro la
sua prigione: mediante l'organo cerebrale ¢ vincolato alla natura, e
tale vincolo esso proietta nel corpo eterico.

Il vincolo fisico del pensiero opera come una condizione del
corpo eterico: mediante il quale si esplicano il sentire e il volere:
costretti a manifestarsi secondo la soggezione del pensare al
sensibile e percio ad alterare la propria natura.

Soltanto il pensiero che si liberi dal supporto fisico pud operare
secondo lo spirito nel corpo eterico e usare giustamente 1'essere
libero della volonta.

L'essere libero della volonta, che operi senza liberazione del
pensiero, ¢ l'arbitrio: ¢ la liberta usata dalla natura. L'opposto della
liberta.

Un pensatore deve poter comprendere come il problema della
liberta si ponga solo per il pensiero, non si ponga per il volere: ¢
problema del pensiero, non in quanto dialettica, ma in quanto
processo ideale mediato, nella fase cosciente ed espressiva, da
processi fisiologici. Tale mediazione viene disimpegnata bensi
dall'organismo fisico, ma per via di una distruzione della sua
sostanza vitale, relativa all'uso pit o meno intenso dell'aspetto
razionale-astratto del pensiero.
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La dipendenza del pensiero dalla cerebralita, eppero la
necessita della distruzione dei processi vitali, riguarda il momento
dialettico del pensiero, o momento cosciente. Il problema della
liberta riguarda il pensiero, perché la mediazione cerebrale, pur
risolvendosi in un processo distruttivo, condiziona la
manifestazione del pensiero formandola egoicamente. Il pensiero,
per essere un fatto della coscienza, necessita ogni volta di tale
mediazione, senza avvertirlo: onde il realista ingenuo scambia la
mediazione per il fondamento.

Il pensare che si liberi, in sostanza si libera dalla mediazione
cerebrale: manifesta percio la sua vera forza. Vive nel corpo
eterico per virtu di un potere che lo trascende: attua come liberta
la sua penetrazione eterica del sensibile. Rivela il suo essere
universale nell'anima individuale.

10

Il problema della liberta pud anche essere posto dialetti-
camente, come ogni problema, ma non puo essere risolto per via
dialettica, per il semplice fatto che la dialettica ¢ l'espressione
della dipendenza del pensiero dalla cerebralita, ossia della sua
non-liberta, che, per quanto teorizzi sulla liberta, non ha la
possibilita di realizzarla, né percio di impostarne filosoficamente
il problema.

Una “filosofia della liberta” puo essere costruita soltanto dal
pensiero che abbia gia realizzato la liberta: non pud venire da
mero pensiero filosofico. Soltanto il pensiero liberato puo dare
forma filosofica al proprio contenuto posseduto pre-
dialetticamente. Percio esso postula un'azione interiore, verso cui
la  comprensione filosofica del tema ¢ semplicemente
un'indicazione. Il mero apprendimento, per il suo riaffermare la
categoria dialettica della non-liberta, cade fuori dell'assunto della
filosofia della liberta: che ¢ la filosofia pensabile come esperienza
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stessa della liberazione di cui parla.

Il problema teoreticamente. ¢ l'indicazione di un compito
riguardante solo il pensiero che, in quanto astratto e dialettico, non
¢ libero, e non ¢ libero perché non attua la propria natura: per ora
essendo libero soltanto di non essere libero, ossia di opporsi al
proprio inverarsi. Percio il problema ¢ il compimento stesso della
dialettica in quanto logicamente si svolga come dialettica,
tendendo ad essere non la forma moltiplicantesi di se stessa, come
analisi di analisi e sintesi di analisi, bensi il veicolo dello spirito
da cui scaturisce. Di solito ne scaturisce, infatti, subito
opponendosi ad esso, per il suo accettare come propri i limiti del
supporto corporeo: vincolandosi a cio che ¢ proprio alla sua natura
trascendere.

La forza immanente del pensiero ¢ la possibilita di trascendere
la forma in cui dialetticamente si manifesta: la possibilita di
attuare se stesso in quanto non respinga ma rechi lo spirito da cui
sorge.

Finché il rappresentare ¢ un ripetere le forme di cio che esiste,
non ¢ libero. N¢ ¢ libero il pensiero conforme a tale rappresentare.
Il pensiero non esiste per subire il mondo esteriore, né per
sfuggirlo: che ¢ la stessa cosa. Esso viene sollecitato dal mondo
esteriore, perché vi afferri il proprio movimento e riconosca la
presenza di sue forze originarie nel sensibile. E realizzi la sua
autonomia, gia vera nel mondo spirituale: il compito
dell'autonomia ponendosi nel sensibile, dove ¢ impedita.

Il pensiero che si limiti a ripetere le forme del sensibile, ad
astrarre su esse, non ¢ libero, perché ignora il proprio movimento,
che non ¢ un “ripetere” qualcosa, come risulta all'ottuso suo
momento riflesso, bensi l'inconscio inizio di una rianimazione
della vita esprimentesi in quelle forme. Il pensiero deve essere
coscienza pensante di sé, oltre che pensiero delle cose: deve
liberarsi, per essere creatore oltre i limiti postigli dal sensibile.

Solo in quanto creatore, il pensiero reca moralita: perché puo
recare in sé cosciente la vita di cui la natura vive vegetando. E la
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vita che esso perde limitandosi a riflettere le forme del mondo.

Il pensiero, o reca forze morali, 0 non ¢ pensiero. Non c'¢,
infatti, pensiero senza lo. L'To non pud che creare. Il male
dell'uomo ¢ impedire all'lo di essere creatore: glielo impedisce
mediante la riflessita del pensiero, l'astratto sapere, la dialettica. Il
pensiero, infatti, riesce normalmente a determinarsi solo in quanto
si oppone alla vita, estraniandosi all'lo da cui emana.

Il male dell'uomo ¢ costringere le forze sovrasensibili a servire
il sensibile, mediante il pensiero legato alla cerebralita e ai suoi
prodotti. Anche quando specula o spiritualeggia, tale pensiero
subisce il sensibile, perché ignora come dipenda da esso. Fonda su
esso valori e miti che sono l'inverso del suo reale contenuto: da
valore spirituale a cid che manca di spirito, in quanto, dandosi
come realmente e unicamente sensibile, ¢ opposto allo spirito.
L'opposto allo spirito viene mitizzato o deificato da un pensiero
che, nel suo desolato positivismo o dialettismo, ritiene di aver
superato la superstizione. Mentre cio che si oppone allo spirito in
definitiva si da per stimolare il pensiero a riconoscere
nell'opposizione un limite che riguarda esso solo: stimolo al suo
liberarsi, perché il sovrasensibile, senza cui il sensibile non
sarebbe, si manifesti.

11

L'uomo, pur immerso nel corpo eterico-fisico, ha solo la
percezione del fisico, non dell'eterico che, come metafisica forza
di vita, rende possibile la percezione del mondo fisico: la cui
basale realta ¢ eterica. La contraddizione dell'uvomo ¢ appunto
questa: che mediante un tessuto sovrasensibile di cui non ha
coscienza, si rappresenta ¢ sperimenta come sensibile il mondo
fondato sul sovrasensibile. Senza la sostanziale attivita eterica, in
sé sovrasensibile, egli non potrebbe avere esperienza sensibile.
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Mediante il corpo eterico, I'anima e I'lo accolgono il sensibile e
lo serbano come memoria: che ¢ il suo imprimersi nel corpo
eterico. Onde questo opera sempre come un mediatore
mnemonico, condizionante il percepire-pensare.

Mediante il corpo eterico si concretano i pensieri: quelli che
l'uvomo pensa veramente, in quanto li vuole in profondita con la
tenacia o I'impeto delle forze di vita. Non sono i pensieri astratti, i
pensieri discorsivi con cui egli di solito stabilisce rapporti con le
cose e con gli esseri, 0 organizza la sua cultura, ma il pensare con
cui la natura radicalmente pensa in lui.

Questo pensare profondo che 1'nomo riceve dalla corporeita ¢
cio che egli vuole realmente e che normalmente riveste di teorie,
ideologie, pretesti dialettici.

E il pensare che egli non conosce in quanto tale, perché,
commisto al sentire e al volere, ha una vita che sfugge alla
coscienza: nella quale affiora di continuo mediante pensieri,
esprimenti non il suo originario movimento, ma la sua dipendenza
dall'essere corporeo asservente la vita del corpo eterico.

Questa vita va liberata. Ma puo essere liberata soltanto nel
pensiero: che attinga alla sua sorgente, fuori dell'organismo
eterico-fisico, senza pertanto uscire fuori di se stesso.

La liberta nasce da prima, per I'vomo, come negazione dello
spirito. Questa negazione ¢ il pensiero.

Il pensiero reca nel suo intimo forze cosmiche che non puo
attuare se non connettendosi con l'esperienza sensibile, mediante
l'organismo eterico. In questo congiungimento, se si svincola da
cio che esso gli impone come dipendenza funzionale, il pensiero
puo attuare la libertd: in quanto attua nel corpo eterico
lI'indipendenza che, conseguita sul piano fisico ¢ limitata a tale
livello, € errore.

L'indipendenza, tuttavia, non ¢ necessaria nel mondo spirituale,
ma soltanto 1a dove l'esperienza sensibile afferra il corpo eterico e
mediante questo il pensiero.

La liberta ¢ il pensiero liberato. Non la liberta della corporeita
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fisica, bensi delle forze con cui 1'lo si articola in essa. Percio ¢ la
liberta dalla corporeita fisica: da cui nasce vivente il pensiero che
restituisce alla corporeita la saggezza della spontaneita.

12

Il corpo eterico, per la sua immedesimazione nell'organismo
fisico, & la sede in cui I'lo pud attuare la liberta. E un corpo di
memoria che condensa il passato dell'uomo: corpo vitale
sovrasensibile, inconsapevole di sé nel sensibile. Il suo potere,
tuttavia, non ha rapporto con le forze cosmiche originarie,
essendosi adeguato alla necessita funzionale del corpo fisico-
sensibile.

Percio il pensiero, pur vivendo nel corpo eterico, per essere
cosciente, deve estraniarsi ad esso, riflettersi e proiettarsi nel
fisico. Potra poi, per atto di volonta, recare l'elemento della
coscienza nell'eterico, cosi che la liberta astratta viva e il corpo
eterico di tale vita si accenda, conosca la sua luce. Luce per il cui
accendersi si pensa: non per limitarsi alle opinioni sulle cose.

Nell'organismo eterico-fisico l'uomo compie I'esperienza
virtuale della liberta, in quanto esso gli € supporto alla coscienza:
supporto che lo isola e lo limita a un'esperienza egoica del mondo.
Percid egli vi sperimenta una liberta centripeta, puramente
indicativa, contraddicente lo spirito: una liberta che, mancando
della possibilita di realizzarsi dal fondamento, esprime piu il
mezzo mediante cui si manifesta che se stessa. In tal senso ¢
arbitrio, esprime una determinata natura, una irrazionalita.

Per attuarsi, la liberta necessita della vita. Il pensiero che
manchi di vita, manca del movimento che puo renderlo libero. Ma
€sso puo attuare tale movimento 14 dove unicamente ¢ possibile:
nel corpo eterico. E puod attuarlo grazie al suo svincolarsi dalla
dimensione sensibile.
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Il pensiero che necessita della mediazione cerebrale ¢ sempre
senza vita: percio manca di alimento spirituale. E la ragione per
cui l'attuale cultura, costruita da simile pensiero, manca di forze
morali.

Nel suo liberarsi, il pensiero attinge alle sorgenti del potere di
vita che sorregge il corpo eterico. Non puo esservi liberta astratta.
Allorché il pensiero si libera, diviene vivo: accoglie in sé forze di
vita per il sentire e forze di vita per il volere. Viene svincolato cio
che nel corpo eterico atavicamente € avvinto.

Il senso dell'essere dell'uomo sulla terra ¢ il suo operare a
ricevere dal mondo spirituale quel che, come pensare vivente, ¢
fondamento della liberta. Percio, mentre 1lo e 1'anima
s'immergono ogni notte nella loro infinita cosmica, il corpo
eterico non lascia mai, sino alla fine della vita, 1'organismo fisico.
In questo collegamento con il sensibile, il corpo eterico, tagliato
fuori delle sue sorgenti cosmiche la dove ¢ supporto della
coscienza dell'uomo, diviene base della liberta.

Cio che viene compiuto dall'uvomo ha tanta vita morale quanta
ne fluisce in lui per virtu eterica, ossia per virtu di autonomia di
pensiero.

Mediante cio che si trae dal cosmo, viene elaborato il destino:
mediante ci0 che si anima nell'ambito dell'essere eterico-fisico, si
destano le forze dell'vomo libero, che pone nuovi motivi di
destino: in quanto l'atto della liberta si compia indipendentemente
dall'organismo eterico-fisico, la cui funzione ¢ puramente
mediatrice.
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DEL PENSIERO LIBERO DAI SENSI

Sempre la potenza dello spirito ¢ stata la sua incorporeita: il
suo dominare la propria manifestazione.

Nell'uvomo la manifestazione concreta dello Spirito € il corpo
eterico-fisico: in sé strutturalmente compiuto, incapace di errore,
perché incapace di liberta.

Ma allorché lo spirito vuole usare la propria manifestazione,
per esprimere se stesso mediante questa, non puo che contraddirla
e annientarla: 1'ha, infatti, non soltanto esterna a sé, ma opposta.

Dalla sua trascendenza lo spirito domina la natura: ma allorché
essa gli ¢ dinanzi dominata dal proprio interno potere, ¢ un mondo
che gli si contrappone. Infatti, 1'uomo non possiede il proprio
corpo eterico-fisico: non attua la propria identita con lo spirito che
lo ha edificato. Sa della corporeita mediante sensazioni, ossia
avendola esteriore: il suo sentirsi corporeamente essendo il suo
vivere nell'anima senziente, anzi il suo riceverne i segni mediante
la coscienza legata al sistema neuro-sensorio.

L'opporsi della natura creata dallo spirito, allo spirito, ¢ il
principio della liberta; perché da modo allo spirito di incontrare se
stesso nel proprio movimento. L'opposizione stessa essendo suo
movimento: il primo e provvisorio.

E il pensiero che non pud se non pensare, ma lo dimentica o lo
ignora, e crede di avere dinanzi a sé una realta che non sia da esso
pensata, che gli si opponga: che esso non stia pensando, essendo
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essa, per propria virtu, sensibile. Deve liberarsi di essa per averla,
per sapere di pensarla e penetrarla: realizzare 1'identita essenziale
che gia gli viene incontro come forma-imagine delle cose: che
mediante lui, per lui, si manifestano.

2

Dalla manifestazione si risale allo spirito, non viceversa. La
direzione dello spirito nel manifestarsi ¢ inversa a quella dello
spirito manifestato. Percido lo spirito nell'uomo ¢ opposto alla
natura.

Un'esposizione degli “stati multipli dell'essere” ¢ sempre
un'ingenuita, perché la direzione dello spirito ¢ inversa a quella in
tal modo prospettata. Una simile esposizione poteva essere giusta
per 1'uvomo antico che non soffriva ancora tale inversione, non
traendo lo spirito coscienza dall'opporglisi della natura. In questa
ancora esso esprimeva l'umano.

Ogni pianificazione del trascendente che rappresenti il suo
passare ai vari gradi della manifestazione, oggi non risponde al
movimento dello spirito, essendo, come rappresentazione, il suo
inverso.

Solo chi dorme nel pensiero pud essere spiritualmente
consolato da simili rappresentazioni: positive unicamente come
esercizio di pensiero: di cui il pensiero deve a un dato momento
liberarsi, se vuole essere vivo.

Tutto cio che ¢ guardato e pensato dall'uomo moderno viene
rovesciato, in quanto riflesso. Percid il guardare e pensare la
manifestazione ¢ la possibilita di risalire allo spirito: perché ¢ un
rovesciare cid che & rovesciato. E un ritrovare il positivo
contenuto. Si tratta di averne coscienza.

E la possibilita di cui 'vomo di questo tempo deve prendere
coscienza. Possibilita sconosciuta all'uomo antico che aveva la
visione sovrasensibile indipendentemente dalla condizione
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dualistica del percepire e dell'apprendere. Soltanto nell'epoca della
dialettica, perduta l'esperienza dell'identita, poté darsi questione di
monismo o dualismo: nacquero le dottrine dell'esperienza
interiore, perché questa era perduta. Onde la dialettica oggi si
esalta di monismo teoretico - tradizionale, o materialistico: che ¢
la stessa cosa - impotente a realizzare una unitd del mondo, che
non sia di parole.

Perché il pensiero non sia legato alle parole deve liberarsi dai
sensi e dalla loro eco. Il sentire e il volere non hanno problema di
liberta, perché¢ sono in sé liberi, ma possono manifestarsi
nell'anima solo in quanto si sottopongono al vincolo proprio al
pensiero: percid come emozioni e istinti. Essi subiscono il
rapporto a cui € obbligato il pensiero con la corporeita, eppero col
mondo esteriore.

L'alterato sentire, l'alterato volere divengono memoria eterica:
memoria del sangue che mediante il sistema nervoso condiziona il
pensiero. Sono i processi metabolici e ritmici che si svolgono
nella cerebralita: che afferrano il pensiero nella misura in cui non
sia autonomo, non sia libero dai sensi.

Liberare il pensiero dai contenuti sensibili, e pur averlo nella
sua piu intensa presenza, significa accogliere le forze del volere,
le forze del sentire, nella loro magica puritd: nella intatta
trascendenza con cui, non avvertite, sono presenti nell'anima.

Nelle forze con cui I'vomo moderno guarda e pensa, percepisce
e pensa, ha di continuo lo spirito: la luce che egli senza saperlo
estingue. Egli deve soltanto conoscere le forze con cui guarda e
pensa, per essere libero da cio che, guardato e pensato, tende a
dominare la sua anima.

I contenuti o le apparenze del mondo tendono a dominare
l'anima, come prodotti non ravvisati dello spirito.
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L'uomo moderno gia nel percepire e nel pensare ordinari sta
per ripercorrere il movimento dello spirito, ma non se ne avvede,
perché non ritiene reale cid che ha gia dissolto in pensiero, mentre
assume come reale la forma con la quale senza saperlo I'ha tolto
alla sua materialita.

Il suo pensiero ¢ il primo autonomo movimento dello spirito,
ma ¢ un movimento riflesso, che trova come suoi oggetti
immediati le forme materiali, e le ritiene vere pensandole. Esso
opera con la potenza di realtda dello spirito, rendendo reale il
sensibile, ossia ritenendo reale cio che non ¢ lo spirito.

Questa ¢ pertanto la sua possibilita di essere libero: la sua
possibilita di operare con quel che ha in sé I'essenza del mondo,
negandola. Con ci0, dunque, affermandola.

Ripercorre il movimento dello spirito, ma non lo riconosce,
perché ne conosce solo il riflesso, mediante cui appare reale il
sensibile.

La sua liberazione non ¢ percio il rappresentarsi vie verso la
liberazione, bensi prendere atto di cid0 che si verifica
ordinariamente nel rappresentare e possederne coscientemente il
movimento.

Questo operare nel rappresentare ¢ possibile mediante le forze
pure del rappresentare o del pensare: che non possono subire gli
influssi degli Ostacolatori, perché non vincolate al sensibile.

4

L'azione degli Ostacolatori ¢ intima all'uomo perché si svolge
attraverso quel “corpo vitale”, o “corpo delle forze formatrici”,
che ¢ il fondamento del suo esistere fisico.

Per il fatto di esistere fisicamente, 1'uomo accoglie in sé
l'influenza di queste forze: che lo determinano soprattutto la dove
I'anima si vincola alla cerebralita. Tutta la sua vita, tutto il suo
soffrire, ¢ una lotta perenne dell'anima, contro esse, secondo la
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segreta direzione dello spirito, arrestantesi alla cerebralita.

L'azione pura dello spirito non avrebbe bisogno di lotta.

Fuori dell'influenza degli Ostacolatori, I'uvomo ¢ un essere
spirituale: figlio del mondo celeste, egli, per diventare un essere
terrestre e acquisire umana individualita, deve accettare di essere
condizionato da queste forze: traendo una coscienza mentale dal
vincolarsi al sistema neuro-sensorio.

Come essere celeste, non ¢ libero: per divenire libero, deve
diventare uomo: accettare di essere condizionato da forze che lo
afferrano dove egli si illude di essere libero: non distinguendo se
stesso dal loro movimento. Cosi che un giorno possa attuare la
distinzione, per non fingere ma realizzare la liberta.

Crede di essere libero compiendo il loro movimento. Ma
questo ¢ I'oscuro embrione della liberta.

Le forze di Lucifero e di Ahrimane echeggiano nell'anima
perché sono presenti nel corpo eterico, nel quale 1'anima ha il suo
supporto.

Il corpo eterico ¢ strutturalmente celeste: l'influenza dei due
Ostacolatori su esso non ne muta la sostanziale sanita, se non nella
misura in cui per suo tramite essi possono operare mediante
l'anima: contro il senso della vita originaria dell'anima.

Non ¢ egoistica né peccaminosa la natura dell'uvomo, bensi la
soggezione della coscienza egoica alle influenze che tale natura
accoglie nel suo tessuto formatore.

L'aderire dell'anima al supporto, il vivere non secondo le
proprie leggi ma secondo quelle della sua forma terrestre e percio
secondo le impressioni che questa riceve dal mondo sensibile, ¢ la
ragione dell'errore e del dolore.

Non v'¢ via spirituale che lo possa aiutare, se non gli da modo
di attivare le forze dell'anima in un essere eterico indipendente
dalla forma eterica impegnata nella corporeita fisica.

Qualsiasi esperienza spirituale I'vomo abbia, senza conoscere
in qual modo la sua anima sia presa dal suo supporto sottile,
impedisce la sua liberta: gli impedisce di essere indipendente da
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influenze che suscitano in lui cid che virtualmente ¢ libero, ma per
sottrarglielo. Onde si puo dire che ogni via spirituale che non dia
modo all'uomo di riconoscere la tecnica degli Ostacolatori ¢ in
sostanza ispirata da essi.

Qualsiasi esercizio di autodominio, di controllo yoghico, ¢
destinato a fallire, in quanto privo di tale conoscenza: ingannando
il ricercatore circa conseguimenti di cui egli non ¢ neppure capace
di ravvisare l'assenza di valore, non disponendo di un punto di
vista effettivamente sovrasensibile.

L'attitudine magica non puo realizzarsi se non a condizione che
si conoscano le forze con cui gia si ¢ operanti nell'ordinario
percepire e nell'ordinario pensare. Fuori di un simile conoscere,
ogni presunzione di “salto” magico sul piano dell'auto-dominio e
della potenza, ¢ un inganno, perché elude quel laborioso e sottile
compito del “liberare il pensiero dai sensi”, ossia dalla cerebralita,
che ¢ l'unica via per trasporsi oltre il limite individuale, ed ¢ il
segreto di tutta I'opera.

I1 “pensiero libero dai sensi” infatti si puo attuare solo per virtu
di una presenza dell'lo piu lucida e piu profonda che nella
coscienza ordinaria, perché rende indipendente dalla corporeita
l'unica attivita interiore che, manifestando I'lo nella corporeita, ne
subisce le condizioni e percido ha nella sua liberta la continua
contraddizione: irrisolubile mediante lo slancio magico, o la
presunta affermazione assoluta di sé, che rimangono
inevitabilmente una tensione corporea, o psico-corporea, finché
ignorano dove possono liberarsi dal corpo, ossia dalle velleita,
dall'istintivita, dall'animalita, dalla dialettica.

Colui che segue la via della conoscenza, e non della esaltazione
magica, o della “potenza” a buon mercato, sa della che deve
attingere alla forza che gia esplica nel percepire e nel pensare - le
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uniche e positive garanzie che egli ¢ un essere esistente e
cosciente - i quali soltanto, sperimentati e posseduti in sé, possono
condurlo all'lo che egli ¢. Onde la sua arte ¢ operare a essere
presente come lo nel percepire e nel pensare - che ¢ l'arte del
“percepire puro” e del “pensiero libero dai sensi” - cosi da non
avere dinanzi a s¢ un mondo da interpretare, o da sfuggire come
maya, o da conquidere secondo una “potenza” stimolata in
definitiva dal suo apparire, venendo preposto il potere al
conoscere; bensi un mondo la cui realtda non pud opporsi al
pensiero, perché simboleggia al pensiero la sua forza sul punto di
sorgergli dall'interno.

6

Lo si accetti o lo si respinga, la via al sovrasensibile passa
inevitabilmente per il “pensiero libero dai sensi”. Ogni altra via
non pud essere che una direzione al subsensibile: ¢ percid
sostanzialmente medianita, con gradazioni varie: dal volgare
spiritismo, alle culminazioni magistiche e yoghiche, in cui non
puo essere necessariamente che la caricatura della magia e dello
yoga, anche se ben presentati dall'armamentario delle parole.

“Pensiero libero dai sensi” significa pensiero sperimentato nel
suo potere sintetico indipendente dai supporti sensibili: percio nel
momento della sua massima vitalita: che implica la reale presenza
dell'lo e la piu alta coscienza di sé: senza le quali non potrebbe
realizzarsi. Il “vuoto” a compimento di tale pensiero non ¢
attuabile se non grazie a un ulteriore potenziamento di coscienza.
Qualsiasi guasto o errore in simile direzione pud verificarsi
unicamente per la incapacita a realizzare veramente il “pensiero
libero dai sensi”.
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7

I1 corpo eterico € puro nella sua intima tessitura, ma reca in sé
l'impronta della razza, dell'ambiente, della memoria soggettiva.

In realta, la strutturale purita del corpo eterico non pud essere
sperimentata se non da chi giunga a porsi dinanzi ad esso per virtu
di un potere eterico indipendente, in cui viva l'incondizionatezza
dell'To: che ¢ la vera indipendenza dalla natura. Tale indipendenza
¢ attuata unicamente da un'animazione del corpo eterico che nasca
la dove Ilo mediante l'eterico suscita dall'organo fisico Ia
coscienza pensante.

Percio la via iniziatica dei nuovi tempi esige come strumento
della liberazione il “pensiero libero dai sensi”.

Il pensiero ordinario si muove secondo le forze eteriche
vincolate alla corporeita e si esaurisce nel riflettersi mediante
l'organo cerebrale. Il pensiero in cui I'lo comincia ad attivarsi
secondo un volere non vincolato alla corporeita, si articola in un
moto eterico che scende nelle profondita corporee, recando la
forza liberatrice dell'l